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1. [Rurn Festi AvieNi] PERIPLUS MASSILIENSIS

Bei der Behandlung der antiken literarischen Quellen zu
den Kelten steht in der modernen Sekundérliteratur ein
Name zumeist ganz am Anfang: Rufius Festus Avienus
(oder Avienius®*), ein romischer Dichter des vierten nach-
christlichen Jahrhunderts. Er war vornehmer Abstammung,
bekleidete zweimal den Prokonsulat, und war unter ande-
rem Verfasser der ora maritima, einer Beschreibung der
Meereskiisten von der Bretagne bis zum Schwarzen Meer,
von der jedoch nur die ersten 713 Verse erhalten sind und
die mitten in der Beschreibung von Massalia abbricht.
Avienus war ein typischer Vertreter jener senatorischen
Oberschicht, die sich bewuf3t um die Erhaltung der heid-
nischen Vergangenheit bemiihte, dementsprechend sind
alle seine Werke Bearbeitungen ilterer literarischer Vor-
lagen, so auch die ora maritima.*® Um die Natur und das
Alter dieser Vorlagen sind seit Beginn der Forschungen in
diesem Bereich lang anhaltende Debatten gefiihrt worden;
eine befriedigende, allgemein akzeptierte Losung des Pro-
blems konnte jedoch bis dato nicht erbracht werden. Ohne
hier in extenso auf die verwirrende Problematik eingehen
zu konnen, scheint es mir jedoch angebracht, die wesent-
lichen Forschungspositionen zu skizzieren, da die Frage

24 S. dazu Alan CaMERON, Avienus or Avienius?, ZPE 108 (1995)
252-262, der nachdriicklich und mit guten Griinden fiir die
Namensform Avienius eintritt. Es handelt sich hierbei um ein
supernomen, einen Zusatz zum eigentlichen Namen Rufius
Festus. Da jedoch in der modernen Literatur der Dichter allge-
mein unter dem Namen Avienus bekannt ist, halte ich hier an
dieser Namensform fest. S. dazu auch Tomaschitz (2002) 20
A.57.

2 Zu Leben und Werk des Autors s. die ausfiihrliche Darstellung
bei Jean SouBiraN, Aviénus. Les Phénoménes d’Aratos, Paris
1981, 7-39, weiters Friedrich Marx, Avienus (3.), RE I1.2
(1896) 2386-2391, Manfred FunrmaNN, Avienus, KIP I (1979)
788 f., Kurt SmoLak, Postumius Rufius Festus Avienus, in:
HLL 5 (1989) § 557, 320-327, Jochen KuppErs, Avienus, DNP

der Datierung von unmittelbarer Relevanz fiir unser Thema
ist.

Bereits Friedrich Marx vermutete aufgrund der Verwen-
dung von jambischen Senaren in der ora maritima ein
Original in griechischer Sprache, wobei er sich dieses aus
zwei Periploi (4. respektive 2. Jh. v. Chr.) zusammengesetzt
dachte.? Pragend fiir die weitere Forschung wurde jedoch
die Arbeit von Adolf ScHULTEN, der 1922 Avienus’ ora
maritima als ersten Band der Fontes Hispaniae Antiquae
herausgab, und dort die These vertrat, da3 der Kern des
Gedichtes auf einen massaliotischen Periplus um 520
v. Chr. zuriickgehe, weil geographische Informationen
enthalten wiren, die sehr archaisch sind. Dieser Periplus
hétte dann im Lauf des ersten vorchristlichen Jahrhunderts
durch Skymnos von Chios eine Umarbeitung in Form von
Versen erfahren, wobei bei dieser Gelegenheit zusitzlich
der Karthager Himilco und Ephoros eingearbeitet worden
wiren. SchlieBlich sei dieser kompilierte Text ins Lateini-
sche tibertragen worden und die unmittelbare Vorlage fiir
Avienus’ Gedicht gewesen, der nur noch personliche An-

27

merkungen hinzugefiigt hétte.”’ Gegen diese Position

wandte sich in einer Arbeit von 1934 André BERTHELOT, der

11 (1997) 370 f. — Die Abfassungszeit der ora maritima fallt in
die spiteren Lebensjahre Avienus’, um 355 n. Chr. oder um
380/85 (SouBIraN, a.a.0. 11); die Frage der Datierung 146t sich
nicht mit vollstandiger Sicherheit kliren, da iiber die biogra-
phischen Eckdaten des Autors nur unzureichende Informatio-
nen vorhanden sind.

% MaRrx, a.a.0. 2389, s. auch pers., RhM 50 (1895) 321-347.
Fiir die dltere Forschungsgeschichte zu Avienus’ ora maritima
s. auch SticHTENOTH (1968) 4-8.

27 ScHULTEN (1922) 6-42; ScuuLtens Erstausgabe (mit lateini-
schem Kommentar) erfuhr 1955 eine spanische Neuauflage.
Zu ScHULTENS Positions s. u. a. STICHTENOTH (1968) 7-9, Gon-
7ZALEZ PoNcE (1995) 21 f., ANTONELLI (1998) 18.
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es fiir unzuldssig und unmdglich erachtete, derartig exakt
die verschiedenen Straten des Textes herauszuarbeiten. Fiir
ihn existiert der von ScHULTEN angenommene Periplus
nicht, vielmehr habe Avienus personlich verschiedene
Nachrichten unterschiedlicher Autoren kollationiert, aller-
dings aus rein antiquarischem und poetischem Interesse,
nicht weiter bedacht auf geographische Exaktheit.® Eine
vollig andere, sehr unwahrscheinliche Theorie vertrat
Dietrich SticHTENOTH, der annahm, daf} die bei Avienus
erhaltenen Nachrichten sich urspriinglich auf die skandi-
navische Kiiste und die Ostsee bezogen, aber falschlicher-
weise auf die iberischen und gallischen Regionen {iiber-
tragen worden seien.”’ Die jiingere Forschung zum Thema
ist extrem produktiv und spiegelt sich in mehreren, teil-
weise ausfiihrlich kommentierten Textausgaben wider.*
Die Ansichten schwanken zwischen den von ScHULTEN und
BERTHELOT abgesteckten Extrempolen, wobei natiirlich ei-
nige Modifikationen vorgenommen wurden. Die einen, wie
Luca ANTONELLI, halten eine Identifizierung und chronolo-
gische Zuordnung der einzelnen Schichten des Werkes fiir

28 BERTHELOT (1934), zu ihm s. u. a. GonzALEZ PoncE (1995) 23 £,
ANTONELLI (1998) 18 f.

¥ SticuteNoTH (1968) 8-13, s. dazu die Kritik von SMmoLak,
a.2.0. 325 und TomascHiTz (1994) 14 f. = Tomaschitz (2002)
21.

30 So Murpny (1977), Pere VILLALBA 1 VARNEDA, Ruf Fest Avie,
Periple [ora maritima], introduccio, text, traduccid i notes de,
Barcelona 1986, ManGas — PLAcipo (1994-99) I, GoNzALEZ
Ponck (1995), ANTONELLI (1998).

31 GonzALez Ponce (1995) 133: ,,El rechazo de la teoria tradicio-
nal nos pone en disposicion de buscar en el propio poema la
solucion a muchos de los problemas que ofrece su contenido.
Entendida de este modo, Ora Maritima no seria sin mas el
reflejo de una obra arcaica, sino una manifestacion literaria en
consonancia clara con las tendencias imperantes en su propia
época ...“. — TomascHITz (1994) 17 = TomascHitz (2002) 23:
,Die Annahme einer bestimmten Vorlage, ob sie nun dem
6. Jh. v. Chr. zugewiesen oder spéter datiert wird, ist die Vor-
aussetzung dafiir, in der ora maritima einen kohérenten Text
zu sehen, der die topographische Situation zu einem bestimm-
ten Zeitpunkt beschreibt. Diese Kohdrenz sachlich nachzuwei-
sen, ist bisher nicht gelungen, wie schon die angefiihrten ex-
trem kontroversiellen Lokalisierungsdiskussionen zeigen. Man
wird daher stirker mit der Moglichkeit rechnen miissen, daf3
Avien selbstandiger gearbeitet hat als bisher angenommen, daf3
er nicht etwas Vorfabriziertes tibernommen, sondern unter
Beniitzung mehrerer Quellen selber ein Bild gezeichnet hat, in
das er als gewesener Statthalter der Baetica auch eigene Kennt-

moglich, die anderen, wie Francisco Jos¢ GoNzZALEZ PONCE
oder Kurt TomascHiTz wollen die Tatsache stirker betont
wissen, da3 Avienus’ Gedicht ein eigenstdndiges Literatur-
produkt seiner Zeit ist und nicht eine reine Abschrift einer
oder mehrerer literarischer Vorlagen.’!

Beim derzeitigen Stand der Forschung lassen sich jeden-
falls keine endgiiltigen und sicheren Aussagen machen, es
ist jedenfalls zu groBer Vorsicht bei der Beurteilung von
Avienus’ Quellenwert gemahnt worden®, einer Ansicht, der
ich mich vorbehaltlos anschlief3e, die jedoch bedauerlicher-
weise gerade in Arbeiten zu den Kelten zu wenig bertick-
sichtigt wird. Hier wurde oftmals SchuLTENs Datierung in
das sechste vorchristliche Jahrhundert unkritisch ibernom-
men, ohne auf die komplexe Problematik auch nur hinzu-
weisen, so geschehen auch bei ZwicKeRr, was bereits Joseph
VENDRYES in seiner Rezension des Werkes kritisierte.* Ich
lasse dennoch die Textsammlung mit Avienus beginnen, so
willkiirlich diese Entscheidung sein mag, wie sie im iibri-
gen die Einordnung an jeder beliebigen anderen Stelle auch
ware.

nisse und Erfahrungen einbringen konnte. Dabei mag es auch
zu Irrtiimern und MiBverstandnissen gekommen sein, in jedem
Fall kann es aber mit unserem heutigen Wissensstand nicht
mehr gelingen, die verschiedenen Schichten von Information,
die der Text iibereinander gelegt hat, sauber voneinander zu
trennen.” Allerdings ist umstritten, ob Avienus tatséchlich
Statthalter der Baetica war, da fiir ihn nur zwei Prokonsulate
iiberliefert sind, und in seiner Zeit die einzigen prokonsulari-
schen Provinzen Achaia, Asia und Africa waren. Er diirfte je-
doch zumindest den Heraklestempel in Gades personlich gese-
hen haben, wie man aus ora marit. 270-274 schlief3it; s. dazu
ScHULTEN (1925) 76, SouBIRAN, a.a.0. 12, 15 f., Pere ViLLALBA
1 VARNEDA, La «Qiiestio Avieneay, Faventia 7.2 (1985) 61-67,
ManGas — PLAcipo (1994-99) I + Rez. von Valisis G. TsioLs.
Skeptisch beziiglich des hohen Alters der Quellen Avienus’
auch Kocu (1979) 392.

32 Siehe dazu BirkHAN (1997) 37 f., FREEMAN (1996) 16, Toma-
scHITZ (1994) 18 = TomaschiTz (2002) 24.

3 Joseph VENDRYES, EC 2 (1937) 195 [= Rez. von ZWICKER], Wo
er auf die Arbeiten von MULLENHOFF (1870/1906) I, SCHULTEN
(1922) und BerTHELOT (1934) verweist und abschlieend zu-
treffend meint: ,,On conclura en tout cas qu’en bonne méthode
il elt été utile d’avertir le lecteur des difficultés du probléme
... An anderen Arbeiten, die an ScHULTENs Datierung an-
schliefen, seien genannt: TiERNEY (1959/60) 193 f., DE VRIES
(1961) 131 f., BirkHAN (1970) 109 A. 29, WEBSTER (1986) 19,
CunLirre (1997) 2 f., 146, RuccGert (2000) 66 f., ScHmIDT
(2000) 364.
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1T1 Avienus ora maritima 108-112

ScHULTEN (1922) 56 = BErTHELOT (1934) 34 = SticHTENOTH (1968) 20 = MurpHY (1977) 8 = ANTONELLI (1998) 118 =

ZWICKER 1:

ast hinc duobus in sacram, sic insulam
dixere prisci, solibus cursus rati est.

haec inter undas multajm] caespitem iacet,
eamque late gens Hiernorum colit.
propinqua rursus insula Albionum patet.

Trotz aller Kontroversen ist sich die Forschung bei
dieser Stelle ziemlich einig, da hier mit der insula sacra
Irland gemeint sei und die insula Albionum sich auf Bri-
tannien beziehe.* Fiir die Religion der Kelten gibt jedoch
diese Bezeichnung Irlands nur wenig her, da sie aller
Wahrscheinlichkeit nach das Ergebnis einer falschen Ety-
mologie ist. Der dlteste griechische Name fiir Irland
lautete ndmlich Tépvn, was den griechischen Worten fiir
,heilige Insel® (iepa vicog) sehr dhnlich ist. Diese Glei-
chung gewinnt noch an Plausibilitdt, wenn man mit Philip
Mitchell FREEMAN® bedenkt, dall der Terminus 1épvn wohl
in Massalia aufkam. Dort wurde ionisches Griechisch
gesprochen, welches schon friih die Aspirierung verloren
hatte, folglich sagte man dort iepd vncog. Tatsdchlich
diirfte aber das Toponym ’Iépvn im Endeffekt auf idg.
*piHyerih,- ,die Fette‘, ,die Fruchtbare‘ zuriickgehen,
wobei es im Keltischen zum typischen Verlust des p ge-
kommen ist.*®* Wenn diese Etymologie stimmen sollte und
Avienus hier wirklich auf archaisches Material zuriickge-
griffen hat, ,,s0 kann man in dieser Nennung den ersten

3 S. dazu ANTONELLI (1998) 157, BERTHELOT (1934) 131, BIRKHAN
(1970) 109 A. 26, CunLIFrE (1997) 146, DinaN (1911) 23 AL 1,
FreemaN (1994a) 40-42, FReeman (1995) 11, FReeman (2001a)
29 f., Gaoz (1873-1875) 352-361, GonzaLEz PoNce (1995)
142, KocH (1986) 1-28, KocH (1991) 20 f., MED (1991) 46—
50, MurpHY (1977) 9, 52, O’RaHILLY (1946) 7, PowELL (1958)
25 f., ScHULTEN (1922) 81, VILLALBA 1 VARNEDA, a.a.0. 77 A.
35, Zwicker 1 adn.

3 FREeMAN (1996) 16 A. 16, Freeman (2001a) 29.

3 Diese Etymologie wurde erstmals, soweit ich sehe, von Sir
John Ruys, RC 2 (1873-1875) 196 vorgeschlagen. S. dazu
weiters IEW 793, Husert (1950) 247, BirkHaN (1970) 109 A.
29, BIRKHAN (1997) 37, FREEMAN (1994a) 40 A. 1, FREEMAN
(1996) 16 A. 16, Kocu (1986) 6 f., Kocn (1991) 20 f., Karin
StuBer, The Historical Morphology of n-Stems in Celtic
(= Maynooth Studies in Celtic Linguistics III), Maynooth
1998, 95-97, MaIer (2000a) 132. Diese Herleitung ist aller-
dings nicht unumstritten: s. dazu Gamoz (1873-1875) 357 f.
und DE VRIEs (1961) 127 A. 82. — Die Aspiration in Formen
wie Hibernia kénnte noch ein Reflex des *p sein [freundlicher
Hinweis von Dr. David STIFTER].

Aber von hier ist es zur Heiligen Insel — so nannten sie die
Alten — eine Schiffsfahrt von zwei Tagen. Diese liegt reich
an Land zwischen den Wogen und das Volk der Hiernier
bewohnt sie weithin. In der Néhe erstreckt sich riickwérts
die Insel der Albionen.

sicher keltischen N[amen] sehen.“”” Interessant ist auch
die offensichtliche Eigenbezeichung der Bewohner Britan-
niens als A/biones.*® Diesem VN (respektive dem ON lat.
Albio, kelt. *Albiin*) liegt wohl das idg. Farbadjektiv
*alb"o- ,weill* (vgl. lat. albus) zugrunde. Davon ausge-
hend vermutete man in der &lteren Forschung, daB diese
Bezeichnung von den weilen Kreidefelsen an der Siid-
kiiste Britanniens herrithre.* Heute neigt man jedoch im
Allgemeinen zu der Ansicht, da der Name mit kymr.
elfydd ,Welt* zu verbinden sei, welches nach den kymri-
schen Lautgesetzen auf keltisch *albijo- zuriickgehen
mufB.*" Mit diesem Wort wurde urspriinglich wohl die
Jichte Oberwelt® bezeichnet. Im Gegensatz dazu stehen
zweil weitere keltische Begriffe fiir die ,Welt‘. Zum einen
*dubno-, was ebenfalls ,Welt® bedeutet, aber die dunkle,
unteriridische.*> Zum anderen *bitu- (zur idg. Wurzel
*gleih,- leben® gehorend, vgl. air. bith, kymr. byd ,Welt,
Leben®), womit die in der Mitte angesiedelte Welt der
Lebenden gemeint ist.** Interessant ist auch, dafl es zu
diesen drei Wortern fiir ,Welt® auch komponierte PNN,

37 BIRKHAN (1970) 109 A. 29.

3 Plin. nat. hist. 4, 111 nennt ibrigens einen gleichnamigen

Stamm in der Hispania Tarraconensis.

Dal} Albion ein alter Name fiir Britannien ist, wird auch aus

Plin. nat. hist. 4, 102 ersichtlich: ,,Sie selbst [gemeint ist die

insula Britannia] trug den Namen Albion, ... (Albion ipsi

nomen fuit, ...). Offensichtlich aus Plinius schopft auch Beda,

hist. eccl. 1, 1, wenn er schreibt: ,,Britannien, eine Insel im

Ozean, die einst Albion hieB, ... (Britannia Oceani insula, cui

quondam Albion nomen fuit, ...). Fir weitere Belege s. HOLDER

1 83 f., River — Smith (1979) 39, 247 f£.

4 So noch HoLpEr I 83.

4 S. dazu Koch (1986) 3-5, River — SmitH (1979) 248, MEID
(1991) 47, Sterckx (1996) 42, BirkHAN (1997) 50, 784, StU-
BER, a.2.0. 101 f., DELAMARRE (1999) 32 + A. 2, MAIER (2000a)
132, DeLAMARRE (2001) 32 =(2003) 37 f., KaLyGin (2003)
71-73, MAIER (2003b) 21 f.

42 S. dazu MED (1991) 47, DELAMARRE (1999) 32, DELAMARRE
(2001) 127 =(2003) 151 f., KaLycin (2003) 71-73.

4 S. dazu ausfiihrlich DELAMARRE (1999) 32-35 und DELAMARRE
(2001) 66.

39
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namlich Albiorix,** Dumnorix® und Biturix,** alle mit der
Bedeutung ,Weltkonig®, gibt. Wenn sich die Kelten der
britischen Inseln als ,Weltbewohner® (4lbiones) bezeich-
neten, konnte das jedenfalls, nach der durchaus plausiblen
Ansicht einiger Forscher, eine mythologische Signifikanz

1T2[?]

ScHULTEN (1922) 57 f. = GoNzALEz PoNCE (1995) 146:

Ophiussa porro tanta panditur latus

quantam iacere Pelopis audis insulam

Graiorum in agro. haec dicta primo Oestrymnis est
locos et arva Oestrymnicis habitantibus,

post multa serpens effugavit incolas

vacuamque glaecbam nominis fecit sui.

Mit groflen Vorbehalten habe ich auch dieses Testimo-
nium in meine Sammlung aufgenommen, weil in der &lte-
ren, aber auch jiingeren Forschung hierin gelegentlich ein
Bezug zur Einwanderung der Kelten nach Spanien und
indirekt auch zu deren Religion vermutet wurde, was
jedoch aus mehreren Griinden sehr zweifelhaft ist.*® Avie-
nus spricht hier von Ophiussa, was soviel wie ,Land der
Schlangen® (von 6@ig ,Schlange) bedeutet und eine alte
griechische Bezeichnung fiir den Westen (und Norden?)
Hispaniens ist.* Noch élter als diese sei aber Oestrymnis,
das Land der Oestrymnici, die von einer groen Anzahl von

4 So kennen wir einen Galaterfiirsten "AABLOpiE, auBerdem den
auf dem Berg Ventoux in der Provence verehrten Gott Mars
Albiorix und ebenfalls aus der Provence eine Gottin Albiorica.
S. die Belege bei HoLper I 85, weiters MEem (1991) 48,
DELAMARRE (2001) 32 = (2003) 37 f., FReemAN (2001b) 26 f. +
A. 54, KaLyain (2003) 72.

4 Der Bruder des Diviciacus und beriihmte Widersacher Caesars.
Fiir die lit. und numismatischen Belege s. HoLper 1 1358—
1361, Evans (1967) 85 f., KaLyGiN (2003) 72.

4 Wir kennen durch Caesar den zentralgallischen Stamm der
Bituriges, von dem sich wiederum der PN Biturix ableitet, fiir
die Belege s. HoLper I 434-441, 111 875-880, vgl. auch FREE-
MAN (2001b) 31.

47 So z.B. Kocu (1986) 4: ,,When the ancient British called
themselves Albiones this signified, essentially, dwellers on the
earth’s surface, and the primary distinction was being made not
against the Irish or Gauls or non-Celtic ethnolinguistic groups,
but against supernatural beings thought to inhabit the infernal
regions and watery depths — in other words an essential oppo-
sition of mortals vs. immortals.” — Mg (1991) 47: , Mir ist
jedoch wahrscheinlicher, dal der Name nicht eine realtopo-
graphische, sondern eine mythologische Signifikanz hatte.” —
Offensichtlich zustimmend in ihren Rez. von ME (1991) auch

besitzen und als Indikator fir ein keltisches Weltbild, als
Hinweis auf bestimmte kosmologische Vorstellungen ge-
deutet werden.*” Da jedoch der Text des Avienus fiir
diese Thematik selbst keine weiteren Anhaltspunkte lie-
fert, sei hier nur darauf verwiesen.

Avienus ora maritima 152—-157

Ophiussa ferner erstreckt sich in einer solchen Breite, wie
die Insel des Pelops im Gebiet der Griechen liegen soll.
Dieses Land wurde frither Oestrymnis genannt und
Oestrymniker bewohnten seine Orte und Felder. Spéter
schlug eine grofe Zahl von Schlangen die Einwohner in
die Flucht und gab dem verlassenen Land ihren Namen.

Schlangen (multa serpens) vertrieben worden sein sollen.>
Adolf ScHULTEN stellte nun die Vermutung auf, daf} sich
hinter der Legende von der Vertreibung durch Schlangen
ein historischer Kern verberge, und dal mit diesen Tieren
der Volkstamm der S/ajefes gemeint sein miisse, deren
Namen die Griechen von cfineg ,Schlangen® ableiteten.’!
Die nur von Avienus genannten S/ajefes sollen ndmlich
gemeinsam mit den Cempsi die steilen Hiigel im Gebiet
von Ophiussa innehaben (VV. 195f.: Cempsi atque
S/ajefes arduos collis habent/ Ophiussae in agro. ...). Als
weitere Stiitze fiir diese Gleichung verweist SCHULTEN auch

Edgar C. PoLomt und Claude Sterckx. — Vgl. auch die inter-
essanten Ausfithrungen von DELAMARRE (1999) 32-38.

4 Zwicker hat die Stelle nicht aufgenommen, sagt jedoch S. 1
adn.: ,,Fortasse alia quaedam huius Periplus ad Celtarum refe-
renda sunt religionem.*

4 ANTONELLI (1998) 158: ,,Secondo la descrizione avianea, Ofi-
usa corrisponde alla regione nord-occidentale della penisola
iberica ...“. — GoNzALEZ PoNcE (1995) 145: ,,... el territorio de
Ofiusa, que se corresponde con la fechada occidental de la
Peninsula ...“. — Bei Adolf SchuLTeN, Ophiussa (5.), RE
XVIIL1 (1939) 664 f. gewinnt man den Eindruck, daf3 Ophi-
ussa die Bezeichnung fiir das gesamte Hispanien sei, was be-
stimmt nicht zutrifft.

0 S. dazu auch Adolf ScHuLTeN, Oistrymnis, RE XVII.2 (1937)
2287 f.

S ScHuLTeN (1922) 85: ,,In eo quod de Estrymnicis a serpentibus
fugatis narratur res vera subindicari videtur, scilicet serpentes
(ofmeg) videntur dici Sefes-Celtae (v. 195), a quibus Ligures
expulsi sunt.”, vgl. auch 88: ,,Sefum ... nomen, quod solum
in Periplo invenitur, Sepes fuisse conieceris et propter fabulam
illam, in qua Sefes ofineg sunt, et propter nomina similia Sep-
elacum, Sep-aris, Sep-ari ...



20 Die Religion der Kelten in den antiken literarischen Zeugnissen

auf die zahlreichen bildlichen Darstellungen von Schlan-
gen, gerade aus dem Nordwesten Spaniens und meint, dal3
dieses Tier das Totem der S/a/efes gewesen sein soll.”> Mag
zwar die Gleichsetzung des Mythos von der Schlangenin-
vasion mit den S/a/efes noch hingehen, so bewertet man
andererseits die von ScHULTEN fiir dieses Volk postulierte
keltische Herkunft mittlerweile ausgesprochen skeptisch.*
Angesichts dieser berechtigten Zweifel an der Keltizitdt der
S/a]efes sollte man dieses Zeugnis auch nicht als Beispiel
fiir einen etwaigen keltischen Schlangenkult oder gar
Totemismus heranziehen.®® Zudem konnte José¢ Carlos
BerMEIO BARRERA meiner Ansicht nach iiberzeugend be-

weisen, daB3 es keinen Grund gebe, hinter den Versen des
Avienus einen indigenen, keltischen Mythos zu vermuten.>
Zum einen ist das Motiv von Schlangeninvasionen bei
zahlreichen indogermanischen Volkern anzutreffen, zum
anderen findet sich gerade in der griechischen Mythologie
einige Male die Vorstellung von an der Peripherie der be-
wohnten Welt befindlichen Gebieten oder Landstrichen,
die von Schlangen bewohnt werden.’® BERMEIO BARRERAS
Ansicht nach handelt es sich auch im vorliegenden Fall um
einen griechischen Mythos, der auf das, aus damaliger
griechischer Sicht, unzugéngliche Nordwestspanien iiber-
tragen wurde.”’

1T 3 Avienus ora maritima 164—171

ScHULTEN (1922) 58 = GonzALEZ PoNcE (1995) 147 = ZWICKER 1:

... post pelagia est insula

herbarum abundans ad{(que) Saturno sacra.’
sed vis in illa tanta naturalis est,

ut siquis hanc innavigando accesserit,

mox excitetur propter insulam mare,
quatiatur ipsa et omne subsiliat solum

alte intremescens, cetero ad stagni vicem
pelago silente.

Diese Verse beschéftigen die Forschung schon seit 1én-
gerem, jedoch werden die Angaben denkbar kontrovers
interpretiert, was abermals die Problematik der ora mariti-

52 So Adolf ScHULTEN, Sefes, RE S VIII (1956) 715, woflir er sich
auf einen Artikel von F. LorEz CUEVILLAS — F. Bouza BrEY, Os
Oestrimnios, os Saefes e a Ofiolatria na Galizia, Arquivo do
Seminario de Estudios Galegos 2 (1929) 29 ff. stiitzt. Die Ar-
beit konnte ich leider nicht einsehen, nach BErRMEIO BARRERA
(1986) 58 sollen jedoch die beiden Autoren ScHuLTENs Theorie
von der Gleichsetzung der Schlangen mit den S(a)efes liber-
nommen haben und ,,ampliandola en sus consecuencias, al
hacer de la serpiente el animal tétem de ese pueblo céltico
invasor y al sefalar la supervivencia de ese culto de origen
totémico en el riquisimo folklore galaico de la serpiente.” — Ein
Referat dieser Theorien, freilich ohne Wertung, findet sich
auch bei Tovar (1974/76/89) 111 134.

53 Ebenso skeptisch tibrigens wie die Keltizitit der Cempsi und
der an anderer Stelle (V. 485) genannten Berybraces: Kocu
(1979) 390 A. 9: ,,Im tibrigen ist es trotz heftiger Bemithungen
bislang nicht gelungen, das Keltentum der Cempsi und Saefes
nachzuweisen.” — Tovar (1986) 80: ,,Tribes of the Peninsula
like the Cempsi (v. 195 ff., 257, 301), Sefes (v. 195, 199) and
Berybraces (v. 485), could be Celtic, but linguistically such
names are not conclusive.” — Tomascuitz (1994) 18 = Toma-
scHITZ (2002) 24: ,,Man hat auch fiir die von Avien genannten
Einzelvélker der Berybraces, Cempsi und Sefes keltisches

... dann folgt eine pelagische Insel, iiberreich an Gras und
dem Saturn heilig. In ihr ist eine so gewaltige Naturkraft,
daB3, wenn sich jemand mit dem Schiff ndhert, das Meer in
der Néhe der Insel alsbald in Erregung gerit, sie selbst
erschiittert wird und der ganze Boden sich erhebt aus der
Tiefe erbebend, wihrend das iibrige Meer ruhig wie ein
Teich bleibt.

ma als Quelle veranschaulicht. Bei Zwicker fand die Stelle
deswegen Aufnahme, weil er sich fiir seine Ausfithrungen
zu Avienus auf den Kommentar von Adolf ScHULTEN

Volkstum postuliert und daraus weitreichende Schliisse auf
keltische Wanderungen nach Iberien bzw. innerhalb der Py-
rendenhalbinsel gezogen. Die Keltizitdt dieser Stamme wahr-
scheinlich zu machen und die daran ankniipfenden Schluf3-
folgerungen argumentativ entsprechend abzusichern, ist aber
in keinem Fall gelungen.” — S. auch WEISGERBER (1931a) 194,
RaNKIN (1996) 7, Lorrio (1997) 34 f., SaLiNAs DE Frias (1999)
219 f., MaIer (2000a) 87. — Anders noch LamBriNo (1955/56)
5-33.

3 So geschehen etwa bei LaAMBRECHTS (1954a) 14 f. A. 6, BLAz-
QuEZ (1957a) 27, BLAzQuUEZ (1962) 29, BLAzQuUEZ (1973) 794 f.,
Ross (1974) 431, Brazquez (1975) 75, Mureny (1977) 54,
BrAzquEez (1983) 259 und VILLALBA 1 VARNEDA, a.a.0. 114 A.
47, BrLAazquez (2001a) 266. — Etwas vorsichtiger in diesem
Punkt ist bE VRIES (1961) 169 f.

3 BERMEJO BARRERA (1986) 57-65.

% BerMEJO BARRERA (1986) 63 f. mit den Belegstellen.

37 BerMEJO BARRERA (1986) 65.

8 So der Text des Verses 165 nach SCHULTEN (1922) 58 = ZWICKER
1 = Murpny (1977) 12 = GonzALEzZ Ponce (1995) 147, Stich-
TENOTH (1968) 22 hat nur ad, Souto (1933) 386 und ANTONELLI
(1998) 120 haben atque.
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stlitzt.® Diesem zufolge wird die Insel pelagia genannt,
weil sie sich im Unterschied zu den anderen im Periplus
genannten Inseln nicht in Kiistenndhe, sondern auf hoher
See befinde. ScHULTEN identifiziert diese pelagia insula mit
dem heutigen Berlenga, an der portugiesischen Kiiste ge-
geniiber dem Cabo Carvoeiro.”” Diese Identifizierung
wurde zwar von den meisten Forschern iibernommen,®'

blieb jedoch nicht unwidersprochen. Fiir Alberto Souto
¢ 62

bedeute das Adjektiv pelagia hier nicht ,auf hoher See‘,
sondern weise vielmehr auf eine Lokalisierung in der Nihe
einer FluBmiindung, was auch wesentlich besser zu den
von Avienus beschriebenen Naturphdnomenen auf dieser
Insel passen wiirde.® Seiner Ansicht sei die Insel in der
Miindung des Vouga, am Unterlauf des Aveiro zu suchen.*
Eine Losung in dieser Frage vermag ich nicht zu geben, ich
lasse daher pelagia uniibersetzt.%

Entscheidender fiir unsere Belange ist jedoch, dafl die
Insel moglicherweise von Kelten besiedelt war.®® Wenn

3 Zwicker 1 adn. mit Verweis auf ScHULTEN (1922) 86.

€ ScHuLTEN (1922) 86: ,Insula Saturno sacra pelagia dici-
tur, quia ceterae quas P. nominat insulae orae vicinae sunt.
meloylo e Periplo sumptum est. Insula Saturni est Berlenga,
promunturio Cabo Carvoeiro opposita ...“. — MULLENHOFF
(1870/1906) 1 101 hielt eine Lokalisierung noch fiir unmog-
lich. — JurLian (1903b) 88 A. 5 meinte hierzu: ,,... I’ile sacrée
et verte qui tremble, est peut-étre bien I’ile Sainte-Claire de
Saint-Sébastian.*

¢ BerTHELOT (1934) 64 f., CrLemeN (1941/42) 117, MurpHY
(1977) 54, VILLALBA 1 VARNEDA, a.a.0. 80 A. 50: , Identificable
amb alguna del conjunt d’illes que s’estenen davant del cap
Carvoeiro: illes Berlangas, Estelas i Farilhdes.”, ANTONELLI
(1998) 160: ,Forse identificabile con le isole Berlenga, al
largo di capo Carvoeiro.*

2 Souro (1933) 390: ,,Pelagus, derivado do grego, significava
pois, na antiguidade latina como dizem varios dicionarios, ndo
mar alto e profundo, mas uma bacia deltaica ou lagunar, um
mar interior, a agua espraiada de um rio, um esteiro.” Dement-
sprechend tibersetzt er die Verse ,,Depois hd uma peninsula ou
uma ilha no meio de um estuario, abundante em ervagens e
consagrada a Saturno ... Im TLL X.1 p. 989, s. v. pelagius
wird jedoch gerade das pelagia est insula des Avienus als
Li[nsula] in alto mari sita® verstanden.

% Allerdings gehoren die VV. 166-171 wohl kaum zum ur-
spriinglichen Periplus, sondern sind wahrscheinlich eine spa-
tere Zutat, wie schon MULLENHOFF (1870/1906) 1 101 vermu-
tete. So auch AnToNELLI (1998) 50 f.: ,,A piu tarda inserzione
di materiali recenziori andranno invece addebitati le annota-
zioni sugli straordinari fenomeni naturali che si verificano in-
torno all’isola di Saturno (166—171) ...“. — Moglicherweise
konnen diese eigentiimlichen Naturphdnomene als Ausdruck
fiir das Walten eines gottlichen Numens verstanden werden.
Man vgl. die von Pomp. Mela 3, 22 [*] beschriebene Insel
Antros an der franzosischen Atlantikkiiste vor der Garonne,

dem so ist, dann diirfte sich hinter der Nennung des romi-
schen Saturnus ein spezifisch keltischer Gott, dessen Name
allerdings offen bleiben muB, verbergen. Der eigens beton-
te Grasreichtum der Insel konnte darauf hindeuten, daf}
dieser Saturnus unter Umstinden mit Fruchtbarkeit im
Zusammenhang steht. Das sei jedoch nur als Moglichkeit
erwogen. Einige Forscher vermuteten hinter dem romi-
schen Gott den phonikischen Baal mitsamt seinen Men-
schenopfern,®” wofiir der Text selbst jedoch keine Anhalts-
punkte liefert. Die hohe religiose Bedeutung der dem
Festland vorgelagerten Inseln bei den Kelten wird noch
durch zahlreiche andere antike und dann vor allem verna-
kuldre Texte bezeugt.®® Weitere Parallelen zu vorliegender
Stelle liefern zwei Berichte von Plutarch. In dessen Schrif-
ten Uber das Verschwinden der Orakel (de defectu oracu-
lorum 18 [*]) und Uber das Gesicht im Monde (de facie in
orbe Lunae 26 [*]) ist von einer Insel in der Néhe Britan-
niens die Rede, auf welcher der von Briareos bewachte

von der die Einheimischen glaubten, sie schwebe und erhebe
sich bei steigender Flut.

¢ Souro (1933) stiitzt sich fiir seine Ansicht auf eine alte Theorie
von F. MaRrTINS SARMENTO, Rufus Festus Avienus. Ora mariti-
ma. Estudo d’este poema na parte respectiva a Galiza ¢ Portu-
gal, 2Oporto 1896 [non vidi]. Offensichtlich zustimmend auch
GonzALEZ Ponck (1995) 147 A. 23.

% Auch wenn die meisten Ausgaben im Sinne SCHULTENS tiberset-
zen: STICHTENOTH (1968) 23: ,,Insel, mitten im Meer gelegen®,
MurpHy (1977) 13: ,,an ocean island*, ANTONELLI (1998) 121:
,un’isola in alto mare*, GoNzALEz PoncE (1995) 147: ,una isla
marin®, VILLALBA 1 VARNEDA, a.a.0. 80: ,,una illa a alta mar®,
BerTHELOT (1934) 64 iibersetzt zwar ,une ile pélagienne®,
merkt dazu jedoch 64 A. 6 an: ,,C’est-a-dire en haute mer.*

6 CLEMEN (1941/42) 117.

7 So MULLENHOFF (1870/1906) I 101. Eine solche Identifizierung
soll nach MurpHY (1977) 54 und VILLALBA 1 VARNEDA, a.a.0.
80 A. 50 auch ScHULTEN vorgenommen haben. In seiner Aus-
gabe von 1922 schreibt ScHULTEN jedoch nur 31: ,,Saturnus in
insula Berlenga et prom[unturium] Sagres cultus [= Avien. ora
marit. 215] deus esse videtur, cui humanae hostiac immolaban-
tur.“ und 86: ,,Saturnus deus indigena est, cui humanae ho-
stiae immolabantur ...*“. — Von einer Gleichsetzung mit Baal ist
dort expressis verbis noch nicht die Rede, sie wird nur impli-
ziert, wie SCHULTEN (1952) 137 und ScHuLTEN (1955/57) 1 266
zeigen: ,,«Insel des Saturn» = Baal, dem wir an dieser Kiiste
auch auf Kap. S. Vincent und Kap Sagres und vielleicht auf
auf Kap Roca begegnen®. — Allgemein zu Saturn in Hispanien
s. BLEcH (1978).

% An antiken Nachrichten sei nur auf Artemidoros F 34 HAGENOW
= Strab. Geogr. 4, 4,6 [19 T 2], Poseid. FGrHist 87 F 56
= Strab. Geogr. 4, 4,6 [20 T 7], Pomp. Mela 3, 48 [*] verwie-
sen. S. dazu ausfiihrlicher LE Roux (1962a) 1051-1062, LoFr-
LER (1983) passim, WEBSTER, J. (1995a) 451, MaIer (2001a)
94-99.
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Kronos (= Saturnus) gefangengehalten werde.® So wie im
Fall von Avienus diirfte es sich auch dort um die interpre-
tatio graeca eines uns unbekannten indigenen Gottes han-
deln.”® Auf den jiingst von Bernhard Maler ins Gesprich
gebrachten moglichen Bezug zwischen Avienus’ ,.Insel,

iiberreich an Gras und dem Saturn heilig” und der mittel-
kymrischen Bezeichnung der heutigen Inseln Lundy und
Wight als Ynys Weir (,Grasinsel® oder ,Insel des Gweir®)
sei hier nur hingewiesen.”!

1T4[?] Avienus ora maritima 241-244

ScHULTEN (1922) 60 = GoNzALEZ PoNcE (1995) 155:

iugum inde rursus et sacrum infernae deae
divesque fanum, penetral abstrusi cavi
adytumque caecum. multa propter est palus
E[t]rebea’ dicta.

Johannes ZwickER rdumte ein, dal moglicherweise auch
andere Stellen aus der ora maritima fiir die keltische Reli-
gion verwertbar sind,” fiihrte aber in seiner Sammlung nur
insgesamt drei Stellen an (VV. 108-111[1 T 1], VV. 164 £,
[1T3], VV. 644-666 [1 T 5]). Als eine dieser moglichen
Stellen kommen die oben angefiihrten Verse in Betracht.
Avienus beschreibt hier den Stidwesten Hispaniens jenseits
der Strale von Gibraltar, die Kiiste der heutigen spanischen
Provinz Huelva am Golf von Cadiz. Der hier genannte
Hiigel mit dem Heiligtum einer Unterweltsgdttin wurde
von Adolf ScHULTEN mit jenem identifiziert, auf dem sich
heute das Kloster S. Maria de la Rabida befindet.”* Er
vermutete weiters, dall die hier genannte dea inferna viel-

% Auf die Parallele bei Plut. de def. orac. 18 [*] verweist bereits
SchuLten (1922) 86. Unverstindlich ist mir, wie er darauf
kommt, daf} die Einwohner dieser Insel Menschenfleisch den
(... cuius incolae carne humana vescebantur ...), wovon bei
Plutarch nichts steht. Im Gefolge ScHULTENS auch STICHTENOTH
(1968) 58: ,Plutarch de def. orac. 18 berichtet iiber eine
Saturninsel bei Britannien ..., deren Bewohner Menschen-
fleisch dfen, ...

70 MAIER (2001b) 87 f.

71 S. dazu Maier (2001a) 96 und Maier (2001b) 87: ,,Als ein
weiteres Beispiel [fiir eine Insel mit theophorem Namen] wire
an Ynys Weir zu denken, falls Gweir darin urspriinglich als
Eigenname aufgefafit wurde. Dabei stellt sich im Hinblick auf
die mythologische Bedeutung der Insel Grassholm im zweiten
der Vier Zweige des Mabinogi auch die Frage, ob die doppelte
Verwendung des Namens Gweir als Eigenname und Gattungs-
name (,Gras‘) in einem ursdchlichen Zusammenhang steht.
Falls dem so sein sollte, ergdbe sich moglicherweise auch ein
Bezug zu jener Stelle aus der Ora maritima des Avienus, in
der von einer Insel vor der iberischen Kiiste, ,reich an Gras
und dem Saturn geweiht® die Rede ist.

2 Die editio princeps hat hier Etrephaea, was von Kaspar Barth

Hierauf kommt wieder ein Hiigel und ein der Gottin der
Unterwelt geweihter reicher Tempel, ein Heiligtum in einer
verborgenen Hohle und ein unterirdisches Allerheiligstes.
In der Néhe befindet sich ein groBer Sumpf, der Erebea
genannt wird.

leicht identisch mit der spiter in jener Gegend verehrten
Gottin Ataecina sei.” Diese Hypothese SCHULTENS basiert
auf der Gleichsetzung von Ataecina mit der romischen
Gottin Proserpina in Inschriften,”® was fiir einen chthoni-
schen Aspekt der indigenen Gottheit sprechen wiirde. Eine
weitere mogliche Stiitze fiir die Deutung als Unterweltsgot-
tin bietet der GN selbst, wobei dessen Etymologie, bedingt
unter anderem durch die stark variierenden Namensformen
in der epigraphischen Uberlieferung, Gegenstand von Kon-
troversen ist. Ein Vorschlag von b’ ARBOIS DE JUBAINVILLE
war, den GN als Kompositum *Ate-gena die ,Wiedergebo-
rene‘ zu deuten, eine Interpretation, der sich auch andere
Forscher angeschlossen haben,”” die allerdings nicht unwi-

zu Erebea verbessert wurde, worin ihm MULLENHOFF (1870/
1906) I 118, ScHuLTeEN (1922) 60, MurpHY (1977) 16, vgl. 57,
GonNzALEZ PoNcE (1995) 155 gefolgt sind. Die Lesung Etre-
phaea wird hingegen beibehalten von BErTHELOT (1934) 76 f.,
VILLALBA 1 VARNEDA, a.2.0. 83 f., ANTONELLI (1998) 126 f. Und
SticaTENOTH (1968) 27 schlieflich verbessert iiberhaupt gleich
zu Erythaea.

7 Zwicker 1 adn.: ,Fortasse alia quaedam huius Periplus ad
Celtarum referenda sunt religionem.*

7 ScHULTEN (1922) 91, betreffs der Lokalisierung s. auch BEr-
THELOT (1934) 77, BLAzQuUEZ (1975) 165, Murphy (1977) 56 £.,
VILLALBA 1 VARNEDA, a.a.0. 84 A. 73, GonzALEzZ PoncE (1995)
156 A. 47.

7> ScHULTEN (1922) 91.

76 Auf insgesamt drei Inschriften wird Ataecina mit Proserpina
geglichen; s. dazu ALVAR (1999) 49 + AA. 20 f.

7 Henri b’ ArBois DE JUBAINVILLE, Les Celtes en Espagne, RC 14
(1893) 389, Lerte pE Vasconcerros II 161-163, ScumiDT
(1957) 136 + AA. 3 f., Evans (1967) 144. Wobei D’ ArBoIs
spéter — in seiner Rez. von LEITE DE VasconcEiLLos IT (RC 27
(1906) 106) — eingestand, daB die Etymologie unbekannt
sei.
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dersprochen blieb. Bereits STEUDING stellte das Theonym
zu air. adaig ,Nacht’. Auch diese Deutung fand einige
prominente Anhidnger und wurde gerade in jlingster Zeit als
die wahrscheinlichere favorisiert.”® Allerdings widerspre-
chen sich die genannten Interpretationen eigentlich nur auf
der etymologischen Ebene, nicht jedoch auf der funktionel-
len Ebene, worauf ALVAR mit Recht hinwies.” Wenn man
es auch durchaus wahrscheinlich machen kann, dal} Atae-
cina eine Unterweltsgottin ist, deren Name sich aus dem
Keltischen erkldren 146t, so bleibt die Identifizierung des

hier bei Avienus genannten fanum mit einer Kultstétte fiir
besagte Gottin dennoch duBerst problematisch. Denn der
zeitliche Abstand zwischen den Quellen Avienus’, in wel-
che Zeit man diese auch immer datieren mag, und den
Inschriften flir Ataecina, die alle ausnahmslos erst aus der
Kaiserzeit stammen, ist gewaltig und sollte einen daher
schon a priori skeptisch stimmen. Die Problematik von
Avienus als Quelle und die Unkenntnis iiber die prardmi-
sche Form der Verehrung von Ataecina machen eine solche
Gleichsetzung noch unsicherer.®

1T5 Avienus ora maritima 644—646

ScHULTEN (1922) 72 = GonzALEZ PoncE (1995) 196 = ZwicKEr 1:

at rupis illud erigentis se latus,
quod [d]edit amne(m), gentici cognomina{n)t
solis columnam.

Fiir Adolf ScHULTEN ist der hier genannte Flufl die Rhone
und der von den Einheimischen solis columna genannte
Berg der Dammastock, wo der Ursprungsort der Rhone ist.
Die dahinterliegende Idee lebe noch in den modernen
Oronymen Sonnenhorn oder Sonnighorn, wie sie in den
Alpen nicht selten sind, fort.*" Fiir André BERTHELOT hinge-
gen kommen fiir eine Identifizierung der solis columna
mehrere Berge in Frage, da vergleichbare Bezeichnungen,
wie Pic du Midi, Aiguille du Midi, Dent du Midi, Meije in

® H. STEUDING, Ataecina (oder Adaegina), in: Roscher 1.1
(1884—1886) 663, C. Hernando Barmori, Ataecina, Adaegina,
Emerita 3 (1935) 214-224, ALBerTOs FIRMAT (1966) 38, Un-
TERMANN, in: Actas IV, 66. Dazu jetzt ausfithrlicher Luian
MARTINEZ (1998) 291-306, spez. 301, wo mit Verweis auf die
wahrscheinlich urspriingliche Form des GN Adaecina
p’ArBois’ Etymologisierung fiir unmdglich erklart wird; s.
auch Arvar (1999) 47-52. — Unentschieden 146t die Frage
Marco SIMON (1993a) 490, Marco SiMON (1998) 63, der nicht
einmal den keltische Ursprung des GN fiir gesichert hélt. Vgl.
jetzt auch OLIVARES PEDRENO (2002) 247 und ProOsper (2002a)
299 f. (mit einem ganz neuen Vorschlag fiir die Etymologie des
GN).

™ ALvar (1999) 48: ,Evidemment, les trois possibilités ne
s’excluent que sur le plan étymologique, mais du point de vue
fonctionnel, elles sont complémentaires, étant donné que
LHnuit®, ,enfer” et ,agriculture” partagent un champ symbo-
lique dans lequel Proserpine se meut probablement aussi a
I’aise qu’Ataecina.”“. — S. auch SaLiNas DE Frias (2001a)
200 f.

8 Fiir eine Identifizierung nach ScHULTEN sprechen sich aus:
BLAzquEez (1962) 43, BLAzquez (1973) 735, BLAzQuUEZ (1975)
41, BrAzquez (1986) 218 f., BrLAzquez (1991) 62, ALVAR
(1999) 48 + A. 17; skeptischer ist Marco SIMON (1998) 64:

Aber jene Seite des hochragenden Berges, die den Fluf

hervorbringt, nennen die Einheimischen ,Sdule der

Sonne‘.

den Alpen héufig sind.®?> Wie auch immer man zu den
Lokalisierungen stehen mag, entscheidend ist, daf} dieses
Zeugnis von der keltischen Religionswissenschaft herange-
zogen wurde. Alfred HoLpeEr und Carl CLEMEN sehen in
dieser Stelle einen Beleg fiir Sonnenverehrung bei den
Kelten.®* Selbst wenn man schon ldngst den dlteren natur-
mythologischen Spekulationen der é&lteren Forschung
skeptisch gegeniibersteht,** , darf angenommen werden,
dafl die Himmelskorper, also Sonne, Mond und Sterne,

,,Und, wenn nicht die zeitliche Differenz wire, konnte man die
in einigen Versen der Ora Maritima (241-243) im Gebiet der
Strale von Gibraltar angesiedelte Kultstatte ebenso mit der
Unterweltsgéttin [Ataecina] in Verbindung bringen.” S. auch
die generellen Bedenken von SaLiNas DE Frias (2001a) 191:
.. las influencias clasicas en el culto de Ataecina son tan
considerables que cualquier conclusion sobre su primitivo
caracter y el culto que recibiera en época prerromana es pura-
mente especulativa.®

81 ScuuLTeN (1922) 120, wo er darauf verweist, daB auch der
Scholiast zu Dionys. Perieg. 290 = GGM 1I 443 die Sonnen-
sdule gekannt hat: 0 8¢ ‘Hpudavog €€ 6povg KOAOVHLEVOL
‘HAtov dxtic. ScHUuLTENS Lokalisierung folgten auch CLEMEN
(1941/42) 177 f., pE Vries (1961) 131 A. 98, Mureny (1977)
72.

8 BerTHELOT (1934) 107 A. 1. Beide Positionen nennen VILLALBA
1 VARNEDA, a.2.0. 106 A. 212 und GonzALEZ PoNcE (1995) 196
A. 217, ohne eine Entscheidung zu treffen. ANTONELLI (1998)
190: ,,Da identificare in uno dei picchi delle Alpi occidentali,
dove, sostiene Schulten, assai diffuso sono gli oronimi tipo
Sonnenhorn.” — Nicht zu folgen vermag ich den Spekulationen
zu dieser Stelle von SticuTENOTH (1968) 69.

8 Hovrper II 1599, CLEMEN (1941/42) 117 £.

8 S. dazu MaIER (1994) 294 f.
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auch die Kelten stark genug beeindruckt haben, um in ih-

nen das Walten einer gottlichen Macht wahrzunehmen und

dementsprechend ihnen auch einen Kult zu widmen.“** Die

Stelle wurde auch im Zusammenhang mit den kosmischen

Vorstellungen, die die Kelten vom Himmel besessen haben

85

86

DE VRIEs (1961) 131.

So bereits JuLLian (1903b) 87 + AA. 2 f.; s. dazu BIRKHAN
(1997) 781 f.: ,,Immerhin scheint die kosmische Vorstellung
der alten Kelten einen Himmel gekannt zu haben, der entweder
als grofles Wasser gedacht war oder aus einer festen Substanz
(Stein?) bestand. Ob er auf einer zentralen Weltsdule (ver-
gleichbar der germanischen Irmensil) aufruhte oder am Rande
von Stiitzen (vergleichbar den vier himmeltragenden Zwergen
in der Edda) gehalten wurde, konnen wir nicht entscheiden.*

mogen, herangezogen. Unter Umstidnden konnte die solis
columna als ein Hinweis auf eine zentrale, den Himmel

tragende Weltsdule verstanden werden.®® Wir kommen

mangels weiterer Quellen hier letztlich {iber reine Ver-

mutungen nicht hinaus.*’

87

BirknAN (1997) 782 A. 2 verweist hierfiir ausdriicklich auf die
Stelle aus der ora maritima. Mit der Vorstellung einer Welt-
sdule verbindet die Stelle auch SoreNA GENzOR (1995) 229, der
jedoch irrtimlicherweise von ,,una Solis columna alli donde
nace el Rin“ spricht.

S. dazu CLEMEN (1941/42) 117 A. 1 mit Kritik an dlteren Spe-
kulationen von MacCurrocu (1911) 228 und MacCuLLocH
(1913) 12 f. — s. auch NitscHkE (1983) 20 + A. 69.
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2. HERODOTOS

2T1 [Fl Herodotos historiae 5, 4,1 f.

12 p. 2, 18-25 DieTscH — KALLENBERG = ZWICKER 304:

Tpovool 8¢ Ta pev dAAa mhvta KoTd ToOTH TOlol
dAAotor OpNiEL Emitedléovot, KATO € TOV YLVOPEVOV
opL Kol QTOYLVOHEVOV TOleEdot Toldde: (2) TOV HEV
yevopevov mepul{OPeVOL Ol TPOCNKOVTEG OAOPLPOVTOL,
0o0 PV el €MelTe £YEVETO AVOTTAROOL KoK, GLVNYED-
HEVOL TOL AVOPOTNLOL TAVTOL TAOED, TOV & ATOYEVOUEVOV
moilovég Te Kol MOOUEVOL YT KPOTTOVOL, EMAEYOVTEG
6owv koxk®v eEamarioybelg €ott €v mAom €LIOL-
povin.

Nach den Zeugnissen von Avienus will ZwICKER — gemif
seinen addenda et inserenda — in seiner Sammlung an
dieser Stelle die oben angefiihrte Herodotstelle einfiigen.
Er rechtfertigt dies damit, dall bei Stephanos von Byzanz
die Trauser als Kelten angesehen werden, wenn sie auch in
der sonstigen antiken Uberlieferung als Thraker (oder gar
Skythen) bezeichnet werden.®® Auch die moderne Sekun-
darliteratur® betrachtet die Trauser durchgehend als thraki-
sches Volk, weshalb man meiner Ansicht nach dieses
Zeugnis nicht fiir die keltische Religion heranziehen sollte.
AuBerdem ist die besagte Stephanosstelle alles andere als

8 Zwicker 304 app. crit.: ,, Trausi sunt Stephano Byz. s. v. gens
Celtica, aliis veluti Herdoto 1. 1. gens Thracica, Hesychio s. v.
Scythica gens.*

8 Gawril Kazarow, Thrake, Traker, RE VI A 1 (1936) 549,
Gawril Kazarow, Mitteilungen. Zu Herodotus V 4, PhW 60
(1940) 410 f., Giuseppe Nencl, Erodoto. Le Storie, Volume V,
libro V, Verona 1994, 160, Eugen OBERHUMMER, Trausi, RE VI
A 2 (1937) 2245 f., Biagio VirgiLio, Commento storico al
quinto libro delle «Storie» di Erodoto. Introduzione, commen-
to storico, note complementari, testo, traduzione e indici, Pisa
1975, 46.

Die Trauser pflegen im ganzen die gleichen Brauche wie
die tbrigen Thraker, aber bei Geburt und Tod eines Men-
schen verfahren sie so: (2) Um den Neugeborenen sitzen
die Verwandten und klagen, wie viele Leiden er in Hinkunft
werde ertragen miissen; dabei zéhlen sie alle menschlichen
Plagen auf. Den Verstorbenen aber verbergen sie in der
Erde unter Scherz und Freuden und zihlen dabei auf, wie
vielen Ubeln entronnen er jetzt in voller Seligkeit lebt.

unumstritten und hat dementsprechende Konjekturen er-
fahren, was sogar Alfred HoLDER veranlafite, dieses Volk
als hochstwahrscheinlich thrakisch anzusehen und diese
Stelle nicht in seinen Altceltischen Sprachschatz aufzuneh-
men.” Uberdies hitte Zwicker konsequenterweise die
zahlreichen Parallelstellen® zu dieser Nachricht bei Hero-
dot ebenfalls sammeln miissen, was er jedoch unterlassen
hat. Jedenfalls wird der Name Herodots im Zusammenhang
mit den Kelten immer nur dann genannt, wenn es um die
zwei bekannten Stellen {iber die Quellen der Donau geht,
die nach ihm im Gebiet der Kelten entspringen. Von beson-

% Horper II 1905: ,,Tpowwocot thracisch? V. Steph. Byz. (aus
Herodianus: Tpowoot, noig Kedtodg (Guischmid ci. tAnct-
ov KeAtolg, nach Tomaschek mohg wxol) €0vog, oLg ol
“EAANveG "Aya®0pcovg ovopdlovot.

Pomp. Mela 2, 18, Val. Max. 2, 6,12, Solin. coll. 10,2, Nikol.
Dam. F 119 FHG 460, Zenob. 5, 25. Eine Passage aus Euripi-
des verlorener Tragddie Cresphontes (F 452) konnte ebenfalls
darauf anspielen; diese Stelle wird von Cic. Tusc. 1, 115 tiber-
setzt. ZwWICKER 304 app. crit. nennt nur eine Stelle des Chori-
kios aus Gaza, eines Sophisten des 6. Jh.s n. Chr.

9
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derem Interesse sind diese Passagen, weil es sich um die
erste, zweifelsfreie Nennung dieses Volkes in den literari-

92

Hdt. 2, 33 und 4, 49. Die Literatur zu diesen Stellen ist sehr
umfangreich, daher nur eine kleine Auswahl zur weiteren
Orientierung: Luca AntoneLL, I Celti, Pirene e le sorgenti
dell’Istro. Riflessioni su Herod. II 33 e IV 49, in: Erodoto e
I’Occidente (= Supplementi a «Kodkalos» 15), Rom 1999,
29-39, BIRkHAN (1997) 39, Cunrirre (1997) 3, D’ARBOIS DE
JuBamviLLE (1902) 24-30, DinaN (1911) 28-35, R. Dion, Le

schen Quellen handelt, fiir religiose Belange muf jedoch
Herodot als Zeuge ausfallen.’?

Danube d’Hérodote, RPh 42 (1968) 7-41, Dosesch (1992)
162 f., DoBesch (1995) 26 f., Duvar (1971) 179—181, FiscHER
(1972) 109-125, Fiscuer (1986) 211 f. + A. 5, 215 + A. 15,
Fiscuer (1993) 197 f., FreEman (1994a) 45-47, FREEMAN
(1996) 18-20, Koch (1979) 389 f., Riecknorr — BIEL (2001)
22 f., SANGMEISTER (1960) 79, SpiNDLER (1996) 16 f., Toma-
scHITz (2002) 16-18.
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3. ASKLEPIADES (TRAGILENSIS?)

3T1 Asklepiades FGrHist 12 F 19 = Probus in Vergilii Georg. 2,84

FGrHist I p. 172,15-22 =111 2 p. 368,4 ff. HAGEN = ZWICKER 1:

quidam putant, ut Asclepiades ait, Boream fuisse Celtarum
regem, qui filiam Cyparissam amiserit et novum arboris
huius genus primus in tumulo eius severit, ob eamque
causam esse luctuosam cypressum.

Uber Asklepiades von Tragilos (oder Tragila)” weil
man so gut wie gar nichts, aufler, da3 er im 4. Jh. v. Chr.
gelebt hat und ein Schiiler des athenischen Rhetors Iso-
krates gewesen ist. Er war Verfasser von Tpoywdobpeva,
in denen er Stoffe der Tragddie behandelte. Das vorliegen-
de Zeugnis ist in einem Kommentar zu Vergils Georgica
erhalten, ein Kommentar, der dem Valerius Probus, einem
Gelehrten des spiten ersten nachchristlichen Jahrhunderts,
zugeschrieben wird, allerdings mit Sicherheit von einem
jingeren, uns nicht bekannten Verfasser, stammt. Die
meisten Forscher ordnen das vorliegende Fragment jenem
Asklepiades aus Tragilos zu, was jedoch von Felix JAcoBy,
allerdings ohne Angabe von Griinden, als ,,sehr zweifel-

% Zu ihm s. WeNTZzEL, Asklepiades (27.), RE I1.2 (1896) 1628,
Duvar (1971) 195, Lesky (1971) 752, FrReemaN (1994a) 56,
FrEEMAN (1996) 25, Frank PressLer, Asklepiades [4], DNP II
(1997) 89.

% Kommentar zu FGrHist 12 F 19.

% Der bekannteste ist jener, wie ihn Ov. met. 10,106—142 iiber-
liefert: Cyparissus, ein Jiingling aus Keos totete unbeabsichtigt
seinen Lieblingshirschen, sodall er deswegen fiir immer trau-
ern wollte. Apollo verwandelte ihn hierauf in eine Zypresse.
Nach dem zweiten Mythos wurde Cyparissus in eine Zypresse
verwandelt, um den ungewollten Nachstellungen eines Gottes
(die Versionen schwanken nach Serv. Aen. 3,680 zwischen
Apollo, Silvanus und Zephyrus) zu entflichen. S. dazu FRree-
MAN (1994a) 56 und FrReemaN (1996) 26.

Einige glauben, wie Asklepiades sagt, dal Boreas ein
Konig der Kelten gewesen sei, der seine Tocher Kyparissa
verloren habe und als erster diese neue Baumart auf ihrem
Grabhiigel gepflanzt habe; und aus diesem Grunde ist die
Zypresse ein Baum der Trauer.

haft“* angesehen wird. Der hier berichtete Mythos iiber
die keltische Prinzessin Cyparissa ist nur eine von insge-
samt drei aus der Antike bekannten Aitiologien iiber den
Ursprung des Zypressenbaums.” Diese Version ist, wie
Philip Mitchell Freeman richtig feststellt, ,the earliest
recorded example of a classical author directly introducing

the Celts into the mythology of the Mediterranean

<96

world.*”* Dieser Mythos ist jedoch rein griechisch und

enthdlt nichts genuin Keltisches. Der Name Boreas ist ja
nichts anderes als die griechische Bezeichnung filir den
Nordwind,”” was fiir einen Konig, der im hohen Norden
wohnenden Kelten, ein durchaus passender Name ist.”®
Diese Lokalisierung und der Name des Konigs weisen aber

% FREEMAN (1994a) 56 f.

97 Albin HAEBLER, Boreas (1.), RE IIL.1 (1897) 720 f. und v. a.
Konrad WerNIcKE, Boreas (2.), RE II1.1 (1897) 721-730 iiber
die verschiedenen mit Boreas verkniipften Mythen.

% So die Meinung der meisten Kommentare zu dieser Stelle:
TierNEY (1959/60) 194: ,,This is merely a typical Greek genea-
logy connecting the Celts with the north.*, RuGGeri (2000) 67:
»-. un modo tipicamente greco di connettere i Celti con il
Settentrione.*, FREEMAN (1994a) 57 f. und Freeman (1996) 26
verweist zwar auf mogliche Parallelen in der spiteren inselkel-
tischen Literatur, kommt jedoch auch zu dem Schluf}, ,,we
should not unnecessarily assign Celtic significance to a tale
such as Asclepiades’ which contains motifs so common in the
mythology of the Mediterranean world and beyond.* — Wenig
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auch zu den mythischen Hyperboreern, die gerade in der
frithen griechischen Literatur aufs engste mit den Kelten

99
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iiberzeugend ist hingegen die Vermutung von JuLLiaN (1903b)
40 A. 5: ,,Peut-étre faut-il conclure de ce texte que les Celtes,
ainsi, du reste, que tant d’autres peuples, barbares et non,
rendaient un culte au cypres, et un culte d’attribution funé-
raire.*

ZeccHN (1984a) 23 sagt, dal3 fiir Hekataios von Abdera und
Herakleides Ponticus ,,Iperborei e Celti erano ormai il mede-
simo popolo: gli Iperborei per 1’esattezza erano la versione

verbunden sind, sodal} sie oftmals als identisch erachtet
wurden.”

mitica dei Celti e 1 Celti la versione storicizzata degli Iper-
borei.” Fiir den Themenkomplex Hyperboreer — Kelten s. jetzt
den interessanten Artikel von Marco Smmon (2000) 121-147,
fiir den 124 fest steht: ,,que buena parte de las informaciones
miticas sobre los hiperboreos se corresponden de una manera
mas que notable con lo que sabemos de la Céltica antigua.”
— S. dazu auch den Kommentar zu Hekataios FGrHist 264 F 7
=Diod. 2,47,1-7[6 T 1].
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4. EPHOROS AUS KYME

Uber das Leben des im #olischen Kyme geborenen
Ephoros ist uns so gut wie nichts bekannt, da wir iiber
keine zuverldssigen biographischen Angaben verfiigen.'®
Seine Lebenszeit diirfte sich vom ersten bis ins vorletzte
Viertel des 4. Jahrhunderts erstreckt haben (um 400 bis
nach 330 v. Chr.), womit er ein etwas dlterer Zeitgenosse
des Aristoteles war. Er galt in der Antike als Schiiler des
Isokrates, was jedoch auch aus der verwandten Stiltendenz
konstruiert worden sein kann. Ephoros hat neben drei
kleineren Schriften ein grofies Geschichtswerk (iotopto)
in dreiBig Biichern verfaft,'”" das seinen Ruhm als Histo-
riker begriindete. In diesem umfangreichen, als Universal-
geschichte konzipierten Werk, das wohl zum Grofiteil
nach 350 v. Chr. geschrieben wurde, behandelte er die
griechische und barbarische Geschichte von der Riickkehr
der Herakliden (also der dorischen Eroberung der Pelo-
ponnes) bis in seine eigene Zeit. Die 1otoplo sind zwar
verloren, ihr Inhalt 146t sich jedoch durch die Beniitzung
von spiteren Autoren ungefahr rekonstruieren. So wissen

10 Zu ihm s. Eduard Scawartz, Ephoros (1.), RE VL1 (1907)
1-16, G. L. BARBER, The historian Ephoros, Cambridge 1935,
Duvat (1971) 188 f., Lesky (1971) 701, Hans GARTNER, Epho-
ros, KIP IT (1979) 299-301, LenpLe (1992) 136-143, Klaus
MEisTER, Ephoros, DNP III (1997) 1089 f., ENGELs (1999)
132-137.
Eigentlich 29, denn das letzte Buch, welches die Jahre
357-340 behandelte, stammte von seinem Sohn Demo-
philos.
122 Ephoros FGrHist 70 F 30, s. dazu ausfiihrlicher TiErNEY (1959/
60) 195, FrReemaN (1994a) 72-74 =FRrReemaN (1996) 35 f.,
DoBEescH (1995) 28-30, DosescH (2000) 5 f.

=)

wir, dafl die Biicher 4 und 5 eine in sich geschlossene
Geographie der Oikumene enthielten. Den erhaltenen
Fragmenten 148t sich entnehmen, daf3 Ephoros im vierten
Buch, das bei Strabon als EOponn zitiert wird, eine Ein-
teilung der Welt in vier Abschnitte, die den vier Himmels-
richtungen entsprechen, vorgenommen hat. Rund um die
im Zentrum liegende zivilisierte Welt (Griechenland, Ita-
lien, aber auch Persien) gruppierte er vier grole Barba-
renvolker: die Athiopier im Siiden, die Inder im Osten,
die Skythen im Norden und schlieBlich die Kelten im
Westen.!”? Dal} die Kelten einen eigenen Block innerhalb
von Ephoros’ geographischer Konstruktion bilden, zeigt
deutlich, daf} sie von den Griechen mittlerweile als ernst-
zunchmender politischer Faktor erkannt worden waren.
Auf dieser Linie liegt auch, daf3 sie Ephoros einer eigenen
Ethnographie wiirdigte,'” aus der wir zwei durch den
Geographen Strabon iiberlieferte Fragmente besitzen, die
auch vom religionshistorischen Standpunkt von Interesse

sind.!*

13 NorpeN (1923) 141, DosescH (1995) 30, RieckHOFF — BIEL
(2001) 29. Zu Recht betont Maritz (1983) 171: ,,Ephoros’
Kenntnis der Kelten des Westens beruht nur auf Horen-
sagen ...“.

Beide Testimonia fehlen bei Johannes Zwicker, was im Fall
von FGrHist 70 F 131 = Strab. Geogr. 4,4,6 [4 T 1] noch
berechtigt scheint, da dort der religiose Bezug nur vermutet
werden kann. Verwunderlich hingegen ist, dal er FGrHist 70
F 132 = Strab. Geogr. 7, 2,1 [4 T 2] nicht beriicksichtigt hat,
obwohl er die Paralleliiberlieferung zu dieser keltischen Sitte
bei Aristoteles und spéteren Autoren sehr wohl aufgenommen
hat.

10:
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4T1[?] Ephoros FGrHist 70 F 131 = Strab. Geogr. 4, 4,6

p.- 255,914 Avry:

"E@opog 8¢ LIepPAALOVOAV TE TO PEYEDEL AEYEL TNV
Keltikfy, dote fiomep VOV IBeplog kaloDpev Ekeivolg
0. TAEToTaL TPOGVERELY pEYXPL Todeipv, OLAEAANVAG
T€ ATOPALVEL TOVG BVOPOTOVG. Kol TOAAN 181wg Aéyel
nePl 0TV, 00K €01kOTAL TOTG VOV. 1810V 8¢ Kol T0VTO:
AOCKETV YOP ADTOVG UM TOYETG ETVOLL UNSE TPOYAGTOPULG.
T0v & VIEPPOAAOLEVOV TV VE®VY TO THG LdVNg HETPOV,
{npovodot.

Mit dieser Nachricht von Ephoros beschlieft Strabon
seinen Gallienexkurs, um anschliefend zur Beschreibung
Britanniens iiberzugehen. Das Fragment steht unmittelbar
hinter einer Reihe von mehr oder minder glaubwiirdigen
Nachrichten und Wundergeschichten, die zum Teil auf
Artemidoros von Ephesos zuriickgehen und die weiter
unten behandelt werden (F 34 Hagenow = Strab. Geogr. 4,
4,6 [19 T 2]). Wie im Fall des Artemidorosfragments ist
auch hier zu vermuten, daf} Strabon Ephoros nicht direkt
benutzt hat, sondern durch Poseidonios, die Hauptquelle
seines vierten Buches, vermittelt bekommen hat.'® Die
ausgesprochen selektive Art des Zitats — oder vielmehr der
Paraphrase — macht dies noch wahrscheinlicher. Jedenfalls
verfolgt Strabon (oder bereits Poseidonios) mit dieser
Notiz die Intention, diese ausgewihlten Angaben des Epho-

195 Zu Ephoros als Quelle Strabons s. jetzt ausfiihrlicher ENGELS
(1999) 137-144; zu vorliegendem Testimonium spez. 140 + A.
66.

1% Die Einbeziehung Iberiens in eine grofe, den gesamten Westen
umfassende Keltiké, entspricht dem geographischen Weltbild
des Ephoros, den vier Himmelsrichtungen vier grofle barbari-
sche Volkerblocke zuzuordnen. Diese Einteilung ist natiirlich
sehr schematisch und 148t folglich zahlreiche Vélker, wie u. a.
die Iberer, unberiicksichtigt. Andererseits wissen wir durch ein
Fragment bei Josephos (loseph. c. Ap. 1,67 = FGrHist 70 F
133), daB3 Ephoros die Iberer kannte, allerdings nur als Bewoh-
ner einer einzigen mOALG. Zur Deutung dieser reichlich verwir-
renden Nachricht s. FrReeman (1994a) 73 f. und DoBEscH
(1995) 29 f., demzufolge diese Stelle auf alle Fille lehre, dafl
Ephoros die Iberer ,,nicht als groen Vélkerblock kannte.” —
Was Strabon bei seiner Kritik allerdings vergift, ist, da} im
4. Jh. groBe Teile Hispaniens tatsdchlich von Kelten besiedelt
waren. Eine Subsumierung Iberiens unter den Begriff Keltiké
ist also nicht vollig verfehlt. S. dazu Dinan (1911) 45 A. 2,
Duvat (1971) 189, RankiN (1996) 46. — Umstritten ist in der
Forschung auch, wie das péypt Tadeipwv zu verstehen ist,
worauf ich hier nicht eingehen kann; s. dazu die kontroversi-
ellen Ansichten bei CapaLvo (1996) 117-120 und Lorrio
(1997a) 35 f.

Ephoros aber beschreibt die Keltiké als iibertrieben grof,
indem er ihr den grofiten Teil des Landes bis Gades hin,
welches wir jetzt Iberia nennen, zuweist. Auch erklart er
die Menschen fiir Philhellenen und erzihlt iiber sie viele
Eigentiimlichkeiten, die den jetzigen Sitten nicht entspre-
chen. Eine Eigenheit sei auch diese, dal sie sich Miihe
geben, nicht fett und dickbduchig zu werden und dal3 ein
junger Mann, der das Giirtelmal3 iiberschreite, bestraft
werde.

ros betreffs der Keltiké als irrig oder zumindest als fiir
seine Zeit nicht mehr zutreffend zu kritisieren. Die extrem
verknappte Wiedergabe bei Strabon und das Faktum, daf3
wir von Ephoros’ Beschreibung der Kelten nur wenige
Fragmente besitzen, machen es unmdglich, den urspriing-
lichen Kontext der Ephorosstelle zu bestimmen. Diese
uniiberwindbaren Hindernisse stellen sich einer Interpreta-
tion des Zeugnisses sehr erschwerend entgegen. Ein klares
Bild 148t sich jedenfalls nicht gewinnen. Folgende Elemen-
te von Ephoros’ keltischer Ethnographie fassen wir in der
losen Aneinanderreihung, wie sie uns Strabon bietet: Zum
ersten soll Ephoros seine Keltiké nach Strabons Auffassung
als tUbertrieben grofl geschildert haben, da sie auch den

GroBteil Iberiens bis nach Gades hin umfafite.'®® Zum
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zweiten sollen die dortigen Menschen Philhellenen'"” sein,

197 Bei Strabon steht nur, dal Ephoros die Menschen fiir Philhel-
lenen erklért (LAEAANVAG Te &TOPaiveEL TOVG GVOPDTOVG).
Bezieht sich das nur auf die Bewohner der hispanischen Kel-
tiké (so z. B. Zeccumn (1984a) 18) oder auf alle Kelten? Das
freilich stark gekiirzte Exzerpt bei Strabon wiirde fiir ersteres
sprechen. Allerdings werden in der félschlicherweise Skymnos
von Chios zugeschriebenen anonymen Periegese aus dem
ausgehenden 2. Jh. v. Chr. ganz allgemein Kelten als Philhel-
lenen genannt (periplus Europae 183—185 [18 T 1]: xpdvton
3¢ Keltol 1tolg €Beciv ‘EAANViKOLG,/ €X0VIEG OIKELOTOLTO
mpog TNV EALGS/ 310 TG Voo oG TV EMEEVOVIEV®Y.
,Die Kelten gebrauchen die griechischen Sitten, da sie sehr
vertrauten Umgang haben mit Hellas durch die Bewirtungen
von Gastfreunden.*). Da Ephoros unumstritten eine der Haupt-
quellen fiir den Verfasser der Periegese war, so diirfte auch
diese Stelle auf ephorisches Material zuriickgehen. Daraus 1403t
sich wohl der Schluf3 ziehen, daf auch der Kymder die Kelten
generell als Griechenfreunde charakterisierte. Daf3 diese Ein-
schitzung fiir einen Griechen in der Zeit vor den negativen
Erfahrungen des Kelteneinfalls nach Griechenland durchaus
zutreffend war, betont zu Recht TomascHiTz (2002) 19 + A. 54;
vgl. auch FREeman (1994a) 74 f., DosescH (1995) 30, RankiN
(1996) 42 f., BirkHAN (1997) 317, Maier (2001a) 151. Es sei
nur an die regen Handelskontakte (z. B. via Massalia) zwi-
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wie er generell viele Eigentiimlichkeiten iiber sie zu berich-
ten weill (moAAd 18lwg AEyel mepl avT®V), die den jetzi-
gen Sitten nicht mehr entsprachen. Als Beispiel fiir eine
solche Sonderlichkeit (idtov 8¢ kol T0VT0) nennt er dann
schlieBlich ihre Bemiihungen, nicht zu dick zu werden, die
so weit gehen, daf} ein junger Mann, der das MaB3 des Gir-
tels tiberschreite, bestraft werde.

Gerade dieses zuletzt genannte {d1ov verdient Aufmerk-
samkeit. Strabon z#hlt es zu den in seiner Zeit nicht mehr
gebrauchlichen Sitten (o0k €otkdta Tolg vOV) und scheint
der ganzen Sache wenig Glauben zu schenken, wie seine
polemische Darstellung zeigt. Das besagt jedoch nicht, daf3
diese Nachricht generell zu verwerfen ist. Sie kann fiir die
Zeit des Ephoros durchaus zutreffend sein.!® Vor allem ist
dieser vordergriindig seltsam anmutende Brauch bei nihe-
rer Betrachtung alles andere als sinnlos oder unverstind-
lich. Der moderne Leser mag mit Strabon den Eindruck
gewinnen, daf} es sich hierbei um einen an heutige Verhilt-
nisse erinnernden Schlankheitsterror handelt. Gleichsam
weightwatching als nationales Gesundheitsprogramm der
antiken Kelten, dessen Effizienz durch Strafen abgesichert
werden sollte. Aber selbst in der verknappten Wiedergabe

schen den beiden Volkern erinnert, die durch die Archéologie
hinlanglich dokumentiert sind. Vor diesem Hintergrund scheint
es mir plausibler, dal Ephoros’ Kelten in ihrer Gesamtheit und
nicht nur jene Hispaniens als Philhellenen charakterisiert wur-
den. Nicht zustimmen kann ich jedenfalls ALoNso-NUNEz
(1995) 198, wenn er schreibt: ,,[’amiti¢ avec les Grecs, a la-
quelle I"auteur fait allusion, serait plutét celle des Ibéres que
celle des Celtes. Wie bereits in A. 106 dargelegt wurde, spiel-
ten die Iberer bei Ephoros nur eine untergeordnete Rolle, sie
treten bei ihm nicht als ernstzunehmender Faktor auf.
Zutreffend ist die Einschitzung von FREeman (1994a) 75 in
diesem Zusammenhang: It is a grave mistake to believe that
the ancient Celts, whose archaeological and historical remains
stretch over a period of a thousand years and who inhabited
lands from Ireland to Asia Minor, where an unchanging and
uniform culture.

19 So Brunaux (1996) 142: ,,Une telle 1égislation de la condition
physique des guerriers s’accompagnait forcément d’exercices
d’entretien de la forme, gymnastique, entrainement guerrier,
chasse, etc., ceci dés une date haute puisqu’Ephore écrivait
vers le milieu du I'V¢ siecle. L assiduité aux exercices, la qua-
lit¢ de sa force physique, I’entretien de ses armes étaient des
critéres a I’individu d’assister a ses essemblées.” — FREEMAN
(1994a) 75 =FreemaN (1996) 37: ,,As for the prohibition
against excess weight, we have no other classical evidence,
except that the martial emphasis of the ancient Celts would
discourage obesity among warriors as a practical matter.”
FreEmMAN findet es weiters ,,worth noting that Medieval Irish
law contains a somewhat similar injunction, which allows a
wife to divorce her husband if he becomes to fat as to be in-

10!
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Strabons wird expressis verbis gesagt, da3 sich die im
iibrigen nicht néher definierten Strafmafnahmen nur gegen
junge Ménner gerichtet haben. Das deutet darauf hin, daf3
es sich um eine militdrische Sitte handelte, die nur die
jungen Krieger betraf. Fiir diese war es allerdings von vi-
taler Bedeutung, den korperlichen Anforderungen des
Kriegsdienstes zu entsprechen. Dal} Fettleibigkeit hierbei
nicht sonderlich forderlich war, braucht nicht eigens betont
zu werden. Zu Recht wurde gesagt, dafl die StrafmaBnah-
men in erster Linie dazu dienten, das regelméBige Training
des Kriegers zu fordern und nicht etwa gegen Schlemmerei
gerichtet waren. Soweit die gidngige und sicherlich zutref-
fende Interpretation der Ephorosstelle als Zeugnis fiir einen
mit dem Kriegswesen zusammenhingenden Brauch der

Kelten.!” Vielleicht 148t sich aber bei aller gebotenen Vor-

sicht dem Text noch mehr an Information entnehmen.!'?

Auffillig ist vor allem der letzte Satz tov & VrepBodio-
pevov Tdv véwv 1o thg {dvng pétpov, {nniodobot. Was
man sich konkret darunter vorzustellen hat, ist nicht ganz
eindeutig, wie auch die etwas widerspriichlichen Uberset-
zungen und Paraphrasen der Stelle zeigen.!"! Wortwortlich
iibersetzt heiflt to tig {dvng pétpov nur ,,das Mal} des

capable of sexual intercourse, wofiir er auf Fergus KELLY, A

Guide to Early Irish Law (= Early Irish Law Series, vol. III),

Dublin 1988, 74 verweist. Die von ihm herangezogene Paral-

lele gehort jedoch in den Bereich des Eherechts und ist daher

fiir das Verstandnis der vorliegenden Stelle ohne Bedeutung.

— S. auch die Bemerkungen von BirkHAN (1997) 1058 f. zu

dieser Stelle. — Ansonsten wird das Ephoroszeugnis, soweit ich

sehe, in der einschldgigen Sekundarliteratur nur genannt und

ohne weiteren Kommentar paraphrasiert: TiERNEY (1959/60)

195, DuvaL (1971) 189, RaNKIN (1996) 46, MaIEr (2000a) 89,

Ruaaer (2000) 67, Riecknorr — BIEL (2001) 29 (mit falscher

Zuweisung an Aristoteles).

Die im folgenden referierten Uberlegungen verdanke ich den

Anregungen von Prof. Gerhard DoseschH. Eine Gemein-

schaftspublikation mit einer ausfiihrlicheren Untersuchung des

Textes unter Heranziehung des archéologischen Materials ist

in Planung.

""" A. FoRBIGER, Strabos Erdbeschreibung, Biicher 3-5, *Berlin
1856-60, 108: ,,und daBl ein Jingling, der das gewdhnliche
Giirtelmal} tiberschreite, bestraft werde.” — DoBESCH — WENK
(1989) 100: ,,Wer von den jungen Minnern das festgelegte
Mal des Giirtels iiberschreitet, wird bestraft. — DiNan (1911)
45: ,,and that if any young man exceeds the measure of a
certain girdle, he is punished.” — Horace Leonard Jones, The
Geography of Strabon (Loeb), London 1949, II 251: ,any
young man who exceeds the standard measure of the girdle is
punished.” — Freeman (1994a) 74 =Freeman (1996) 37
= FrREEMAN (2002) 3: ,,... and if any young man’s belly sticks
over his belt he is punished.” — CouGNY — LEBEGUE (1986-93)
1 74: ,,... et tout jeune homme dont I’embonpoint dépasserait
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32 Die Religion der Kelten in den antiken literarischen Zeugnissen

Giirtels*. Obwohl gelegentlich so verstanden, ist hier von
keinem fest genormten Mal} oder einer Standardlidnge die
Rede. Ein Einheitsgiirtel von einer bestimmten Linge ist
doch reichlich unwahrscheinlich und wére zudem als MaB-
stab fiir die Leibesfiille qua Kriegstauglichkeit in hohem
Ausmal insignifikant. Der richtige Losungsansatz diirfte
woanders zu suchen sein, namlich in der hohen (auch sym-
bolischen) Bedeutung, die dem Giirtel in vielen Initiations-
riten zukommt.'? Die geschlossene Kreisform verleiht dem
Giirtel dhnlich wie dem Ring generell eine erhéhte symbo-
lische Bedeutung. Seine Eigenschaft, ,,sich schliefen u[nd]
offnen zu lassen, verkniipfte ihn auch mit den Vorstellun-
gen vom magischen Binden u[nd] Losen sowie der Fes-
sel.“13 So waren Knaben (und Médchen) in der Friihzeit
der antiken Mittelmeerkulturen und bei vielen Natur-
volkern gewohnlich ungegiirtet (und oft unbekleidet). Erst
mit der Geschlechtsreife erhielten sie einen Giirtel, gleich-
sam als Symbol fiir die Aufnahme in die Sakralgemein-
schaft der Erwachsenen.!* Von groBler Bedeutung war
natiirlich der Giirtel auch fiir den Krieger, denn an ihm trug
er sein Schwert, und selbst die ansonsten nackt kdmpfen-
den Gaesaten hatten zumindest einen Giirtel, wie die bild-
lichen Darstellungen zeigen.'® Moglicherweise erfolgte
das Anlegen des Wehrgiirtels ebenfalls im Rahmen einer
Initiation in den Kriegerstand. Parallelen in anderen Kultu-
ren zeigen die hohe symbolische Bedeutung des Giirtels fiir
den Krieger."'® So wurde bei den Romern der Kaiserzeit das
cingulum zu einem Synonym fiir den Militdrdienst; diesen
zu quittieren hiel tv {ovnv dmofaAiietv, dpoipeichoat,
cingulum proicere, discingi oder dhnlich. Und das Zer-
reiflen bzw. die Wegnahme des Giirtels war eine Strafe fiir
feige und verréterische Soldaten.!”

la mesure marquée par une ceinture, serait puni.” — Francesco
TroTTA, Strabone Geografia. Iberia e Gallia: libri I1I e IV, Bibl.
Rizzoli, Mailand 2000, 327: ,,... e che viene punito quel gio-
vane che supera la misura della cintura.” — ScHULTEN (1952)
307: ,,... castigandose los jovenes que pasaban de una cierta
medida del talle.“ — Vgl. auch die Paraphrasen von BruNaUX
(1996) 171: ,,... ils punissent d’une amende les jeunes gens
dont le ventre excéderait la mesure fixée par une ceinture ...«
und BirkHAN (1997) 1058: ,,der Strabon befremdlich anmuten-
de Brauch, jeden Mann der dicker wurde, als es die Standard-
lange des Girtels erlaubte, zu bestrafen.*

Einen guten Uberblick iiber die einschligigen antiken Stellen
und modernes ethnologisches Material findet man bei Wolf-
gang SPEYER, Giirtel, RAC 12 (1983) 1232-1266, speziell fiir
den germ. Bereich s. 1. Runpg, Giirtel (§ 3. Volkskundliches),
RGA 13 (1999) 175-177.

13 SPEYER, a.a.0. 1234.

14 SPEYER, a.a.0. 1235.
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Aufgrund der angefiihrten Beispiele mag die Vermutung
nicht zu gewagt erscheinen, dal3 es bei einigen Kelten eine
rituelle Aufnahme in den Kriegerstand mitsamt Giirtelin-
vestitur gegeben hat. Ein solcherart angelegter Giirtel war
natiirlich geweiht und konnte nicht einfach, nur weil er
nicht mehr pafite, durch einen gewohnlichen ersetzt wer-
den. Wenn ein Krieger mangels hinreichender korperlicher
Ertiichtigung seinen Weihegiirtel nicht mehr tragen konnte,
erwies er sich nicht nur als seines Standes unwiirdig, son-
dern sprengte damit auch auf augenfillige Weise die ein-
mal eingegangene Bindung (an einen Kriegsgott?). Wir
kennen aus spéteren Quellen eine Reihe von Nachrichten
iiber Kriegergruppen bei Kelten und anderen Voélkern, die
durch besondere Formen der sakralen Weihung an ihren
Gefolgsherrn gebunden waren.!"® Ein Sonderfall sind auch
die schon genannten keltischen Gaesaten, bei denen es sich
nach Gerhard DoBescH nicht um die Mitglieder eines
Stammes handle, sondern um einen ,,kultischen Ménner-
bund, der sich einer rein kriegerischen Lebensweise ver-
schrieben hatte. Grundlage fiir diese Erscheinung war of-
fenbar eine besondere Weihe an den dafiir zustindigen
Gott.“!"” Unter Umstdnden 148t sich die Nachricht des
Ephoros auf strukturell dhnlich geartete Verbdnde kriege-
rischer Jungmannschaften beziehen. Trifft diese Deutung
zu, dann wird es sich andererseits nicht um ein allgemein
keltisches, sondern um ein auf spezielle Kriegergruppen
beschrinktes Phdnomen handeln. Letzlich miissen jedoch
die hier angestellten Uberlegungen hypothetisch bleiben,
da Ephoros nicht im Originalwortlaut erhalten ist, sondern
nur durch die verkiirzte und polemische Darstellung bei
Strabon, der vermutlich schon Poseidonios ausschrieb.
Uberdies besitzen wir keine genaueren Anhaltspunkte fiir

115 Zu den Gaesaten s. den ausfiihrlicheren Kommentar zu Pol. 2,

28,610 [16 T 2], in dem ich auch auf die bildlichen Darstel-
lungen eingehe.
16 S, dazu RUNDE, a.a.0. 176, der auf den hohen Sinn- und Sym-
bolgehalt des (Schwert-)Giirtels in den mhd. Dichtungen und
im Artusroman hinweist. Erinnert sei auch an den mythischen
JKraftgiirtel* (megingjord) des germ. Gottes Thor; s. dazu
RuNDE, a.a.0. 176 und Simek (1995) 265 f.
SPEYER, a.a.0. 1247 mit Belegstellen, s. auch 1236 fiir ver-
gleichbare Beispiele aus dem antiken Persien.
18 Es sei hier nur auf die Kommentare zu Caes. bell. Gall. 3,
22,1-4[23T7],7,40,7 [23 T 25], 8, 23,5 [23 T 31] und 8,
48,2 f. [23 T 35]; Nic. Dam. FGrHist 90 F 80 = Athen. 6, 54
[*]; Val. Max. 2, 6,11 [*] und Strab. Geogr. 3, 4,18 [*] verwie-
sen.
Dogesch (1989a) 45 = DoescH (2001) I 476. Zustimmend
TomaschITz (1994) 88, TomascHiTz (2002) 85 + A. 346. S. dazu
den ausfiihrlicheren Kommentar zu Pol. 2, 28,6-10 [16 T 2].

11
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Ephoros aus Kyme 33

eine zeitliche'® und noch weniger fiir eine ortliche Einord-
nung dieses Brauches in der Keltiké, weswegen weiter-

gehende Spekulationen oder Zuordnungen von archéolo-
gischem Material hier unterbleiben sollen.

4 T2 Ephoros FGrHist 70 F 132 = Strab. Geogr. 7, 2,1

p. 73,12-16 BALADIE:

00K €0 & 08¢ 6 phoog dmha aipecBoit TPOG TOG TANL -
popidog tovg KipPpovg o8 Ot dpoPiay ol KeAtol
aockodvteg kotokAOlechot T0G OlKloG DTOLEVOLOLV.
elT dvolkodopodol kol 61l TAelmy abTolg cVpBalvel
©06pog £E Vdotog N ToAEROV, OTep “"EQopodg pnotv.

Dieses Fragment entstammt Strabons Exkurs iiber die
Kimbern, einer germanischen Voélkerschaft, die bekannt-
lich gemeinsam mit den Teutonen und Ambronen in der
Zeit des ausgehenden 2. Jh.s v. Chr. den Roémern einige
vernichtende Niederlagen bereitete, ehe sie von Marius in
den Schlachten bei Aquae Sextiae und Vercellae (102 re-
spektive 101) besiegt werden konnten. Das plotzliche Auf-
tauchen dieser aus dem Norden stammenden und bis dato
unbekannten Volker, die liber mehrere Jahre hin eine vitale
Bedrohung fiir die Reichsbevdlkerung darstellten, heischte
natiirlich nach einer Erkldrung. Nach einer offensichtlich
weitverbreiteten Ansicht unter den Zeitgenossen jener Er-
eignisse wurden die Kimbern aus ihren angestammten
Wohnsitzen an der Nordsee durch Sturmfluten vertrieben.
Dieses Erklarungsmodell bot sich schon deswegen an, da
man die Kimbern zu jener Zeit fiir Kelten hielt,'! fur die es
wohl spitestens seit Ephoros die Uberlieferung vom Kampf
gegen die Fluten gab. Gegen diese Theorie wandte sich je-

122

doch mit Entschiedenheit Poseidonios,'** dessen Argumen-

tation Strabon ausfiihrlich zitiert und Uibernimmt.'? Posei-
donios’ Kritik besteht im wesentlichen darin, es sei lacher-

120 Da Autopsie fiir Ephoros auszuschliefen ist, wird er hierfiir auf
dlterer Literatur oder auf Horensagen beruhen. Daher 146t sich
mit der 2. Hilfte des 4. Jh.s, der Abfassungszeit seines Ge-
schichtswerkes, nur ein vager terminus ante quem fixieren; s.
dazu oben die Einleitung zu Ephoros.

S. dazu ausfiihrlicher pE Vries (1951) 7-24 und DE VRIES
(1957) 273-285.

122 Dessen Darstellung des Kimbernzuges wurde die wichtigste
Grundlage fiir alle spiteren griechischen, aber auch lateini-
schen Uberlieferungen. S. dazu ausfiihrlich MaLitz (1983)
198-228.

Poseid. FGrHist 87 F 31 = Strab. Geogr. 7, 2,1-3. — Zu diesem
Fragment s. aber auch Cozzorr (1989) 103-115, spez. 105—
109, der das Verhéltnis zwischen Strabon und Poseidonios
anders beurteilt.
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Nicht Recht hat auch der, der sagt, die Kimbern hitten ihre
Waffen gegen die Fluten erhoben, und auch nicht damit,
daf} die Kelten, um die Furchtlosigkeit zu trainieren, der
Uberflutung ihrer Hiuser standhalten, und daf sie sie dann
wieder aufbauten, und daf} sie groflere Verluste durch das
Wasser erlitten als durch den Krieg, wie Ephoros sagt.

lich anzunehmen, daf} ein tiglich zweimal wiederkehrendes
und daher wohlvertrautes Phinomen wie Ebbe und Flut ein
Volk plétzlich zur Auswanderung veranlassen wiirde. Da-
her habe auch der nicht Recht, und hier setzt die obige
Stelle ein, der sage, die Kimbern hitten ihre Waffen gegen
die Fluten erhoben. Die Behauptung in dieser Form geht
natiirlich nicht auf Ephoros zuriick,'** der ja die Kimbern
noch gar nicht gekannt hat. Fiir Jirgen MaLitz muf3 offen-
bleiben, wer hier mit 6 pficog gemeint ist, es wird wohl
»eher ein Zeitgenosse des Poseidonios [sein], der das, was
frithere Autoren iiber die Kelten berichteten, auf die Kim-
bern tbertrug.“'?* Der wahrscheinlichste Kandidat hierfiir
bleibt jedoch der Geograph Artemidoros von Ephesos,'*
den Poseidonios auch sonst heftig kritisierte. Es ist aller-
dings nicht leicht zu beurteilen, was an diesem Zitat Epho-
ros zuzuschreiben ist, denn wir haben seinen Text in mehr-
fachen Brechungen vorliegen. Wir besitzen jedoch, wie
bereits gesagt, einige parallele Nachrichten bei Aristoteles,
Nikolaos von Damaskos und Aelian, die die Vermutung
nahelegen, daf} schon bei Ephoros vom Kampf der Kelten
in Waffen gegen die Sturmfluten die Rede war.'?’

2% Wie félschlicherweise RANKIN (1996) 56 behauptet.

125 MaLitz (1983) 206 A. 60. Allerdings ist die Ubersetzung von
Mavitz an dieser Stelle irrefiihrend, wenn er den Beginn des
zweiten Satzes (008 &1L dpoPiav ol KeAtol AOKOVVTEC)
mit ,,... und auch nicht damit, dal die Kimbern es zur Ein-
iibung der Furchtlosigkeit ... wiedergibt (Sperrungen von
mir).

126 So der iiberzeugende Vorschlag von Norpen (1923) 468, s.

weiters die Ausfiihrungen zu Artemidoros [19].

Ungefihr zeitgleich mit Ephoros sind die Zeugnisse von Arist.

ethic. Eudem. 3, 1,25 [5 T 1], ethic. Nic. 3, 7,7 [5 T 2], fiir die

eine Abhdngigkeit von Ephoros vermutet wurde (s. dazu

A. 145), was sich allerdings nicht beweisen 1a6t. In die Zeit

des ausgehenden 1. Jh.s v. Chr. fillt die parallele Nachricht bei

Nic. Dam. FGrHist 90 F 109 = Stob. 3, 7,39 [*], bei dem

a
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Die zu dieser seltsam anmutenden Uberlieferung vorge-
tragenen Erklarungen gehen in jedem Fall weit auseinan-
der. Festzuhalten ist, da3 diese Sitte in allen erhaltenen
antiken Berichten nicht nur als ein keltisches Spezifikum
erscheint, sondern dariiber hinaus eine unzulingliche Inter-
pretation erfahrt. Denn die Antiken sehen in diesem Ver-
halten nicht mehr als einen ins Sinnlose iibersteigerten

furor heroicus, was natiirlich bestens dazu geeignet ist, die

Irrationalitdt keltischer Tapferkeit zu exemplifizieren.'?

Die modernen Deutungen hingegen sind hier weniger ein-
heitlich. Eine rein rationalistische Interpretation im engen
AnschluB an die antike Uberlieferung liefert James J. TiEr-
NEY, fiir den ,,these stories must be echoes of some contem-
porary disaster caused by the flooding of the sea into the

Ephoros als Quelle zumindest recht wahrscheinlich ist. Direkt

oder indirekt auf einer dieser Quellen basiert auch die ausfiihr-

lichste erhaltene Beschreibung dieser keltischen Sitte bei Ae-
lian. varia historia 12, 23 [*].

So am deutlichsten in den Testimonia des Aristoteles.

TierRNEY (1959/60) 195, gefolgt von RucGer (2000) 67. — S.

dazu jedoch die Kritik von Marco Smmon (2000) 126 + A. 13:

4, ¥ NO creo que la lectura realista dada a los pasajes men-

cionados tenga muchos elementos de sostén. Otras informacio-

nes confirman la importancia del elemento acuatico ...“. — Al-
lerdings sind die von Marco SiMON genannten ,anderen Infor-
mationen, welche die Bedeutung des Elements Wasser besti-

tigen® sollen, namlich das bekannte keltische Wasserordal im

Rhein, fiir eine Interpretation des Kampfes gegen die Fluten

meiner Ansicht vollig ungeeignet. Zumal die hierfiir herange-

zogene Nachricht bei Arist. pol. 7, 15,2 [5 T 3] inhaltliche und
jene aus der Anthologia Graeca 9, 125 [*] chronologische

Probleme aufwirft. S. dazu auch AA. 348 f.

Fiir Sturmfluten an der Nordsee in der Neuzeit s. CozzoLi

(1989) 103 f., der speziell auf jene vom Februar 1953 hinweist,

die gewaltige Verwiistungen und unzihlige Menschenopfer zur

Folge hatte.

BI'S. dazu ausfiihrlicher RankiN (1996) 57 f. mit der Schluffol-
gerung: ,,The theme of fighting the sea is clearly both ancient
and potent in the Celtic cultural tradition.“ — Vgl. auch
GuyonvAaRC’H — LE Roux (1998) 394-401. Aber auch den
friihen Griechen sind solche Vorstellungen nicht véllig fremd
gewesen, wie Achilles’ Kampf (in der bekannten péyn
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area occupied by the Celts in the low countries.“!?* Solche
Naturkatastrophen mdgen zwar tatsdchlich stattgefunden
haben,*® nur wird damit die Eigentiimlichkeit des kelti-
schen Verhaltens noch nicht erklért. In diesem Zusammen-
hang hat man darauf hingewiesen, da3 das Motiv gegen die
wilde See anzukdmpfen auch in der irischen Sagentradition
fir Cu Chulainn belegt ist.”*! In der Forschung wird das
heroische Gebaren der Kelten gegeniiber der wohl als
iibernatiirlich empfundenen Bedrohung durch die Sturm-
fluten zumeist mit bestimmten Jenseitsvorstellungen er-
klart."? Angesichts der mageren und durch Mifverstind-
nisse verzerrten Evidenz, ist allerdings zu betonen, daf3
man hieriiber nicht mehr als vage Vermutungen anstellen
kann.'3

noponotdpiog bei Hom. I1. 21) gegen den als Gott gedachten

FluBB Skamandros zeigt, worauf RankiN (1996) 56 und 58

hinweist.

ZeccHiNt (1984a) 18: ... che ¢ evidente deformazione della

credenza celtica, secondo la quale il viaggio verso il sid, il

paese dei morti, avviene sempre via mare e solo i druidi hanno

potere sulle acque.” — Brunaux (1996) 159: ,,L’homme face a

une péril qui lui parait de nature surhumaine revét ses attributs

de guerrier pour entrer dans I’au-dela, comme il y entrerait a

la guerre, c’est-a-dire avec 1’assurance que le combat qu’il

livre le conduira directement a 1’éden des héros. — RANKIN

(1996) 56: ,, Taking arms against the sea was not necessarily a

purely symbolic act: more plausibly it was a heroic embrace

of honourable death which would ensure the immediate trans-
portation of the soul to a good afterlife.“ — Marco SIMON

(2000) 135: ,Estas noticias ... remiten, por el contrario, a un

€00g sustancial, a un defintivo rite de passage tendente a al-

canzar, a través de la via acuatica, el Mas Alla.” Vgl. auch

Marco Smmon (2001b) 107.

133 Allzu gewagt erscheint mir daher auch die Vermutung von
RANKIN (1996) 57 — basierend auf P. J. BicknNELL, Gaius and the
sea-shells, Acta Classica 5 (1962) 72-74 —, daf ,,the same
tradition may also be connected with the story of Caligula
leading his army to the sea-shore opposite Britain and ordering
his soldiers to gather up shells. It is tempting to interpret the
incident as a piece of late Julio-Claudian dementia; on the other
hand it might have been a calculated assertion of power over
the sea, and by inference, what lies beyond the sea.

13
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5. ARISTOTELES

Der beriihmte Philosoph wurde 384 v. Chr. in Stageiros
auf der Chalkidike geboren. Sein Vater Nikomachos war
Leibarzt des makedonischen Konigs Amyntas II. Im Alter
von ungefdhr siebzehn Jahren tibersiedelte Aristoteles 367/
66 nach Athen und trat in Platons Akademie ein, dessen
Schiiler er fiir fast zwanzig Jahre geblieben ist. Nach Platons
Tod (348/47) ging er gemeinsam mit Xenokrates zunichst
fiir drei Jahre nach Assos in Mysien, wo er dem Ruf des
Hermeias (Herrscher von Atarneus und spéterer Schwieger-
vater) folgend, eine platonische Schule ero6ffnete. Nach dem
Sturz des Hermeias im Jahr 345 verliel er Assos und ging
gemeinsam mit seinem Schiiler Theophrast nach Mytilene,
wo er bis zu seiner Berufung als Erzieher Alexanders an den
makedonischen Koénigshof 343/42 blieb. Nach mehreren
Jahren in Makedonien kehrte er 335/34 nach Athen zuriick,
wo er seine eigene Schule, das Lykeion, griindete. Dort
fihrte er ca. dreizehn Jahre seinen Lehrbetrieb, bis er 323
nach Alexanders Tod als Anhénger der promakedonischen
Partei politisch verfolgt, zur Flucht nach Chalkis gezwun-
gen war, wo er im darauffolgenden Jahr 62-jahrig starb."*

134 Es ist hier nicht der Platz ausfiihrlich auf das Leben und Werk
des Aristoteles einzugehen; s. dazu nur mit weiterer Literatur:
Lesky (1971) 614-653, Heinrich DorriE, Aristoteles (7.), KIP
1 (1979) 582591, Dorothea FreDE, Aristoteles, DNP I (1996)
1134-1144.
Fiir eine Zusammenstellung sdmtlicher die Kelten betreffenden
Nachrichten bei Aristoteles s. D’ ArRBois DE JUBAINVILLE (1902)
50-56, DiNaN (1911) 38-43, TierNEY (1959/60) 194 f., DuvaL
(1971) 30-34, FreemaN (1994a) 65-71, FReemaN (1996) 30—
34, RuGGERI (2000) 68.
13¢ Arist. pol. 7, 2,5 p. 1324b; vgl. bereits ganz dhnlich Plat. nom.
1, 637d—e. Zur dieser Stelle bei Platon, iibrigens die einzige
Erwihung der Kelten in seinem umfangreichen Schaffen, s.
D’ ARrBOIs DE JUBAINVILLE (1902) 49, DiNan (1911) 36 f., DuvaL
(1971) 186 f., TIERNEY (1959/60) 194, FrREEMAN (1994a) 54 f.,
DogescH (1995) 28, FREEMAN (1996) 24 f., RankiN (1996) 45,
RuGGErt (2000) 67.
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Die erhaltenen Werke, bekanntlich nur ein Bruchteil
dessen, was Aristoteles verfafit hat, gehéren durchwegs den
sogenannten akroamatischen Schriften an. Darunter ver-
steht man Lehrschriften, die dazu bestimmt waren, den
Schiilern vorgetragen zu werden. Es liegt auch in der Natur
solcher Vorlesungsskripten, die nicht zur Publikation be-
stimmt waren, dall sie Ergdnzungen und Verdnderungen
erfahren haben. Die verschiedenen Schichten und die chro-
nologische Ordnung dieser Werke herauszuarbeiten, zihlt
zu den wesentlichen Bemiihungen der Aristotelesfor-
schung, wobei dieses Unterfangen bis heute nicht restlos
gelungen ist.

In den erhaltenen Schriften erwéhnt Aristoteles die Kel-
ten einige Male.!3® Daraus 146t sich ersehen, daB sie mitt-
lerweile als historischer Faktor an Bedeutung gewonnen
hatten. So nennt sie Aristoteles neben Skythen, Persern und
Thrakern als ein duBerst kriegerisches Volk,"*¢ und als er-
ster antiker Autor erwéhnt er, daf3 sie homosexuelle Bezie-
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hungen gepflegt haben sollen.*” Er wulite wohl auch von

ihrer Soldnertdtigkeit'™ und kannte sie als Eroberer

37 Arist. pol. 2, 9,7 f. p. 1269b, dariiber berichten auch spétere
Autoren, wie Poseid. FGrHist 87 F 116 = Diod. 5,32,7[20 T 15]
und Strab. Geogr. 4, 4,6, Ptol. tetrab. 2, 3,14, Bardesanes dialo-
gus de fato 9 [*], FGrHist 719 F 3 = Eusebius, praep. evang. 6,
10,27 [*], Athen. 13, 79 p. 603a. — Zur Homosexualitit bei den
Kelten s. FREEMAN (1994a) 66 f., BIRkHAN (1997) 983 £, 1091 +
Rez. von Claude Sterckx; und ausfiihrlicher SERGENT (1986)
177-191, 262-264 [= SERGENT (1996) 505-519, 589-591].

Bereits bei Xen. hell. 7, 1,20; 31 werden Kelten unter den von
Dionysios I. an die Spartaner gesandten Hilfstruppen genannt.
S. dazu DoBescH (1995) 28: ,Vielleicht hat die Art dieser
Soldner das Keltenbild des Platon und des Aristoteles beein-
flult, die freilich auch aus anderen Quellen sowohl vom
Westen wie vom Donauraum her schopfen konnten, wenn sie
wollten.” Zu den beiden Xenophonpassagen s. b’ ARBOIS DE
JuBamviLLE (1902) 47-49, Dman (1911) 36 f., FREEMAN
(1994a) 48-50, FrREEMAN (1996) 20 f., RANKIN (1996) 45.

13
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Roms.*? Zwar bietet Aristoteles wesentlich mehr Informa-
tionen als seine griechischen Vorgénger,'* dennoch sind
seine Vorstellungen von diesem Volk noch recht oberflach-
lich und stark topisch. Und wie alle Barbaren des nord-

lichen und westlichen Europa, werden die Kelten durch ihr
UbermaB an Ovpodg ,Leidenschaft, Wut® und ihre rohe
Wildheit charakterisiert.'*!

5T1 Aristoteles ethic. Eudem. 3, 1,25 p. 1229b, 26-30

WALZER — MINGAY, Oxford 1991, 54,26 — 55,3 = ZWICKER 2:

diomep oUT el Tig Lmopévolr T @oPepd 81 Gyvola,
avdpetog, olov el Tig ToVG KePALVOLG VTOUEVOL QEPO-
HEVOLG d1d powviowy, oVT el yryvdokmv 660g O Kivduvog,
i Oupdv, olov ol Kehtol mpog 0 kdpotor Smio
amovi®otr AoPoviec, kol OAmg N PBopPopikn Gvdpelo
HETO BVHOD E0TU(L)V.

Diese Stelle stammt aus der Eudemischen Ethik (Ouka
Evdnpela), einer der drei Lehrschriften im corpus Aristo-
telicum neben der Nikomachischen Ethik (MOikd. Niko-
poyewo) und der Grofien Ethik (WOuwd. peydda), die sich
mit Fragen der sittlichen Tiichtigkeit beschiftigen. Benannt
ist die erstgenannte Ethik nach Eudemos von Rhodos,
einem Schiiler des Aristoteles. Uber diese Benennung, die
Autorschaft und das inhaltliche wie chronologische Ver-
héltnis zu den beiden anderen Ethiken, insbesondere zur
Nikomachischen gab und gibt es extreme Kontroversen in
der Aristotelesforschung, auf die ich hier jedoch nicht ge-
nauer eingehen kann.'*> Umstritten ist z. B., ob Eudemos
die nach ihm benannte Ethik selbst verfaf3t hat oder ob er
ihr Herausgeber war. Soweit ich sehe, wird das Werk in der
jiingeren Forschung gemeinhin als aristotelisch erachtet,
wobei die etwas umfangreichere Nikomachische Ethik als
die spitere und reifere Version angesehen wird.'*® Die
Uberschneidungen zwischen den beiden Schriften zeigen
sich auch an den fiir unsere Belange relevanten Testimonia.

3 Arist. F 568 Rose = Plut. Cam. 22,3; s. dazu FREEMAN (1994a)
70, DoBesch (1995) 28.

140°So ZeccHiNt (1984a) 18.

141°S. dazu FrReemaN (1994a) 68, DoBEsch (1995) 28 + A. 33.

142.S. dazu den Forschungsiiberblick bei Franz DIRLMEIER, Aristo-

teles. Eudemische Ethik (= Aristoteles Werke in deutscher

Ubersetzung, hg. von Ernst Grumach, Bd. 7), Darmstadt 1962,

109-143, weiters Lesky (1971) 634 und Anthony Kenny, The

Aristotelian Ethics. A study of the relationsship between the

Eudemian and Nicomachean Ethics of Aristotle, Oxford

1978.

S. dazu u.a. Kenny, a.a.0. 215, Frepg, a.a.0. 1140 f. Aus

diesem Grund verdndere ich auch die Reihenfolge von

143

&

Daher ist keiner tapfer, der das Furchtbare aus Unwissen-
heit ertrdgt, wie zum Beispiel wenn sich einer aus Wahn-
sinn den herabstiirzenden Blitzen aussetzt, und auch nicht
der, der sich der Grof3e einer Gefahr bewullt ist, aber aus
leidenschaftlichem Verlangen so handelt; so die Kelten, die
mit Waffen in der Hand den Wogen feindlich entgegen-
treten, wie tiberhaupt die barbarische Tapferkeit auf leiden-
schaftlichem Verlangen beruht.

Beide Stellen entstammen einem Kontext, in dem Aristo-
teles den Begriff , Tapferkeit” zu definieren sucht. Dabei
nennt er Beispiele von falsch verstandener Tapferkeit, wie
eben jene der Kelten, die einzig auf dem 6vpdg ,Leiden-
schaft, Wut® basiert. Diese so motivierte Furchtlosigkeit
illustriert er hier mit dem Hinweis auf die Sitte der Kelten
mit den Waffen in der Hand gegen die Sturmfluten anzu-
rennen. In der Nikomachischen Ethik (3, 3,7 [5 T 2]) hin-
gegen spricht er von der fehlenden Angst der Kelten vor
Erdbeben und Sturmfluten (unte GEGHOV PATE TG KO-
Ta, KaBamep eooct 1oLg KeAtovg). Man hat schon seit
langem erkannt, daf diese Nachrichten ihre unmittelbarste
Parallele in einem Ephorosfragment (FGrHist 70 F 132
= Strab. Geogr. 7,2,1 [4T 2]) finden.!* Der Universal-
historiker berichtet ndmlich davon, ,,daf} die Kelten, um die
Furchtlosigkeit zu trainieren, es zulieBen, dafl ihre Hauser
iberflutet werden, und daf} sie sie dann wieder aufbauten,
und daf3 sie groBere Verluste durch das Wasser erlitten als
durch den Krieg.“

ZWICKER, der das Testimonium aus der Nikomachischen Ethik
zuerst anfiihrt. — Die Peripetien der Forschung spiegeln sich
auch in den wechselnden Zuweisungen in den einschligigen
Textsammlungen und keltologischen Arbeiten. Bei b’ ArBols
DE JUBAINVILLE (1902) 55, Duvat (1971) 193, Bourgeors (1991/
92) 193, Brunaux (1996) 171, Marco SiMoN (2001b) 107 wird
das Werk dem Eudemos zugewiesen. Fiir Aristoteles sprechen
sich TiErRNEY (1959/60) 194 f., FREEMAN (1994a) 67 f., RUGGERI
(2000) 68 aus. Zuriickzuweisen ist jedenfalls Dian (1911)
78 f., bei dem dieses Zeugnis als Pytheasfragment figuriert.

144§, auch noch Nic. Dam. FGrHist 90 F 109 = Stob. 3, 7,39 [*]
und Aelian. varia historia 12, 23 [*].
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Es wurde daher vermutet, dall Aristoteles seine Infor-
mation direkt aus Ephoros geschopft haben mag.!* Dies ist
zwar prinzipiell nicht unwahrscheinlich, nur alles andere
als abgesichert, da wir leider nicht in der Lage sind (weder
im Fall des Historikers noch des Philosophen, die an-
ndhernde Zeitgenossen waren), die genaue Abfassungszeit
der jeweiligen Werke zu bestimmen.'® Es ist durchaus
moglich, dall Aristoteles von dieser keltischen Eigenheit

auch auf anderem Wege, z. B. durch miindliche Tradition,
erfahren hat. Entscheidend ist jedenfalls, daB weder
Ephoros noch Aristoteles dieser Sitte eine religiose Be-
deutung beimessen. Bei Aristoteles ist das Verhalten der
Kelten lediglich Ausdruck von barbarischer Furchtlosig-
keit, die aufgrund ihrer Irrationalitét in seinem philosophi-
schen System als Negativbeispiel einen Platz gefunden
hat.

5T2 Aristoteles ethic. Nic. 3, 7,7 p. 1115b, 24-29

BYWATER p. 55 = ZWICKER 2:

OV & VmEPPOAAOVTOV O MEV TH AeoPlo AvdVULLLOG
(elpntar & Muiv €v 1olg mpdtepov OTL TOAAL €0TLV
avovopo), €in & &v TG Hovopevog i Gvadyntog, €l
UNdev poPolto, LNTE CELCHOV LNTE TO KOLOTO, KOUOATEP
@ool Tovg Kehtovg 0 8¢ 1@ Boppelv DIepPAAlwV Tept
T PoPepa BpGVC.

Diese Stelle stammt aus der Nikomachischen Ethik
(MBuco Nikopdiyetar), deren Entstehung gemeinhin in die
letzten Jahre des Aristoteles gesetzt wird.'*” Benannt ist
diese Schrift vermutlich nach Nikomachos, dem Sohn des
Philosophen, der wohl auch die Herausgabe dieser Schrift
besorgt hat. Fiir den Kommentar sieche die Ausfithrungen
zu Ephoros (FGrHist 70 F 132 = Strab. Geogr. 7, 2,1
[4 T 2]) und zum Testimonium aus der Eudemischen Ethik
(3, 1,25 [6 T 1]). Johannes Zwicker fiihrt in seiner Samm-

145 So bereits J. A. STEwART, Notes on the Nicomachean Ethics,
Oxford 1892, 289; René Antoine GAUTHIER — Jean Yves JOLIF,
Aristote, L’Ethique a Nicomaque, introduction, traduction et
commentaire, II.1 (commentaire, livres [-V), Louvain — Paris
1970, 228: ,,Aristote semble avoir emprunté ce renseignement
a un passage de I’Histoire universelle de son contemporain
Ephore ... Auch Zecchm (1984a) 19 scheint an eine direkte
Abhingigkeit von Ephoros zu denken, wenn er schreibt:
,-.. C’¢ qui ’evidente ripresa di una notizia gia presente in
Eforo ...

146 Zu Ephoros’ Werk s. die Ausfithrungen oben zu [4].

47 Lesky (1971) 634.

Von denen, die zu weit gehen, hat der, der es aus Furcht-
losigkeit tut, keinen Namen (es wurde von uns bereits
frither gesagt, daf3 vieles keinen eigenen Namen besitzt), er
mag wahnsinnig oder unempfindlich sein, wenn er gar
nichts filirchtet, weder ein Erdbeben noch die Meeres-
wogen, wie es von den Kelten heifit. Wer in der Stand-
haftigkeit gegeniiber dem Furchtbaren zu weit geht, ist
tollkiihn.

lung — zwischen den Zeugnissen von Diodor [*] und Ni-
kolaus von Damaskos [*] — noch die fast wortwortliche
Paraphrase dieser Stelle aus der sogenannten ethicorum
Nicomachorum paraphrasis an. Als Verfasser dieser
Schrift wird einmal der Peripatiker Andronikos von Rho-
dos, einmal Heliodor von Prusa iiberliefert, jedoch hat
Leopold Coun gezeigt, daf beide Zuweisungen fiktiv sind,
das Werk erst im 16. Jh. entstanden ist und dessen Autor
fiir uns anonym bleiben muf.'*®

148 Leopold Conn, PhW 9 (1889) 1419 f., s. dazu auch ZwiCKER
41 adn., anders noch Duvar (1971) 248 f. — Der Paraphrase
kommt naturgeméal kein eigener Zeugniswert zu, sie sei nur
der Vollstandigkeit wegen auch genannt: ethicorum Nicoma-
chorum paraphrasis 3, 7,7 = Heliodori Prusensis in ethic. Nic.
paraphrasis = Commentaria in Aristotelem Graeca XIX 2 p. 55,
4-9 HEYLBUT = ZWICKER 41: 1@V 3¢ LmepPoriovimv O pev
@ PN eoPetoBat VrePPAAA®V, AVOVVRHOG (elpnTot & NIV
£V 101G mMPATEPOV, GTL TOAANL £GTLV GVOVURA) KOAOTTO &
v 0 T010DTOG HOLVOUEVOS T ivAynTog, €l undnv eopotto,
HUNTE OCEWOHOV  pATE  KOHOTO, KOOATEP @aol ToLG
KelAtotg.
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5T 3 [?] Aristoteles Pol. 7, 15,2 p. 1336a:

CUPPEPEL & €VOVG Kol TPOG T YiyM cvvedilewv €k
HIKp®Y TodWV: T0VTO YOP KOl TPOG VYLELOV KOl TPOG
TOAEUIKAG TPAEELG €DYXPNOTOTOTOV. S0 TaPO TOALOTG
€011 TV BapPapmv €00g TOTG HEV €l TOTAUOV ATOPAET -
TELV TOL YUYVOREVO, YOXPOV, TOIG O€ OKETAUOUO ULKPOV
apumioyewy, otov Keltolc.

Aristoteles nennt diesen Brauch im Rahmen seiner Aus-
fithrungen tiber die ideale Kindererziehung. Er erwéhnt ihn
lediglich als eine Methode unter vielen, die Kinder abzu-

hérten. Ich habe diese Stelle in meine Sammlung aufge-

150

nommen, da sie von einigen Forschern™ mit dem spéter

des ofteren fiir die Kelten belegten Legitimitétstest im
Rhein zusammengestellt wird.'s! Allerdings handelt es sich
hier lediglich um den ersten literarischen Beleg fiir die

149 Ubersetzung nach Franz F. ScHwarz, Aristoteles. Politik.
Schriften zur Staatstheorie, Stuttgart 1989, 365 f., s. auch
528 f., wo in den AA. 657-660 Parallelstellen aus der antiken
Literatur genannt werden.

FreemaN (1994a) 67 f.: ,,The description of dipping babies in
a river may relate to the Celtic paternity-test in which new-
borns are dipped into the Rhine, mentioned by classical authors
beginning with an anonymous third century B.C. poet in the
Greek Anthology. It may also simple be a part of the common
pratice of hardening newborns by bathing in various lands
mentioned by several classical authors.”, s. auch FREEMAN
(1996) 31-33, GuyonvARC’H — LE Roux (1998) 163 und MaAr-
co SIMON (2000) 126. Zu dem anonymen Epigramm, das je-
doch nicht aus dem 3. Jh. v. Chr. stammen diirfte, s. die AA.
348 f. und die Kommentare zu Anthologia Graeca 9, 125 [*],
(s. auch das dazugehorige Scholion [*]). — b’ ARBOIS DE JUBAIN-
VILLE (1902) 55 und Duvatr (1971) 192 nennen nur die Stelle.
So erwihnen ihn Tul. 7ept 1@V 10D abTOKPETOPOG TPLEEWV
7 mept Baocireiog 25, 81D — 82 A [*], epist. 191 [*], ein ano-
nymes Epigramm aus der Anthologia Graeca 9, 125 [*] (s.
auch das dazugehdorige Scholion [*]), Liban. orat. 12, 48 [*],
progymn., narrationes = VIII p. 56,6—12 ForsTER [*], Greg.
Naz. carm. mor. 29 [*], carm. quae spectant ad alios 4 [*] (vgl.
die Erldauterungen dazu von Cosmas Hieropolitanus [*], [*],
[*], Claudian. in Ruf. 2,111 f. [*], Nonn. Dion. 46,54-60 [*],
David von Armenien in Aristotelis categorias prooemium [*],

15

S
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Es ist ferner noch zweckdienlich, die Menschen sofort von
Kindesbeinen an an die Kélte zu gewohnen. So etwas ist
niamlich sowohl im Hinblick auf die Gesundheit als auch
in dem auf kriegerische Handlungen bestens anwendbar.
Daher herrscht bei vielen Barbaren die Gewohnheit vor,
einerseits die Neugeborenen in einen kalten Fluf zu tau-
chen, andererseits sie mit einer nur diirftigen Hiille zu
kleiden, wie etwa bei den Kelten.!*

Sitte der Kelten, ihre Neugeborenen in einen kalten Fluf3
zu tauchen (gig moTOPOV &TmOPATTELV TG YlUYVOMEVQL
yuypov), um ihre Widerstandskraft zu testen. Vom Rhein
oder einer Uberpriifung der rechtméBigen Geburt ist noch
mit keinem Wort die Rede.!*? Nach Claude BourGeois sind
die spiteren Zeugnisse iiber das Wasserordal und den Vater-
schaftstest nichts anderes als eine Interpretation dieses ur-
springlichen Abhértungstests.'s3

[*1], Theophylaktos Simokattes epist. 10 [*], Gregorios Pisides
de expeditione Persica 1, 39-41 [*], Iohannes Tzetzes
EENyNoig eig T Epyar Kol TOG Népag To0 ‘Hotodov, praef.
[*] und Michael Choniates epist. ad Nicolaum Caloducam Nr.
115 [*]. Moglicherweise spielt auch Lucan. 4,694—699 [*]
darauf an. Gelegentlich wird dieser Brauch auch den Germa-
nen zugeschrieben, so von Gal. Vyietv@v Adyor 1, 10 [*], vom
Paradoxographus Vaticanus de rebus mirabilibus breviarium
nr. 18 [*] und Clem. Al. 6 modaymyodg 3, 3,24 [*]. Ohne
Nennung des Volkes Oreib. iotpikdv cvvaywydv 10, 7,10
[*]. Vgl. auch die interessante Stelle bei Prop. 4, 10,3943 [*]
iiber Viridomarus.

Falsch daher in mehrfacher Hinsicht pe Vries (1961) 116:
,.Daf dieser Kult der Fliisse alt war, wissen wir schon aus den
klassischen Autoren. Aristoteles erzéhlt ja, dal es bei den
Galliern Brauch war, ihre neugeborenen Kinder an den Rhein
zu bringen, damit sie bei ihrem Eintritt ins Leben gereinigt
wiirden.*

Bourgeorts (1991/92) 1 93: Il ne s’agit donc pas, a 1’origine,
de controler la 1égitimité des enfants par un moyen surnaturel
mais seulement de s’assurer de leur résistance: le renseigne-
ment donné par Aristote a donc été interprété. Er verweist
weiters auf eine interessante Parallele bei den Italikern, die
Verg. Aen. 9,603 f. zufolge, ebenso verfuhren: durum ab stirpe

15

S

15
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genus, natos ad flumina primum/ deferimus, saevoque gelu
duramus et undis.
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5T 4 Aristoteles Moocaliwtdv modrteia F 549 p. 339 f. Rose

MorLer FHG I p. 176 F 239 = Athen. 13, 36 p. 576 A =1II p. 269,19 — 270,10 KAIBEL = ZWICKER 2 f.:

10 Opolov 1otopel yevécBor Kol "AploToTEANG €V TN
Moocolwtdv [Todttelq Ypdpwv 00Tng PwKaelg ol £V
Tovig éunopia xphpevol Ekticoy Maccaliov. EDEevog
3¢ 0 doxoeLg Nav[vlo @ Baoctiel (todto & AV DT
Svopo) My EEvog. 00Tog 6 NO[VIVog EmLTEADV YAHOLG
TG OLYATPOG KaTd TOYNV Toparyevopevov Tov EvEevov
TOPoKEKANKEY €Ml TNV Bolvnv. O 8¢ Ydpog £yiyveto
T6v8e (TOV) TpOTOV: £deL petd 10 delnvov eiceABodoav
TV Toldo @LOANY kekepaopévny @ Bodiotto dodvol
TOV TOPOVIOV PynoThpov: @ 8¢ doim, ToVTOV €lvoil
VOpelov. 1} 8¢ Tolg eloehBodoa dldwoty elte &mo TOYNG
elte kol 8U GAANY Twva aitiay 1@ EVEEve: Gvopo & Mv
TR modl I1€tTto. T00TOL 3¢ GLUTEGHVTOG KOl TOV ToL-
Tp0¢ GEL0DVTOG (G KATh BEOV YEVOUEVNG THG 80CEMG
Exewv avtny, Ehofev 6 EVEevog Yuvalko Kol CUVOKEL
HLETAOELEVOG TOVVOHO “APLOTOEEVNV. KOl €GTL YEVOG €V
Moocoiig amd Tthg &vepdnov péxpt vV TlpmTiddon
KoAoOpevov: IpdTic Yo €y€veto VoG EVEEVOL KOl THG
"Aptotoévng.

Dieser hochinteressante Text stammt aus Aristoteles’
Staat der Massalioten (Mool ®T®V TOALTELR), eine der
insgesamt 158 Staatsverfassungen, die der Philosoph in
einem grof} angelegten Sammelwerk und sicher mit zahl-
reichen Helfern zusammengetragen hatte. Diese Verfassun-
gen sind fiir uns in der handschriftlichen Uberlieferung nur
durch Fragmente und Zitate fabar. Allerdings besitzen wir
durch einen 1891 erstmals publizierten Papyrus den Staat
der Athener (Adnvaimv moliteia) anndhernd vollstindig
und damit auch eine ungefdhre Vorstellung von der Struk-
tur der nicht erhaltenen Politeiai."** Der Staat der Athener
enthdlt ndmlich einen historischen Teil (Kap. 1-41), in
welchem die politische Entwicklung von den Anfangen bis

154 Die Arbeiten zur "AGnvaimv moirteia sind Legion, daher sei
hier nur auf die kommentierte Ausgabe von Mortimer CHAM-
BERS, Aristoteles, Staat der Athener (= Hellmut FLasHAR (Hg.),
Aristoteles. Werke in deutscher Ubersetzung, Bd. 10, Teil 1),
Berlin 1990 verwiesen, wo man bequem die dltere Literatur
zusammengestellt findet.

155 Es sei nur am Rande erwihnt, daf3 diese Legende auch die
moderne Kunst inspiriert hat. S. die Abb. von Historienbildern
bei Antoine HERMARY — Antoinette HESNARD — Henri TREZINY,

Auch Aristoteles berichtet von einer dhnlichen Geschichte
im Staat der Massalioten, wo er folgendes schreibt: Die
ionischen Phokéer, die Handel trieben, griindeten Massalia.
Der Phokier Euxenos war Gastfreund des Konigs Nan[n]os
(dies war namlich sein Name). Dieser Nan[nJos richtete
gerade die Hochzeit seiner Tochter aus, da Euxenos zufillig
anwesend war, lud er ihn zu dem Fest ein. Die Hochzeit
geschah auf folgende Weise: nach dem Mahl mufte das
Maidchen hereinkommen und eine Schale mit einem Ge-
trink, das sie gemischt hatte, demjenigen von den anwe-
senden Freiern iiberreichen, den sie begehrte. Wem sie die
Schale gab, der war der Brautigam. Als das Médchen ein-
trat, gab sie die Schale, entweder aus Zufall oder aus ir-
gendeinem anderen Grund, dem Euxenos. Der Name des
Madchens war Petta. Als dies geschah, hielt es ihr Vater fiir
recht, daB er sie erhalte, da die Ubergabe auf géttlichen
Willen hin geschehen sei. Euxenos nahm sie zur Frau und
lebte mit ihr zusammen, nachdem er ihren Namen in
Aristoxene gedndert hatte. Und bis heute gibt es eine
Familie in Massalia, die von dieser Frau stammt und Pro-
tiadai genannt wird: denn Protis war der Sohn von Euxenos
und Aristoxene.

in die Zeit des Aristoteles behandelt wird, und einen de-
skriptiven Teil (Kap. 42-69), der die Einzelheiten der
Verfassung zur Zeit der Abfassung (zwischen 328 und 325
v. Chr.) darstellt. Ein dhnlicher Aufbau 148t sich auch fiir
die verlorengegangenen Verfassungen vermuten, und da im
vorliegenden Fragment die Griindungslegende von Massa-
lia geschildert wird,'>> gehort es wohl ganz an den Anfang
des historischen Teils dieser Verfassung. Als Quelle fiir die
Verfassung Massalias und damit auch fiir diese Sage diirf-
te Aristoteles auf eine massaliotische Lokalchronik zuriick-
gegriffen haben.'®® Seine Erhaltung verdanken wir wie so
oft Athenaios, der diese Legende im Anschluf3 an jene des
Alexanderhistorikers Chares von Mytilene iiber die in

Marseille grecque. La cité phocéenne (600—49 av. J.-C.), Paris
1999, 8-14. Auf eine Parallele im letzten Akt von Arabella,
einer Oper von Richard Straufl nach dem Text von Hugo von
Hofmannsthal, verweist Birknan (1997) 837 A. 2.

136 S, dazu JuLLian (1926) 1201 A. 4: ,,0n a supposé que la sour-
ce d’Aristote était la tradition familiale des Protiades ...*“; EBEL
(1975) 8: ,,A local Massiliote chronicle is not an unlikely
answer. It is hard to see how he could have compiled much of
a history without one.*
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Asien angesiedelte von Zariadres und Odatis zitiert.!s’
Diese beiden Erzdhlungen wurden von Athenaios als Bei-
spiele flir auBergewdhnliche Hochzeiten zusammengestellt,
bei denen die Braut ihren Briutigam durch Uberreichen
einer Trinkschale erwihlte. Bevor ich jedoch auf dieses
vieldiskutierte Motiv der Gattenselbstwahl eingehe, miis-
sen noch einige prinzipielle Bemerkungen gemacht wer-
den.

Fiir die Griindung von Massalia durch ionische Phokéer
gibt es in der literarischen Uberlieferung zwei verschiede-
ne chronologische Ansitze. Die eine Richtung setzt dieses
Ereignis in die Zeit um 600 v. Chr., die andere verbindet es
mit der Flucht der Phokder vor den Persern um 545/40
v. Chr. Da die hohe Chronologie auch in der archéologi-
schen Evidenz eine Stiitze findet, wird sie in der modernen
Forschung weitgehend akzeptiert."”® Aristoteles gehort je-
denfalls zu den Vertretern des hohen Ansatzes. Der Text
selbst bringt dies zwar nicht klar zum Ausdruck, doch wird
das durch eine Notiz im Lexikon des Harpokration eindeu-
tig belegt.'” AuBerdem besitzen wir die ausfiihrlichere
Parallelversion der Griindungssage bei Pompeius Trogus
durch die gekiirzten Epitome des Tustinus (43, 3,4-13 [*]).
Dort wird das Ereignis temporibus Tarquinii regis datiert,
womit wir ebenfalls in die Zeit um 600 kommen, da hier
nur der fiinfte romische Konig Tarquinius Priscus (616578

57 Darauf bezieht sich das 10 dpotov 1otopel ... zu Beginn des
Aristotelesfragments. Zu Chares von Mytilene s. FGrHist 125,
die Stelle ist das F 5.

Die literarischen Belege fiir beide Traditionen sind gesammelt
und kommentiert bei BRUNEL (1948) 5-26; s. jetzt auch Toma-
scHITz (2002) 46 f.

139 Harpokration s. v. Maccalio; s. dazu BRUNEL (1948) 6 f.,
Duvatl (1971) 444 f., EBEL (1976) 7 und TomascHiTz (2002) 47
A.177.

Wie eindeutig aus lust. prolog. 43 hervorgeht, wonach in die-
sem Buch ,,die Lage der Stadt Rom und ihre Geschichte bis zu
Priscus Tarquinius. Dann der Ursprung der Ligurer und die
Geschichte der Einwohner von Massalia® behandelt werden.
S. dazu Bruner (1948) 7, EBeL (1976) 6, ALONSO-NUNEzZ
(1994b) 114 A. 12, Tomaschitz (2002) 47. Unzutreffend DuvaL
(1971) 312, wenn er unterstellt: ,,Jullian, I, p. 201-205: il s’agit
du second Tarquin ...“, denn Jurrian (1926) I 205 A. 2 sagt
ausdriicklich: ,,La contemporanéité du régne de Tarquin est
donnée par Justin (XLIII, 3, 4) et Tite-Live (V, 34, 8).“

Protis wird auch von Plut. Sol. 2,7 als positives Beispiel fiir
einen Héndler zitiert und um die kommerziellen Aktivititen
Solons zu rechtfertigen: €viot 8¢ kol mOAewV oikloTOL YE-
yovool peydlmv, g kol MaococoAtag [Mpadrtog [sic!] dmo
Keltdv tdv mept Podavov dyamndeic. ,,Einige [sc. Kauf-
leute] sind sogar Griinder grofer Stiddte geworden, wie Protis
von Massalia, der von den um die Rhone wohnenden Kelten
sehr geliebt wurde.“
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v. Chr. nach der Datierung des Livius) und nicht der sie-
bente Tarquinius Superbus gemeint sein kann.'®® Obwohl
sich beide Berichte inhaltlich sehr nahe stehen, variieren
sie in den Einzelheiten, wie den Namen der Protagonisten,
doch betrachtlich. So ist bei Trogus-Tustinus von zwei du-
ces der Phokéder namens Protis'®' und Simos die Rede. Die
Tochter des Nan[n]os heiflt dort nicht Petta, sondern Gyp-
tis und erwéhlt den Protis, indem sie ihm eine Schale
Wasser reicht (43, 3,11: aquam Proti porrigit), wihrend es
bei Aristoteles eine Schale mit einem nicht ndher bestimm-
ten Mischgetrink ist (puaAnv kexepacpévny).'? Diese
kleinen — aber fiir die Interpretation der Stelle(n) nicht
unwesentlichen — Unterschiede,'®® waren Anlaf} fir einige
Konjekturen und fiir noch mehr Ritselraten. Die PNN der
Protagonisten sind jedenfalls sprechende Namen, die fiir
Legenden und Mérchen charakteristisch sind. Der Grieche
EbEevog ist der ,gute Gast’, der bei Aristoteles seine Braut
Petta kurzerhand in die ,beste Gastgeberin® CApioTto&évn)
umtauft.'® Der Name Protis (respektive die davon abgelei-
teten Protiadai) gehort zu griech. mpdtog ,erster, frithester,
hervorragendster*, passend fiir den Griinder einer Kolonie.
Ob auch der PN Simos — zu griech. oip6g ,stumpfnasig”,
also auf eine korperliche Eigenheit anspielend — eine sym-
bolische Bedeutung besessen hat, wie Didier PRALON ver-
mutet, vermag ich nicht zu sagen.'®

162 Das von Aristoteles verwendete Perfektpartizip kexepacuévny
(von kepd&vvopt ,mischen, vermischen, zusammengieflen®)
14t einen natiirlich an den im Krater gemischten Wein denken.
Da jedoch von Wein nicht ausdriicklich die Rede ist, wurden
alle moglichen Spekulationen tiber die Art des Getrinkes an-
gestellt. An ein Weingemisch denken u.a. RADERMACHER
(1916) 1, pE Vries (1961) 130, Freeman (1996) 15 A. 12,
RaNkIN (1996) 36; dagegen JuLLian (1926) 1 204 A. 4. Zu
Recht unentschieden 146t die Frage PrarLon (1992) 52 f. + A.
10.

163 Nicht zustimmen kann ich RADERMACHER (1916) 1, wonach der
Parallelbericht bei Iustin nur ,belanglose Abweichungen®
enthalte.

164°S. dazu RADERMACHER (1916) 16, JuLLIAN (1926) 1 204 f. + A.
7, PrALON (1992) 53, ALoNsO-NURNEz (1994b) 112, RANKIN
(1996) 37 f., FREEMAN (2002) 54.

165 PraLON (1992) 54: ,Le nom ou plutdt le surnom de I’autre,
Simos, rappelle une disgrace physique: un nez camus, voire
une face simiesque. La tare voue quiconque en est victime a
I’exclusion, mais peut aussi le qualifier pour les plus grands
exploits. PrRaLON verweist hierfiir auf Fithrerpersonlichkeiten,
die durch Eindugigkeit (z. B. Horatius Cocles, Hannibal, An-
tiochos Monophthalmos, Sertorius) oder Einarmigkeit (Mucius
Scaevola) ausgezeichnet waren und die sicher einen Teil ihrer
Faszination diesen korperlichen Defekten verdankten. Aber
eine Stumpfnase?
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Umistritten sind aber vor allem die PNN Nan[n]os, Petta
und Gyptis. Welcher Sprache oder welchen Sprachen ge-
horen sie an und wie sind sie zu etymologisieren? Der
Name des Konigs Nanos oder Nannos (beide Formen sind
iiberliefert)'é¢ 146t sich problemlos zum griechischen und
lateinischen Wort fiir ,Zwerg"* stellen (griech. vévvog oder
vavog, lat. nanus, vgl. auch ital. nano, span. enano, frz.
nain) und wurde wohl von den Lesern auch so verstan-
den.'” Das heifit aber noch nicht zwingend, daB er auch
griechischen Ursprungs war. Er kdnnte genausogut kelti-
scher oder ligurischer Herkunft sein, wobei von sprachwis-
senschaftlicher Seite keine sichere Antwort gegeben wer-
den kann.'® Interessant ist dabei vielleicht, dal Zwerge
nicht nur in vielen Sagen eine prominente Rolle spielen,
sondern noch in modernen Geschichten oft als alte Herren
des Landes erscheinen, das sie spater an Menschen abtreten
miissen.'®” Nicht minder unklar sind die FNN Petta respek-
tive Gyptis. Es ist vermutet worden, daf3 einer der beiden

166 Dije Hss. des Iustin haben Nanum und Nannum, aber auch
Senanion, Senanum, Senarium; die des Athenaios Né&vve und
Névo.

17 In diesem Sinne paraphrasiert NorDEN (1923) 458 die Ge-
schichte tiberhaupt gleich auf folgende Weise: ,,Der Phokéer
,Gastlich® war dem Koénig ,Zwerg® — so hiell der — begastet.
Er kam gerade, als Zwerg seiner Tochter Hochzeit ausrichtete.
Da hat Zwerg den Gastlich zum Schmause eingeladen ...*.
Die Entscheidung in dieser Frage hangt natiirlich davon ab, ob
man in Nan[n]os einen Kelten oder Ligurer sehen will. Die in
der Seckundérliteratur vorgeschlagenen Losungen spiegeln
oftmals die Position der jeweiligen Forscher in dieser Frage
wider, wobei die Gefahr von Zirkelschliissen besteht. HOLDER
1T 683 sagt hierzu nur: ,,Nano-s nach d’Arbois de Jubainville
nicht griechisch, sondern ligurisch ... — RADERMACHER (1916)
16 halt keltische oder ligurische Herkunft fiir moglich, 146t die
Frage jedoch offen. — JuLLian (1926) I 203: ,.Le nom parait
bien ligure; il est a rapprocher des Nanna, Nonnus, Nanius,
Nano, que I’on trouve en Occident (Holder, I1. c. 682-3): c’est
un de ces noms a radical monosyllabique et a double consonne
qui ne sont pas rares dans I’onomastique ligure ou celtique.
[...] C’est a tort, je crois, que Pape a essayé de rattacher ce nom
au grec vavog ...“. — Auch RankiN (1996) 38 hilt die Segobri-
gai [sic!] fiir ligurisch und in Analogie dazu auch den Namen
des Konigs fiir vermutlich ligurisch. S. dazu jedoch auch Toma-
scHITZ (2002) 47 + A. 179. — Fiir vermutlich keltische Herkunft
des Nan[n]os spricht sich DoBesch (2000) 6 A. 5 aus.

19 So RADERMACHER (1916) 15.

170 Die Hss. des Athenaios haben eindeutig ITétta, die des Tusti-
nus schwanken zwischen Gyptis und Giptis. Um die wider-
spriichlichen Namensformen zu vereinheitlichen, machte
KAIBEL im app. crit. seiner Athenaiosausgabe den Vorschlag
(jedoch mit einem forte versehen), ITétta in Ténto zu verbes-
sern. Andererseits verdnderte GUTSCHMID in seiner lustinusaus-
gabe das iberlieferte Gyptis (oder Giptis) zu Geptis. — Eine
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Namen die verderbte Form des anderen ist, wofiir man
jedoch recht gewaltsame Konjekturen im Text vornehmen
mufBte, ohne daB3 geklart worden wire, wie die Original-
form des Namens lautete.'” Eines 1dt sich jedoch ziemlich
sicher sagen, daB, falls die Namensform Petta richtig iiber-
liefert ist, sie ungriechisch sein diirfte.!”! Fiir Camille
JuLLian, der die ganze Sage im ligurischen Bereich ansie-

delte, war auch dieser Name vermutlich ligurischer Her-

kunft, wofiir er jedoch keinen Beweis erbringen konnte.!”?

In der modernen Literatur werden im wesentlichen zwei
Deutungsvorschlidge gemacht.'” Die einen, wie Christian-
Joseph Guyonvarc’d und Didier Pravon stellen den FN zur
idg. Wurzel *pet- ,fliegen® (vgl. skr. patati, griech.
nétopon) und sehen in Petta folglich ein gefliigeltes Wesen,
einen Vogel.'”* Die anderen, wie Philip Mitchell FREEMAN
oder John Carey halten den Namen fiir keltisch und ver-
gleichen ihn mit kymr. peth, bret. pezh ,Ding‘, air. cuit
,Stiick, Teil* und dem Element Pett-, Pitt-, wie es in unzih-

Entscheidung 148t sich hier nicht fallen, daher zutreffend EBeL
(1976) 7 A. 8: ,,0ne cannot tell whether Pompeius or Athenae-
us, or some other intermediary, misread the original Greek. The
similarity of names rendered in Greek makes it obvious that
the confusion here occurred in the transmission. — JULLIAN
(1926) 1 204 A. 1 geht aber noch weiter: ,,Ce qui n’est pas
enfin invraisemblable, c¢’est que, — les deux mots grecs, YOy,
«vautour» et Tetelvov, «oiseau de proie», étant synonymes,
— Aristote (ou Trogue-Pompée) aura pris pour le nom de la
Ligure ce qui en était la traduction grecque. Faut-il aller plus
et croire que la mythographie aura transformé en étres hu-
maines des oiseaux donneurs de bons présages, et qu’elle aura
fait une vierge philhelléne d’une de ces yOmeg femelles (Plut.
Quaest. rom., 93) consultées peut-étre avant de fonder la ville?
J’ai peur que ce ne soit raffiner dans 1’exégése philologique.*
Diese etymologischen Spekulationen wurden zu Recht von
GUYONVARC’H (1966b) 382384, aber auch von Praron (1992)
53 A. 11 als unhaltbar und falsch zuriickgewiesen.
GUYONVARC’H (1966b) 382.

JurLian (1926) 1 204 A. 1. Er verweist hierfiir zwar auf eine
Is. aus Libenice (Leibnitz) CIL III 5370 = Horper 11 981, die
eine Frau namens Pettu erwiahnt. Nach Guyonvarc’d (1966b)
383 handelt es sich jedoch hierbei keineswegs um einen ligu-
rischen FN, da das Zeugnis mitten aus keltischem Gebiet
stamme und zudem die fiir Noricum typisch PNN-Endung auf
-u aufweise.

Fir wenig brauchbar halte ich die Vermutung von RANKIN
(1996) 38: ,,‘Petta‘ actually does seem to have in its root
meaning of ,pet’ something small and affectionate, and its
kindred may survive in the French ,petit*.

GuyoNvARC’H (1966b) 383: ,En tout cas, c¢’est un ,oiseau‘.”,
wobei er S. 384 vorsichtig fiir kelt. Herkunft optiert, was je-
doch aufgrund des anlautenden p nicht geht. — PRaLON (1992)
53: ,Elle est, de quelque manieére, 1’étre ailé, I’oiseau féerique
insaisissable ...

17
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ligen piktischen ONN aufscheint und ,Stiick Land‘ heiflen
soll.'”s Die letztgenannte Deutung ist zwar durchaus mog-
lich, aber keineswegs sicher.!’® Zu bedenken ist, daB3 es sich
bei Petta um eine hypokoristische Bildung handelt, die sich
prinzipiell besonders schwer etymologisieren 146t. Eine
Entscheidung in dieser sprachwissenschaftlichen Diskus-
sion vermag ich jedenfalls nicht zu treffen. Wenn sich auch
die Ethnizitit der indigenen Protagonisten bei Aristoteles
und Iustinus via die Etymologie nicht sicher bestimmen
14Bt, so erfahren wir doch andererseits bei Iustinus, daf3
Nan[n]os rex Segobrigiorum war, eines Stammes also,
dessen Name ganz offensichtlich keltisches Gepréige hat-
te.!”” Freilich ist es heftig umstritten, ob die Provence be-
reits um 600 v. Chr. von Kelten besiedelt war. Einen
Konsens in dieser Frage gibt es nicht, doch neigt man in
der jiingeren Forschung dazu, schon fiir die Griindungszeit
von Massalia mit keltischer Prasenz zu rechnen.'”

Es 148t sich also (mit nicht wenigen Vorbehalten) wahr-
scheinlich machen, da3 die phokéischen Siedler hier mit
Kelten zusammentrafen, womit wir wieder zur Griindungs-
sage und ihren moglichen Beziehungen zu keltischen
Vorstellungen zuriickkehren kénnen. Die Legende ist in der
uns iiberlieferten Form natiirlich eine griechische Uber-

175 FReemaN (1994a) 65 A. 2, FReeman (1996) 15 A. 12, FREEMAN
(2002) 54, John Carey, in: Kocn — Carey (1995) = (1997) 32:
,The bride’s name Petta is Celtic meaning, most generally
‘portion, thing’, cf. Welsh peth, Old Irish cuit. A specialised
meaning which may be relevant to this story is that of Pett,
Pitt found in hundred of place-names in the former territory of
the Picts (i.e. present-day north-eastern Scotland), where the
term meant a ‘holding of land’.*; s. dazu auch DELAMARRE
(2001) 211 =(2003) 249 f.

Ich danke Dr. David STirTer vom Institut fiir Sprachwissen-
schaft fiir seinen Rat in dieser Frage.

HoLper II 1446 stellt dieses Ethnikon zum keltib. ON Sego-
briga. Zu den kelt. ONN auf -briga s. Faust (1975) 204 f. —
Eindeutig ist Carey, in: KocH — Carey (1995) =(1997) 32:
,»The tribal name Segobrigi is also Celtic and means ,Dwellers
in the Strong Hillford*.“ — Vorsichtiger ist DoBescu (1995)
30 f. A. 100: ,,... der Name Segobrigii konnte nahelegen ..., daf3
auch hier an Kelten gedacht ist. Doch bleibt das ungewil3: fiir
den spiteren Angriff der Segobrigii werden sie als Ligurer
genannt (43, 4, 9). — Anders Rankiv (1996) 38, der im An-
schluB an éltere Forscher, wie JurLLian (1926) I 203 und CLErC
(1927-29) 1 174, meint: ,,We have no evidence that the Sego-
brigai had any Celtic connections at this time. They seem to
have been Ligurian ...*"; s. dazu jedoch Tomaschirz (2002) 47
+A. 179.

Literarisch bezeugt ist diese durch Liv. 5, 34,8 [*], moglicher-
weise auch durch die bereits oben A. 161 genannte Stelle bei
Plut. Sol. 2,7. Ob man auch das Zeugnis des Hekataios von
Milet FGrHist 1 F 55 = Steph. Byz. s. v. MaocoAia: TOALG
Mg AvyvoTikfic kato v KeAtikfiy, dmotkog PoKoémv.
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arbeitung. Die Frage ist, ob sich nichtgriechische Elemen-
te feststellen lassen. So hat bereits Ludwig RADERMACHER
in einer eigenen Untersuchung eine Reihe von analogen
Fillen aus anderen Kulturen herangetragen.!” Dabei
kommt er zu dem SchluB, dafl gerade das Bechermotiv in
der massaliotischen Sage wahrscheinlich ungriechisch sei
und einen bodenstindigen Einschlag verrate.'® Relativ
rezent ist ein Aufsatz von Didier PRALON zu diesem Thema,
in dem er zeigt, dafl das Motiv des fremden Ankdmmlings,
der von der Konigstochter erwihlt wird, einem weitverbrei-
teten Muster im indogermanischen Bereich folgt. Schon
Athenaios selbst hat eine Parallele zur wohl persischen
Geschichte von Zariadres und Odatis hergestellt.!! Fiir die
Griechen erinnert er an eine Stelle aus Euripides’ Iphigenie
auf Aulis, wonach Tyndareos seine Tochter Helena ihren
Mann Menelaos selbst wihlen lieB.'®* Auch Penelopes
Wahl unter den Freiern, wie sie Homer schildert, 146t sich
hierher stellen.'® Interessant ist schlieBlich, daB3 es nach
dem altindischen Recht eine Heirat gab, die sich svayam-
vara ,freie Wahl‘ nennt und wofiir es in der indischen
Mythologie einige prominente Beispiele gibt, wie Sita und
Rama oder Damayanti und Nala.'® Fiir unsere Belange sind
allerdings die wesentlich engeren Parallelen in der verna-

‘Exotatog Evpdnn, hierherstellen kann, ist fraglich, da der
Keltenbegriff an dieser Stelle auch ,,als kldrender Zusatz des
spatantiken Lexikographen in den Text gekommen sein konn-
te“, so Tomascuitz (2002) 15. Fiir die Details dieser For-
schungsdiskussion sei auf die ausfiihrlichere Behandlung bei
TomaschiTz (2002) 47 verwiesen, wo man bequem die kontro-
versen Standpunkte versammelt findet.

179 RADERMACHER (1916) 1-16, der mit diesem Artikel in der Tra-
dition von RoupE (1914) 47-55 steht. Wie es zu jener Zeit
iiblich war, stellte RADERMACHER Legenden zusammen, die aus
den verschiedensten Kulturen unterschiedlichster Zeit stam-
men. Dieses extrem heterogene Material ist jedoch nur sehr
bedingt vergleichbar, so die berechtigte Kritik von PrALON
(1992) 55.

130 RADERMACHER (1916) 9 und 16.

181 Aufgrund dieser und anderer dhnlicher Legenden und Mérchen
aus dem Orient hat RoHDE (1914) 47-55 auch fiir die massa-
liotische Griindungssage orientalische Herkunft vermutet, was
jedoch zu Recht kritisiert wurde von RADERMACHER (1916) 3 f.,
JurLLian (1926) 1 207 A. 4 und JacoBy im Kommentar zu
FGrHist 125 F 5.

182 Eur. Iph. A. 66-71; vgl. auch Hygin. fab. 78. Auf diese Paral-
lele wies bereits RADERMACHER (1916) 4, s. auch PraLoN (1992)
55, FREEMAN (1996) 15 A. 12.

18 Hom. Od. 21,68-79; s. PrRALON (1992) 55, FrREEMAN (1996) 15
A. 12.

134 PraLON (1992) 55 mit den Belegen. Auf die indische Einrich-
tung des svayamvara weisen tbrigens auch pE VRiEs (1961)
130 und McConE (1991) 111 £. hin.
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kuliren inselkeltischen Uberlieferung zu der vorliegenden
Griindungssage interessanter.'s> Auf diese Entsprechungen
hat erstmals Gerard MuUrPHY in seiner Rezension von Zwik-
KERs Sammlung hingewiesen, und soweit ich sehe, ist ihm
die keltologischen Forschung hierin gefolgt.'*® Ein weitver-
breitetes Motiv in der irischen Literatur ist ndmlich die
Vorstellung von einer heiligen Hochzeit (einem igpog
vépog) zwischen der Landesgéttin und dem Koénig. So
wird in der Erzdhlung Baile in Scdil (,Vision des Gespen-
stes®), einem Text aus dem 11. Jh. n. Chr., berichtet, da3
der zukiinftige Konig Conn Cétchathach und sein Dichter
sich in Tara aufhielten, als sie plétzlich von einem Zauber-
nebel umgeben waren. So gelangten sie in die Andere Welt,
wo ihnen zunéchst ein geheimnisvoller Reiter erschien, der
sich spiter als der Gott Lug zu erkennen gab, und der die
beiden in ein Haus fiihrte, in dem auf einem kristallenen
Thron ein schones Médchen saB, das als flaithius Erenn
(,Herrschaft tiber Irland) bezeichnet wurde. Wéhrend Lug
die Namen der spéteren Konige Irlands voraussagte, fiillte
die personifizierte Herrschaft fiir jeden dieser Konige einen
Becher mit rotem Bier."¥” Dieses rote Bier (derg-{f)laith)

ist gleichsam das Symbol der Herrschaftsiibergabe, der
Trank der Souverénitét.'® Es lieBen sich noch eine ganze
Reihe von dhnlichen Erzdhlungen hierherstellen, die die
Bedeutung der Ubergabe eines Getrinkes oder von Trank-
libationen in der Erwerbung der Herrschaft deutlich zei-
gen wiirden. Sie alle aufzuzéhlen, wiirde hier zu weit
fithren.’™ Entscheidend ist jedenfalls, da3 die Entsprechun-
gen zwischen der inselkeltischen Literatur und der Griin-
dungssage recht augenfillig sind, sodal man Kim McCoNg
vorsichtig zustimmen kann, wenn er schreibt: ,,This looks
very much like a Massaliote assimilation of a native Gau-
lish myth to account for Greek sovereignty over a city
state bordering on their territory. If so, the notion of a king’s
daughter transmitting sovereignty to the man of her choice
by proferring him a drink prior to marriage and thus estab-
lishing a dynastic line is clearly attested among the pagan
Gauls as well as the early medieval Irish.“'® Man sollte
jedoch bei solchen Gleichsetzungen — so reizvoll sie auch
sind — die oben ausgefiihrten Schwierigkeiten nicht auler
acht lassen.

5T5 Anonymus in Aristotelis artem rhetoricam commentarius

Commentaria in Aristotelem Graeca XXI 2 p. 74, 23-25 RABE, ad Aristotelem p. 1373b 5 = ZwickEer 3:

KOLVOV 3& AEY® TOV QUOIKOV [Sc. VOHLOV]' €0TL Yop KOL-
VoV @voel dlkoov, O povteboviot fitor 0 AEyovoiv
movteg, kol ol KeAtol kol ol Tx0Bot kol QUOIK®dG
d0Ealovot, kav pundeploy Kolvmvioy npog AAANAOVG
EYOOLV ...

185 PrALON (1992) geht auf diese Traditionen leider iiberhaupt
nicht ein, wenn er auch S. 55 einrdumt: ,,On pourrait sans
doute multiplier les exemples.*

186 MurpHy, Béaloideas 7 (1937) 143-145. S. auch O’RAHILLY

(1946) 15 A. 1, Maer (1991) 56 f., McCone (1991) 109 f.,

HerBERT (1992) 265, FrReeman (1994a) 65 A. 2, FREEMAN

(1996) 15 A. 12, VELasco Lopez (2002) 299 + A. 10.

Zu dieser Erzdhlung s. MaIER (1994) 36 f. und BIrRkHAN (1997)

532 mit weiterfithrenden Literaturangaben.

Die Worter flaith ,Herrschaft® und laith ,Bier® sind im Falle

von Lenition, wo das f ausfillt, homophon. Auf diese Korrela-

tion beider Begriffe hat bereits WEIsWEILER (1943) 113 hinge-
wiesen; s. dazu auch pE VRries (1961) 130 + A. 19, ENRIGHT

(1996a) 264, BirkHAN (1997) 532 + A. 3.

189 Fiir weitere Beispiele sei auf die Arbeiten von O’RAHILLY
(1946) 14-21, Maier (1991) passim, Marer (1994) 163 f.,
McCone (1991) 109 f., HErBERT (1992) 264-275, BIRKHAN
(1997) 532-534 verwiesen. Eine ausfiihrliche Studie zu diesem
Themenkomplex ist ENRIGHT (1996a).
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Mit gemeinsamem [Gesetz] meine ich das Naturgesetz: Es
gibt ndmlich von Natur aus ein gemeinsames Recht, von
dem alle eine Ahnung haben oder sprechen, sowohl die
Kelten als auch die Skythen: das meinen sie von Natur aus,
auch wenn sie keine Gemeinschaft untereinander haben.

1% McCone (1991) 109. Vgl. auch Freeman (1996) 15 A. 12:
,-Although the theme of a bride choosing a husband is common
in classical literature [...] both the bride’s name and the simi-
larity of the story to Celtic sovereignty goddess tales is intri-
guing.* Ahnlich auch jiingst VELasco Lopez (2002) 300: ,,Ce
contexte rend trés vraisemblable I’hypothése de 1’adaption
d’un mythe celtique, grace auquel les Celtes sont désormais
apparentés aux Grecs a travers une génealogie réelle, humaine,
qu’Aristote limite a la lignée des Protiades.” — Ob man mit
Maier (1991) 57 und FreemaN (1994a) 24 A. 1 auch die bei
Plutarch (mul. virt. 20 [*] und Amatorius 22 [*]) und Polyai-
nos (strat. 8, 39 [*]) lberlieferte Anekdote von Kamma hier-
herstellen kann, scheint mir fraglich. Bei der dort geschilderten
Hochzeitszeremonie {iberreicht Kamma ihrem kiinftigen
Mann, dem Galater Sinorix, ebenfalls ein Schale, allerdings
mit einem vergifteten Honigtrank. Es ist allerdings umstritten,
ob Kamma iiberhaupt eine Galaterin, und ob der Hochzeitsritus
genuin keltisch oder nicht vielmehr griechisch oder anatolisch
war. Aufgrund dieser Unsicherheiten und der stark novellisti-
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Diese Stelle entstammt einem im 12. Jh. n. Chr. verfaB-
ten anonymen Kommentar zu Aristoteles’ Rhetorik. Sie
bezieht sich konkret auf die Ausfithrungen des Philosophen
(Rhet. 1, 13 p. 1373b) zum ungeschriebenen Naturgesetz
(vopov xotvov), von dem alle Menschen eine gemeinsame
Vorstellung besitzen, ohne daf3 dies die Folge von wechsel-
seitiger Beeinflussung wire. Dieses Naturgesetz steht im
Gegensatz zum speziellen Gesetz (vopov 18wov), das jedes
Volk fiir sich selbst — sei es schriftlich oder miindlich — fi-
xiert."”" Als Beispiele fiir ein solches allen Menschen von
Natur aus angeborenes Gerechtigkeitsempfinden zitiert
Aristoteles zunédchst zwei Verse aus Sophokles’ Drama
Antigone, die ja bekanntlich ihren Bruder Polyneikes gegen
das ausdriickliche Verbot des Kreon begraben hatte, und ihr
Verhalten vor dem Konig mit Verweis auf eben dieses
Naturgesetz rechtfertigt. Denn dieses Gesetz ,,lebt nicht
erst seit heute oder gestern, sondern schon seit immer und
keiner weil3, wann es erschien.“!”? Zur weiteren Illustration
folgen hierauf noch andere Zitate, die uns hier nicht zu
beschiftigen brauchen. Entscheidend ist vielmehr, daB3 bei

schen Gestaltung dieser Anekdote mochte ich den moglicher-
weise nur zufilligen Ubereinstimmungen nicht allzu viel Be-
deutung beimessen. S. dazu ausfiihrlicher den Kommentar zu
Plut. mul. virt. 20 [*].

S. dazu den ausfiihrlicheren Kommentar von William M. A.
GRrIMALDI, Aristotle, Rhetoric 1. A Commentary, New York
1980, 285-288.

192 Soph. Ant. 456 f.: 00 y&p TL VOV YeE KbXOEC, GAN del mote/
R 1odto, kobdeg oldev, €€ 6tov ‘@dvn. Arist. Rhet. 1, 13
1373b 13 verdndert das todta bei Sophokles zu todto, um so
den Bezug zum vopov xowvov deutlicher zu machen. S. dazu
GRIMALDI, a.a.0. 289.

TiERNEY (1959/60) 195. — S. auch Zeccuint (1984a) 19 A. 30:
,-.. Mi sembra importante rilevare qui che I’inserimento dei
Celti nelle medesime categorie morali dei Greci e il riconosci-
mento dell’esistenza di concetti morali comuni agli uni e agli
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Aristoteles jeglicher Hinweis auf Kelten oder Skythen
fehlt, dies ist ndmlich erst die Zutat des gut eineinhalb
Jahrtausende spéter schreibenden anonymen Kommenta-
tors. James J. TiERNEY hat die auch von anderen Forschern
geteilte und durchaus wahrscheinliche Ansicht vertreten,
daB3 die Passage ,,clearly reflects the earlier idealization of
peripheral peoples such as the Hyperboreans whose place
is now taken by Celts and Scythians.“!* Wir besitzen hier-
mit eine ihrer Tendenz nach sehr keltenfreundliche Nach-
richt, die wohl in einer relativ alten Tradition steht, {iber
deren genaue zeitliche Einordnung und Herkunft sich je-
doch nichts sagen 1468t. Sie steht jedenfalls in klarem Ge-
gensatz zu vielen spdteren Zeugnissen aus dem griechi-
schen und romischen Bereich, die gerade den Kelten jeg-
liches BewuBtsein fiir gottliches und menschliches Recht
absprechen.!* Wenn die Kelten an diesem von den Géttern
gegebenen Naturgesetz teilhaben sollen, ist eine solche
Charakterisierung ebenso wie ihr glattes Gegenteil natiir-
lich eine Projektion von auflen und nur fir das Keltenbild
ihrer Urheber aussagekriftig.

altri doveva essere affermato con vigore da Aristotele, se ¢
giunto sino all’anonimo Scoliaste della Retorica aristotelica,
vissuto nell XII secolo ...“. — RuGaert (2000) 68: ,,Al posto
degli Iperborei, come idealizzati popoli settentrionali, ci sono
ora Celti e Sciti, ai quali ¢ attribuita un’innata consapevolezza
dell’esistenza di una sorta di giustizia naturale (v. Commenta-
ria in Aristotelem Graeca, XXI, 2).” — Marco SiMoN (2000)
126: ,,Un escolio de Aristoteles alude a la relacion que much-
os establecen entre la ley y la justicia natural y los celtas o
escitas: el pasaje refleja como la mas antigua idealizacion de
pueblos periféricos como los hiperboreos se aplica después a
estos pueblos historicos.

Es eriibrigt sich hier eine Liste der Belegstellen anzufiihren, da
diese Einschitzung seit dem Galliersturm auf Rom respektive
dem Kelteneinfall nach Griechenland zum Standardrepertoire
der Keltentopoi zahlt.
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6. HEKATAIOS AUS ABDERA (ODER TEIOS)

Nach Aristoteles kommt bei ZwICKER zuerst das berithm-
te Zeugnis des Ptolemaios iiber die Begegnung Alexanders
mit den Kelten (FGrHist 138 F 2 = Strab. Geogr. 7, 3,8
[7 T 1]), auf das ein Gedicht aus der Anthologia Graeca
folgt, welches félschlicherweise der hellenistischen Dich-
terin Anyte zugeschrieben wurde. Diese Zuordnung ist
schon seit langem als unrichtig erkannt, wobei in der For-
schung Uneinigkeit dariiber herrscht, wer als tatsdchlicher
Verfasser zu nennen ist; einig ist man sich lediglich dar-

6T1I[F?

iber, daB das Gedicht jiingeren Datums als Anyte ist,
weswegen ich es an spiterer Stelle behandeln werde (Anth.
Graec. 7,492 [*]). Erst nach diesem Gedicht kommt bei
Zwicker das Fragment des Hekataios von Abdera aus des-
sen Werk Uber die Hyperboreer (FGrHist 264 F 7 = Diod.
2,47,1-7 [6 T 1]), das jedoch sicher vor der Alexander-
geschichte des Lagiden verfalit wurde, weswegen ich es

bereits an dieser Stelle behandle.!*?

Hekataios aus Abdera FGrHist 264 F 7 = Diod. 2, 47,1-7

FGrHist IIT A p. 15,26 — 16,23 = MuLLer FHG 11 p. 386 F 2 = Diod. 2, 47,1-7 =1 p. 244,22 — 246,11 VoGEL — FISCHER

= ZWICKER 4 f.:

NUelg & émel T MPOG BPKTOVG KEKAHEVOL WEPM TAG
‘Aciog MELOOOUEV Gvaypoefig, 0VG GVOLKELOV €lvol
vopilopev o mepl TV YmepBopiéwv pvboroyodpeva
SLeENBeTV. TOV Yap TOG ToAoldg HLBOAOYLOG Avoye-
YpopoTmv ‘Exatoiog kol TIVEG £TEPOL QOOLV €V TOLG
aviimépog the KelTikfic TOmolg Kot TOV OKENVOV
elvail Viioov 0Ok EAGTTO THG Tikediog. TodTny VTIEp-
XEWV HEV KATH TAG BPKTOVG, KOTOIKEIGOOL dE VIO TOV
ovopalopévev YrepBopéwv &md 100 TOPPOTEP® KETC-
Bout Thig Popeiov mvofic' oboow & adTNVY edYELdV T Kol
TOLPOPOV, £TL & €VKPOCIY SLAPEPOVSAY, SLTTOVG KT
£€10g €k@épely kapmoC. (2) puBoroyoot & €v aLTH TNV
Anto yeyovévar S0 kol TOV ATOAA® HOALOTO TOV
GAL®V Be®dv mop adTolg TIHAoBoL eival & adToLg
domep lepelg Tvag "ATOAA®VOG d1dt TO TOV BEOV TOVTOV
Kol® MUEPOY VT aDTAV DUVETOOOL HET MDOTG cLVEXDG
KO TILAO00L SLopePOVTWOC. DITAPYELY OE KOl KOTO TNV

195 Zur chronologischen Einordnung s. die Ausfithrungen zu He-
kataios [6] und Ptolemaios [7].

Da wir nun schon die nérdlichen Teile Asiens der Beschrei-
bung fiir wert gehalten haben, scheint es uns nicht abwegig,
auch die Fabeln von den Hyperboreern mit zu behandeln.
Die alten Mythographen, Hekataios und einige andere,
berichten, gegeniiber den Gegenden der Keltiké gébe es
eine Insel im Ozean, nicht kleiner als Sizilien. Sie liege im
Norden und werde von den sogenannten Hyperboreern
[= jenseits des Nordens] bewohnt, so genannt, weil sie weit
jenseits der Nordwinde zu Hause seien. Die Insel habe
guten Boden, alles wachse auf ihr, sie zeichne sich durch
ausgewogenes Klima aus, zweimal im Jahre trage sie
Friichte. (2) Wie man erzéhlt, sei auf ihr Leto geboren, und
deshalb werde auch Apollon am meisten von allen anderen
Gottern durch die Bewohner verehrt, ja sie seien gleichsam
Priester des Apollon, weil dieser Gott jeden Tag von ihnen
ununterbrochen mit Gesdngen gefeiert und auch sonst ganz
besonders ausgezeichnet wird. Auf der Insel befinde sich



46 Die Religion der Kelten in den antiken literarischen Zeugnissen

VGOV TEUEVOG T€ "ATOAAWVOG LEYUAOTPETEG KO VOLOV
aELOL0YOV BVoONILOGT TOALOLG KEKOGUNLEVOV, GQALPO -
€11 1@ oxNpatt. (3) Kol TOALY PHEV DIAPYELY 1EPALY TOD
0e0D T00VTOV, TOV 8¢ KOTOLKOOVIOV ODTNV TOVG TAEL-
OTOVG £1vOl KUBOPLOTAG, KOL OLVEXDG €V T® Vod
k0apilovtog Vpuvovg AEyelv 1@ Oed PET (ORAG, GmO-
oepvovoviag avtod tog mpatels. (4) €xelwv 6 TOVG
‘YrepBopéovg 18lav Tivee SLEAEKTOV, KOL TPOG TOVG
“EAMANVOG olkeldtator dtokeloBot, Kol HOALGTO TPOG
T00G "ABNVOLoOVE Kol ANALOVG, €K TOAXL®Y YPOVOV
napen@eotag TV edvolay TodTny. kol 1@V EAANvVov
TVaG HuBodoyodotl mopoaPalely eig YrepBopéovg, kol
QVOONUOTO. TOAMVTEAT) KOTAALTELY Ypappoocty EAAN-
VIKOIG Emiyeypoppévo. (5) aocodtwg 8¢ Kol €k TAV
‘YrepBopéwv “ABapiv €ig v ‘EALGSO KaTAVIAGOVTOL
10 TAAOLOV AVAo®OOL THY TPOG AnAtovg ebvoldy Te
KOl GULYYEVELOY. QOOL 3€ Kol TNV GEANVNV €K TaOTNG
THg VOOV QalivesBot TovTeEL®G OALYOV dnéExovoaV THS
YA kol Twvog €E0x0G TEMOELG €xovcav €v  alTh
Qovepas. (6) Aéyeton de Kol TOV B0V 81 €TAV €vvea -
kaideka koTaviOv €ig TNV vAcov, &v olg ol 1OV
GOTPOV ATOKOTOOTAOELG €Ml TEAOG ByovTion Kou dldt
70010 TOV évveakadekoeth xpdvov VIO TOV EAANvVeOV
Métwvog éviantov dvopdleodot. (7) xotd 8¢ TNV €mt-
eavelay TadTNV TOV 00V K1Bopllely T Kol YOpPEVELY
oLVEXDG TOG VOKTOG GO i1OMUEPLOG Eapiviic €mG
TAEL0B0G GVOTOATG €L TOlG 18101G €VONMUEPNUAOL TEP-
nopevov. Baocirebely 8¢ THg mOAE®G TADTNG Kol TOD
Teévoug Emapyelv Tovg Ovopolopévoug Bopeddog,
amoyovoug Ovtoag Bopéov, kol kot YEVOG GEl dlo-
déyeocbon Tog Apy g,

Dieses paraphrasierende Exzerpt Diodors stammt aus
dem Werk Uber die Hyperboreer (nept “YnepBopéwv) und
ist zugleich das umfangreichste Fragment, das wir von
diesem eigentiimlichen Buch besitzen. Sein Verfasser ist
der in Abdera oder Teos geborene Hekataios, dessen

196 Zur Ubersetzung vgl. jene von Gerhard WirtH, Diodoros.
Griechische Weltgeschichte, Bd. 1 (= Bibliothek der griechi-
schen Literatur Bd. 34), Stuttgart 1992, 183 f.; s. auch den
dortigen kurzen Kommentar S. 316 f.; s. ferner die mit kurzen
AA. versehenen Ubersetzungen von Adolf WAHRMUND,
Diodor’s von Sicilien Geschichts-Bibliothek, 2. Buch, Stutt-
gart 1867, 62—64; C. H. OLDFATHER, Diodorus of Sicily (Loeb),
London 1967, I1 3641; Ferdinand HoErer, Bibliothéque histo-
rique de Diodore de Sicile, *Paris s. a., 167 f.

7 Zu seinem Leben und Werk ist immer noch grundlegend der
Artikel von Felix JacoBy, Hekataios (4.), RE VIL.2 (1912)
2750-2769, s. ferner den Kommentar von JacoBy zu FGrHist

auch ein prachtvoller heiliger Bezirk des Apollon und ein
bedeutender Tempel, geschmiickt durch viele Weihgaben,
der Form nach kreisrund. (3) Ferner gebe es dort eine
demselben Gott geweihte Stadt, deren Einwohner in der
Mehrzahl Kitharaspieler seien, die ununterbrochen in dem
Tempel zu ihrem Kitharaspiel dem Gott mit Gesédngen
Hymnen vortragen, indem sie seine Taten verherrlichten.
(4) Sprache hétten die Hyperboreer eine eigene, sie stiinden
aber den Griechen, vor allem den Athenern und den De-
liern, hochst freundlich gegentiber, und hétten diese Wohl-
gesonnenheit seit alters her tibernommen. Auch erzdhlen
manche Mythographen, einige Griechen seien zu den
Hyperboreern gelangt und hétten dort wertvolle Weihe-
geschenke zuriickgelassen, die sie mit griechischer Auf-
schrift versahen. (5) Und ebenso soll aus dem Hyperbore-
erland Abaris nach Griechenland gekommen sein, um mit
den Deliern Wohlgesonnenheit und Verwandtschaft zu er-
neuern. Der Mond erscheine von jener Insel aus ganz nahe
der Erde und man konne bergéhnliche Erhebungen auf ihm
wahrnehmen. (6) Wie es heif3it, besucht der Gott alle neun-
zehn Jahre die Insel, in einem Zeitintervall, nach dessen
Ablauf die Gestirne wieder ihre gleiche Stellung erreicht
haben: Deshalb auch nennen die Griechen einen Zeitraum
von neunzehn Jahren das Jahr des Meton. (7) Bei dieser
Erscheinung spiele der Gott ununterbrochen auf der Ki-
thara und tanze im Reigen in den Néchten; diese wihre von
der Tag-Nachtgleiche im Friihling bis zum Aufgang der
Pleiaden und er verbringe seine Tage in Freude. Konige
iiber die Stadt und zugleich Aufseher iliber den heiligen
Bezirk seien die sogenannten Boreaden, Nachkommen des
Boreas, die die Wiirden in ihrer Familie weiterver-
erben.'®

Lebenszeit sich nur approximativ mit 350 bis 290 v. Chr.
angeben 146t."” Das Hyperboreerbuch ist zu Beginn von
Hekataios’ schriftstellerischer Tatigkeit entstanden, wohl
vor seinem zweiten Hauptwerk, der Agyptischen Geschich-
te (Alyvntiokd). Nach Felix JacoBy kann man es vermut-

264, 111 A p. 29-31, Lesky (1971) 874, W. Sroerri, Hekataios
(4.), KIP II (1979) 980-982, LenpLE (1992) 269, Irina
Wanbprey, Hekataios v. Abdera [4], DNP V (1998) 267. Etwas
zu niedrig setzen die Lebenszeit ZEccumi (1984a) 23 (,,330—
270 ca.”), und Marco SimoN (2000) 132 (,,ca. 320-270%) an,
denn nach JacoBy, a.a.0. 2751 ist es sehr fraglich, ob er die
Regierungszeit des Ptolemaios Philadelphos (283-246) tiber-
haupt noch erlebt hat. — Nicht aufhalten wird man sich mit der
noch immer anzutreffenden falschen Zuschreibung des vorlie-
genden Fragments an den im 6. Jh. lebenden Milesier Heka-
taios, so z. B. bei pE VRIES (1961) 192 oder CunLiFre (1997)
184.
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lich in die 20er Jahre des 4. Jh.s datieren.'”® Den erhaltenen
Fragmenten nach zu urteilen, handelt es sich beim Hyper-
boreerbuch um eine pseudoethnographische Utopie. Der
duBeren Form nach ist es gestaltet wie ein authentischer
Reisebericht iiber ein real existierendes Volk, das im Nor-
den auf einer Insel, die nicht kleiner als Sizilien sein soll,
im Okeanos gegeniiber der Keltiké angesiedelt wird. Die
im folgenden in Diodors sicher stark gekiirztem Exzerpt
geschilderten Einzelheiten — Lebensumstéinde, Umweltbe-
dingungen, Apollonverehrung und dergleichen — sind nach
Meinung von JacoBy und anderen ebenso fiktiv wie die
mythischen Hyperboreer und nicht mehr als ein Produkt
freier Phantasie.'”” Um der ganzen Schilderung jedoch den
Schein der Wahrheit zu verleihen, werden sogar Weihe-
gaben mit griechischer Aufschrift, die von einigen Grie-
chen beim dortigen kreisrunden Apollontempel deponiert
worden sein sollen, als Beweis fiir den dauernden Verkehr
zwischen Griechen und Hyperboreern angefiihrt. Der

1% So JacoBy im Kommentar zu FGrHist 264 F 6 III A p. 54, s.
auch Jacosy, a.a.0. 2758.

19 Fiir eine gute Zusammenstellung der antiken Nachrichten zu

den Hyperboreern s. H. Daesritz, Hyperboreer, RE IX.1

(1914) 258-279, ferner Hans von Geisau, Hyperboreoi, KIP 11

(1979) 1274 f.; fiir die moderne Sekundarliteratur s. den Uber-

blick bei Marco Smmon (2000) 127 f. A. 22.

Er spricht 2, 47,1 ausdriicklich von ,,den Fabeln iiber die Hy-

perboreer” (10 mepl T®V YmepPopEmv LVOOLOYODUEVQL).

Stellvertretend fiir diese Forschungsrichtung sei ZEeccHINI

(1984a) 23 zitiert: ,,... tutti questi elementi forniti da Ecateo per

gli Iperborei corrispondono in modo impressionante a quanto

sappiamo dei Celti ...“; zustimmend auch Marco Smvon (2000)

123 f.: ,,... buena parte de las informaciones miticas sobre los

hiperbodreos se corresponden de una manera mas que notable

con lo que sabemos de la Céltica antigua.”; s. auch ebd.,

132.

Diese Vermutung ist eigentlich naheliegend und dementspre-

chend weitverbreitet: Ruvs (1892) 194 f., Hueert (1950) 30

A. 1, Koves-ZuLaur (1955) 222 f., pE VRiEs (1961) 72, LANTIER

(1973) 130, BirkHaN (1997) 579 u. v. m. (s. die Literaturan-

gaben in den folgenden AA. 203 ff.). — Vgl. dazu auch

DoBEescH (1995) 83.

203 Bereits JacoBy im Kommentar zu FGrHist 264 F 7 III A p. 53
kritisierte eine solche Gleichsetzung. Aber noch jlingst findet
sich diese in der alteren Forschung vielfach vorgetragene The-
se bei CunLIFFE (1997) 184: ,,One may reasonably wonder if
this is a reference to Britain and more specifically to Stonehen-
ge, about which the ancient world must have had some know-
ledge even though there is no evidence that it was in active use
much after the middle of the second millenium.* — Auch Zec-
cHiNt (1984a) 23: ... il tempio circulare ricorda costruzioni
simili a quella megalitica di Stonehenge, adibita appunto a un
culto solare ...“. — Anders PigGotT (1978) 43: ,,Unconvincingly
attributed to Stonehenge from time to time, this, of not sheer
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roman- und mérchenhafte Charakter dieses Berichts, der
nicht einmal von Diodor verkannt wird,*® ist jedenfalls
iberdeutlich. Allerdings gab und gibt es immer wieder
namhafte Stimmen in der Forschung, die hinter diesem
Phantasiegemélde des Hekataios mehr vermuteten. Threr
Ansicht nach sind die vom Schriftsteller verwendeten
Details nicht vollig aus der Luft gegriffen, sondern der
Reflex von griechischen Kenntnissen iiber die Kelten:?"!
die Insel gegeniiber der Keltiké sei mit Britannien gleich-
zusetzen,”* der kreisrunde Tempel Apollons erinnere frap-
pant an Stonehenge,*® der Apollonkult sei als Hinweis auf
einen dortigen Sonnenkult zu fassen®™ oder ,,gleichsam als
Vorklang des Apollo Maponos**®, die Kithara spielenden
Verehrer des Gottes gemahnen an die keltischen Barden?*
und schlieBlich wiirde der Zyklus von neunzehn Jahren
angeblich seine exakte Entsprechung im gallo-rémischen
Kalender von Coligny (dép. Ain) finden.?*” Es ist durchaus
zutreffend, wie Giuseppe ZeccHINI vermerkt, daf3 es schon

myth, might better apply to Celtic ceremonial centres of the
type just described, in Ireland or in Britain, around the fourth
century BC.“ PicGoTT denkt dabei konkret an Anlagen wie jene
von Navan Fort, Emain Macha und Dun Ailinne. — Unklar ist
mir, wie DE VRIES (1961) 187 zu der Behauptung kommt, daf3
nach Diodor ,,Apollo [...] im nordlichen Gallien einen runden
Tempel in einem herrlichen Walde [hatte]. Und auf S. 192
wird die Stelle sogar als einziger etwas ausfiihrlicher antiker
Bericht iiber keltische Tempelbauten zitiert.
204 So auch schon JurLian (1903b) 92 A. 1, der zwar einrdumt, dafl
in diesem Bericht ,,beaucoup de fatras grec* sei, dennoch ,,il y
a dans ce passage des indications exactes sur le culte rendu par
les Bretons au Soleil: la découverte du calendrier de Coligny
confirme ’existence par tout I’Occident d’une doctrine sur les
révolutions astronomiques ...“; vgl. auch ebd. 92 A. 4, LANTIER
(1973) 130 und ZeccHiNt (1984a) 23.
BIrkHAN (1997) 579.
ZeccHint (1984a) 23: ... il ruolo di canto e musica nei riti
religiosi era il medesimo assolto dai bardi, cio¢ dal terzo grado
della gerarchia druidica ...*“. Vgl. auch Ruvs (1892) 195.
ZeccHINt (1984a) 23 + A. 50; JuLLian (1903b) 92 A. 1, s. auch
PicGott (1968) 116, der zu Recht darauf hinweist, dall der
Zyklus von neunzehn Jahren auch in der babylonischen und
griechischen Astronomie bekannt war. — Zum Kalender von
Coligny s. u.a. RIG III, WeisGerBer (1931a) 152-154,
McCruskey (1990), OrmsTeD (1992), Maier (1994) 81 f.,
BIRkHAN (1997) 786-790, LaAMBERT (1997) 108—115, L Con-
TEL — VERDIER (1997). — Koves-ZuLaur (1955) 223 A. 54,
Pigcorr (1968) 108 und Sorena Genzor (1995) 33 wollen
diesen Zyklus von neunzehn Jahren sogar mit der zwanzigjah-
rigen Ausbildung der Druiden in Verbindung bringen (Caes.
bell. Gall. 6, 14,3 [23 T 15]: annos nonnulli vicenos in disci-
plina permanent, vgl. Pomp. Mela 3, 19 [*]). Vergleiche dieser
Art sind jedoch m. E. sinnlos.
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frith in der griechischen Literatur zu einer Gleichsetzung
von Hyperboreern und Kelten gekommen ist. Dies ist etwa
bei Herakleides Pontikos, einem Zeigenossen des Aristo-
teles, der Fall, fir den Rom 390 v. Chr. nicht von Kelten,
sondern von Hyperboreern eingenommen wurde.””® Auch
in spéterer Zeit lassen sich in den literarischen Vorstellun-
gen, die von den beiden Volkern kursieren, nicht wenige
Ahnlichkeiten nachweisen. So gesehen hat die jiingst wie-
der von Francisco Marco SiMON geduBerte Behauptung,
daf das Bild der mythischen Hyperboreer in einigen Punk-
ten nach dem Modell der historischen Kelten gezeichnet
wurde, durchaus ihre Berechtigung.?” Dennoch stehe ich
im Fall des vorliegenden Testimoniums den oben referier-
ten Theorien aus mehreren Griinden skeptisch gegeniiber.
Zum einen wird von der Hyperboreerinsel im Okeanos nur
gesagt, daf} sie ,,gegeniiber den Gegenden der Keltiké* (év
T0lg avtimépag Thg Keltikrig tomolg) liege. Nach den
damaligen geographischen Vorstellungen konnte unter
Keltiké jedoch ein ziemlich weites Gebiet verstanden wer-
den, das den duBlersten Westen aber auch den Norden Eu-
ropas umfafite.?’® Eine Gleichsetzung mit Britannien ist

20

&

Heracl. F 102 WEHRLI = Plut. Cam. 22,2-3; zu dieser Stelle s.
ZeccHiNg (1984a) 22 + AA. 47 £, FREemaN (1994a) 59 f., FrREE-
MAN (1996) 26 f., Marco Sivon (2000) 123 f.

209 S. dazu ausfiihrlicher Marco SimMoN (2000) 121-147.

210 Dogesch (1995) 36 f. meint zu dieser Stelle: ,,Hier wirkt noch
ganz die grofle Keltike des Ephoros nach. Die Verbindung mit
den Hyperboreern — die keineswegs singuldr ist — konnte auf
den Norden oder Nordwesten deuten, ist aber auch mit dem
fernen Westen vereinbar.” — Anders MULLENHOFF (1870/1906)
1423.

So Felix JacoBy, Hekataios (4.), RE VIL.2 (1912) 2755 1, s.
dazu auch MULLENHOFF (1870/1906) 1 423. — Anders jedoch
Ferdinand HOEFER, a.a.0. 168 A. 2: ,,Peut-étre est-il emprunté
au voyage de Pythéas, dont il ne nous reste que de faibles
fragments.*

Auflerdem besteht die Gefahr von falschen Zirkelschliissen.
Nur weil etwas auch fiir die Kelten — und noch dazu in we-
sentlich spéterer Zeit — belegt ist, heifit das ja noch nicht eo
ipso, daf3 Hekataios seine Anregung von dort genommen haben
muf.
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zwar moglich, aber nicht sicher. Zum anderen aber, und das
wiegt viel schwerer, wurde nicht hinreichend beriicksich-
tigt, aus welcher Zeit dieses Zeugnis stammt. Woher hétte
Hekataios, ein Grieche des ausgehenden 4. Jh.s v. Chr., fiir
den auBer einem Aufenthalt in Agypten keine Reisen {iber-
liefert oder wahrscheinlich sind und der zudem die Berich-
te des Pytheas augenscheinlich nicht gekannt hat,?!! derar-
tig detaillierte Informationen iiber Britannien und dessen
Bewohner gewinnen sollen, wéihrend alle anderen zeitglei-
chen und élteren erhaltenen Quellen hieriiber nichts nur
anndhernd Vergleichbares zu berichten haben? Auflerdem
scheinen mir die oben erwéhnten Parallelen nicht so augen-
fallig zu sein, jedenfalls nicht in dem Sinn, daB3 nur eine
Erklarung aus dem Keltischen moglich ist.'? Vielmehr
werden hier die Hyperboreer mit den durchaus iiblichen
Topoi als ein gottgefilliges, in exzeptioneller Fruchtbarkeit
lebendes und eng mit Apollon verbundenes Nordvolk cha-
rakterisiert. Aus den genannten Griinden scheint mir daher
eine Deutung im Sinne JacoBys wahrscheinlicher und die
Stelle fiir die keltische Religionsgeschichte letztlich un-

brauchbar.?’

213 Als ,,wenig brauchbar* stuft sie auch BIRkHAN (1997) 579 ein;
s. auch schon CLEMEN (1941/42) 120 A. 9. — Zutreffend sind
auch die prinzipiellen Bedenken von FreemaN (1994a) 28 in
seiner Sammlung der frithen literarischen Nachrichten zu den
antiken Kelten: ,,A lack of concord on an acceptable corpus
of early classical references to the Celts is a major problem
among the few previous works on the subject, especially
among the three most important secondary sources: D’Arbois
de Jubainville, Dinan, and Tierney. This is partially because
D’Arbois de Jubainville, Dinan, and several others have an
unjustifiably broad definition of ,,Celtic which includes
Hyberboreans [sic!] ...“. — Inkonsequent ist in diesem Punkt
auch Zwicker, der zwar das Testimonium des Hekataios
aufgenommen hat, dhnliche Nachrichten (wie etwa Plin. nat.
hist. 4, 89-91, Pomp. Mela 3, 37) iiber die Hyperboreer aber
nicht beriicksichtigt hat. Da es den eigentlichen Rahmen
meiner Sammlung sprengen wiirde, habe ich diese Zeugnisse
bewuflt ausgeklammert, so aufschlufireich sie im einzelnen
auch fiir das Verstdndnis der frithen Keltennachrichten sein
mogen.
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7. PToLEMAIOS I. SOTER

7T1 Ptolemaios I. Soter FGrHist 138 F 2 = Strab. Geogr. 7, 3.8

FGrHist I B 1 p. 754,21-26 = Strab. Geogr. 7, 3,8 = ZWICKER 3:

onot 8¢ [ITolepoiog 6 AAYOV KOTO TOOTNV TNV OTPOL-
Teloy GUPpPTENL T® "AleEGVIp® KeAlToLg TOVG TPl TOV
"Adplov ediag kol Eeviag xopiyv. deEqevoy 8¢ adTOLG
PLAOPPOVAG TOV BaCIAED EpEGOOLL TTOLPOL TOTOV, TL LOALC -
To €in 0 eoPfotvto, vopifovto, adTOV EPElV: aDTOVG &
amokpivocOot, 6t 00dEve, TANY €l &pa UM 6 0VPAVOG
oOTOTG EMTECOL, PLALOY Y€ PNV AVEPOG TOL0VTOV TEPL
ToVTOG Ti8echat.

Auch Dank der Asterix-Comics ist die Antwort der Kel-
ten an Alexander den Grof3en, daf3 sie nichts fiirchten, auler
daB} der Himmel auf sie herabfalle, so bekannt wie wohl
kaum eine zweite antike Uberlieferung zu den Kelten. Die
vorliegende Stelle figuriert bei Felix Jacoy als Fragment
des Alexanderhistorikers Ptolemaios, da Strabon, der uns
dieses Zeugnis Uberliefert hat, jenen namentlich nennt.
Keine Aufnahme bei JacoBy fand allerdings die Parallel-
iberlieferung bei dem griechischen Historiker Arrian
(Anab. 1, 4,6-8 [*]), der fiir diesen Abschnitt jedoch mit
Sicherheit auch auf Ptolemaios zuriickgreift. Johannes

214 A. B. BoswortH, A Historical Commentary on Arrian’s History
of Alexander, Oxford 1980, 64: It seems unlikely, however,
that either author merely copied the original source. Strabo
clearly extracts what is relevant as an exemplum and ignores the
rest. Arrian, on the other hand, may well have adapted Ptolemy’s
narrative to emphasize the Celts’ lack of fear for Alexander.
Neither author gives a faithful copy.”; s. dazu auch FREEMAN
(1994a) 84 A. 1. — ALEssanDri (1997) 132: ,,Le due testimoni-
anze, quella straboniana e quelle arrianea, sono una rielabora-
zione del testo tolemaico, anche se per Strabone non ¢ da esclu-

Ptolemaios, Sohn des Lagos, sagt, auf diesem Feldzug
seien an der Adria lebende Kelten mit Alexander zusam-
mengekommen, um Freundschaft und gastliche Beziehung
zu schlieBen. Der Konig habe sie freundlich empfangen
und bei einem Umtrunk die Frage gestellt, was sie am
meisten fiirchteten, da er geglaubt habe, sie wiirden sagen:
ihn selbst. Sie aber hitten geantwortet, sie fiirchteten
nichts, auller dal der Himmel auf sie herabfallen konnte,
schitzten aber die Freundschaft eines Mannes, wie er es
sei, tiber alles.

Zwicker folgt hierin JacoBy und fiihrt Strabons Text unter
dem Namen des Ptolemaios an, Arrians Zeugnis jedoch
unter Arrian. Wie jedoch A. B. BosworTH und jlingst wie-
der Salvatore ALEsSANDRI zu Recht betont haben, bieten
beide Zeugnisse, das strabonische und das arrianische,
nicht den Originalwortlaut, sondern eine Bearbeitung des
ptolemaischen Textes. Im Fall von Strabon sei auflerdem
nicht auszuschlieBen, dall er Poseidonios als Zwischen-
quelle beniitzt habe.?' Es ist daher schwierig zu beurteilen,
welcher der beiden Texte dem ptolemaischen Original
néher steht.?" Trotz dieser berechtigten Bedenken fiihre ich

dere I'utilizazione di una fonte intermedia individuabile in
Posidonio.” — Die Theorie, da} Strabon Ptolemaios nicht direkt,
sondern Poseidonios als Zwischenquelle beniitzt haben konnte,
duBerte bereits JacoBy im Kommentar zu FGrHist 138 F 2. Sie
beruht auf der Tatsache, daBl die Keltenepisode in einem grof3e-
ren Exkurs iiber die barbarische anAotng ,Einfachheit’ steht, in
dem Strabon die diesbeziiglichen Meinungen Poseidonios’ mit
jenen von Eratosthenes und Apollodoros konfrontiert.

215 ALEsSANDRI (1997) 133 plddiert fiir Arrian, da Strabon, wie
bereits gesagt, Ptolemaios moglicherweise nicht direkt beniitzt
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den Text Strabons weiterhin unter dem Namen des Ptole-
maios. Dieser hat ndmlich das fiir unsere Fragestellung
wesentliche Element, die Antwort der Kelten an Alexander,
in dieser oder ganz dhnlicher Form mit Sicherheit auch
schon gehabt. Damit offensichtlich wird, daf8 diese fiir die
keltische Religionsgeschichte so wichtige Uberlieferung
spétestens im beginnenden 3. Jh. v. Chr. schriftlich fixiert
worden ist,>'* kommentiere ich sowohl den Text von Stra-
bon als auch den von Arrian an dieser Stelle.

Wie man dem Bericht Arrians entnehmen kann, gehdrt
die Gesandtschaft der Kelten in die Zeit von Alexanders
Feldziigen auf dem Balkan, die er ab dem Friihjahr 335
v. Chr. gegen die Triballer, thrakische und illyrische Stim-
me und die Geten fiihrte. Der Makedone tiberschritt fiir
eine Strafexpedition gegen die Geten die Donau, pliinderte
deren Territorium und ihre befestigte Stadt und kehrte
hierauf wieder in sein Lager diesseits des Stromes zuriick.
Eben dorthin kamen, neben Gesandten des Triballerkonigs
Syrmos und anderen an der Donau siedelnden Volkern,
auch welche der Kelten, um mit Alexander einen Freund-
schaftsvertrag abzuschlieflen.

hat, woraus man schlieen konne, ,,che I’espressione di Arria-

no abbia piu probabilita di essere quelle presente in Tolemeo

rispetto a quella di Strabone. Wobei er auf S. 133 A. 8 zu

Recht betont, dall auch Arrian das Original nicht ad litteram

tiberliefere.

Die genaue Abfassungszeit von Ptolemaios’ Alexanderge-

schichte ist umstritten. In der dlteren Forschung setzte man sie

in die letzten Lebensjahre des Konigs (367/66-283), wihrend
man mittlerweile mit der Datierung ein paar Jahre hinauf geht.

Fiir seine Darstellung konnte sich Ptolemaios als langjéhriger

Vertrauter und leitender Feldherr Alexanders — neben Benut-

zung der koniglichen Ephemeriden — vor allem auf seine Au-

genzeugenschaft stiitzen. So auch im Fall der militérischen

Operationen auf dem Balkan, an denen er selbst teilnahm. S.

dazu AressanDri (1997) 131 A. 3. — Zu Ptolemaios’ Werk s.

Lesky (1971) 858, Gerhard WirTH, Ptolemaios (1.), KIP IV

(1979) 1217 f., LenpLE (1992) 172—175, FREEMAN (1994a) 84,

Walter AMELING, Ptolemaios [1], DNP X (2001) 531-533 und

ausfiihrlich Paul PEpecH, Historiens compagnons d’Alexandre.

Callisthéne — Onésicrite — Néarque — Ptolémée — Aristobule,

Paris 1984, 215-329.

217 BosworTH, a.a.0. 64 vermutet, dal Arrian mit dem Ausdruck
£ml 1@ Tovig kOATe moglicherweise bewult archaisiere, was
jedoch von ALEssanDRri (1997) 64 A. 10 abglehnt wird: ,,Bos-
worth 1980, 64, ritiene, a mio avviso erroneamente, che qui
«Arrian may again be archaizing». Poiché non nomina mai
1”Adplog e usa I’espressione Toviog kOAmog solo qui, € dif-
ficile dire se Arriano stia ‘archaizzando’ o meno. Tuttavia, te-
nuto conto dell’epoca in cui visse Arriano, risulta alquanto
improbabile che questi, per dare una patina di arcaicita al suo
racconto, abbia pensato di sostituire il piu usuale "Adpiog,
eventualmente presente nella sua fonte, con Téviog k6ATOG,

21

o

Nicht ganz klar ist, aus welchem Gebiet die hier genann-
ten Kelten stammen. Bei Strabon wohnen sie an der Adria
(Kehtovg ToVg Tept TOV "Adpiav), bei Arrian hingegen am
Tonischen Meerbusen (nopd KeAtdv 3¢ TV €ml T Tovig
KOAT® dxiopévav).’’’ Welche Ortsangabe bei Ptolemaios
gestanden hat, ist schwer zu sagen und héngt mit der prinzi-
piellen Frage zusammen, ob man Arrian oder Strabon grofe-
re Treue zum Originaltext attestiert. Allerdings umfafite der
Begriff Toviog k6Anog auch die Adria, weswegen die bei-
den geographischen Bezeichnungen als Synonyme verstan-
den werden konnen.?® Damit ist jedoch die Frage nach den
genauen Wohnsitzen dieser Kelten noch nicht geklért. In der
Forschung wird normalerweise eine Herkunft vom Balkan,
nordlich oder 6stlich von Illyrien angenommen.?!* Der Ver-
such von Marta Sorpi, Alexanders Kelten mit jenen von
Dionysios II. in Apulien, genauer in lapygia angesiedelten,
zu identifizieren, ist meines Erachtens mit guten Griinden
von Salvatore ALESSANDRI abgelehnt worden.”® Fiir ihre
Ansicht stiitzt sich Sorpi unter anderem auf die Antwort der
Kelten bei Arrian, wonach sie Alexander nicht fiirchteten,
zum einen, weil sie erkannten, daf} seine Absichten in eine

pur consapevole dell’equivoco che poteva creare. Lo stile ar-
caizzante puo riguardare il testo in generale, non i nomi pro-
pri.”

218 S, dazu DoescH (1995) 33 + A. 113, fiir den Ptolemaios
,,KeLTOVG ToLg Tepl OV "Adpiay genannt zu haben [scheint]
... — Anders hingegen ALEssANDRI (1997) 133 f.: ,,Possiamo,
quindi, supporre che I’espressione usata da Tolemeo fosse
all’incirca quella presente in Arriano: mopo KeAt@dv 8¢ t@v
éml 1@ Toview kOAT® dklopévov. Questo risultato non &,
pero, dirimente riguardo al problema della provenienza della
legazione celtica. Non ¢ da escludere, infatti, che ‘T6viog kOA-
mog in realta non signfichi altro che Adpiag e che, quindi,
Strabone (o Posidonio), probabilmente sulla base di altri dati
a sua conoscenza, non abbia fatto altro che utilizzare un sino-
nimo di ‘Toviog kOATOG.*

219 S. dazu ausfiihrlicher ALESSANDRI (1997) spez. 134 + A. 12 mit
weiterer Lit. — Fiir DoBescH (1995) 33: ,,wird man bei Alexan-
ders Kelten, an die mittlere Donau, das Save-Drau-Gebiet,
besser noch an Slowenien und das Hinterland Istriens denken.*
S. dazu auch Dosesch (1980) 120 A. 70, 230 f. A. 21, DoBESCH
— WENK (1989) 101, Tomaschitz (1994) 99 und jetzt ausfiihr-
licher TomaschiTz (2002) 94 f. — Zenon Wozniak, Die ostliche
Randzone der Laténekultur, Germania 54 (1976) 401, der als
Herkunftsgebiet Siebenbiirgen vermutet, wird von DoBEscH
(1995) 33 A. 116 zu Recht als ,,v6llig unwahrscheinlich® ab-
gelehnt, da dies unméglich mit der Adria zu verbinden ist. —
Kruta (2000a) 240 f. und (2000b) 106 mochte in den Adriakel-
ten cisalpine Senonen sehen. Dagegen schon Doesch (1980)
120 A. 70: ,,... an die Senonen wird man nicht denken.* und
Tomaschitz (2002) 94 f. + A. 385.

220 ALESSANDRI (1997) 134-147 gegen Marta Sorpl, I Galli in
Apulia, Invigilata lucernis 3—4 (1981/82) 5-11, pies., Ales-
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andere Richtung gingen und zum anderen, weil sie weit weg
und in ywpio dvomopa. wohnten, was sie als ,schwer er-
reichbare Gebiete* interpretiert. Jedoch heifit 80cnopog all-
gemein und auch bei Arrian ,schwer zu durchqueren‘, womit
gebirgige und unzugéngliche Gebiete, nicht aber solche, die
jenseits des Meeres liegen, gemeint sind.??' Daher ist die
traditionelle Lokalisierung auf dem Balkan als die wahr-
scheinlichste beizubehalten.

Zurlick zur Bemerkung der Kelten, daf sie nichts fiirch-
ten aufler einen Himmeleinsturz. Nachdem Alexander mit
allen Gesandten ein Biindnis geschlossen und sie wegge-
schickt hatte, soll er laut Arrian iiber die Kelten geurteilt
haben, daB sie Prahler wiren (&laloveg Keltol eiov).
Aus der Warte des Makedonen ist diese Einschédtzung nur
zu verstandlich, hatte er sich doch erwartet, daf3 die fiir ihre
Furchtlosigkeit bekannten Kelten zumindest ihn fiirchten
wiirden.””> Man hat jedoch schon vor langem erkannt, daf3
hinter der Aussage der Kelten mehr steckt als nur groB3spre-
cherische Prahlerei.’”® Denn die Vorstellung vom jederzeit
moglichen Einsturz des Himmelsgewdlbes ist im kelti-
schen Bereich auch sonst bezeugt.?** Besonders interessant
in diesem Zusammenhang sind einige Schwurformeln aus
der inselkeltischen Literatur, die augenfillige Parallelen

sandro e I’eredita di Siracusa, Aevum 57 (1983) 14-23, piEs.,

Alessandro Magno, i Galli e Roma, in: F. Broio (Hg.), Xenia.

Scritti in onore di P. Treves, Roma 1985, 207-214.

So ALESSANDRI (1997) 144 f.

Uber das in der Antike geldufige Bild volliger Furchtlosigkeit

der Kelten, vgl. man nur die etwas élteren Angaben bei Arist.

ethic. Nic. 3, 7,7 [5 T 2] und ethic. Eudem. 3, 1,25 [6 T 1];

TiErRNEY (1959/60) 162 weist darauf hin, daf die ganze Episo-

de dem Schema ,,question and unexpected answer” folgt,

vergleichbar den bei Hdt. 1, 27; 30 iiberlieferten Fragen an

Pittakos und Kroisos.

22 So z. B. JuLLiaN (1903b) 86: ,,Les Celtes, en disant a Alexand-
re qu’ils ne craignaient que cette chute, ne lancaient pas une
fanfaronnade imagée, mais rappelaient quelque tradition reli-
gieuse, poéme ou légende, sur la maniere dont le monde dis-
paraitrait.” Die religionshistorische und keltologische Literatur
zu dieser Stelle ist kaum mehr zu iiberschauen; fiir weitere
Informationen sei verwiesen auf MacCurrocH (1911) 232,
CLEMEN (1941/42) 143, MacCutrrocH (1948) 86 f., DE VRIES
(1960) 260, SaYERs (1986) 99—117, Marco StmoN (1988b) 319,
FrREemMAN (1994a) 84 f., Freeman (1996) 42-44, BIRKHAN
(1997) 782 f., GuyoNvarc’H — LE Roux (1998) 173 ., 267 AA.
44-46, MaIEr (2001a) 70-72.

24 Zu diesem Phdnomen s. OLrik (1922) 30-36, 399 f., 414.

25 Ubersetzung aus: MaIER (2001a) 71 von Tain Bé Cuailnge
Recension I, hg. und tibers. von Cecile O’RaHILLY, Dublin
1976, Z. 4043 f.; vgl. FREEMAN (1994a) 85, FREEMAN (2002)
3 f. — Fiir weitere Beispiele aus der ir. und kymr. Literatur s.
SAYERS (1986) 99-117, Graham R. Isaac, The End of the World

22
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zur Antwort der Kelten an Alexander zeigen. So heilit es
zum Beispiel an einer Stelle der Tdin Bo Cuailnge: ,,"Wir
werden den Platz, auf dem wir stehen, halten®, sprachen die
Krieger, ,und wenn nicht die Erde unter uns oder der Him-
mel iiber uns birst, werden wir von hier nicht weichen.“**
Henri p’ArBois DE JUBAINVILLE vermutete sogar, daf die
Kelten ihren Biindnisvertrag mit Alexander mit einer &hn-
lichen Schwurformel bekréftigten.??® Dagegen wurde aller-
dings zu Recht betont, daf} nichts in den beiden antiken
Berichten darauf hinweise, daf3 die Kelten vor Alexander
einen offiziellen Schwur geleistet hitten. Dem Text von
Strabon 148t sich vielmehr entnehmen, daf sie ,bei einem
Umtrunk® (mopa notov) auf die Frage des Konigs geant-
wortet hdtten.”?” Aber auch wenn es sich nicht um einen
Schwur gehandelt hat, hdlt man es durchaus fiir moglich,
daB ,,their answer may be part of a cultural tradition or even
a specific formula which survived to be incorporated in
Irish epic.“**® Jedenfalls liefert diese Antwort einen der
wenigen Hinweise auf eschatologische Vorstellungen der
Kelten.?? Inwieweit der literarisch und epigraphisch be-
zeugte keltische Himmels- und Donnergott Taranis (oder
Taranus) hiermit zu verbinden ist, 146t sich mangels aus-

sagekriftiger Quellen nicht sagen.?*

in Welsh and Irish: A Common Disaster, SC 28 (1994) 173 f.,
BirkHAN (1997) 782 f., Guyonvarc’H — LE Roux (1998) 171—
173, Maler (2001a) 71 f. + AA. 160-164.
226 Henri 0’ ARBOIS DE JUBAINVILLE, Les Celtes depuis les temps les
plus reculés jusqu’a I’an 100 avant notre ere, Paris 1903,
169.
So bereits JuLLian (1903b) 86 A. 4, s. weiters BosworTH, a.a.O.
65, FREEMAN (1994a) 85, Guyonvarc’H — LE Roux (1998) 174,
267 A. 46.
FREEMAN (1994a) 85 = FREEMAN (1996) 44. Vgl. GUYONVARC’H
— LeE Roux (1998) 174.
Zur Eschatologie der Kelten s. e Vries (1961) 260, BIRkHAN
(1997) 782 f., MaIer (2001a) 70-72. Als weiterer antiker lite-
rarischer Beleg wird in der Forschung gelegentlich auf eine
Tuvenalstelle hingewiesen (8,116 f. [*]: horrida vitanda est

22
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Hispania, Gallicus axis/ Illyricum latus; ...), worin ich jedoch
keine Anspielung auf die keltische Angst vor einem Himmel-
einsturz zu sehen vermag. S. dazu ausfiihrlicher den Kommen-
tar zur Stelle. — Brauchbarer sind in diesem Zusammenhang
Stellen, die von einer Sdule berichten, die das Himmelsge-
wolbe tragt. So bei Venant. Fort. carm. 10, 6, 125-129 [*],
worauf DE VRIES (1961) 260 ausdriicklich verweist. S. auch die
solis columna bei Avien. ora marit. 644-646 [1 T 5].

Ein moglicher Zusammenhang zwischen diesem Gott und der
Furcht vor einem Himmeleinsturz wurde gelegentlich erwo-
gen, so von VENDRYEs (1997) 32, BirkHaN (1970) 314 und
jiingst von Hamzmann (2002) 28. — Fiir unzulédssig erachte ich
in jedem Fall die nur als kurios anzusprechende Deutung von
Hatt (1984) 81: ... que I’interprétation d’Alexandre est due a

23

S
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Die Angst vor einem mdglichen Himmeleinsturz ist
jedenfalls kein Spezifikum der Kelten, sondern fiir viele
Teile der Welt bezeugt.”®' So belegen antike Nachrichten
dhnliche Vorstellungen auch fiir die germanischen Kimbern
und Bastarnen.?”> Wobei man hier ,,cher an eine echte Par-
allele, ein gemeinsames Erbe denken [wird]“** und nicht

un contresens, et a une méprise sur le sens réel d’une traduction
en grec de la réponse des Gaulois: ceux-ci auraient dit: «que
Taranis nous tombe sur la téte», évoquant ainsi le pouvoir
foudroyant du dieu du ciel, et pensant par 1a «que la foudre
leur tombat sur la téte». L’interpréte grec aurait traduit Taranis
par Ouranos, assimilant Taranis au dieu du ciel, ce qui était
d’ailleurs tout a fait conforme a une interpretatio Hellenica
parfaitement correcte. Mais Alexandre aurait compris ouranos
en prenant le nom du dieu pour un simple nom commun: le
ciel.”
Orrik (1922) 399-407 mit Beispielen bei Kelten, Lappen,
Slowenen, Eskimos, s. auch BirkHan (1970) 314 A. 710.
22 So berichtet App. Celt. F 13 zur Schlacht von Noreia 113
v. Chr., daf} die Kimbern aufgrund eines Gewitters mit schwe-
rem Donner den Kampf abbrachen. Daf3 diesem Verhalten

23

an eine Beeinflussung von keltischer Seite. Abschlieend
sei noch auf eine weitere, bei Strabon (Geogr. 4, 4,4 [*])
iiberlieferte keltische Idee vom Weltende hingewiesen,
wonach Druiden und andere lehren, die Seelen und die
Welt seien unverginglich, einst aber wiirden Feuer und
Wasser die Oberhand gewinnen.

moglicherweise eine religiose Vorstellung zugrunde lag, 146t
sich aus dem Bericht des Livius {iber die Kdmpfe der germa-
nischen Bastarnen gegen eine thrakische Bergstellung im Jahr
179 v. Chr. schlielen. Als ndmlich plotzlich ein schweres Un-
wetter losbrach, fliichteten die Bastarner in wilder Panik, und
spéter sagten diese selbst, dafl die Gotter an ihrer Flucht schuld
seien und der Himmel iiber ihnen einstiirze (Liv. 40, 58,6: ipsi
deos auctores fugae esse caelumque in se ruere aiebant.).
Diese Stelle zog bereits JurLLian (1906) 259 heran, der die
Bastarner allerdings noch fiir Kelten hielt. Ausfiihrlicher zu
beiden Zeugnissen DosescH (1980) 396 f., Doesch (2001) 11
844 1., 991-993, s. auch TomaschiTz (2002) 94 A. 384.

23 DoescH (2001) 11 992 f. A. 108 mit Verweis auf BIRKHAN
(1970) 582 ff.
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8. PHILEMON

8T1[F]

(A.) @omep Televkog dedp EMELYE TNV TLYPLY,
NV €{d0UEV MUETS, T Zelebk® TAALY €0€l
NUAG TL Top” NUAV AVTLTERWOL Onplov.

(B.) tpvyépovov 0D yop YlyveTol ToOT aLTOOL.

Um ein ausgesprochen problematisches Zeugnis handelt
es sich bei dem vorliegenden Fragment des Komddiendich-
ters Philemon. Dieser war nach Menander der bedeutendste
Vertreter der Neuen Komddie (véa kopmdia). Geboren
365/360 v. Chr. wohl in Syrakus, wurde er ca. 307/06 athe-
nischer Biirger und starb im extrem hohen Alter von ca.
100 Jahren um 264/262.2 Uberliefert ist dieses Fragment
aus der Komddie Néoupa bei Athenaios, der diese Stelle
lediglich zitierte, weil hier die feminine Form von tiypig
belegt ist. Fiir uns von Interesse ist jedoch das Wort
TpuYépavog, dessen Interpretation der Forschung reichlich
zu schaffen machte, wie die nicht wenigen Erklarungsver-

234 Ich gebe den griechischen Text nach der Ausgabe von R. Kas-
SEL — C. AusTIN, Poetae Comici Graeci VII, Berlin 1989, 252
wieder. Diese verstehen die erhaltenen vier Verse als Rest eines
Dialoges und setzen nach @npiov einen Sprecherwechsel an.
Auch Charles Burton Gutick, Athenaeus. The Deipnosophists
(Loeb), London 1950, VI 183 tibersetzt den Text in diesem
Sinn: ,,A. Just as Seleucus sent hither the tigress, which we
ourselves have seen, so we in turn ought to send to Seleucus
some beast of ours. B. Ha, a wild trygeranus! For that monster
isn’t found there.” Ebenso John Max Epmonps, The Fragments
of Attic Comedy, Leiden 1961, III A, 24 f.: ,,(A): As we ‘ve
been sent that tiger by Seleucus,/ If we sent him some beast
none should rebuke us;/ What animal d’you think we ought to
give? (B): A belly-can; there ‘s none where such folk live.”
VENDRYES (1907), der alten Ausgabe der Comicorum Atticorum
Fragmenta von Kock (II p. 490) folgend, versteht den Text als
von einer Person gesprochen und iibersetzt zuerst (S. 123): ,,de

Philemon = Poetae Comici Graeci VII p. 252 (Nr. 49) = Athen. 13, 57 p. 590A:

(A.) Sowie Seleukos hierher schickte die Tigerin, die wir
sahen, so gehort es sich, dal wir dem Seleukos wie-
derum als Gegengabe schicken von uns ein wildes
Tier.

(B.) Einen Trygeranos: denn das gibt es dort nicht.?*

suche zeigen. Die Unsicherheit rithrt vor allem daher, daf3
es sich hierbei eigentlich um ein hapax legomenon handelt,
da die einzige weitere Erwdhnung bei Hesych (s. v. Tpv-
vépavog [*]) nur eine Glosse zur besagten Stelle ist und
ihr daher kein eigener Zeugniswert zukommt. Hesych er-
klart tpuyépavog als pdopott €otkig, also ,einem Ge-
spenste gleich®, was laut VENDRYEs darauf hindeutet, daf3 er
das Wort nicht mehr verstanden hat.** Wie auch immer,
diese Glosse bringt uns nicht weiter.

Es war Joseph VENDRYES, der in einem kurzen Aufsatz
von 1907 als erster die Aufmerksamkeit auf diese Stelle
lenkte. Er vermutete — ausgehend von einer angeblich in

méme que Séleucus nous a envoyé ici ce tigre que nous avons
vu, nous devrions renvoyer a Seleucus quelque animal en
échange. Un tpuyépavog; ils n’en ont pas 1a bas.” und prézi-
siert dann spéter (S. 127) geméal seiner Deutung der Stelle: ...
nous devrions renvoyer a Seleucus en échange un animal a
trois grues ...“. Fiir das Verstindnis der Stelle ist es jedoch ir-
relevant, ob man hier einen oder zwei Sprecher annimmt. In
meiner Ubersetzung habe ich das Wort tpuyépavov uniiber-
setzt gelassen, um keine Deutungen zu insinuieren.

235 Zum Leben Philemons s. Alfred Kortg, Philemon (Nr. 7), RE
XIX.2 (1938) 2137-2145, Walther Kraus, Philemon (2.), KIP
IV (1979) 737 £., Lesky (1971) 745 f., Heinz-Glinther NESSEL-
RATH, Philemon [2], DNP IX (2000) 784 f. Die Angaben iiber
Geburtsort und Lebensalter sind schon in den antiken Quellen
nicht einheitlich.

26 VENDRYES (1907) 123.
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anderen Handschriften tiberlieferten Form tptryépovog —,
dafB sich dahinter der keltische Tarvos Trigaranus verberge,
den die Athener moglicherweise im Zuge ihres Kontaktes
mit den Kelten in jenen Jahren in Form einer Darstellung
kennengelernt hatten (als Beutestiick?), und daf} es damals
fiir Philemon und die Athener eine witzige Pointe gewesen
sein konnte, dem Konig Seleukos Nikator so einen
tpuyépavog als Gegengabe fiir seine Tigerin zu schicken.
Aus diesem Grund datierte er auch die Komddie des Phi-
lemon in die letzten Monate des Jahres 281 v. Chr., also in
eine Zeit, in der zum einen die Athener bereits unmittelbare
Erfahrungen mit den Kelten machen konnten, diese aller-
dings noch nicht nach Kleinasien iibergegangen waren,
zum anderen Seleukos noch am Leben war (1 Anfang 280).
Jedenfalls hitten wir mit diesem Testimonium einen litera-
rischen Beleg fiir den (7arvos) Trigaranus, der um die
dreihundert Jahre dlter wére als die berithmte Darstellung
auf dem unter Notre-Dame de Paris gefunden Pfeiler, der
aus tiberischer Zeit stammt.”” Diese Hypothese VENDRYES’
wurde von einem Teil der keltologischen Forschung mit
einigen Vorbehalten und Skepsis angenommen.>

Dezidiert gegen eine solche Deutung sprach sich Michel
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Lerune®? aus, und zwar aus drei Griinden: zum ersten

haben die Handschriften des Athenaios und des Hesych
eindeutig die Form tpuyépavog und nicht tpryépavog wie
VENDRYES behauptete, zum zweiten hilt er es fiir mehr als
unwahrscheinlich, daf3 das athenische Publikum eine sol-
che Anspielung auf ein eher ephemeres Detail der kelti-
schen Mythologie verstanden hétte, und schlieBlich spré-
che die Chronologie gegen VEnDRYES’ Hypothese, da im
Jahr 281/80 die gallische Katastrophe erst bevorstand und
damit eine solche Pointe erst recht unwahrscheinlich ist. Im
Gegenzug vermutet er hinter tpvyépavog eine typische

%7 S. dazu die Literaturangaben in der A. 243; eine gute Abbil-
dung bei BirkHAN (1999a) 267 Abb. 421.

28 Salomon REmNAcH, Mercure Tricéphale, RHR (1907) 57-82
= (1905-1923) III 160-185; 175 referiert er VENDRYES sichtlich
zustimmend, ebenso DoTTIN (1920) 293 + A. 5, Duvat (1957)
31 f. und Zeccumnt (1984a) 22 A. 42. — pe Vries (1958b) 55
sagt zu VENDRYES’ Theorie: ,,Es scheint mir ein verwegener
Gedanke ...“ und pE Vries (1961) 178: ,,Das kann freilich nur
als eine geistvolle Hypothese angesprochen werden.* — Birk-
HAN (1997) 710 f.: ,Mehrdeutig ist auch eine von Joseph
Vendryes zuerst in das Gesprach gebrachte Stelle ...““. — Vor-
sichtiger ist CHARRIERE (1966b) 186: ,,L’hypothése est plausib-
le mais trés incertaine, puisque la présence de grues dans
cette aire géographique est normale, alors que le taureau qui
les porte, bien celtique celui-la, n’est point mentioné dans le
texte. [...] Seuls les Grecs d’antan pourraient nous préciser si
I’envoi des grues en remerciement du tigre n’était pas plein
d’humour, c’est-a-dire nous éclairer sur plaisanterie ou les

Wortbildung der Komddie, wie sie uns z. B. auch von Ari-
stophanes bekannt sind, als Bezeichnung fiir ein fiktives
Tier, vergleichbar dem franzdsischem coquecigrue (ein
fabelhafter Vogel). Ahnlich auch die Deutung der Heraus-
geber der Poetae Comici Graeci, die hier ein Kompositum
aus Tpuy®v , Turteltaube® und yépovog ,Kranich® vermuten
als Bezeichnung fiir einen tatséchlich existierenden oder
scherzhaft-fiktiven Vogel. Die volle Form wére tpvyovo-
vépavog, welche zuerst in tpvyoyépavog und schlieBlich
zu 1puyépovog verkiirzt wurde.?*

In eine ganz andere Richtung geht die Erkldrung von
John Max Epmonps,*! der in dem Wort ein Kompositum
aus tpvE (Gen. tpvydc) ,Hefe, ungegorener Wein, Wein-
satz und €pavog ,Mahlzeit auf gemeinschaftliche Kosten*
oder der ,Beitrag® fiir so eine Veranstaltung sehen mochte,
und tpvyépovog als jemanden auffafit, der schlechten Wein
zu einem Fest bringt. Gleichzeitig handle es sich um ein
Wortspiel mit yépavog ,Kranich‘. Eine Deutung, die mich
wenig tiberzeugt, da so verstanden tpvyépavog als Gegen-
gabe flir einen Tiger witzlos wire, zumal bei Philemon
eindeutig von einem wilden Tier (Bnpiov) die Rede ist.

Zusammenfassend a6t sich sagen, daBl die Einwinde
von LEJEUNE eine Deutung im Sinne von VENDRYES sehr
unwahrscheinlich machen. Man operiert hier mit lauter
Unsicherheiten: Der Kontext, in dem das Fragment steht,
ist vollig unbekannt, ebenso ist die Datierung des Stiickes
unklar, denn VENDRYES’ Ansatz fiir die letzten Monate des
Jahres 281 steht und féllt mit seiner Deutung des Wortes
als keltisch und wird durch nichts weiter unterstiitzt. Man
konnte mit dem Datum durchaus um ein paar Jahre hinauf-
gehen, da Seleukos Nikator hdchstwahrscheinlich im Jahre
285 mit den Athenern einen Freundschaftsvertrag abschlof3
und ihm vermutlich zu eben jener Zeit die Tigerin als Ge-

Celtes n’intervenaient peut-étre pas, et dont le sens exact nous
échappe. — Ablehnend Maier (1994) 309: ,,Theorien iiber
einen Zusammenhang des Adjektivs trigaranus mit den grie-
chischen Adjektiven trikarénos (»dreikopfig«) oder trygéranos
(Name eines Tiers in einer Komddie des Dichters Philemon)
haben keine allgemeine Zustimmung gefunden.*

Leseune (1988) 133-135. Vgl. die Redewendung a la venue
des coquecigrues (,niemals‘), was der Redensart ad Kalendas
Graecas entspricht. S. auch Charles Burton Gurick, Athenae-
us. The Deipnosophists (Loeb), London 1950, VI 183 A. c: ,,A
capital invention, comparable with ,Jabberwock® ...

R. KasseL — C. AusTiN, Poetae Comici Graeci VII, Berlin 1989,
252 app. crit.: ,ignotum alias vocabulum fortasse ex Tpvy®v
et yépavog compositum est, sive id verum seu ioco fictum avis
nomen fuit. plena igitur forma fuerit tpvyovoyépavog, quod
primum in TpLYOYEPOVOG, tum TPLYEPAVOG concisum est.
John Max Epmonps, The Fragments of Attic Comedy, Leiden
1961, 1IT A, 24 f. adn. e.
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schenk tberreicht wurde. Wenn man mit Epmonps die
Komddie in das Jahr 284 datiert,*** verliert die Hypothese
von VENDRYES noch mehr an Wahrscheinlichkeit. Eine ein-
deutige, sichere Interpretation scheint derzeit nicht mog-
lich, jedoch spricht meiner Ansicht nach vieles dafiir, daf3
man tpvyépavog als griechische Wortbildung betrachten
und nicht versuchen sollte, ein Unbekanntes mit einem

22 John Max Epmonbs, The Fragments of Attic Comedy, Leiden
1961, 1T A, 24 f. adn. e: ,,... our play may be dated 284.*

Die Literatur zu diesem Fragenkomplex ist sehr umfangreich,
zur weiteren Information verweise ich hier nur auf ein paar
einschldgige Arbeiten: BaucHHENSs (1994c¢) 848—850, BEHRENS
(1944) 33, Benoit (1970) 75 f., Birknan (1970) 253 A. 510a,
280 A. 599, 284 A. 611, BirkHAN (1997) 447, 674, 708-711,
BrAzquez (1962) 102, BotHEROYD — BoTHEROYD (1992) 308—
311, CHARRIERE (1966b) 155-192 + Rez. von LE Roux (1966b)
340-342, CLeMEN (1941/42) 113, Czarnowskr (1925) 36-53,
DE VRIEs (1953) 17-20, pE Vries (1958b) 54-56, DE VRIES
(1961) 178, DELAMARRE (2001) 147 f., 246 f. = (2003) 175,
291 f., DuvaL (1956a), Evans (1967) 263, Greex (1992c)
183 f., Hatt (1989) 81 Abb. 64bc, 83 Abb. 65b, HEICHELHEIM
(1932c¢), HeicHELHEM (1955), O. HOFER, Tarvos Trigaranus, in:
RoscHEr V (1916-1924) 128-132, Inm (1907) 695, Kruta
(2000a) 835, LamBrEcHTS (1942) 154 f., 167, Lizor (1965),
MacKicror (2000) 402 f., Maier (1994) 309 f., MAUGARD
(1959), OrmsteD (1994) 269-271, 402 f., REINacH (1905a)
233-246, Ruys (1905-06) 321 f., Ross (1960/61), Ross (1967)
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anderen Unbekannten zu erkldren. Denn was wissen wir
denn eigentlich iiber den Tarvos Trigaranus, iber den da-

hinterstehenden Mythos, iiber dessen Verbreitung bei den

Kelten? Viel zu wenig, und das Wenige ist umstritten.>*

Daher pladiere ich dafiir, die keltische Religionsgeschichte

wieder von diesem Philemonfragment zu befreien.?*

351 f., 362, SERGENT (1995) 49, 104 f., STERCKX — CATTELAIN
(1997) 45 1.

Erst wihrend der Drucklegung ist mir der Artikel von Bruzze-
SE (2001) 309-313 bekannt geworden, der sich erneut dem
Philemonfragment widmet. Er tritt S. 309 f. A. 1 fiir eine
Friihdatierung des Stiickes in die Zeit zwischen 301 und 295
v. Chr. ein und sieht in tpvyépavog gleichfalls eine durch
doppelte Haplologie aus tpuvyovoyépovog verkiirzte Form.
Ferner vermutet er hinter diesem Namen eine ,storpiatura
comica di un nome di un’etera «da spedire» in Siria“ (312), da
in der griech. Onomastik Hetéren hdufig Tiernamen trugen.
Gestiitzt wird diese Deutung zum einen durch den Kontext des
Fragmentes bei Athenaios, zum anderen durch den Gebrauch
des Wortes 6nptov im dritten Vers des Fragments, da ,,0nptov
¢ spesso definita la donna, 1’etera in particolare, nella comme-
dia, a partire da Aristofane...* (312). Luca Bruzzese beriick-
sichtigt leider die Aufsdtze von VENDRYES (1907) und LEJEUNE
(1988) nicht, seine Wertung des Philemonzeugnisses deckt
sich jedoch mit der hier vertretenen.
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9. TimAa10S VON TAUROMENION

Timaios?* ist um die Mitte des 4. Jh. v. Chr. im sizili-
schen Tauromenion als Sohn des dortigen Dynasten Andro-
machos geboren. Wohl anschlieBend an die Einnahme
seiner Heimatstadt durch Agathokles 316/315 wurde er aus
Sizilien verbannt und verbrachte in der Folge volle fiinfzig
Jahre in Athen. Da ihm nunmehr die politische Karriere in
der Nachfolge seines Vaters versagt war, widmete er sich
hinfort der Historiographie. Sein berithmtes Hauptwerk ist
eine groBangelegte Geschichte des griechischen Westens
(genauer Titel unbekannt, viell. ZikeAikol ictopion), die

nach Ausweis der Fragmente mindestens 38 Biicher umfaf3-
te und von den Anféngen bis zum Tod des Agathokles (289)
fiihrte. Im hohen Alter verfaflte Timaios noch eine Fortset-
zung, die wohl bis zum Beginn des Ersten Punischen
Krieges fiihrte (264) und von Cicero unter dem Titel bellum
Pyrrhi zitiert wurde. Das Erhaltene belegt jedenfalls das
starke Interesse des Autors an geographischen und ethno-
graphischen Fragen, wie auch die wenigen Fragmente {iber
die Kelten zeigen. Dennoch bleibt Timaios ,.eine fast
vollige tabula rasa in bezug auf die Kelten.2%

9T1 Timaios FGrHist 566 F 69 = Etymologicum Magnum s. v. Coalotio

FGrHist III B p. 621,27 f. = MULLER FHG I p. 200 b F 37 = ZWICKER 5:

Tolatios yopo: ®@VOpdodn, @g onot Tipowog, &mo
ToAdtov, KOkdlwnog kol Talat{e)lag viod.

Dieses kurze Timaiosfragment ist nur zuféllig durch ein
Zitat im byzantinischen Etymologicum Magnum (um 1000
n. Chr.) unter dem Stichwort F'odotio Uberliefert und hat
in der Forschung zu einigen Diskussionen Anlafl gegeben.
Wir haben hier eine jener typisch Ableitungen eines Volks-
namens aus mythischer Genealogie vorliegen, mit denen
die Griechen barbarische Volker in ihre eigene Vor- und
Frithgeschichte zu integrieren suchten. Hinter diesem Ver-

245 Zu ihm s. Johannes GEFFCKEN, Timaios” Geographie des We-
stens (Philologische Untersuchungen, Heft 13), Berlin 1892,
Richard LaQuEur, Timaios (3.), RE VI A 1 (1936) 1076-1203,
Duvat (1971) 203 f., Lesky (1971) 864 f., Hans Rudolf Brei-
TENBACH, Timaios (4.), KIP V (1979) 835-837, Lionel PEARSON,
The Greek Historians of the West. Timaeus and His Predeces-
sors (= Philological Monographs of the American Philological

Galatia: ein Land: benannt, wie Timaios sagt, nach Galates,
Sohn des Kyklopen und der Galateia.

fahren steht die ethnozentristische Vorstellung von der
Primordialitét des griechischen Mythos, der als Geschichte
verstanden wurde, und auch die Idee einer allen Volkern
gemeinsamen Vergangenheit.’*” Dies mag uns heute be-
fremdlich erscheinen. Allerdings finden wir solche Kon-
struktionen auch noch in der Neuzeit. So hatten zum Bei-
spiel in der Aufkldrung Antiquare keinen Zweifel daran, die
Chinesen seien Nachkommen eines Sohnes von Noah.?

Association XXXV), Altanta 1987, 37-51, LenpLe (1992)
211-218, Klaus MEISTER, Timaios von Tauromenion, DNP
XII.1 (2002) 575-578.

24 DoBescH (1995) 35. Zu den fiir die Kelten relevanten Stellen
s. DuvaL (1971) 204 f.

247 Zu diesem Phanomen s. den Aufsatz von BICKERMANN (1952).

248 BIcKERMANN (1952) 71, 79 f. A. 53 mit weiteren Beispielen.
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Fir den keltischen Bereich er6ffnet unter den erhaltenen

Autoren Timaios nicht nur die Reihe von Belegen solcher
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genealogischer Ableitungen,? er ist iiberdies ,,fiir uns einer

der ersten Griechen, der den Namen Galates kennt*.>* Mit
Sicherheit darf man in dieser und anderen Notizen keinen
Reflex einer keltischen Abstammungssage sehen.”' Als
Quelle fiir keltisches Selbstverstindnis und keltische
Mythologie sind diese Genealogien meiner Ansicht nach

wertlos, jedoch konnen sie uns etwas iiber das Keltenbild
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der Griechen verraten.”*> Daher sei zum Verstdndnis des

vorliegenden Testmoniums etwas weiter ausgeholt.
Vorweg zu der mythischen Verbindung zwischen der
Nereide Galateia und dem Kyklops — damit ist der seit
Homer bestens bekannte Polyphem gemeint — welcher der
nach der Mutter benannte Galates entstammen soll. Gerade
diese Liebschaft zwischen der zarten Nereustochter und
dem eindugigen Unhold und Inbegriff barbarischer Kultur-
losigkeit, hat fiir reichliche Spekulationen gesorgt.”** Rela-
tive Einigkeit besteht in der Forschung lediglich darin, daf3
Timaios nicht ihr Urheber war®* oder gar diese Abstam-
mungssage aus sizilischem Lokalpatriotismus erfunden
habe.?* In der frithen griechischen Literatur, wie bei Homer
und Hesiod, findet sich noch kein Hinweis auf einen y&pog
zwischen den beiden mythischen Figuren. Der erste Dich-
ter, von dem wir erfahren, dafl er die beiden zusammen-
stellte, ist Bakchylides aus Keos in den 70er Jahren des

29 Am ndchsten stehen App. Illyr. 2,3—4 [*] und Natalis Comes
myth. 9, 8 [*]. Vgl. auch Parthen. narr. amat. 30 [21 T 2],
Timagenes FGrHist 88 F 2 = Amm. Marc. 15, 9,6 [*], Diod.
5, 24,1-3 [*], Dion. Hal. ant. Rom. 14, 1,4-5 [*], Etymologi-
cum Magnum s. v. Bpettavot [*] und s. v. KeAtot [*], Eustath.
in Dionysium Periegeten 69 [*], 281 [*]. Eine ausfiihrliche
Erorterung und Auswertung dieser Zeugnisse bieten jetzt Do-
BESCH (1995) 35 f., 40-52 und VEeLAsco Lopez (2002) 297-307;
s. auch MaIer (1994) 2, Maier (2001a) 62—64, 189 f. AA.
113-125.

230 So DosEsch (1995) 35, der jedoch 35 A. 125 zu Recht darauf

hinweist, daB die trimmerhafte Uberlieferung kaum einen

Schluf} e silentio erlaube. S. auch JacoBy im Kommentar zu

FGrHist 566 F 69.

Maier (2001a) 63.

22 Wenn BIrkHAN (1997) 1024 f. hierzu schreibt, wir wiiiten
nicht, ,,ob diese Konstruktionen im keltischen Selbstverstind-
nis einen Riickhalt hatten und nicht nur blutleere Produkte
griechischer Spekulation waren®, scheint mir die Formulierung
nicht ganz gliicklich gewihlt. Einen Riickhalt im keltischen
Selbstverstindnis mochte ich im Fall des Timaiosfragments
stark bezweifeln; aber deswegen ist die griechische Spekulati-
on noch lange kein ,,blutleeres Produkt™.

23 Dieses Thema ist Gegenstand einer ausfiihrlichen Untersu-
chung von ANELLO (1984) 11-51, s. auch Hans voN GEisau,
Galateia, KIP II (1979) 665.
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5.Jh. v. Chr. Allerdings verdanken wir diese Information
lediglich einer sehr spiten Nachricht bei dem Humanisten
Natalis Comes, deren Zeugniswert sehr unterschiedlich
bewertet wird.?*® Pietrina ANELLO hat die interessante Ver-
mutung geduflert, dal Bakchylides diesen sizilischen
Mythos adaptiert habe, um damit die Politik von Hieron
von Syrakus zu feiern.”®” Festeren Boden betreten wir je-
denfalls erst mit dem Dithyrambendichter Philoxenos von
Kythera (ca. 435-380), der ein Drama mit dem Titel K0k -
Aoy 7 Taldtewa verfaBt hat.>® Dieses nur fragmentarisch
erhaltene Stiick muf3 knapp vor 388 v. Chr. entstanden sein,
da es in diesem Jahr von Aristophanes in dessen Komodie
Plutos parodiert wurde. Den Scholien zu Aristophanes
wiederum a6t sich entnehmen, dal3 Philoxenos seinen
Kyklops (oder seine Galateia) aus Hall und als Satire gegen
den Tyrannen Dionysios 1. von Syrakus verfafite haben soll
und zwar als Reaktion auf die schlimmen Erfahrungen, die
er an dessen Hof gemacht hatte. Moglicherweise war das
sicher nicht schmeichelhafte Bild Polyphems in diesem
Drama ganz bewuflt an den sizilischen Tyrannen angegli-
chen, wie unter anderem Pietrina ANELLO vermutete.”®
Allerdings diirfte der Witz von Philoxenos’ satirischem
Angriff darin liegen, daf er auf einen aktuellen und vom
syrakusanischen Hof lancierten Mythos anspielte, wie
Lorenzo BRAcCEsI richtig betonte.?®® Bereits Otto GRUPPE
stellte die sehr plausible Vermutung auf, dal ein Dichter

24 So bereits Otto Gruppg, Griechische Mythologie und Reli-
gionsgeschichte, Miinchen 1906, 1 361 A. 1, JacoBy im Kom-
mentar zu FGrHist 566 F 69, ANeLLo (1984) 50 f., BRACCEsI
(1991) 90 £., BriQUEL (1995) 244 f., DoBEscH (1995) 36, ALEs-
SANDRI (1997) 139 f.

253 So jedoch noch p’ArBois DE JUBAINVILLE (1902) 90 f.

2% Natalis Comes, mythologiae sive explicationis fabularum libri
decem, Hanoviae 1605, 9 p. 287 [*]: dicitur Polyphemus non
modo amasse Galateam, sed etiam Galatum ex ea suscepisse,
ut testatus est Bacchylides ... — S. dazu AneLro (1984) 22 f. +
AA. 55-57, weiters BriQueL (1995) 243 + A. 25, DoBEscH
(1995) 41 + A. 154, ALEssaNDRI (1997) 140 + A. 52, LiGHTFOOT
(1999) 531 A. 357, VeLasco Lopez (2002) 301 A. 14; alle mit
Uberblick iiber die iltere Literatur. S. auch den ausfiihrlichen
Kommentar zur Stelle.

27 ANELLO (1984) 36-42, zustimmend ALESSANDRI (1997) 139 f.

2% Zu Philoxenos s. Lesky (1971) 468 f., zu den wechselnden
Titeln des Stiickes s. ANELLO (1984) 15 A. 27.

29 ANELLO (1984) 19, s. dazu auch Lesky (1971) 468 f.: ,,Ob nun

Philoxenos mit seinem Polyphem wirklich Dionysios gemeint

hat oder nicht, jedenfalls glaubte man, in dem Gedichte solche

Beziechungen erkennen zu diirfen ...*.

Braccest (1991) 91: ,,... ma, proprio per questo, per acquisire

mordente, la voce di fronda o di dileggio doveva essere irri-

dente di una versione ufficiale, e comunque di una vulgata di

26!
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am Hof des Dionysios diesen Mythos dazu benutzt habe,
um die Allianzpolitik des Tyrannen mit den Kelten Nord-
italiens zu legitimieren.?®! Die Koalition zwischen Grie-
chen und Kelten erfahrt durch die genealogische Einglie-
derung der Barbaren in den sizilischen Lokalmythos von
Polyphem und Galateia gleichsam eine historische Recht-
fertigung. Diese urspriinglich poetische Konstruktion sei
dann auch von Geschichtsschreibern, wie dem erklérten
Tyrannenfreund Philistos von Syrakus, ibernommen wor-
den, welcher wiederum die Quelle fiir Timaios gewesen
sein konnte.?*> Wenn diese Rekonstruktion zutreffen sollte,
dann ist mit Tadatio bei Timaios wohl das keltische Sied-
lungsgebiet in Oberitalien gemeint, da von dort die kelti-
schen So6ldner und Alliierten des Dionysios stammen. Auch
wenn diese Lokalisierung allgemein favorisiert wird,?® ist
sie nicht absolut sicher, denn die oben referierte Quellen-
these ist auch nicht mehr als eine — wenn auch sehr anspre-
chende — Hypothese. Wir kennen ndmlich weder den
Kontext, in dem Timaios diese Genealogie brachte, noch
wann er hieriiber geschrieben hat. Da der Tauromenite bis
ungefihr zur Mitte des 3. Jh. lebte, also auch den Galater-
sturm nach Griechenland erlebte, wire die Beantwortung
dieser leider unlosbaren Fragen von essentieller Bedeu-
tung.?** Festzuhalten ist jedenfalls, da3 Timaios mit der

21 Grurpg, a.a.0. I 361 A. 1, gefolgt von JacoBy im Kommentar
zu FGrHist 566 F 69, Karl Friedrich STROHEKER, Dionysios 1.
Gestalt und Geschichte des Tyrannen von Syrakus, Wiesbaden
1958, 126, Braccest (1991) 90 f., BriQuEL (1995) 244 f., Do-
BESCH (1995) 36, ALESSANDRI (1997) 139 f.

22 So Braccesi (1991) 91, G. VanorTi, L’archaiologia siciliana di
Filisto, Hesperia 3 (1993) 119 f., denen BriQuEL (1995) 245 +
A. 32 folgt. — Philistos (geb. um 430, 1 356/55 v. Chr.) war
syrakusanischer Staatsmann und Historiker. Er war ein enger
Vertrauter (viell. Verwandter) des Dionysios 1., den er bei der
Erringung der Tyrannis 406 mafigeblich unterstiitzte. Auf3er-
dem verfafite er eine Geschichte Siziliens von den Anfidngen
bis in die Zeit des jiingeren Dionysios (II.). Trotz seiner zeit-
weiligen Verbannung galt er in der Antike als kompromifloser
Anhinger der Tyrannis in Syrakus. Sein nur in Fragmenten
iberliefertes Werk hat Timaios erwiesenermallen herangezo-
gen. Zu Philistos s. auch Lesky (1971) 703, LenpLE (1992)
206-211.

263 JacoBy im Kommentar zu FGrHist 566 F 69, Doesch (1995)
36 + A. 139, Maier (1996a) 87 f. Fiir Karl TumpeL, Galates
(Nr. 2), RE VIL.1 (1910) 519 meint Timaios allgemein die
Gallier. BickErmaNN (1952) 69 hingegen bezieht es auf die
Galater.

264 Auf diese Unsicherheiten weist zu Recht DoBescH (1995) 36
hin.

Gleichung Galater (Gallier) = Kyklopen, woher sie auch

immer stammen mag, kaum eine neutrale oder gar positive

Wertung insinuieren wollte.

Ein weiteres, kontrovers beurteiltes Problem ist, wie das
Verhiltnis des Timaiosfragments zur parallelen Uberliefe-
rung bei Appianos (Illyr. 2,3—4 [*]) und Natalis Comes
(myth. 9, 8 [*]) ist. Nach Appian hatten nimlich Polyphem
und Galateia drei S6hne, namens Keltos, Illyrios und
Gala(te)s,*® die alle aus Sizilien auswanderten und iiber die

Volker herrschten, die nach ihnen Kelten, Illyrer und Ga-

267

later benannt wurden.*’ Felix JacoBy hilt es fiir moglich,

dafl man Timaios’ Genealogie vielleicht aus Appian und
Natalis Comes ergédnzen diirfe, eine Meinung, die auch
andere Forscher vertreten.?®® Anderer Ansicht ist hier Ger-
hard DogescH, fiir den das Schweigen bei Timaios ,,doch
eher dafiir [spricht], dal er nur den Galatersohn des Kyklo-
pen hatte.“? Zwar kannte Timaios den Keltennamen, wie
das néchste Zeugnis zeigt (FGrHist 566 F 85 [9 T 2]), aber
die Kelten werden dort als besondere Verehrer der Diosku-
ren vorgestellt, was mit einer Charakterisierung als Kyklo-
penabkdmmlinge nicht recht vereinbar scheint. Es ist also
durchaus moglich, dal Timaios geméiBigte Kelten von
wilden Galater-Kyklopen unterschied. Schliissig beweisen
1aBt sich das allerdings nicht.?”

265 ANELLO (1984) 51.

26 Die Hss. haben den Acc. Taddv, ToAd(tnyv ist Konjektur von
GEFFCKEN, was auch JacoBy im Kommentar zu FGrHist 566 F
69 tibernimmt. Dagegen Rudolfus PrErFFER, Callimachus, vol.
I. Fragments, Oxford 1953, 374 und DoBescH (1995) 41 + A.
152.

267 Natalis Comes nennt noch zusétzlich Stammviéter der Veneter
und der Paphlagonier.

268 JacoBy im Kommentar zu FGrHist 566 F 69, so auch schon
GEFFCKEN, a.a.0. 78 A. 2. — Braccest (1991) 91: ,,Appiano ha
amonte Timeo ...“. — BRIQUEL (1995) 243: ,,Certes, ce fragment
du Tauroménite, concernant la Talotio, atteste la présence
chez lui du seul éponyme des T'addtot. Mais il ne nous parait
trop hardi de lui attribuer une doctrine plus complexe, sembla-
ble a ce que qu’on trouve chez Appien, adjoignant a ce Galates
un Celtos et un Illyrios: [...] Il nous semble donc que, dans
cette notice consacrée au seul cas de la Gaule, I’omission de
Celtos et d’lllyrios n’oblige pas a inférer chez Timée
I’existence d’une forme de généalogie plus réduite que celle
donnée par Appien.” — Maler (2001a) 62: ,,Jhm [= Timaios]
folgt Appian mit seiner Herleitung der Kelten, Illyrer und
Galater von drei S6hnen Polyphems ...“. — Verwirrend und
falsch ist die Darstellung bei Rankmv (1996) 81.

2% DoBescH (1995) 42 + A. 156.

210 DogescH (1995) 36.
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9 T2 Timaios FGrHist 566 F 85 = Diod. 4, 56,4

FGrHist III B p. 625,15-19 = MuLLeErR FHG I p. 194a F 6 =Diod. 4, 56,4 =1 p. 485,23 — 486,1 VOGEL — FISCHER =

ZWICKER 5:

AmodelEels B¢ TOVTMV PEPOVOL, JELKVOVTEG TOPA TOV
aKeavov KatotkoOvtag Kedtovg ceBopévovg paiiota
TV Be®V TOVG ALOGKOVPOVG TOPUSOCIHLOV YOP EXELV
a0ToVg €K ToAal®Y XPOVOV TNV TOLTOV TOV BedV
TOPOVGIOY £k TOD MKEXVOD YeEYEVNUEVTY. Elval 8¢ Kol
TNV TOpR TOV OKEAVOV XMPAY 0VK OALYdS EXOVoOV
mpoonyoplag &nd e TOV "APYOVAVTAV KOl TOV ALOGKO-
poVv.

Diodor berichtet im Kapitel zuvor (4, 56,3), da3 nicht
wenige der élteren und jiingeren Autoren, unter denen er
jedoch namentlich nur Timaios nennt (®dv €1t kot Ti-
pouog), dariiber berichteten, da die Argonauten auf dem
FluB- und Landweg in den nordeuropédischen Ozean ge-
langt seien. Von dort seien sie dann den Ozean entlang bis
Gadeira gesegelt und anschliefend ins Mittelmeer gefah-
ren.”’! Als Beweis fiir diese Route fithren die genannten
Quellen, laut Diodor, die am Ozean wohnenden Kelten an,
die die vom Meer gekommenen Dioskuren besonders ver-
ehren. Eine weitere Stiitze erhilt dies durch die zahlreichen
Benennungen in jener Gegend, ein Beispiel fiir antike
Ortsnamenforschung. Nach Lionel PEARrsoN ist es wahr-
scheinlich, daf} der ganze Bericht von Timaios stammt und
zwar inklusive der Verweise auf dltere und jiingere Autoren
und daB Diodor diesen nur ibernommen hat.”? Diesem
Fragment wurde natiirlich in der Keltologie besondere
Aufmerksamkeit zuteil, da es sich dabei um die einzige und
iiberdies relativ alte literarische Erwéhnung von Diosku-
renverchrung bei den Kelten handelt. Ausfiihrlicher mit
dieser Problematik hat sich erstmals Emil KrRUGER ausein-
andergesetzt, der auch sdmtliche nichtliterarischen Zeug-
nisse fiir eine Verehrung der Castores in den keltischen
Gebieten zusammenstellte.?” Er fiihrt fiir Oberitalien, Stid-

2! Die Berichte iiber die Riickfahrt der Argonauten sind sehr
mannigfaltig. Die Route des Timaios ist jedenfalls dlter als jene
des Apollonios Rhodius, die iiber Istros (Donau), Eridanos
(Po) und die Rhone ins Mittelmeer fiihrte. S. dazu Marco
SiMoN (2000) 131 + A. 34.

72 PEARSON, a.a.0. 63, der auch anmerkt, dafl Timaios’ Beweise
fiir diese Route der Argonauten ,,in his best style” seien.

73 KRUGER (1940-1941/42).

274 KRUGER (1940-1941/42) 1 26.

275 KRUGER (1940-1941/42) 11 31.

276 Tac. Germ. 43,3 f.,, s. dazu Hewm (1913) 321-327, MucH
(1967) 480-482, Tivee (1992) 467-473, Simek (1995)

11f
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Als Beweis hierfiir verweisen sie darauf, daf} die am Ozean
wohnenden Kelten am meisten unter den Géttern die Dios-
kuren verehren. Haben sie doch eine Uberlieferung aus
alter Zeit, daB3 die Erscheinung dieser Gotter bei ihnen vom
Ozean her erfolgt sei. Aulerdem trage die am Ozean lie-
gende Landschaft nicht wenige Bezeichnungen, die von
den Argonauten und von den Dioskuren herriihren.

gallien und Spanien insgesamt 36 Testimonia (Inschriften,
Reliefdarstellungen, Miinzen) an, die seiner Ansicht nach
die besondere (pdAiota) Verehrung der Zwillingsbriider
bei den Kelten zu Geniige bestitigen.”’* Er rdumt zwar ein,
dal3 fast alle Fundstellen mehr oder weniger weit vom
Ozean entfernt seien, kommt jedoch zu dem Ergebnis, dal3
der Dioskurenkult bei den Kelten germanischen Ursprungs
sei, zuerst bei den Treverern in der Gallia Belgica einge-
drungen sei und sich von dort weiter nach Siiden verbreitet
habe.?” Diese Theorie KruGers wurde jedoch von der
spéteren Forschung allgemein zuriickgewiesen. Denn mag
auch Tacitus vom Kult zweier géttlicher Briider, den Alcis,
bei den germanischen Nahanarvalen berichten,?’® so zeigen
andererseits dhnliche Vorstellungen bei
(Nasatyas/Asvins), daB3 es sich hier um ein allgemein indo-

den Indern

germanisches Erbe handelt. Aus diesem Grund ist die An-
nahme einer Entlehnung aus dem Germanischen auch nicht
notwendig.?”” Weiters glaubt KRUGER in den durch nur eine
Inschrift bezeugten und mit Mars gleichgesetzten kelti-
schen Géttern Divanno und Dinomogetimarus die einhei-
mischen Namen der Dioskuren sehen zu konnen.?’® Aber
auch diese Identifikation entbehrt einer sicheren Grundlage
und wurde daher ebensowenig akzeptiert.?”” Die Popularitit
des Kultes der Castores im romerzeitlichen Gallien macht

277 So bereits die Rez. von Albert GreniEr, REA 44 (1942) 329
und Raymond LaNTIER, EC 6 (1953/54) 177 £., s. weiters v. a.
DE VRIEs (1961) 113, BirkHAN (1970) 309 A. 699, MAIER (1994)
100, Maier (2001a) 76.

KRUGER (1940-1941/42) 1 12 und 19, wobei Divanno mit Ca-
stor und Dinomogetimaros mit Pollux gleichzusetzen sei. CIL
XII 4218 aus St. Pons de Thomiéres (dép. Hérault).

BEHRENS (1944) 42, BoTHEROYD — BOTHEROYD (1992) 87, HATT
(1970a) 305 und Hatt (1989) 14 folgen noch KruGers Identi-
fikation, die jedoch von DuvaL (1957) 91 zu Recht abgelehnt
wird: ,,... mais que ces «Mars» au noms indigenes soient des
Dioscures celtiques, rien n’est moins sir, en vérité.“ — S. auch
MAIER (1994) 99-101, MalIer (2001a) 76, 195 A. 170.
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ihre Verehrung fiir das vorromische Gallien zwar sehr
wahrscheinlich,?®® allerdings bleibt der einheimische kelti-
sche Name des Gotterpaars nach derzeitigem Forschungs-
stand unbekannt.?!

Eine andere Frage ist, wie man die Nachricht des Ti-
maios zu beurteilen habe. Fiir Jan pE Vries darf man Aus-
sagen wie die seine, ,,nur mit grofter Zuriickhaltung als

280 Man hat auch fiir das in Gallien gelegentlich bezeugte Doppel-
konigtum einen dioskoralen Hintergrund erwogen, s. dazu
BirkHAN (1970) 209, BirkHAN (1997) 495, 1005. Fiir MAIER
(2001a) 76 erscheint das ,,immerhin denkbar*, allerdings rdumt
er 195 A. 171 ein, daB3 von den bei BiIrRkHAN zusammengestell-
ten Belegen eigentlich nur Ambiorix und Catuvolcus (Caes.
bell. Gall. 5, 24; 6, 31,5 [23 T 20]) ,,in diesem Sinne zu inter-
pretieren sind.*

gliltige Zeugnisse verwerten.?? Gerade die Verkniipfung
mit der Argonautensage deute auf ,.eine durchaus will-
kiirliche SchluBfolgerung klassischer Berichterstatter.“?$3
Die Skepsis von DE VRIES scheint mir berechtigt, zumal ich
mir nicht recht vorstellen kann, woher Timaios in Athen
authentische Informationen iiber die religiosen Vorstellun-
gen der am Ozean siedelnden Kelten bezogen haben soll.

21 So CLEMEN (1941/42) 118, DuvaL (1957) 91, Maier (2001a)
76. Vgl. auch Wissowa (1916-1919) 5. Als unbeweisbar ist
daher auch die Vermutung von RankiN (1996) 82 abzulehnen:
,Perhaps Cernunnos and Smertullus were the Celtic gods who
seemed to correspond with the Dioscuri.”

22 pg VRIES (1961) 113, wo er auch an die Bemerkung des Tacitus
(Germ. 3) erinnert, Odysseus sei in das Gebiet des Nieder-
rheins eingewandert. S. dazu Much (1967) 85.

28 pE VRIES (1961) 113.
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10. SoPATROS

10 T1 Sopatros F 6 (*ToAdtot) = Athen. 4, 51

p- 160 D-E =1 p. 362,17-25 KaiseL = p. 193 Comic. Graecor. Fragm. ed. KAIBEL, 21958 = ZWICKER 6:

€ym 8¢ xoto Tovg Iaplov Tordtpov T'aridtag,

nop’ olg £€00g £0Tiv, NVIK GV TPOTEPMUE TL

€v 101G moAépOoLg AMOPmaot, BOeLY Tolg Beolg
100G aiypLoA®TOVg, (ToVG) TaAdToG HILODUEVOG
KOY® KOTOUKOUDGELY NOEGUNY TOIG SULOCT
SLAAEKTIKOVG TPETG TV TOPEYYEYPOUUEVAOV.

Sopatros aus Paphos war ein Dichter der frithhellenisti-
schen Zeit, iiber dessen Leben und Werk wir sehr schlecht
unterrichtet sind. Unsere gesamte Kenntnis verdanken wir
im wesentlichen Athenaios, von dem sdmtliche erhaltenen
Fragmente stammen und der ihn einen Paroden (mop@d6g)
und Verfasser von Phlyakes (pAvokoypdeog) nennt. Trotz-
dem diirfte er im Stil der péon Komdodien verfafit haben
und seine Stiicke auch so genannt haben, zumindest lassen
das die wenigen Fragmente vermuten. Seine genauen Le-
bensdaten sind unbekannt, geboren ist er in der Zeit von
Alexander dem Groflen und hat mindestens bis zum Thron-
antritt von Ptolemaios II. (283 v. Chr.) gelebt, den er er-
wihnt. Er diirfte auch — zumindest teilweise — in Alexan-
dreia gelebt haben.”*

Vorliegende Stelle ist ein Ausschnitt aus dem ldngsten
von Sopatros’ erhaltenen Fragment, welches insgesamt 12

284 Zu Leben und Werk s. Alfred KorTE, Sopatros (9.), RE IIT A 1
(1927) 1001 f., T.B.L. WeBsTER, Hellenistic Poetry and Art,
London 1964, 126, Lesky (1971) 839, Rudolf KevypELL, Sopa-
tros (3.), KIP V (1979) 268, Cuapwick (1997) xxviii.

Ich aber halte mich an die Galater des Sopatros aus
Paphos:

bei denen es Brauch ist, wenn sie im Kriege einen Vorteil
sich

errungen haben, daB sie dann den Géttern die Gefangenen
als Opfer bringen. So habe ich den Galatern es gleich-
getan,

indem ich den Goéttern gelobt habe, drei Dialektiker,

von denen, die zu Unrecht eingeschrieben sind, zu ver-
brennen.

Verse umfafit. Es stammt aus einer Komddie, die vermut-
lich den Titel Taldton trug, und enthilt eine komische
Tirade gegen Philosophen, die der Sprecher den Gottern
opfern und es damit den Taddton gleichmachen will. Trotz
des humoristischen Hintergrundes ist nicht daran zu zwei-
feln, daB3 hier Sopatros eine Anspielung auf eine allgemein
bekannte, reale oder kolportierte Tatsache macht, die das
damalige Publikum verstand und die als Allgemeinwissen
vorausgesetzt werden konnte, wie Philip Mitchell FREEMAN
richtig betont.?s> Damit haben wir den ersten literarischen
Beleg dafiir, daB8 bei den Kelten Gefangene den Gottern
geopfert wurden, was in der Forschung, soweit ich seche,
auch fast unumstritten ist.”® Nicht ganz einig ist man sich
in zwei Punkten: der exakten Datierung und wer genau mit
Tolatar gemeint war. Alfred KOrRTE meinte, daf3 dieses
Fragment ,.,eine Kenntnis der Sitten der Galater zeigt, wie

25 FREEMAN (1994a) 87 f., FrReeman (1994b) 211 f., FREEmMAN
(1996) 44 f., FrReEmAN (2002) 33.

26 Allzu skeptisch scheint mir BAYET (1925) 181 zu sein, fiir den
,un témoignage de ce genre, venant d’un ennemi, a peu de
valeur.”
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sie ein in Alexandreia lebender Dichter kaum vor der An-

werbung und Vernichtung eines galatischen Heerhaufens

< 287

durch Ptolemaios II. haben konnte*,?®” womit wir auf einen

terminus post quem 276 v. Chr. kdmen.”® Nur ist dieses
Argument sicher nicht zwingend, denn diese Usance der
Kelten kann ja einem Griechen in Agypten bekannt gewe-
sen sein, ohne dafl man deren Pridsenz im Land selbst zur
Voraussetzung macht, zumal wir ja gar nicht wissen, wo
sich Sopatros wann aufhielt. Gemeinhin wird als terminus
post quem nur die Kelteninvasion in Griechenland 279

289

v. Chr. angesehen,” was sehr wahrscheinlich ist, wenn

auch nicht ganz sicher, wie FREEMAN meint.?

Wichtiger und interessanter ist jedoch die Frage, ob hier
mit Taddton die Gallier, die Kelten generell oder die Ga-
later gemeint sind.?*! Da das griechische Wort mehrdeutig

27 Alfred KorTe, Sopatros (9.), RE IIT A 1 (1927) 1002.
%% Zu den Ereignissen in Agypten, wo Ptolemaios II. Philadel-
phos 276 Reste des Brennuszuges als Soldner aufnahm, diese
jedoch spiter, weil sie meuterten, auf einer Insel in der Nil-
miindung zernierte, wo sie durch Hunger oder Selbstmord
umkamen s. RENAcH, A. (1911), TomaschiTz (1994) 146148,
BirkHAN (1997) 136, TomaschiTz (2002) 135-137.
D’ARBOIS DE JUBAINVILLE (1902) 297: ,,dans la premiére moitié
du troisiéme siécle®. — MowmiGLiaNo (1975) 61: ,,about 280-270
B.C.“ — Zeccuint (1984a) 21: ..., databile alla I meta del 11T
secolo e quindi coeva all’invasione del 279, ...“. — CHADWICK
(1997) 28: ,,As early as c. 270 B.C.“ — Rucaert (2000) 69:
,verso 275%. Etwas ungenau mit ,,um 300 v. Chr.“ setzt MAIER
(2001a) 110 und 121 das Fragment an.
20 FrREEMAN (1994a) 88: ,,Sopater was probably writing after the
Gallic sack of Delphi in 279 B.C., but it is not necessary that

28

S

ist,?? ist von daher auch keine eindeutige Entscheidung
moglich. Jean-Louis BRunaux denkt hier an Galater, da bei
Sopatros explizit von der Opferung von Kriegsgefangenen
die Rede ist, ein Vorwurf, der in der hellenistischen Propa-
ganda speziell den Galatern gemacht wurde, wie auch eine
Stelle bei Diodor (31, 13 [*]) beweise.”® Diese Praxis
wurde jedoch — zumindest in spéterer Zeit — den Kelten

generell in der Antike vorgeworfen, wie z. B. den Kelten

in Gallien von Poseidonios oder den Briten von Tacitus,>*

und wurde sicher nicht als ein Spezifikum der Galater an-
gesehen. Was vielmehr dafiir spricht, dal Sopatros hier
Galater gemeint hat, ist zum einen der historische Rahmen,
in dem dieses Fragment einzuordnen ist, zum anderen der
Umstand, da Sopatros im o&stlichen Mittelmeerraum
lebte.

his play post-date the invasion of Greece for him to refer to
the Celts.*

Duvat (1971) 209: ,,0n ne sait s’il agit des Gaulois, des Celtes
en général ou des Galates d’Asie mineure (c’est le plus pro-
bable) mais il pouvait étre question de leurs antécédents occi-
dentaux dans cette ceuvre.” — Cuapwick (1997) 28 f.: ,As
early as c. 270 B.C. the poet Sopater speaks of the ,Galatians*
— by whom Gauls may be indicated ...“.

Auf das Problem der antiken Keltenbezeichnungen kann hier
nicht eingegangen werden, es sei daher nur verwiesen auf
DosescH (1995), BirkHAN (1997) 32-51, Freeman (2001b)
5-17.

Brunaux (1994/95) 30. Ebenfalls an Galater denken etwa
ELLis (1996) 156, Garcia QUINTELA (1999a) 249.

Poseid. FGrHist 87 F 116 = THeiLER F 169 [20 T 15], Tac. ann.
14, 30,1-3 [*].

]
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11. KALLIMACHOS

11 T 1 [F] Kallimachos hymn. 4,171-175

II p. 24 Pfeiffer = Zwicker 5:

kol vO mote Euvog Tig Ehedoetal GppLy dedlog
VoTepovy, OTMOT v ol pev €9 EAANVESSL payopoy
BoapBapikny kot KeAtov dvoactnoovieg “Apno
oyiyovol Tithiveg 0’ ECTEPOL E0YATOMVTOG
phOowVTAL ...

In anndhernd dieselbe Zeit wie Sopatros ist der Hymnos
auf Delos des beriihmten alexandrinischen Hofdichters
Kallimachos zu setzen.?> Wobei sich die Forschung in der
Frage der Datierung auch hier nicht einig ist. Als sicherer
terminus post quem gilt die Niederwerfung der revoltieren-
den keltischen Soldner durch Ptolemaios II. Philadelphos
(hochstwahrscheinlich 275), da diese im Hymnos Erwiéh-
nung findet; hingegen wird als terminus ante quem das
Ende von Agyptens weitgespannten GroBmachtplinen an-
gesehen, auf die Kallimachos’ Verse anspielen, welche
daher spitestens vor dem Fall von Athen (263/62) entstan-
den sein miissen. Wahrend man frither in der Forschung im
Allgemeinen eine Datierung nach 271/70 (Vergéttlichung
des Geschwisterpaares/Tod der Arsinoe) favorisierte,?*
setzen die jiingeren Arbeiten die Entstehungszeit in die
2. Halfte der 70er Jahre. So ist fiir F. T. GrirriTHs das Ge-

25 Zum Autor s. Hans HERTER, Kallimachos (6.), RE S 5 (1931)
386452, DuvaL (1971) 207 f., Lesky (1971) 787-807, Hans
HerTER, Kallimachos (3.), KIP I1I (1979) 7379, Luigi LEuNus,
Kallimachos [3], DNP VI (1999) 188-194, Tomaschitz (2002)
126.

2% So u. a. LEsky (1971) 795, fiir die élteren Datierungsansétze s.
F. T. GrirriTHs, The Date of Callimachus’ Hymn to Delos, Maia
n.s. 29/30 (1977/78) 95 + A. 3.

7 GRIFFITHS, a.a.0. 97, 100: ,,Callimachus’ Hymn to Delos, there-
fore must precede Theocritus’ Prolemy, as it does Arsinoe’s

Und eines Tages wird fiir uns ein gemeinsamer Kampf
kommen, wenn iiber die Hellenen das barbarische Schwert
und den keltischen Ares erheben spétgeborene Titanen, die
vom &dulBersten Westen stiirmen ...

dicht sicher vor 271 entstanden.”” Viel genauer glaubt
W. H. MiNneur den Hymnos datieren zu kénnen, ndmlich
auf den 7. Mérz 274, den Geburtstag von Ptolemaios, an-
1aBlich dessen die erste Rezitation im Museion von Alexan-
dria erfolgt sein konnte.”® Eine Hypothese freilich, die
allzu gewagt erscheint und auf durchaus fraglichen Argu-
menten ruht, wie Kurt ToMAscHITZ monierte.>® Man sollte
sich demnach vor tibertriebener Exaktheit hiiten und sich
mit einem Datierungsansatz zwischen 275 und 271 zufrie-
dengeben.

Der Inhalt des Hymnos auf Delos ist die Geburt des
Gottes Apollon ebendort. Ehe es jedoch soweit kam, such-
te Leto vergeblich nach einem geeigneten Ort fiir die Nie-
derkunft und kam hierbei auch an der Insel Kos vorbei, wo
sie aber ein Spruch des noch ungeborenen Sohnes vom
Bleiben abhielt, da hier ein anderer Gott, namlich Ptole-

death and the foundation of the cult of the Theoi Adelphoi.
These three termini ante quos all indicate a date for Delos of
271 at the latest.

2% W. H. MINEUR, Callimachus. Hymn to Delos, Introduction and
Commentary, Leiden 1984, 16-18. Er stimmt prinzipiell den
Ergebnissen von GRIFFITHS zu, ist lediglich skeptisch was den
zeitlichen Vorrang von Kallimachos vor Theokrit betrifft, zu-
mal auch dessen Gedicht nicht so genau datiert werden kann.

299 TomascHiTz (1994) 135 f. A. 435 = TomascHitz (2002) 126 A.
498.
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maios II., geboren werden sollte. Kallimachos parallelisiert
in der Folge Ptolemaios, den Sieger iiber die Kelten in
Agypten, mit Apollon, der den Uberfall der Kelten auf sein
Heiligtum in Delphi erfolgreich abgewehrt haben soll. In
den zitierten Versen wird nun ein dichterisches Bild dieses
Keltensturms gezeichnet, die Angreifer werden als beson-
ders martialisch (KeAtov ... "Apno) und als ,,spéatgeborene
Titanen, die vom duflersten Westen® kommen (0yiyovol
Tithveg Q@ £omépov éoyotémvtog) charakterisiert.®
Diese Gleichung von Kelten mit Titanen als iibermensch-

30 Zu den philologischen Aspekten s. den Kommentar von Mi-
NEUR, a.a.0. 168—171.

301 S, dazu Tomaschitz (1994) 136 = Tomaschitz (2002) 126 f.,
Dogesch (1995) 39, Cuniirse (1997) 7.

32 Absurd daher der Kommentar von Emile Canen, Les Hymnes
de Callimaque. Commentaire explicatif et critique, Paris 1930,
190: ... qui est sans doute I’Esus gaulois.”” — DottiN (1904)
12 und LanTIER (1973) 130 mochten in der Stelle einen Beleg
fiir die Existenz eines Kriegsgottes sehen. — Problematisch ist
auch die Ubersetzung von DemaNDT (1998) 24: ,,... und wenn
sie den keltischen Kriegsgott beschwdren, / spatgeborene Ti-
tanen ...

liche, besonders frevelhafte Gegner der gottgewollten
Ordnung, wie sie Apollon in Delphi symbolisiert, ist recht
aufschluflreich fiir das Keltenbild des Kallimachos, das
sehr schon den Schrecken, den jene Horden bei den Grie-
chen ausgelost haben miissen, veranschaulicht.*! Fiir un-
sere Kenntnis der keltischen Religion ist dieses Zeugnis
jedoch ohne Belang, denn Keltov “Apna ist keine inter-
pretatio graeca irgendeines nicht ndher genannten kelti-
schen (Kriegs-)Gottes,*” sondern einfach eine Metapher
fiir keltischen Krieg.>®

393 Auch zwei inschriftlich erhaltene Apollonhymnen vom Schatz-
haus der Athener zeigen einen dhnlichen Sprachgebrauch. Die
eine spricht vom ToAatadyv Gpng, die andere vom Bép]Bapog
Gpng. S. dazu ausfiihrlicher NacHTERGAEL (1975) 98 + AA.
333-335. — Vergleichbar ist auch die Formulierung in dem
falschlich Anyte zugeschriebenen Gedicht aus der Anth. Pal.
7, 492 [*], einem Epigramm auf drei Jungfrauen, die sich
wihrend der Eroberung von Milet (277/76 v. Chr.) freiwillig
das Leben nahmen, um sich dem Zugriff der Barbaren zu
entzichen. Dort ist ebenfalls vom Ares der Kelten die Rede,
der sie in dieses Schicksal stiirzte (KeAt®v elg To0TNV potpoy
£tpeyev “Apng).
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12. PHYLARCHOS

12T 1 Phylarchos FGrHist 81 F 2 = Athen. 4, 34

IT A p. 163,3—18 = Athen. 4, 34 p. 150 D-F =1 p. 341,10 — 342,3 KAIBEL = ZWICKER 5 f.:

&v 3¢ 11 tpitn 6 adTOg DPOAPYOG "APLAUYNY ENOL TOV
TaAGTNV TAOVCIOTOTOV GVTOL ETOYYEIAQLCOOL E0TLOCOL
Toldtag mavTag €viovtév kol ToOTo GLVIEAECOL
TOCOVTO OVTMG. KATA TOTOVG THG YOpas [Koi] Tog
Emkonpotdtag TV 03V diélafe oTodpolg £ml Te
100T01g €K XopaKmv Kol [tdv] KaAdpwv Tdv [Te]
oloviveVY ETEBAALETO CKNVOG YOPODOAG (VO TETPOL-
KOGLOVG GvipOG Kol TAELOVG £TL, KOOMG BV EKTOLDGLY
ol TomoL 10 T AmO TV TOAewV OeEacOUl KOl TMV
KOPOV pEAAOV EMippelv TATBOC. €vtovBo 8¢ AEPMTOG
ENECTNOE KPEDV TOVTOIATAV HEYAAOVG, 0VG TTPO €Vi-
oVTOD KOl TPO TOD HEAAELY PETOTENWYAUEVOG TEYVITOG
¢€ AoV moOAemV EyxoAkebooTo. OOUOTO dE KOTOL-
BaArecOar Ttabpmv Kol cLVAV Kol TPOPAT®V TE Kol
(TOV) AOITOV KTNVOV EKAGTNG MUEPAG TOAAQY, TLOOVG
1€ 01VOV TOPECKEVAOOOL Kol TATO0G GAPLTOV TEQEDL-
POUEVOY. ,, KoL 00 LOVOV, NOLY, Ol TOPAYIVOLEVOL TOV
Tolat®dV 4O TOV KOPOV Kol TOV TOLE®V ATEAOLOV,
AAAO Kol ol Toplovieg EEVol VIO TAOV EQPECTNKOTOV
modwv 00K MPlevio €mg OV UETAAGBOOL  TOV
TOPUCKEVOCOEVTOV.

Phylarchos war Verfasser von Historien (1ctoptot) in 28
Biichern, von denen nur Fragmente erhalten sind. Sein
Geschichtswerk setzte jene von Hieronymos von Kardia
und Duris von Samos fort und umfafite die Zeit vom Tod
des Epiroten Pyrrhos (272 v. Chr.) bis zum Ende des Spar-

304 Zu Leben und Werk s. Jiirgen Kroymann, Phylarchos, RE S
VIII (1956) 471-489, Lesky (1971) 861 + A. 3, NACHTERGAEL

Im dritten Buch sagt derselbe Phylarchos, dafl der Galater
Ariamnes, der ein besonders reicher Mann war, angekiin-
digt hatte, alle Galater ein Jahr lang zu bewirten und dies
in die Tat umsetzte, indem er folgendes veranlaBte: Uberall
im Land entlang der Hauptstralen legte er Stationen fest
und errichtete an diesen aus Pfdahlen, Schilf und Weiden-
ruten Hiitten, die vierhundert Ménnern und mehr Platz
boten, je nachdem wie es die Ortlichkeiten erlaubten, und
so0, dafB} sie die Menge aus den Stadten und Déorfern aufneh-
men konnten, deren Zustrom zu erwarten war. Dort setzte
er grofle Kessel mit Fleisch aller Art hin, die er ein Jahr
vorher, und bevor er seine Absicht verwirklichte, aus Bron-
ze hatte anfertigen lassen, wofiir er aus anderen Stddten
Handwerker herbeigerufen hatte. Viele Opfertiere — Stiere,
Schweine, Schafe und anderes Vieh — liel er tdglich
schlachten und stellte Féasser mit Wein und eine Menge
bereits durchgemischten Gerstenmehls bereit. Phylarchos
sagt weiters: ,,Es erndhrten sich davon nicht nur die Gala-
ter, die von den Dorfern und den Stddten erschienen, son-
dern auch die Fremden, die vorbeikamen, wurden von den
anwesenden Sklaven nicht weitergelassen, bevor sie nicht
von den bereitgestellten Sachen einen Anteil bekommen
hatten.*

tanerkonigs Kleomenes I11. (220/19). Phylarchos selbst, als
dessen Geburtsort in der Antike Athen, Naukratis oder
Sikyon genannt werden, war nach Polybios ein Zeitgenos-
se des Aratos (272-214/13), vermutlich etwas jiinger als
dieser.’™ Vorliegendes Fragment entstammt dem dritten

(1975) 81 f., Hans GARTNER, Phylarchos (4.), KIP IV (1979)
834 f., Ricuter (1987) 109-111, Paul PepecH, Trois historien
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Buch der Historien, das die Jahre nach 267 behandelt haben
diirfte und von dem Felix JacoBy vermutete, dall es aus
einem Exkurs stamme, den Phylarchos anldflich der Em-
porung von keltischen Séldnern des Antigonos bei Megara
und ihrer Niederwerfung (265/64?) einschob.*” Wir kom-
men damit jedenfalls in die ersten Jahre der galatischen
Prisenz in Kleinasien. Die Abfassungszeit des Buches 1463t
sich nicht genau bestimmen, diirfte jedoch in die letzten
zwei Jahrzehnte des Jahrhunderts fallen. Obwohl das Zeug-
nis fiir unser Wissen um die keltische Gesellschaft aber
auch Religion von besonderer Bedeutung ist, wurde es
dennoch die langste Zeit von der Forschung etwas stiefmiit-
terlich behandelt. Erst Filippo Motta widmete 1985 dem
Text eine ausfiihrlichere Analyse, die jedoch als Beitrag in
einer Festschrift erschienen ist und wohl deswegen in den
einschldgigen Fachkreisen bis dato — soweit ich sehe —
nicht rezipiert wurde.**® Seine Ergebnisse erscheinen mir
aber ausgesprochen wichtig und plausibel, sodal ich ihn
ausfiihrlicher referieren werde.

Zum einen hélt er den PN Ariamnes fiir verdorben, da es
schlichtweg unvorstellbar ist, daB ein galatischer Adeliger
bereits wenige Jahre nach der Landnahme in Kleinasien

méconnus: Théopompe, Duris, Phylarque, Paris 1989, LENDLE
(1992) 195-202, FreemAN (1994a) 89-91, Freeman (1994b)
213 f., Klaus MEISTER, Phylarchos [4], DNP IX (2000) 981 f.
305 JacoBy im Kommentar zu FGrHist 81 F 2; zu dieser Datierung
s. auch Motta (1985) 148 f. + A. 10 und 151, der meint, daf3
JacoBys Chronologie zwar ,,in via dubitativa® erschlossen
wurde, jedoch prinzipiell beizubehalten ist. Fiir denselben
Zeitraum treten auch RicHTER (1987) 127 + A. 7 und PEDECH,
a.a.0. 405 ein.
3% So nennt z. B. FREEMAN (1994a) 89-91 in seiner Analyse der
Stelle tiberhaupt nur die Kommentare von JacoBy und TIERNEY
(1959/60) 203. Auch Pauri (1992) 9, MircheLL (1993) 1 44,
RankN (1996) 90, 95 und Pautrt (1997) 133 kennen MotTas
Arbeit nicht. Und noch jlingst schreibt RuGeri (2000) 70 iiber
dieses Fragment, daf3 es ,,una storia piuttosto inverosimile su
un banchetto durato un anno* sei.
Mortta (1985) 151; "Aptépvng, haplologische Variante von
"Apropbpvng (= Aryaramna) sei noch dreimal in Kleinasien
belegt.
Mortta (1985) 152. Er denkt dabei konkret an einen kompo-
nierten PN aus dem geldufigen Prifix are- und omno-, obno-
,Angst‘, wie etwa in Exomnus, Vesomnius, was dann eine Form

30

3

30
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wie etwa ,,*Ariomanus o *Areomnos (0 altro)* ergeben wiirde.
Er vermutet weiters, dafl Phylarchos noch die korrekte Na-
mensform hatte, die erst im Lauf der handschriftlichen Tradi-
tion entstellt wurde. Zu den von ihm angesetzten Formen ist
zu sagen, daf} es *4reomnos nicht gibt, ein Ariomanus hinge-
gen inschriftlich mehrfach belegt ist (etwa CIL III 4994:
Ariomanus Iliati f(ilius) Boi aus Ebersdorf; weitere Beispiele
bei HoLper 1 216, III 685). Allerdings ist dieser MN wohl

einen Namen iranischer Pragung getragen hat.’’” MotTA
vermutet recht ansprechend, daf3 ,,sotto la veste "Aptépvng
debba celarsi qualcosa d’altro e, piul precisamente, un nome
schiettamente celtico.**” Weiters kommt er zu dem prinzi-
piellen Schluf3, daB die ganze Phylarchospassage ein zuver-
lassiges Bild fiir typisch keltische Brauche tiberliefere,
woflir es noch frappante Parallelen in Gallien und in der
inselkeltischen Uberlieferung gebe.’® Umso verwunderli-
cher sei es, dal dem Zeugnis so wenig Aufmerksamkeit
geschenkt wurde.’'? Erst Arnaldo MomiGLiaNO habe den
richtigen Weg beschritten, indem er hier die Beschreibung
einer Art keltischen potlatch erkannte.>'' Dieser ethnologi-
sche Begriff bezeichnet urspriinglich die Sitte einiger In-
dianerstimme Nordwestamerikas, Reichtum umzuverteilen
oder gar zu zerstdren, um das materielle Gleichgewicht
innerhalb eines Stammes zu sichern und die Rivalitit zwi-
schen Adeligen und ihrer Clans auszuleben.’'> MotTa an-
dererseits bringt die altirische Institution namens briugas
ins Gespréch, die der bei Phylarchos beschriebenen Veran-
staltung wesentlich besser entspricht als ein potlatch. Beim
briugu (dem Veranstalter der besagten Einrichtung) handelt
es sich um einen reichen Herrn mit Eigentum an Mensch

kaum ein Kompositum aus are- und omno-, sondern aus den
Namenselementen ario- und mano-, deren Bedeutung umstrit-
ten ist. S. dazu ausfiihrlicher (mit weiteren Literaturangaben)
Scumipt (1957) 134, 236, Evans (1967) 141 f., DELAMARRE
(2001) 47 £., 182 =(2003) 55, 215.

Mortta (1985) 150, s. dazu auch Freeman (1994a) 90 + A. 2.
Ramsay (1899) 79 +A. 2, 132, 0’ ArBois DE JUBAINVILLE (1902)
105-107 (=§ 27), STAHELIN (1907) 102, DinaN (1911) 146—
149, DortiN (1915) 165, TierNEY (1959/60) 197, 203, NacH-
TERGAEL (1975) 82 A. 275 gehen allesamt nur sehr knapp auf
diese Stelle ein. — Ich vermute auch, dall Zwicker die Stelle
lediglich deswegen in seine Sammlung aufgenommen hat, weil
hier von Tieropfern (60pator) die Rede ist. Jedenfalls erscheint
das Testimonium im Index nur s. v. taurus, sus usw.
MowmiGLiano (1975) 63, der auch fiir Paurt (1992) 134: | diese
Veranstaltungen ganz zu Recht als eine Art ,keltischen Pot-
latsch® charakterisiert™; s. dazu auch Motrta (1985) 153. —
Ganz so neu ist MomiGLIANOs Interpretation allerdings nicht,
denn bereits HuerT (1932) 65 sah in dem Fest des Ariamnes
ein Art potlatch.

Paurr (1992) 134, der ebenda auch zutreffend betont, daf3
solche Riten selbstverstandlich der Legitimation bediirfen und
in ein religiésen System eingebunden sein miissen. Zum Be-
griff potlatch s. die grundlegende Arbeit von Mauss (1990)
passim und spez. 23-25, 102 f.; weiters FEUVRIER-PREVOTAT
(1978) 247 + A. 24, W. HirscHBerG (Hg.), Neues Worterbuch
der Volkerkunde, 2Berlin 1988, 372 f. — Zu potlatch-Aktionen
bei den Kelten s. auch BirkHaN (1997) 535, 791, 846 f., 862,
935, 1019 f.
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und Vieh in groferem Umfang, der in seinem Haus, das
sich sogar dezidiert in der Néhe einer der Hauptstra3en
befinden muBte, sprich in gut zugénglicher Position, einen
Kessel stindig am Feuer stehen hatte, in welchem Fleisch
gekocht wurde. Dieser briugu mufite jeden, der vorbeikam,
versorgen. Hierbei handelt es sich um eine Einrichtung des
altirischen Rechts, bei der mittels Giiterumverteilung von
oben nach unten Abhilfe gegen allzu grofle soziale Unge-
rechtigkeiten geschaffen wurde.>'* Die Parallelen zwischen
Phylarchos und den altirischen Rechtstexten, in denen der
briugas beschrieben wird, sind teilweise wortwortlich.
Gemeinsame Strukturen sind: ein sehr reicher Mann
(mhovoidtotov  Svta:  cétach), Ortlichkeiten an den
Hauptstrallen (tag éntcoipotdtog T@v 0d@V: cach briuga
ramatach), eine Gastfreundschaft, die niemanden aus-
schlieit, und schlieBlich grofe Kessel, in denen Fleisch
aller Art gekocht wurde. In einem Punkt stimmen die Ein-
richtung des briugas und das Zeugnis des Phylarchos aller-
dings nicht iiberein, ndmlich in der Dauer dieser Einrich-
tung. Phylarchos spricht davon, da3 Ariamnes die Galater
,ein Jahr lang* (éviavtov)** bewirtet habe, wihrend in den
irischen Texten nichts von einer zeitlichen Beschrankung
gesagt wird. Nach Motta lasse sich aber diese Diskrepanz
leicht mit dem groflen zeitlichen und geographischen
Abstand oder mit einem MiBverstdndnis des Phylarchos

313 S. dazu ausfiihrlicher Katherine Stmms, Guesting and Feasting
in Gaelic Ireland, Journal of the Royal Society of Antiquaries
of Ireland 108 (1978) 67-100, spez. 68 f. [non vidi], Kim
McConE, Aided Cheltchair Maic Uthechair: hounds, heroes
and hospitallers in early Irish myth and story, Eriu 35 (1984)
1-30, Fergus KeLLy, A Guide to Early Irish Law (= Early Irish
Law Series I1I), Dublin 1988, 36-38, McConE (1991) passim,
MAIER (1994) 56, die jedoch allesamt nicht auf die Phylarchos-
passage eingehen.

Die Ubersetzung dieses Wortes ist allerdings umstritten. S.
dazu FReemAN (1994a) 89 A. 1: ,,The word éviavtog can have
the meaning ,,year-long* or ,,yearly, annual®. It is hard to say
precisely which is meant here, but éviarvtov used as an adverb
without a definite article or preposition most commonly means
year-long“.“ In seiner Ubersetzung entscheidet er sich jeden-
falls fiir ,,year-long®; vgl. auch FrReeman (2002) 34. — So auch
Claus FriebricH, Athenaios. Das Gelehrtenmahl (= Bibliothek
der griechischen Literatur Bd. 48), Stuttgart 1998, 2. Teil. Buch
IV-VI, 333: ,,ein Jahr lang* und Charles Burton Gutick, Athe-
naeus. The Deiposophists (Loeb), London 1957, 111 187: ,,for
a year”. — Anders jedoch Ursula und Kurt Treu, Athenaios von
Naukratis, Das Gelehrtenmahl (= Sammlung Dieterich Band
329), Leipzig 1985, 77: ,,einmal jéhrlich®; Dinan (1911) 147:
severy year™; RankiN (1996) 65: ,every year. — Gegen die
Ubersetzung von éviawtév als ,jihrlich® spricht aber auch der
Phylarchostext selbst, wo es von den Kesseln heif3t, Ariamnes
habe sie im Jahr zuvor anfertigen lassen. AuBlerdem wird be-

314

erklaren.’”® Jedenfalls kommt er zu dem meines Erachtens
stichhaltigen SchluB3, dafl der Passus des Phylarchos ,,una
preziosa testimonianza della presenza, fra i Galati del III
sec. a.C., dei tratti fondamentali di un’istituzione viva e
operante in Irlanda molti secoli dopo'¢ darstelle.

Die néchste Parallele zu dieser Stelle findet sich librigens
in einem Poseidoniosfragment, das ebenfalls bei Athenaios
erhalten ist und aufgrund des dhnlichen Inhalts bezeichnen-
derweise knapp nach dem Phylarchosfragment.’'” Dort ist
von dem Arvernerfiirsten Louernios die Rede, der unter
dem Volk nicht nur Gold und Silber verteilte, sondern auch
»eine viereckige Einzdunung von zwolf Stadien Umfang
umfrieden lieB“ (@plypa Te TolETV dWdeKOOTASIOV
tetpdrymvov), innerhalb der er Speisen und Getrénke be-
reitgestellt habe, an denen sich jeder nach Belieben giitlich
tun konnte. Die ostentativ zur Schau gestellte Grofziigig-
keit des Ariamnes und des Louernios weist tatsidchlich
starke Ubereinstimmungen auf und macht wahrscheinlich,
daf es sich um eine gesamtkeltische Einrichtung handelt,
die von grofler Bedeutung fiir das soziale Ansehen war.
Dariiber hinaus hat Ludwig BErGEr das Poseidoniosfrag-
ment mit den spatkeltischen Viereckschanzen in Zusam-
menhang gebracht’’® und vor nicht allzu langer Zeit hat
Ludwig Paurt auch das Zeugnis des Phylarchos als litera-
rischen Beleg fiir solche viereckigen Einfriedungen bei den

sonders betont, daB} er jeden Tage (éxdotng Muépog) mehrere
Opfertiere schlachten lie3, was ebenfalls auf eine lange Dauer
der Veranstaltung hinweist.

Mortta (1985) 157; FrReemaN (1994a) 90 f. weist andererseits
darauf hin, daB auch im kymr. Gododdin von einem ein Jahr
lang wihrenden Gelage fiir dreihundert Krieger die Rede ist,
und meint dazu: ,,Though the length of the Gododdin feast may
be arbitrary or a literary device, it may also reflect an old
Celtic tradition as first recorded by Phylarchus.*

Mortta (1985) 156, 156 A. 50 setzt er sich mit der Meinung
von Emilio GaBBaA auseinander, der in der Stelle nur die tradi-
tionelle hellenistische Polemik gegen die tpven sicht. MoTTA
betont demgegeniiber zutreffend, da3 Phylarchos iiber eine
keltische Realitit berichtet, unabhéngig davon welche schrift-
stellerische Absicht er damit verfolgte.

Poseid. FGrHist 87 F 18 = Athen. 4, 37 p. 152 D-F [20 T 4].
Es entspricht Athenaios’ Arbeitsweise, dhnliche Zitate ver-
schiedener Autoren nebeneinander zu stellen. Maritz (1983)
178 A. 74 weist darauf hin, dal Poseidonios Schilderungen in
der Art des Phylarchos bekannt gewesen sein miissen, und
daher manche Details im F 18 gar nicht so ,,neu” seien. Auf
die Ahnlichkeit beider Berichte weisen auch MitcHELL (1993)
143 f., FREEmMAN (1994a) 90 und RankiN (1996) 65.

BERGER (1963) 26-28. Zu der vielumstrittenen Frage der Funk-
tion dieser Anlagen s. den Kommentar zur besagten Poseido-
niosstelle.
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Galatern herangezogen.>”® Diese lassen sich zwar in grofler
Zahl vom Atlantik bis nach Béhmen archéologisch nach-
weisen, weiter Ostlich jedoch nicht, was nach PAuLi nur am
Forschungsstand liegen diirfte. Fiir seine Annahme, daf3
auch im vorliegenden Testimonium solche Anlagen ge-
meint seien,*? stiitzt er sich allerdings auf eine allzu freie
Ubersetzung dieser Stelle, wonach Ariamnes ,,,alljihrlich
in vielféltiger Weise und verbunden mit Fleisch-, Trank-
und Getreideopfern in fest {iber das Land verteilten Einhe-
gungen, die aus Pfahlwerk und Weidengeflecht bestanden
und 400 und mehr Menschen fassen konnten, tiber Tage®“**!
bewirtet haben soll. Wie bereits oben dargelegt, hat das
Adverb éviowtov hier hochstwahrscheinlich die Bedeu-
tung ,ein Jahr lang* und nicht ,alljéhrlich*.3?> Vor allem aber
spricht Phylarchos nicht von ,Einhegungen‘ (etwa von
epaypato, wie bei Poseidonios), sondern von ,Hiitten®
(oxnvag), weswegen ich PauLis Interpretation in diesem
Punkt fiir wenig stichhaltig erachte.

AbschlieBend sei auf eine ganz andere Interpretation
dieser Stelle hingewiesen, die jiingst Jean-Louis BRuNAUX
vorbrachte. Nach Ansicht des franzdsischen Gelehrten
spricht Phylarchos ,,von einem Land, das in der Hand der
Kelten liegt, das vollstidndig erschlossen ist durch Stidte,
Dorfer und Stralen, das heisst von einem Land, das viel
eher im kontinentalen oder westlichen Europa liegt als im

319 PauLl (1992) 134, Pault (1997) 9.

320 PauLt (1992) 134: ,,Bemerkenswert ist dabei, daB3 es sich um

fest installierte Platze handelte, und wenn diese iiber Jahrzehn-

te Ort fiir regelméBige Feste waren, dann muflte die Umfrie-
dung gewil} ofters erneuert werden. Dies stimmt mit den Be-
obachtungen an den mitteleuropdischen Viereckschanzen
iiberein, deren Umfriedungen gewohnlich mehrere Bauphasen
erkennen lassen.” und PauLi (1997) 9: ,,Die Einfriedung 1463t
gelegentlich mehrere Bauphasen erkennen. Sie wurde also bei

Bedarf erneuert, was fiir einen Bestand tiber mehrere Jahrzehn-

te zeugt. Das stimmt mit dem Bericht aus Kleinasien iiberein.*

S. dazu aber auch die skeptischen Bemerkungen von MULLER

(1993) 180.

PauLt (1992) 134 + A. 52 und PauLi (1997) 9 + A. 36, der sich

fiir diese Ubersetzung auf die Paraphrase von Kurt PESCHEL,

Kelten und nordwestalpine Hallstattkultur. Ethnographische

Bemerkungen zu einer archdologischen Karte, EAZ 29 (1988)

281 stiitzt.

322 S, dazu A. 314.

323 Jean-Louis Brunaux, Wer waren die Druiden?, in: CAlN —
Riecknorr (2002) 4. Dagegen ist einzuwenden, daf3 bei Phyl-
archos nicht steht, dafl das Land vollstandig durch Stidte,
Dérfer und Straflen erschlossen sei. Auflerdem gab es im ga-
latischen Siedlungsraum ebenfalls derartige Strukturen.

324 BrUNAUX, a.a.0. 4 schreibt: ,,Die Historiker sehen in diesen
Kelten iiblicherweise die kleinasiatischen Galater oder galli-

v
]

ostlichen Mittelmeerraum.*** Aus diesem Grund seien die
traditionellen Identifikationen der bei Phylarchos genann-
ten Taldtor mit den kleinasiatischen Galatern oder den
keltischen Soldnern des Antigonos Gonatas zu verwer-
fen.?>* Auch die Details — wie die mit Stroh gedeckten
Hiitten, das Opfer von Rindern und der Typus des Aristo-
kraten — weisen Brunaux zufolge ins keltische Westeuro-
pa.’® Deshalb pladiert er dafiir, dal wir ,,die Anekdote des
Phylarchos [...] eher als ein Stiick frithe keltische Ethno-
graphie betrachten [sollten], das sicherlich von einem
griechischen Reisenden oder Héndler im 4. Jh. aufge-
schnappt worden ist, und das Phylarchos auf seine Weise
benutzt hat, um seine Geschichte der Peloponnes und
Agyptens zur Zeit der Ptolemier lebendiger zu gestal-
ten.“3?* Obwohl ich einige dieser Einwénde fiir durchaus
erwigenswert halte, ist BRunaux’ Hypothese in anderen
Punkten unausgegoren.’”’ Es ist wohl unbestritten, daf3 es
sich bei diesem Phylarchosfragment um einen Exkurs han-
delt, was eine sichere geographische Zuweisung des dort
beschriebenen Phinomens sehr erschwert. Diese Unsicher-
heit dndert jedoch nichts am prinzipiellen Wert dieser
Uberlieferung. Wenn es sich jedoch bei dem Fest des
Ariamnes, wie die Ausfithrungen von MotTta gezeigt ha-
ben, um eine gemeinkeltische Institution gehandelt hat,
dann kann man das galatische Kleinasien als Schauplatz

sche Soldner des Antigonos Gonatas, die um 265 v. Chr. an-
laBlich der Belagerung von Megara (Sizilien) eine Revolte
angezettelt hitten.” — Keiner der mir bekannten Interpreten der
Stelle behauptet jedoch, daB3 es sich um die S6ldner des Anti-
gonos gehandelt habe. Sie sprechen lediglich davon, daf3
Phylarchos anléBlich ihrer Revolte den Ariamnes-Exkurs ein-
gefiigt haben konnte. Schlichtweg falsch ist die Lokalisierung
des bei lustinus genannten Megara (prolog. 26 defectores
Gallos Megaris delevit) in Sizilien; gemeint ist natiirlich die
Stadt Megara auf der Landbriicke zwischen Mittelgriechenland
und der Peloponnes.

35 Ob Rinder tatsdchlich im vorderorientalischen Mittelmeer-
raum so selten geopfert wurden, wie BrRuNAuX, a.a.0. 4 be-
hauptet, vermag ich nicht zu beurteilen. Wenn er in Ariamnes
den Typus eines westkeltischen Aristokraten sehen will, miif3-
te er hierfiir schon bessere Argumente als nur die prunkvollen
Bestattungen der Hallstattzeit des 6. und 5. Jh.s v. Chr. heran-
ziehen.

326 BRUNAUX, a.a.0. 4.

27 Das héngt auch damit zusammen, daf} er die Interpretation
dieser Stelle als Teil eines Beitrages zu einem Ausstellungs-
katalog publiziert hat. Auf einer knappen Seite und mit keiner
einzigen Angabe von Sekundarliteratur 146t sich das Problem
nicht durchdringend darstellen. Ob Brunaux seine Hypothese
andernorts ausfiihrlicher begriindet hat, ist mir nicht be-
kannt.
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nicht so kategorisch ausschlieBen. Bereits William Mitchell
Rawmsay wies in diesem Zusammenhang auf eine fragmen-
tarisch erhaltene Inschrift aus der Zeit des Tiberius hin, die
ein Verzeichnis von galatischen Augustuspriestern enthélt.
Unter den Leistungen dieser Priester werden immer an

328 Ramsay (1899) 132, zustimmend zu dessen Deutung auch
STAHELIN (1907) 102. — Interessant ist vielleicht eine Stelle aus
der Vita S. Theodori 64 aus dem 7. Jh. n. Chr., auf die MITCHELL
(1993) 1 44 in diesem Zusammenhang hinweist. Der Heilige
kehrte auf dem Riickweg von einer Pilgerreise in ein Kloster
in Siidgalatien ein, und nachdem er dort reichlich verkostigt
wurde, soll er zweimal gesagt haben, sie hétten wie Galater

erster Stelle die 6ffentlichen Speisungen des Volkes (dnpo-
6owvion) angefiihrt. Es ist durchaus verlockend, mit Ram-

sAay hierin das Nachleben der von Phylarchos beschriebe-

nen keltischen Institution zu sehen.??

gegessen. MiTCHELL (1993) I 44 meint hierzu: ,,The value of
the story in this context is first to confirm that feasting was
something for which the eastern Celts were as famous as their
western cousins, and second to show that their reputation in
this respect survived, at least in the recollection, until the end
of Antiquity.*
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13. Eupoxos voN RHODOS

Eudoxos von Rhodos war einer jener zahlreichen helle-
nistischer Historiker, die nur wenige Spuren hinterlassen
haben und deren Leben und Werk uns nur schemenhaft
bekannt sind. Von ihm stammen ictopiat, also eine Zeit-
geschichte, in mindestens neun Biichern. Weiters wird er

13T1[?]

von Markianos als Verfasser einer Erdbeschreibung (nept-
mlovg) genannt, die moglicherweise mit den icTopion
identisch oder ein Teil von ihnen ist. Als Zeitgrenzen fiir
diesen Historiker ergeben sich mit Felix JacoBy 278/77
v. Chr. und ca. 200 v. Chr.*®

Eudoxos von Rhodos FGrHist 79 F 2 = Apollonios ictopion Bavpdoion 24

FGrHist IT A p. 160,6 f. = Apollonios ictopton Borvpdoian 24 = IDELER, Physici et medici Graeci minores I p. 197,25
= MurLer FHG IV p. 407, b F 1 = O. KELLER, Rerum natur. scriptores Graeci minores I p. 50,6 f. = ZwWICKER 6 f.:

Ebd0Eog 6 ‘POdlog mepl v Kedtikny elval Tt €8vog
onoiv, O Vv Nuépav od PAETELY, TNV 3¢ VOKTO OpaLV.

In diesem Fragment, das nicht zufiéllig bei dem helleni-

30 erhalten ist,

stischen Paradoxographen Apollonios
spricht Eudoxos von einem Volk in einer nicht niher be-
stimmten Gegend der Keltiké, das tagsiiber nichts sieht, in
der Nacht aber schon. Ob Apollonios diese Stelle aus den
totoplot oder dem mepimAovg entnommen hat, 146t sich
nicht sicher sagen.’*! Diese wundersame Eigentiimlichkeit
ist jedenfalls ein Motiv, das noch andernorts in Reiseroma-
nen und Mirabiliensammlungen aufscheint.’*> Uber dassel-

be Phidnomen berichtet auch Stephanos von Byzanz (s. v.

32 FGrHist 79 11 C p. 131 f., Felix JacoBy, Eudoxos (Nr. 7), RE
VL1 (1907) 930, Duvar (1971) 205 f., Lesky (1971) 862,
MULLER (1972/1980) 1 145 A. 307, Michael voN ALBRECHT,
Eudoxos (2.), KIP II (1979) 410, LEnpLE (1992) 205, FREEMAN
(1994a) 92 f.

30 Zu Leben und Werk des wahrscheinlich in der 1. Hélfte des
2. Jh.s v. Chr. lebenden Apollonius s. den kurzen Forschungs-
iiberblick bei Alessandro Giannini, Studi sulla paradossografia
graeca, 1I, Da Callimaco all’eta imperiale: la letteratura para-
dossografica, Acme 17 (1964) 122-124.

Eudoxos der Rhodier sagt beziiglich der Keltiké, daB3 es ein
Volk gibt, das tagsiiber nichts sieht, in der Nacht aber
schon.

Téppapo [*]), der sich vielleicht auf diese Eudoxospassa-
ge bezieht, wenn er auch fdlschlicherweise Aristoteles als
seine Quelle angibt.*** Eine gewisse Verwandtschaft zeigen
auch die Berichte des Antonius Diogenes iiber ein Volk in
Iberien und des Plinius {iber ein Volk in Albanien, die bei-
de nur in der Nacht sehen.’** Fiir Philip Mitchell FREEMAN
erinnert die Stelle auch an Homers Beschreibung der Kim-
merier als in einem Land lebend, in dem es kein Tageslicht
gibt.* Allerdings ist davon bei Eudoxos eigentlich nicht
die Rede, sondern er sagt iiber das Volk in der Keltiké nur,

33

So Felix JacoBy, Eudoxos (Nr. 7), RE VI.1 (1907) 930.

32 JacoBy im Kommentar zu FGrHist 79 F 2.

333 FREEMAN (1994a) 92.

Ant. Diog. de incredibilibus, quae ultra Thulem insulam sunt
4; Plin. nat. hist. 7, 12 (wohl aus Isigonos von Nikaia, vgl. Aul.
Gell. noct. Att. 9,4,6); s. dazu JacoBy im Kommentar zu
FGrHist 79 F 2 und Duvat (1971) 206.

Hom. Od. 11,14-19: &vBa 8¢ Kiuupepiowv avdpdv dipog te
TOMG Te,/ MEPL KOl VEQEAN KEKOAVUpPEVOL 0V3E TOT
o0TOVG/ NEMOG QoEBWV KOTOdEPKETOL AKTIVESOLY,/ 0V’

&
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daB es ,tagsiiber nichts sieht, in der Nacht aber schon*, was
noch nicht heilen muf}, dafl es dort keine Sonne gab. Aus
diesem Grund scheint mir bei Eudoxos weder eine Entleh-
nung aus Homer vorzuliegen, noch eine Lokalisierung des
Volkes im duflersten Norden zwingend.**¢ Jedenfalls zéhlen
Nachrichten dieser Art zu den iiblichen Fabeleien iiber
unbekannte barbarische Volker und sind offensichtlich ein

paradoxographisches Wandermotiv. Das Zeugnis des Eudo-
xos entbehrt jedoch nicht nur jeglicher realen Grundlage,
sondern 146t auch einen spezifischen Bezug zu den mythi-
schen oder religidsen Vorstellungen der Kelten vermissen,
weswegen mir die Aufnahme bei Zwicker nicht ganz ver-
standlich ist.

13T 2 [?] Eudoxos von Rhodos FGrHist 79 F 4 = Aelian. nat. anim. 17, 19

FGrHist 1T A p. 160,11-18%7 = Aelian. nat. anim. 17, 19 =p. 421,5-16 Hercuer =III p. 346-348 SCHOLFIELD =

ZWICKER 7:

Tardtog EV0Eog ToVg EMOoVg AEYEL dpAV TOLODTOL, KOl
el poveltol T ToTd, TIOTEVETM, £1 8¢ fTToV [TotodTal,
un mpocex€tm. Otov aLT®V TH YR VEEN TopVOTOV
gmpolthcovta €ltar AVTHoN Tovg Koprolg, oide (ol
Toldtal) evydg Tivog ebyovionl Kol 1epovyiog Koto -
6bovoy OpViBmV KOTOKNANTIKGAG Ol 3¢ VTOKODOVOL
Kol €pYOoVToL OTOA® KOLVY Kol TOVG TEPVOTOS GLPOLVL-
Covotv. Eav 8¢ ToDTOV [T1g] (TLva) Bnpdiontat Taldtng,
TIUNPé ol €K TV VOPOV TOV MY mplev 0Gvatdc E6TLV:
gav 3¢ ovyyvaung toxn (Tvog) kol aeedf, &g pAvVLV
EUPBAALeL TOVG BpviBog, KOL TILOPODVTEG TA EAADKOTL
00K GElodoly Lrakodoot, €AV Ye KaA®dvTol oveig.

Dieses Fragment verdanken wir der Sammlung merk-
wiirdiger Erscheinungen aus dem Tierreich (nept Lpwv
idwotntog, de natura animalium), die Claudius Aclianus

OmOT GV GTELYNOL TTPOG 0VPaVOV dloTepdEVTAL,/ 000 OT Gv
Oy €nl yolow A oVpavobev Tpotpamntol/ AL €ml vOE
olom tétatot detholot Ppotoloty. ,,..., wo Gau und Stadt der
Kimmerischen Ménner ist. In Dunst und Wolken sind sie ein-
gehiillt, und niemals blickt der leuchtende Helios auf sie herab
mit seinen Strahlen, weder wenn er zum gestirnten Himmel
aufsteigt, noch wenn er sich vom Himmel her wieder zuriick
zur Erde wendet, sondern bose Nacht ist tiber die armen Sterb-
lichen gebreitet.” (Ubersetzung von Wolfgang SCHADEWALDT,
Homer. Die Odyssee, Hamburg 1958, 139). Das genaue Ge-
genteil zu den Kimmeriern sind die homerischen Laistrygonen
(Hom. Od. 10,84-86), die niemals die Nacht sehen. — Fiir
FrReeMAN (1994a) 92 ist das Eudoxosfragment ,,reminiscent of
and perhaps draws on the Cimmerians of the Odyssey who live
in a land where the sun never shines*.

FrREEMAN (1994a) 92: ,.For Eudoxus’ claim of a sunless Celtic
tribe to be factual, which there is no reason to believe, on even
one day of the year, the tribe in question would have to live
above the Artic Circle in northernmost Iceland or Scandinavia“
und er tibersetzt die Stelle gemdf seiner Interpretation folgen-
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Eudoxos sagt, da3 die 6stlichen Galater folgendes tun, und
wenn einem dieser Bericht glaubwiirdig vorkommt, soll er
ihm glauben, wenn nicht, soll er ihm keine Aufmerksam-
keit schenken. Wenn ein Heuschreckenschwarm in ihr
Land einféllt und so die Feldfriichte schadigt, verrichten
die Galater bestimmte Gebete und leisten Opfer, um die
Vogel zu bezaubern. Und diese erhoren sie, kommen in
Schwirmen und vernichten die Heuschrecken. Sollte aber
ein Galater einen von diesen Vogeln fangen, ist die Strafe
gemil den einheimischen Gesetzen der Tod. Wenn ihm
aber verziehen und er freigelassen wiirde, gerieten die
Vogel hieriiber in Zorn, und um den gefangenen Vogel zu
rdchen, wiirden sie es fiir unwiirdig erachten, diese zu er-
horen, wenn sie wieder angerufen wiirden.

[*¥] um das Jahr 200 n. Chr. nach élteren Quellen zusam-
mengetragen hat. Er zitiert hier seinen Gewahrsmann Eu-
doxos mit starken Vorbehalten gegeniiber dessen Glaub-

dermaflen: ,,Eudoxus of Rhodes, concerning the Celts, says
there is a certain tribe which does not see day, but only night.*
Ahnlich auch die Paraphrase von DuvaL (1971) 206: ,,Eudoxe
[...] citait un peuple de la Celtique qui ne voit pas le jour et
voit la nuit ...“. — Allerdings sind v fpuépav und Ty vOKTO
wohl nicht als gewdhnliche Objektsakkusative zu verstehen,
sondern als solche der zeitlichen Ausdehnung, wie mir Prof.
Gerhard DoBescH freundlicherweise mitteilte. Man vgl. die
richtige Ubersetzung von MuLLEr FHG 1V p. 407: ,,Eudoxus
Rhodius in Celtica regione gentem esse ait, quae interdiu non
cernat, sed noctu videat.”

JacoBy druckt den Text zwar in kleinerer Schrift, vermerkt
jedoch FGrHist II B p. 132, dal man F 4 , mit einiger zuver-
sicht dem Rhodier geben* kann.

Wie die Emendationsversuche zeigen, ist der Text dieses
Eudoxosfragments leicht verdorben. Fiir die Divergenzen in
den Lesarten, die jedoch die religionshistorische Interpretation
des Zeugnisses nicht tangieren, s. die oben zitierten Textaus-
gaben.
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wiirdigkeit und iiberldf3t es seinen Lesern, dem folgenden
Bericht zu glauben oder nicht. Eudoxos schreibt diese
merkwiirdige Sitte den Ostlichen Galatern (FoAdtog ...
T00¢ €®OVG) zu, womit nur die seit kurzem in Anatolien
seBhaft gewordenen Kelten gemeint sein konnen. Bei Heu-
schreckeneinfillen, die tatsdchlich in dieser Gegend nicht
selten vorkommen,** sollen diese bestimmte Vogel mit
Gebeten und Opfern beschworen haben, sie von dieser
Plage zu befreien. Wir erfahren hier nicht, um welche Vogel-
art es sich handelt, jedoch wissen wir durch Plinius, daB} es
seleucides genannte Vogel gibt, deren Erscheinen im Fall
von Heuschreckenplagen von den Bewohnern in der Nihe
des Berges Kadmos durch Gebete an Zeus erbeten wurde.
Woher diese Vogel kommen oder wohin sie ziehen, habe
man nicht erfahren, da sie sich nur sehen lassen, wenn man
ihren Schutz braucht.’* Dieses Gebirge (j. Chonas Dagh)
liegt im Stidwesten Kleinasiens, an der Grenze zwischen
Phrygien, Pisidien und Karien, also noch im von Galatern
kontrollierten Territorium. Es ist also nicht unwahrschein-
lich, daf auch hier die celevkideg genannten Vogel, die
mit den Rosenstaren (pastor roseus L.) identifiziert werden,
gemeint sind.*"!

Diese natiirlichen Feinde der Heuschrecken diirften, wie
William Mitchell Ramsay ansprechend vermutete, in jenen
Gegenden nur im Gefolge solcher Plagen aufgetreten sein,

39 So Ramsay (1899) 93.

340 Plin. nat. hist. 10, 75: seleucides aves vocantur quarum adven-
tum ab love precibus impetrant Cadmi montis incolae fruges
eorum locustis vastantibus. nec unde veniant quove abeant
compertum, nunquam conspectis nisi cum praesidio earum
indigetur. S. dazu auch die Kommentare von E. DE SAINT DENIS,
Pline I’ Ancien, Histoire naturelle X (Les Belles Lettres), Paris
1961, 127 und Roderich KoniG — Gerhard WINKLER, C. Plinius
Secundus d. A., Naturkunde, Buch X, Miinchen-Ziirich 1986,
167.

31§, dazu den Kommentar von JacoBy zu FGrHist 79 F 4, A. F.

SchoLFIELD, Aelian. On the characteristics of animals (Loeb),

London 1959, III 347 A. b: ,,The birds in question are ce-

Aevkidec, Rose-coloured Pastors cp. Plin. HN 10. 75.% Zum

Vogel s. Hans Gossen, Seleukis (4.), RE I1 A 1 (1921) 1207 f.

und Helmut LEITNER, Zoologische Terminologie beim élteren

Plinius, Hildesheim 1972, 221: ,,Die Nahrung dieses Vogel

besteht aus Heuschrecken, besonders aus den verheerenden

Wanderheuschrecken; die Rosenstare treten oft zu Tausenden

von Paaren auf und bewohnen die Grassteppen von Kleinasien

bis Turkestan.*

Ramsay (1899) 93.

33 So bereits richtig Ramsay (1899) 93, zustimmend RANKIN
(1996) 203. Vgl. auch den Kommentar von JacoBy zu FGrHist
79 F 4. — Anders noch Jurrian (1903b) 36 + A. 5, MacCuLrocH
(1911) 246 + A. 1.

34 S, dazu StAHELIN (1907) 46, HuserT (1932) 66, MITCHELL

34
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weswegen diese wie gottgesandte Erloser empfunden wur-
den.’* Daf} das Jagen und Fangen eines solchen Vogels mit
der Todesstrafe geahndet wurde, scheint mir angesichts der
vitalen Bedrohung, die Heuschreckenplagen darstellen
konnen, prinzipiell nicht undenkbar. Allerdings sind die
von Eudoxos den Galatern zugeschriebenen Riten mit
Sicherheit nicht keltischen Ursprungs, sondern eine ein-
heimische anatolische Praxis,** die nach der galatischen
Landnahme weiter bestanden hat. Dafiir spricht jedoch
nicht nur der bekannte Umstand, daB sich die eingewander-
ten Kelten auch sonst in vielen Bereichen relativ schnell an
die indigene Religion angepalit haben,*** sondern vor allem
die Tatsache, da3 Heuschreckenplagen ja nicht erst mit den
Kelten ins Land gekommen sind und es sich hier um einen
Ritus handelt, der aufs engste mit den Interessen der Acker-
bau betreibenden — sprich nichtgalatischen — Bevolkerung
verbunden ist.*** Zudem sind Heuschreckenschwérme kein
Phénomen der geméiBigten Zonen Zentral- und Mittel-
europas, der urspriinglichen Heimat der Galater.*® Auch
aus diesem Grund schliele ich keltischen Ursprung dezi-
diert aus und halte es fiir verfehlt, wenn noch jiingst Philip
Mitchell FrReEemaN zu diesem Eudoxosfragment schreibt:
,»this Galatian bird evocation is the earliest literary record
of a specific Celtic religious ritual.“**

(1993) T 47-50. Es sei nur an die Ubernahme des Kultes der
Kybele in Pessinus oder jenen der Ma im pontischen Komana
erinnert, wo es in beiden Fillen das rituelle Verbot gab,
Schweinefleisch zu verzehren. S. dazu die Kommentare zu
Strab. Geogr. 12, 3,35 [*] und Paus. 7, 17,10 [*].

35 Als Eudoxos seine Historien verfafite, also im ausgehenden
3. Jh. v. Chr., wurden die Felder von der unterworfenen Bevol-
kerung bewirtschaftet. Die zahlenméBig recht geringe Gruppe
der galatischen Invasoren widmete sich zu diesem Zeitpunkt
dem Kriegsgeschift und Pliinderungen, aber mit Sicherheit
nicht der Landwirtschaft. S. dazu Ramsay (1899) 78 f. Eudo-
xos spricht hier zwar explizit davon, dal diesen Ritus die
Galater praktizieren (TaAdtog ... dpav torodta), was jedoch
meines Erachtens nichts besagt, weil er hier einfachkeitshalber
das Land nach seinen aktuellen Herren benennt. Eine exaktere
Zuordnung lag wohl gar nicht im Interesse des Historikers.

346 S, dazu ausfiihrlicher Hans GosseN, Heuschrecke, RE VIIL.2

(1913) 1381-1386, RE S VIII (1956) 179-181 und Eckart

MenscHiNG, Heuschrecke, KIP 1T (1979) 1125 f., wonach sol-

che Plagen in der Antike nur fiir Athiopien, Agypten, Afrika,

Italien belegt und fiir Griechenland zu erschlieen sind.

Freeman (1994a) 93. Es ist zutreffend, dal wir aus dem kelti-

schen Bereich noch zahlreiche andere Belege fiir die religiose

Bedeutung von Vogeln besitzen. Es sei nur an das bei Caes.

bell. Gall. 5, 12,6 [23 T 9] iiberlieferte Speiseverbot von Hiih-

nern und Génsen bei den Briten erinnert. Ebenso ist die wich-
tige Rolle von Vogeln unterschiedlicher Art in der Weissagung

34
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Johannes Zwicker hat an dieser Stelle — nach den Zeug-

nissen von Eudoxos von Rhodos [13] und vor Pseudo-Ari-
stoteles [s. dazu 14] — ein Gedicht aus der Anthologia
Graeca eingeordnet, da es nach der traditionellen Ansicht
um 200 v. Chr. verfat wurde. Diesem chronologischen
Ansatz folgen bis in die jiingste Zeit auch die meisten

34

£

literarisch belegt, z. B. Artemid. F34 Hacenow = Strab. Geogr.
4, 4,6 [19 T 2], Poseid. FGrHist 87 F 116 =Diod. 5, 31,3
[20 T 13], Liv. 5, 34,3 [*], Tust. 24, 4,3 [*]. Von dem galati-
schen Tetrarchen Deiotaros wissen wir sogar, daf} er ein Mei-
ster in der Vogelschau war: Cic. de div. 1, 15,25-27 [*]; 2,
36,76 [*]; 2, 37,78 f. [*]. Nur haben diese Zeugnisse mit der
vorliegenden Stelle nichts gemeinsam! Von Weissagung ist
hier mit keinem Wort die Rede, sondern die Vogel werden
zwecks einer ganz konkreten Aufgabe, namlich der Vertilgung
der Heuschrecken, angerufen. Und nur diese Qualitdt macht
sie zu heiligen Tieren. Verfehlt ist daher auch der Versuch von
GuyonvARC’H — LE Roux (1998) 165 = (1986a) 130 (gefolgt
von SopPENA GENZOR (1995) 69 A. 101), dieses Testimonium als
Beweis fiir die besondere Bedeutung der Vogel in der Weis-
sagung bei den keltischen Vélkern heranzuziehen.

Zwicker 7 f. + Rez. von Wolfgang Krausg, Theologische Li-
teraturzeitung 60 (1935) 44, Tierney (1959/60) 196: ,,about
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Forscher,** obwohl Tlona OPELT mit recht iiberzeugenden
Argumenten fiir eine Datierung in die Zeit zwischen dem
4. und 6. nachchristlichen Jahrhundert eingetreten ist.>*

Ich folge ihrem Spitansatz und stelle das Testimonium
(Anth. Graeca 9, 125 [*]) nach die inhaltlich dazugehdren-
den Zeugnisse von Kaiser Iulianus.

34

=3

200 B.C.*, BirkHAN (1970) 569: ,,etwa um 200 v. Chr. verfal3-
tes Gedicht“, BirkHaAN (1997) 691: ,.,ein um 200 v. Chr. verfaf3-
tes Gedicht, FREeman (1994a) 94: ,c.200 B.C.“, Marco
SiMON (2000) 126: ,,un poema de la Antologia Griega de hacia
el 200 a.e.“. — Kritischer sind nur Baver (1930) 282 A. 16:
.. le poéme de I’Antholog. palat. (IX, 125), dont la date est
inconnue® und Duvar (1971) 219: ,,Je place ici cette notice, a
la date approximative de 1’épigramme la plus ancienne qui
concerne les Celtes (v. n° 43); elle pourrait aussi figurer a
I’époque de la premicre rédaction du recueil, au X¢ siecle.”
DuvatLs Datierung folgt auch BourGeors (1991/92) 193 A. 8.

OreLT (1984/85) 70 f. Fiir einen chronologischen Ansatz in das
4. Jh. ist ebenfalls Hermann BeckBy, Anthologia Graeca, Bd.
3 (Buch IX-XI), 2Miinchen 1965, 774 f. im Kommentar zur
Stelle, wo er auch kurz die philologische Diskussion zum
Gedicht referiert. Auch DEmMANDT (1998) 51 spricht von einem
Epigramm aus spétgriechischer Zeit.
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14. SOTION VON ALEXANDREIA
(UND DER VERFASSER DES Mayikég ?)

In Zwickers Sammlung sind insgesamt drei Zeugnisse
(Sotion F 35 = Diog. Laert. vitae philosophorum, prooem.
§ 1[14 T 1], Plin. nat. hist. 2, 220 [*], Ps.-Arist. mir. ausc.
85 [*]) unter dem Namen des Pseudo-Aristoteles zusam-
mengestellt. Diese Stellen stammen alle aus Schriften, deren
antike Zuweisung an Aristoteles schon vor langem als falsch
erkannt worden ist. Allerdings ist die pseudo-epigraphische
Natur dieser Werke auch schon das einzige verbindende
Element, das eine Subsumierung unter einem Autorenna-
men rechtfertigen wiirde. Denn, soweit sich das iiberhaupt
feststellen 14Bt, sind weder die eigentlichen (oder anony-
men) Verfasser identisch noch sind die Werke zur selben
Zeit entstanden. Ich fiihre daher, weil folgerichtiger und wie
es Paul-Marie DuvaL getan hat, jede dieser Schriften mit
ihrem Titel und unter einer eigenen Nummer an.*** An dieser
Stelle behandle ich daher nur die durch Diogenes Laertios
vermittelten Zeugnisse, hingegen das bei Plinius tiberliefer-
te (loco deperdito F 262 p. 1526 a 25 = Plin. nat. hist. 2,220
[*]) und diejenigen aus der Schrift de mirabilibus ausculta-
tionibus (85 [*] und 86 [*]) werden spéter besprochen.

Beide der unten angefiihrten Stellen entstammen dem
Prooemium des Diogenes Laertios.*' Dieser war Verfasser
einer Philosophengeschichte (pihocopmv Blov kai doy-

30 Duvar (1971) 214 f. (Nr. 38*) = Stelle aus dem Moayikdg und
222 (Nr. 47) = Sotion von Alexandreia [14 T 1] und 479481
(Nr. 185) = Diogenes Laertios. Weiters Duvar (1971) 443 f.
(Nr. 156*) = mir. ausc. 85 [*] und 86 [*]. Das bei Plin. nat.
hist. 2, 220 [*] uiberlieferte Fragment fithrt DuvaL unter Plini-
us (371, Nr. 129) an, dem ich hierin folge. Die mit einem
Asteriskus versehenen Nummern verweisen bei DuvaL (1971)
auf die Schwierigkeiten einer exakten chronologischen Einord-
nung.

Zu seinem Leben und Werk s. Eduard ScuwarTz, Diogenes
(40.), RE V.1 (1903) 738-763, DuvaL (1971) 479-481, LEsky
(1971) 954 f., Heinrich Dorrig, Diogenes (11.), KIP II (1979)
45 f., Cuapwick (1997) xxiv—xxv, David T. Runia, Diogenes
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potov cvvaywyn und dhnliche Titel sind tiberliefert, die
jedoch wohl nicht auf Diogenes zuriickgehen) in zehn
Biichern, der einzigen (fast vollstindig) erhaltenen ihrer
Art. Sowohl die genaue Lebenszeit als auch die Herkunft®>
des Diogenes sind umstritten, vermutlich hat er jedoch im
ausgehenden dritten Jh. n. Chr. gelebt und geschrieben. Fiir
seine Philosophengeschichte hat Diogenes iltere Werke
zusammengetragen und exzerpiert. Die von ihm zitierten
hellenistischen und kaiserzeitlichen Gelehrten hat er jedoch
nicht alle selbst eingesehen, sondern aus zweiter oder drit-
ter Hand iibernommen, wobei er nach gut antiker Praxis
seine Zwischenquellen nicht angibt. Welche und wie viele
Biicher Diogenes unmittelbar fiir seine Kompilation heran-
gezogen hat, 146t sich leider nicht mehr rekonstruieren. Von
den zwei fiir die keltische Religion relevanten Zeugnissen
fiihrt ZwickeRr, wie bereits gesagt, das erste irrefiihrender-
weise unter dem Namen des Pseudo-Aristoteles an, beléft
das zweite jedoch bei Diogenes Laertios, was ich jedoch
fiir nicht minder verfehlt halte. Dadurch werden namlich
zwei offensichtlich aus derselben Quelle geschopften In-
formationen unnétig voneinander getrennt und es entsteht
zudem der falsche Eindruck, die zweite Nachricht sei we-
sentlich jlingeren Datums als sie tatsédchlich ist.

[17], DNP I (1998) 601-603 und die Einfithrung zu R. D.
Hicks, Diogenes Laertius. Lives of eminent philosophers
(Loeb), London 1972, xv—xxvi.

32 Die umstrittene Frage der Heimat hat Olivier MassoN, La pa-
trie de Diogene Laérce est-elle inconnue?, MH 52 (1995)
225-229 erneut diskutiert. In der Forschung wird seit WiLamo-
witz der Beiname Aaéptiog als ein Unterscheidungszeichen,
ein Beiname aufgefalit, der sich von der bekannten homeri-
schen Formel dioyeveg Aaeptiadn herleite, und damit kein
Hinweis auf die Herkunft sei. Masson hingegen spricht sich
mit durchwegs plausiblen Argumenten fiir die schon &ltere
Ansicht aus, dal Aaéptiog doch mit der kilikischen Stadt
Aogptng in Verbindung zu bringen sei.
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14 T1

Diogenes Laertios vitae philosophorum, prooem. § 1

p. 1,6-12 CoBetr =p. 1,1-6 LoNG = p. 5,2-8 MarcovicH = V. RosE, Aristoteles pseudoepigraphus, p. 52 (Mayukog F 29)

= WEHRLI, Sotion F 35 = Zwicker 8:

10 THg elAocooiog Epyov €viol acty amd BopBdpwv
GpEat. yeyeviioBor yop mopd pEv Ilépooig HAyovg,
mopa 8¢ BoPvroviolg 1 "Accvplolg XaAdoiovg, kol
YOuvocoplotog mop Ivdolg, mopd te Kehtolg wol
ToAdtolg ToLg KaAOVHEVOVG SpUTdag Kol GELVOBEONG,
KoO& oV "AploToTEANG €V T Mayik® Kol TV
&€V 10 €1K00TA TPIT® THG AladoyfGC.

Diese Anfangssitze von Diogenes’ Prooemium haben
fiir viel Rétselraten bei Philologen, Philosophiehistorikern
und Keltologen gesorgt, und tatsdchlich bereitet die Deu-
tung dieser vordergriindig so klaren Stelle betrachtliche
Schwierigkeiten. Diogenes referiert hier die von ihm nicht
geteilte Ansicht, daf3 die Philosophie ihre Urspriinge bei
den Barbaren (und nicht bei den Griechen) habe. Die
Vertreter dieser Ansicht beweisen das mit dem hohen
Alter nichtgriechischer Philosophen, wofiir sie als Beispie-
le die persischen Magier, die babylonischen respektive
assyrischen Chaldéer, die indischen Gymnosophisten und
schlieBlich die sogenannten Druiden und Semnotheoi bei
den Kelten und Galatern anfithren. Als Quellen hierfiir
nennt Diogenes schliefllich Aristoteles’ Moytkog und das
23. Buch von Sotions Schrift dtadoyn.

Vorerst zu den halbwegs gesicherten Aussagen, die sich
zu diesem interessanten, wenn auch problematischen Testi-
monium machen lassen. Der zuletzt genannte Sotion war
ein in Alexandreia geblirtiger Peripatetiker und Autor der
Abfolgen von Philosophen (1300l 1®V @LA0GO6G®V). >
Dieses zwischen 200 und 170 v. Chr. verfaite Werk®* ist

353 Zu seinem Leben und Werk s. Julius StenzeL, Sotion (1.), RE
1T A 1 (1927) 1235-1237, DuvaL (1971) 222, Lesky (1971)
777, Heinrich DORrIE, Sotion (1.), KIP V (1979) 290, Chab-
wick (1997) xxviii, David T. Runia, Sotion [2], DNP XI (2001)
755 und ausfiihrlicher Fritz WenrLI, Die Schule des Aristoteles,
Supplementband II. Sotion, 2Basel — Stuttgart 1978, spez. 7—
15. Der Titel des Werkes wird nicht einheitlich tiberliefert, es
finden sich die Kurzformen diodoyat und dwadoyn oder die
Langform dwadoyol t@v @rthocogmv, die nach WeHRLI, a.a.0.
8 f. hochstwahrscheinlich die urspriingliche war. Mit dtadoy ot
sind bei Sotion und anderen Vertretern solcher Schriften Lehr-
abfolgen und -beziehungen von einzelnen Philosophen ge-
meint.

3% Zur Entstehungszeit der diadoyxoi s. ausfithrlicher WEHRLI,
a.a.0. 7.

35S, dazu Jergen MEJER, Diogenes Laertios and his Hellenistic

Die Beschiftigung mit Philosophie hat, wie manche be-
haupten, ihren Anfang bei den Barbaren genommen. Denn
bei den Persern gab es die Magier, bei den Babyloniern und
Assyrern die Chaldder, und die Gymnosophisten bei den
Indern, bei den Kelten und Galatern die sogenannten Drui-
den und Semnotheoi, wie Aristoteles im Magikos und
Sotion im dreiundzwanzigsten Buch der Diadoche be-
richten.

vermutlich das erste seiner Art, womit Sotion als Begriin-
der der Gattung der diadoyoi gelten darf. Wie nicht nur
die Zahl der erhaltenen Fragmente, sondern auch der von
Herakleides Lembos angefertigte Auszug in sechs Biichern
zeigt, lUbte es jedenfalls in der weiteren Philosophiege-
schichte groferen EinfluB aus und z&hlt zu den erwiesener-
mafen wichtigsten Quellen fiir Diogenes Laertios, der
Sotion auch sonst des Ofteren zitiert.™> Relative Einigkeit
besteht in der Forschung dartiber, daf die in den Diogenes-
handschriften iiberlieferte Nennung eines 23. Buches auf
einer Verschreibung beruhen diirfte, denn ansonsten besit-
zen wir nur Zitate bis hin zum 13. Buch.**® Fraglich ist aber
schon, ob Diogenes Sotion direkt oder aus zweiter Hand
beniitzt hat.**’ Die Quellenfrage wird jedoch noch weiter
verkompliziert, da Diogenes hier auch Aristoteles mit sei-
nem Mayikég zitiert. Ob dieser Dialog jedoch tatséchlich
dem Aristoteles zuzuweisen ist, wie einige meinen,* ist
sehr fraglich. Von den meisten Forschern wird er ihm nim-
lich abgesprochen und aufgrund einer Nachricht in der
Suda dem im 2. Jh. v. Chr. lebenden Peripatetiker Antisthe-
nes von Rhodos zugeschrieben.’ Eine sichere Losung

Background (= Hermes Einzelschriften 40), Wiesbaden 1978,
spez. 4042, Francesco ArRonaDIO, Due fonti laerziane, Elen-
chos 11 (1990) 203-255, zu Sotion spez. 203-235.
Die Hss. haben an dieser Stelle die Buchangabe ky’, was wohl
zu 1y’ emendiert werden muB3. S. dazu neben den in A. 353
genannten Arbeiten auch Duvar (1971) 222, TreiLEr (1982) 11
50, Zeccumnt (1984a) 11 A. 1.
Fiir direkte Beniitzung MEJER, a.a.0. 41 + A. 84, dagegen
David T. Runia, Sotion [2], DNP XI (2001) 755.
Renato LAURENTI, Aristotele. I frammenti dei dialoghi, Neapel
1987, 1 91-94 vermutet, dal Mayikog der Titel von einem der
drei Biicher der aristotelischen Schrift tept piAocopiog sei.
3% Suda s. v. "AvtieBévng berichtet, daB die Schrift Moryuicog bald
dem Sokratiker Antisthenes, bald Aristoteles, bald Podwvi
zugeschrieben wird. Zu Pédwvt bemerkt Gicon (1960) 44:
,.-.. ur pedantische Hyperkritik wird sich weigern, diese letzte,

356

35

24

358



76 Die Religion der Kelten in den antiken literarischen Zeugnissen

scheint es in dieser Frage nicht zu geben, andererseits be-
sitzen folgende Vermutungen einen recht hohen Grad an
Wahrscheinlichkeit: zum einen diirfte bereits bei Sotion der
Moykog zitiert worden sein, dessen Erwahnung bei Dio-
genes Laertios also (direkt oder indirekt) auf Sotion zu-
riickgeht.*® Zum zweiten ist es aus chronologischen Griin-
den so gut wie ausgeschlossen, dafl im Mayikdg, wenn

tatsdchlich Aristoteles sein Verfasser war, von Druiden und

Semnotheoi bei den Kelten und Galatern die Rede war.>®!

Aber auch wenn der mit Sotion annéhernd zeitgleiche An-
tisthenes Autor des Mayikog war, legt schon der Titel des
Werkes nahe, daf dort primér {iber die persischen Magier
gesprochen wurde. Moglicherweise wurden dort die Ur-
spriinge der griechischen Philosophie bei den Persern dis-
kutiert,’ aber eine Erwdhnung der Druiden in diesem
Zusammenhang erscheint doch recht verwunderlich.’® Ich
halte es aus diesen Griinden fiir am wahrscheinlichsten, daf3
die komplette Liste der barbarischen Voélker und ihrer Phi-
losophen inklusive Druiden und Semnotheoi nur bei Sotion
zu finden war.

Damit konnten wir die erste Erwédhnung der Druiden in
der antiken Literatur in das erste Drittel des 2. Jh.s v. Chr.
datieren, was von keltologischer Seite allgemein akzeptiert
wird.*** Allerdings wird dies vor allem von Vertretern der

textlich sicher verstimmelte Bemerkung auf Antisthenes von
Rhodos zu beziehen.” Anders jedoch Felix JacoBy im Kom-
mentar zu Antisthenes FGrHist 508 III B p. 427: ... und auch
bei dem ,Rhodon‘ des Magikos denkt man wohl besser nicht
an den Rhodier.“ — Zu Antisthenes s. Eduard ScHwarTz, An-
tisthenes (9.), RE IL.1 (1894) 2537 f., Duvat (1971) 214 £., 220,
Heinrich Dorrig, Antisthenes (2.), KIP T (1979) 403, BrRunaux
(1996) 172. Fiir eine Zuweisung an Antisthenes von Rhodos:
Inm (1905a) 1736: .,... der Verfasser eher ein Antisthenes ...,
DuvaL (1971) 220: ,,... probablement I’auteur a qui Souda a
attribué le trait¢ de la Magie, prété par d’autres a Aristote.*
MowmigLiano (1975) 59: ,.... but more probably composed by the
Peripatetic Antisthenes of Rhodos ...*, ZEccumN (1984a) 11: ,,...
Antistene di Rodi, a cui i moderni sulla scorta della Suda asse-
gnano a ragione il dialogo del Maryikég ..., RuGGert (2000)
70: ,,... forse opera di Antistene di Rodi, filosofo peripatetico
vissuto secondo la Suda intorno al 200 a.C. ...

30 So WEHRLI, a.a.0. 66, s. dazu auch Tomaschitz (1994) 11 + A.

39 = Tomaschitz (2002) 19 + A. 50.

S. dazu WEHRLI, a.a.0. 66, DoBescH (1996) 614 A. 69.

362 'WEHRLI, a.a.0. 67.

33 So Krorz (1910) 126 f. A. 3, Gigon (1960) 45. Aber selbst
wenn dem so wire, ist dies fiir unsere Fragestellung letztlich
irrelevant, da beide Autoren ungeféhr in dieselbe Zeit datie-
ren.

34 p’ArBoIs DE JUBAINVILLE (1902) 188, JurLian (1903b) 102,
DotTiv (1904) 38, p’ArBoIs DE JUBAINVILLE (1906) 12 + A. 1,
MacCurrocH (1911) 298, 301, RemachH (1922) = REINACH

36

Philosophiegeschichte bestritten.**S Threr Ansicht nach sei
eine so ehrenvolle Nennung der Druiden, die sich mit den
Magiern, Chalddern und Gymnosophisten den Primat vor
der griechischen Philosophie teilen, in so frither Zeit un-
denkbar. Sie halten daher das Zitat bei Diogenes fiir unge-
nau und die Druiden fiir eine spétere Zutat, die letztlich auf
Poseidonios zuriickgehe.’® Gegen diese Deutung hat je-
doch Giuseppe ZeccHiNnt zu Recht Einspruch erhoben, da
sich das Bild der Druiden bei Poseidonios unmdglich mit
der ehrenvollen Charakterisierung bei Diogenes Laertios
vereinbaren 1af3t.7 Als weitere Stiitze fiir das hohe Alter
der druidenfreundlichen Uberlieferung kann auch ein Frag-
ment von Alexander Polyhistor dienen. Dieser behauptet in
seiner knapp nach Poseidonios’ Historien verfafiten Ab-
handlung Uber die Pythagoriischen Symbole (nept TTvOo.-
Yoplk®V GoVuPBoAwv), ,.dall Pythagoras noch Galater
(= Gallier) und Brahmanen gehort habe.“*%® Wie ZEccHINI
betont, ist es jedoch sehr unwahrscheinlich, da3 Polyhistor
der Urheber einer so extrem keltenfreundlichen Tradition
war, sondern er wird hierfiir auf eine Quelle zuriickgegrif-
fen haben, die ilter als Poseidonios ist.>® Die Existenz ei-
ner solchen hellenistischen Tradition macht es aber ande-
rerseits sehr wahrscheinlich, daB3 auch das bei Diogenes
Laertios erhaltene Zitat authentisch ist.’’* Wenn wir also

(1905-1923) V 223, Kenprick (1927) 74-76, MacCuLLocH
(1948) 66, Koves-ZuLaur (1955) 222, pe Vries (1961) 212,
PiGeotT (1968) 98, DuvaL (1971) 214 £, 220, 222, MOMIGLIA-
No (1975) 59 f., Zeccuint (1984a) 11-15, BrRunaux (1996) 29,
BirkHAN (1997) 919, Cuabwick (1997) 65, Rucaert (2000) 70,
Mater (2001a) 153.

35 So z. B. Eduard Scuwartz, Diogenes (40.), RE V.1 (1903)
751 f.: ,,... ich bemerke ferner, dal weder fiir Sotion noch fiir
Pseudo-Aristoteles Kenntnis der Druiden vorausgesetzt wer-
den darf.

36 S, dazu GiGoN (1960) 42, wonach ,,die Wahrscheinlichkeit sehr

grof} [ist], dal wir es mit einer von Poseidonios geschaffenen

und aus einem seiner Werke exzerpierten Liste zu tun haben.”,
wobei er 46 einrdumt: ,,Umgekehrt wird man zdgern, unsere

Liste der Stidnde als Ganze Poseidonios zu geben.“ Zustim-

mend auch THEILER (1982) II 51; s. dazu die Kritik von Zec-

cHINI (1984a) 12-15, spez. 12 + A. 4.

ZeccHINt (1984a) 12—-15, wo er 15 zusammenfassend meint:

,-. I 0gni caso non si puo attribuire a Posidonio la versione

riferita da Diogene Laerzio, per cui i druidi sarebbero stati tra

i predecessori dei filosofi greci.*

Alex. Polyh. FGrHist 273 F 94 = Clem. Al. strom. 1, cap. 15,

70,1 [22 T 1], s. dazu dort ausfiihrlicher.

369 ZeccHNt (1984a) 15, vgl. Cuapwick (1997) 61, 65. — Skeptisch

ist in diesem Punkt WEBSTER, J. (1999) 4 f. + A. 11.

ZeccHN (1984a) 16, der allerdings annimmt, da3 sowohl So-

tion als auch Antisthenes die ganze Liste barbarischer Philoso-

phen hatten.

367

36

&

37

=]



Sotion von Alexandreia 77

mit guten Griinden die erste erhaltene Nachricht tiber die
Druiden in die Zeit kurz nach 200 v. Chr. setzen diirfen,
kann man jedoch noch eine weitere Vermutung anstellen,
die bereits Thomas Downing Kenprick geduflert hat. Die
Nennung der Druiden unter den Wegbereitern der griechi-
schen Philosophie setzt ndmlich eine Kenntnis dieser Prie-
sterschaft bei den Griechen voraus, die betrdchtlich &lter

sein muf} als Sotion.*”" Und es ist nicht undenkbar, daf} die

Griechen via Massalia von den Druiden erfahren haben.’”

Freilich sind auch andere Wege der Information nicht aus-
zuschlieBen, weswegen wir nicht sagen konnen, wo die hier
genannten Druiden genau zu lokalisieren sind.*” Es ist je-
doch sehr unwahrscheinlich, da8 Sotion (respektive seine
Quelle) von den Druiden mehr als nur eine recht vage
Vorstellung besessen hat. Im gesamten Prooemium des
Diogenes Laertios dienen diese ndmlich nur als weiterer
Beleg fiir den Ursprung der Philosophie bei den Barbaren.
Wie Arnaldo MomiGLIANO zu Recht anmerkt, lieferten die
Hauptargumente fiir diese Ansicht jedoch die persischen

Magier und die indischen Gymnosophisten, die eine besse-

re und dltere Reputation bei den Griechen hatten.’’

Die Interpretation dieses Testimoniums wirft aber noch
zusdtzliche Schwierigkeiten auf. Bei Diogenes Laertios ist
ja von den ,,;sogenannten Druiden und Semnotheoi (tobg

371 KeNDRICK (1927) 75: ,,For to have had even this much of re-
putation outside their own Keltic world in the second century
before Christ, the druids must been already long-established;
and by the very terms of the allusion to them it is plain that
they cannot have been regarded, or indeed have boasted them-
selves to be, a localised sect. It seems likely, therefore, that as
a generally recognised Keltic institution druidism must extend
backwards in antiquity to a date, at a moderate estimate, a
hundred and fifty years before Sotion wrote. Zustimmend
hierzu CHapwick (1997) 65. Auch Zeccuint (1984a) 17 kommt
zu dem Schluf3, daf ,,la sua parallela e contemporanea attesta-
zione in Sozione e in Antistene costringe a risalire ancor piu
indietro nell’indagine: infatti né Sozione, né Antistene avevano
una personalita tale da essere I’auctor di una tesi cosi scanda-
losa come quelle di attribuire ai druidi un’antichitd maggiore
ai filosofi greci ...“. Zu einem ganz dhnlichen Urteil gelangt
auch Brunaux (1996) 29 und Brunaux, Wer waren die Drui-
den?, in: CAIN — RiEckHOFF (2002) 2 f.

372 So auch schon Kenprick (1927) 75 f.: ,,And since there was a
celebrated druid’s grove near Massalia, well known in Roman
times, and even then considered to have been of great antiqui-
ty, it is tempting to add that it must have been from Marseilles
that their fame was spread abroad among the Greeks.* Damit
ist Lucans Beschreibung des heiligen Hains bei Massalia ge-
meint (3,399-449 [*]: lucus erat longo numquam violatus ab
aevo/ ...), den Caesar wéhrend seiner Belagerung der Stadt
féllen lieB. Allerdings kommt diesem Zeugnis wenig bis gar
keine Beweiskraft zu, da Lucan in seiner Schilderung in hohem

KOAOVIEVOLG dputdag kol 6epuvobiong) ,,bei den Kelten
und Galatern” (mopd te KeAtoig kol Toldtong) die
Rede. Eine befriedigende Losung fiir diesen Satz ist trotz
unzédhliger Erklarungsversuche bis dato nicht gefunden
worden und wird sich wohl auch niemals finden lassen. Das
Hauptproblem sind die Semnotheoi, die in der gesamten
antiken Literatur nur an dieser Stelle erscheinen.’” Dieses
Wort fand bereits in der Humanistenzeit Beachtung, wie
die 1498 unter dem Namen des Babyloniers Berosos her-
ausgegebenen antiquitatum variarum volumina des Fal-
schers Annius von Viterbo zeigen. Wohl auf einer korrup-
ten Lesart des Diogenes beruhend, ist dort neben Dryius,
Bardus und Celte auch von einem eponymen Stammvater
Samothes die Rede.’’® Aber wenn auch die Bemiihungen
um dieses hapax legomenon seit damals zweifelsfrei wis-
senschaftlicher geworden sind, tappt die Forschung nach
wie vor im Dunkeln. Es handelt sich jedenfalls um eine
griechische Bezeichnung, fiir die es kein bekanntes kelti-
sches Aquivalent gibt.?”7 Das Wort ist offensichtlich ein
Kompositum aus ogpuvog ,heilig, verehrt, ehrwiirdig® und
0edg ,Gott® und demnach wiirde cepvobeot soviel heiflen
wie ,heilige Gotter‘, was als Bezeichung fiir Priester keinen
rechten Sinn ergibt. Da aber andererseits eine Bedeutung
wie ,gottlich geheiligte® (sc. Priester) von einigen For-

Maf dichterischen Traditionen verpflichtet ist und daher eine
Quelle von duferst zweifelhaftem Wert darstellt. Es ist sogar
fraglich, ob dieser Hain iiberhaupt je existiert hat und nicht
eine reine literarische Fiktion ist. Dessen ungeachtet halte ich
Kenbricks Vorschlag, daf die Griechen via Massalia von den
Druiden erfahren haben konnten, fiir durchaus erwigenswert.
Unentschieden in dieser Frage ist JuLLian (1903b) 102: ,,... sans
que nous sachions, au surplus ou étaient ces Celtes dont ils
étaient dits les prétres. Car on peut supposer, vu 1’état des
connaissances du monde grec en ce temps-1a, qu’il s’agit soit
des Celtes du Danube, soit de ceux de ’arriére-pays de Mar-
seille.

MowmigLiano (1975) 60.

37 Der Nachricht in der Suda (s. v. Apvidot mopda Takditong ot
@uLoc0opoL Kol oegpvobeot. ,,Druiden: die Philosophen und
Semnotheoi bei den Galliern® [*]) kommt kein eigener Zeug-
niswert zu, da sie aus Diogenes gewonnen ist.

37 S, dazu PigeorT (1968) 124, ELuis (1996) 280 f., MaIer

(2001a) 159.

So MalIer (2001a) 159. Scumipt (1958) 58 + A. 50 verweist

auf eine miindliche Notiz von R. HEer1z, der die ogpvobeor

fiir eine Ubersetzung des gall. belegten Sacro-divus ansieht*,
was mich wenig iiberzeugt. Dieser PN ist fiir den gallischen

Raum nur einmal auf einer in Langres (dép. Haute-Marne)

gefundenen Is. belegt (CIL XIII 5830 fiir einen Ponticus Sa-

crodivi s(ervus) ...). Von HorLper II 1281 und DELAMARRE

(2001) 118, 224 =(2003) 142, 264 wurde er aufgenommen;

Evans (1967) 192 versieht ihn mit einem Fragezeichen.
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schern aus semasiologischen Griinden abgelehnt wird,*”®
hat man unterschiedliche Emendationen vorgeschlagen. So
wollte Gottlieb RoEPER hier Zopoavoiovg lesen, woflir er
sich auf Parallelstellen bei Clemens von Alexandreia und
Cyrillos von Alexandreia stiitzt, die ebenfalls eine Liste
von nichtgriechischen Weisen haben, und dort zwischen
Druiden bei den Galatern (= Galliern) und Philosophen bei
den Kelten Zapavoiot bei den Baktrern erwidhnen.’” Auch
wenn diese in den asiatischen Raum gehéren, meint
ROEPER, da man sich nicht scheuen diirfe, ,,dem Diogenes
einen irrthum aufzubiirden, der aus der wortstellung, wie
sie sich bei Clemens findet, sehr leicht fiir den unkundigen
entspringen konnte“.3%° Durchgesetzt hat sich diese recht
gewaltsame Konjektur des tiberlieferten Textes allerdings
nicht.*®" Plausibler ist da schon der Vorschlag von Franz
BOMER, statt des ungekldrten cepvobeotl hier cepvotepot
zu lesen, also ein substantiviertes Adjektiv im Komparativ,
vergleichbar den christlichen mpesBitepol (zu mpecPug
,alt, ehrwiirdig*).*2

Andere Forscher sehen dagegen in der Wortbildung
oelvobeol nichts AnstdBiges. Sie sei zwar auffillig, aber
nach dem im Hellenismus {iblichen Sprachgebrauch nicht
unmoglich.*® Ernst BickeL stellt weiters die kithne Hypo-
these auf, da} die Griechen die keltischen Matronen mit
den Eumeniden geglichen hitten, die bei den Athenern
unter dem Namen Zepvol Oeot verehrt wurden. Und der
Begriff oepvobeol sei wiederum nichts anderes als die
Bezeichnung der Priester dieser als Zepvai 8eal verehrten
Matronen im hellenisierten Siidgallien.®* Diese Deutung

378 So bereits Franz BoMER, Der lateinische Neuplatonismus und
Neupythagoreismus und Claudianus Mamertus in Sprache und
Philosophie (= Klassisch-Philologische Studien 7), Leipzig
1936, 105 A. 1, s. dazu auch Kenprick (1927) 75 A. 1: ,,This
word is not found elsewhere, and is probably corrupt; the
meaning, if any, is reverend gods, which makes nonsense here;
the tempting rendering reverencers of the gods is scarcely
admissible.*

3 Clem. Al strom 1, cap. 15, 71,3 f. [*]: ... xoi Todotdv ol
Aputdon kol Topavoiot Baktpwv kot Kehtdv ol
@ULOCOPNCAVTES ..., Cyrill. Al. contra Iulianum 4, 133 [*]: ...
kol ToAat®dv ol Apvidon kol €k Baktpov tdv Iepoik®vy
Topovaiol kol Kedtdv odk OAiyou [sc. Philosophen] ... —
Gottlieb RoePER, Emendationen zu Diogenes Laertius, Philo-
logus 1 (1846) 652 f., s. auch Gottlieb Roeper, Conjecturen zu
Diogenes Laertius, Philologus 3 (1848) 22 A. 1 fiir weitere
Parallelen.

30 RorPER, Emendationen a.a.O. 653.

381 Vel. die Kritik von Jurrian (1903b) 33 A. 1, BOMER, a.a.O.
105f A. 1.

32 BOMER, a.a.0. 106 A. 1. Euphorische Zustimmung findet diese
Erkldrung bei Zeccumi (1984a) 11 A. 1: ,.... il termine Zep-

BickeLs wurde jedoch zu Recht als unhaltbar zuriickgewie-
sen, da die behauptete Identifizierung der Matronen mit
den Zepvai Oeail durch nichts gestiitzt wird.?® In eine
andere Richtung ging die Erklarung von Jacques MoREAU,
fiir den die Druiden und Semnotheoi nicht zwei verschie-
dene priesterliche Kasten darstellen, sondern letzeres
»parait étre une épithéte attachée artificiellement aux drui-
des, en raison de la doctrine qu’on leur attribuait.*%¢ Aller-
dings ist mit dieser Annahme ,,weder die eigentiimliche
Bildung des Wortes noch die Tatsache, dall Diogenes von
Druiden und Semnotheen spricht®, gekldrt, wie Bernhard
Maier zutreffend anmerkt.®” Fir Thomas KOVES-ZULAUF
wiederum darf das Wort nicht einfach als eine Ubersetzung
des Druidennamens oder als ein Synonym betrachtet wer-
den. Es handelt sich seiner Ansicht nach um eine eigene
Gruppe von Priestern, die in einem engen Verhiltnis zu den
Druiden stand, diesen jedoch untergeordnet war.**® Die hier
genannten divergierenden Ansichten sind nicht nur durch
die unklare Bedeutung des Namens bedingt, sondern auch,
weil Diogenes’ Formulierung ambivalent ist. Wenn er von
,»den sogenannten Druiden und Semnotheoi bei den Kelten
und Galatern® spricht, 1a6t das theoretisch mehrere Inter-
pretationen zu: Entweder Kelten und ,Galater® haben beide
Druiden und Semnotheoi oder die Kelten haben Druiden,
die ,Galater* hingegen Semnotheoi. SchlieBlich gibt es
noch die dritte Moglichkeit — da der griechische Sprachge-
brauch nicht eindeutig ist —, daf ,Galater’ nur ein Synonym
fir Galli ist.** Welche konkreten geographischen Vorstel-
lungen Diogenes respektive Sotion mit den VNN Ke\tot

voBeot ¢ stato brillantemente spiegato da F. Bomer [...] come
corruzione di cepvotepor ...

33 So BickeL (1938a) 238 in Anlehnung an eine Bemerkung von

Rudolf THURNEYSEN.

BickeL (1938a) 234-241.

#5 S, die Kritik von Koves-ZuLaur (1955) 229 A. 79, MOREAU

(1958) 216 A. 22, MaIer (2001a) 216 A. 457. — Anders noch

CLEMEN (1941/42) 116, der Bickers Erklarung fiir ,,eine gewif3

sehr kithne Hypothese [hilt], der sich aber wohl vorldufig

keine andere gegeniiberstellen 1at.«

Moreau (1958) 216 A. 22 mit Verweis auf Diog. Laert. vitae

philosophorum, prooem. § 6 [14 T 2]: oéBewv (te) Be0DC, KOl

UNdEV KaKOV dpav Kol Gvdpeioy AOKETY.

Maler (2001a) 216 A. 457.

38 KovES-ZULAUF (1955) 222; s. dazu auch BirkHAN (1997) 919
A. 2.

39S, dazu PigeotT (1968) 101, RankiN (1996) 191, 271. Bereits
JuLLian (1903b) 102 weist auf die prinzipielle Moglichkeit hin,
dafl Kelten und Galater respektive Druiden und Semnotheoi
Synonyme seien, allerdings hélt er es fiir wahrscheinlicher,
»que semnothées désigne des prétres galates, et que «druides»
désigne seulement des prétres celtiques.* Auf'S. 32 f. vermerkt
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und ToAdton verbunden haben, 148t sich nicht sicher sa-
gen. Jedenfalls sollte man diese Stelle nicht als Beweis fiir
die Existenz von Druiden bei den kleinasiatischen Galatern
heranziehen.® Fiir ein Urteil in dieser Frage mufl man
andere Quellen heranziehen.*' Zusammenfassend 1468t sich
sagen, daf3 keine der bis dato gebotenen Erklarungen eine

allgemein befriedigende Losung flir die problematischen
Semnotheoi erbringen konnte. Angesichts der oben skiz-
zierten Unsicherheiten, kommt man in dieser Frage wohl
iiber das Stadium von leicht widerlegbaren Spekulationen
nicht hinaus.

14 T2 Diogenes Laertios vitae philosophorum, prooem. § 6

p. 2,19-23 CoBeT =p. 3,7-11 LoNG = p. 8,8—12 MARCOVICH = ZWICKER 96 f.:

ol 3¢ pdioxovieg Amo BopPdpov dpEol prrocoploy Kol
TOV TPOTOV TTaPQ EKAGTOLG ADTHG EKTIBEVTOL KOl POOL
TOVG HEV YUUVOCOPLOTOG KOl Spuidag aiviylotmdde
AmoEBeYYOpEVOLG PLAOCOPTicNL, OEBeLY (Te) Be0DG, KOl
UNBEV KOKOV dpay Kol GvOpeioy BLlOKETY.

Wie ich bereits in der Einfiihrung zu Sotion [14] ange-
sprochen habe, diirfte Diogenes Laertios auch fiir diese
Stelle auf der- oder denselben Vorlage(n) beruhen wie fiir
den ersten Satz seines Prooemiums. Zwar nennt er hier
seine Informanten nicht ausdriicklich beim Namen, er
setzt sie aber mit denjenigen gleich, die die Anfinge der
Philosophie bei den Barbaren annehmen (ot 8¢ @&okovTteg
amo BopBapov Gpéat eriocopiav ...). Da als Gewéhrs-
ménner fiir diese Ansicht wenige Kapitel zuvor Sotion und
Aristoteles zitiert wurden, miissen diese hier zumindestens
mitgedacht werden.> Wenn dem so ist, konnte Diogenes

er jedenfalls zu den Semnotheoi: ,,On ne sait ce que signifie
au juste ce dernier mot ...“. — Es ist mir daher unverstindlich,
wie Jean-Louis Brunaux, Wer waren die Druiden, in: CAIN —
RiecknoFF (2002) 3 zu der Behauptung kommt: ,,Wie Camille
Jullian sehr richtig bemerkt hat, handelt es sich dabei ganz
einfach um die griechische Ubersetzung des einheimischen
Wortes ,,Druide®.*

So mit Fragezeichen MacCutrroct (1911) 301. — Gigon (1960)
44 1aBt die Frage offen. Auch Clem. Al. strom 1, cap. 15,
71,3 f. [*] und Cyrill. Al. contra [ulianum 4, 133 [*] sprechen
von Apvidon der Taldtor. In diesen Féllen und bei Diogenes
hilt es Pigcort (1968) 101 fiir wahrscheinlicher, ,,to regard
their use of ,Galatian® as no more than an elegant variation on
,Gaulish*.“

Eine Schliisselrolle kommt in diesem Zusammenhang dem bei
Strabon (12, 5,1 [*]) erwéhnten galatischen Versammlungsort
Apvovépetov zu. Ob dieser ON als Hinweis auf Druiden bei
den Galatern gedeutet werden kann, wird in der Forschung
jedoch sehr kontroversiell beurteilt. S. dazu den Kommentar
zur Stelle.
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Diejenigen, die sagen, dal die Philosophie ihre Urspriinge
bei den Barbaren habe, legen auch die besondere Art der
Philosophie bei jedem einzelnen dieser Volker dar. Sie
sagen weiters, die Gymnosophisten und Druiden philoso-
phieren mittels ritselhafter AuBerungen, man solle die
Gotter ehren, nichts Boses tun und sich in Tapferkeit
iiben.

auch fiir diese Stelle direkt oder indirekt auf Sotions
Abfolgen von Philosophen zuriickgehen.’ Beweisen laft
sich eine solche Annahme allerdings nicht, wenn ich sie
auch fiir sehr wahrscheinlich erachte. Wie dem auch sei,
diesem Testimonium wird jedenfalls von keltologischer
Seite schon seit langem Aufmerksamkeit gezollt, weil es
einen der wenigen literarischen Hinweise auf die Lehr-
inhalte der Druiden enthdlt. Diesem Umstand ist es zu-
zuschreiben, dal das Zeugnis zum Teil ziemlich gewagte
Interpretationen erfahren hat, die den Aussagewert dieser
kurzen Notiz oftmals iiberspannen.®* So bleibt héiufig

32 So auch DuvaL (1971) 215: ,,Plus loin, au § 6, il est dit que
d’apres «les partisans des étrangers» (comprenant sans doute,
encore, le prétendu Aristote et Sotion) ..., vgl. auch 222: ,....
de méme au § 6, d’apres ces mémes auteurs, sous-entendus, il
préte aux druides la sentence ...*“. — Unverstdndlich ist mir die

Behauptung von Moreau (1958) 216 A. 22: ,Cette doctrine

attribuée aux gymnosophistes et aux druides remonte peut-étre

au Pseudo-Aristote (fgt. 35 Rose) et a Strabon.*

S. dazu die Ausfithrungen zu Diog. Laert. vitae philosophorum

prooem. § 1 [14 T 1].

3% So z. B. BRuNaUx (1996) 49 f., der sich ausfiihrlicher mit die-
ser Stelle beschéftigt hat. Er sieht in der Nachricht ein vollwer-
tiges Zeugnis zu den Lehrinhalten der Druiden und zieht dar-
aus weitreichende Schliisse, wie: ,,Les trois commandements
que reproduit Diogeénes Laérce étaient peut-étre répétés en
Gaule comme un refrain destiné a 1’éducation des plus défa-
vorisés. Ils étaient non seulement le résumé mais aussi une
introduction a des regles de vie plus précises que les druides
devaient déclamer comme leurs sentences ou comme les lon-
gues poésies mythologiques qu’ils faisaient apprendre par
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unberiicksichtigt, da Diogenes von Gymnsophisten und
Druiden sagt, daB} sie mittels ritselhafter AuBerungen phi-
losophieren, wofiir er dann ein Beispiel angibt, ndmlich
sinngemiB: Ehre die Gotter! Tue nichts Boses! Ube dich
in Virtus!**® Es scheint mir naiv, zu glauben, dal wir hier
die griechische Ubersetzung eines authentischen Sinn-
spruchs tiberliefert hétten, der in dieser Form sowohl von
indischen als auch keltischen Weisen zu horen gewesen
sei. Fiir wenig gliicklich halte ich es auch, hier die engen
Ubereinstimmungen im indogermanischen Bereich zu be-
mithen oder dieses Zeugnis gar als Beweis dafiir heran-
zuziehen.*® Thomas Downing KENDRICKS niichterne Be-
merkung zu dieser Stelle scheint mir daher noch heute
giiltig: ,, The little triad of instruction reported by Diogenes
Laertius [...] ,,Worship the Gods, Do no evil, Be Manly,*
is also a summary of an Indian system and so may not
have been an actual pronouncement of the druids, though
it probably describes fairly accurately their attitude on the
subject of behaviour; but it is couched in such vague terms

that its translation into Greek has robbed it of nearly all its
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practical significance. Dennoch hat es nicht an Be-

mithungen gefehlt, in dieser Stelle genuin Keltisches zu
suchen. So haben bereits Henri b’ ARBOIS DE JUBAINVILLE
und Salomon RemNacH die Triadenform des Apothegmas
fiir signifikant erachtet und als einen Hinweis auf die Au-

ceeur a leurs éléves.” — Brunaux kann sich fiir seine Ausfiih-
rungen im wesentlichen nur auf diesen einen Satz bei Diogenes
stiitzen. Mangels weiterer Quellen wire ich hier bedeutend
vorsichtiger.

3% Das griech. Wort &vdpetoe ,Mannhaftigkeit, Tapferkeit, Mut,
mannhafte Tat® ist nicht ganz eindeutig. Es 148t sich ebenso
schwer libersetzen wie das lat. Wort virtus. In diesem Punkt ist
Brunaux (1996) 50 zuzustimmen, wenn er schreibt: ,,La tra-
duction la plus habituelle «s’exercer au courage» parait quel-
que peu restrictive. Il semble que soient la en cause toutes les
vertus qui sont nécessaires a 1’homme pour lui assurer la
meillure place a la guerre, mais peut-étre d’une fagon plus
générale dans la cité.”

3% So schreibt DuvaL (1971) 481 hierzu: ,,Le second passage
présent le grand interét de préter les mémes préceptes aux
prétres ou sages de I’Inde et aux druides de I’Europe extréme-
occidentale et d’attester ainsi I’existence d’un point commun,
en matiére morale, aux deux bouts du domaine indo-euro-
péen.”

Kenprick (1927) 114. Vgl. auch das skeptische Urteil von

Baver (1930) 28.

8 p’ArBoIS DE JUBAINVILLE (1906) 119, ReEmNacH (1922) = REI-
NACH (1905-1923) V 223, vgl. auch Dottin (1904) 46, DoTTiN
(1915) 244, HuserT (1950) 17.

39 Es handelt sich hierbei um die umfangreichste Erzdhlung aus
dem Finn-Zyklus, entstanden wohl um 1200, jedoch in durch-
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thentizitidt gedeutet, da sich solche Triaden auch in der
irischen und kymrischen Literatur das Mittelalters groBer
Beliebtheit erfreuten.*”® In diese Richtung gingen auch
Nora Cuapwick und Stuart PIGGOTT, wobei letzerer kon-
kret auf eine Stelle aus der Unterredung der Alten (Acal-
lam na Sendrach)®” hingewiesen hat.*® Dort wird der
betagte Held Cailte mac Rondin vom heiligen Patrick ge-
fragt, wer oder was ihn am Leben erhalten habe, worauf
dieser in Triadenform geantwortet haben soll: ,,Wahrheit
in unsern Herzen, Stirke in unsern Armen, Erfiillung in
unseren Zungen.“*! Fiir PiccoTT seien dies ,,essentially
the same three qualities in slightly different order**”* wie
bei Diogenes. Meiner Ansicht nach ist der Vergleich etwas
konstruiert, da die Ubereinstimmungen nur recht ober-
flachlich sind.*® Es ist unbestreitbar, daf die Neigung zur
Triadenbildung bei den Kelten besonders stark ausgepragt
war, wofiir sich unzdhlige Beispiele beibringen lieBen.**
Andererseits handelt es sich hierbei ,,wohl um ein zum
menschlichen Urbesitz gehoriges Denkschema®® und ist
dementsprechend wenig aussagekriftig. Im Fall des vor-
liegenden Zeugnisses ist auch eine zufillige Korrespon-
denz durchaus denkbar. Auch die genannten Lehrinhalte
— Verehrung der Gotter, rechtschaffenes Handeln und
mannhaftes Betragen — sind und bleiben trotz aller Deu-
tungen banal. Aber gerade weil sie so banal und fast schon

wegs jlingeren Hss. iiberliefert. Die Protagonisten dieses teils
in Prosa, teils in Versen abgefafiten Werkes sind Oisin (der
spitere Ossian) und Cailte, welche als Uberlebende der Krie-
gerschar Finns im hohen Alter dem heiligen Patrick begegnen.
Sie schlielen sich der Wanderung des Missionars an und er-
zdhlen ihm dabei von der mythischen Heldenzeit Irlands. Zu
dieser Erzéhlung s. MaIEr (1994) 3, 64, 128 und BIRKHAN
(1997) 471 mit weiterer Literatur.

CHapwick (1997) 44, PicgorT (1968) 117 f. — Auf die Beliebt-
heit von Triaden bei den Kelten verweist auch pE VRies (1960d)
69.

Ubersetzung von BIRkHAN (1997) 916.

PicGotT (1968) 118.

Anders BirkHAN (1997) 916, fiir den PigGort Recht haben
konnte und dazu vermerkt: ,,In dhnlicher Weise konnte man
sich auch die Heldenethik der Laténezeit in druidischer
Unterweisung denken, nur daf3 die Sprache laut Diogenes
Laertios den schlichten Moralsatz @nigmatisch-dunkel ver-
fremdete.*

Neben der Beliebtheit von Triaden in der kelt. Dichtung sei nur
noch auf die Dreiheit der Matronen oder die dreikdpfigen
Gottheiten hingewiesen. S. dazu VENDRYES (1935), KIRFEL
(1948), pE VRries (1959), Green (1991), Green (1992¢) 169—
205, BIRkHAN (1997) 492-494 mit weiterer Literatur.

405 BIRKHAN (1997) 493.
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richtet haben, aber tiefere Einsichten in die Lehre der
Druiden lassen sich daraus nicht gewinnen.*

allgemeingiiltig sind, lassen sie sich problemlos sowohl
den Gymnosophisten als auch den Druiden zuschreiben.
Und tatsdchlich werden letztere diese Dinge auch unter-

4% pg VRIES (1960d) 69 verbindet diese Nachricht mit der bekann- Stammes ausgebildet wurde. Gerade auf letztere sollen die bei

ten Stelle im bellum Gallicum (6, 13,1 — 14,6 [23 T 15]), wo
seiner Ansicht nach Caesar 6, 14,2 f. bei den Schiilern der
Druiden zwei Gruppen unterscheide. Manche (nonnulli), die
bis zu zwanzig Jahre in der Lehre bleiben und eine Unmenge
von Versen auswendig lernen miissen, und davon abgesetzt,
viele (multi), womit die Jugend der Kriegeraristokratie gemeint
sei, die von den Druiden zu waffenfdhigen Mitgliedern des

Diogenes genannten Lehrinhalte zielen. Auf S. 78 kommt
DE VRIES zu der vollig anachronistischen conclusio: ,,Die ade-
lige Schicht konnte ihre Sohne in aller Seelenruhe zu den
Druiden schicken, um von ihnen erzogen zu werden; denn
diese waren bestrebt, aus ihnen fromme, rechtschaffene und
gute Staatsbiirger zu machen.* Vgl. auch pe Vries (1961) 205,
anders GUYONVARC’H — LE Roux (1998) 337, 421 A. 3.



82

15. NIKANDROS AUS KOLOPHON

Uber das Leben des Nikandros kann man nur sehr we-
nige sichere Angaben machen, da sich die diesbeziiglichen
antiken Nachrichten widersprechen. Sicher ist, dal3 er aus
dem kleinasiatischen Kolophon stammt und daf3 er hochst-
wahrscheinlich ein Priesteramt beim nahegelegenen Apol-
lontempel in Klaros bekleidete. Schwierig zu bestimmen
ist jedoch seine Lebenszeit, da die antiken Angaben hier-
iiber stark auseinandergehen. Am wahrscheinlichsten ist,

15T1

daB3 er um die Mitte des 2. Jh.s v. Chr. gelebt hat. Nikandros
war Verfasser von Lehrgedichten, von denen zwei vollstin-
dig erhalten sind, nidmlich die Onpioxéd und die
‘Arerpdppaka, in denen Gifte und Heilmittel behandelt
wurden. Daneben ist noch eine Reihe anderer Titel bekannt,
von denen jedoch nur vereinzelte Fragmente erhalten
sind.*’

Nikandros FGrHist 271/272 F 22 = Anton. Liberalis, petopopp®ocmv covoywyn 4,6

FGrHist IIT A p. 92,7 f. = €tepotodpevo o’ = O. SCHNEIDER, Nicandrea, p. 48, F 38 = Antoninus Liberalis, petapopehdoewv

cuvaymyn 4,6 = p. 73,8 ff. MARTINI = ZWICKER 9:

0 8¢ 'HpoxAfg amedetkvvev "ApPpoxiov Te Kol TNV
obprocoy "Hrelpov 00oav £000T0D" TOAEUNCAUVTOG YOP
o001 Kedtobg kol Xdovag kol OeonpmTtols Kol GO -
movtog Hrelpdtog VT odTod Kpotndivor, 0Te TOG
Impvovov Bodg cuvedlBovteg (EPodrevov) dperéchat

Dieses Fragment entstammt der Sammlung von Meta-
morphosen (pLeTopopemdoemv cvvorywyn) des Antoninus
Liberalis,*® der im 2. Jh. n. Chr. dltere Autoren fiir diese
insgesamt 41 Kapitel umfassende Kompilation exzerpierte.
Nikandros von Kolophon verfafite solche Verwandlungs-
sagen (€tepolovpevar) in insgesamt fiinf Biichern, die uns
nur durch die von Liberalis besorgten Ausziige bekannt

47 Uber Nikandros’ Leben und Werk s. ausfiihrlicher A. S. F. Gow
— A. F. ScuoLrIELD, Nicander. The Poems and Poetical Frag-
ments, Cambridge 1953, 3-8, wo die kontroverse Frage der
Lebenszeit diskutiert wird. S. auch Duvar (1971) 226 f., Ru-
dolf KeypeLL, Nikandros (4.), KIP IV (1979) 96 f.

48 Zu ithm s. DuvaL (1971) 448, Lesky (1971) 844 f., Manfred
FunrmaNN, Antoninus (2.), KIP T (1979) 409.

Herakles aber bewies, daB Ambrakia und das ganze Epirus
sein Besitz war. Denn als die Kelten, Chaones, Thesproter
und alle Epiroten gegen ihn Krieg fiihrten, wurden sie von
ihm iberwunden, als sie {ibereingekommen waren ihm die
Rinder des Geryon wegzunehmen ...

sind.*® Fiir die oben angefiihrte Legende werden als Quel-
len das erste Buch der &£teporodpeva und eine Lokal-
geschichte von Ambrakia (CApPpoxiikd) eines nur hier
genannten und ansonsten unbekannten griechischen Histo-
rikers namens Athanadas genannt.*’® Da von Kelten im
Zusammenhang mit Epirus nirgends sonst die Rede ist, hat
man unterschiedliche Konjekturen des Wortes KeAtotg,

9 Durch das Zeugnis der Suda s. v. Nikavdpog wissen wir, daf}
die éteporovpeva fiinf Biicher umfafiten. Diese waren die
Hauptquelle fiir Antoninus Liberalis, wobei er jedoch nur aus
den ersten vier Biichern exzerpierte.

4% Dem Lemma zum 4. Kap. zu entnehmen: iotopel Nikovdpog
£TEPOLOVHEVOY o kol “ABavadog "ApPpokikols. Zu Atha-
nadas s. FHG IV 343 f., FGrHist 303, DuvaL (1971) 447 f.
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wie es in der einzigen erhaltenen Handschrift {iberliefert
ist, vornehmen wollen.*"! In der jiingeren Forschung ist
man jedoch der Ansicht, daB es keinen Grund gibt, die
iiberlieferte Lesart zu korrigieren. Vielmehr sind die Kelten

des ofteren mit der Heraklessage aufs engste verkniipft,*!?
weswegen ihre Nennung in diesem Zusammenhang nicht
unmdoglich ist.*!?

15T 2 Nikandros FGrHist 271/272 F 43 = Tert. de anima 57,10

FGrHist IIT A p. 95,33-36 = Nicandri F incertae sedis 10 = p. 134 ScHNEIDER, Nicandrea, F 117 = Tert. de anima 57,10
=1I p. 647,31 {f. OenLer = CSEL XX p. 393,14 REIFFERSCHEID — WISSOWA = ZWICKER 9:

si et de nocturnis imaginibus opponitur saepe non frustra
mortuos visos — nam et Nasamonas propria oracula apud
parentum sepulcra mansitando captare, ut Heraclides scri-
bit vel Nymphodorus vel Herodotus, et Celtas apud viro-
rum fortium busta eadem de causa abnoctare, ut Nicander
affirmat —, non magis mortuos vere patimur in somnis
quam Vivos ...

Dieses Testimonium*“* stammt aus Tertullians Werk de
anima, das knapp nach 200 n. Chr. entstanden ist.*!® Mit
dieser Schrift bekdmpft der Apologet seiner Ansicht nach
falsche heidnische Vorstellungen von der Seele. Im Kapitel
57 wendet er sich gegen die Ansicht, daf} die Seelen der
Toten auf die Erde zuriickkehren. Er zitiert dann in Subka-
pitel zehn die Nasamones und die Kelten als verwerfens-
werte Beispiele fiir den Irrglauben an solche Visionen und
damit verbundener Traumorakel. Tertullian beruft sich fiir
die nordafrikanischen Nasamones auf drei Autoren, ndm-
lich Heraklides, Nymphodoros und Herodot. Die Werke der
zwei erstgenannten sind zwar nicht mehr erhalten, doch
Herodot besitzen wir, und dessen Angaben bestdtigen Ter-

4l Der Codex Palatinus 398 aus dem 9./10. Jh. hat eindeutig
KeAltolg, was man zu Kedai@ovg oder ZeAlovg oder MoAot-
100g verbessern wollte.

412 Es sei hier nur auf Parthen. narr. amat. 30 [21 T 2], Diod. 4,
19,1 f. [*], 5, 24,1-3 [*], Lukian Heracl. [*], Amm. Marc. 15,
9,6 [*] verwiesen.

413 Manolis PapatHOMOPOULOS, Antoninus Liberalis, Les Méta-
morphoses (Les Belles Lettres), Paris 1968, 79 f. A. 27: ,,Quoi-
que les Celtes ne soient nulle part mentionnés comme habitant
I’Epire, le fait qu’ils jouaient un réle dans la légende du retour
d’Héracles [...] a pu entrainer leur rapprochement géogra-
phique avec les peuples épirotes impliqués, eux aussi, dans
cette affaire. Aussi ne doit-on pas suspecter la legon KeAtovg.
Voir également Strabon, VII, 5, 2, qui considére le peuple des
lapodes comme a la fois Celtique et Illyrien. — Duvar (1971)
227:,,il n’y a pas de raison de lire ici autre chose que le nom
des Celtes™.

Und es wird oft wegen néchtlicher Traumbilder vorge-
bracht, daf} die Toten nicht ohne Grund erscheinen — denn
die Nasamones erlangen, indem sie bei den Grabmalern der
Eltern verweilen, eigentiimliche Orakel, wie Heraklides
oder Nymphodoros oder Herodot schreibt. Auch die Kelten
verbringen aus demselben Grund die Nacht bei den Gré-
bern ihrer tapferen Ménner, wie Nikandros bestitigt —,
ebenso leiden wir in unseren Trdumen nicht mehr an den
Toten als an den Lebenden ...

tullian.*’® Wie die Nasamones sollen auch die Kelten
Traumdivination ,,bei den Gribern ihrer tapferen Méanner*
(apud virorum fortium busta) betrieben haben, wofiir ein
Nikandros als Gewahrsmann genannt wird. Es diirfte sich
aller Voraussicht nach um Nikandros aus Kolophon han-
deln,*"” wobei nicht ganz klar ist, aus welchem seiner
Werke diese Information stammt. Fiir Philip Mitchell FReg-
MAN ist der wahrscheinlichste Kandidat — dem Inhalt des
Fragments nach zu schliefen — ein nur in der Suda genann-
tes Werk liber Orakel in drei Biichern (mept ypnotnpiov

movtov Birio Tpia); meiner Ansicht nach eine sehr plau-

418

sible Vermutung.*'® Ebenso ist es wahrscheinlich, daf3

Nikandros seine Information einer dlteren nicht mehr be-

Fiir meinen Kommentar stiitze ich mich v. a. auf die ausfiihr-
liche Behandlung bei Freeman (1994a) 111-119. S. auch
FREEMAN (1994b) 214-216 und FrReEmAN (1994c) 45-48.
Ausfiihrlich zum Werk: Quinti Septimi Florentis Tertulliani De
anima, edited with introduction and commentary by J. H.
Waszink, 2Amsterdam 1947. — Nach Hermann TRANKLE, Q.
Septimius Florens Tertullianus, in: HLL 4 (1997) § 474, 471
ist de anima nach 203 n. Chr. entstanden.

416 Hdt. 4, 172.

47 Wenn dies auch nicht ganz ohne Bedenken geschehen ist.
ZWICKER 9 adn. zitiert hierzu den Kommentar von O. ScHNEI-
DER, Nicandrea, zur Stelle: ,,Hoc fragmentum ad nostrum Ni-
candrum non aliam ob causam rettuli, quam quod eundem
Tertullianus etiam in Scorpiace cap. 1 citat.”

FrREEMAN (1994a) 113, Waszink, a.a.0. 585 hilt dieses Werk
oder die Evpomn(e)ia fir moglich, 146t die Frage aber unent-
schieden. Abzulehnen ist die Zuweisung an die £tepolodpeva
durch REmNAcH, A. (1909) 65 A. 1.

41
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stimmbaren Quelle entnommen hat. Da er flir seine Werke
prinzipiell andere Autoren metaphrasierte, diirfte er auch
diese keltische Divinationspraktik nicht selbst beobachtet
haben.*!” Man sollte hierin auch keine spezifisch galatische
Sitte sehen, wie es noch Adolphe REINACH getan hat, nur
weil Nikandros aus Kolophon gebiirtig ist.** Entscheiden-
der ist, daB3 er als Priester des berithmten Apollonorakels in
Klaros schon von Berufs wegen an Divination interessiert
gewesen sein diirfte.

Fiir den keltischen Totenkult ist jedenfalls das Zeugnis
Nikandros’ eines der éltesten literarischen iiberhaupt. Man
hat diese Nachricht iiberzeugend mit dem Ahnen- und
Heroenkult in Verbindung gebracht, wie er in siidfranzdsi-
schen Heiligtiimern (z. B. Roquepertuse, Glanum, Entre-
mont, alle dép. Bouches-du-Rhone) und jiingst am hessi-
schen Glauberg archdologisch nachweisbar ist.*! Diese
Sitte der Traumorakel war jedoch in der gesamten antiken
Welt weitverbreitet und ist alles andere als ein keltisches
Spezifikum.*> Man kann FREEMANs Deutung zustimmen,
dall die Nikandrospassage iiber die Visionen von Toten
»does argue for contact with souls in a Celtic Otherworld
as opposed to reincarnated beings, but whether this other-
world was permanent or belief in it was universal among
the ancient Celts is impossible to say.“**®* Er sieht aber
dariiber hinaus in dieser Stelle eine Parallele zu einem
Thema, das in spéteren irischen und walisischen Erzdhlun-
gen des Ofteren erscheint, ndmlich das Grab als Tor zur
Anderswelt. Die schlagendste Parallele in seinen Augen

419 FREEMAN (1994a) 113 f.

420 REINACH, A. (1909) 65 A. 1 spricht von ,,Un autre texte, trés

important pour I’histoire religieuse des Galates ...“. Er setzt

auflerdem die Akme des Dichters viel zu hoch zwischen 270

und 250 v. Chr. an, womit er in die Zeit unmittelbar nach dem

Galatereinfall kommt.

S. dazu Camille JurLian, REA 12 (1910) 416, Albert GRENIER,

Sanctuaires celtiques et tombe du héros, CRAI 1943, 369 und

CRAI 1944, 221 und Benoit (1959) 19 £, 91 f., DuvaL (1971)

227 f. — Zu der aufwendig gestalteten Grabanlage vom Glau-

berg s. jetzt den ausfiihrlichen Ausstellungskatalog GLAUBERG

(2002), der in vorbildlicher Weise iiber die aktuellen For-

schungsprobleme informiert.

422 S, dazu BeNoiT (1959) 20, MaIEr (2001a) 128 mit weiteren
Belegstellen. Fiir die Kelten besitzen wir an antiken Zeugnis-
sen noch das des lustinus (43, 5,4-7 [*]), der davon berichtet,
daB3 dem keltischen K6nig Catumandus im Traum die Gottin
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stammt aus der Foillsigiud Tana Boé Cuailnge, der Ge-
schichte vom ,,Kundwerden der Tdin Bo Cuailnge®, in der
erzéhlt wird, wie Muirgen in das Land Letha gesandt wird,
um eine Version der Tdin zu beschaffen. Am Weg kommt
er zum Grabmal des beriihmten Ulster-Kriegers Fergus
mac Roich, der von den Toten wieder ins Leben gerufen
wird, um Muirgen in drei Tagen und drei Néachten die be-
rihmte ,,Geschichte vom Wegtreiben der Rinder von
Cliailnge* zu erzihlen.** Fiir FReemMAN sind die Uberein-
stimmungen zwischen Nikandros und dieser Erzéhlung
jedenfalls kein Zufall, sondern zeigen eine Kontinuitdt der
mythologischen Tradition iiber viele Jahrhunderte hinweg.
Gegen Freemans Interpretation dieses Motivs als Nach-
klang vorchristlicher Anschauungen sprach sich jedoch mit
guten Argumenten Bernhard Maier aus. Seiner Ansicht
nach handelt es sich hierbei um einen hagiographischen
Topos, und es ist zu vermuten, daf} solche Erzdhlungen
»ganz im Sinne des christlichen Weltbilds aufgefalit wur-
den und fiir ihr zeitgendssisches Publikum keinerlei heid-
nischen Beigeschmack besalien. 42

An dieser Stelle, nach Nikandros von Kolophon [15]
und vor Polybios [16], hat Zwicker vier Zeugnisse des
anonymen Paradoxographus Vaticanus [*] in seine Samm-
lung aufgenommen. Weder seine Zuordnung an Isigonos
von Nikaia, noch die Datierung in diese frithe Zeit kdnnen
aufrechterhalten werden, weswegen dieser Autor von mir
erst an wesentlicher spaterer Stelle behandelt wird.

Athena erschien und ihn zum Abbruch der Belagerung von
Massalia veranlafite. Eine nach wie vor unschétzbare Zusam-
menstellung der antiken Zeugnisse liefert Ludwig DEUBNER, De
incubatione capita quattuor, Leipzig 1900.

Freeman (1994a) 116 = FReeman (1994c) 47.

Freeman (1994a) 118, FrReemaN (1994c) 48, FrReeman (2002)
36. — Bereits MacCutrocH (1911) 250, 340, Le Roux (1961a)
101 und Guyonvarc’d — LE Roux (1998) 259 f. verweisen auf
diese Erzahlung zur Erkldarung des Nikandrosfragments. Fiir
weitere irische und neuzeitliche Parallelen s. Bourgeois (1991/
92) 1242.

MaIer (2001a) 129 f. — Bereits Paul-Marie Duvar, EC 11
(1964/65) 519 [= Rez. von L Roux (1961a)] merkt zur Stelle
aus der Foillsigiud Tana B6 Cuailnge an, daf} ,le texte ir-
landais allégue en comparaison de I’incubation oraculaire at-
testée chez les Celtes par Nicandre ne conerne pas un oracle
mais la révélation d’un texte sacré intégral ...

42
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16. PoLyBIOS

Polybios*** wurde um das Jahr 200 v. Chr. in Megalo-
polis geboren und enstammte einer der fiihrenden Familien
dieser arkadischen Stadt. Sein Vater Lykortas war mehrfach
Stratege im Achédischen Bund und Polybios selbst beklei-
dete 169 dort die Funktion eines Hipparchen. Als die
Romer mit der Schlacht von Pydna 168 die makedonische
Macht gebrochen hatten, wurde Polybios als einer von
insgesamt tausend vornehmen Achdern, die Vertreter der
promakedonischen Partei waren, nach Italien deportiert.
Allerdings trafen ihn die Unannehmlichkeiten des Exils
nicht, da er schnell Zugang zu den fithrenden Kreisen Roms
fand. So wurde er Freund und Mentor des etwa zwanzig
Jahre jiingeren Scipio Aemilianus, des spéteren Eroberers
von Karthago. In Rom blieb Polybios bis zu seiner Freilas-
sung im Jahr 150, in dem er in seine Heimat zurtickkehrte,
diese aber alsbald verlie, um im Stab des Scipio als mili-
térischer Berater vor Karthago zu fungieren. Nach dem Fall
dieser Stadt kehrte er wieder nach Achaia zuriick, wo er
mit Reiseunterbrechungen den Rest seines Lebens bis zu
seinem Tod im Alter von 82 Jahren verbracht hat. Neben
einer Reihe kleinerer Werke, die allesamt verloren sind,
war Polybios Verfasser von Historien (ictoptot) in vierzig
Biichern, sein Hauptwerk fiir welches er auch heute noch
beriihmt ist. In dieser umfangreichen Universalgeschichte
behandelte er die Jahre von 220 bis 146 v. Chr., wobei er
in den ersten beiden Biichern einen Uberblick iiber die Zeit
von 264 bis 220 lieferte und somit an Timaios [9] anschloB.

426 Zu Leben und Werk s. Konrat ZIEGLER, Polybios (1.), RE XXI.
2 (1952) 1440-1578, Lesky (1971) 865-870, 876 f., Konrat
ZIEGLER, Polybios (3.), KIP IV (1979) 983-991, LenpLE (1992)
221-234, 298 f., ENGELs (1999) 145-151.

47 Zu den im einzelnen nicht unumstrittenen Reisen des Polybios
s. DuvaL (1971) 233, BErGER (1992) 106, FREEMAN (1994a) 96,
ENGELs (1999) 160 und jetzt ausfiihrlicher Fouron (2000/01) I
326-331.

Die Historien sind das einzige hellenistische Geschichts-
werk, von dem ein betrachtlicher Teil (ungefahr ein Drittel)
erhalten ist, ndmlich die ersten fiinf Biicher so gut wie
vollstdndig, von den restlichen immerhin Ausziige ver-
schiedener Herkunft und unterschiedlichen Umfangs. Die
Entstehungszeit des Werkes 146t sich nicht genau fixieren,
hat sich jedoch sicherlich iiber einen ldngeren Zeitraum
hingezogen. Den ersten Hauptteil bis zur Schlacht von
Pydna diirfte Polybios aber bereits in Rom, in den Jahren
nach 160 konzeptioniert haben. Fiir seine Darstellung stiitz-
te er sich — neben der ausfiihrlichen Verwendung élterer
Autoren — auf eigenes Erleben, die systematische Befra-
gung von Zeitgenossen und die personliche Erforschung
der Plitze des Geschehens. So fiihrten ihn seine Reisen
auch in die von Kelten besiedelten Gebiete, wie Nord-
italien, die Gallia Narbonensis, Spanien und Kleinasien.*?’
Uberhaupt stellt Polybios fiir die Geschichte der Kelten
innerhalb der erhaltenen antiken Literatur einen bedeuten-
den Einschnitt dar. Mit ihm verfiigen wir erstmals iiber
ausfihrlichere Nachrichten zu den Kelten, die erst von
Poseidonios (vor allem an Qualitit) iibertroffen werden.*?*
Die iiberlieferten Aussagen bei Polybios zum Keltentum
lassen sich im wesentlichen auf fiinf Themenbereiche ver-
teilen: Keltenkriege in Oberitalien bis 222 v. Chr., Kelten
wihrend des Zweiten Punischen Krieges, Kelten in Klein-
asien und auf dem Balkan, Keltiberer in Hispanien (Nu-
mantia) und Kelten als S6ldner im Mittelmeerraum.** Die

428 Fir altere, freilich nicht ganz vollstandige, Zusammenstellun-
gen der einschldgigen Textpartien s. die Sammlungen von
D’ARBOIS DE JUBAINVILLE (1902) 113-175, DiNnan (1911) 152—
303; s. auch Duvar (1971) 234-238, Maier (1994) 268, Kocn
— Carey (1995) 7 f.

42 Diese Einteilung stammt von UrBaN (1991) 135.
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dort gebotenen Informationen und das in ihnen vermittelte
Keltenbild waren gerade in jiingerer Zeit Gegenstand von
Spezialuntersuchungen. So wies Ralf UrBan darauf hin,
daB ,,man von einer einheitlichen Zeichnung der Kelten
durch Polybios im 2. und 3. Buch nicht sprechen [kann].
Vielmehr lassen sich bei der Darstellung, Benennung und
Bewertung je nach Schauplatz, historischer Situation und
Beteiligten ganz erhebliche Unterschiede feststellen. Zum

Teil gehen solche wahrscheinlich schon auf die benutzten
Vorlagen zurtick.“*** So finden sich bei Polybios Berichte,
die erstaunlich niichtern und frei von Barbarentopik sind,
neben solchen, die sich der geldufigen ethnographischen
Gemeinplitze bedienen. Eine genauere Analyse der Facet-
ten von Polybios’ Charakterisierung der Kelten ist den
Aufsitzen von Philippe BERGER und Eric FouLoN zu ver-
danken.®!

16 T1 Polybios hisz. 2, 19,8 1.

I p. 147,6-11 BUTTNER-WOBST = ZWICKER 10:

€v 8¢ Th Haym TadTn Agvkiov ToD GTPATNYOD TEAEV-
THoovtog Mdaviov émkatéotnoay tov Koprov: (9) od
npecPevtag ExmEpyovtog eig Tolatiov VREP TOV
OUYHLOADTOV, TOPOCTOVONOOVIEG ETAVEILOVTO TOVG
npécPetlc.

Diese Nachricht des Polybios bezieht sich auf die Zeit
unmittelbar nach der Belagerung von Arretium (j. Arezzo)
durch die keltischen Senonen im Jahr 285 oder 284 v. Chr.
Die Romer waren ihren etruskischen Verbiindeten mit
Truppen unter der Fithrung des Konsuls Lucius Caecilius
Metellus Denter zu Hilfe gekommen. Nachdem dieser in
der Schlacht vor der Stadt gefallen war, wurde Manius
Curius Dentatus zu seinem Nachfolger ernannt. Zwecks
Auslosung der romischen Kriegsgefangenen wurden Ge-
sandte an die Senonen geschickt, welche jedoch gegen je-
des Volkerrecht niedergemacht wurden. In der Version des
Polybios, der hier Fabius Pictor folgt, hat dies eine unmit-
telbare Racheaktion der Romer unter Dentatus zur Folge.
Fiir diese Ereignisse besitzen wir noch einige Parallelstel-
len,*? die nicht auf Fabius Pictor, sondern auf annalisti-
schen Quellen beruhen und eine etwas andere Darstellung
des historischen Ablaufs liefern.** Was uns hier interes-
siert, ist der mogliche religiose Hintergrund im Verhalten

40 UrBaN (1991) 155; s. dazu auch BerGer (1992) 105 A. 1, To-
MascHITZ (2002) 54 A. 216.

1 BERGER (1992) 105-126, BERGER (1995) 517-525, FouLon
(2000/01) T 319-354, 1I 35-64. — Vgl. auch DoBescH (1991)
33, KREMER — URBAN (1993) 1618, FREEMAN (1994a) 96-104,
WiLLiams (2001) 48—66, TomascHiTz (2002) 54 A. 216.

42 Liv. per. 12 [*], App. Samn. F 6,1-2 [*], Celt. F 11,1-4 [*]
und Oros. 3, 22,12 f. [*], August. civ. 3, 17.

433 S, dazu WALBANK (1957-1979) T 189.

434S, dazu Fouron (2000/01) T 319-354, spez. 348-352 (Kap. 5.
Impiété, perfidie, traitrise). Bezeichnend fiir dieses Keltenbild
ist auch eine andere Stelle aus Pol. 9, 34,11. Dort legt Polybios
dem akarnanischen Gesandten Lykiskos 211/10 v. Chr. den an

Da der Feldherr Lucius in dieser Schlacht gefallen war,
setzten sie Manius Curius ein. (8) Als dieser wegen der
Kriegsgefangenen Gesandte nach Gallien schickte, toteten
sie [= die Gallier] wider das Voélkerrecht die Gesandten.

der Kelten. Fiir einen solchen gibt allerdings die Polybios-
stelle allein noch keinen Hinweis. Seinen Worten ist nur zu
entnehmen, dafl die Senonen wider das Volkerrecht han-
delten, indem sie die sakrosankten Gesandten ermordeten.
Die Verletzung des Gesandtenrechts fiigt sich in das allge-
meine Bild, das Polybios von den Kelten zeichnet,** und
ist zudem ein topischer Vorwurf in der antiken Literatur an
die Adresse der Kelten, was wiederum berechtige Zweifel
an der Authentizitit dieser Uberlieferung aufkommen
laBt.*s

Johannes Zwicker hat diese Stelle in seine Sammlung
wohl auch deswegen aufgenommen, weil nach den aus-
fiihrlicheren parallelen Berichten bei Appian (Samn. F
6,1-2 [*], Celt. F 11,1-4 [*]) der Anfiihrer der Senonen
Britomaris die Gesandten in Stiicke hauen und iiber die
Felder verstreuen lie. Gerade fiir dieses grausame Verhal-
ten der Kelten hat erst kiirzlich Jean-Louis BRuNAUX eine
religiose Interpretation vorgeschlagen,*¢ denn: ,,... décou-

die Aectoler adressierten Vorwurf in den Mund, daf sie diverse
Heiligtiimer gepliindert und die Boeoter im tiefsten Frieden auf
ihrem Bundesfest tiberfallen hétten, womit sie Taten von Sky-
then und Galatern begangen hitten. Man sieht, wie FouLon
(2000/01) 1 350 richtig betont, daf3 ,,la violation de la foi sacrée
par les Gaulois est devenue quelque chose de quasiment pro-
verbial ...

45 S, dazu WALBANK (1957-1979) T 189: ,émaveilovio ToVG
nmpéoPelg: a not impossible, but perhaps unlikely story [...].
The story is probably part of Fabius’ version leading to a bel-
lum iustum.* — Skeptisch auch ELLis (1998b) 139 f.

46 BRUNAUX (1991) 11 f. + A. 33 und Brunaux (1994/95) 29 + A.
42. In beiden Aufsdtzen nennt er an Belegstellen nur Pol. 2,
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per soigneusement des corps et tout ce qui symbolise la
fonction pour le disposer quasi méticuleusement ne peut
procéder que d’habitudes religieuses, que d’un schéma ri-
tuel a peine transposé. Il s’agit d’un véritable cordon ma-
gique que I'on a disposé autour de la ville comme pour
empécher ses occupants de le franchir.“**” Zum Vergleich
zieht er den Grabungsbefund des laténezeitlichen Heilig-
tums von Ribemont-sur-Ancre (dép. Somme) heran, wo

innerhalb und lédngs der Umfriedung Reste zweier mensch-
licher Skelette mit Waffen gefunden wurden, deren Schéidel
fehlte und deren Korper in zwei Hilften geteilt waren.**
So verlockend eine solche Gegeniiberstellung von literari-
scher und archiologischer Uberlieferung auch sein mag, zu
bedenken ist dabei, daf} die Quellen und Einzelheiten des
Berichts bei Appian sehr unsicher und vielleicht zum Teil

Erfindung der jiingeren Annalistik sind.***

16 T2 Polybios hist. 2, 28,6-10

I p. 158,27 — 159,9 BUTTNER-WOBST:

YEVOLEVNG & AUELOTOHOV THG TOV KeAT®Y dLVAUE®G,
00 HOVOV KOTOTANKTIKNY, GAAQ KOl TPOKTIKTY €lvoil
ovvéBarve v TéELy. (7) ol pev odv “IvoouPpeg kol
Botot tag avo&upldog £YoVTeG KOl TOVG EVTETELG TV
cayov mepl avtovg €E€tatay. (8) ol 8¢ Toucdhrtar did
Te TNV PLA0d0EIOY Kol TO BGPC0g TODT ATOPPLYAVTEG
YOUVOL HET aDTOV TAV OTA®V TPATOL THG SVVAHUEMG
KotEaTnooy, VToAaBOVTEG 0VTMG E0E0HOL TPOKTIKDTOL -
101, 810 TO TIvoG TV TOTWV Patddelg Gviog EMUTAL-
KeoOoL TOIG EQApPPOCT Kol Topamodilely TNV 1OV
dmhov xpeiav. (9) 10 pev odv mdpTOv adTOG O KT
TOV AOQOV €VELGTAKEL KLVOVVOG, GIooLY MV GOVOTTOG,
®¢ v dypo T0600TOV TANPOLG ITTEDY AP’ EKAGTOL TOV
oTPATONES WV AVaIE aAANLOLG ovpTenT®KOTOC. (10) &V
3¢ 100t T® Kap®d cVVERN TGOV HEV TOV VTATOV TopaL -
Borwg dywvilopevov €v yelpdV VOU® TEAELTACHL TOV
Bilov, TNV 8¢ KePAATNY 0DTOV TPOG TOVG PaCIAENS ETOLY -
evexdnvorl 1@V KeAt@v-

Diese, wie die zwei folgenden Stellen (Pol. 2, 29,5-9
[16 T 3], 2, 31,1 f. [16 T 4]), stammen aus Polybios’ Be-
schreibung der beriihmten Schlacht beim etrurischen Tela-
mon (j. Talamone, 225 v. Chr.), in welcher die oberitali-
schen Kelten (Boier, Taurisker, Insubrer und die als Séldner

19,8 f. [16 T 1], Liv. per. 12 [*] und Oros. 3, 22,12 f. [*].
Nach Brunaux (1991) 11 ist es gerade Orosius, dem wir ,,la
description la plus circonstanciée” verdanken. Dort ist aller-
dings nur lapidar und ohne weitergehende Einzelheiten vom
Gesandtenmord die Rede (... Romani ad exorandos Gallos
misere legatos. (13) quos cum Galli interfecissent, Caecilius
praetor ...). Die Details von der Zerstiickelung der Korper der
Gesandten und der anschlieBenden Verteilung iiber die Felder
finden sich nur bei Appian. — Anders jedoch noch BAYET
(1925) 194 A. 3: ,Je ne puis voir I’application d’un rite dans
la vengeance de Britomaris qui met en piéces des ambassa-
deurs romains.*
47 Brunaux (1991) 11.

Indem das Heer der Kelten zwei Fronten bildete, bot ihre
Aufstellung nicht nur einen furchterregenden Anblick,
sondern entsprach auch den taktischen Erfordernissen. (7)
Die Insubrer und Boier gingen in ihren Hosen und leichten
Manteln in den Kampf. (8) Die Gaesaten dagegen warfen
sie aus Ruhmbegierde und Kiihnheit ab und standen nackt
mit ihren Waffen in der ersten Linie des Heeres. Sie glaub-
ten so am besten kdmpfen zu konnen, denn einige Stellen
waren voll Dorngebiisch, das sich an die Kleider heftete
und dadurch den Gebrauch der Waffen erschwerte. (9)
Zuerst war allein auf der Anhéhe der Kampf entbrannt,
allen sichtbar, von allen mit duBerster Spannung verfolgt,
da eine solche Masse von Reitern aus beiden Heeren auf
einmal miteinander ins Handgemenge geraten war. (10) Bei
dieser Gelegenheit fand der Konsul Gaius, als er tollkiihn
im Handgemenge kdmpfte, den Tod. Sein Kopf wurde den
keltischen Konigen iiberbracht.

angeworbenen Gaesaten) eine Niederlage durch die Romer
erlitten.*® Die Schilderung des Megalopoliten ist jedoch
nicht nur die erste ausfiihrliche Darstellung von Kelten im
Kampf, die wir besitzen, sondern liefert iiberdies auch ei-
nige religionshistorisch interessante Informationen. In der

48 S, dazu Brunaux (1995a) 71 f., Cabpoux (1996) 283. — Zum
Heiligtum von Ribemont s. auch BirkHAN (1997) 766-768,
BRUNAUX (1995b), (1997), (1999a), (1999b), (2002), Jean-Lou-
is Brunaux, Die keltischen Heiligtiimer in Frankreich, in:
Kunnen (2000) 44-47, Capoux (1996), Rinp (1996) 156 f.

49°S. dazu Herbert BANNERT, Viridomarus, RE S XV (1978) 919,
Hans Georg GUNDEL, Brittomaris, KIP I (1979) 949 und die
ausfiihrlicheren Kommentare zu den beiden Stellen.

40 Zu den historischen Ereignissen s. Grassi (1991) 29 f., Birk-
HAN (1997) 114-118, Eruis (1998b) 150-159, Kruta — MAN-
FREDI (1999) 145-154. Speziell zu den Gaesaten s. MucH
(1932), HEeuBERGER (1938), Scumeia (1968) 42-52, Wyss
(1981), BirkHAN (1997) 113—-120, 1039, ScumEIa (1998).
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vorliegenden Stelle sind es zwei Details, die mich zur
Aufnahme in meine Sammlung bewogen haben. Zum einen
ist im letzten Paragraphen davon die Rede, dal3 der eine der
beiden Konsuln, ndmlich Gaius, das ist C. Atilius Regulus,
im Kampf fiel und da3 sein Kopf den Konigen der Kelten
als Trophée tiberbracht wurde.*' Damit ist Polybios der
dlteste erhaltene Autor, der uns iiber die spéter so reichlich
bezeugte keltische Sitte der Kopfjagd berichtet.**? Schon
alleine deswegen hitte dieses Testimonium in ZWICKERS
Sammlung nicht fehlen diirfen.

Dariiber hinaus verdient die Stelle aber noch wegen des
Nacktkampfes der keltischen Gaesaten das Interesse des
Religionshistorikers. Bereits Joseph VENDRYES hat deswe-
gen in seiner Rezension der Fontes Historiae Religionis
Celticae das Fehlen dieses Zeugnisses zu Recht kritisiert.
Der franzosische Keltologe wies darauf hin, dafl Polybios
»cherche a expliquer ce geste étrange par des motifs inac-
ceptables; il s’agit certainement d’un geste rituel, de carac-
tere religieux ... und verweist dafiir auf die Untersuchung
von Paul CouissiN, der sich diesem Phdnomen in einem
ausfiihrlicheren Aufsatz gewidmet hat.*3 Tatsdchlich sind
die von Polybios (oder seiner Quelle Fabius Pictor)** ge-
gebenen Begriindungen duBerst fragwiirdig und nicht mehr
als ein rationalistischer Versuch, sich und seinen Lesern
dieses ihm unversténdliche Verhalten zu erkldren. Daf3 es
das Dorngebiisch war, das die Gaesaten zum Entkleiden
veranlalit haben soll, ist als Erkldrung zu Recht abgelehnt
worden. Warum haben sich dann nur die Gaesaten der
Kleider entledigt und nicht auch die anderen Kelten? Was

41 S. dazu aber auch Oros. 4, 13,7 und Zon. epit. hist. 8, 20, denen
zufolge C. Atilius Regulus in einer anderen Schlacht fiel.

42 Er berichtet iiber diesen keltischen Brauch noch an zwei wei-
teren Stellen seiner Historien, und zwar 3, 67,2 f. [16 T 8]
(cisalpine Kelten im Heere Hannibals) und 21, 38,5 [16 T 12]
(im Zusammenhang der Geschichte der Galaterin Chiomara).
Zu den Polybiosstellen s. auch BERGER (1992) 116 f. und Fou-
LON (2000/01) I 347 f. — Zur Schédeljagd bei den Kelten s. den
ausfiihrlichen Kommentar zu Poseid. FGrHist 87 F 116
= Diod. 5, 29,3-5 [20 T 11].

“3 Joseph VenDryEs, EC 2 (1937) 195 f., Couissin (1928/29)
65-89.

44 Es gilt in der Forschung als sicher, da} Fabius Pictor, der
wahrscheinlich selbst an dieser Schlacht teilgenommen hatte,
die Quelle von Polybios war: WaLBank (1957-1979) 1 205,
Freeman (1994a) 99, Kruta — MANFREDI (1999) 151.

45 S, dazu CouissiN (1928/29) 76, Kruta — MANFREDI (1999)

151.

So richtig Coussin (1928/29) 77; s. auch PoweLL (1958) 108:

,»The custom was not mere bravado as the Romans thought; it

was an invocation for magical protection, and it was a practice

that had also been widespread in Greece and Italy in earlier

44
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fiir einen Sinn hétte es auBerdem, sich den Dornen unge-
schiitzt auszusetzen? Die widrigen Geldndebedingungen
als Grund fiir ein vielfach belegtes Phinomen wie den
Nacktkampf sind daher mehr als nur absurd.** Aber auch
die andere Erkldrung, die auf den ersten Blick plausibler
wirken mag, daB sie dies ndmlich aus Ruhmbegierde und
Kithnheit (814 e v @lA0d0&iay kol 10 6Gpoog) getan
hitten, hilt einer genaueren Priifung nicht stand. Denn die
Gaesaten zogen zwar nackt, aber nicht unbewaffnet in den
Kampf, ihr Verhalten zeichnet sich also nicht durch sonder-
lichen Mut aus.*® Wie Paul CouissiN in seiner Unter-
suchung gezeigt hat, sind die wahren Motive fiir den
Nacktkampf im religiosen Bereich zu suchen. Zum einen
sind fiir alle antiken Volker Kriege urspriinglich eminent
religiése Handlungen, und so werden auch bei den Kelten
vor, wahrend und nach dem Kampf religiése Akte voll-
zogen, die diesen Aspekt deutlich machen. Zum anderen
hat Nacktheit ganz allgemein eine stark apotropdische
Funktion.*” Fiir CouissiN ist der Nacktkampf nur ein spe-
zieller Fall der rituellen Nacktheit. Der Krieger entkleidet
sich fiir den Krieg, ,,non parce qu’il se croit invulnérable,
mais parce que la guerre est un acte religieux comportant
un grand nombre d’¢éléments magiques, et que la nudité est
éminemment propre aux opérations magiques.“** Schwie-
rig zu beurteilen ist die Frage der Verbreitung und der
zeitlichen Ausdehnung dieses Phdnomens. Wir erfahren in
der antiken Literatur noch mehrfach von nackt kimpfenden
Kelten,* allerdings ist diese Sitte weder allgemein keltisch
noch ein Spezifikum dieses Volkes, sondern auch fiir ande-

times.” — Nicht zustimmen kann ich Le Roux (1967¢) 279:
,»Wenn der Krieger seine Kleider auszieht, tut er dies, weil ihm
warm genug ist. — Ebensowenig liberzeugen mich Kruta —
Manrerept (1991) 151: ,,... € evidente il significato che assu-
meva in quel momento il denudersi: era un gesto di totale
sprezzo del pericolo, un affrontare la morte nudi come si era
affrontata la vita proprio perché il guerriero che cade in batta-
glia si aspetta di nascere ad un’altra vita essendo la sua anima
immortale.*

CouissiN (1928/29) 86; s. dazu auch pE Vries (1960a) 114,

Sterckx (1990) 116, Birknan (1997) 805 f. — Fiir religios

motivierte Nacktheit im keltischen Bereich s. Caes. bell. Gall.

7, 47,5 [23 T 26], Plin. nat. hist. 22, 2 [*].

CourssiN (1928/29) 87.

49 So etwa bei Pol. 2, 29,5-9 [16 T 3] (nochmals zu den Gaesa-
ten), Pol. 3, 114,4 [16 T 9] (Kelten im Heere Hannibals in der
Schlacht von Cannae), Poseid. FGrHist 87 F 116 = Diod.
5,29,2 [20 T 10], Poseid. FGrHist 87 F 116 = Diod. 5, 30,3
[20 T 12] (groBer Keltenexkurs) und Liv. 22, 46,6 [*] (eben-
falls Cannae), 38, 21,9 [*], 38, 26,7 [*], 38, 46,3 [*] (alle drei
fir die Galater im Kampf gegen Cn. Manlius Vulso 189
v. Chr.).
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re Volker bezeugt.*® Neben die literarischen Quellen treten
noch ikonographische Zeugnisse, wie die berithmten Sta-
tuen aus Pergamon, Darstellungen auf etruskischen Grab-
stelen oder dem Triumphbogen von Orange, um nur beson-
ders prominente Beispiele zu nennen.*”' Weiters ist auf
Abbildungen von nackten keltischen Kriegern auf Miinzen
der Romischen Republik zu verweisen.*? Die gesamte
Evidenz ist jedoch fiir die Frage nach der zeitlichen und
geographischen Zuordnung dieser Gepflogenheit mit Vor-
sicht heranzuziehen, da die Nacktheit des Kriegers gerade-
zu ein Kennzeichen des Keltentums ist und zu einem
Motivtopos sowohl in der bildenden Kunst als auch in der
Historiographie geworden ist.** Die Nachrichten bei den
antiken Autoren machen jedoch deutlich, da3 der Nackt-
kampf kein allgemein keltisches Phdnomen war, sondern

offensichtlich auf spezielle Gruppen, wie die Gaesaten,
aber nicht nur diese, beschriankt blieb. Eine mogliche und
meines Erachtens plausible Erkldrung, warum sich diese
Kampfesweise gerade bei den Gaesaten findet, hat Gerhard
DosescH vorgeschlagen. Bei diesen handle es sich ndmlich
nicht um die Mitglieder eines Stammes, sondern ,,vielmehr
um einen kultischen Méannerbund, eine Art Kriegerorden,
der sich einer rein kriegerischen Lebensweise verschrieben
hatte. Grundlage fiir diese Erscheinung war offenbar eine
besondere Weihe an den dafiir zustdndigen Gott, so wie wir
es spiter bei den Germanen im Berserkertum finden.*
Und gerade eben dieser ,kultischen Bindung entspricht
auch die bei ihnen so stark hervortretende kultische
Nacktheit, die Polybios eindrucksvoll bei Telamon be-
schreibt. 4%

16 T3 Polybios #ist. 2, 29,5-9

I'p. 159,30 — 160,17 BUTTNER-WOBST:

1006 ye UMV Popalovg to peEV €VOaPCElS €MOlEl TO
HECOVG KOl TAVTOOEV TEPLEIANPEVAL TOVG TOAEUIOVG,
10 88 TOALY O KOGHOG aDTOVg Kol B0pvPog EEETANTTE
Mg TdV KeAtdv duvbipems. (6) &voplBuntov pev yop
v 70 TOV BPUKEVNTAOV Kol COATLYKTOV TARB0G. olg Lo

40 So literarisch auch fiir die Germanen durch Tac. Germ. 6,1
bezeugt: nudi aut sagulo leves ,sie sind nackt oder tragen nur
einen leichten Umhang® und Tac. hist. 2, 22,1: ...
Germanorum, cantu truci et more patrio nudis corporibus
super umeros scuta quatientium. (... die Kohorten der Germa-
nen, die mit wildem Gesang und nach viterlichem Brauch mit
nackten Korpern die Schilde tiber den Schultern schwangen;
Belagerung von Placentia 69 n. Chr., Germanen, die auf seiten
der Vitellianer kdmpfen). S. zu diesen Stellen jedoch Much
(1967) 139 f. fiir den daraus ,,aber nicht auf vollige Nacktheit
geschlossen zu werden [braucht], da es [= nudus] auch sonst
gelegentlich von nur teilweiser Entbl6Bung verwendet wird.*
Gegen eine solche Interpretation ist CouissiN (1928/29) 82 A.
3. — Fiir andere Volker der Antike, wie Dorer, Italiker und II-
lyrier s. die Behandlung der rein ikonographischen Evidenz bei
CourssiN (1928/29) 77-82.

Es ist an dieser Stelle nicht moglich, die zahlreichen ikonogra-
phischen Zeugnisse von nackten keltischen Kriegern zu behan-
deln; s. dazu CouissiN (1928/29) 69-74, BirkHAN (1997) 961
+A. 2, fiir Bildmaterial s. BirkHaN (1999a) 56 und die dortigen
Abb. 275, 288, 423, 719, 721, 723.

CourssiN (1928/29) 69. An Miinzdarstellungen sind drei repu-
blikanische Denare zu nennen: 1.) RRC 282: die sog. ,,Narbo-
Emission®, gepridgt wohl in Narbo Martius anldBlich der
Griindung 118 v. Chr. Auf dem Rv. sprengt eine Biga nach
rechts, auf der in Frontalansicht — mit breiter Beinstellung — ein

cohortes

&
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Den Rémern dagegen flofte einerseits Mut ein, daB} sie die
Feinde in der Mitte und von {iiberall her umfaf3t hielten,
andererseits erschreckte sie wiederum die Anordnung der
Aufstellung und der Larm der keltischen Streitmacht. (6)
Denn sie hatten eine Unzahl von Hornisten und Trompe-

nackter Krieger zu sehen ist, der in der erhobenen Rechten
einen Speer hilt, in der Linken die Ziigel, einen Schild und
eine carnyx. Hier ist wohl kein bestimmter Gallier, etwa der
Arvernerkonig Bituitos gemeint, wie gelegentlich angenom-
men wurde, sondern einfach ein typischer Gallus. 2.) RRC
448/2: Denar des Miinzmeisters L. Hostilius Saserna, gepragt
48 v. Chr. in Rom. Auf dem Rv. ebenfalls eine Biga, auf der
ein Wagenlenker sitzt. Hinter diesem steht mit dem Riicken
zum Betrachter ein bértiger, langhaariger Krieger mit eindeutig
unbedeckten Hinterbacken. 3.) RRC 454/1 f.: zwei Denartypen
des Illvir monetalis A. Licinius Nerva, geprigt 47 v. Chr. in
Rom. Auf dem Rv. packt ein einarmiger romischer Reiter einen
unterworfenen nackten Barbaren an den Haaren. Dieser konn-
te durchaus ein Gallier sein, was allerdings nicht ganz sicher
ist, da der historische Kontext dieser militirischen Szene nicht
klar einzuordnen ist. Fiir die in dieser Anmerkung genannten
Informationen bin ich Herrn Dr. Bernhard WoyTek zu aufler-
ordentlichem Dank verpflichtet.

43S, dazu StroBEL (1991) 112 f., BirkHAN (1997) 115 A. 2,

961.

DogescH (1989a) 45 = DogescH (2001) 1 476, vgl. Gerhard

DogescH, AAHG 51 (1998) 103 [= Rez. von KReEMER (1994)].

Zustimmend TomascHiTz (1994) 88, Tomaschitz (2002) 85 +

A. 346. Vgl. auch McCone (1987) 106 und McCone (1991)

213.

455 DogescH (1989a) 45 = Dosesch (2001) 1 477.
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TOV TOVTOG OTPOTOTESOV CVUTTALoVi{ovTog TNALKADTNY
KOl TOlDTNV CUVEPOLVE YLVECHOL KPOLYNV MGTE UM
HLOVOV TOG CAATLY YOG KO TAG OVVANELS, AAAL Kl TOVG
TOPOKEHEVOVG TOTOVG GVVNYOVVTOG €€ aLTAV SOKETV
npolecBul eVAY. (7) EkTANKTIKN 8 AV KOl TOV YOUVOV
TPOEGTOTOV AVIPOV 1| T EMPAVELD KOL KIvNo1g, MG GV
dopepoviov Talg Gkpolg kol tolg €idect. (8) mdvteg
& ol T0G TPMOTOG KATEXOVTEG OTELPOG XPVOOTG HOVLAL-
KOG KOl TEPLXELPOLG TMOOV KOTAKEKOOHMUEVOL. (9)
mpog O PAETOVTEG Ol Podpoiol T HeEV EEETANTTOVTO, TOL
& V1O ThHg 10 AvoitedoVg EATIS0G AryOEVOL SLTAAGT-
WG ToPOEHLVOVTO TPOG TOV KLVEVVOV.

Mit dieser lebendigen Darstellung liefert uns Polybios
ein anschauliches Bild davon, welch ungewohnten und er-
schreckenden Eindruck die bei Telamon kdmpfenden kelti-
schen Truppen bei den Romern hinterlassen haben.*” Das
wilde Kriegsgeschrei, der Schlachtgesang und vor allem die
nackten Gaesaten in vorderster Front haben ihre beéngsti-
gende Wirkung auf die Romer offensichtlich nicht verfehlt.
Ich habe dieses Zeugnis nur der Vollstidndigkeit halber und
als weiteren Beleg fiir den Nacktkampf der Gaesaten neben
der schon oben ausfiihrlicher behandelten Polybiosstelle (2,
28,6-10[16 T 2]) aufgenommen. Uber das bereits Gesagte
hinaus erfahren wir hier noch das interessante Detail, daf}
die Gaesaten nicht komplett nackt waren, sondern mit gol-

tern, und da zugleich mit diesen das ganze Heer seinen
Kriegsgesang anstimmte, entstand dadurch ein so grofles
und furchtbares Getose, dafl nicht nur die Trompeten und
die Truppen, sondern auch die davon widerhallenden Hiigel
der Umgebung von sich aus einen Klang zu geben schie-
nen. (7) Furchterregend aber war auch der Anblick und die
Bewegung der nackten im Vordertreffen stehenden Méanner
in ihrer Jugendkraft und ihrem Anblick. (8) Alle Leute der
ersten Abteilungen waren mit goldenen Hals- und Armbén-
dern geschmiickt. (9) Bei deren Anblick wurden die Romer
teils in Schrecken versetzt, teils durch die Hoffnung an-
gespornt, sie zu erbeuten, mit doppelter Kampfeslust scharf
gemacht.*%

denen Torques und Armreifen geschmiickt waren (xpvcoig
LOVIGKOLG KOl TEPLXELPOLG HIOOY KOTOKEKOGUNUEVOL).
Angesichts der stark religiosen Grundlagen dieses Krieger-
bundes (s.0.) und der besonderen Bedeutung, die der Tor-
ques in der keltischen Religion spielt,*® und wenn man
iiberdies noch den hohen Symbolgehalt und die Funktion
von Ringen, Reifen, aber auch Giirteln in Initiationsriten
bedenkt,*® scheint es mir kein reiner Zufall zu sein, daf3
gerade die Gaesaten solche Schmuckgegenstinde trugen.
Es besteht die Moglichkeit, die freilich unbeweisbar bleibt,
daf diese Halsreifen im Zuge der Einweihung in diesen
Kriegerorden angelegt wurden, gleichsam als Unterpfand
fiir die Gefolgschaftstreue.*®

16 T4 Polybios hist. 2, 31,1 f.

[ p. 161,21-25 BUTTNER-WOBST:

AmEBOLVOV EV 0DV TOV KeATOV €lg TETPAKIGUVPLIONG,
gdhoocav § obk €AdtTovg puplwv, &V olg Kol TdV
Baocwléwv KoykoAlitavoc. (2) 0 & £€1epog OVTAV
"Avnp6ectog €lg Tval TOTOV CULUPVYOV HET OAlY®V
TPOCNVEYKE TOG YEIPOG ODTA KO TOTG AVOLYKOLOLG.

456 Ubersetzung in Anlehnung an Hans DREXLER, Polybios. Ge-
schichte, Ziirich-Stuttgart 1961, I 139.

47°S. zu dieser Stelle auch FREEMAN (1994a) 99 f.

48 Weihung von Torques an keltische Gotter sind literarisch be-
legt bei Flor. 1,20 =2, 4,4 [*] (s. dort ausfiihrlicher) und Iustin.
43, 5,7 [*], vgl. auch Quint. inst. orat. 6, 3,70. — Wir kennen
zahlreiche Gotterstatuen, die Torques tragen, s. dazu die Abb.
bei BIRKHAN (1999a) s. v. Torques. Von den zahlreichen Tor-
quesfunden, von denen nicht wenige aus massivem Gold sind,
handelt es sich zum Teil sicher um Weihegaben. Vgl. dazu auch

Von den Kelten fielen gegen vierzigtausend, und nicht
weniger als zehntausend gerieten in Gefangenschaft, unter
ihnen auch einer der Konige, Konkolitanos. (2) Der andere
von ihnen, Aneroéstes, der mit wenigen an einen (sicheren)
Ort geflohen war, legte Hand an sich und die Seinen [= die
am engsten mit ihm Verbundenen].

die interessanten Ausfithrungen von Brunaux (1996) 144—
146.
49°S. dazu die Ausfihrungen zu Ephoros FGrHist 70 F 131
= Strab. Geogr. 4, 4,6 [4 T 1].
Much (1932) 44 hat gemdl seiner Deutung der Gaesaten als
germanische Soldner in keltischen Diensten in den Torques
,den Lohn fiir geleistete oder zu leistende Kriegsdienste se-
hen wollen, ,,den die Empfanger aus einleuchtenden Griinden
am Leibe trugen“. Gegen diese Interpretation spricht sich zu
Recht WaLBaNKk (1957-1979) 1 205 aus.

46

S



Polybios 91

Es scheint mir angebracht, diese Stelle aufzunehmen,
obwohl sie bei Zwicker keine Beriicksichtigung gefunden
hat. Polybios beschreibt hier den fiir die Kelten fatalen
Ausgang der Schlacht von Telamon (225 v. Chr.). Unter
den 10 000 Gefangenen befindet sich auch Konkolitanus,
einer der beiden Konige der Gaesaten. Dann spricht er
davon, da3 der andere Konig, Aneroéstes, mit wenigen
(pet” 6Alywv) floh und dort Hand an sich und die Seinen
legte. Die Stelle ist in jedem Fall ein Beleg fiir die extreme
Gefolgschaftstreue der Kelten, denn bei den hier genannten
avaykotot diirfte es sich um die engste Gefolgschaft des
Gaesatenkonigs handeln,*! die ihrem Herrn bis in den Tod
folgte. Uber diese keltische Einrichtung sind wir auch
durch Caesar unterrichtet, der von einigen clientes des
Aeduers Litaviccus berichtet, sie sehen es nach gallischer
Sitte als Frevel an, ihren Herrn in duBlerster Not zu verlas-
sen (bell. Gall. 7, 40,7 [23 T 25]). Man vergleiche auch das
Verhalten der soldurii des Aquitaners Adiatuanus (bell.
Gall. 3, 22,14 [23 T 7]; Nic. Dam. FGrHist 90 F 80
= Athen. 6, 54 [*]) oder das der Anhédnger des Atrebaten

Commius (bell. Gall. 8, 23,5 [23 T 31] und 8§, 48,2 f.
[23 T 35]). Eine édhnliche Sozialform haben auch die Kelt-
iberer besessen, wie wir Valerius Maximus (2, 6,11 [*])
entnehmen koénnen, und iiber die Iberer berichtet Strabon
(Geogr. 3,4,18 [*]), daB sie fur solche Extremfille stets
Gift bei sich zu tragen pflegten.*®> Diese extreme Form der
Gefolgschaft (devotio), die bis in den Tod geht, muf jedoch
in irgendeiner Weise religiés motiviert sein.*®* Die vorlie-
gende Polybiosstelle ist jedenfalls das erste literarische
Testimonium fiir Selbstmord bei den Kelten nach einer
Niederlage, ein Thema, das in der beriihmten pergameni-
schen Statue des Sterbenden Galliers auch kiinstlerisch
verarbeitet wurde. Uber eine besondere Form des rituellen
Selbstmordes bei den Galliern, die mit Sicherheit auch mit
Gefolgschaft zusammenhingt, berichtet spéter noch Posei-
donios (FGrHist 87 F 16 =Athen. 4, 40 p. 154 A-C
[20 T 2]). Auch der Suizid des einen Konigs der Eburonen,
Catuvolcus, durch Eibengift konnte als rituelle devotio
gedeutet werden (Caes. bell. Gall. 6, 31,5 [23 T 20]).

16 T5 Polybios hisz. 2, 32,5 f.

I p. 163,7-16 BUTTNER-WOBST = ZWICKER 10 f.:

ol 8¢ T®V TveouBpwv TPOECTDTEG, BEMPOVVTEG AUETA -
8etov odoav TV EMBOATNY 1OV Popaimv, Ekplvoy Thg
T0YNG AoBely melpov Kol SLakivduVEDCOL TPOG CLDTOVG
OAOOYEPAG. (6) CLVOBPOLCAVTEG 0DV ATAGHG (TG VTP -
x00o0Gg SVVANELS) ETL TADTOV, KOl TOG XPVOAG Ol -
oG TOG BKLVITOVUG AEYOREVOSG KOOEAOVTEG €K TOV THG
"ABNVOG 1epoD, Kol TEAA TOPACKEVOCAUEVOL dEOV-
106, METO TOVTOL TEBUPPNKOTOG KOl KOUTOUTANKTIKMG
AVTECTPUTOTESEVOOLY TOIG TOAENULOLG ...

Dieses Ereignis datiert ins Jahr 223 v. Chr., in welchem
die Romer unter den Konsuln Publius Furius und Gaius
Flaminius einen Sieg {iber die keltischen Insubrer davon-
trugen.*** In diesem Zusammenhang liefert uns Polybios
eine hochinteressante Information, mit der die Forschung

41 So richtig Doesch (1980) 419, PeschEL (1989) 278. KruTA —
MANFREDI (1999) 153 meinen zu dieser Stelle: ,,... forse la sua
guardia personale, o forse i suoi soldurii, una specie di milizia
vincolata da un giuramento di fedelta assoluta verso il proprio
capo e pronta a condividerne la morte in battaglia ...“. — Frag-
lich scheint mir die Deutung von WaLBaNk (1957—-1979) 1 206:
the dvaykotot are here the king’s entourage, perhaps inclu-
ding his wives ..., wobei er fiir letzeres auf Ariovist bei Caes.
bell. Gall. 1, 53,4 verweist.

Da die Fiihrer der Insubrer sahen, daf3 die Romer ihre An-
griffsabsichten nicht aufgaben, beschlossen sie, das Gliick
zu versuchen und einen entscheidenden Kampf zu wagen.
(6) Sie zogen daher ihre gesamten Streitkrifte an einem
Punkt zusammen, nahmen die goldenen (Feld-)Zeichen,
die sie die unbeweglichen nennen, aus dem Heiligtum der
Athena herunter, trafen sonst die erforderlichen Riistungen
und zogen dann muterfiillt und verderbendrohend den
Feinden entgegen ...

jedoch ihre liebe Not hat, denn die handschriftliche Uber-
lieferung wirft an dieser Stelle textkritische Probleme auf,
zu denen sich noch Ubersetzungsschwierigkeiten gesellen.
Die besseren Codices haben hier die Lesart onpoiog mit
der militarischen Bedeutung ,Feldzeichen, Standarte®.*6S

42 Zu den genannten Stellen s. auch BirkHaN (1997) 1039 f.

463 FREEMAN (1994a) 101.

44 Zu den historischen Ereignissen s. die Darstellungen bei ELLis
(1998b) 161 f., Kruta — MANFREDI (1999) 156 f.

45 Daneben findet sich aber auch die Form onpeiag, was auch
die allgemeinere Bedeutung von ,Zeichen, Symbol® haben
kann. Zu den textkritischen Fragen s. WaLBANK (1957-1979) 1
208, PEYRE (1979) 109, BRunaux (1996) 98 und jetzt Christian-
Friedrich CorLatz — Melsene GUtzLAF — Hadwig HELwms,
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Diese wie auch immer gearteten goldenen Zeichen werden
,die Unbeweglichen® genannt (&xivitovg Aeyopévoag).*©
Jedoch anldBlich der bevorstehenden auBerordentlichen
Bedrohung durch die Romer werden diese von dem Hei-
ligtum der Athena (¢x 100 THg "ABnVag iepod) herunter-
genommen (ka@elovteg).*” Das hier genannte Heiligtum
wird mit einiger Wahrscheinlichkeit in Mediolanum
(j. Mailand), dem Hauptort der Insubrer, vermutet.**® Die
dort verehrte Athena ist folglich nur eine interpretatio
graeca einer indigenen Gottin, deren Funktion augen-
scheinlich mit Krieg in Zusammenhang steht.*® In keinem
anderen Gebiet der Keltiké sind nur anndhernd so viele
Weihinschriften fir Minerva gefunden worden, wie in der
Gallia cisalpina. Da jedoch in den epigraphischen Zeug-
nissen Beinamen fehlen, 146t sich nicht sagen, welche
keltische Gottheit mit Athena/ Minerva gleichgesetzt wor-
den ist.4

Ganz offensichtlich handelt es sich hier um eine exzep-
tionelle religiose Handlung, die der auBergewohnlichen
Situation entspricht.*”* Nach Polybios waren die Insubrer
an die 50 000 Mann stark, was wohl einer Mobilisierung
samtlicher verfiigbaren Kdmpfer entspricht. Es wurde die
Hypothese geduBlert, da3 es sich um die Feldzeichen der
einzelnen Teilstimme handelt, die im Zentralheiligtum in
Mediolanum untergebracht waren, um den Frieden zwi-
schen den einzelnen Stammesteilen zu wahren. Lediglich
im Fall eines Krieges gegen einen auswértigen Feind sollen
diese Feldzeichen, normalerweise ,unbeweglich®, ins Feld
gefiihrt worden sein.*”? Ein vergleichbares Ereignis ist uns
durch Caesar (bell. Gall. 7, 2,1-3 [23 T 21]) iberliefert,
wonach im Jahr 52 v. Chr. die Aufstindischen ihre Feld-
zeichen zusammentrugen, was bei ihnen als feierlichste
religiése Handlung galt (quo more eorum gravissima cae-
rimonia continetur).

16 T 6 Polybios hist. 3, 52,2 1.

I p. 275,6-11 BUTTNER-WOBST = ZWICKER 11:

... €lg KIvdOvoug mopeyEveto peyddovg. (3) ol yap mept
Vv 31080V 0iKODVTEG GUUEPOVNCAVTEG £l JOAW
CUVAVIOV 00TQ, BOAAOVG E€YOoVieg Kol OTEPAVOLS:
10010 YOp oxedOV Taol Tolg PBopPdpolg 0Tl cHVONULOL
QLAloG, KoBATep TO KNpLKELOV TOlg “EAANGLV.

Polybios-Lexikon III, Lieferung 1, Berlin 2002, 25, wonach
onnoaiog die Lesung der besseren Codices ist und das Wort an
dieser Stelle ,Feldzeichen, Standarte (vgl. lat. signum) bedeu-
tet.

46 Die Emendation von Wunderer zu &vikntovg ,unbesiegbar
wird von WaLBank (1957-1979) 1 208 abgelehnt: ,,The word
axwvAtovg has special point since kivetv was the technical
expression for moving sacred objects from temples [...] In this
case the Insubres removed the standards as a source of divine
protection.*

47 Die Hss. haben hier xotéyovteg liberliefert, was bereits 1763
von Johann Jakob REISKE zu xoBelovteg verbessert wurde,
eine Emendation, die von den spéteren Herausgebern, wie
HurtscH, SCHWEIGHAEUSER und BUTTNER-WOBST libernommen
wurde. Welche genaue Bedeutung das Aoristpartizip von
KkoBoupém hier besitzt, ist schwer zu sagen. Nach Arno MAUERs-
BERGER, Polybios-Lexikon, Berlin 1966, 1195 heif3t kooipéw
an dieser Stelle ,herunternehmen, herabnehmen®. Soll das be-
deuten, wie BRunaux (1996) 98 fragt, ,,que ces insignes étaient
installées en hauteur, soit sur des poteaux, soit sur une repré-
sentation divine?*.

..., er [= Hannibal] geriet in groBe Gefahr. (3) Die Anwoh-
ner des Weges hatten sich ndmlich zu einer Hinterlist zu-
sammengetan und kamen ihm mit Zweigen und Krdnzen
entgegen, was bei fast allen Barbaren ein Zeichen von
Freundschaft ist, wie bei den Griechen das Kerykeion.

468 WALBANK (1957-1979) 208: ,,perhaps in the Insubrian capital
of Mediolanum ...“, KRuTA — MANFREDI (1999) 157: ,.... nel
santuario federale (che per gli Insubri doveva essere a Milano)
.. vgl. auch Eruis (1998b) 161, Fouron (2000/01) I 348 A.
98, 1I 38.

49§, dazu JurLian (1903b) 25, 27. Vgl. dazu auch die bei Tust.

43, 5,4-7 [*] genannte Minerva.

Laut BirkHAN (1997) 614 stammen ca. 42% aller Weihungen

fir Minerva aus diesem Gebiet. S. dazu auch MASTROCINQUE

(1991) 221, Apam (2000) 58 f. — Moglicherweise 1aBt sich auch

das Zeugnis des Cass. Dio 46, 33,3 [*] hierherstellen, der im

Zusammenhang des bellum Mutinense (43 v. Chr.) von einem

bei Mutina (j. Modena) verehrten Standbild der Minerva be-

richtet; s. dazu ausfiihrlich Manrrept (1975) 112-115; 126,

weiters Kruta — MaNFREDI (1999) 157.

ZeccHINI (1984) 36 A. 23 meint, daf3 ,,nonostante I’eccezionalita

di questo gesto sul piano religioso non c¢’¢ nessun accenno in

Polibio ad un intervento sacerdotale a tal proposito.© Fiir ihn

ist daher die Polybiosstelle moglicherweise ein Beleg fiir die

,scarsa rilevanza dei druidi nelle lotte dei Galli cisalpini ...*“.

412§, dazu KrutA — MANFREDI (1999) 157.

47
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Diese Szene spielt wiahrend Hannibals Alpeniibergang
218 v. Chr., bei welchem dem karthagischen Feldherrn von
Seiten der dort wohnenden Keltenstimme (vor allem der
Allobroger)*” Schwierigkeiten bereitet wurden. Polybios
unterstreicht hier besonders die Verschlagenheit und Perfi-
die der Barbaren, die mittels einer Gesandtschaft friedliche
Absichten vortduschten, spéter sogar Geiseln stellten, und
so Hannibal in Sicherheit zu wiegen trachteten, um ihn
dann unvermutet aus dem Hinterhalt anzugreifen. Die Stel-
le fand bei Zwicker Aufnahme, weil hier von Zweigen
(BoAAo1) und Krinzen (oté@pavol) als Zeichen der Freund-
schaft (cOvenpo. @uiiog) bei fast allen Barbaren, ver-
gleichbar dem griechischen Kerykeion (knpodxetov, lat.

16 T7 [?]

p- I p. 286,27 — 287,26 BUTTNER-WOBST = ZWICKER 11:

"AvviBag pev odv i ToloDdE TIvog Evexeipel TPOTOV
moleloBot v Topoivesty. (3) cuvayoyov yop T
TAHON TOPNYOYE VEOVIOKOVG TOV OIYUOAADTOV, 0VG
eIMAPEL KOKOTOLOVVTOG TNV TOpElay €V TG TEPL TOG
“AlTelg dvoymplong. (4) To0TOVG O KOKMG SLETIOETO,
ToPooKEVOLOUEVOS TPOG TO HEALOV: KOL YOP OECHOVG
glyov Popels kol T® AU@ OCVVECYNMVTO KoL TOIG
TANYOIG ADTOV T ohpota d1éedapto. (5) kKabicog oDV
100T0Vg €ig 10 PEoOV TPoEbnKe TarvomAiog TOAXTIKAG,
olog eldBooly ol BocIAElG aOTAOV, GTOV HLOVOHAYETY
HEAL®OL, KOTAKOOUEIGOUL. TPOG O€ TOVTOLG IMMOVG
mopéotnoe Kol odyovg eionveyke molvtelels. (6)
KOTELTOL TOV VEAVICK®V TIPETO Tiveg adLT®Y BovAovTon
SlayovicocBol mpog GAAAAOVG, €@ @ TOV HEV VIKN-
ocovta To Tpokeipleva AopBavely GBio, TOV & MTIN-
0EVTOL TV TOPOVTMV ATNAAGY UL KAKDY, TEAEVLTNCAVTOL
tov Blov. (7) mhvieov & d&vofonocaviov Qo Kol
dniobvtwv dtt BodAovton Hovopayely, kKAnpdoachot
mpocétate, kol V0 TOVG AaYOVING KAUBOTALGOUUEVOLG
ékélevoe Payecbot mpog GAAAOVG. (8) TopavTiko LEV
00V GKOVOOVTEG Ol VEOVIOKOL TOTO, KOl TOG YEIpOG
€€aipovteg, ebyovto Tolg 6eolg, OMEVOIMV EKOOTOG
aVTOG YEVESHOL TV AoXOVTOV. (9) €mel & €dMAON TO

473 JuLLiaN (1903b) 42 A. 4 denkt hier an Kelten oder Ligurer.

474 So tbersetzt z. B. Jules b FoucauLt, Polybe III (Les Belles
Lettres), Paris 1971, 95 6aAlo0g mit ,,... rameaux d’olivier ...*;
aber bereits JuLLian (1903b) 42 A. 3 moniert zu Recht: ,,Je ne
comprends pas pourquoi on interpréte d’ordinaire (édit. Didot)
par virentis olivae ramis: outre que le grec O0AAOG ne
s’applique pas exclusivement a 1’olivier, je doute que cet arb-

caduceus), die Rede ist. Eine Bestdtigung dieser Angabe
finden wir bei Appian (Ib. 61 [*]), wo eine Gesandtschaft
der Lusitanier mit Olzweigen um Frieden bittet. Dieselbe
Praxis berichtet Appian auch von den Numantinern (Ib.
94). Mit 6aAlot sind hiufig Olzweige gemeint. Da dies
jedoch im Fall der Alpenkelten wohl zu bezweifeln ist,*’*
wissen wir nicht, um welche Art von Zweigen es sich hier
gehandelt hat. Jedenfalls gelten nach antiker Vorstellung
mit solchen Zeichen ausgestattete Schutzflehende als sakro-
sankt. Es handelt sich hier weder um eine ungewdhnliche,
noch eine spezifisch keltische Praxis. Entscheidend fiir
Polybios ist der perfide Umgang der Kelten damit, bezeich-
nend im iibrigen fiir sein negatives Keltenbild.*”

Polybios #hist. 3, 62,2-10

Hannibal also versuchte in folgender Weise seine Leute zu
ermuntern. (3) Er versammelte seine Truppen und fiihrte
ihnen junge Kriegsgefangene vor, die bei Uberfillen auf
seine Marschkolonne in den unwegsamen Gebieten der
Alpen in seine Gewalt geraten waren. (4) Diese hatte er in
einen jammervollen Zustand versetzen lassen, um sie fiir
sein Vorhaben verwenden zu konnen. Sie trugen schwere
Ketten, waren abgezehrt von Hunger und am Kdorper durch
Schldge tibel zugerichtet. (5) Nachdem er diese also sich
hatte in die Mitte setzen lassen, legte er gallische Voll-
riistungen vor sich hin, wie sie ihre Konige zu tragen
pflegen, wenn sie einen Zweikampf ausfechten wollen.
AuBlerdem lieB3 er ihnen Pferde vorfithren und kostbare
Kriegsméntel herbeibringen. (6) Dann fragte er die jungen
Leute, welche von ihnen gegeneinander kimpfen wollten,
mit der Aussicht, da3 der Sieger die vor ihnen liegenden
Kampfpreise erhielte, der Besiegte aber durch den Tod von
seinen jetzigen Leiden erlost wiirde. (7) Da aber alle zu-
gleich durch lauten Zuruf ihren Wunsch zu kdmpfen kund-
taten, befahl er ihnen zu losen: zweien, auf die das Los
falle, befahl er, sich zu bewaffnen und gegeneinander zu
fechten. (8) Kaum hatten die jungen Ménner das gehort, als
sie ihre Hande erhoben und zu den Géttern beteten, ein

re poussat alors dans les froides régions des Alpes.“, vgl. auch
JuLLIAN (1926) 1 483 A. 2: ,,... je suis convaincu que 6aAAo0g
ne désigne pas ici des rameaux d’oliviers ...“; WALBANK
(1957-1979) 1 389 £.

475 S. dazu UrBaN (1991), BErGER (1992), KREMER (1994) 42,
BERGER (1995), Fouron (2000/01).
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Kot TOV KARpov, Rooy ol pev eidnyoteg mepuyopels,
ol & dAAot tovvovtiov. (10) yevopévng 8& THg PAYMG
oby fittov gLakEpilov ol MEPIAEITOUEVOL TOV CliypoL-
ADTOV TOV TEOVEDTA TOD VEVIKNKOTOG, MG TOAADV KOl
HEYOAWV KAKDV EKELVOVL HEV ATOAEAVUEVOVL, CQAOG &
o0TOVG GKUTY DTOUEVOVTAG,.

Die hier erzdhlte Geschichte gehort ins Jahr 218 v. Chr.,
und zwar in die Zeit unmittelbar nach der Alpeniiberque-
rung Hannibals, noch vor der Schlacht am Ticinus. Vor
dieser ersten entscheidenden Auseinandersetzung auf itali-
schem Boden soll der karthagische Feldherr durch einen
Zweikampf zwischen gefangenen Kelten seinen Truppen
vor Augen gefiihrt haben, was sie in Italien erwarte: ent-
weder der Sieg und reiche Beute oder der Tod und Erlésung
von allen irdischen Leiden. In der antiken Historiographie
war es iiblich, den Feldherrn solche motivierenden Reden
in den Mund zu legen. Historisch sind diese Ansprachen
nicht, jedoch erfiillen sie hiufig die Funktion, die Mentali-
tit der handelnden Personen zu veranschaulichen. So soll
auch im vorliegenden Fall sowohl durch den Zweikampf,
als auch durch die daran anschlieende Rede ,,das Bild des
grausamen, unmenschlichen Karthagers, der nicht davor
zuriickschreckte, Gefangene auf Leben und Tod kdmpfen
zu lassen, bewiesen werden, eine Version, die bei Han-

jeder, er moge einer der beiden sein, die das Los tréfe. (9)
Als das Los bekanntgegeben wurde, da waren die, die das
Los gezogen hatten, {ibergliicklich, die anderen aber das
Gegenteil davon. (10) Und als der Kampf beendet war,
priesen die iibrigen Gefangenen den Gefallenen nicht we-
niger gliicklich als den Sieger, da er von vielen schweren
Leiden erlost sei, die sie selbst noch zu tragen hitten.*’®

nibals humanem Umgang mit Gefangenen wenig glaub-
wiirdig erscheint.“’”” Andererseits wird der Schilderung des
Polybios zu Recht attestiert, dal sie vom Verhalten der
Kelten ein authentisches Bild entwirft.’® Angesichts des
apokryphen Charakters dieser Uberlieferung stellt sich je-
doch die Frage, ob man den hier berichteten Details Glau-
ben schenken darf. Bei Johannes Zwicker fand die Stelle
wohl deswegen Aufnahme, weil die gefangenen Kelten mit
erhobenen Hianden zu den Gottern beteten (... Tog x€lpog
€€aipovteg, eVY0OVTO TOIG BEOLG, ...), um unter den erwihl-
ten Zweikdmpfern zu sein. Da aber gerade dieses Detail in
der parallelen Uberlieferung bei Livius, Cassius Dio und
Zonaras fehlt,*”® halte ich es fiir eine literarische Aus-
schmiickung des Polybios oder seiner Quelle Fabius Pictor.
Auflerdem flehten auch die Griechen und Romer in dieser
Weise zu den Gottern, daher sollte man im Bitt- und Bet-
gestus der erhobenen Hénde nichts spezifisch Keltisches

sehen.*%

16 T 8 Polybios #ist. 3, 67,2 f.

[ p. 294,1-9 BUTTNER-WOBST = ZWICKER 11:

SELTVOTOINCOUEVDY € KOl KOTAKOLUIOOEVTIOV TOV €V
0 xOpoKt, TOPEABEY EdcovTeg TO TAETOV HEPOG THG
VUKTOG KOOOTALOHEVOL TEPL TNV EMOLVIV  QLAOKNV
EMTIOEVTAL TOTG GVVEYYVG TV POLOLOV TOPACTPOTO-
nedebovot. (3) Kol TOAAOVG HEV aDTOV ATEKTELVOLY,
00K OALYOVG 8¢ KATETPOVUATIONV. TEAOG € TOG KEPOL-

476 Ubersetzung in Anlehnung an Hans DREXLER, Polybios. Ge-
schichte, Ziirich-Stuttgart 1961, 1 254 f.

477 Jakob SEemBERT, Hannibal, Darmstadt 1993, 116. Diese Ein-
schiatzung vertritt auch WarBank (1957-1979) 1 397: ,,The
story, probably apocryphal, interests P[olybios] for the moral
Hannibal drew from it ...“; s. auch FREEMAN (1994a) 102: ,,This
moving story, which may be apocryphal ...*.

478 So TiErNEY (1959/60) 197: ,,His account of the universal desi-
re to fight and the universal congratulation of the vanquised
dead no less than the victor throws a brilliant light on Celtic
psychology.” FREEMAN (1994a) 102: ,,Even if the contest is not
strictly historical, the elements of armor and Celtic fearlessness
are worth noting.” — RuGGert (2000) 72: ,,Un passo riguarda i

Nachdem aber die Lagerinsassen ihre Abendmahlzeit ein-
genommen und sich zur Ruhe begeben hatten, lieen sie
[= die Kelten] noch den Grofteil der Nacht vergehen, grif-
fen dann aber zu den Waffen und fielen um die Zeit der
Morgenwache {iber die in ihrer Ndhe lagernden Rémer her,
(3) toteten viele von ihnen und verwundeten nicht wenige,

duelli tra prigionieri celti voluti da Annibale con un cavallo,
un mantello e una panoplia come premio per il vincitore, e
illustra assai bene la psicologia celtica: i Celti amano combat-
tere e disprezzano la morte.“ — Vgl. auch Fouron (2000/01) 11
40.
49 Liv. 21, 42,1-4, Cass. Dio 14, 57,4, Zon. epit. hist. 8, 23,8, bei
denen im Unterschied zu Polybios mehrere Paare gegeneinan-
der kdmpfen. Diese Stellen wurden von Zwicker nicht aufge-
nommen, da dort von keinen Gebeten die Rede ist.
Als authentisches Zeugnis fiir eine ,,charakteristische Geste der
Betenden® versteht Maier (2001a) 118, 205 A. 316 die Poly-
biosstelle und verweist auf die Parallelen bei Caes. bell. Gall.
7,47,5[23 T 26] und Tac. ann. 14, 30,1 [*].
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AOG ATOTEPOVTEG TAOV TEBVEDTOV ATEYMPOVV TPOG TOVG
Kopymndviovg.

Nachdem Hannibal erfolgreich die Alpen iiberschritten
und den Romern eine Niederlage am Ticinus bereitet hatte,
traten Teile der mit den Romern verbiindeten cisalpinen
Kelten zu ihm {iiber. Die Abfallbewegung griff sogar auf
das in der Nahe von Placentia von Scipio errichtete Lager
iiber.®! An der vorliegenden Stelle wird berichtet, daf} die
Kelten die romischen Soldaten néchtens iiberfielen und den
Toten die Kdpfe abschnitten. Polybios ist damit der dlteste
erhaltene Autor, von dem wir iiber die keltische Sitte der
tétes coupées erfahren, iiber die er bereits im Zusammen-
hang der Schlacht von Telamon (2, 28,10 [16 T 2]) berich-

schnitten schlieBlich den Ermordeten die Kopfe ab und
zogen zu den Karthagern.

tet hat.*s2 Es ist jedoch sicher, dal Polybios nicht der erste
war, der hieriiber schreibt, denn dieser Brauch erscheint in
den spéteren Keltenschilderungen geradezu als ein Charak-
teristikum dieses Volkes. Diodor (14, 115,5 [*]) berichtet
davon bereits im Zusammenhang der Eroberung Roms,
wobei nicht klar ist, ob er hierfiir auf dlteren Quellen beruht
oder auf ein traditionelles Klischee zuriickgreift.*®® Zur
Schédeljagd bei den Kelten siche den ausfiihrlichen Kom-
mentar zu Poseidonios (FGrHist 87 F 116 =Diod. 5,
29,3-5[20 T 11)).

16 T9 Polybios hist. 3, 114,4

I p. 354,29-31 BUTTNER-WOBST:

EVOALOE B¢ TG OTELPOLG CLDTAY TOPOUTETAYUEVOV, KOL
TOV pev KeM@v yopvdv, tdv 8 IBMpov ...

Dieser Halbsatz stammt aus Polybios’ Beschreibung des
karthagischen Heeres vor der Schlacht bei Cannae (216
v. Chr.). Unter den genannten Truppen Hannibals finden
sich neben Libyern und Iberern auch nackt kdmpfende
Kelten.** Hierzu gibt es eine Parallelstelle bei Livius (22,
46,6 [*]), wo allerdings konkreter gesagt wird, dal die
Gallier mit nacktem Oberkdrper kédmpften (Galli super

Da sie abwechselnd nach Abteilungen in Schlachtordnung
standen, die Kelten nackt, die Iberer ...

umbilicum erant nudi), also offensichtlich nicht komplett
nackt waren. Ich habe diese Stelle dennoch als einen wei-
teren Beleg fiir die keltische Sitte des Nacktkampfes auf-
genommen, flir die kultische Griinde wahrscheinlich ge-
macht werden konnen. Siehe dazu oben den Kommentar
zu Polybios (2, 28,6-10 [16 T 2]).

16 T 10 Polybios #ist. 5, 78,1 f.

IT p. 201,14—19 BUTTNER-WOBST = ZWICKER 11 f.:

00 yevopévng €xAeiyemg oeANVNG, TOACL SVOYEPDG
eépovteg ol Tahdton TG €V TG TOPELULG KOKOTOOEL -
0g, Gte MOLOVPEVOL TNV OTPATELOY LETH YOVOLKAV Kol
TEKVOV, ETOLEVOV aDTOTG TOVTOV €V TOlG GpdEarg, (2)
10Te OMNUELWCAPEVOL TO YEYOVOG OVK av Epacov €Tt
TPoeABETY €ig TO TPOGOEV.

41 Zu den historischen Ereignissen s. Jakob SeiBErT, Hannibal,
Darmstadt 1993, 119 f.

42 Vgl. auch noch die Erzdhlung von der Galaterin Chiomara
(Pol. 21, 38,5 [16 T 12]), die allerdings dem lebenden Feind
das Haupt abschlagen 1d6t. Auf alle drei Stellen verweisen
BERGER (1992) 117 und Fouron (2000/01) 1 347 f. — Pol. 2,
28,10 [16 T 2] und 3, 67,2 f. [16 T 8] nennen bereits JULLIAN
(1903b) 82 + A. 1, ReNAcH, A. (1913) 42 A. 4, LAMBRECHTS
(1954a) 39 A. 2. Zwicker hat hingegen nur die vorliegende

Hier trat eine Mondfinsternis ein, die die Galater, die schon
lange die Strapazen des Marsches milmutig ertrugen —
denn sie machten den Feldzug mit ihren Frauen und Kin-
dern, die ihnen auf Wagen folgten —, (2) als ein (boses)
Vorzeichen ansahen. Sie erklirten daher nicht weitermar-
schieren zu wollen.

Stelle aufgenommen, die anderen zwei fehlen in seiner Samm-
lung. Ungenau auch pE VRiEs (1960a) 12 und Maier (2001a)
65, die beide Pol. 3, 67,3 als den friihesten literarischen Hin-
weis auf den Schidelkult bezeichnen.

483 Maritz (1983) 193 A. 190 wertet dieses Zeugnis als authen-
tisch, anders hingegen MaIEr (2001a) 191 A. 131.

44 Zu den historischen Ereignissen s. Jakob SEeiBErT, Hannibal,
Darmstadt 1993, 191-204.
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Die Galater, von denen hier die Rede ist, sind die Aigo-
sagen, die von Konig Attalos I. von Pergamon in Thrakien
unter den Kelten von Tylis rekrutiert wurden und ihm im
Kampf gegen die Seleukiden als Soldner dienten.*®® Sie
verweigerten diesem jedoch am FluBB Megistos in Mysien
den Weiterzug aufgrund einer Mondfinsternis, die von ih-
nen als ein schlechtes Vorzeichen (onpeiwoépevor to
veyovog) gedeutet wurde. Bei Polybios gewinnt man den
Eindruck, dal} er hierin nur einen Vorwand der Kelten er-
blickte; in Wirklichkeit wollten sie die Strapazen des Mar-
sches nicht mehr linger ertragen, zumal sie mit ihren
Familien unterwegs waren. Hier spricht der Rationalist in
ihm, aber den Kelten wird ein solches Naturereignis schon
einen gehorigen Schrecken eingejagt haben.*® Attalos sah
sich jedenfalls gendtigt, ihrem Wunsch nachzukommen,
und wies ihnen Wohnsitze beim Hellespont zu. Dank astro-
nomischer Berechnungen 146t sich die hier geschilderte

16 T 11 [?]

1T p. 179,4-16 BUTTNER-WOBST:

Kol pumv €v totg mept ITHppov oAy enotl 1oV Popol-
0VG €Tt VOV DTOUVNUO TOLOVREVOVG THG kotd “TAtov
ATOAELOG €V MUEPQ TIVI KOTOKOVTILELY (MTOV TOAE-
IOV PO THG TOAEWDG €V T KAUT® KAAOVHEV®, d1o
10 1ig Tpotlog TV GA®GLY Lt TOV ITToV YeEVEGOOL TOV
300pLoV TPOG O YOPEVOREVOV, TPAYHO TAVTOV TOLSOPL® -
d€cToToV: 0VTM PEV Yap deNoel mAvTaG ToLG BopPipovg
Aeyewy Tphwv A&moyovovg VREPYELV: OYXeEOV  Yop
mhvteg, €l 8¢ WN Y, ol mAelovg, Otov | TMOAEUETV
pEAM oy €€ dpyfc N Sokivdvvedely TPOG TLVOG
O0AooYEPDG, 1mmov*! mpoBlovtol Kol oceoyidlovro,
onpelobpevol 10 AoV €k ThHg 100 {HOV TTOCENG.

45 Zu den historischen Ereignissen s. TomaschiTz (1994) 195-199
und jetzt TomaschiTz (2002) 177-179 mit weiterer Literatur.
Diesem Rationalismus des Polybios erliegt auch Fouron
(2000/01) I 353, wenn er schreibt: ,,En 218, les Aigosages a la
solde d’Attale I, saisissant comme prétexte une éclipse de
lune, mais en réalité moAoL SVOYEPDG PEPOVTEC... TAG £V TALG
mopelalg kokomabelog «depuis longtemps supportant avec
peine les souffrances des marchesy», d’autant qu’ils font cam-
pagne avec leurs femmes et leurs enfants qui suivent dans des
chariots, cessent d’avancer.*

#7°S. dazu STAHELIN (1907) 34 f. + A. 8, WaLBaNK (1957-1979) 1
606. Beide verweisen auf eine Arbeit von T. VON OPPOLZER,
Kanon der Finsternisse, Denkschriften der Wiener Akademie,
math.-naturw. KI. 52 (1887) 340, der nach astronomischer
Manier mit einem Jahr O rechnet, weswegen er auf das Jahr
217 v. Chr. kommt. Jedenfalls war es eine totale Mondfinster-
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nis; fiir Beginn und Ende der totalen Verfinsterung machen

Mondfinsternis genau auf den 1. September 218 v. Chr. des
julianischen Kalenders datieren.*” Die Stelle ist fiir uns von
Interesse, da sie unter Umstdnden ein indirektes Zeugnis
fiir einen Mondkult bei den Kelten darstellt. Uber Mond-
verehrung bei den Kelten ist so gut wie nichts bekannt und
eine eigentliche Mondgottheit 146t sich nicht sicher feststel-
len. Zwar soll nach Adolf ScHULTEN eine Stelle aus Appian
(Ib. 82 [*]) auf Mondverehrung bei den keltiberischen
Vakkédern hindeuten, allerdings ist diese Deutung nicht
sicher.*®® Fiir ein lunares Wahrsagebrauchtum bei den Kel-
ten gibt es jedoch Hinweise in den literarischen Quellen.**
Freilich braucht das vorliegende Testimonium noch nicht
unbedingt ,,auf eine Verehrung des Mondes hinzudeuten;
vielleicht hat das aulerordentliche Naturereignis die Gala-
ter erschreckt, und sie haben darin ein boses Omen gese-

hen®, wie Jan DE VRIEs liberzeugend meinte.*”

Polybios hist. 12, 4b

Ferner sagt er [= Timaios] ein andermal in der Geschichte
des Pyrrhos, daf die Romer noch jetzt zur Erinnerung an den
Untergang Ilions an einem bestimmten Tag ein Streitrof3 vor
der Stadt auf dem sogenannten (Mars-)Feld mit einer Lanze
toteten, weil die Eroberung Troias durch das sogenannte
holzerne Pferd erfolgt sei: eine hochst kindische Behaup-
tung. Denn dann wird man sagen miissen, daf3 alle Barbaren
Nachkommen der Troianer seien. Fast alle ndmlich, jeden-
falls aber die meisten, opfern und schlachten, wenn sie einen
Krieg beginnen oder einen bedeutenden Entscheidungs-
kampf gegen jemanden wagen wollen, vorher ein Pferd, um
aus der Art, wie das Tier fallt, die Zukunft zu deuten.

STAHELIN und WaLBANK leicht variierende Angaben, sie muf3
jedenfalls ca. zw. 17:30 und 19:15 Ortszeit stattgefunden ha-
ben.

ScHULTEN (1914) 196, s. dazu den Kommentar zur Stelle. Eng
verkniipft damit ist die umstrittene Deutung von Strab. Geogr.
3, 4,16 [*], wo davon die Rede ist, dal die Keltiberer zur Zeit
des Vollmondes einem namenlosen Gott opfern. In der For-
schung wurde gelegentlich angenommen, daf3 es sich hierbei
um den Mond handle, dessen Name tabu sei. Gegen diese
Ansicht hat sich jedoch Francisco Marco SIMON mit guten
Argumenten ausgesprochen: Marco SIMON (1987) 58 f., MARr-
co SiMON (1998) 25 f.

S. dazu JurLian (1903a) 127 + A. 1, BirkHAN (1997) 591 f. +
AA. 4 f., Maer (2001a) 127.

DE VRIEs (1961) 133.

Oder der instrumenale Dat. intw, s. dazu WaLBank (1958—
1979) 11 328.
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Polybios 97

Diese Stelle stammt aus dem nur in Exzerpten erhaltenen
zwolften Buch der Historien, das grofiteils einen General-
angriff auf das Werk des Geschichtsschreibers Timaios
darstellt. Polybios’ Hauptkritikpunkte an seinem Vorgénger
sind mangelnde Feldforschung, das Fehlen militdrischer
und geographischer Erfahrung und die Beschriankung auf
Lektiire statt personlicher Erkundigung.*? Im vorliegenden
Fall richtet sich die Polemik gegen die von Timaios in
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seiner Geschichte der Pyrrhoskriege*” abgegebene Er-
klarung des romischen Rituals des Equus October.*** Hier-
bei wird jéhrlich an den Iden des Oktober ein Wagenrennen
veranstaltet und das rechte Rof3 des siegreichen Gespanns
dem Mars auf seinem Feld vor der Stadt durch einen Speer-
wurf geopfert. Das von Timaios genannte Motiv fiir diesen
Ritus, ndmlich der Fall Troias mit Hilfe des hélzernen
Pferdes, ist sicher unzutreffend und wird daher zu Recht
von Polybios kritisiert. Dall Timaios mit seiner Ansicht
nicht allein stand, zeigt eine Stelle bei Festus, in der dieses
Erklarungsmodell als populdr und falsch verworfen wird.**
Nicht zu beschiftigen brauchen uns hier die anderen anti-
ken und modernen Deutungen, die durchwegs kontrover-
siell sind. Interessant ist vielmehr das Argument des Poly-
bios, warum Timaios’ Interpretation verfehlt sein muf.
Hatte er namlich Recht, miiite man konsequenterweise alle
oder zumindest die meisten Barbaren als Nachfolger der
Troianer ansprechen, da auch jene vor entscheidenden
Schlachten Pferde zu opfern pflegen und aus dem Fall der
Tiere den Ausgang des Kampfes vorhersagen. Wie
F. W. WaLBANK in seinem Kommentar zur Stelle anmerkt,
ist diese Aussage insofern giiltig, da Pferdeopfer tatséchlich
fiir zahlreiche Barbarenvdlker literarisch und archdologisch
belegt sind, wofiir er konkret auf Skythen, Perser, Parther,
Massageten, Inder und Germanen verweist.**® Beispiele aus

42 S. dazu ausfiihrlicher Lesky (1971) 864 f., LEnpLE (1992)
214-216.

Hierbei handelt es sich um ein gesondert herausgegebenes
Alterswerk des Timaios, womit er sein Hauptwerk fortsetzte
und das die Zeit der Pyrrhoskriege und dariiber hinaus (bis
264/63) behandelte. S. dazu WaLank (1958-1979) 1I 327,
LenpLe (1992) 213. Fir weitere Literatur s. auch die Einfiih-
rung zu Timaios [9].

4 S. dazu WaLBANK (1958-1979) 1I 327 f., Gerhard RapkE, Ok-
toberpferd, KIP V (1979) 1633, Garcia QUINTELA (1992) 342 f.
mit den antiken Belegstellen und moderner Literatur.

Fest. 190,11-22 Linpsay: October equus appellatur, qui in
campo Martio mense Octobri immolatur quotannis Marti,
bigarum victricum dexterior [...]. quem hostiae loco quidam
Marti bellico deo sacrari dicunt, non ut vulgus putat, quia

49.
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velut supplicium de eo sumatur, quod Romani Ilio sunt oriundi,
et Troiani ita effigie, in equi sint capti.

dem keltischen Bereich werden hierfiir dort nicht beige-
bracht, obwohl sich solche problemlos anfiihren lie3en.
Polybios sagt von den leider nicht nédher spezifizierten
Barbaren, daf ,,alle, jedenfalls aber die meisten* (mdvteg,
el 8¢ pn vy, ol mietovg) solche Opfer verrichten. Die
Frage, welche Barbarenvoélker er hierbei konkret vor Augen
hatte, 146t sich natiirlich nicht mit Sicherheit beantworten.
Wie die Untersuchung von Philippe BErRGER gezeigt hat,
verwendet Polybios das Wort BépBopog in der Bedeutung
von ,nicht-griechisch® insgesamt 77mal in seinen Histori-
en. Mit diesem Begriff wird eine Reihe von Volkern be-
dacht, z. B. die Perser, die sonstigen von Alexander unter-
worfenen Volker, die Thraker und alle, die an den Grenzen
zu Makedonien wohnen, aber ebenso die Volker des We-
stens, wie die Keltiberer, Ligurer und Kelten.*” Eric Fou-
LoN wies andererseits darauf hin, daB bei Polybios
BapBapor oft gleichbedeutend mit KeAtot oder Todditon
verwendet wird und daf iiberhaupt von allen Barbaren-
volkern die Kelten mit Abstand am hédufigsten genannt
werden.*® Allein diese Uberlegungen sprechen dafiir, daB}
Polybios, wenn er Pferdeopfer (fast) allen Barbaren zu-
spricht, auf jeden Fall auch an die Kelten gedacht hat.*”
Zusitzlich wird diese Annahme noch durch weitere Zeug-
nisse bestétigt. So berichtet Strabon (Geogr. 3, 3,6 f. [*])
— hierfiir vermutlich auf Poseidonios beruhend — von den
Opfersitten der Lusitanier. Bei diesen stechen Opferschau-
er den Kriegsgefangenen in die Eingeweide und wahrsagen
ebenfalls nach der Art, wie deren Kérper fillt (povtebov-
ToL TPAOTOV €K TOV TTOWTOG). Auberdem opfern sie ih-
rem Ares einen Ziegenbock, die Kriegsgefangenen und
Pferde (xol @ “Apet Tpdyov 600VGL KO TOVG OyoL-
A®TOovg kKol 1mmovg). Eine Bestitigung dieser Angaben
findet sich bei Livius (per. 49 [*]), wonach der Praetor der

4% WALBANK (1958-1979) II 328 mit den antiken Belegstellen.

7 BERGER (1992) 108.

FouLon (2000/01) 1320 f.

49 Ganz in diese Richtung argumentiert GARCiA QUINTELA (1992)
344: ,,Destaquamos enseguida que no se precia quiénes eran
estos barbaros, pero si tenemos en cuenta que los barbaros
mejor conocidos por Polibio eran celtas, es a ellos a quienes
se debe atribuir el rito.” und 345: .,... el texto de Polibio sobre
el sacrificio de caballos con fines adivinatorios entre los bar-
baros ofrece un testimonio fidedigno sobre los ritos célticos
(esta adscripcion étnica es sélo muy probable) ...“. — Ahnlich
auch Marco SiMON (1998) 90: ,,Polybios fiihrt an, da3 die
Mehrheit der Barbaren — es ist anzunehmen, daf} er sich hierbei
vor allem auf die Kelten bezieht — vor Beginn eines Krieges
ein Pferd opfern, und aus der Art und Weise, wie das Tier
stiirzt, den Ausgang voraussagen.*
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98 Die Religion der Kelten in den antiken literarischen Zeugnissen

Hispania ulterior Servius Sulpicius Galba angeklagt wur-
de, im Jahr 150 die wehrlosen Lusitanier niedergemetzelt
zu haben. Galba gesteht dies ein, verteidigt sein Verhalten
aber damit, sicher erfahren zu haben, daf} sie geméaB ihrem
Ritus ein Pferd und einen Menschen geopfert hatten (quod
compertum habuerit, equo atque homine suo ritu inmolatis)
und unter dem Schein des Friedens sein Heer angreifen
wollten.’® Diese Nachrichten von Pferde- und Menschen-
opfern betreffen zwar die Lusitanier, diese weisen aber
enge kulturelle und religiose Berithrungen mit den Kelten
auf. AufschluBreich ist jedenfalls — sowohl beim lusitani-
schen Menschenopfer als auch beim von Polybios beschrie-
benen Pferdeopfer — das divinatorische Element, welches
seine ndchste Parallele im gallischen Bereich hat.>' So
berichtet Poseidonios (FGrHist 87 F 116 = Diod. 5, 31,3
[20 T 13]) von der dortigen Sitte, einem Menschen ein
Messer an einer Stelle tiber dem Zwerchfell in den Leib zu

stolen und aus der Art des Falles (¢x tig Ttdoemg), den
Zuckungen der Glieder und dem Fluf} des Blutes die Zu-
kunft zu deuten. Wenn auch auBer fiir die Lusitanier litera-
rische Belege fiir Pferdeopfer bei den Kelten duB3erst selten
sind,*” besteht aufgrund der archédologischen Funde iiber
deren Existenz nicht der geringste Zweifel.’” Belegt sind
solche unter anderem in Vertault (dép. Cote-d’Or, Burgund)
und in der Byc¢i Skala (Stierfelshohle, 15 km nérdl. von
Briinn), um nur zwei Beispiele zu nennen.>* Es wiirde hier
zu weit fithren, auf die enorme Bedeutung des Pferdes in
der keltischen (oder gar der indogermanischen) Kultur und
Religion einzugehen.’® Abschlieend sei nur gesagt, dafl
Polybios einen wertvollen Hinweis auf einen mit dem
Krieg in Zusammenhang stehenden divinatorischen Pfer-
deopferritus liefert, der aller Wahrscheinlichkeit nach auch
fiir die Kelten in Anspruch genommen werden darf.

16 T 12 Polybios #Zist. 21, 38,1-7

IV p. 75,1-20 BUTTNER-WoOBST =11 p. 261,11 — 262,3 NACHSTADT — SIEVEKING — TITCHENER:

Xwopdpov 8¢ cvvéPn v "Optidyovtog oiypudAw®Tov
YEVEGHOL PETOL TOV BAL®DV YLVOLK®V, 0T Popoiot kol
I'véuog eviknooav péyn tovg év 'Aciq T'oldtog. (2) 6
3¢ LoPav adTNV ToElopy0g EXPNOATO TH TOXN OTPUTLM -
TIKOG Kol Kathoyvvev. (3) fv & Gpa kol Tpog ndovny

3% Fiir die Praxis von den Menschenopfern auf der iberischen
Halbinsel s. auch Plut. quaest. Romanae 83 [*]: Er berichtet
tiber die Bletonenses im Gebiet der Vettones.

GARrcia QUINTELA (1992) 345, Marco SiMON (1998) 90. Zum

divinatorischen Opfer s. BRunaux (1996) 127-129.

392 S. dazu den Index von ZwicKER 336 s. v. equi, cantherii colun-
tur, immolantur, der fiir Pferdeopfer auf folgende vier Stellen
verweist: Servius auctus ad Verg. Georg. 1,12 [*], Commenta
Bernensia ad Lucan. 1,451 [*], Flor. 2,26 =4, 12,15 f. [*] und
Girald. Camb. topographia Hibernica 3, 25 [*]. Von diesen vier
Zeugnissen ist das des Servius auctus unbrauchbar, weil dort
von [llyrici die Rede ist (s. dazu die Rez. von ZWICKER von
Wolfgang Krausk, Theologische Literaturzeitung 60 (1935)
44). Auch die Nachricht bei Florus sollte (noch anders CLEMEN
(1941/42) 135 + A. 1) nicht als Beleg fiir ein Pferdeopfer bei
den Kelten herangezogen werden, auch wenn es inhaltlich dem
Polybioszeugnis am néchsten steht. Dort wird zum Jahr 29
v. Chr. von einem vor der Schlacht praktizierten Pferdeopfer
bei den Moesi berichtet, allerdings wird dieses Volk heute
allgemein nicht mehr fiir keltisch, sondern fiir thrakisch gehal-
ten; s. dazu den Kommentar zur Stelle. In den Commenta
Bernensia erfahren wir von den Galli, daf3 sie Pferde, Sklaven

o
3

und viel Hausrat mit ihren Toten verbrennen (equos servosque
et multam suppellectilem conburant). Diese interessante Nach-

Als die Romer und Gnaeus die Galater in Asien in einer
Schlacht besiegt hatten, kam zusammen mit den anderen
Frauen Chiomara, die Gattin des Ortiagon, in Gefangen-
schaft. (2) Der Centurio, der sie bekam, nahm die Gelegen-
heit in Soldatenart wahr und schédndete sie. (3) Er war

richt gehort allerdings in den Bereich der Begribnisbrauche.

Ebenfalls eine vollige andere Funktion erfiillte das Stutenopfer

bei der Konigsinauguration in Ulster, wie es uns Giraldus

Cambrensis iiberliefert.

MaIer (1994) 267: ,,Die Bedeutung der P[ferde] fiir den Kult

bezeugt bereits die iiberaus hiufige Verwendung als Opfertier.

Vereinzelt ist auch die Sitte belegt, P[ferde] zu bestatten oder

einem vornehmen Toten mit ins Grab zu geben.*

HarrnER (1995) 32, BirknaN (1997) 776 £, 801. — Fiir Pferde-

knochenfunde aus Ribemont s. MeNieL (1987) 139—141. Inter-

essant ist, dafl nach MeNIEL (1992) 141 fiir Gallien kein Fall
von Verzehr eines Pferdes in kultischem Zusammenhang be-
zeugt ist, obwohl Pferdefleisch ansonsten durchaus gegessen
wurde. Das deutet darauf hin, daB3 die Tiere als ganze der

Gottheit dargebracht wurden und nicht Bestandteil von rituel-

len Opfermihlern waren. S. dazu auch Marco SiMON (1998)

96, BirkHAN (1997) 1080.

05 S. dazu W. Koppers, Pferdeopfer und Pferdekult der Indoger-
manen (Wiener Beitrdge zur Kulturgeschichte und Linguistik
4), Wien 1936 und die Sammelbinde von HANSEL — ZIMMER
(1994) und Sioned Davies — Nerys Ann Jones (Hgg.) The
Horse in Celtic Culture: Medieval Welsh Perspectives, Cardiff
1997.
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Polybios 29

KOl OpyOpLov ApoBNg Kol GKpotng Gvepwmog, NTTNin
& Opmg VIO THG GLAUPYLPLOG, KOL YPLGLOL GLYVOD
SloporoynBévTog VIEP THG YLVALKOG AYEV CDTHV GO~
AVTPOO®V, TOTOHOD TLVOG €V HECH dlelpyovTog. (4) ig
8¢ droPavteg ol Toldton 1O XPLOLOV EdOKAV OLDTR KO
noperbppovov v Xiopdpov, N HEV ATO VEOLHLOTOG
mpocetagev €vi molool TOV Popoilov domaldpevov
QDTN KO LAOPPOVOVUEVOV, (5) EKELVOL O TELGOEVTOG
KOl TNV KEQUATNY GATOKOYOVTOS, OPUUEVT KoL TEPL-
oteiloca Tolg KOATOLG amélavvey. (6) dg & NABe TPOG
TOV &vdpo Kol TNV KEPOANY aDT® TPoOBaAev, EKELVOL
Bovpdioavtog kol elmdvtog ,,0 YOvoL, KaAOV 1 TioTic,
Lvole, glmev A0 kGAAov Evar povov RV épol
cvyyeyevnunvove. (7) todtn pev TToAOBLog enot it
AOY®V €V Zapdect YeEVOIEVOS BOVULACHL TO TE POVNILAL
KOl TNV GOVEGLV.

Dieses Polybiosfragment ist in Plutarchs Schrift mulier-
um virtutes tiberliefert, und zwar als eine der insgesamt 27
Geschichten, in denen Plutarch Beispiele von herausragen-
der weiblicher Tugend anfiihrt. Die Zuweisung an den
Megalopoliten beruht nicht nur auf den Worten Plutarchs,
sondern erfihrt seine zusétzliche Bestdtigung durch die
sehr dhnliche Paralleliiberlieferung bei Livius (38, 24 [*]),
der hierfiir erwiesenermaflen ebenfalls auf Polybios be-
ruht.>” Direkt oder indirekt von Livius abhingig sind die
anderen Bezeugungen fiir diese Geschichte bei spéteren
lateinischen Autoren.>* Von all diesen Berichten hat Johan-
nes ZwICKER unverstidndlicherweise nur jenen des Valerius
Maximus (und den seines Epitomators Iulius Paris) in sei-
ne Sammlung aufgenommen.’” Ich halte es jedoch fiir
opportun, alle Versionen anzufiihren; und gerade Polybios,
den Urheber dieser Uberlieferung sollte man nicht iiberge-
hen. Die hier erzéhlte Episode gehort in die Zeit des romi-
schen Feldzuges gegen die kleinasiatischen Galater unter

o

% Ubersetzung in Anlehnung an Hans DREXLER, Polybios. Ge-
schichte, Ziirich-Stuttgart 1963, 11 1043 f.

397 Wie fiir den ganzen Bericht {iber den Feldzug des Cn. Manlius

Vulso gegen die Galater im Jahr 189 v. Chr. Zur vorliegenden

Stelle s. auch STADTER (1965) 108110, der iiber die geringfii-

gigen Unterschiede zwischen Polybios und Livius zu Recht

sagt, dies sei ,,not the effect of different sources, but of changes

in phrasing natural in the retelling of such anecdotes.*

Val. Max. 6, 1, ext. 2 [*], Flor. 1,27 =2, 11,6 [*], de viris ill.

55 [*], Iul. Paris 6, 1, ext. 2 [*].

ZwickER 44, obwohl er in der dortigen A. die anderen hier

genannten Stellen sehr wohl angibt.

510 Zu den historischen Ereignissen s. STAHELIN (1907) 54-56,

MiTcHELL (1993) I 23-25, BIrRkHAN (1997) 144 f., zum Konsul

s. Giuseppe ZteccHINI, Cn. Manlio Vulsone e I’inizio della

corruzione a Roma, in: Marta Sorp! (Hg.), Politica e religione
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ungebildet und hemmungslos in Wollust und Habgier;
schlieBlich wurde er dennoch von der Habgier bezwungen.
Fiir viel Gold schloB er ein Ubereinkommen beziiglich der
Frau und fiihrte sie (fort), um sie freizulassen. Ein Fluf} lag
in der Mitte. (4) Die Galater kamen hertiber, lieferten das
Gold ab und nahmen Chiomara in Empfang. Sie aber befahl
einem von ihnen durch einen Wink, den Rémer, der sich
zartlich und freundlich von ihr verabschiedete, zu téten. (5)
Jener gehorchte und schlug dem Centurio den Kopf ab. Sie
hob ihn auf, barg ihn unter ihrem Gewand und ritt davon.
(6) Als sie zu ihrem Mann kam und ihm den Kopf vor die
FiiBe warf, sagte dieser voll Staunen: ,,Frau, etwas Edles
ist die Treue.“ Sie antwortete: ,,Ja, aber edler ist, dafl nur
einer lebt, der mit mir geschlafen hat.“ (7) Mit dieser Frau,
sagt Polybios, habe er selbst in Sardes gesprochen und ihre
stolze Gesinnung und Klugheit bewundert.>*

dem Konsul Cn. Manlius Vulso.’'® Nach der Schlacht am
mons Olympus 189 v. Chr. geriet Chiomara,>! die Frau von
Ortiagon,>? dem Tetrarchen der Tolistobogii, in rémische
Kriegsgefangenschaft. Der zu ihrer Bewachung abgestellte
Zenturio schindete sie und als die Habgier tiber die Wollust
obsiegte, erklérte er sich bereit, Chiomara gegen ein hohes
Losegeld freizulassen. Bei dessen Ubergabe wird dem
Zenturio auf einen Wink Chiomaras von einem ihrer
Landsleute der Kopf abgeschlagen. Den abgetrennten Kopf
soll sie ihrem Mann vor die Fiile geworfen und ihre Tat
damit erkldrt haben, daf3 nur einer leben diirfe, der mit ihr
geschlafen habe. Plutarch zufolge soll Polybios selbst mit
Chiomara in Sardes gesprochen haben, wohl einige Jahre
nach den hier geschilderten Ereignissen und nach Ortia-
gons Tod (184 v. Chr.?).>"3 Die Erhaltung dieser Anekdote
verdanken wir dem Umstand, daf3 sie sich hervorragend fiir
Plutarchs Zweck, ndmlich der Illustration weiblicher Tu-
gendhaftigkeit in Extremsituationen, eignete. Heldentaten

nel primo scontro tra Roma e 1’Oriente (= Contributi
dell’Istituto di storia antica 8), Mailand 1982, 159-178.
Zu ihrem Namen s. HoLpeR I 1006 f., WEISGERBER (1931b) 174,
ScumipT (1957) 171, Evans (1967) 225, BirkHaN (1970) 71,
275, FrReemaN (2001b) 38.
So lautet die sicher richtige Namensform bei Polybios, die
durch eine Is. aus Telmessos bestétigt wird. Bei Livius und
seinen Adepten findet sich die falsche Form Orgiagon, was
leicht als Verschreibung aus dem griechischen Original zu er-
kldren ist (OPTIATON versus OPTIATON); zumal Livius an
anderer Stelle (38, 19,2) die richtige Namensform hat; s. dazu
STADTER (1965) 109 + A. 276, MitcHELL (1993) 1 24 + AA.
132, 138 (mit weiterer Lit. zur Is. aus Telmessos), DELAMARRE
(2001) 206 = (2003) 244 und FreEmaN (2001b) 59 f.
313§, dazu StaptER (1965) 109 f., der sich hier auf eine dltere
Theorie von Hendrick van GELDER, Galatarum res in Graecia
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100 Die Religion der Kelten in den antiken literarischen Zeugnissen

dhnlichen Zuschnitts werden auch iiber andere Keltinnen
berichtet und faszinierten gleichermaflen Griechen und
Romer.*' Trotz der offensichtlich narrativen Ausgestaltung
enthilt die Erzdhlung jedoch sicher einen historischen
Kern.’" Als genuin keltisches Verhalten muf3 in jedem Fall
das Abschlagen des Kopfes erachtet werden. Nicht nur
Polybios berichtet uns hieriiber an anderen Stellen, sondern

et Asia gestae usque ad medium secundum saeculum a. Chr.,
Diss. Amsterdam 1888, 258 stiitzt. Chiomara kann sich dem-
nach niemals freiwillig in Sardes aufgehalten haben, da diese
Stadt eine pergamenische Siedlung war, Ortiagon aber gegen
die Pergamener gekdmpft hat. Er wurde 184 v. Chr. von Eu-
menes geschlagen und starb vermutlich bei dieser Gelegenheit,
denn danach berichten die Quellen nichts mehr von ihm. Chio-
mara war nach der Niederlage als Gefangene oder Geisel in
Sardes interniert, wo sie Polybios kennenlernte. Auch STAHELIN
(1907) 62 + A. 1 referiert diese Ansicht von van GELDER, ohne
jedoch eine Entscheidung zu treffen. Fouron (2000/01) 11 62 f.
datiert Polybios’ Aufenthalt in Sardes ins Jahr 189 v. Chr., ohne
jedoch auf die Forschungsproblematik einzugehen.

Vgl. die Episode iiber Kamma, die Frau des Galatertetrarchen
Sinatos, bei Plut. mul. virt. 20 [*] und Amatorius 22 [*], Po-
lyain. strat. 8, 39 [*], oder das Verhalten der britannischen
Kéniginnen Boudica (Tac. ann. 14, 31; 35; 37, Agr. 16 und
Cass. Dio 62, 3) und Cartimandua (Tac. ann. 12, 36; 40, hist.
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die Sitte der tétes coupées gilt allgemein als ein Charakte-
ristikum dieses Volkes und ist auch sonst bestens belegt.>'¢
In dieser Anekdote ist zwar die Rache fiir verletzte Keusch-
heit das ausschlaggebende Motiv fiir das Kopfabhacken,
dennoch entspricht das Verhalten Chiomaras dem eines
keltisches Kriegers, flir den das Abschlagen des feindlichen
Hauptes eine eminent rituelle Geste darstellte.’!’

3, 45). Gleichsam ein Spiegelbild der Chiomarageschichte ist
die Erzdhlung von der Milesierin Herippe bei Parthen. narr.
amat. 8 [21 T 1], s. dazu spez. A. 932.
315 Tch vermag allerdings RankiN (1996) 247 nicht zu folgen,
wenn er iiber das Gesprich zwischen Chiomara und Ortiagon
schreibt: ,,Plutarch gives us a snatch of conversation between
the couple, which for its brevity and directness could easily
come from the Tain Bé Cualgne [sic!] or some other Irish
saga.” und 247 f.: ,,We might almost suppose that this verbal
exchange preserved genuine, gnomic, Celtic idiom.” — Das
Gespréch der beiden in dieser Form geht mit Sicherheit auf das
Konto des Polybios.
Pol. 2, 28,10 [16 T 2], 3, 67,2 f. [16 T 8]. Zum Schédelkult
bei den Kelten siehe den ausfiihrlichen Kommentar zu Poseid.
FGrHist 87 F 116 = Diod. 5, 29,3-5 [20 T 11], wo in A. 814
alle einschlégigen Textstellen zusammengestellt sind.
317°S. dazu BERGER (1992) 116 f. und Fouron (2000/01) 1 347 f.

51

>



101

17. CN. GELLIUS

17 T1 Cn. Gellius annales lib. 33 F 26 PETER

F 26 PeTer, HRR I p. 173,15-17 = F 27 CHaSSIGNET = F 27 BEck — WALTER = Charisius I p. 55 KEiL = p. 69,57 BARWICK

— KUHNERT = ZWICKER 12:

huius nominativus est hoc os, quamvis Gellius libro
XXXITII dixerit: [...] calvariaeque eius ipsum ossum expur-
garunt inauraveruntque.

Uber die Person des Cn. Gellius®® sind wir nur sehr
mangelhaft unterrichtet. Er war jedenfalls Verfasser von
annales, die von der Griindung Roms bis mindestens zum
Jahr 146 v. Chr. reichten. Gellius diirfte ein Vorldufer der
jingeren Annalistik gewesen sein und die Abfassung seiner
Geschichte wird in die Zeit zwischen 120 und 100 v. Chr.
gesetzt.’”” Das Werk, das nur in Fragmenten erhalten ist,
mul sehr breit angelegt gewesen sein, wie man auch dem
vorliegenden Zeugnis entnehmen kann. Es stammt aus dem
33. Buch und gehért ins Jahr 216 (oder 215) v. Chr. Uber-
liefert ist es in der ars grammatica des im 4. Jh. n. Chr.
lebenden Flavius Sosipater Charisius,” und zwar lediglich
als ein Beleg fiir die Verwendung des masc. Acc. ossum
statt des sonst iiblichen os (Acc.) zu os, ossis n. ,Knochen®.
Aus genau demselben Grund ist die Stelle zwei Jahrhun-

318 Zu Leben und Werk des Cn. Gellius s. Friedrich MUNZER,
Gellius (Nr. 4), RE VIL.1 (1910) 998-1000, Hans Georg Gun-
pEL, Gellius (Nr. 1.2), KIP II (1979) 726, Martine CHASSIGNET,
L’annalistique romaine II. L’annalistique moyenne (fragments)
(Les Belles Lettres), Paris 1999, xlix—liv und Hans Beck —
Uwe WALTER, Die frithromischen Historiker 1. Von Fabius
Pictor bis Cn. Gellius, Darmstadt 2001, 347 f., Werner SUER-
BaUM, Cn. Gellius, in: HLL 1 (2002) § 166.2, 429 f. mit wei-
terer Literatur.

519 ZWICKERS ,,ca. 150 a. Chr. n. scripsit” ist jedenfalls zu hoch
angesetzt. Etwas zu spét setzt andererseits DE VRIES (1960a) 13

Dessen Nominativ ist hoc os ,der Knochen‘, dennoch sagt
Gellius im 33. Buch: [...] und selbst den Knochen seines
Schédels haben sie gereinigt und vergoldet.

derte spater auch in der institutio de arte grammatica des
Priscianus tberliefert. Das dortige Zitat aus Gellius ent-
spricht demjenigen bei Charisius, allerdings gibt Priscianus
das 30. Buch als Quelle an.”*' Der Kontext des Fragments
bliebe fiir uns kryptisch, hdtten wir nicht die parallele
Uberlieferung bei Livius (23, 24,11 f. [*] s. dort ausfiihr-
licher). Diesem zufolge fiel der Praetor L. Postumius Albi-
nus Ende 216 v. Chr. oder Anfang 215 im Kampf gegen die
Boier, die dem toten Gegner den Kopf abschnitten, diesen
in ihr Heiligtum tiberfiihrten, wo sie ihn reinigten, mit Gold
verzierten (auro caelavere) und als heiliges Gefal3 (sacrum
vas) fiir Libationen bei Ritualen beniitzten. Von der Ver-
wendung von Schideln als Trinkgefd3e berichten auch
Silius Italicus fiir die Kelten (Pun. 13,482 f. [*]), und im
Fall der Skordisker wird diese Vorstellung geradezu ein

die Nachricht an: ,,Aus derselben Zeit wie Poseidonios — also
vom Anfang des letzten vorchristlichen Jahrhunderts ...

Zu ihm s. W. StrzeLEck1, Charisius (3.), KIP 1 (1979) 1134 f.
Prisc. inst. gramm. 7, 37 p. 318,3—5 HErTz: in ,0s‘ correptam
unum Latinum neutrum ,hoc os // huius ossis ', quod etiam ,hoc

ossum "’ antiqui protulerunt. Gellius libro XXX: calvariaeque

52
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eius ipsum ossum expurgarunt inauraveruntque. An anderer
Stelle wiederholt Charisius (I p. 139 KeiL =p. 176 Barwick
— KonnEerT) das Gelliuszitat.
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literarisches  Wandermotiv.’?> Mit dem Gelliusfragment fiir die keltische Sitte, den gefallenen Feinden den Kopf
besitzen wir nach den Zeugnissen bei Polybios (2, 28,10  abzuschlagen.’?
[16 T 2],3,67,3[16 T 8]) den iltesten literarischen Beleg

522 So berichten hiertiber Florus 1, 39 = 3, 4,1-3 [*], Festus brev. coupées von ReEmacH, A. (1913), LamBrecHTs (1954a) und
9,1 [*], Amm. Marc. 27, 4,4 [*], Oros. 5, 23,18 [*] und die FrenkING (2000) dieses Testimonium nicht einmal erwahnt
Historia miscella 6,3 [*]. wird, ist mir unerklarlich.

323 Zu vorliegender Stelle s. auch Zeccumi (1984a) 36 A. 24.
Warum in den monographischen Darstellungen zu den tétes
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18. AUCTOR AD NICOMEDEM REGEM

18 T1 Auctor ad Nicomedem regem periplus Europae 183—187

GGM I p. 202 = Zwicker 13:

xpdvtor 8¢ Kehtol tolg €0ec1y ‘EAANVIKOILG,
€xovteg oikeldtata npog TV EAAGS

S1a TOg VTOBOY UG TAV EMEEVOVIEVOV.

GUV HOVOLKR & Byovot TG EkKANGLag,
InAodvteg aDTNV NUEPDCEWDG XOPLV.

Vorliegende Verse entstammen aus einer anonymen
nepnynoig, die in den Anfangen der Forschung ohne Ge-
wihr Skymnos von Chios zugeschrieben wurde, der zu
Beginn des 2. Jh.s v. Chr. ebenfalls eine Kiistenbeschrei-
bung verfafite, allerdings in Prosa. Obwohl diese Zuord-
nung an Skymnos heute als falsch zuriickgewiesen wird,
zitiert man dieses Lehrgedicht nach wie vor in irrefithren-
der Weise unter dem Namen Pseudo-Skymnos.”* Die in
iambischen Trimetern verfafite periegesis wurde jedoch

524 Meiner Ansicht nach sagt DuvaL (1971) 228 zu Recht: ,La
dénomination «Pseudo-Scymnosy, devenue traditionnelle, est
désormais périmée.“ Aubrey DiLLEr, The Authors Named
Pausanias, TAPhA 86 (1955) 268-279 hat den Vorschlag ge-
macht, vom auctor ad Nicomedem regem zu sprechen. Dazu
meinte Didier MarcotTE, Géographes grecs I. Introduction
générale, Ps.-Scymnos (Les Belles Lettres), Paris 2000, 2
jiingst, dal3 ,,le titre n’a pas connu la fortune qu’il aurait méri-
tée.“ Aus diesem Grund ziche ich es vor, das Testimonium
nicht unter dem Namen des Pseudo-Skymnos zu fiihren, wie
es noch bei ZWICKER, aber auch in jiingeren Arbeiten, wie
TierNEY (1959/60) 195, FREEMAN (1994a) 107, DoBEscH (1995)
30 f., Marco SiMoN (2000) 126, RuGGert (2000) 67 f., MAIER
(2001a) 151, FreemaN (2002) 29 der Fall ist.

23 Zu der hier angeschnittenen Diskussion s. DILLER, a.a.O.
268-279, Frangois LAsserrE, Skymnos (2.), KIP V (1979) 240
und jetzt ausfiihrlich MarcottE, a.a.0. 7-16. DuvaL (1971)

Die Kelten gebrauchen die griechischen Sitten,

sind Hellas aufs freundlichste gesinnt

durch die Bewirtungen von Gastfreunden.

Die Ooffentlichen Versammlungen veranstalten sie mit
Musik, deren beruhigenden Effekt sie bewundern.

einem Konig Nikomedes von Bithynien gewidmet, womit
hochstwahrscheinlich Nikomedes 11. Epiphanes (149 — ca.
127 v. Chr.) oder dessen Sohn Nikomedes III. Euergetes
(ca. 127-94 v. Chr.) gemeint ist.*> Das Gedicht datiert man
an das Ende des 2. Jh.s v. Chr., hochstwahrscheinlich noch
vor 110 v. Chr.>*® Von den erhaltenen Partien des Lehrge-
dichts beschreiben die ersten 874 Verse Europa, dann
Asien, wovon jedoch der GroBteil verloren ist. Dafl Epho-
ros von Kyme eine der Hauptquellen ist, dariiber besteht in

228 sagt irrefithrenderweise von der periegesis: ,,... dédiée au
roi Nicomede de Bithynie (vraisamblement Nicomeéde II, —
149 - — 94; ...*“; jedoch regierten in dieser Zeitspanne sowohl
Nikomedes II. Epiphanes als auch sein Sohn Nikomedes III.
Euergetes.

Uberholt sind die Datierungen bei DiNan (1911) 48 f.: ... its
date may be fixed at about the time Ephorus wrote, and prior
to the publication of the work of Pytheas®; aber auch bei HaTT
(1984) 79: III¢ siecle av. J.-C.*, der sich noch auf Cougny —
LEBEGUE (1986-93) = (1878) I 25 stiitzt. Und noch jlingst ist
bei RANKIN (1996) 42 von einem ,,anonymous Periplus of the
fourth century BC* die Rede. — ZwickEer 13 datiert den Verfas-
ser der periegesis mit ,,ca. 100 a. Chr. n. scripsit® und stellt das
Zeugnis hinter Artemidoros [19]. Aufgrund der heute iiblichen
chronologischen Einordnung vertausche ich in meiner Samm-
lung die Positionen der beiden Autoren.

521

=
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der Forschung Einigkeit. So diirfte aller Wahrscheinlichkeit
nach auch die obige Stelle auf ephorischem Material basie-
ren.”?’

Diese Annahme stiitzt sich vor allem auf die Tatsache,
dal hier wie bei Ephoros die Kelten als ausgesprochene
Philhellenen charakterisiert werden. Der Inhalt der Verse
183—185 erinnert stark an die von Ephoros geschilderte
Griechenfreundschaft (FGrHist 70 F 131 = Strab. Geogr. 4,
4,6 [4 T 1]). Ein solches, durchwegs barbarenfreundliches
Keltenbild war nach dem Galatereinfall in Griechenland
und auch noch zu Lebzeiten des anonymen Periegeten
schlichtweg nicht mehr denkbar.’?® Fiir die keltische Reli-
gion jedoch ist die Stelle vor allem wegen der Verse 186 f.
von Interesse. Hier ist von den o6ffentlichen Versammlun-
gen der Kelten die Rede, bei denen Musik des beruhigen-
den Effekts wegen (obtnv Nuepdoens ydpiv) eingesetzt
wurde. Auch dies ist ,,eine fiir ,Barbaren besonders ehren-
volle Zuschreibung, die dem griechenfreundlichen Bild
entspricht und ein gewisses Mall an Kultur voraussetzt

327 FREEMAN (1994a) 107, DoBesch (1995) 30 f., ANTONELLI (1998)
94, RuGGert (2000) 67 f., Maier (2001a) 151. Freilich ist
Ephoros nicht die einzige Quelle, s. dazu Kocu (1979) 393:
,,Es ist nach wie vor eine ungeldste, moglicherweise eine nicht
zu losende Frage, aus welcher Vielzahl von Vorlagen und mit
welchen Brechungen der sogenannte Pseudoskymnos seine
Periegese kompilierte. Fraglos war Ephoros darunter.”

528 S, dazu Hatr (1984) 79, DoBEescH (1995) 30 f., MARCO SIMON
(2000) 126 f.

52 Dosesch (1995) 31.

330 S0 u. a. Zwicker 13 adn., der zu diesen Versen anmerkt: ,,Qui-
bus verbis bardi alludi videntur.” — Vgl. auch Dotrtin (1915)
264.

(auch in griechischen Augen).““? Man hat gelegentlich
vermutet, da} fiir diese Musik die keltischen Barden zu-
stindig gewesen sein koénnten.”® Durch Poseidonios
(FGrHist 87 F 116 = Diod. 5, 31,5 [20 T 13]) wissen wir
niamlich, dall neben der Aktivitdt der Druiden die Gesénge
der Barden ganze Heere zum Stehen bringen konnten. An
dieser Stelle ist aber auch ausdriicklich davon die Rede, dal3
sich beider Wirken nicht auf den Krieg beschrinkte, son-
dern auch in Friedenszeiten zur Anwendung kam (o0
pévov & €v talg eipnvikalg ypetong, AAAO Kol KOTO
100G moAEROVG). Es ist also nicht unwahrscheinlich, wie
Philip Mitchell FREEMAN sagte, ,,that bards served a similar,
though more routine, function at assemblies, as promoters
of order and peace. If so, Pseudo-Scymnus has preserved
one of the earliest references to the role of the poet in the
Celtic tradition.*>*! Allerdings muf} diese Vermutung, so
ansprechend sie auch sein mag, hypothetisch bleiben, da
die sehr knappe Formulierung des Periegeten sichere
Schliisse nicht zulaBt.*

331 FREEMAN (1994a) 108, s. auch FREEMAN (1994b) 214, FREEMAN
(2002) 29.

532 Allzu kiihn erscheinen mir die SchluBfolgerungen, die KRAUSE
(1936) 14 aus diesem Testimonium zieht: ,,Diese Formulierung
klingt zwar echt griechisch, trifft aber sachlich doch das Wesen
oder einen Wesenszug keltischer Musik: Sie soll durch ihre
asthetische Wirkung die Nerven der Horer entspannen, die
Horer in einen Zustand seelischer Harmonie und Friedfertig-
keit versetzen. Auch diese Funktion der Musik ist letztlich
magisch; es ist jedoch eine andere Seite der Magie und eine
andere Verwendungsart der Musik, indem sie gewissermalfien
nur mittelbar magisch wirkt, nicht im Dienst eines unmittelbar
magischen Brauches steht.*
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19. ARTEMIDOROS AUS EPHESOS

333 zdhlt zu jenen

Der in Ephesos geborene Artemidoros
spathellenistischen Wissenschaftlern, deren Bedeutung
leider nur mehr vage zu erahnen ist. Bekannt ist, dafl er an
einer Gesandtschaft im Auftrag seiner Vaterstadt nach Rom
teilnahm. Dariiber hinaus absolvierte er aber eigene For-
schungsreisen, die zumeist um das Jahr 100 v. Chr. ange-
setzt werden, in weite Teile der Oikumene. Die Ergebnisse
seiner personlichen auf Autopsie beruhenden Beobachtun-
gen und Studien vereinigte er in einer elf Biicher umfas-
senden Geographie (Tewypogpovpeva), deren Inhalt und
Aufbau nur mehr durch Zitate bei spiteren Autoren (wie
Strabon und Stephanos von Byzanz) und die im beginnen-
den 5. Jh. n. Chr. verfaite Epitome des Markianos von

19T1I[F?]

p. 169,17 - 170,9; 170,27 — 171,5 ALY = ZWICKER 12:

avoroBovieg d¢ Aéympev tor ko® E€xooto, Amo ToD Tepod
axpotnplov épEdpevot. To0To § £€0TL TO dVTIKAOTATOV 0V THG
EOpOTNG povov, GAAG kol THG OlkOVHEVNG GmAong onpelov:
TEPALTOVTOLL PLEV YO VTO TV SVETV NTELPWV ) OTKOVUEVT TTPOG
d0owv, 1oilg 1€ TG EVpOTNG dKkpolg kol TOlg TPMTOLG THG
APONG, BV T puev “IBnpeg Exovot, Ta & Mawpodoiot. Tpodyet
3¢ 1o IBnpika Goov (LAlolg Kol TEVToKooiolg 6Tadiolg Kot
70 AEXOEV AKPOTNPLOV. KoL O Kol TV Tpooey T ToOT® Y Mhpoy
R Aotivy eovii kalodor Kobdveov oefiva onpoively Bovdod-

3 Zu seinem Leben und Werk s. H. BERGER, Artemidoros (27.),
REII.1 (1895) 1329 f., NorDEN (1923) 467,476 + A. 1, DuvaL
(1971) 239241, Lesky (1971) 881, 888, Hans GARTNER, Arte-
midoros (1.), KIPI(1979) 617, ALonso-NUNEZ (1980) 255-259
(mit weiterer &lterer Literatur), FREEMAN (1994a) 105 f., En-
GELs (1999) 220-223, PerEz ViLATELA (2000a) 31 f. und aus-
fithrlicher G. Hagenow, Untersuchungen zu Artemidors Geo-
graphie des Westens, Diss. Gottingen 1932.

Herakleia®* faB3bar ist. Demnach waren Artemidoros’ T'e®-
ypogpobpeva in der Art eines Periplus angelegt, gingen
aber iiber eine reine Kiistenbeschreibung hinaus, da sie
auch ethnographische Notizen enthielten. Speziell in der
Erforschung der iberischen Halbinsel diirfte er Neuland
betreten haben und fiir diesen Bereich ist er nach José
Miguel ALonso-NUREZ ,,la figure la plus importante entre
Polybe et Posidonius, méme s’il n’a pas la classe de ces
deux auteurs.“s* Jedenfalls zahlt Artemidoros mit seiner
Schilderung des keltischen Westens zu den unmittelbaren
Vorgdngern von Poseidonios, der ihn nicht nur gelesen,
sondern auch ausfiihrlich zitiert und dabei gerne kritisiert

hat, wie die bei Strabon erhaltenen Zeugnisse belegen.>3

Artemidoros F 13 + F 12 Hacenow = Strab. Geogr. 3, 1,4 f.

Die Sache [= Beschreibung Iberiens] nun aufnehmend, wollen wir
es im einzelnen beschreiben, beginnend beim Heiligen Vorgebir-
ge. Dieses ist der westlichste Punkt nicht nur Europas, sondern
der ganzen bewohnten Erde. Tatsdchlich wird die bewohnte Erde
gegen Westen von zwei Kontinenten begrenzt, den Vorgebirgen
Europas und den duBlersten Libyens, von denen jene die Iberer,
diese die Maurusier innehaben. Jedoch laufen die iberischen Ge-
stade an dem genannten Vorgebirge etwa 1500 Stadien weiter vor;
und daher nennt man auch das an diesem hingende Land in der

3% Verfasser einer émitopn t@v €vdeko ThHg “ApTEULEOPOL TOD
Egectov Tewypoeiog BPriwv, in zwei Blchern (GGM 1
574-576), von der aber ebenfalls nur Fragmente erhalten sind.
Zu ihm s. DuvaL (1971) 652 f., Lesky (1971) 993, Francois
Lasserre, Marcianus (9.), KIP III (1979) 996 f., ALonso-NUNEZ
(1980) 256.

335 ALonso-NUREZ (1980) 259.

53¢ S, dazu auch NorpeN (1923) 467, MaLitz (1983) 97 A. 5; 171,
RuGGert (2000) 45 A. 53; 72.
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pevol. a0TO 8¢ TO BKPOV KOl TPOMEMTOKOG €1G TNV
0dlattay  "Aptepidmpog  eikalel mwAol yEVOREVOG,
oNoly, &€V 1® TOmE, TPOCAUpUPavVELY B¢ 1@ CYNHOTL
vnoidia tplol, TO pev EUPBorov TaELY €xov, To 8¢ EmmTL-
dav, gpoppovg Exovta petpiovg. Hpokiéovg (8 01)o’
tepov €vtadBa deikvoucBor — wyeboaobor &8¢ ToVTO
“Egopov — obte Popov, obt GAlov (tov) TdV Bedv,
AL ABOVG CLYKETCOOL TPETG T TETTAUPOG KOLTOL TTOA -
AOVG TOTOVG, 0VG VIO TV APLKVOVUEVMY GT[p]épecor
KOUTAL TL TATPLOV KO HETAPEPEGHNL GTTOVEOTOLNCAUEVOV*
00eLv & 0vK £lvor VORLILOV 008E vOKTOP EmBaively 10D
TOTMOV BE0VG PACKOVIOV KOTEXELV ODTOV €V TM TOTE
XPOV®, AAAL TOVG €M BEXV KOVTOG €V KOUN TANGLOV
VOKTEPEDELY, EIT EMPAALELY MUEPQG, VEMP EMLOEPOLE -
voug o1 TNy avudpiov. (5) todta pév odv obtwg Exelv
Eyxmpel, kail del motebeLy: G 8¢ TOlg MOAAOLG KOl Yvdoiotg
opotwg eipnkev, od mavv. [...] 6 8¢ ye "ApTepidmpog EKa-
TovtomAacilovd enot dvecBat TOV HALOV, KOl OOTIKOL

VOKTO KOTOAOUBAVELY. g pev 0Dy adtog £18e TodTO &V T
Tep® AKPOTNPL, 0VY VIOANTTEOV, TPOCEYOVTOG TH ATOPACEL
abtod €en yop VOkTop pndévo. EmPoivery, AoT 00dE
dvopévoy MAlov ovdelg v émPoivol, eimep €vVOLS N VOE
KOTOAOUBAVEL. AL 008 €V BAL® TOT® THG TAPWKEXUVITISOC
Kol yop 1o Tédelpo €mi 1@ dkeav®, kol Tooeddviog &vTi-
poptupel kol Aol TAsiovg>Y

Diese Stelle stammt aus Strabons Beschreibung Iberiens.
Nach einfiihrenden Kapiteln zu Gestalt, Umfang und Be-
schaffenheit des Landes widmet sich der Geograph den
einzelnen Regionen und beginnt seine Ausfithrungen im
duBersten Stidwesten der Halbinsel, beim heutigen Cabo
Séo Vicente an der Algarve, das in der Antike ,Heiliges
Vorgebirge® (sacrum promunturium, Tepov &KpOTNPLOV)
genannt und félschlicherweise fiir den westlichsten Punkt
Europas gehalten wurde.* In diesem Gebiet wohnten die
bereits von Avienus und Herodot erwéhnten Cynetes
(Kbvnteg), deren Name vermutlich spéter zu der falschen

37 Mit der unterschiedlichen SchriftgroBe versuche ich die ver-
schiedenen Straten des Textes deutlich zu machen, s. dazu
ausfiihrlicher den folgenden Kommentar.

338 In Wirklichkeit ist das der Cabo da Roca, westlich von Lissa-
bon. Das Heilige Vorgebirge nennen auch Pomp. Mela 3, 7,
Plin. nat. hist. 2, 242, 4, 115a, Ptol. geogr. 2, 5,2. Bei Avien.
ora marit. 201 heifit das Kap noch Cyneticum iugum. S. dazu
ScHULTEN (1922) 89, ScHuLTEN (1952) 135.

lateinischen Sprache cuneus, womit man die Keilgestalt bezeich-
nen will. Das weit ins Meer hinausragende Vorgebirge selbst
aber vergleicht Artemidoros, der, wie er sagt, an diesem Ort
war, mit einem Schiff und bemerkt, dall zur Bildung dieser
Gestalt drei kleine Inseln beitragen, von denen eine den
Platz des Schiffsschnabels und zwei, welche mittelméBige
Ankerplitze hitten, die Stelle der Sturmbalken einndhmen.
Aber weder ein Tempel des Herakles zeige sich hier (darin
habe Ephorus sich getduscht), noch ein Altar, auch nicht
von einem anderen der Goétter, sondern drei bis vier Steine
lagen an vielen Stellen beisammen, die von den Ankom-
menden nach viterlichem Brauch umgewendet und nach
verrichteter Libation woandershin getragen wiirden. Zu
opfern aber sei nicht erlaubt, auch nicht des Nachts den Ort
zu betreten, weil ihn, wie man sagt, die Gotter wahrend
dieser Zeit innehitten. Diejenigen, die zur Besichtigung
kommen, iibernachten in einem nahen Dorf und begeben
sich dann am Tag dorthin, und sie fithren des Wasserman-

gels wegen Wasser mit sich. (5) All das mag sich tatsdchlich
so verhalten, und man mufl es glauben. Was er aber im Einver-
nehmen mit den géngigen Versionen behauptet hat, keineswegs.
[...] Artemidoros dagegen behauptet, die Sonne gehe hun-
dertfach groBer unter, und die Nacht breche sofort herein.
Daf3 er das nun selbst am Heiligen Vorgebirge gesehen hat, ist
nicht anzunehmen, wenn man seine eigene Aussage beachtet. Er
sagt namlich, daf niemand das Heilige Vorgebirge bei Nacht be-
steige, und daraus folgt, dal es auch bei untergehender Sonne
niemand besteigt, wenn es richtig ist, daB3 die Nacht sofort herein-
bricht. Aber auch fiir keinen anderen Ort der Ozeankdiste trifft das
zu — denn Gades liegt ja auch am Ozean und Poseidonios und
viele andere bezeugen das Gegenteil.

und hier referierten volksetymologischen Erkldrung des
Landstriches vom lateinischen Wort cuneus ,Keil* Anlaf3
gegeben hat.”® Aller Wahrscheinlichkeit nach hat Strabon
auch diese Angabe seiner Hauptquelle Poseidonios ent-
nommen, der fiir diese Bemerkung wiederum auf einer
lateinischen Quelle beruhen diirfte.’* Hierauf folgt ein
langeres Zitat aus Artemidoros’ Geographie iiber einen
seltsamen dort praktizierten Ritus. Auch hierflir diirfte
Strabon aus Poseidonios geschopft haben, und zwar wohl
eher aus dem Ozeanbuch als aus den Historien.>*' Bereits
auf Artemidoros wird wohl die Kritik an der Behauptung

3% S. dazu Emil HUBNER, Cynetes, RE 1V.2 (1901) 1906-1908,
ScHULTEN (1952) 135 f.

340 So HUBNER, a.a.0. 1908 und Frangois LASSERRE, Strabon, Géo-
graphie II (Les Belles Lettres), Paris 1966, 185 A. 2, wo auch
davon abweichende Forschungsmeinungen zusammengefaf3t
sind.

341 LASSERRE, a.a.0. 24 A. 3, MANGAS — PLAcIDO (1994-1999) 11 B
645. Zu den Quellen Strabons fiir sein drittes Buch s. auch
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des Ephoros beziiglich eines dortigen Tempel des Herakles
(yeboaobor 8¢ 10010 "E@opov) zuriickgehen.’*? Artemi-
doros’ Bericht {liber das Ritual wird von Strabon (Poseido-
nios?) als nicht unglaubwiirdig beurteilt, ganz im Unter-
schied zu dessen Aussage tliber die Art des Sonnenunter-
gangs, die im Gefolge des Poseidonios als schlichtweg
falsch zuriickgewiesen wird. Da Artemidoros ja selbst be-
hauptet hat, da3 niemand das Heilige Vorgebirge bei Nacht
betreten diirfe, miisse er notgedrungen gelogen haben.
Denn wenn die Sonne an diesem Ort tatsdchlich schlagartig
unterzugehen pflegt, hitte er diese Beobachtung dort {iber-
haupt nicht machen kénnen. Der vorliegende Text bietet
also eine Reihe von Informationen unterschiedlicher Pro-
venienz, die in recht konfuser Weise zusammengestellt
sind. Vier chronologische Straten lassen sich jedenfalls
feststellen, namlich Ephoros, Artemidoros, Poseidonios
und schlieBlich Strabon selbst. Alles was nicht zu Artemi-
doros gehort, habe ich durch kleinere Schriftgrofe abge-
setzt.

Die Religionsgeschichte hat vor allem das seltsam an-
mutende Ritual auf dem Heiligen Vorgebirge interessiert.
Johannes Zwicker hat die Stelle jedenfalls in seine Samm-
lung aufgenommen. Seine Beweggriinde dafiir gibt er be-
dauerlicherweise nicht an, was mir im Fall dieses Testimo-
niums besonders unverstindlich ist, da der von ihm wie-
dergegebene Text selbst nicht den geringsten Hinweis
darauf gibt, daB es sich um eine keltische Zeremonie han-
delt. Allerdings setzte die intensivere wissenschaftliche
Beschiftigung mit dieser Uberlieferung erst nach der Pu-
blikation ZwickEers ein. Zu dessen Zeit hatte sich — soweit
ich sehe — lediglich José LEITE DE VASCONCELLOS im zweiten
Band seiner Religides da Lusitania damit auseinander-

Francesco TrRoTTA, Strabone Geografia. Iberia e Gallia: libri 111

e 1V, 2Mailand 2000, 13-18. — ScHULTEN (1952) 137 14t die

Frage, ob Strabon Artemidoros direkt oder indirekt iiber Posei-

donios beniitzt hat, offen.

Ephoros FGrHist 70 F 130.

Drei Inseln befinden sich dort, ndmlich Armagao, Caixado und

Leixdo (in den Schreibarten der Inselnamen variieren die An-

gaben in der Sekundirliteratur), von denen die erste und

grofte in der Mitte liegt und dem Schiffsschnabel entspricht,
die anderen zwei den Sturmbalken. Fiir eine Karte s. LEITE DE

VasconceLLos 11 216. Vgl. auch Schurten (1922) 89 f., BLAz-

QUEZ (1957b) 231, ScHULTEN (1952) 136, LASSERRE, a.a.0.

185f A. 4.

3% LEITE DE VASCONCELLOS II 205. Auch Adolf SCHULTEN besuchte
1930 den Ort und sah dort viele Steine, allerdings nicht aufge-
schichtet; vgl. ScruLTen (1952) 136, BLAzqQuez (1957b) 231,
LASSERRE, a.a.0. 186 A. 6, MaNGAS — PLAcIDO (1994-1999) 11
B 646 (mit Angabe einer Parallele bei Lykophr. Alex. 624—
629), PErEZ VILATELA (2000a) 33.
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gesetzt. Der portugiesische Gelehrte hatte das Cabo Séo
Vicente im Jahr 1894 besucht und konnte die Beschreibung
der Lokalitdt bei Artemidoros bestitigen. Und zwar nicht
nur dessen Vergleich der drei Inseln mit einem Schiff,>*
sondern auch die da und dort verstreuten Steinhaufen.
Diese wurden von den Einheimischen moledros genannt
und sie glaubten, dal wenn jemand einen Stein davon
entferne, dieser sich von selbst an den urspriinglichen Ort
zuriickwilzen wiirde.>** Als nachster hat dann Adolf ScHUL-
TEN die Artemidorosstelle kommentiert.** Fiir ihn handelt
es sich hierbei um einen Kult an den phonikischen Baal,
woflir er sich auf einige Verse der ora maritima des Avie-
nus stiitzt. Dort ist wenige Verse nach der Schilderung des
iugum Cyneticum (= promunturium sacrum) von einem
Fels, der ebenfalls dem Saturn heilig ist, die Rede.**® Auf-
grund des et ipsa ,ebenfalls’ nimmt er auch fiir das Cabo
Sao Vicente einen Kult des Saturnus (= Baal) an. Mit des-
sen Kult mochte ScHULTEN auch das Verbot, den Ort des
Nachts zu betreten, erkldren. Die Priester dieses Gottes
wiirden dort ndmlich in der Nacht Menschenopfer darbrin-
gen, wie sie fiir Baal tiblich waren.>*’ Diese Hypothese ist
jedoch nicht mehr als eine pure Spekulation und José Maria
BLAzquEz hat dagegen zu Recht den Einwand erhoben, daf3
von Priestern und Menschenopfern im Text mit keinem
Wort die Rede ist. Vielmehr sei das Verbot mit der Vorstel-
lung zu verbinden, daf} der Ort in der Nacht von den Got-
tern besucht werde, was bereits Artemidoros selbst sagt
(8e0Vg PAUOKOVTOV KOTEXELY LDTOV £V TQ) TOTE YPOV®).>*
BLAZQUEZ ist auch zuzustimmen, daB3 der dort praktizierte
Ritus nicht als eine Verehrung der Steine als solche zu
deuten ist.>* Interessant sei der Text aulerdem, ,,car c¢’est
I’'une des rares références a des libations d’eau dont ait

3% ScHULTEN (1952) 134-139.

46 Avien. ora marit. 215 f.: inhorret inde rupibus cautes sacra/

Saturni et ipsa ... SCHULTEN (1922) 90 und ScHuLTEN (1952) 137

identifiziert diesen Ort mit dem heutigen Cabo Sagres, Ostlich

des Cabo Sao Vicente; anders jedoch BERTHELOT (1934) 75.

ScHULTEN (1952) 137.

3% Der spanische Gelehrte hat seine Ansicht zu dieser Stelle in
mehreren seiner Publikationen vorgetragen, in denen er seine
Argumente im Prinzip nur wiederholt: BrAzqQuez (1957b)
230 f. = BrAzquez (1977) 324 f., BLAzqQuez (1958a) = BrLAz-
QuEz (1977) 462 f., BLAzquEz (1962) 42 f., BLAzQuEz (1971)
41, BLAzquEz (1973) 826 f., BLAzquEz (1983) 63 f., BLAZQUEZ
(1986) 177, BLAzquez (1990) 223, BrLAzquez (1991) 36, BLAz-
QuEz (2001a) 125 f.

3 So auch schon CLEMEN (1941/42) 104. Zu der vielfdltigen
Bedeutung von Steinen in der menschlichen Religionsge-
schichte s. ELiaDE (1994) 251-272, der S. 251 betont, daB3
Steine eigentlich nie als Steine verehrt wurden, sondern immer
nur, ,,insoweit sie etwas anderes als sie selbst waren.*
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connaissance dans le monde antique.*5® SCHULTENS Zuwei-
sung des Kultes an Baal behilt er jedoch bei. Erneut auf-
gegriffen hat die Frage dann wieder Manuel SALINAS DE
Frias, der sich ebenfalls dafiir ausspricht, den Ritus als
phonikisch anzusehen.! Als eine nahe Parallele aus dem
semitischen Raum verweist er auf den in Bethel (17 km
nordlich von Jerusalem) verehrten Stein, der vor allem
durch die Erzdhlung vom Traum Jakobs in der Genesis
bekannt ist.>> An gemeinsamen Elementen bei Artemi-
doros und bei Jakob sieht SALINAS DE Frias: Verehrung der
Steine, weil sie den Aufenthalt des Gottes anzeigen, eine
in der Nacht erfolgende Theophanie, Libation unter freiem
Himmel, das Fehlen von Altar oder Tempel.’> Allerdings
lehnt er ScHULTENS und BLAzQuEz’ Identifikation mit Baal
ab und favorisiert dagegen eine mit dem tyrischen Melqart.
Fiir diesen Gott spricht nach SALINAS DE Frias, daB Artemi-
doros explizit sagt, daB3 es dort weder einen Tempel noch
einen Altar fiir Herakles gébe, was jedoch nicht impliziere,
daB3 es dort keinen Herakles (= Melqart)-Kult gab, sondern
nur, dal} er nicht in der tiblichen Form verehrt wurde.>**
Auch wenn die bis jetzt skizzierten Deutungen in den
Details betrichtlich voneinander abweichen, in einem
Punkt sind sie sich offensichtlich einig: keltisch ist der von
Artemidoros beschriebene Ritus nicht.*> Man konnte also
das Testimonium aus einer Sammlung zur keltischen Reli-
gion ausschlieBen, wenn nicht jiingst Marco V. Garcia
QUINTELA mit beachtenswerten Argumenten fiir einen kel-

30 BrAzquez (1957b) 230. Artemidoros spricht eigentlich nur
ganz allgemein von einer Libation (cmovdomoinoapévmv),
ohne an dieser Stelle die dabei verwendete Fliissigkeit zu
nennen. Es wird sich jedoch aller Voraussicht nach um Wasser
gehandelt haben, da er betont, dal man dieses an den wasser-
losen Ort schaffe. An Trinkwasser fiir die Besucher des Hei-
ligtums wird man hier wohl nicht denken. Es wire recht eigen-
tiimlich, wenn Artemidoros dies eigens einer Erwdhnung fiir
wiirdig befunden haben sollte.

SarLiNas DE Frias (1988) 135-147.

Gen. 28,10-19; vgl. 35,1. — S. dazu auch Carsten CoLPE,

Bethel, KIP I (1979) 876 f., ELIADE (1994) 264-266.

SaLiNAs DE Frias (1988) 137.

SaLiNAs DE Frias (1988) 138 f.; vgl. die davon abweichende

Position bei ScHUuLTEN (1952) 136 f. — Herakles-Melgart hatte

jedenfalls einen beriihmten Tempel im siidspanischen Gades:

s. dazu ScHULTEN (1925) 66-76. Zum Gott s. auch Will Rich-

TER, Melqart, KIP III (1979) 1184.

33 So weit ich sehe hat dieses Testimonium auch von Seiten der
keltischen Religionsgeschichte keine Beachtung gefunden.
Lediglich CLEmMEN (1941/42) 108 schreibt: ,,... bei dem von
Artemidoros vom Kap di Sdo Vicente an der Siidwestspitze
Portugals berichteten Gebrauch, der immerhin bei Kelten iib-
lich gewesen sein konnte ...“. Allerdings beruft er sich fiir
diese Behauptung nur auf die Sammlung ZwICKERs.
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tischen Hintergrund des Ritus optiert hétte.® Diesen ana-
lysiert er im weiteren Kontext des bei Strabon Uberliefer-
ten und betont dabei zu Recht, dafl nach Strabon selbst in
diesem Gebiet Kelten wohnen.’>” AuBlerdem, und das ist
entscheidend, bestehe ein enger kausaler Zusammenhang
zwischen der Zeremonie auf dem Heiligen Vorgebirge und
dem, was Artemidoros iiber den Sonnenuntergang zu be-
richten weil.>*® Zum Verstdndnis dieser Stelle lasse sich
nach Garcia QUINTELA noch der bei Florus tiberlieferte
Bericht iiber die Expedition des Decimus Iunius Brutus im
Jahr 137 v. Chr. beibringen.’® Auch dort ist von einem
seltsamen Sonnenphdnomen an einem nicht néher spezifi-
zierten Ort der Atlantikkiiste und einem religiésen Tabu
(sacrilegii metu) die Rede. Im bei Strabon iiberlieferten
Text ,,se produce un choque entre dos formas de pensar,
una mitica-religiosa y otra filosofico-racionalista. La pri-
mera esta representada por lo afirmado por Artemidoro
sobre la puesta del sol en el Promontorio Sacro de los
célticos meridionales, que coincide con la frase de Floro
sobre el sol cuando se ocupa de la primera exploracion de
Galicia.“*% Fiir GArcia QUINTELA handelt es sich bei beiden
Nachrichten um solche, die einer anderen Logik, nimlich
der des Mythos entstammen. Sowohl Artemidoros als auch
Brutus ,,habrian oido lo que dicen ver. Les habrian contado
mitos locales en torno a parajes concretos que dieron por
buenos y racionalizaron como una informacion astronomi-
ca 0 como la decision militar de terminar la campaia y

3 Garcia  QuINTELA  (1999b) 233-241
(1999a) 169-176.

557 Strab. Geogr. 3, 1,6 sagt, da3 das Gebiet zwischen den Fliissen
Tagus (j. Tajo) und Anas (j. Guadiana) zum Grofteil von Cel-
tici und von einigen Lusitaniern besiedelt sei (KeAtikol
VEPOVTOL TO TAEOV Kol TOV AvGLtaev@v Tiveg). S. dazu
ScHULTEN (1952) 139 f., Garcia QUINTELA (1999Db) 234 + A 1,
Kruta (2000a) 530.

558 Aus diesem Grund gebe ich auch Teile des Textes von Strab.
Geogr. 3, 1,5 wieder; Zwicker hat nur Strab. Geogr. 3, 1,4.

3 Flor. 1, 33 =2, 17,12 [*]: Decimus Brutus aliquanto latius
Celticos Lusitanosque et omnis Callaeciae populos formida-
tumque militibus flumen Oblivionis, peragratoque victor
Oceani litore non prius signa convertit quam cadentem in
maria solem obrutumque aquis ignem non sine quodam sacri-
legii metu et horrore deprendit. (Decimus Brutus drang noch
weiter vor, zu den Celtici, den Lusitaniern, allen Volkerschaf-
ten von Callaecia und zum von den Soldaten gefiirchteten Fluf3
des Vergessens. Nachdem er siegreich der Kiiste des Ozeans
entlang marschiert war, kehrte er nicht eher um, als bis er
wahrnahm, nicht ohne Angst und Furcht vor einem Sakrileg,
daB hier die Sonne ins Meer sank und ihr Feuer von den Wel-
len verschlungen wurde.).

30 Garcia QUINTELA (1999b) 235.

= GArciA  QUINTELA



Artemidoros aus Ephesos 109

emprender el regreso.“*®! Er verweist dann auf eine Reihe
von Mythen und damit verbundenen Riten aus dem indo-
germanischen Raum, vor allem aus Indien und Irland, die
sich mit dem vorliegenden Text vergleichen lassen.”® Die-
se Parallelen zeigen seiner Ansicht nach deutlich, da3 die
bei Artemidoros und Florus iiberlieferten Traditionen ,,son
indoeuropeas y, probablemente, con una relacion mas
especifica con el mundo céltico.“>® Jedenfalls lehnt er die
tradtionellen Interpretationen des Ritus als punisch ab. Die

Wasserlibationen auf den Steinen hétten die Funktion einen
1o ritual® zu schaffen, der das Meer nihre, aus dem wie-
derum die Sonne erwachse. So interessant diese Uberle-
gungen von GARcia QUINTELA auch sein mogen, sie werden
wohl nicht jeden restlos iiberzeugen.’®* Die verfiigbaren
Quellen sind meiner Ansicht nach nicht dazu geeignet,
derartig klare Antworten zu liefern. Eine Entscheidung, ob
der Ritus indogermanisch (keltisch?) oder semitisch ist,
mogen Berufenere als ich treffen.

19T 2 Artemidoros F 34 HageNow = Strab. Geogr. 4, 4,6

p- 254,22 — 255,8 ALy = ZWICKER 13:

170010 & €11 HVBdESTEPOV €lpNKEV “APTEULSMPOG TO
mepl ToLG KOpokoG oVUPaTvov. Aléva Yap Tva THG
ToPOKENVITIOOS 16Topel Ao Kopdkwv €movopolope-
vov, @oivecBot & €v ToLTE 300 KOpakog Ty deElav
TTEPVYO. TOPEAEVKOV EYOVTIOG: TOLG 0DV TEPL TLV@V
ALPLORNTOVVTOG, APLKOUEVOVLS dEDPO €@  LYMAOD TO-
mov ocovido 0évtog EMPAALEV youoTd EKATEPOV
XOpig ToVg & Jpvelg EmMmTAVTOG TO pev oBley, To ¢
okopmilelv: 00 & Ov okOPRIGOT TO YOLoTH, £KETVOV
VKOV, ToDTOL HEV 00V pubmdéctepo Aéyel, epl 8¢ Thg
Afpntpog kot Kopng motodtepa, 6TL noiv elvol vijcov
mpog 17 pettovikn, kod v Opoto Tolg £v Zopobpakn
mepl TV Anuntpalv] kol v Kopnv ieponoteitat. kol
70070 3¢ TOV MOTEVOUEVOVY £€0TLV, 0Tt €v TH KeATikf pveTon
SEVOpOV OHOLOV OGUKT, KOPTOV & EKQEPEL TOPATANGLOV
KLo{vo)kpéve KoptvBiovpyel: €mtunbelg & odtog, Ggpinoiv
OOV BVAGILOV TPOG TOG EMLYPLOELS TOV PEADV. kol T0VTO
3¢ 1@V BpvAOLPEVOV E0TLY, OTL TAvTeg Keltol @ihdvelkol €
elol, kol 00 vopileton mop aDTOlg ooYPOV TO THG GKUTG
QPELSETV TOVG VEOLG.

Dieses bei Strabon erhaltene Fragment des Artemidoros
folgt unmittelbar auf jenes von Poseidonios (FGrHist 87 F
56 = Strab. Geogr. 4, 4,6 [20 T 7]), in dem von den selt-
samen Riten berichtet wird, die Frauen zu Ehren des Gottes

1 GARrcia QUINTELA (1999b) 236.

32 GARrcia QUINTELA (1999b) 236-240. Mir fehlt es an Kompetenz
in Fragen der vergleichenden Religionswissenschaft, um zu
beurteilen, inwieweit die von ihm herangezogenen Stellen
(aind. Feuergott Apdm Ndpat im Rig Veda; Elemente aus der
air. Sage von Boand und Nechtan) mit dem bei Artemidoros
Uberlieferten vergleichbar sind. — Bei Frangois DELPECH, Nou-
velles perspectives sur I’Espagne antique, Ollodagos 17,2
(2003) 291 hat Garcia QuINTELA jedenfalls Zustimmung ge-
funden. Mdgen auch nicht alle seiner Vergleiche gliicklich
sein, ,,I’ensemble de la démonstration est séduisant.*

Noch fabelhafter als dies ist die Geschichte, die Artemi-
doros iiber die Raben erzéhlt. Er erwdhnt ndmlich einen
Hafen an der Kiiste des Ozeans, der der Hafen der zwei
Raben heille; in diesem erschienen zwei Raben, deren
rechte Fliigeln von weilllicher Farbe waren. Diejenigen
nun, welche um etwas stritten, kdmen dorthin, legten an
einem hohen Ort ein Brett hin und wiirfen Opferkuchen
darauf, jeder gesondert. Die Vogel flogen herbei und frden
die einen und zerstreuten die anderen: wessen Opferkuchen
zerstreut wéren, der hétte gesiegt. Diese Erzdhlung ist nun
freilich ziemlich fabelhaft; glaubhafter aber ist, was er von
Demeter und Kore erzdhlt: bei Britannien liege namlich
eine Insel, auf der dhnliche Riten gefeiert wiirden wie jene

der Demeter und Kore in Samothrake. Auch das gehért zu
den geglaubten Sagen, daf} in Gallien ein dem Feigenbaum &hn-
licher Baum wichst und eine dem Kapitell einer korinthischen
Séule gleichgestaltete Frucht trdgt, aufgeschnitten aber einen
todlichen Saft zum Bestreichen der Pfeile von sich gibt. Es wird
auch allgemein behauptet, dafl alle Kelten streitsiichtig sind und
daf} es bei ihnen keine Schande ist, wenn Jiinglinge ihre Jugend-
kraft verschwenden.

Dionysos auf einer Insel vor der gallischen Ozeankiiste
praktiziert haben sollen. Im Vergleich dazu sei die vorlie-
gende Geschichte iiber die zwei Raben noch fabelhafter
(deswegen puvbwdéotepov). Dagegen hilt Strabon, eben-

363 GARrcia QUINTELA (1999b) 240.

¢ Erst wihrend der Drucklegung ist mir die Arbeit von RoMERO
REcio (1999) 69-81 bekannt geworden, die den Ritus wieder-
um mit Baal (und nicht — gegen SALINAS DE Frias — mit Mel-
qart) in Zusammenhang bringt und die Steine auf dem heiligen
Vorgebirge mit Votivankern aus Stein vergleicht, die u. a. aus
Heiligtimern in Ugarit, Biblos und Kition bekannt sind. Die
Arbeiten von Garcia QUINTELA (1999a) und (1999b) konnte
RoMmERO RECIO (1999) nicht mehr beriicksichtigen, bemerkt zu
ihnen jedoch nachtrdglich S. 81 A. 56, dal} sie ,,una vision
completamente distinta del texto de Estrabon® vertreten.
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falls ohne Angabe von Griinden, jene iiber den Kult der
Demeter und Kore auf einer Insel vor Britannien fiir glaub-
hafter.® In recht wahlloser Zusammenstellung fiihrt Stra-
bon dann noch andere allgemein geglaubte Sagen und
Berichte iiber die Kelten an, fiir die er aber keine expliziten
Autorenangaben macht. So nennt er nicht nur ein bei ihnen
wachsendes Pfeilgift,’*® sondern auch ihre Streitsucht und
homosexuelle Praktiken.*’” Bei Johannes Zwicker lauft der

ganze Abschnitt unter dem Namen Artemidoros’, was je-

doch zu Recht von Paul-Marie DuvaL kritisiert wurde,>®®

denn dezidiert auf den Geographen aus Ephesos werden
nur die ersten zwei Angaben zuriickgefiihrt, wovon ich den
Rest durch kleinere Schrift absetze. Es ist sehr wahrschein-
lich, daB Strabon Artemidoros hier nicht direkt ausge-
schrieben, sondern nur durch Vermittlung von Poseidonios
kennengelernt hat, der ja bekanntlich die Hauptquelle fiir
Strabons viertes Buch war. Folglich diirfte er die zum
Schlul genannten curiosa ebenfalls Poseidonios entnom-
men haben, welcher hierfiir wiederum auf élteren Quellen

565 Es ist schwer zu sagen, ob diese subjektiven Beurteilungen von
Strabon selbst stammen oder bereits auf Poseidonios zuriick-
gehen. Jedenfalls spricht Felix JacoBy (im Kommentar zu
FGrHist 87 F 56 = Strab. Geogr. 4, 4,6 [20 T 7]) davon, daf3
,»F 56 mit den darauffolgenden zitaten des Artemidoros und
Ephoros direkter zusatz Strabons aus P[oseidonios] ist ...«

66 S, dazu den Kommentar von Frangois LASSERRE, Strabon,
Géographie II (Les Belles Lettres), Paris 1966, 216 A. 2, wo-
nach es sich um die Datura Stramonium genannte Pflanze
handelt, die auch im heutigen Frankreich weitverbreitet ist und
bereits von Theophr. hist. plant. 9, 11,6 beschrieben wurde,
»mais en des termes différents et sans allusion a la Celtique.”
— S. dazu aber auch die Ausfithrungen von BirRkHAN (1999Db)
50 A. 75.
Zur Streitsucht vgl. Poseid. FGrHist 87 F 116 = Diod. 5, 28,5 f.
[20 T 9]; zur Homosexualitdt bei den Kelten s. die weiteren
Belegstellen und Literaturangaben in A. 137. Direkt darauf
folgt tibrigens das bereits oben behandelte Ephorosfragment
(FGrHist 70 F 131 = Strab. Geogr. 4,4,6 [4 T 1]).
Duval (1971) 241: ,Zwicker, I p. 13, donne encore, sous le
nom d’Artémidore, deux témoignages — I’un sur un arbre
celtique a poison, I’autre sur le caractére querelleur et la pédé-
rastie des Celtes — que Strabon (IV, 4, 6), en fait, n’attribue
qu’implicitement a cet auteur.” DuvaLs Ansicht schliefit sich
auch Zeccumnt (1984a) 27 A. 62 an.

39 LASSERRE, a.a.0. 216 A. 2. S. dazu auch Francesco TROTTA,
Strabone Geografia. Iberia e Gallia: libri III e IV, *Mailand
2000, 27.

570°S. dazu auch Matitz (1983) 181 + A. 94, Maier (2001a)

126 f.

Zur Lokalisierung s. den Kommentar von LASSERRE, a.a.0. 216

A. 3, wonach die Versuche einer Identifikation ungewil3 blei-

ben miissen, da hierfiir entweder der Hafen von Brandu, 17 km

norddstlich von La Baule oder der siidlich der ile d’Hyéres
liegende Ort Point des Deux Corbeaux in Frage komme. Un-
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(Ephoros?) beruht.’® Alle diese hier zusammengestellten
Nachrichten, seien sie von Artemidoros oder von jemand
anderem, werden jedenfalls von Strabon als Beispiele fiir
mehr oder minder glaubwiirdige, in jedem Fall aber eigen-
tiimliche und auBergewéhnliche Wundergeschichten zu-
sammengestellt.>”°

Die erste Nachricht Artemidoros’ betrifft ein seltsames
Verfahren iiber das Schlichten von Rechtsstreitigkeiten in
einem nicht ndher bestimmten Hafen an der atlantischen
Ozeankiiste.’”! Es handelt sich hier offensichtlich um eine
Ordalie, eine Art Gottesurteil, das durch die zwei Raben
vollstreckt wird.’”> Wir erfahren auch andernorts, daf} bei
den Kelten das Augurium in hohem Ansehen stand und dal3
Vogel generell als divinatorisch galten,”” wobei dies noch
kein keltisches Spezifikum ist. Fiir die Authentizitit der
Nachricht spricht jedoch, da3 die hier genannten Vogel
Raben sind, die heiligen Vogel der Kelten par excellence.’™
DaB man sich die Raben als gottgesandt dachte, wird noch
durch die eigens betonte weilliche Farbe ihrer rechten

zuléssig ist jedoch, wie mir Dr. David STIFTER mitteilte, die dort
gebotene und auf S. pe Kersasic [Etudes archéologiques,
Nantes 1868, 120 (non vidi)] zurlickgehende Herleitung des
ON Brandu von vran-deii ,,signifiant en breton deux corbe-
aux“, da im Keltischen Zahlwoérter nie nachgestellt werden.
Brandu bedeutet wohl ,schwarzer Rabe“ (von bret. bran ,Rabe‘
und du ,noir*).
52.So LE Roux (1961a) 88-91 und Guyvonvarc’H — LE Roux
(1998) 228-235 mit weiteren Beispielen solcher Gottesurteile
aus der inselkeltischen Literatur.
Poseid. FGrHist 87 F 116 = Diod. 5, 31,3 [20 T 13], Liv. 5,
34,3 [*], lust. 24, 4,3 [*]. Von dem Galatertetrarchen Deiotaros
berichtet Cicero (de div. 1,15,25-27 [*]; 2,36,76 [*];
2, 37,78 £.[*]), daB} er sogar ein Meister in der Vogelschau war.
Allerdings ist es wahrscheinlich, da3 die von ihm geiibte Pra-
xis kleinasiatischen, und nicht keltischen Ursprungs ist. Daher
sind die Zeugnisse Ciceros wohl fiir diese Frage irrelevant. —
Unzutreffend ist, was FREEMAN (1994a) 105 zu vorliegender
Stelle schreibt: ,,The report of Artemidorus about crow-divina-
tion on the Gaulish coast is reminiscent of the ritual involving
the evocation of birds by the Galatians as described by Eu-
doxus of Rhodes.” DaB in dem besagten Eudoxosfragment
(FGrHist 79 F 4 I1 A p. 160,11-18 = Aelian. nat. anim. 17, 19
[13 T 2]) aller Voraussicht nach von einem anatolischen Ritus
die Rede ist, habe ich bereits dargelegt. Der Vergleich hinkt
aber auch, weil die dort genannten Vogel eine ganz andere
Funktion, ndmlich die Vertilgung von Heuschrecken, erfiil-
len.
Zur besonderen Rolle der Raben in der keltischen Mythologie
s. JurLian (1903b) 36 f., HaGGErTY KraPPE (1936) 236-246,
Marco Smvon (1986) 731-759, spez. 735, SopENA GENZOR
(1995) 68 A. 99, BirkHAN (1997) 722-725, StErckX (1998a)
63 f. — S. auch Caes. bell. Gall. 2, 23,4 [23T4], 7, 75,2
[23 T 30], Liv. 7, 26,1-5 [*], Ps.-Arist. mir. ausc. 86 [*] und
Kleitophon (FGrHist 293 F 3 = Ps.-Plut. de fluviis 6, 4 [*]).
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Fliigel unterstrichen, womit sie als auserwihlt gekenn-
zeichnet sind.’” Viel mehr 148t sich leider hiertiber nicht
sagen, da es Artemidoros (oder sein Abschreiber) verab-
sdumt hat, weitere Angaben {iber dieses seltsame Ordal zu
machen. Es wire interessant zu erfahren, ob bei diesem
Ritus Priester anwesend waren oder ob hierfiir ein speziel-
ler Platz, etwa ein Heiligtum, aufgesucht wurde.”’® Es ist
nicht einmal geklart, ob dieser Ritus seinen Sitz in der
Wirklichkeit oder im Mythos hat, wie Christian-Joseph
Guyonvarc’H und Frangois LE Roux meinen.””” Diese Fra-
gen miissen jedoch notgedrungen unbeantwortet blei-
ben.’”

Ganz dhnliche Probleme wirft die Interpretation der
zweiten Nachricht auf, die auf Artemidoros zuriickgeht.’”
Den knappen Worten Strabons, daf diesem zufolge bei
Britannien eine Insel liege, ,,auf welcher dhnliche Riten
gefeiert wiirden wie jene der Demeter und Kore in Sa-
mothrake” (xo® fv Spoto T0olg €v Tapobpdkn Tepl TNV
Afuntpo[v] kol v Kopny iepomoteltan) ist leider nicht
sonderlich viel zu entnehmen, zumal er (oder bereits Posei-
donios) Artemidoros’ Angaben offensichtlich paraphrasiert
und verkiirzt wiedergibt. Fiir Strabon ist dieser Ritus wohl
nur deswegen glaubwiirdiger als jener mit den Raben, weil
er durch den Vergleich mit dem berithmten Mysterienkult
von Samothrake bereits eine interpretatio graeca erfahren
hat, und damit fiir einen Griechen verstdndlich und nach-
vollziehbar ist. Fiir ein wirkliches Verstindnis des galli-
schen Kultes hilft uns jedoch ein solcher Vergleich nicht
weiter. Aus diesem Grund hat die einschldgige keltologi-

57

o

So zutreffend Brunaux (1996) 136.

576 S, dazu Brunaux (1996) 136.

577 GuYONVARC’H — LE Roux (1998) 231: ,,Wo bei dieser Ordalie

noch festzustellen wire, inwiefern sie sich auf die Wirklichkeit

oder auf den Mythos bezieht.”

STERCKX (1998a) 64 bemerkt zu dieser Stelle: ,,Certains esti-

ment qu’il s’en trouverait de lointains échos dans le vie mé-

diévale de saint Vincent.” (s. auch STErckx (1996) 47 + A. 16)

und verweist hierfiir auf P. WALTER, Le corbeaux de saint Vin-

cent et le coq de saint Tropez: du mythe celtique a I’embleme

médiéval, Taira 5 (1993) 121-142 [non vidi].

57 Von KEenprick (1927) 139 f. filschlicherweise dem Poseido-
nios zugeschrieben.

%0 So z. B. FREEMAN (1994a) 106: ,,The location of the island near
Britain where rituals similar to Demeter’s in Samothrace is
unknown ..., vgl. FREEMAN (2002) 36 f. — BIRKHAN (1997) 528:
,,Genaueres wissen wir iiber diese Insel nicht.”“ Ebenfalls kei-
nen Lokalisierungsversuch unternehmen CLEMEN (1941/42)
118, pE Vries (1961) 233, Maier (2001a) 76, 98, MAIErR
(2001b) 87. — Abzulehnen ist der Vorschlag von JuLLian
(1903b) 27 A. 2: ,,C’est peut-étre I’ile de Mona ...

81 So LASSERRE, a.a.0. 216 A. 1; auch Duvar (1971) 241 fragt
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sche Forschung auch nicht mehr als vage Vermutungen und
Hypothesen zu diesem Testimonium vorbringen kdnnen.
So hilt man in den meisten Féllen und wohl zu Recht eine
Lokalisierung der Insel fiir unmoglich,*® wihrend einige
Forscher hierfiir eine Nachricht von Pomponius Mela her-
anziehen.*®' Dort ist von einer Insel Sena im Britannischen
Meer gegeniiber den ossimischen Gestaden (vermutlich die
ile de Sein) die Rede, die durch die Orakelstitte einer gal-
lischen Gottheit berithmt sei und auf der neun jungfriuliche
Priesterinnen ihre prophetische und heilende Tétigkeit
entfalten.’® Mit Ausnahme der ungefdhren Lokalisierung
gibt es jedoch keine Ubereinstimmungen, weswegen ich
eine Gleichsetzung von Artemidoros’ und Melas Insel fiir
wenig iiberzeugend halte, zumal solche wundersamen In-
seln ein Allerweltsmotiv sind. Fiir die Kelten sei nur an die
bei Plutarch iiberlieferte Geschichte von einer Insel vor der
Kiiste Britanniens, auf der der Gott Kronos gefangengehal-
ten werde, erinnert.”®3 In der inselkeltischen Literatur wer-
den des ofteren nicht weit von der Kiiste entfernte Inseln
als Sitz der ,anderen Welt* bezeichnet.’®* Meiner Ansicht
nach lassen sich aus dem Vergleich mit dem Mysterienkult
der Demeter und Kore auf Samothrake eigentlich nur zwei
legitime Vermutungen iiber die Natur der gallischen Riten
anstellen, ndmlich zum einen, daf sie ebenfalls mit Frucht-
barkeit und Vegetation in Zusammenhang stehen,’ und
zum anderen, daf} es auch bei den Kelten ,,einen Mythos
von einer Tochter der groBen Mutter* gab.’*¢ Konkreteres
wird man wohl auch dieser Nachricht nicht entnehmen

konnen.>¥”

sich mit Verweis auf Pomp. Mela 3, 48 [*]: ,,... est-ce ’ile de
Sein?*

Pomp. Mela 3, 48 [*]: Sena in Britannico mari Ossismicis
adversa litoribus, Gallici numinis oraculo insignis est ...

Plut. de defectu oraculorum 18 p. 419 E — 420 A [*], darauf
verweisen MaLITz (1983) 181 A. 94, Maier (2001a) 98, MAIER
(2001b) 87.

Sims-WiLLiams (1990) 68, Maier (2001a) 98 + A. 266. Aus-
fithrlich zu diesem Thema: LOFFLER (1983).

FrREEMAN (1994a) 106: ,,... as the cult of Demeter normally
centered on promoting fertility, a universal concern, it is not
surprising that similar rites should be found beyond Greece.*
— Ahnlich bereits MacCuLLocH (1911) 44, 274 f., MacCuLLOCH
(1948) 62.

So BirkHAN (1997) 528, vgl. Maler (2001a) 98. Welche kelti-
schen Gotternamen sich hinter den griechischen Géttinnen
Demeter und Kore verbergen, 1d6t sich nicht sagen, s. dazu
CLEMEN (1941/42) 118.

Anders jedoch Brunaux (1994/95) 19 f., der die Nachricht fiir
authentisch hélt und daraus weitergehende Schlufifolgerungen
zieht, denen ich jedoch nicht zu folgen vermag. Vgl. auch
Brunaux (1996) 43, 103.
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20. POSEIDONIOS AUS APAMEIA

Poseidonios®®® ist im syrischen Apameia am Orontes
wohl knapp vor 135 v. Chr. geboren. Als junger Mann ging
er zu Studienzwecken nach Athen, wo er Schiiler des da-
mals bekanntesten Stoikers Panaitios war. Bereits in jenen
Jahren diirfte er sich eine erstaunlich umfassende Bildung
in fast allen Wissensgebieten angeeignet haben. Um die
Jahrhundertwende (vor allem in den 90er-Jahren) hat
Poseidonios ausgedehnte Forschungsreisen in den Westen
des romischen Reiches unternommen, die ihn mit Sicher-
heit nach Rom und in Teile Italiens, weiters nach Siid-
gallien und Hispanien fiihrten. Weitere Stationen sind nicht
iiberliefert, jedoch wahrscheinlich. Vermutlich noch vor
seinem Aufenthalt im Westen ist Poseidonios Biirger der
Insel Rhodos geworden. In seiner neuen Wahlheimat griin-
dete er nicht nur eine Philosophenschule, sondern war so-
gar fiir ein halbes Jahr einer der fiinf Prytanen. Fiir einen
Neubiirger war die Bekleidung dieses hochsten zu verge-
benden Staatsamtes eine besondere Auszeichnung. Fiir das
Jahr 87/86 v. Chr. ist Poseidonios als Teilnehmer einer
Gesandtschaftsreise im Auftrag der Rhodier nach Rom zu
Marius bezeugt. Bei dieser und fritheren Gelegenheiten
konnte er intensive und freundschaftliche Kontakte zur
romischen Fiihrungsschicht kniipfen. Bereits wéhrend sei-
ner Forschungsreise in den Westen diirfte Poseidonios iiber
solche Verbindungen verfligt haben, die auch fiir einen
Wissenschaftler von grofem Nutzen waren. Abgesehen
von der Gewinnung von Informationen aus erster Hand,
diirfte es ohne die Unterstiitzung rémischer Offiziere und
Magistrate tiberhaupt schwierig gewesen sein, Erkundigun-

58 Die Literatur zu Poseidonios ist natiirlich sehr umfangreich.
Fiir ndhere Informationen zu Leben und Werk des Autors s.
REINHARDT (1953) 558-826, DuvaL (1971) 242-244, Heinrich
DorrIg, Poseidonios (2.), KIP IV (1979) 1080-1084, MaLiTz
(1983) 5-33, LenpLE (1992) 235-237, RucGeri (2000) 1946,

gen anzustellen.”® Nach der diplomatischen Mission ist er
wohl nach Rhodos zuriickgekehrt, wo er auch, von kleine-
ren Unterbrechungen abgesehen, den Rest seines Lebens
verbracht haben diirfte. Neben seiner schriftstellerischen
Tatigkeit widmete sich Poseidonios dort der Lehre, die eine
Vielzahl von Schiilern angezogen hat. Der damals schon
hochberiihmte Philosoph und Universalgelehrte hatte auch
eine Reihe von hochgestellten Romern unter seinen Horern.
Uberliefert ist etwa fiir das Jahr 77 v. Chr. ein Besuch
Ciceros. Ein besonderes Nahverhéltnis ist auch fiir Pom-
peius bezeugt, der Poseidonios durch seine zweimalige
Aufwartung auf Rhodos eine besondere Reverenz erwies.
Eine exakte Datierung von Poseidonios’ Todesjahr ist nicht
moglich, es 1dBt sich nur anndhernd in die 50er-Jahre set-
zen, vermutlich gegen deren Ende.

Poseidonios hat eine Fiille von Werken unterschied-
lichsten Inhalts verfalit, von denen 25 Buchtitel verldlich
bezeugt sind. Unter diesen durchwegs nur fragmentarisch
iiberlieferten Schriften finden sich Arbeiten zur Philo-
sophie, Naturwissenschaft, Kultur- und Religionsgeschich-
te, Ethnographie, Geographie und Geschichte, die von der
Vielfalt seines Schaffens Zeugnis ablegen.” Von all die-
sen Werken sind vor allem seine Historien (iotopion) in
52 Biichern fiir meine Fragestellung von Belang. Mit die-
ser Universalgeschichte setzte der Rhodier das gleich-
namige Werk des Polybios [16], das die Jahre von 220 bis
146 behandelte, fort. Unklar und umstritten ist, wann
Poseidonios die Historien verfalite, ob er sie iiberhaupt
vollenden konnte und bis zu welchem Zeitpunkt sie reich-

EnGEeLs (1999) 166-195, Brad Inwoob, Poseidonios [3], DNP
X (2001) 211-215.

% So Matrrz (1983) 13.

5% Einen umfassenden Uberblick zu seinen Werken bietet REIN-
HARDT (1953) 567-826.



Poseidonios aus Apameia 113

ten.**! Es ist jedoch am wahrscheinlichsten, daf die Abfas-
sungszeit an das Ende seines Lebens zu setzen ist. Fiir die
chronologische Einordnung von Poseidonios’ Zeugnissen
zu den Kelten ist jedoch der Zeitpunkt der Materialsamm-
lung und nicht der der Niederschrift von Bedeutung. Es ist
bekannt, dall sich Poseidonios in den 90er-Jahren langere
Zeit in der Gallia Narbonensis aufgehalten hat. Dort
konnte er vor allem in Massalia, aber auch andernorts,
Informationen einholen und personliche Erkundigungen
anstellen. Fir einen Teil seiner Ausfithrungen konnte er
sich auf Autopsie berufen, anderes wird er von seinen
Gastfreunden, wie dem Massalioten Charmoleon, erfahren
haben. Schwer zu beurteilen ist, inwieweit Poseidonios
auch das freie Gallien bereiste. Er wird wohl iiber die ei-
gentlichen Provinzgrenzen hinausgekommen sein, aber
sicher nicht wesentlich. Jedenfalls lehnt die jiingere For-
schung ab, den Radius von Poseidonios’ Reisen zu weit
anzunehmen, weswegen personliche Kenntnisse von Mit-
tel- und Nordgallien sehr unwahrscheinlich sind.>*? Dieses
ethnographische Material verarbeitete er dann im Rahmen
eines ziemlich umfangreichen Gallierexkurses, den er im
23. Buch anldBlich der Schilderung des Krieges, den die
Romer unter Cn. Domitius Ahenobarbus und Q. Fabius
Maximus gegen die Allobroger und Arverner in den Jah-
ren 122 und 121 fiihrten, einfligte.

Mit diesem ethnographischen Exkurs hat Poseidonios
weitgehend wissenschaftliches Neuland betreten, was sich
auch daran ermessen ldBt, dal dieser Teil seines Ge-
schichtswerkes von spéteren Autoren ausgiebig benutzt
wurde und daher im Vergleich zu anderen Partien recht gut
uberliefert ist.*”> Wesentlich fiir die Rekonstruktion dieses
Abschnitts sind drei Autoren, ndmlich Athenaios, Strabon
und Diodoros.>** Festzuhalten ist, daf3 alle drei nicht immer
wortwortlich  zitieren, oftmals Kiirzungen am Original
vorgenommen haben und mitunter Informationen aus an-

1 Zu diesen Fragen s. ausfiihrlicher Mavitz (1983) 30-33, 60—
74, ENGELS (1999) 169-172.

2 Zu Poseidonios’ Reisen s. REINHARDT (1953) 564, DuvaL
(1971) 244, NasH (1976) 119 f., Mavitz (1983) 170, DoBESCH
(1995) 59, 107 + Rez. von Franz Fiscuer, Germania 75 (1997)
355, KReMER — URBAN (1993) 22, BIrkHAN (1997) 41, ENGELS
(1999) 167, RuGaGeri (2000) 21 f.

393 S. dazu MaLitz (1983) 169.

% Fiir die kontrovers diskutierte Frage, inwieweit Caesar in sei-
nen commentarii de bello Gallico Poseidonios verwendet hat,
sei auf den Kommentar zu Caes. bell. Gall. 6, 13,1 — 14,6
[23 T 15] verwiesen.

deren Quellen mit dem poseidonischen Material vermengt
haben, ohne da} man heute immer klare Trennlinien zwi-
schen den einzelnen Schichten ziehen kdnnte. Der zuver-
lassigste Informant ist der im 3. Jh. n. Chr. schreibende
Athenaios,’” da er seine Exzerpte als von Poseidonios
kommend ausweist, hdufig sogar die Buchzahl tiberliefert
und vom Originalwortlaut am wenigsten abzuweichen
scheint. Problematischer sind hingegen die zwei anderen

% im flunften Buch seiner

Kronzeugen. So hat Diodoros
Bibliothek (BipAiodnkn iotopikh) eine Ethnographie der
Gallier (Poseid. FGrHist F 116 = Diod. 5, 25-32) und eine
der Keltiberer (Poseid. FGrHist F 117 = Diod. 5, 33-38)
eingefligt, fiir die er zweifellos Poseidonios ausgeschrieben
hat, freilich ohne ihn auch nur einmal zu nennen. Der Ver-
gleich mit sicher poseidonischen Parallelberichten beweist
nicht nur eindeutig ihre Herkunft, sondern zeigt auch deut-
lich, wie stark Diodoros seine Vorlage — oftmals sinnent-
stellend — verkiirzt hat. Noch schwieriger zu beurteilen ist
die Benutzung von Poseidonios’ Historien in Strabons
Geographie >’ Auch er macht nur selten Quellenangaben.
AuBlerdem ist Strabon im Vergleich zu Diodoros ein Autor
von durchaus eigenstdndigem Format, der seine Vorlagen
nicht einfach blindlings abschrieb, sondern den politischen
und historischen Verdnderungen durchaus Rechnung trug.
Daher verwendete er fiir seine Beschreibung Galliens
(Geogr. 4, 1,1 — 4,6) nicht nur Poseidonios, sondern auch
jingere, aktuellere Quellen. Daneben finden sich auch
personliche Kommentare, die vom Gestaltungswillen und
der Selbstindigkeit Strabons Zeugnis ablegen. Aus diesem
Grund behandle ich hier nur die Stellen aus Strabons Geo-
graphie, die sich eindeutig auf den Rhodier zuriickfithren
lassen. Die Zeugnisse, bei denen das nicht gesichert ist,
belasse ich bei Strabon [*]. Fiir die Detailprobleme bei der
der quellenkritischen Zuordnung sei auf die einzelnen
Kommentare verwiesen.

95 Zur Benutzung der Historien durch Athenaios s. TRUDINGER
(1918) 95, TiErNEY (1959/60) 201-203, DuvaL (1971) 483,
Matirz (1983) 4651, KreMER — UrBAN (1993) 19 f., CLARKE
(1999) 132-139, RucGErT (2000) 72.

3% Zur Benutzung der Historien durch Diodoros s. TRUDINGER
(1918) 92-96, TiErNEY (1959/60) 204-207, NasH (1976) 113,
Matirz (1983) 34—42, KREMER — URBAN (1993) 19-22, KREMER
(1994) 266272, RuGGEeri (2000) 72, BiancheTTI (2002) 307.

7 Zur Benutzung der Historien durch Strabon s. b’ARBOIS DE
JuBamviLLE (1902) 260, TRUDINGER (1918) 92-95, TIERNEY
(1959/60) 207-211, NasH (1975) 113 f., MaLitz (1983) 4246,
169 + A. 4, KreMER — UrBAN (1993) 22, Kremer (1994)
279-320, EnGELs (1999) 195-201, Rucaert (2000) 72.
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20T1 Poseidonios FGrHist 87 F 15 = Athen. 4, 36

FGrHist IT A p. 230,15 f. = THEILER F 170 = EpELSTEIN — KipD F 67 = Athen. 4, 36 p. 152 D =1 p. 344,27 — 345,1 KAIBEL

= ZWICKER 14:

nepLpépel 8¢ O malg £mi T deEla Kol (ov) To Aol
0UTMG dlakovodVTOL. Kol ToLG BEOVG TPOGKVLVOVOLY ETTL
o3&l OTPEPOLEVOL.

Diese Sitze enstammen der ausfiihrlichsten der bei Athe-
naios erhaltenen Passage aus den Historien des Poseido-
nios. Sie enthélt eine wertvolle und lebendige Schilderung
der keltischen EB- und Trinksitten, die von Athenaios je-
doch nicht verbatim zitiert wurde, wie ein nur in dem
(ansonsten wesentlich kiirzeren) Diodorexzerpt enthaltenes
Detail zeigt.”® Unmittelbar vor den oben angefiihrten Sat-
zen berichtet Poseidonios vom Korma genannten Bier, das
bei Gelagen reihum aus demselben Gefdl3 getrunken wur-
de. Hierauf folgt in den Handschriften der Satz, daf3 der bei
solchen Banketten als Kellner fungierende Sklave oder
Diener ,,nach rechts und links* (énl to de€lr KOl TOL
Aoud) serviert. Ob sich dies auf das Weiterreichen des

% Diod. 5, 28,4, s. dazu TiErNEY (1959/60) 201, MaLitz (1983)
188. Zum gesamten Poseidoniosfragment s. die interessanten
Ausfithrungen von Marer (1996a) 83—88.

Charles Burton Gurick, Athenaeus. The Deipnosophists
(Loeb), London 1957, 11 194 f. A. a: ,,The Greeks, however,
drank toasts only from left to right, and since kai or te is
wanting with émi to de&1d, it is almost certain that kot o0 To
Aoud, ,and not from right to left,” should be read in text. The
use of kot before tobLg Beovg, instead of a contrasting con-
junction, confirms this.” — Maritz (1983) 189 A. 164 hat Gu-
Lick offensichtlich miflverstanden, wenn er meint, dieser
»wiirde nach ¢t T 8e€1d noch kol ob To Aod einfligen.
GuLicks Verbesserungsvorschlag betrifft das xat o Aoud im
ersten Satz, in das er nur ein ov einfiigen will. — Die Unsicher-
heiten spiegeln sich auch in den (teilweise recht freien) Uber-
setzungen dieser Stelle: Moreau (1961) 73: ,,Der bedienende
Sklave tragt Fleisch und Bier nach rechts und links aus — so
bedient man —, aber den Gottern bezeugen sie ihre Verehrung,
indem sie sich nach rechts wenden.” — Maritz (1983) 189:
,Der Schenke trigt nach rechts und links aus; so wird ihnen
bei Tisch aufgewartet. Die Gotter griilen sie nach rechts ge-
wandt.”“ — HERRMANN (1988-1991) 1 69: ,.Der Diener tragt
rechts und links (das Gefdf}) herum; so werden sie bei Tisch
bedient. Und den Goéttern huldigen sie, indem sie sich nach
rechts wenden. — DoBescH — WENK (1989) 102: ,,Der Mund-
schenk geht mit dem Wein nach rechts und nach links um die
Runde; so schenken sie ein. Auch die Gotter beten sie an, nach
rechts gewandt.* — Claus FriebricH, Athenaios. Das Gelehrten-
mabhl, Stuttgart 1998 (= Bibliothek der griechischen Literatur
Bd. 48), 2. Teil. Buch IV-VI, 335: ,,Der Sklave tragt es rethum
nach rechts und nach links. So geht die Bedienung vor sich.
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Der Sklave trégt nach rechts und (nicht nach) links aus: so
werden sie bedient. Auch die Goétter verehren sie, indem
sie sich nach rechts wenden.

Getrinkes oder auf Nachschenken oder auch auf Speisen
bezieht, ist nicht ganz klar. War nur €éin Gefdll im Umlauf,
wird der Sklave mit dieser Richtungsanweisung seine liebe
Not gehabt haben. Aber auch wenn es sich um eine allge-
meine Servierregel gehandelt hat, wirkt die Information in
dieser Form etwas tiberfliissig, weswegen mir die Verbes-
serung von Charles Burton GuULICK von kol Td Aoud in
kol o0 T Aot sehr gliicklich erscheint, vor allem weil
damit der Anschlufl des mit kot ,auch® eingeleiteten fol-
genden Satzes mehr Sinn ergibt.>® Gerade dieser letzte Satz
ist es, der uns hier interessiert. Thm 146t sich entnehmen,
daB die Kelten Galliens offensichtlich ihre Gotter verehr-
ten, indem sie sich nach rechts wandten. Dies entspricht

Sie verehren die Gotter auf den Knien, indem sie sich nach
rechts wenden.” — DiNaN (1911) 337: ,,A boy carries the liquor
round, beginning at the right side and working round to the
left. This ist the customary way of serving them, and in wor-
shipping the gods they invariably turn towards the right hand.*
— TiErRNEY (1959/60) 247: ,,The slave serves the cup towards
the right, (not) towards the left. That is the method of service.
In the same way they do reverence to the gods, turning towards
the right.” — Philip Mitchell FREemaN, in: KocH — CAREY (1995)
10: ,,The servant carries the cup around from the right to the
left. In the same direction they honour their gods, turning to
the right.“ Anders jedoch Freeman (2002) 25: ,,The cup is
passed to the right, not the left, and by turning to the right in
this way they honor their gods. — EpeLsTEIN — Kipp (1988—
1999) I 135: ,,The slave carries it round to the right and to
the left; that is the service custom. They say grace to their gods
turning to the right.“ — CLARKE (1999) 362: ,,The slave-boy
carries it round to the right and to the left; and so they distri-
bute it. And they worship the gods turning to the right.” —
Coucny — LeBEGUE (1986-93) 1 375 f.: ,,L’esclave fait circuler
de droite a gauche: c’est ainsi que se fait le service, et pour
adorer les dieux on se tourne aussi a droite.” — RuGGERT (2000)
133: ,,Lo schiavetto fa circolare (le bevande) da sinistra a de-
stra e da destra a sinistra; cosi sono serviti. E venerano gli dei
volgendosi a destra.” — Fiir MEp (1986¢) 68: It is expressly
stated that the cup is served towards the right, and that this is
also the way the Celts do reverence to the gods, namely by
turning towards the right. — Vgl. auch Birknan (1997) 806,
fiir den aus dieser Stelle hervorgeht, da$3 ,,auch die Diener von
rechts zu servieren (Athen. 1V, 36) [hatten] — ganz wie es
heute noch in den Hotelfachschulen gelehrt wird.”
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auch romischer Gepflogenheit, wie sie Konig Numa einge-
fihrt haben soll.® Dartiber hinaus findet dies auch im
mittelalterlichen Irland seine Bestitigung, wo die Sitte des
Zuwendens der rechten Seite eine groe Bedeutung hatte.
So muBten in der altirischen Heldensage rituelle Wege und
Umziige in der Richtung des Sonnenlaufs (also nach rechts,
im Uhrzeigersinn) erfolgen, wenn sie giinstige Wirkung
erzielen sollten. Die gegenteilige Wendung nach links wur-
de hingegen als Zeichen feindlicher Gesinnung aufgefal3t,
wie es z. B. aus dem Verhalten von Cu Chulainn an einer
beriihmten Stelle aus der Tdin Bo Cuailnge hervorgeht: Der
in Raserei geratene Held kehrt nach Emain Macha zuriick
und wendet den Ulsterkriegern die linke Seite seines
Kampfwagens zu.®! Uberdies ist eine Gebetshaltung zur
rechten Seite hin auch prinzipiell sehr wahrscheinlich, denn
es handelt sich um eine semantische Universale, die in
vielen Kulturen (nicht nur indogermanischen) beobachtet
werden kann, daB3 ,rechts’, ,rechte Seite’ mit ,giinstig’,
,gut’, ,positiv’ und ,links’, ,linke Seite’ mit ,ungiinstig’,
,schlecht’, ,negativ’ assoziiert wird.*”> Schwierigkeiten
bereitet allerdings eine bei Plinius (nat. hist. 28, 25 [*])
erhaltene Mitteilung, die der des Poseidonios diametral
entgegengesetzt ist. Der Naturwissenschaftler merkt nim-
lich an, dal} die Gallier beim Beten, im Unterschied zu den

Romern, den Korper nach links wenden, weil sie dies fiir
ehrfiirchtiger erachten (in adorando dextram ad osculum
referimus, totumque corpus circumagimus, quod in laevum

fecisse Galliae religiosius credunt.). Wem der beiden ist

nun zu glauben? Gab es beide Gebetsrichtungen? Die er-
haltenen Aussagen hierzu lassen keine eindeutige Entschei-
dung zu. Camille JuLLiaN schenkte jedoch dem Zeugnis des
Plinius mehr Glauben und meinte, ,,il semble qu’a la diffé-
rence des Romains, ils se tournassent de préférence, dans
ce geste, de droite & gauche”, weswegen er einen Lapsus
im Text des Poseidonios fiir nicht ausgeschlossen hielt, was
mich jedoch wenig iiberzeugt.*® Meiner Ansicht nach ist
Bernhard Maier zuzustimmen, daB die beiden Aussagen
,nicht ohne weiteres in Einklang zu bringen sind®, jedoch
der inselkeltische Sprachgebrauch darauf schliefen 148t,
»daB} bei den Galliern ebenso wie bei den Romern die
rechte Seite als gliickbringende und die linke als ungliick-
bringende galt.“* Ebenso berechtigt ist seine Beurteilung
des von Poseidonios verwendeten Ausdrucks mpookuvéw
als wenig aussagekriftig, ,,da das Wort nicht nur vom Zu-
werfen der KuBhand oder dem Kniefall, sondern auch im
iibertragenen Sinn von der verehrungsvollen oder anbeten-
den Haltung gebraucht wird.“

20 T2 Poseidonios FGrHist 87 F 16 = Athen. 4, 40

FGrHist IT A p. 230,26-30 = THEILER F 171a = EpELSTEIN — KipD F 68 = Athen. 4, 40 p. 154 B—C =1 348,20-25 KAIBEL:

GAAol & év Bedtpw AoBoveg dpyOplov fj xpuciov, ot
8¢ olvov KePOPI®V OPLOLOV TLVO, KOl TICTOOOUEVOL
mv d6owv Kol 1otg dvaykoiolg [fi] ollolg drodwpn-

60 Plut. Numa 14,4; Marc. 6,6 berichtet eigentlich von einer
Wendung nach Osten zur aufgehenden Sonne. S. dazu EDEL-
STEIN — Kipp (1988-1999) I1.1 313, MaLiTz (1983) 189 A. 164
vermutet, da3 Poseidonios vielleicht darauf hinweist, ,,weil es
auch romischem Brauch entspricht.* — Zur religiésen Opposi-
tion von links und rechts s. auch Cic. de div. 2, 39,82.

1 S, dazu mit weiteren Beispielen und Literatur M (1986¢)
68 f., BirkuaN (1997) 806-809, Guyonvarc’H — LE Roux
(1998) 378-382, MaIer (2001a) 206 A. 320. — Von Interesse
sind in diesem Zusammenhang auch die Beobachtungen von
CLEMEN (1941/42) 130 und WiGHTMAN (1986) 564.

2 So Rolf KoppERITZSCH, Z¢Ph 44 (1991) 313 in seiner Rez. von

ME (1986¢).

JuLLian (1903b) 59, wo er in A. 4 vermerkt: ,,Je dis de préfé-

rence, car nous avons un témoignage de Posidonius (IV, 36)

qui dit précisément le contraire: [...] Je ne suis cependant pas

sir qu’il n’y ait pas un lapsus dans le texte de Posidonius:

603

b

Andere nahmen in einer Versammlung Silber oder Gold,
wieder andere auch eine bestimmte Anzahl von Wein-
kriigen entgegen, und nachdem sie sich der Gabe versichert

pourquoi aurait-il mentionné la direction du service religieux
si ce n’elt pas été pour I’opposer au service de table?* — Die-
ses Argument iiberzeugt jedoch nicht, weil — wie bereits gesagt
— das xoi t0Vg Be0Vg ... (,,Auch die Gotter ...“) auf keinen
Gegensatz hindeutet. Ein solcher scheint mir auch keineswegs
notig.

Maier (2001a) 118. S. dazu auch schon CLEMEN (1941/42) 130,
demzufolge die Mitteilung des Plinius ,,unseren spateren Nach-
richten tiber die Umwandlung bei den Kelten [widerspricht],
wonach nur diejenige, die eine schadliche Wirkung haben
sollte, in dieser dem Lauf der Sonne entgegengesetzten Rich-
tung stattfand. S. weiters GuYoNvAaRC’H — LE Roux (1998)
382.

Maier (2001a) 118. — Irrefithrend ist daher die bereits zitierte
(s. 0. A. 599) Ubersetzung von Claus FriepricH, a.a.0. 335:
,.Sie verehren die Gotter auf den Knien, indem sie sich nach
rechts wenden.*

60:
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OCOEVOL VTLTIOL EKTOOEVTEG €M BLpPedV KEIVTOUL, KO
TOPACTAG TIG ELPEL TOV AULUOV BTOKOTTEL.

Dieses hochinteressante Zeugnis verdanken wir aber-
mals Athenaios’ Gelehrtenmahl, in dessen viertem Buch er
die Gelagesitten unterschiedlicher Volker zusammenstell-
te. Vorliegendes Zitat stammt ebenfalls aus der keltischen
Ethnographie im 23. Buch von Poseidonios’ Historien, wie
Athenaios weiter oben ausdriicklich angibt. In diesem be-
kannten Fragment ist zuerst von den bei keltischen Gast-
méhlern liblichen Zweikdmpfen die Rede, die gelegentlich
im Streit um das beste Stiick Fleisch bis zum Tod fiihren
konnten.®® Von diesen martialischen Exzessen bei Gelagen
scheidet (&AAot!) Poseidonios solche, die in aller Offent-
lichkeit stattfanden, wie der Gebrauch von &v Oedtpw
nahelegt.®” Eine erste profunde und noch heute lesens-
werte Beschiftigung mit dem hier beschriebenen Ritual
lieferte 1925 der Ethnologe Marcel MAuss in einem kurzen
Aufsatz mit dem Titel Sur un texte de Posidonius. Le sui-
cide, contre-prestation supréme in der Revue Celtique.®'
Um so verwunderlicher ist es daher, da3 das vorliegende

006 KAIBEL hat das 7 ,oder‘ zwischen &vaykaiolg und @iloig der
Hss. emendiert und versteht giloig als Adjektiv zu dvoykoi-
otg. Fiir Mauss (1925) 326 A. 1 ist diese Korrektur ,,souhai-
table*. Zwingend ist diese Anderung allerdings nicht, wie die
in diesem Detail betréichtlich voneinander abweichenden Uber-
setzungen (s. dazu die Zusammenstellung in A. 609) zeigen.

7 Das griech. Wort Aoupdg heiit ,Kehle, Gurgel, Hals* und

amokoOnTely ,abhauen, abschneiden®, daher zutreffend EDEL-

STEIN — Kipp (1988-1999) 11.1 316: ,,10v AoV GmokOnTEL

suggests decapitation rather than cutting their throats ..., die

auch dementsprechend (III 136) mit ,,cut off his head* iiber-
setzen.

Zu diesen Zweikdmpfen s. den Kommentar zu Poseid. FGrHist

87 F 116 = Diod. 5, 28,5 f. [20 T 9].

69 Zu Recht merkt Maritz (1983) 190 A. 172 hierzu an: ,&v
Oeditpw ist nicht wortlich zu nehmen.“ Das griech. Wort
0¢atpov bezeichnet nicht nur das , Theater(gebdude)‘ schlecht-
hin, sondern auch die dort abgehaltene (Volks-)Versammlung
oder ganz einfach das ,Publikum‘. S. dazu auch EDELSTEIN —
Kb (1988-1999) I1.1 316: ,&v Bedtpy seems to indicate
some sort of public occasion as distinct from a dinner party.*
— Die genaue Bedeutung des Wortes muf} leider offen bleiben,
wobei sich diese Unsicherheit auch in den schwankenden
Ubersetzungen zeigt: MaLitz (1983) 190: ,in einer Versamm-
lung®. — Ursula und Kurt Treu, Athenaios von Naukratis, Das
Gelehrtenmahl [= Auswahl], Leipzig 1985 (= Sammlung Die-
terich Band 329), 83: ,vor dem Publikum®. — HERRMANN
(1988-1991) 1 69: ,,auf dem Schauplatz®. — DoBEscH — WENK
(1989) 102: ,,wihrend alle Anwesenden zusahen®. — BIRKHAN
(1997) 895: ,,vor der ganzen Versammlung®. — Claus FRriep-

608

haben, und sie unter ihren ndchsten Verwandten®® als Ge-
schenk verteilt haben, legen sie sich riicklings auf ihre
Schilde, und einer, der danebensteht, schneidet ihnen mit
einem Schwert die Kehle durch.®’

Testimonium keine Aufnahme in Zwickers Sammlung ge-
funden hat. Jedenfalls beurteilt Mauss die hier gegebene
Schilderung als die eines gewissenhaften Ethnographen
vom Rang eines Poseidonios, der eine solide und exakte
Beschreibung auf der Basis von tatsédchlichen Beobachtun-
gen liefert.®!! Seiner Ansicht nach ist das hier vollzogene
Selbstopfer nur im Rahmen des archaischen Systems des
Gabenaustausches zu verstehen, fiir das Mauss die Be-
zeichnung ,totale Leistung vom agonistischen Typ* (,,pre-
station totale a forme agonistique®) oder kurz potlatch
vorschlug.®’? Die ungewohnliche Form des Selbstmordes
sei hier als dufBlerste Gegenleistung fiir die erhaltenen Ga-
ben zu verstehen, die man unter normalen Umstdnden mit
zumindest gleichwertigen Geschenken erwidern hitte miis-
sen. Durch seinen in aller Offentlichkeit vollzogenen ritu-
ellen Freitod entzieht sich der Mann diesen notwendigen
Gegengaben auf eine fiir ihn hochste ehrenvolle und fiir
seine Verwandten gewinntrachtige Weise.®'* Zum Verstand-

RrICH, Athenaios. Das Gelehrtenmahl (= Bibliothek der griechi-
schen Literatur Bd. 48), Stuttgart 1998, 2. Teil. Buch IV-VI,
338: ,,im Theater”. — TIERNEY (1959/60) 247: ,,in the presence
of the assembly. — EpeLsTEIN — Kipp (1988-1991) III 136:
»from the public audience”. — CLARKE (1999) 362: ,at the
public spectacle”. — Philip Mitchell FReemaN, in: KocH — Ca-
REY (1995) 10 146t das Wort iiberhaupt aus. — FREEMAN (2002)
25 jedoch: ,.at feasts®. — Mauss (1925) 325: ,,dans la salle de
cérémonie”. — CouGNYy — LEBEGUE (1986-93) 1374, BAYET
(1930) 92, 100 und LE Roux (1961a) 35: ,,sur un théatre”. —
Brunaux (1996) 186: ,dans un théatre (ou dans un lieu
d’assemblée)”. — RucGeri (2000) 134: ,.tra gli spettatori®. — Fiir
ungliicklich halte ich die mit dem Forderpreis des franzosi-
schen Kulturministeriums ausgezeichnete (1) deutsche Uber-
setzung von Christian SCHWEIGER von GUYONVARC’H — LE Roux
(1986a), in: Guyonvarc’H — LE Roux (1998) 93: ,,Andere
wiederum lieferten folgendes Schauspiel.*

Mauss (1925) 324-329, dort auch die Auseinandersetzung mit
der dlteren Forschung, die dieser Stelle aber nur sehr spérliche
Aufmerksamkeit geschenkt hat. Eine kritische Wiirdigung von
Mauss’ Artikel findet man bei FEuVRIER-PrEvVOTAT (1978)
246 f. + AA. 24-26, BrRunaux (1996) 113, 161.

Mauss (1925) 326. — Zu einer dhnlich positiven Einschitzung
des Quellenwertes der Stelle gelangt auch Bayer (1930) 98.
Mauss (1925) 326; vgl. Mauss (1990) 22 f. — Zum Begriff
potlatch s. die Ausfithrungen zu Phylarchos FGrHist 81 F 2
=Athen. 4, 34 [12 T 1] + A. 312.

Mauss (1925) 326 f. mit einem Verweis auf S. 329 auf eine
ethnologische Parallele bei den afrikanischen Ashanti. — Zu-
treffend ist die Bemerkung von Brunaux (1996) 161: ,,Que la
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nis dieser Stelle verweist Mauss auch auf die bei den
Galliern existenten Vorstellungen von der Seelenwande-
rung und einem Leben nach dem Tod.®'

Seit diesem Aufsatz von Mauss ist das Poseidoniosfrag-
ment regelmifBig Gegenstand von Vermutungen und Erklé-
rungen aller Art. So hat JamesJ. TIERNEY die bekannte
Caesarstelle liber die Menschenopfer bei den Galliern hier-
mit verbinden wollen. Diese gelobten bekanntlich, in Zei-
ten grofer Gefahr oder Krankheit solche Opfer, denen
Druiden vorstanden, darzubringen, da sie glaubten, das
numen der unsterblichen Gotter konne nur dann versdhnt
werden, wenn man fiir das Leben eines Menschen wieder-
um ein Menschenleben darbringe (quod pro vita hominis,
nisi hominis vita reddatur). In Analogie dazu vermutete
TierNEY: ,,The person vowed may be a slave or client who
is given his life-price guaranteed publicly by the Druid to
go to his kin, before he meets his death.¢'s

Gegen eine solche Deutung spricht allerdings, daf das
bei Poseidonios geschilderte Opfer ganz anderer Natur ist.
Caesar sagt ndmlich ausdriicklich, da3 man bei solchen
Opfern primér auf Verbrecher aller Art zuriickgriff und nur
in Ausnahmeféllen auch Unschuldige opferte.®'® Das Mo-
ment der Freiwilligkeit fehlt im Unterschied zu Poseido-
nios, der das ehrenvolle Selbstopfer einer Person be-
schreibt, die man angesichts der wertvollen Gaben wohl
kaum als Sklave oder niedrigen Klienten ansprechen wird.

mort dans ce rite soit congue comme une monnaie d’échange
est indubitable, le texte est d’ailleurs suffisamment clair. En
revanche, rien n’indique que la mort intervienne a la suite
d’une compétition de dons.*

Mauss (1925) 328 + AA. 1 f. mit Verweis auf Poseid. FGrHist
87 F 116 =Diod. 5, 28,5f. [20 T 9], Val. Max. 2, 6,10 [*],
Pomp. Mela 3, 19 [*]. — S. dazu auch Mt (1986¢) 73: ,,The
notion of more or less willingly staking one’s life in an unequal
exchange is only explicable against the background of Celtic
religious belief.“ — Ahnlich Cuabpwick (1997) 54 und
GuyoNvARC’H — LE Roux (1998) 94.

TiErRNEY (1959/60) 215, vgl. 202, Caes. bell. Gall. 6, 16,2 f.
[23 T 16].

Caes. bell. Gall. 6, 16,5 [23 T 16]: supplicia eorum, qui in
furto aut latrocinio aut aliqua noxia, sint comprehensi, gratio-
ra dis immortalibus esse arbitrantur. sed cum eius generis
copia deficit, etiam ad innocentium supplicia descendunt.
Dogesch (1980) 421: ,,Der Schild weist dabei wohl auf den
militdrischen Charakter — und damit die vornehmere Natur
(kein bloBer Knechtsdienst!) — dieser Gefolgschaftsleistung
hin.” — Zustimmend auch PescHiL (1989) 274: ,,Zugleich er-
scheint der Vorgang ehrenvoll. Es ist keine blof3e Untertanen-
leistung eines Knechtes fiir seinen Herrn.” — Noch weiter geht
Brunaux (1996) 161: ,,L’homme qui se sacrifie est, de toute
¢évidence, un guerrier et plus vraisemblablement un chef qui
semble entouré de clients.” und 162: 11 est clair, en effet, que
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Vielmehr weisen einige Elemente darauf hin, daf es sich
um einen Ritus aus dem militdrischen Bereich handelt.*"’
Uberzeugender ist daher die Deutung von Jacques MOREAU,
der diesen Ritus nicht nur mit dem keltischen Unsterblich-
keitsglauben, sondern vor allem mit dem keltischen Klien-
tel- und Gefolgschaftssystem in Verbindung brachte. Bei
diesem offentlichen Akt handelte es sich um eine Zere-
monie, ,,die zwischen dem Spender und dem Empfinger
eine gegenseitige Verpflichtung flir das Leben nach dem
Tode begriindete.“*'® Vor diesem Hintergrund wird das
Selbstopfer verstindlich, denn es garantiert die ehrenvolle
Gefolgschaft iiber den Tod hinaus. Solche Verpflichtungen
waren im Rahmen des keltischen Gefolgschaftssystems
weitverbreitet. Es sei nur an die todestreuen clientes des
Litaviccus oder die soldurii bei den aquitanischen Sotiaten
erinnert.®'? Fiir den eminent militérischen Charakter spricht
aulerdem die Tatsache, daB dem Opfer der Kopf abge-
schlagen wird,*”® wie es bei den Kelten im Krieg mit den
besiegten Gegnern zu geschehen pflegt.®?! Fiir Jean-Louis
Brunaux ist es daher mdglich, ,,que celui qui découpe le
crane se rembourse de cette manicére des cadeaux qu’il
vient de faire. Le crdne qu’il acquiert vaut des «sommes
d’argent ou d’or ou des amphores de viny, ce ne peut étre
que celui d’un grand soldat.“?> Allerdings 14Bt sich ein
solcher Schluf3 nicht aus dem bei Athenaios erhaltenen Text
ziehen. Denn dort wird der Spender von Gold, Silber oder

le rite s’articule sur une thématique guerriere. La victime est
en armes, on la couche sur son bouclier, on lui coupe la téte
avec une épée. A I’évidence, I’homme se met symboliquement
dans la situation d’un combat.” — BirkHAN (1997) 895 mochte
bei der Behandlung des keltischen Sakralkonigtums und spe-
ziell des Selbstopfers des Catuvolcus (s. dazu Caes. bell. Gall.

6, 31,5 [23 T 20]) ,,auf eine sehr merkwiirdige Poseidonios-

Stelle bei Athenaios (IV, 40) hinweisen, wo von keltischen

Firsten gesagt wird ...

Moreau (1961) 57, zustimmend FiscHEr (1973) 451, PEScHEL

(1989) 274.

Caes. bell. Gall. 7, 40,7 [23 T 25]: Litaviccus, Caes. bell. Gall.

3,22,1-4 [23 T 7]; Nic. Dam. FGrHist 90 F 80 = Athen. 6, 54

[*]: soldurii. Auf die enge geistige Verwandtschaft zwischen

dem Poseidoniosfragment und diesen Nachrichten verweisen

auch FiscHer (1973) 451, DosescH (1980) 421, HERRMANN

(1988-1991) 1 441 f., Brunaux (1996) 161. — Fiir weitere

Belegstellen zur rituellen devotio im Rahmen des keltischen

Gefolgschaftswesens, s. den Kommentar zu Pol. 2, 31,1 f.

[16 T 4].

620 S, dazu die Ausfithrungen in A. 607.

21 Zur weitverbreiteten Sitte der tétes coupées s. die Kommenta-
re zu Poseid. 87 F 55 = Strab. Geogr. 4, 4,5 [20 T 6] und
Poseid. 87 F 166 = Diod. 5, 29,5 [20 T 11].

622 Brunaux (1996) 162.
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Weinamphoren nicht benannt und die Person, die das Opfer
totet, wird offensichtlich als nicht identisch mit diesem
gedacht, wie mir aus dem kol wopacTdg Tig hervorzuge-
hen scheint.®®

Zu bedenken ist bei der Interpretation des vorliegenden
Testimoniums jedoch prinzipiell zweierlei: zum einen steht
das hier geschilderte Ritual in der erhaltenen antiken Lite-
ratur vollig isoliert da, zum anderen ist es uns nur in indi-
rekter Form als offensichtlich gekiirztes Zitat erhalten,
ohne dal der Kontext und der urspriingliche Umfang bei

Poseidonios rekonstruierbar wéren.®* Als halbwegs gesi-
chert kann nur gelten, dal3 es sich um eine ausgesprochen
wertvolle Information iiber eine sicher nicht singulére (aber
sicher auch nicht alltidgliche) Form der rituellen Selbst-
opferung handelt. Die Person des Opfers gehorte aller
Voraussicht nach einer sozial gehobeneren Schicht an,
wobei der Text fiir Benennungen wie ,chef* oder ,Fiirst*
keinerlei Anhaltspunkte liefert. Der Ritus weist aulerdem
militdrische Ziige auf und ist eng mit keltischen Vorstellun-
gen von Gefolgschaftstreue und Jenseits verkniipft.

20T 3 Poseidonios FGrHist 87 F 17 = Athen. 6, 49

FGrHist IT A p. 230,31-38 = THeILER F 172 = EpeLsTEIN — KipD F 69 = Athen. 6, 49 p. 246 C-D =1II p. 50,6—14 KAIBEL

= ZWICKER 14:

IMocewdmviog & O "Amopebg €v T k' kol TplTtn TAV
iotopldv ,,Keltol®, pnot, ,,mepréryoviot Led aLTOV Kol
TOAELOVOVTEG GUUPLOTAG, 0VG KOAOVGL TOPACLTOVG.
00Tol 8¢ €YKOUIO aDTOV Kol TPOg GBpdovg Aéyouvoly
AVOPOTOVG CVVEGTATAG KOl TPOG EKAGTOV TOV KT
HEPOG EKEIVAOV GKPOMUEVMV. T dE AKOVOUOTO OOTAV
glowv ol xododpevor Bépdor momtal 8¢ 0vTOL TVYY K-
VOUGL HET ®OTG Emaivoug AéyovTtec.”

Wiederum bei Athenaios tiberliefert ist auch dieses wei-
tere Fragment aus der keltischen Ethnographie im 23. Buch
der Historien. Bedauerlicherweise ist es nur ein stark ver-
kiirztes oder gekiirztes Exzerpt, da es bei Athenaios in
einem ldngeren Abschnitt steht, in dem er das Thema der
Parasiten behandelte, und er daher hier lediglich an der
Nennung dieses Wortes interessiert war. So folgt unmittel-
bar auf dieses Fragment eine andere Stelle aus Poseidonios’
Historien iber den mopdoitog des Seleukidenkonigs An-
tiochos VIII. Grypos, namens Apollonios.®” Aus welchem
urspriinglichen Kontext das vorliegende Zitat stammt, 1403t

9% Das Partizip napootdg deutet vielmehr auf einen (Opfer-)Hel-
fer.

024 Auf diese Bedenken weist zu Recht Brunaux (1996) 161.
Unzuléssig ist daher auch das Urteil von Moreau (1961) 57:
,,Posidonius berichtet liber einen Ritus, den er offensichtlich
nicht verstanden hat ...“. — Wie Poseidonios diese Form des
Selbstmordes bewertete, 18t sich nur vermuten; wohl nicht
sonderlich positiv, wenn man VOILLAT SAUER (1992) 107 folgt:
.. le texte transmis par Athénée est une simple description
dépourvue de tout commentaire. En fait, il est peu vraisembla-
ble que Posidonios ait établi un lien entre I’edAoyog eEaymyn,
«la sortie raisonnée» stoicienne et le suicide rituel des Gaulois:
la premiére est une action mrement réfléchie, prérogative du
sage, tandis que le second est la manifestation d’un orgueil

Poseidonios aus Apameia sagt im 23. Buch der Historien:
Die Kelten fiihren auch im Krieg Leute, die (stindig) bei
ihnen leben, mit sich, die sie Parasiten nennen. Diese ver-
kiinden das Lob ihrer Herren sowohl vor Gruppen zusam-
menstehender Menschen, als auch fiir jeden, der ihnen
einzeln (der Reihe nach) zuhort. Fiir die musikalische Un-
terhaltung sorgen die sogenannten Barden — das sind Dich-
ter, die mit Gesang Lobspriiche vortragen.

sich daher nur vermuten.®?

Erschwert wird die Interpreta-
tion zusétzlich durch die auffillige Formulierung ,,Leute,
die (stindig) bei ihnen leben, die sie Parasiten nennen‘
(cvpProtée, o kalodol mopacitovg), denn es ist evi-
dent, daB mapdoitog kein keltisches, sondern ein griechi-
sches Wort ist. Sehr plausibel ist daher die von James J.
TiERNEY gedulerte Vermutung, daf ,,Posidonius quoted the
Celtic word for this class and the words ‘parasite’ and
‘companion’ are parts of his glosses on it.“*?” Die altkelti-
sche Bezeichnung dieser Berufsgruppe ist damit unwider-
bringlich verloren. Thre Aufgaben werden aus dem Zitat bei

exacerb¢, d’un désir effréné de prouver sa supériorité. A ce
titre, Posidonios ne pouvait que condamner ce type de suici-
de.”
2 Poseid. FGrHist 87 F 23 = EpeLsTeIN — Kipp F 74 = THEILER F
204; s. dazu Marirz (1983) 179 A 78, 297.
RuGaGEr! (2000) 76: ,,facente parte di una descrizione dei co-
stumi bellici dei Celti o, piu probabilmente, della loro classe
colta.” — S. dazu auch CrLARkE (1999) 363 f.
TierNEY (1959/60) 203. — Zustimmend WirLiams (1979/80)
317, Rucaeri (2000) 76: ,,La parola mapdoitot ... non € evi-
dentemente una parola celtica come ci saremmo aspettati;
probabilemente Posidonio citdo I’originale parola celtica e
napdottor ¢ una semplice glossa.” — DoBescH (1980) 426
spricht von ,,ein wenig eine interpretatio Graeca®.
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Athenaios auch nur sehr vage kenntlich. Sie verkiinden das
Lob ihrer Herren, und zwar vor grofleren Versammlungen
als auch vor einzelnen. Weiters erfahren wir, daf} sie von
ihren Herren auch im Krieg mitgefiihrt werden (nepté-
yovto ped oLtV Kol modepodvieg). Gerade die Ver-
wendung von kol ,auch, sogar® setzt implizit voraus, daf3
es sich um einen zusitzlichen Tatigkeitsbereich handelt,
dal3 sie also auch in friedlichen Zeiten zum Einsatz ka-
men.*?® Aufgrund dieser knappen Beschreibung konnte
man den Eindruck gewinnen, daf} die sogenannten Sym-
bioten oder Parasiten mit den auch sonst in der antiken
Literatur fiir die Kelten belegten Barden identisch seien.®?
Jedoch werden diese gleich darauf namentlich genannt und
als ,,Dichter, die mit Gesang Lobreden vortragen® definiert.
Soweit es das verknappte Exzpert bei Athenaios erkennen
1aB3t, werden hier ,,die sogenannten Barden (ol koAoOpLe -
vot Bépdor) offensichtlich von den ,,Leuten, die (stindig)
bei ihnen leben, die sie Parasiten nennen® (cupBiotdg, odg
KoA0VGL Tapocitong) als eine eigene Gruppe geschieden.

028 TiErNEY (1959/60) 248 ,iibersetzt* daher sachlich zutreffend:
,,The Celts have in their company even in war (as well as in
peace) companions whom they call parasites. — Ahnlich frei
die Wiedergabe von FrReeman (2002) 30: ,,... the Celts have
with them in war and peace companions whom the call para-
sites.” — Richtig auch die meisten anderen mir zugénglichen
Ubersetzungen, wie die von CouaNy — LEBEGUE (1986-93) T
373, DiNan (1911) 331, Charles Burton Gurick, Athenaeus.
The Deipnosophists (Loeb), London 1957, III 109, MaLitz
(1983) 179, Dosescu — WeNK (1989) 102, Philip Mitchell
FreemaN, in: Koch — Carey (1995) 10, Cunciree (1997) 101,
EpeLsTEIN — Kipp (1988-1999) 11T 137, CrarkE (1999) 363,
Rucaert (2000) 134. — Irrefithrend ist jedoch jene von Claus
FriepricH, Athenaios. Das Gelehrtenmahl (= Bibliothek der
griechischen Literatur Bd. 48), Stuttgart 1998, 2. Teil. Buch
IV-VI, 481: ,Die Kelten haben, wenn sie Krieg fiihren, stin-
dige Begleiter bei sich ...

2 Keinen Unterschied zwischen den beiden Gruppen macht
Kenprick (1927) 134 A. 2: ,In the latter part of the passage
Poseidonios refers to bards by name, but I cannot read that he
distinguishes them from the company of the parasitical musi-
ciens.” — Ebensowenig BirkHAN (1997) 935: ,Poseidonios
sagte ja, daB die Barden das Heer und die Fiirsten auf den
Ziigen als ,,Speisegenossen™ (,,Parasiten”) begleiteten, um die
Kriegshelden sozusagen ,,vor Ort™ zu preisen ... und 1095:
,.Immerhin werden die Preis- und Schmaihlieder der als ,,Para-
siten” in der Umgebung des Herrn befindlichen Barden von
Appianos (Celt. 12), Athenaios (VI 49, 3), Ammianus Marcel-
linus (XV, 9, 8) und Diodoros (V, 31) erwihnt.” — Gerade im
letzten Zitat werden jedoch die zu den Barden und den Para-
siten verfiigbaren Informationen in allzu unbedenklicher Wei-
se vermischt.

69 Daf} der Gesang wesentlich fiir den Barden war, wird auch aus
anderen Stellen ersichtlich. So berichtet Poseid. FGrHist 87 F

Beide tragen zwar Lobreden vor (§yxdpio respektive
€moivovg), allerdings ,,mit Gesang® (net @d1c) nur die
Barden.®® Vermutlich liegt hierin ein oder das unterschei-
dende Merkmal.®! Vielleicht 1468t sich daraus mit J. E.
Caerwyn WiLLiaMs auch der Analogieschluf} ziehen, daf3
die sogenannten Parasiten ihre Eulogien in Prosa vortru-
gen.®? Diesem Autor verdanken wir auch die umfangreich-
ste Untersuchung von Posidonius’ Celtic Parasites, auf die
fiir weitere Informationen nachdriicklich verwiesen sei.
Dabei geht WiLLiams von der Fragestellung aus, warum
Poseidonios das nicht mehr erhaltene keltische Wort gerade
mit cvpPlwtig respektive mopdoitog glossiert hat. Zu
betonen ist hierbei, dal mit dem Wort mopdoitog ur-
spriinglich eine sakrale Funktion bezeichnet wurde, nim-
lich der Tischgenosse von Gottheiten.®* Funktional eng
verkniipft war der mapdocitog auch mit dem Herold
(kfpvE), der in homerischer Zeit ,,certain functions in the
execution of sacrifices and the preparation of feasts* hat-
te.3* Eine Bedeutungsverdnderung erfuhr das Wort erst in

18 = Athen. 4, 37 p. 152 D-F [20 T 4] von einem keltischen
Dichter, der vor dem Fiirsten Louernios ,,mit Gesang dessen
hohe Stellung pries” (petd ®8fig UHvelv adTOD TNV
Vmepoynv). Ausdriicklicher noch Poseid. FGrHist 87 F 116
=Diod. 5, 31,2 [20 T 13]: eici 8¢ mop 0OTOLG KO TOINTOL
UeA@V, 0D Bopdovg dVopdLovsiy. obTol 8¢ PeT Opydveov
Talg AOpang Opolwv Gdovieg odg pEV Luvodoly, olg de
BAracenuovory. Fir die Barden s. den Kommentar zur Stel-
le.
61 So die Deutung von TiERNEY (1959/60) 203: It is important to
realize that this apparent duplication of the Bards is only ap-
parent. The distinctions are clear and, presumably, accurate ...*.
— EpeLstENn — Kmp (1988-1999) 11.1 317: ,,Presumably
nopdoitol and Bapdou are different categories. pet®dng di-
stinguishes the Bards, who sing to musical accompaniment
(&kovopoata, 6) ... . — RuGGer (2000) 76 f.: ,,Bisogna distin-
guere tra le differenti categorie dei mopdoitot (dei capitribu,
possiamo aggiungere) e dei Bdpdot; pet @dfg caraterizza i
bardi ...
WiLeiams (1979/80) 326: ,,Both parasites and bards delivered
eulogies, the difference between them, apparently, lay in the
fact that the latter were poets who delivered their eulogies in
song, while the former, by implication, were not poets, and
must have delivered their eulogies in prose, if they were not
delivering the eulogies composed by someone else, e.g. by the
bards, in which case the Celtic parasite would have been the
counterpart of the reacaire in medieval Irish and the datgeiniad
in the medieval Welsh society.*
WiLtiams (1979/80) 317 f. — Belegt sind solche mapdoitot
z. B. fiir Apollon, die Dioskuren und Herakles. Ausfiihrlicher
dazu Ludwig ZieHEN, mopdoitor (1.) RE XVIIL4 (1949)
1377-1381.
WiLLiams (1979/80) 319 — Den Vergleich zwischen homeri-
schen Herolden und Poseidonios’ Parasiten zieht bereits TiEr-
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120 Die Religion der Kelten in den antiken literarischen Zeugnissen

der Mittleren Komodie, in der sich der Parasit als ,Schma-
rotzer‘, der keine Posse und Schmeichelei auslaB3t, um zu
einer Gratismahlzeit zu gelangen, zu einem eigenen Biih-
nentypus herausbildete.* Daraus resultiert auch die Frage,
»whether Posidonius in choosing the Greek word mopd-
outog to gloss the original Celtic word, had in mind some
of the jesting and buffoonery which were associated in the
minds of his Greek readers with the less pleasing aspects
of the parasites ...“.*® Ohne hier die ganze von WILLIAMS
beigebrachte Evidenz referieren zu konnen, sein Schlufl
lautet jedenfalls: ,,the tendency to buffoonery in both prose
and poetry goes back to the very origins of Celtic Dichtung,
and that the class which produced them, one of the several
classes in the Celtic order corresponding to the ancient
Indian brahmana, must have contained some individuals
who gave greater prominence to buffoonery than others. To
these I suggest, Posidonius or his informant could rightly
apply the Greek word mopdoitog.“®” Urspringlich muf3

der keltische Parasit jedoch ein Lobredner gewesen sein,
»perhaps, a eulogist of the god or gods for whom the feast
was given, and, in the second instance, a eulogist of the
king or chieftain who gave the feast.“®® Im Laufe der Zeit
hitte dann auch das keltische Gegenstiick zum mopdoitog
einen Bedeutunswandel zum Negativen vollzogen. WiLLI-
AMS mochte weiters mit aller Vorsicht den air. druth Narr*
oder ,professionellen Possenreifler’, der aber in dlteren
altirischen Texten auch unter den Graden des Dichters (fili,
pl. filid) genannt wird, mit dem mopdoitog vergleichen.®*
Wie auch immer man diese hochinteressanten, wenn auch
stark hypothetischen Uberlegungen beurteilen mag, es ist
nicht unwahrscheinlich, daf3 wir durch Poseidonios bereits
fiir die altkeltische Zeit eine Ausdifferenzierung des Dich-
terstandes bezeugt haben, wie es fiir die air. filid hinldng-
lich belegt ist.** Mehr als einen vagen Hinweis darauf kann
jedoch die bei Athenaios reichlich verkiirzte Nachricht
nicht bieten.

20 T4 Poseidonios FGrHist 87 F 18 = Athen. 4, 37

FGrHist II A p. 231,1-18 = THEeiLER F 170 = EpELSTEIN — Kipb F 67 = Athen. 4, 37 p. 152 D-F =1 p. 345,1-20 KaIBEL

= ZWICKER 14 f.:

€11 0 TTooeldmdVI0g dNYOVREVOG KOl TOV AOVEPVIOV TOD
BitO1t0g TOITpOG TAOVTOV TOV VMO Popoimv kobot-
PEBEVTOG, ENOL dMUOY®YODVTO QDTOV TOLG GyAovg €v
Gppott @épechal dld TOV TEdIOV KOl SloCTELPELY
XPLOOV Kol pyvpov talg dkoAovBoboong v KeAtdv
HLUPLECT PPAYIOL TE TTOLETV BMIEKATTASIOV TETPEYWVOV,
gV @ TANPOOV HEV ANVovg TOAVTEAODG TOMITOC,
TopaokeLALELY 8€ T060VTO BPOIATOV TATO0G BOTE €@
Nuépag mhelovog €€etvor 1ol PovAopévolg eioep-
YXOHEVOLG TV TOPUOKEVOCOEVTIOV ATOANDELY, BOLOAEL-
TTOG SLOKOVOVHEVOLS. BPOPLOOVTOS & DTOD TPO-
feopioy mote THG Bolvng APLOTEPHCOVIL TV TAOV
BopPBdpmv monTny APLkEécOHL KOl GUVOLVINOOVTO LETO
MM DULVETY 0LDTOD TNV VIEPOYNV, EXVLTOV & ATOOPNVELY
0Tt VoTEPNKE, TOV OE TEPPOEVTO. OLAGKIOV aithioon
XPLO10L Kal PIyor oOTH TOPATPEYOVTL. AVEAOUEVOV &

NEY (1959/60) 203: ,, The former class may have been a kind
of honorary herald (like the Homeric heralds) who opened the
proceedings at the council (Cesar’s senatus) and called on
each chieftain by his honorific genealogy.*

935 Belege bei Enst Wust — August Hug, mopdoitol (2.), RE
XVIIL4 (1949) 1381-1405, Walther Kraus, Parasitos, KIP IV
(1979) 507 f.

03¢ WiLLiams (1979/80) 327. — Auch Matirz (1983) 179 A. 78
vermerkt: ,,Der ‘Parasit’ kann fiir Poseidonios eigentlich keine

Ferner sagt Poseidonios beim Bericht iiber den Reichtum
des Louernios, des Vaters des Bituitos, der von den Romern
entthront wurde, er sei, um die P6belmassen fiir sich zu
gewinnen, in einem Wagen durch das Lande gefahren und
habe Gold und Silber an die zehntausenden ihm folgenden
Kelten ausgestreut, und er habe auch eine viereckige Ein-
zaunung von zwolf Stadien Umfang eingerichtet, innerhalb
der er Fisser mit kostbarem Getrank gefiillt und eine solche
Menge von Essen bereitgestellt habe, da mehrere Tage
lang jeder nach Belieben eintreten und sich an den bereit-
gestellten Dingen giitlich tun konnte, bei ununterbrochener
Bedienung. Nachdem Louernios einen Schlufitag flir das
Fest bestimmt hatte, sei ein Dichter von den Barbaren zu
spat gekommen, und als er Louernios begegnete, habe er
mit Gesang dessen hohe Stellung gepriesen, und sich selbst
beklagt, da3 er zu spét gekommen sei. Louernios habe sich

gute oder auch nur neutrale Bedeutung gehabt haben ...“. Der
bei Athenaios erhaltene Text vermittelt jedenfalls den Ein-
druck, daf3 sich Poseidonios iiber die keltischen Parasiten lustig
machte.

07 WiLLiams (1979/80) 340.

038 WirLiams (1979/80) 326.

03 WiLLiams (1979/80) 342 f.

00§, dazu MEm (1971) 10 f., MEID (1974), MaIER (1994) 125 mit
weiterer Literatur.
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€KETVOV TAALY DPLVETY A€yovTor 810TL TOL 1xvn THS YIS
£’ NG APUOTNACITET XPLOOV KOl EDEPYESLOG AVOPDOTOLG
QEPEL. TODTOL UEV 0DV v Th Tpitn kol £ikooTh 167T6-
pNoEV.

Diese berithmte und viel zitierte Stelle ist abermals bei
Athenaios tiberliefert und zwar im Anschluf3 an das bereits
behandelte Fragment tiber die keltischen Tischsitten.®! Wie
Athenaios’ eigenen Worten zu entnehmen ist, stammt auch
das vorliegende Fragment aus dem 23. Buch von Poseido-
nios Historien. Es gehort wohl ebenfalls zur keltischen
Ethnographie, stammt jedoch aus einem anderen Abschnitt
als JacoBys F 15, worauf auch Athenaios’ einleitendes €11
,ferner, auBlerdem, weiterhin® hindeuten dirfte.**> Der Tat-
sache, daB3 hier Poseidonios relativ ausfiihrlich exzerpiert
wurde, verdanken wir einen der wertvollsten Einblicke in
keltische Sozialstrukturen um die Mitte des 2. Jh.s v. Chr.
Es ist moglich, wenn auch nicht sicher,** da3l Poseidonios
diese Episode im Rahmen seiner Vorgeschichte der kriege-
rischen Auseinandersetzungen zwischen Romern und Ar-
vernern (die der heutigen Auvergne den Namen gaben)
eingefiigt hat.*** Letztere waren einer der machtigsten und
reichsten Stimme im Gallien jener Jahre und gerieten auf-
grund ihrer GroBmachtpolitik unter ihrem Fiirsten Bituitos,
dem Sohn des Louernios, mit den Rémern in einen Kon-
flikt, der in den Jahren 122 und 121 unter dem Konsul
Q. Fabius Maximus Aemilianus und dem Prokonsul Cn.
Domitius Ahenobarbus zugunsten der Romer entschieden
wurde. Bituitos unterlag in der entscheidenden Schlacht an
der Isara (j. Isere) und wurde spiter im Triumph des Fabi-
us (oder des Domitius) aufgefiihrt, wo seine mehrfarbigen
Waffen und sein silberner Streitwagen die Bewunderung
der stadtromischen Bevolkerung hervorriefen.®® Augen-
scheinlich erfreuten sich die Arvernerfiirsten eines exzep-

41 Poseid. FGrHist 87 F 15 = Athen. 4, 36 [20 T 1]. JacoBys F
15 und F 18 werden von THEILER (1982) und EpELSTEIN — KiDD
(1988-1999) als ein Fragment abgedruckt (F 170 respektive F
67). S. dazu allerdings die skeptischen Bemerkungen von
CLARKE (1999) 362. Da die Fragmente jedoch thematisch nicht
zusammenhéngen, behalte ich JacoBys Trennung bei.

642 So EpELSTEIN — Kipp (1988-1999) 11.1 313.

3 Fiir eine solche Einordnung sprechen sich Matirz (1983) 179

und EpeLsTEIN — Kipp (1988-1999) I1.1 313 aus. Vorsichtiger

ist in diesem Punkt CLARKE (1999) 362; 364 f.

Ausfiihrlicher zu den historischen Ereignissen Jurrian (1926)

11 543 ft., spez. 548-550, HatT (1959) 38 f., CLEMENTE (1974)

77 f., EBEL (1976) 64-74, MaLitz (1983) 177, BirkHAN (1997)

174-176.

&
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dartiber gefreut, ein Beutelchen mit Gold angefordert und
habe es dem an seiner Seite Laufenden zugeworfen. Der
Dichter habe das Beutelchen aufgehoben und ihn wieder
besungen: die Spuren seines Wagens auf der Erde triigen
Gold und Wohltaten fiir die Menschen. Dies nun hat Posei-
donios im 23. Buch erzihlt.

tionellen Reichtums, den sie auch gebiihrlich zur Schau
stellten, was Poseidonios in der vorliegenden Stelle am
Beispiel von Bituitos” Vater Louernios illustriert. Welche
Intentionen der Rhodier mit seiner Schilderung des Arver-
nerfiirsten verfolgte, wird in der althistorischen Forschung
jedoch kontroversiell beurteilt. So sah Arnaldo MomiGLIA-
No hierin ein mit Sympathie gezeichnetes Bild der kelti-
schen Gesellschaft, deren hierarchische Struktur und aristo-
kratische Extravaganzen Poseidonios geschitzt haben
soll.#¢ Gegen eine solche Deutung wurden jedoch auch
gewichtige Gegenstimmen laut. So ist dieses Fragment fiir
Jirgen MaLiTz ,,weniger die teilnahmsvolle Schilderung
vergangener Arverner-Herrlichkeit als ein Ausschnitt aus
der Vorgeschichte der von Poseidonios mif3billigten Inter-
vention des Bituitus in die Kdmpfe zwischen Rémern und
Allobrogern.“®*” Louernios werde als ein die Massen ver-
filhrender Demagoge (dnpoy@yodvior odTOV TOVG OY -
Aovg) charakterisiert, der bedenkenlos seinen Reichtum fiir
politische Zwecke einsetzte.*® Ganz dhnlich auch I. G.
Kipp, fiir den MomiGLIANO ,,can surely not be right in re-
presenting Posidonius’ view of the Celts as a glorified
Homeric, or even ,golden age, which he viewed with ap-
proval.” Seiner Ansicht nach sei Louernios vielmehr in eine
Reihe mit anderen durchwegs negativ gezeichneten posei-
donischen ,,Konigen* wie Athenion zu stellen und sogar
die Schilderung des Barden sei ,,unmistakably ironic*.*
Erst kiirzlich wurde jedoch von Miska RuGGert wieder im
Sinne MoMIGLIANOs argumentiert.®® Wie man Poseidonios’
literarische Absichten letztlich auch beurteilen mag, unbe-

%5 Dieses Detail ist tiberliefert bei Flor. 1, 37 = 3, 2,5: nihil tamen
conspicuum fuit in triumpho quam rex ipse Bituitus discolori-
bus in armis argenteoque carpento, qualis pugnaverat. Eine
praktische Zusammenstellung der weiteren antiken Nachrich-

ten zu Bituitos findet sich bei HoLDER 1 432 f.

MowmigLiano (1975) 69.

Matrirz (1983) 179.

8 S. dazu ausfiihrlicher MaLitz (1983) 177-179.

4 EpeLSTEIN — Kipp (1988-1999) 11.1 314 f.

50 RUGGERI (2000) 75: ,,... ma noi ripetiamo con quest’ultimo che
Posidonio guarda con simpatia non solo alla magnifica e tea-
trale generosita di Lovernio, ma anche al servilismo del bardo
mercenario e ai rapporti permanenti di servaggio, e anzi rim-
piange il fatto che un altro Lovernio non ci sarebbe stato.” und
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stritten bleibt, daB seine Schilderung trotz aller moglichen
Parteinahmen ausgesprochen wertvolle und authentische
Informationen zur keltischen Sozial- und Religionsge-
schichte enthilt. Eine etwas kiirzere Darstellung von Lou-
ernios’ Wirken ist bei Strabon erhalten, bei dem jedoch
einige wesentliche Details, wie die Beschreibung des ge-
waltigen Festes und der Auftritt des Barden, nicht genannt
werden.®! Obwohl Strabon geringfiigige Abweichungen zu
Poseidonios aufweist, geht sein Bericht direkt oder indirekt
durch Vermittlung des Timagenes auch auf den Rhodier
zuriick.®*? Ein eigener Zeugniswert kommt der Strabonstel-
le daher nicht zu.®®

Auf die Bedeutung des von Louernios ausgerichteten
Festes wurde bereits im Kommentar zum Zeugnis des
Phylarchos (FGrHist 81 F 2 = Athen. 4, 34 [12 T 1]) kurz
hingewiesen. Dort wird von den gewaltigen Anstrengungen
berichtet, die der reiche Galater Ariamnes unternahm, um
seine Landsleute ein Jahr lang auf das Fiirstlichste zu be-
wirten. Hier wie dort handelt es sich um klassische Fille
von laténezeitlichen ,feastings‘, um potlatch-artige Aktio-
nen,®* bei denen sich keltische Adelige durch enorme,
geradezu verschwenderische Freigebigkeit profilieren
konnten und wohl auch muften. Solche aufwendigen Ver-
anstaltungen gehdrten nach keltischem Empfinden zu den
Pflichten fithrender Gefolgsherrn und dienten diesen wie-
derum der Legitimation ihrer Herrschaft.®>> Die beiden bei
Athenaios erhaltenen Nachrichten sind letztlich nur vor

76: ,,Nella storia di Lovernio non riusciamo proprio a ravvisa-
re, nonostante gli sforzi, quell’ironia di cui parla Kidd.*

o1 Strab. Geogr. 4, 2,3: Butr{u)itov 8¢, 100 mpog 1OV MoV

Kol TOV AOPATIOV TOAEUNOOVTOG, O TOTHP AOVEPLOG TO-

600ToV TAODTE AEYETOL KOl TPLOT dleveykely, DOTE TOTE

£nidel&ly ToloOpPEVOG TOlg PILOLG THG eVTOPLOg €T ATNVNG

@épechot Sl TEdLOV, XPLCOD VOUIGHO Kol &pyDpov deDpo

KOKEIOE BLOOTEIPOV, DOTE GVAAEYELV EKELVOVG GLKOAOV-

6ovvtog. Louerios, der Vater des Bituitos, der gegen Maximus

und Domitius Krieg gefiihrt hat, soll sich durch einen derarti-
gen Reichtum und Luxus ausgezeichnet haben, daf3 er einmal

— um seinen Freunden einen Beweis seines Wohlstandes zu

liefern — auf einem Wagen durch die Ebene fuhr und dabei

Gold- und Silbermiinzen hierhin und dorthin verstreute, wel-

che jene aufsammelten, die ihm folgten.

Fiir Felix JacoBy, Kommentar zu FGrHist 87 F 18 konnte

diese Notiz ,,an sich zusatz Strabons aus P[oseidonios] sein.

aber der leichte inhaltliche unterschied gegen F 18 und die
gesamtkonzeption des § 3 macht vermittlung durch Timagenes
sicher.”

933 Anders jiingst Mac Cana (2002) 139: ,,Yet in one detail Strabo
might seem to repair a minor inconsistency in the narrative of
Athenaeus-Posidonius. Where the latter has the ruler throw a
bag of gold to the poet running beside his chariot, the former
has him scatter gold (and silver) coins to be gathered up by
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S

dem Hintergrund des keltischen Gefolgschaftssystems zu
verstehen. Die Bedeutung eines Keltenfiirsten stand und
fiel mit der Grofe seiner Anhédngerschaft, die verkdstigt
und beschenkt werden muBte.®
und Silbermiinzen, wie es Louernios praktizierte, ist daher

Das Ausstreuen von Gold-

nur ,,als eine besonders aufwendige Form der Beschenkung
seiner Gefolgschaft zu verstehen.“” Neben dieser vor al-
lem soziologisch interessanten Information bietet das
Poseidoniosfragment auch Aufschliisse fiir die keltische
Religionsgeschichte.

Zum einen sagt Poseidonios, Louernios habe ,eine vier-
eckige Einzdunung von zwolf Stadien Umfang eingerich-
tet (pplypo T TOLETV dWIEKAOTASIOV TETPAYMVOV).
Zwolf griechische Stadien entsprechen ca. 2,4 km, was
unter der Annahme einer quadratischen Form eine Seiten-
lange von ungefdhr 600 m ergeben wiirde. Welcher Art das
opaypo (,Einzdunung, Einfriedung, Zaun, Mauer‘) war
und welche Funktion es erfiillen sollte, wird leider nicht
genauer gesagt. Dieses interessante Detail hat, soweit ich
sehe, erstmals Ludwig BErGER in die Diskussion um die
sogenannten Viereckschanzen eingebracht.®® Diese von
Frankreich bis Tschechien verbreiteten spitkeltischen
Wall-Graben-Anlagen, von denen einige hundert Beispiele
bekannt sind und deren Schwerpunkt im heutigen Bayern
und Baden-Wiirttemberg lag, sind seit mehr als 150 Jahren
Gegenstand intensiver Forschung.®® Kaum ein anderes
Bodendenkmal hat derartig vielfaltige Interpretationsversu-

those following behind, a variant that is more in accord with
the poet’s figure of Louernios’s chariot tracks yielding up ,gold
and largesse‘. While it is not perhaps a matter of primary si-
gnificance, it is possible that in this detail Strabo is closer to
Posidonios’s text; it may be noted that oneipw, the simplex of
Strabo’s diomelpw, ment ,to sow (seed, a field, etc.), scatter
like seed, strew.* Mac Cana tbersieht dabei aber offensicht-
lich, daB auch bei Athenaios von diacomeipelv xpvoov kot
apyvpov tolg dkodovBovoailg tdv Kedtdv die Rede ist.
Zum potlatch s. ebenfalls die Ausfihrungen zu Phylarchos
FGrHist 81 F 2 = Athen. 4, 34 [12 T 1] und die Literaturanga-
ben in A. 312.

93 S. dazu u. a. DoBescH (1980) 153 f., Mauss (1990) passim,
spez. 172, BirknHaN (1997) 888, 935, 1020. Eine Detailunter-
suchung der wirtschaftlichen und sozialen Aspekte der vorlie-
gende Stelle liefert FEUVRIER-PREVOTAT (1978) 243-259.
Ausfiihrlicher zur keltischen Gefolgschaft mit den einschlagi-
gen antiken Belegstellen DoBescH (1980) 153-157.

DosescH (1980) 245 A. 37.

BERGER (1963) 26-28.

Es ist hier nicht moglich, die umfangreiche Literatur zu diesem
zentralen Forschungsproblem der laténezeitlichen Archdologie
aufzufithren. An wichtigen jiingeren Arbeiten zu diesem The-
ma sei v. a. der Sammelband von WIELAND (1999) hervorgeho-
ben. S. auBlerdem REICHENBERGER (1988), VIERECKSCHANZEN
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che erfahren. Man sah in ihnen rdmischen Lager, keltische
Fliehburgen, Gehofte, Viehgehege und schlieflich Kult-
anlagen. Eine Funktionsdeutung der Viereckschanzen als
sakrale Raume wurde dann wesentlich durch die von
1957-1963 von Klaus Scuwarz durchgefiihrten Grabungen
in der Anlage von Holzhausen (Lkr. Miinchen, Bayern)
vorangetrieben. Dort fand man drei Schichte, in denen
erh6hte Phosphatwerte nachgewiesen werden konnten und
die damals noch als Hinweise auf Opfer gedeutet wur-
den.® In diese Richtung wiesen auch die 1977 gemachten
spektakuldren Funde dreier holzerner Kultfiguren in einer
Brunnenverfiillung der Schanze von Fellbach-Schmiden
(Rems-Murr-Kreis, Baden-Wiirttemberg).®®! Heute wird
jedoch allgemein eine Deutung aller Viereckschanzen als
Heiligtiimer abgelehnt, ohne damit die Moglichkeit einer
kultischen Verwendung prinzipiell auszuschlieBen. Es wird
eine polyfunktionale Deutung als Zentraldrtlichkeit fiir die
Dorfgemeinschaft, Stapelplatz fiir wichtige Giiter, Kult-
und Versammlungsplatz, Zufluchtsort fiir Notzeiten und
anderes mehr, favorisiert.? Bereits Ludwig BERGER, der fiir
seine Interpretation der Poseidoniosstelle noch die Unter-
suchungen von Klaus Scuwarz und damit die damals
iibliche Deutung der Viereckschanzen als sakrale Rdume
zugrunde legte, sah gerade in diesem Zeugnis eine War-
nung vor allzu monokausalen Erklarungen dieser Anlagen
als kultisch. Im Fall des Louernios vermutete er, ,,dal} der
Einzdunung eine rechtliche Bedeutung zukam und daf3 sie
den Bezirk bezeichnete, in dem die Annahme der Geschen-
ke und der Bewirtung zur treuen Gefolgschaft verpflichte-

(1989), BirteL — ScHiEk — MULLER (1990), MULLER (1993)
178-180, Maier (1994) 328 f., WEBSTER, J. (1995a) 453 f.,
WIELAND (1995) 85-99, BirkHAN (1997) 756—762, RIECKHOFF
— BIEL (2001) 227-234, WELLs (2001) 87-90, Fries-KNOBLACH
(2002) 108-110. Ein guter Uberblick zur ilteren Forschungs-
geschichte findet sich bei WieLanD (1995) 85 f., WIELAND, in:
WiELAND (1999) 11-20.

0 Diese vermeintlichen Opferschichte werden heute als Brunnen

gedeutet, die erhohten Phosphatwerte als Resultat von Verfiil-

lungen mit Stallmist. S. dazu BirkHaN (1997) 761 f., Fries-

K~oBrLach (2002) 109.

Zu diesen drei Holzfiguren (einem Hirsch und zwei Stein-

bocken), die liberzeugend als Gotterattribute gedeutet werden,

s. den Aufsatz von Prrriont (1982), WiELAND (1995) 92-94,

Abb. in: WiELAND (1999) Tf. 7 und Tf. 10.

62 WIELAND, in: WIELAND (1999) 119, Fries-KNoBLACH (2002)

109 f.

BERGER (1963) 28.

BERGER (1963) 28.

BERGER (1963) 28. In diesem Sinn auch Marco SiMoN (1988b)

318 A. 6: ,,Una referencia de Ateneo puede referirse a estos

recintos. — Noch dem alten Forschungsstand verpflichtet ist
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te.“® Da sichere Beweise fiir eine rechtliche Erkldrung
fehlen, sei es zwar nicht auszuschliefen, dall die Einfrie-
dung des Louernios ,,ohne tiefere Bedeutung den Festplatz
bezeichnete und mit den Viereckschanzen [...] nur der du-
Beren Form nach verwandt ist*,°* andererseits wirken ,,die
weitrdumigen Viereckschanzen [...] wie geschaffen fiir
Volksansammlungen®.®> Gerade die jiingeren Interpretatio-
nen der Schanzen als polyfunktionale Ortlichkeiten wéren
eine starke Stiitze fiir BErRGERs Vergleich. Gegen eine solche
Deutung von Louernios’ @pdypo spricht andererseits, daf3
in der Auvergne solche Anlagen bis dato noch nicht nach-
gewiesen wurden®® und daf} sie mit angenommenen 600 m
Seitenldnge alle bekannten Viereckschanzen an Grofie weit
ubertreffen wiirde.®’ Auflerdem wird das Festmahl des
Louernios als eine zeitlich begrenzte Veranstaltung be-
schrieben, fiir die man nicht eigens ein aufwendiges Wall-
Graben-System errichtet haben wird. Ein einfacher Zaun
oder eine Palisade aus Holz hitte hier auch Geniige getan.
Wie so oft, lassen sich auch hier archdologische und litera-
rische Quellen nicht auf einen gemeinsamen Nenner brin-
gen. Vermeidet man jedoch allzu rigide Gleichsetzungen,
dann kann man meiner Ansicht nach das Zeugnis des Posei-
donios durchaus zum Versténdnis dieser Bodendenkméler
heranziehen.®®

AufschluBreich ist die vorliegende Stelle vor allem aber
fir das wechselseitige Verhéltnis zwischen Dichter und
Fiirst in der keltischen Welt. Dem Text selbst 146t sich nur
entnehmen, daf3 ,,ein Dichter von den Barbaren® (tivo t@dv

BopBdépwv mointnv) zu spit gekommen sei,*® auch wenn

Matitz (1983) 178 A. 69 mit Verweis auf BERGER (1963): ,,Die
Beschreibung erinnert an die keltischen Viereckschanzen, die
aber anderen Zwecken dienten.*

66 Das rdumt auch BERGER (1963) 28 ein.

7 Die durchschnittliche Seitenldnge der zumeist quadratischen
Anlagen betragt 80 bis 100 m, die umschriebenen Flachen be-
wegen sich zwischen 0,4 und 1,2 ha, so WIELAND, in: WIELAND
(1999) 11. Poseidonios’ zwolf Stadien Umfang entsprechen ca.
36 ha und damit viel eher den Umfriedungen, wie sie bei nord-
franzosischen Heiligtiimern vom ,,Typ Picardie” festgestellt
werden konnten. BRunaux (1995b) 151 f. weist hier konkret auf
Ribemont-sur-Ancre (dép. Somme), wo auf 600—800 m Seiten-
lange eine freie Fliche umschlossen wird, die GroBveranstal-
tungen wie der des Louernios gedient haben konnte.

8 So auch im Prinzip das Zeugnis des Phylarchos (FGrHist 81 F
2 = Athen. 4, 34 [12 T 1]), wenn ich auch der Argumentation
von Paurt (1992) 134, wie dort bereits dargelegt, nicht zu
folgen vermag.

9 Auch wenn der Dichter zu spit erscheint, also wohl durch ei-
genes Verschulden, konnte die folgende Bemerkung von
Mauss (1990) 95 f. von Interesse sein: ,,Jeder, der beim Pot-
latsch anwesend sein kann und will oder tatsdchlich anwesend
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es nicht ausdriicklich gesagt wird, 146t sich mit guten Griin-
den vermuten, daf3 hiermit ein Barde gemeint ist.”® Erfah-
ren wir doch in einem anderen Poseidoniosfragment, daf3
die Kelten ihre lyrische Dichter Barden nennen, die, beglei-
tet von leierdhnlichen Instrumenten, Lieder singen, mit
denen sie die einen preisen, wihrend sie die anderen
schméhen.®”! Weiters 146t sich aus dieser Stelle schlief3en,
dall es gerade bei derartigen Festveranstaltungen iiblich
war, dall Sdnger ihre Preislieder anstimmten. Es wird auch
auflerdem deutlich, daB3 solche Dichtungen oftmals spontan
improvisiert wurden, wie es fiir die oral poetry typisch ist.
Die hier erzdhlte Szene mag auf uns heute einen grotesken
oder, wie Kipp meinte, ironischen Eindruck machen,®”? im
Prinzip illustriert sie die keltische Wirklichkeit dufBerst
anschaulich. Durch weitere antike und vor allem vernaku-
lare Zeugnisse wissen wir iiber die enorme Bedeutung und
Macht der Poeten in der keltischen Gesellschaft Be-
scheid.®” Thr Lob war von essentieller Bedeutung fiir jeden
Fiirsten, da dessen Wert sich nach den ihm gezollten Prei-
sungen bemal. UnterlieB es der Gepriesene, den Dichter
hierfihr zu entlohnen, war das nicht nur verdrieSlich fiir
diesen, sondern konnte auch fiir jenen gefahrlich werden.
Denn knausrige Herren wurden mit Spottgedichten oder
Fliichen bedacht, die nach keltischer (und {iberhaupt anti-

ist, muf} eingeladen werden. Thn zu vergessen hat schlimme
Folgen.”

670 KaBEL wollte das in den Hss. iiberlieferte 1@v BopBépmv
TOMTNY Zu TOV Pépdov KAAOVHEVOV TOLNTAV ,.einer von
den Barden genannten Poeten verbessern. Es ist EDELSTEIN —
Kipp (1988-1999) 1.1 314 zuzustimmen, daB diese Emenda-
tion zwar attraktiv, aber unnotwendig ist.

7l Poseid. FGrHist 87 F 116 = Diod. 5, 31,2 [20 T 13]. Vgl. auch
App. Celt. F 12 [*] iiber einen Sénger (Lovoikog Te AvNp) im
Gefolge eines Gesandten des Arvernerkonigs Bituitos, der bei
einer Gesandtschaft an die Romer, ,,in barbarischem Gesang
den Konig Bituitos, dann die Allobroger [Irrtum Appians, ge-
meint sind die Arverner|, dann den Gesandten selbst wegen
adeliger Herkunft, Muts und Reichtums pries. Vor allem zu
diesem Zweck fiithren die besonders hervorragenden unter den
Gesandten solche Ménner mit sich. (eineto BopBdpw pov-
okl 1oV Baociréa Bitoitov, it "AAAoOBpLyag, gltor TOV
TpeSPevTNV aLTOV €g Te YEVOg kol Givdpeloy kol TEPL-
ovoioy Dpvav. o 37 kol pdAioto Eveka adTobg ol TOV
TPECPEVTOV EMPAVELG EMAYOVTOLL.)

72 EpELSTEIN — Kipp (1988-1999) 11.1 315.

% Hierzu sei auf die interessanten Ausfiihrungen von MEID
(1971), DoBescH (1980) 426, FREEMAN (1994a) 11-20, BIRKHAN
(1997) 935 f. verwiesen.

ker) Vorstellung durchaus veritablen (auch physischen)
Schaden zufiigen konnten.®’

AbschlieBend sei noch auf einen rezenten Artikel von
Proinsias Mac Cana hingewiesen, in dem er die Louernios-
stelle mit spéteren literarischen Zitaten vergleicht.> So
wird von Geoffroi de Vigeois, einem Chronisten aus dem
Limousin, ein potlatch-artiges Fest im Jahr 1147 in Beau-
caire geschildert, wo die Mitglieder der Nobilitdt miteinan-
der zu wetteifern suchten. Einer von ihnen lie ein Feld
pfliigen, in das er 30 000 Ecus sien lieB.“® Weiters fiihrt
Mac Cana eine Reihe von kymrischen Gedichten aus der
Zeit vom 14. bis zum 16. Jh. an, in denen das Motiv des
goldsdenden Fiirsten enthalten ist, unmittelbar vergleichbar
mit Louernios, dessen Wagenspuren auf der Erde Gold
tragen und den Menschen Wohltaten bringen.®”” Nach Mac
Cana beweisen diese augenfilligen Analogien die Kon-
stanz gewisser ideologischer Konzepte: ,,the reciprocity of
benefits between poet and patron represented figuratively
in the correspondance between, on the one hand, the earth
giving forth its fruitful bounty in response to benign gov-
ernance of a just and lawful ruler and, on the other, the
unstinting generosity of the ruler evoking and responding
to the sustaining eulogy of the poet.“”

¢ S. dazu ausfiihrlicher mit vielen Beispielen BIRkHAN (1997)
940-948.
75 Mac Cana (2002).
% Mac Cana (2002) 140, wo zu Recht betont wird, daf3 die
Faktizitit dieser Geschichte relativ irrelevant ist, hingegen ,,the
fact that they were recounted by the chronicler and accepted
as conceivable is in itself significant. Zwar hinterldf3t bei
Louernios ein Streitwagen und nicht ein Pflug die goldbringen-
den Spuren, aber 141: ,,Yet the essential symbolisme remains
the same: the earth is fructified by the precious coinage depo-
sited in it by the noble donor and in return renders its bounty
to the beneficiaries of his generosity.“
Als Beispiel sei ein Gedicht von Tudur Aled (ca. 1465 — ca.
1525) an Robert ap Rhys von Dolgynwal in Sir Ddinbych
(Denbighshire) zitiert: Hau r wyd aur, hawdd yw d’eiriol,/ A'th
air a dyf fyth ar d’6l;/ Heuent dy glod, hwyntau, glér,/ Hap i'r
undyn, heb brinder. ,,You sow gold, easy it is to entreat you,/
And your fame will forever increase after you;/ They, the poets,
would sow your praise, Prosperity to person, without scarcity.*
(Ubersetzung nach Mac Cana (2002) 143).
78 Mac Cana (2002) 144.
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