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Register — Systematische Inhaltsiibersicht.

Vorwort.

Uber Veranlassung und Zweck der Untersuchung, sowie summarische
Ubersicht des wesentlichen Inhalts.

Kap. 1: Uber die Etymologie von 6p@aldg (= umbilicus etc.) und
die Bedeutung des ‘Nabels’ bei den Griechen und andern Volkern.

‘Opgadog, verwandt mit lat. umbilicus, sanskr. nabhis (Nabel, Nabe) nabhil-
am (Nabelvertiefung, Schamgegend), althochd. nabulo (Nabel), naba (Nabe)
usw., bedeutet, zunéchst nicht blof8 die rundliche Vertiefung in der Mittel-
linie des Leibes, sondern auch die Nabelschnur, die 6fters mit der Wurzel
(pi¢a) einer Pflanze verglichen wird: S. 6-8. — Bisweilen wird auch der die
Mittellinie (Achse) der Frucht fortsetzende Stiel (Stengel) der Baumfriich-
te, besonders der Feigen, sowie der sich aus der Mitte des Samenkernes
entwickelnde Pflanzenkeim 6. (umbilicus) genannt: S. 8. — Sehr oft dient
ferner der Ausdruck 6. in Ubertragener Bedeutung zur Bezeichnung des
Zentrums irgendeines Raumes, Gegenstandes oder auch einer Masse von
Einzelindividuen: S. 9. — Odyss. 1, 50 wird Ogygia, die Insel der Kalypso,
opgpadog Saddoong genannt, was wahrscheinlich auch einen Nabel der Erde
voraussetzt; vgl. Epimenides fr. 6 Ki.: S. 9-10. — Uber éugaAdg (umbo) in der
Bedeutung ‘Schildbuckel,” Jochknauf,” ‘Heereszentrum” S. 10-11. — Ergeb-
nis: S. 11-12. — Uber die Bedeutung des Nabels und der Nabelschnur als
Amulett, in Geburtsriten usw. bei den Polynesien, Afrikanern, Indonesiern,
Gronlandern, ferner den Germanen, Alt- und Neu-Griechen: S. 12-19. Vgl.
ob. S. 131 f. — Ergebnis: S. 19-20.

Kap. 2: Der Gedanke eines Zentrums (Nabels) der Erdoberflache
bei verschiedenen Volkern.

Der Begriff des Erdnabels beruht auf der Vorstellung von der Erde als
einer horizontalen, meist kreisrunden Flache (Scheibe), die als Solche einen
Mittelpunkt haben muss: S. 20. — 1. Die Chinesen: S. 20 f. — 2. Die Japaner:
S. 21 f. — 3. Die Malayen: S. 22. — 4. Die Inder: S. 22. — 5. Die Babylonier:
S. 23 f. — 6. Die Israeliten: S. 24 ff. — 7. Die Araber und Perser: S. 28 f. —
8. Die Phénizier: S. 29 f. — 9. Die Agypter: S. 31 ff. — 10. Die Griechen (die
6peadoi von Branchidai, Delphi, Phlius, Athen, Antiochia): S. 32 ff. — 11.
Die Italiker (Enna, lacus Cutiliae, Rom): S. 34 f. — 12. Die Magyaren: S. 35
(vgl. S. 132). — 13. Die Peruaner: S. 35. — Ergebnis: S. 35-36.



Kap. 3: Branchidai (Didyma) und sein Orakel als Nabel der Erde.

Die Existenz eines Omphalos im Tempel zu Didyma ist zwar bisher durch
die neueren Ausgrabungen nicht bestatigt worden, doch lasst sich die Gel-
tung Branchidais als op¢galog yijg auf einem andern Wege sehr wahrschein-
lich machen. Die daftirsprechenden Tatsachen sind: 1. Die Bezeichnung
Ioniens als Zwerchfell (ppéveg, praecordia) der Erde in der sehr alten Kosmo-
logie der ps.-hippokrat. Schrift von der Siebenzahl, wodurch Ionien zugleich
als Zentrum der Oikumene und als Sitz der héchsten Kultur und Intelligenz
bezeichnet werden soll: S. 36-40. — 2. Die Bezeichnung des Orakels von
Didyma als &Swv, d. h. als Erd- oder Weltachse, bei lamblichus de myst. 3,
11 p. 127 P.: S. 40-43. — 3. Die auf3erordentliche Bedeutung des Orakels
von Didyma in der Zeit vor der Zerstérung Milets durch die Perser und seine
Rivalitdt mit Delphi macht es hochst wahrscheinlich, dass die altmilesischen
Geographen Didyma und nicht Delphi zum Zentrum ihrer Erdkarten ge-
macht haben: S. 43-45. — Uber die alteste Methode des Kartenentwerfens
nach Plinius h. n. 18, 326 ff., sowie Uber die Stappaypata der Erdkarte
des Dikaiarchos, deren épgpalog die Insel Rhodos war: S. 45-46. — 4. Der
6pgalog von Branchidai ist wahrscheinlich dargestellt auf Miinzen von Milet,
auf dem Relief von Archelaos von Priene (‘Apotheose Homers’), auf Miinzen
von Kyzikos und Sinope, den Pflanzstadten Milets: S. 47-54.

Kap. 4: Delphi und sein Orakel als Mittelpunkt (0p¢palAdg) der
Welt und sein Nabelstein.

Die literarischen Zeugnisse.

Epimenides frgm. 6 Kinkel: S. 55 f. — Pindars Zeugnisse: S. 56 ff. —
Bakchylides 4, 4: S. 58. — Zeugnisse des Aischylos: S. 58 fl. — Sophokles: S.
59 f. — Euripides: S. 60 ff. — Platon de rep. 4, 5 p. 427 C: S. 65. — Delphische
Bauinschrift des 4. Jahrh.: S. 65. — Fragm. eines réomischen Tragikers des
3. oder 2. Jahrh.: S. 65. — Delphischer Hymnus des Aristonoos aus der
2. Halfte des 3. Jahrh.: S. 65. — Varrode 1. 1. 7, 17: S. 66 ff. — Strab. 9 p.
419: S. 68 ff. — Liv. 38, 48 u. 41, 23: S. 70. — Ovid. Met. 10, 167 u. 15,
630: S. 70. — Lucan. Phars. 5, 71 u. Schol.: S. 70 f. — Stat. Theb. 1, 561
ff. u. 1, 118: S. 71. — Pausan. 10, 16, 3: S. 72 f. — Claudian. prol. hy. in
consul. Fl. Malli Theodori (16, 11 ff.): S. 74. — Nonnos Dion. passim: S. 74.
— Argivische Inschr. des 3. Jahrh. v. Chr.: S. 75 f. — Ergebnisse: S. 76-80.

Die monumentalen Zeugnisse.
1. Die plastischen Nachbildungen des delphischen Omphalos.

2. Die Omphalosdarstellungen in Wandgemalden usw.



3. Der delphische Omphalos auf Miinzen.

4. Der delphische Omphalos in Vasengemalden.

Kap. 5: Weitere, wahrscheinlich nicht von Delphi abhéngige Kulte
des Apollon, Asklepios usw., in denen Omphaloi vorkamen.

Der Omphalos im Kult von Thymbra: S. 106-107. — Der Omphalos des
Apollotempels zu Patara: S. 107-109. — Der Omphalos im Tempel des Apollon
"Epediptog zu Kamiros auf Rhodos: S. 109. — Der O. im Tempel des Apollon
zu Gryneion b. Myrina in Aiolis: S. 110. — Der O. im Kult des rémischen
Aesculapius, des epidaurischen und des pergamenischen Asklepios und
seine Bedeutung: S. 110-114. — Der O. im Kult der Lares Compitales: S.
114. — Der O. im Kult des Hermes (Mercurius): S. 115.

Kap. 6: Grabmonumente, Baitylien und Altire in Omphalosform.

Kritik der in neuester Zeit namentlich von Miss J. Harrison vertretenen
Ansicht, dass der delphische Nabelstein eigentlich und urspringlich ein
den Bestattungsort des Pythondrachens deckender Grabstein gewesen sei.
— Miss H. zieht diesen Schluss a. aus den Zeugnissen Varros (de 1. 1. 7,
17) und des Hesychius (To&iou Bouvog), b. aus der tatsachlich bestehenden
Ahnlichkeit, ja Gleichheit gewisser Grabdenkmaéler mit den oben behandelten
Formen des Omphalos, deren Liste sich noch weiter vermehren lasst: S. 115-
120. — Dem gegentiber muss hervorgehoben werden: 1. dass die blofie d&ufere
Ahnlichkeit oder Gleichheit noch lange nicht geniigt, um wirkliche Identitét
nachzuweisen, was namentlich an den Formen gewisser Buchstaben des
griechischen Alphabets schlagend nachgewiesen wird: S. 120. — 2. dass
die von Miss H. angefihrten Zeugnisse des Varro und Hesychius viel zu
spater Zeit angehoéren, als dass sie gegentiber den zahlreichen, viel alteren
des Pindar usw., sowie gegeniiber der sehr alten gut bezeugten delphischen
Lokaltradition irgend in Betracht kommen kénnten: S. 121. — 3. werden
noch verschiedene Argumente archéologischer und philologischer Art gegen
Miss H.s Auffassung geltend gemacht, namentlich dies, dass die 6pog-Steine,
die termini und metae, die unter dem Schutze des ZeUg 8ptlog = Juppiter
Terminus standen, vielfach deutliche Omphalosform zeigen, und dass die
beiden goldenen Zeusadler, die den delphischen Nabelstein flankierten, nur
bezweckten, ihn deutlich als einen dem hochsten Himmelsgott geweihten, die
Mitte zwischen dem duflersten Osten und Westen anzeigenden Markstein
und damit als Sinnbild des Mittelpunkts der Erdscheibe zu bezeichnen:
S. 121-124. — Zuletzt wird noch die auBere Ahnlichkeit des delphischen
Omphalos mit gewissen Baitylia kurz besprochen: S. 124-125.



7. Nachtrige.
1. Das neugefundene Omphalosrelief von Aigina: S. 126-127. —
2. Der plastische Omphalos von Thermos in Aitolien: S. 128. —

3. Der an die Stelen des Apollon Agyieus erinnernde schlangenumwun-
dene Omphalos von Delos (?): S. 128-129. —

4. Weitere Omphaloi auf Reliefs: S. 129-130. —

5. Weiteres zum Omphalos Jerusalems: S. 130.

8. Berichtigungen und Zusiatze.

Neugriechische, aus altester Zeit stammende aberglaubische Riten beim
Abschneiden und Aufbewahren der Nabelschnur und Gliickshaube usw.



Vorwort.

Die nachfolgende, ‘Omphalos’ betitelte, Untersuchung hangt — so wun-
derlich dies auf den ersten Blick auch scheinen mag — mit meinen ktirzlich
veroffentlichten Arbeiten tiber die hippokratische Schrift von der Siebenzahl!
sehr eng zusammen und ist im Grunde nur durch diese veranlasst worden.
Zur Begriindung dessen bemerke ich, das in der hochst alterttimlichen,
nur vom Standpunkt Altmilets aus verstdndlichen, siebenteiligen Weltkarte,
welche uns in der kosmologischen Einleitung der genannten Schrift gltick-
lich erhalten geblieben ist, Ionien als der dem Zwerchfell der Mikrokosmen
entsprechende Teil der bewohnten Erde und zugleich als Sitz der héchsten
menschlichen Kultur und Intelligenz bezeichnet wird, woraus allein schon
seine zentrale Lage und hervorragende Bedeutung innerhalb der altmilesi-
schen Weltkarte erhellt. Auf diese Weise gewinnen wir eine gegen die frithere
wesentlich veranderte Anschauung von der Anlage der altesten milesischen
Erdkarten, als deren Mittelpunkt (6pgpadog yfig) noch eine Autoritat von
dem Range Hugo Bergers das fur die altmilesischen Geographen héchst
unbequem gelegene Delphi angenommen hatte, an dessen Stelle nunmehr
Milet mit seinem hochbertihmten Orakel von Branchidai (Didyma) tritt.2
Hierzu kommt noch die von mir nachgewiesene, wahrend des 7. und 6.
vorchristlichen Jahrhunderts zwischen Branchidai und Delphi herrschende
scharfe Rivalitat,® die es wenig glaublich erscheinen lasst, dass die patrioti-
schen, nach Herodot auf ihre hohe Kultur und Eigenart stolzen Altmilesier*
gerade das von ihnen als Hauptkonkurrent ihres eigenen Nationalheiligtums
betrachtete Delphi und nicht vielmehr Branchidai zum Zentralpunkt ihrer
Erdkarte erwahlt hatten. Durch solche Erwdgungen bin ich ganz naturlicher

1. Roscher, Die Hebdomadenlehren der griech. Philosophen u. Arzte. Leipz. 1906. — 2.
Derselbe, Uber Alter, Ursprung u. Bedeutung der hippokrat. Schrift von d. Siebenzahl. Leipz.
1911. — 3. Derselbe, Die neuentdeckte Schrift eines altmilesischen Naturphilosophen u. ihre
Beurteilung durch H. Diels in d. D. Lit. Ztg. 1911 Nr. 30 (Sonderabdruck aus ‘Memnon’ Bd.
5. 3/4). Berl. Stuttg. Leipz. 1912. — 4. Derselbe, D. Alter d. Weltkarte in Hippokrates’ riepi
£Bdondadev und die Reichskarte des Darius Hystaspis, Philologus 70 (1911) S. 529 ff. — 5.
Derselbe, D. hippokratische Schrift von d. Siebenzahl in ihrer vierfachen Uberlieferung zum
erstenmal herausgegeben von W. H. R. Paderborn 1913. — 6. S. auch meine Erwiderung auf
Lortzings Kritik in der Berl. Philol. Wochenschr. 1912 Sp. 1876 fI.

2Dies ist namentlich auch die Ansicht eines so hervorragenden Kenners wie Sal. Reinach,
der in der Revue Archéol. 1911 (2) p. 390 bemerkt: ‘Cela [que 1° ce traité était antérieur a
Hippocr.; 2° qu’il doit avoir été écrit avant 494, a Milet ou dans une ville ionienne, puisque
I’horizon de l'auteur est celui de I'lonie au 6e siécle] est particulierement sensible dans
le passage relatif aux 7 parties du monde, passage d’ailleurs capitale pour l’histoire de la
géographie antique.’

3S. meine dritte, oben Anm. 1 angefithrte Schrift S. 26 f.

4Herod. 1, 143: oi pév vuv dAdot “Ioveg kai oi A9nvaiol #puyov 1 otvopa [t. Tdvav], ov
BouAdpevot "lwveg kekAfjoSat, aAAda kai vOv @aivoviai pot ol roAdotl avt@v énatoyuveodat 1§
ovuvopatt ai 6¢ Sumdeka noAeg avtat [an der Kiiste Asiens] t@ te oOvopatt fyardovio kai ipov
iBpuoavrto éni opiav avtéwy, 1@ obvopa £9evto Iavidviov, ¢Boudevoavto 6¢ avtol petadobvat
undapoiot dAdoot Tovev. Mehr in meiner dritten u. finften oben erwahnten Abhdlg.



Weise zu dem naheliegenden Entschluss gekommen, einmal die gesamten
Anschauungen der Griechen vom Mittelpunkt der Erdscheibe moglichst
eingehend zu behandeln, zumal da ich bei genauerer Betrachtung bald wahr-
nehmen musste, dass, trotz der anregenden und manches wertvolle Material
bietenden Arbeiten von Miss Jane Harrison und G. Karo,® das Problem des
Erdnabels noch nicht in befriedigender Weise geldst, ja nicht einmal das
zugehorige Zeugnismaterial vollstindig gesammelt war. Vor allem kam es
mir darauf an, die sdmtlichen literarischen und monumentalen Zeugnisse
des griechisch-romischen Altertums nicht blof zu sammeln, sondern auch
kritisch und exegetisch zu behandeln, was bisher nur in ganz unzureichen-
dem Mafie geschehen ist (Kap. 3: Branchidai, Kap. 4: Delphi). Aufierdem
versuchte ich dem Gedanken des Erdnabels bei anderen Vélkern, z. B.
den Japanern, Chinesen, Malayen, Indern, Phéniziern, Israeliten, Arabern,
nachzugehen, wobei mir verschiedene hervorragende Kenner der betreffen-
den Literaturen tiberaus wertvolle Hilfe geleistet haben (Kap. 2). Auch die
Etymologie und Semasiologie der Ausdriicke fir Nabel’ und ‘Nabelschnur’
(bpgpaAog, umbilicus usw.), sowie gewisse uralte und weitverbreitete an das
Abschneiden der Nabelschnur sich ankniipfende Geburtsriten erforderten
eine eingehendere Untersuchung (Kap. 1). So ergab sich ganz von selbst
das nicht unwichtige Resultat, dass es aufler Delphi noch zahlreiche andere
Orte, nicht blof3 innerhalb des von den Hellenen besiedelten oder ihnen
leicht zuganglichen Gebietes, sondern auch auferhalb desselben, gegeben
hat, die sich rithmen durften, im Besitze des ‘Erdnabels’ zu sein, und dass
Delphi es nur seiner fast vollkommen gesicherten geographischen Lage
wahrend der Bliitezeit Griechenlands zu verdanken hat, dass es Orte wie
Branchidai, das ihm bis zu seiner Zerstérung durch die Perser (494) eine
sehr ernstliche Konkurrenz gemacht hatte, in der Folgezeit tiberstrahlte. In
Kap. 5 werden mehrere wahrscheinlich nicht von Delphi abhédngige Kulte
des Apollon, Asklepios usw. behandelt, in denen ebenfalls ‘Omphaloi’ vorka-
men. Kap. 6 endlich sucht die kiirzlich von Miss Harrison auf Grund der
auperen Ahnlichkeit oder Gleichheit gewisser Grabdenkmaler (Grabsteine)
mit dem Omphalos zu Delphi ausgesprochene Ansicht zu widerlegen, dass
dieser eigentlich und urspriinglich nur der das Grab des Drachen Python
bezeichnende Grabstein gewesen sei. Eigentlich war es auch meine Absicht,
in einem letzten Kapitel durch eine eingehende Vergleichung der Riten und
Mythen der kleinasiatischen Apollonorakel mit denen Delphis den Beweis
zu fiihren, dass der delphische Apollonkult im Grunde nur ein Ableger
der viel alteren kleinasiatischen Kulte ist, doch habe ich, um den Umfang
dieser Untersuchung nicht allzu sehr anschwellen zu lassen, einstweilen
von diesem Nachweise absehen miissen und hoffe ihn bei einer anderen

5S. Journ. of Hellen. Stud. 19 (1899) S. 225 ff. Bull. de Corresp. Hellén. 25 (1900) S. 254 ff.
G. Karo, Artikel ‘Omphalos’ im Dict. des antiquités. Svoronos im Journ. Internat. d’archéol.
numism. 13 (1911) S. 313 f.



Gelegenheit nachliefern zu kénnen.

Ich kann dieses Vorwort nicht schlief3en, ohne allen, die mich bei der
Sammlung des in dieser Untersuchung verarbeiteten sehr mannigfaltigen
und z. T. schwer zuganglichen Materials bereitwilligst untersttitzt haben,
meinen herzlichsten Dank zu sagen. Diesen schulde ich vor allen den
Herren A. Forke (Charlottenburg), I. Goldziher (Buda-Pest), Imhoof-Blumer
(Winterthur), R. Lange (Berlin-Steglitz), N. G. Politis (Athen), H. Pomtow
(Berlin), Th. Wiegand (Berlin), E. Windisch (Leipzig); alle tibrigen Gelehrten,
die mich zu Dank verpflichtet haben, werden ‘suo quisque loco’ von mir
genannt werden.



1 Uber die Etymologie von 6pgaldg (= umbilicus etc.)
und die Bedeutung des ‘Nabels’ bei den Griechen
und anderen Volkern.

Um zu einem moglichst griindlichen Verstandnis der samtlichen von
den Griechen an den Begriff des ‘Omphalos’ gekntiipften Vorstellungen zu
gelangen, muissen wir vor allem von der Etymologie und den aus dem Sprach-
gebrauch ersichtlichen verschiedenen Bedeutungen des Wortes ép¢alog
ausgehen. Nach G. Curtius (Grundz. d. griech. Etym. 5 S. 294) und A. Fick
(Vgl. Worterb. d. indog. Spr. 2 3) ist op@-ado-g = Nabel urverwandt mit
lat. umbil-icu-s, mit sanskr. nabh-i-s = Nabel, Nabe, Verwandtschaft und
nabht-la-m = Nabelvertiefung, ferner mit althochd. nab-ulé = Nabel, nab-a =
Nabe, altpreuf3. nabis — Nabel, Nabe usw. ‘Wahrend wir also fir das Grie-
chische und Lateinische auf eine Wurzel ambh gefihrt werden, gehen die
entsprechenden Woérter der tibrigen Sprachen auf die Wurzel nabh zurtick,’
die sich von jener lediglich, wie es scheint, durch die im Griechischen und
Lateinischen vollzogene Metathesis (nabh — anbh — ambh) unterscheidet
(vgl. Curtius a. a. O. S. 536). Ob das Urwort fiir Nabel, wie Curtius unter
Verweisung auf sanskr. nabh = bersten, reifen meint, urspriinglich Riss,
Bruch’ bedeutet habe, welcher Sinn leicht auf das unmittelbar nach der
Entbindung notwendige ‘Abreifien, Brechen, Trennen, Abschneiden’ der
Nabelschnur des Embryo bezogen werden koénnte, lasse ich dahingestellt
sein.

Was ferner den Sprachgebrauch von ép@aldog anlangt, so bezeichnet das
Wort ebenso wie das verwandte lateinische umbilicus zunéachst nicht blof ‘die
rundliche Vertiefung in der Mittellinie des Leibes, welche die Stelle bezeichnet,
wo am fotalen Korper die vordere offene Leibeshohle sich geschlossen hat,®

5Vgl. Plat. Symp. 190 E: &v otépa moidv [6 Améddev] anédet [160 6éppa T yaorpdg] xatd
péonv v yaotépa, 6 81 1ov dpeadov kadoGot. — Poll. on. 2, 169. 10 6¢ katd péonv yaotépa
Koldov O0p@alrodg kal peoopgadiov. — Schol. Nic. Al. 347. Brockhaus, Konversationslex. 14
unter Nabel. Aristot. de an. hist. 1, 13 (in einer Aufzdhlung der einzelnen Korperteile): peta
6¢ tov Swpaka £v 101G rpoodiolg yaotrp kai taving pida dpgarog. Vgl. zum Verstandnis des
Ausdrucks pia Philolaos in Theol. Arithm. 4 p. 22: t€ooapeg dpxai 10T {Hou 10T AoyKOT...
éyrépadlog, kapdia, oppaldg, aidotov: Kepadd pév vow, kapdia 6& wuyxdg kail aioddoiog,
Op@arog 8¢ Pwo10g Kai Avapuolog 6 MPRTR... £yKEPadog 8¢ tav avdpwne dpxav, kapdia &¢
tav {0, dpeadog &¢ tav @uUIR... dvia yap 9dAdovu kai BAactavovit.“ Aristoteles scheint
also den Nabel deshalb fiir die ‘Wurzel’ des Bauches gehalten zu haben, weil der Fotus
urspriinglich seine Nahrung durch die Nabelschnur wie die Pflanze durch die Wurzel erhalt;
vgl. Anaxag. b. Censor. d. n. 6, 3 u. Aristot. de an. gen. 2, 4 p. 140 1] pév ouv adiinoig @
Kunpatn yiverat 61a 100 6p@alol tov avtov 1pomnov dvitep 1a 1dv Ppi@v 101§ @utoig. S. auch
augler der stoischen 80%a b. Plut. plac. phil. 5, 16 Simon Magus b. Hippol. refut. 6, 14 p. 244 D.
et Schn.: Ei 8¢ mAdaooet 6 9e0g év prfjtpa pntpodg tov dvdpwriov, toutéoty v napadeion... £0tw
napdadeloog 1 PrTEa,... MOTAPOg EKopevopevog ¢ "ESép notiwv tov rapddeioov 6 op@alog.
OUt0g, @notv, apopiletal 6 6pg. eig téooapag apxdg, fkatépwdev yap 100 dpealot dvo sioiv
apupiat apatetapévat, 6xetol mvevpatog, kai §Uo @AéReg, dxetol atpatog... ITAattdpevov
yap 10 Bpépog év 1) napadeion olte 1@ otdpatt tpo@rnv AapPdvel, olte taig PLolv dvartvéet...



sondern ebenso auch die bei der Geburt von der Hebamme (paia ép@al-
nopog, -otopog), urspringlich infolge eines uralten Aberglaubens, mit einem
Nagel oder einem geschéarften Schilfrohr oder einer scharfen Muschel oder
Scherbe (60TpC1KOV]7 oder auch einer scharfen und harten Brotrinde, spater
gewohnlich (in einer Entfernung von 4 Fingerbreiten vom Bauche) mit
einem eisernen Messer (6i@aliotr)p, opidiov) durchschnittene Nabelschnur
(funiculus umbilicalis), durch die der Fétus seine Nahrung erhalt,® weshalb
sie auch von den Alten 6fters mit der Wurzel (pi¢a) einer Pflanze verglichen
wird (s. ob. Anm. 6 u. Suid. s. v. SpEadog’ oidv tg pita 1T Bpéeoug K. T. A.).

Offenbar ganz ahnlich ist es zu erklaren, wenn bisweilen der fast durch-
weg rundliche und in der Mittellinie (Achse) der Frucht sitzende Stiel oder
Stengel der Baumfriichte, insbesondere der Feigen, éu¢palog genannt wird,®
ohne Zweifel deshalb, weil der Stiel, an dem die Frucht hangt, diese ganz
ahnlich mit dem Baume, wie die Nabelschnur den Foétus mit der Mutter
verbindet und so durch Zuftihrung der nétigen Safte dessen Wachsen und
Gedeihen bedingt.'°

Nahe verwandt ist auch die Anschauung, welche zu dem Vergleiche des
meist aus der Mitte (= dem ‘Nabel’) des Samenkernes hervorsprieflenden
meist rundlichen Pflanzenkeimes mit einer Nabelschnur und zu seiner

tpepetat 6¢ 61 dppadrod... Ich verdanke den Hinweis auf diese Stelle W. Schultz. — S. auch
unt. Anm. 20.

"Die Maori Neuseelands legen den vom Kinde abgefallenen Nabelstrang in die Muschel,
mit welcher man ihn durchschnitten hatte, und die man dann mit demselben auf das Wasser
eines Stromes legt. Wenn die Muschel mit ihrem Inhalte schwimmt, so bedeutet das Gliick
fur das Kind, sonst das Gegenteil (Ploss, D. Kind 2 1, 15).

8Soran. gynaec. p. 250 ed. Rose: 81 6¢ 1éooapag Saktydoug dlactrioavia Ao tfig yaotpog
drnokorttetv v opeadida 61a tvog éndkpou... aong 8¢ UAng THNUKGOTATOG €0ty 6 016npog.
ai oAdai 6¢ v paloupévev HA® 1) KaAdpe fj 00TpAKe 1 IQ Aerie 10U dptou Soxkipalouot v
arnoxorv 1j Atve Blaieg aroogiy§acat, 1@ Suoovictov eivatl v v 1§ mpate Xpove oldrpou
topnyv, Orep nmavied®dg Katay£éAaotov £otv... dpetvov adetotdatpovéotepov opiAip pdAdov tov
Op@adov korttetv. — Aristot. de an. hist. 7, 8, 1: Av§avetat 6¢ ta {Ha navia, doa €xet OpEaiov,
814 100 6pEaroU... 3: 6 8’ ouEadog ot kKEAUEOG Tiepi PAEPRag, @V 1) apxn) &K Thg Uotépag éoti. —
Vgl. de an. gen. 2, 4, p. 740. — Poll. on. 2, 169: kai @ anotépvet [1) dpgaintopog, 1 pateutpial
T0UG Op@aloug TRV Bpepdv, dupadiot)p. — Vgl. tber eine entsprechende, noch heute in
Hellas (in Syme) bestehende Sitte N. G. Politis in Aaoypagia y (1912) p. 699: 'Ev Zupp 6
Onalog korttetat, 1dépevog €t 10U okAnpoU 10U dptou (Zeoypag. ayev o. 211).

9Poll on. 2, 170: oi && Attikoi Kai 1OV 1BV oUKeV rudpéva dpeadov dvopalov. — Geopon. 10,
56, 2: £lta AQalP@V td oUKA PIKPOV GUOTEPA UETd TV MEIoRATeV, ot TV Op@addv, Toutéott
petd 100 pépoug ag’ ou £t 1§ 6évbp fiptntat, éviidet tadta £ig v xUtpav. — Anders Schol z.
Nik. Alex. 347: nidotv op@addecoav] v €K CUKRQV IOV OIPAAoUg £XOVIOV: T Yap OUKA KATO
tpunag €xouot 6iknv 6p@alod (s. oben Anm. 6). — Vgl. Theophr. h. pl. 3, 7, 5. Ps.-Aristot.
probl. 12, 8. — Bei Pallad. 12, 7 p. 194 Gesn.: ‘bene servantur [pomal, si umbilicum pomi
gutta picis calentis oppleveris’ soll dagegen umbilicus nicht den Stengel, sondern den ‘Krtibs’
der Frucht bedeuten. Vgl. Magerstedt, Bilder a. d. rém. Landwirtsch. 4, 228.

¥Nach einigen Philosophen sollte auch das Atmen des Embryo durch den Nabel erfolgen;
vgl. Etym. M. 625, 39: ‘'Op@aAdg... tapd ouv 1o gurveiv, 6 oty avarvelv, yivetal dprvalog
Kai... 6peaddg, 81 00 10 EuPpuov avarvel... ) mapd 1 PAA<A>H okéval EKKpeRrg yap ot
év dpxi mpo g artotopfg.
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Bezeichnung als épgpalog (umbilicus) gefithrt hat. Vgl. z. B. Plinius h. n. 18,
136 (von der Lupine): Condi in fumo maxime convenit, quoniam in humido
vermiculi umbilicum [= oscillum b. Colum. 2, 10, 1] eius in sterilitatem
castrant. — Ders. 15, 89 (von den nuces) Umbilicus illis intus in ventre
medio. — Ders. 13, 32 (vom Samenkern der Dattelpalme): Est autem [semen]
oblongum, ...praeterea caesum a dorso pulvinata fissura et in alvo media
plerisque umbilicatum, unde primum spargitur radix [= €&kpuoig b. Theophr.
h. pl. 2, 6].11

Wahrend also in allen bisher von mir angefiihrten Fallen des Sprach-
gebrauchs die Bedeutung von opugalog als ein fur die erste Entwickelung
oder Entstehung der animalischen und pflanzlichen Individuen tiberaus
wichtiger, rundlicher und in der Mitte des Leibes oder Samenkernes befindli-
cher Korperteil klar hervortritt, dient in zahlreichen anderen Fallen derselbe
Ausdruck nur zur Bezeichnung der Mitte oder des Zentrums (Mittelpunktes)
irgend eines Raumes,'? Gegenstandes oder auch einer versammelten Menge
von Einzelindividuen.

Von besonderer Wichtigkeit fiir unsere Zwecke ist in dieser Beziehung
Odyssee 1, 50, wo es von der in der Mitte des nordwestlichen Meeres, von
jeder Festlandskiiste gleich weit entfernt gedachten Insel der Kalypso, Ogygia,
heifst:

VIO® &V anelputn 91 U dugaddg éott 9addoong. 3

Diese hier in einem altionischen Gedicht zum erstenmale deutlich aus-
gesprochene Idee eines ‘Nabels des Meeres’ im kosmologischen Sinne!? ist

Vgl. auch zu den angefithrten Belegen Lenz, Botanik d. alt. Griech. u. Rémer S. 47.
Magerstedt a. a. O. 5, 309 (fir die Lupine); Lenz a. a. O. S. 396 Anm. 874 (von den Niissen);
Lenz a. a. O. 336 {. (von den Datteln).

2Hierher gehoért auch die Bedeutung des 6pgalog als des Mittelstiicks eines Gewdlbes
(Schwibbogens, Kuppelbaues); vgl. Ps.-Aristot. de mu. 6 p. 400: "Eowke [6 "EnnedoxAfig]
napaPBadAev TOV KOO0V 101G OP@adolg Aeyopévolg Toig év tailg wadiot AtSoig, of péoot keipevot
Katd v eig Exdtepov pépog Evdeoty év apriovia tpodot kai év taget 1o nav oxfipa g waiidog
Kal édxivnrov. Vgl. dazu Hippolyt. 5, 20 p. 208. — Ebenso wird der circulus parvus in der Mitte
der genau orientierten Windrose von Plinius (n. h. 18, 327; 331; 332) umbilicus genannt.

13Dieselbe Vorstellung von einem ‘Nabel des Meeres’ findet sich noch in neugriechischen
Marchen. Vgl. Politis, MeAétat 1t. 10T Biov... 100 ‘EAAnvikos AaoT. [Tapaddoeig a' p. 310 (Anfang
eines Marchens aus Bizye). 'Z tov dpaldo [= dppadov] g 9dAacoag, £kel 0T 10 vepo YUpPIet
YUP® YUpe Kal yiverat pid tplna péo’ g ) péon evpioketatl kat 1) Poxia, 1) pavva T Ade§avépou
K. T. A. Mehr bei Politis in der Aaoypagia y' (1912) S. 700. Ferner mache ich schon hier darauf
aufmerksam, dass sich der Gedanke eines ‘Nabels der Erde’ auch noch bei vielen anderen
Volkern findet, z. B. den Peruanern, den Bewohnern von Celebes, den Arabern, Persern, den
Phoniziern auf Kypros usw. (s. unten Kap. 2). Ich verdanke die meisten Nachweisungen der
Giite I. Goldzihers.

Ich glaube kaum zu irren, wenn ich annehme, dass die Auffassung der mythischen
Insel Ogygia als dppadog Saddaocong gewisse praktische Erfahrungen der dltesten ionischen
Seefahrer voraussetzt. Ich denke dabei an die zentrale Lage gewisser Inseln wie z. B. Delos
und Melite. Vgl. iotin viowv, von Delos gesagt, bei Kallim. hy. in Del. 325, wozu der Schol.
bemerkt: ot pév xKuping 6 Bopog 6 &v péoe 1@ dope £otwg. émeld) ouv fj AfjAog év 1éoe T.
KukAdbwv Eotnke, Sokel Gorep £otia 11§ Kai Bopog eivat.
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umso beachtenswerter, als sie mit einer gewissen Notwendigkeit auch den
Begriff eines ‘Nabels der Erde’ (d1¢paAog yijg) vorauszusetzen scheint, obwohl
von einem solchen weder bei Homer noch bei Hesiod jemals die Rede ist, vor
allem nicht an den zahlreichen Stellen, wo Pytho (= Delphi) als apollinische
Kult- und Orakelstitte erwihnt wird.!® Sonach bilden das alteste wirkliche
Zeugnis fur die Idee eines ‘Nabels der Erde und des Meeres’ bis jetzt die
spater in weiterem Zusammenhang zu besprechenden Verse des Epimenides
(b. Plut. Mor. p. 409 E = Epic. gr. fr. ed. Kinkel 1 p. 234, fr. 6):

Otlte yap Qv yaing péoog ou@aldg, ouds Sadaocong:
el 6¢ tig éot1, Seoig 6fjAog, Svnroiot & dpavtog.

An mehreren Stellen der Ilias wird ferner der runde erhabene Mittelteil
des nach auflen konvexen, nach innen konkav geformten Rundschildes
(dortig), den die Romer mit dem etymologisch beinahe identischen Ausdruck
umbo bezeichnen, épgpaldog genannt (II. 13, 192; vgl. 11, 35 f., wo sogar
von mehreren 6-oi des Schildes die Rede ist). Von diesem Buckel erhalt der
Schild (dottig) bekanntlich das Epitheton épgaiosooa (Od. 19, 32. 11. 4, 448
u. 6ft.).'®

Unter dem épgealog des Jochs (Quyov) ist ein Knopf oder Knauf in der
Mitte des uyov zu verstehen, welcher dazu diente, den Jochriemen darum zu
schlingen und so zu befestigen (vgl. II. 24, 269 ff. und dazu die Erklarer).!”

Recht alt scheint auch der vom Zentrum des in Schlachtordnung aufge-
stellten Heeres gebrauchte Ausdruck opgadog zu sein (Pollux, on. 1, 126:
IOV payxopévev 10 pév éurmpoobev péternov kai {uyov Kai mpooeIov... 10 6
Héoov opalrog), obwohl er sonst nur bei Byzantinern nachweisbar ist. Hin-
sichtlich der an den hervorragenden Enden in der Mitte der Buicherrollen
angebrachten Knopfe (dpgpaloi) verweise ich auf Beckers Gallus 2 2 p. 320
u. Baumeister, Denkm. Fig. 331).

15Wir werden spéter zu zeigen versuchen, dass in der alteren Zeit namentlich Branchidai
bei Milet (neben Pytho) als Nabel der Welt angesehen wurde.

16ygl. Daremberg-Saglio, Dictionn. d. ant. s. v. clipeus p. 1250b. Bisweilen war der
Omphalos des Schildes so spitz und erhaben, daf er fast einer massiven Nabelschnur
verglichen werden kann. Vgl. Daremberg-Saglio a. a. O. Fig. 1638. Rich, Illustr. Worterb.
d. rém. Alt. unter ‘Umbo’ S. auch Hesych. s. v. épgadosooa’ 11 "ApKtog: 61 10 PECOV TOV
Bopetov moAov meptExev. Tveg 8¢ v eUtpo@ov Xwpav. kai dorideg dpgpaldsooat. 1j dp@aioug
g€xouoat, 1j otpoyyvlat. Der erste Teil der Glosse bezieht sich auf Nikander, Alexiph. v. 7
(&pxtov U dpaloscoav évacoao), wozu der Scholiast bemerkt: dpkukeotépa yap 1 Kulikog
s Kodogp@vog, o1@aAov 6¢ kalel tov Bopeiov modov, g peoaitatov. — Aristides in der Rede
auf Kyzikos (I, 1 p. 237 Jebb) nennt tbrigens Kyzikos den Omphalos zwischen Gadeira und
Phasis, was so ziemlich auf den Mittelpunkt der Oikumene hinauslauft. Mehr dartiber unten!

17Schol. zu Q 269: éueaddev: Uriepoxdg £xov év péoe Tvdg, aig nepiedobviat of ipavies. ot
8¢, &va péoov Eyovieg dp@addv, @ npoodettal 6 pupog. — Hesych. opgalog: {uyol to péoov.
— Anders Hesych. s. v. épgalddevia opgadoug Exovia uyov. ‘Opgalotg &¢ Aéyovot tdg v 16
Quy® tpaydag @’ [ae™?] ov ai fvial 6édsviat.
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Suchen wir nunmehr aus den samtlichen bisher angefithrten Beispielen
fiir den verschiedenartigen Gebrauch der Ausdriicke épgpadog und umbili-
cus das Fazit zu ziehen, so ergibt sich als durchgehendes Hauptmerkmal
das der zentralen Lage (Stellung) sdmtlicher durch épgalég und umbilicus
bezeichneten Begriffe. In dieser Hinsicht kommen auch folgende Darlegun-
gen Vitruvs (de archit. 3, 3 — p. 65 f. Rose u. Striib.) in Betracht: item
corporis centrum medium est umbilicus.'® namque si homo conlocatus
fuerit supinus manibus et pedibus pansis circinique conlocatum centrum
in umbilico eius, circumagendo rotundationem utrarumque manuum et
pedum digiti linea tangentur.!® Ubrigens darf man aus dieser Lage des
Nabels genau im Mittelpunkt des dufleren Korpers, sowie in unmittelbarer
Nahe des als inneres Zentrum des Leibes und zugleich als Sitz der Seele
(Lebenskraft) aufgefassten Zwerchfells wohl den Schluss ziehen, dass wie
dieses so auch der Nabel in den engsten Beziehungen zur Seele stehend
gedacht wurde.2? Wir werden diesen zunichst nur als wahrscheinliche Ver-
mutung sich ergebenden Schluss alsbald durch zahlreiche Tatsachen aus
dem Folklore verschiedener Natur- und Kulturvélker bis zu einem gewissen
Grade bestitigt finden.?!

18Dieselbe Anschauung haben auch noch die heutigen Griechen. Vgl. Politis Aaoypagpia v’
S. 700: ,’H T'opyova ano 1) péon Kai Kate fjtave papt“ kai ,f) @okia 4no tov deadd Kal KAte
Arav wapt“ Aéyovral npog SrnAeoty 100 avtol npdyuatog (MoAitou, Iapadsoeg o. 307. 309.
310).

1958, Middleton im Journ. of Hell. Stud. 9 [1888] S. 294 A. 1, der auf eine Zeichnung
Lionardos d. V. in Mailand verweist. — Vgl. jedoch auch Varro 1. 1. 7, 17: umbilicum [certum
terrarum = Delphos] dictum aiunt ab umbilico nostro, quod is medius locus sit terrarum,
ut umbilicus in nobis; quod utrumque est falsum: neque hic locus [= Delphi] est terrarum
medius neque noster umbilicus est hominis medius. itaque pingitur quae vocatur <évti>x9av
ITuSayopa, ut media caeli ac terrae linea ducatur infra umbilicum per id quo discernitur
homo mas an femina sit, ubi ortus humanus similis ut in mundo: ibi enim omnia nascuntur
in medio, quod terra mundi media. pr<a>eterea si quod medium id est umbilicus + ut pila
terrale?], non Delphi medium; et terrae medium non hoc [sed], quod vocant Delphis in aede
ad latus, est [quiddam ut] thesauri specie, quod Graeci vocant épg@adov, quem Pythonos
aiunt esse tumul<um> [-os Hss.]; ab eo nostri interpretes op@aAov umbilicum dixerunt. —
Trotz des arg verderbten Wortlautes glaube ich folgenden Sinn der Satze Varros zu erkennen.
Varro vertritt einerseits den Satz, dass nicht der Nabel sondern das Genitale der Mittelpunkt
des menschlichen Korpers sei, andererseits huldigt er der Lehre von der zentralen Lage der
Erde als Kugel (pila), die deshalb auch auf ihrer Oberflache kein Zentrum (Delphi) haben
kann, und erklart dementsprechend den épgadog von Delphi nach dem Vorgang gewisser
Griechen nicht far das Zeichen des Mittelpunktes der Erde (Welt), sondern vielmehr far das
Grab des Drachen Python (s. unten). Etwas anders Jebb bei Middleton im Journ. of Hell.
Stud. 9 [1888] S. 294, 1.

20ygl. z. B. Ps.-Hippocr. 1. £38. 52 = 8 p. 672 u. 9 p. 463 L: "Opog 6¢ Savdtou &av 10 Thg
Yuxig Seppov EravéAdn vrep 100 dpeadod €ig OV dve TV Ppevdv torov. — Ebenda 48 = 9 p.
66 L: Definitio autem superiora partium et inferiora corporum umbilicus. Vgl. Roscher, Uber
Alter, Ursprung u. Bedeutung d. hippokr. Schr. v. d. Siebenzahl S. 16 A. 21 f. und Galen. 16
p- 284 K. Philolaos ob. Anm. 6.

21Mir ist nur eine einzige Stelle bekannt geworden, wo 6pu@aldg nicht die genaue Mitte
bezeichnet; ich meine die siebenfache Gliederung des vépog ki9appdikdg des Terpander
nach Pollux On. 4, 66: pépn 6¢ 100 K19apedikoT vopov, Tepriavdpou kataveipaviog £nta’
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Als zweites beinahe ebenso wichtiges Merkmal sdmtlicher durch 6. be-
zeichneten Begriffe kommt die rundliche Form in Betracht, die bald als eine
Vertiefung (wie beim normalen menschlichen Nabel) bald als eine Nabel-
schnur, d. h. eine mehr oder weniger in die Lange gezogene Erhéhung (wie
bei dem Keim der Pflanze oder dem Buckel des Schildes usw.) erscheint.

Weiteres hochwichtiges Material zur Erkenntnis der grof3en Bedeutung,
welche in der altesten Zeit dem Nabel und der Nabelschnur beigelegt wurde,
liefert uns die Betrachtung gewisser bei fast allen Natur- und Kulturvélkern
ublichen Geburtsriten, die wir ganz notwendig in diesem Zusammenhang zu
besprechen haben. Wir erértern hier zunachst diejenigen Gebrauche, welche
deutliche Beziehungen des Nabels und der Nabelschnur zur Seele, d. h. zur
Lebensfahigkeit, Fruchtbarkeit und Lebenskraft der Menschen, verraten.

Nach Foy (Arch. f. Rel. Wiss. 10 (1907) S. 557) wird beim Tuhoestamme
(in Polynesien) Baumen, die mit den Nabelschniiren bestimmter mythi-
scher Vorfahren assoziiert und mit den Nabelschniiren aller Kinder behangt
sind, die Macht zugeschrieben, Frauen fruchtbar zu machen. ,Anderwarts
wird die Nabelschnur an geheiligten Orten vergraben und ein Baumchen
dartber gepflanzt, das als Lebensbaum fungiert. Die Nabelschnur eines
Hauptlingssohnes wird dagegen oft unter einen Felsblock oder Baum an der
Stammesgrenze gelegt, um als Grenzschutz zu dienen. Uberall blickt die
Anschauung durch, dass die Nabelschnur eine Reprasentation der Seele des
betreffenden Individuums ist.“ — Von ganz besonderem Interesse ist das,
was Frazer, The golden bough 2 1, 56 von der Nabelschnur des Kénigs von
Uganda berichtet: ,, The navel-string of the king of Uganda is preserved with
the greatest care all through his life. It is wrapt in cloth and the wrappers
increase in number as the king grows from infancy to manhood, until is
assumes the appearence of a human figure swathed in cloth. The official
who has charge of it is one of the highest ministers of state, and it is in
his duty from time to time to present the precious bundle to the king.“?2
Derselbe Frazer berichtet a. a. O. S. 262 von den Dyaks auf Borneo: ,Among
the Dyaks of the Kajan and Lower Melawie districts you will often see, in
houses where there are children, a basket of a peculiar shape with shells and
dried fruits attached to it. These shells contain the remains of the children’s
navel-strings and the basket to which they are fastened is commonly hung
beside the place where the children sleep. When a child is frightened, for
example by being bathed or by the bursting of a thunderstorm, its soul flees
from its body and nestles beside its old familiar friend the navel-string in
the basket, from which the mother easily induces it to return by shaking the

Aapyxd, petapyd, Katatpornd, PEtaKatatpond, opugaldg, oppayig, émidoyog. Hier steht opgpaldog
in auffallender Weise an 5. statt an 4. Stelle.

22Ein ahnlicher Brauch herrscht bei den Wahuma im Reiche des Kénigs Kamrasi von
Unyoro. Hier werden die Nabelstrange von der Geburt an aufbewahrt; beim Tode werden
die von Mannern innerhalb der Turschwelle, die von Weibern auferhalb begraben (Perty,
Anthrop. 2 (1874), S. 272; Ploss, D. Kind 2, 1, 16).
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basket and pressing it to the childs body.“ Von den Grénldndern bezeugt
H. Rink, Danish Greenland, London 1877 S. 205 (nach Ploss, D. Kind 2 1,
16): ,An extraordinary effective amulet for the purpose of restoring health to
a child and conferring longevity on it is supplied by its navel-string, which
for this reason, is sometimes carefully preserved.“ Auch die Japaner heben
die Nabelschnur des Kindes sorgfaltig bis an das Ende seines Lebens auf
und geben sie dem Toten mit in das Grab, gewiss nur deshalb, weil sie
darin ebenfalls ein fiir das Heil und Leben der Kinder tiberaus wichtiges
Amulett erblicken (Ploss a. a. O. 2, 199). Aus diesen und zahlreichen anderen
von Ploss a. a. O. und ihm selbst gesammelten Beispielen schlief3t Frazer
gewiss mit Recht: ,that the... navel-string remain through life, or at least
for some considerable time, in sympathetic connection with the child, and
that whatever is done to them produces a corresponding effect for good or
ill on him or her. Thus the magic practised on them is sympathetic in the
strict sense, for it rests on the principle that what is done to a thing affects
simultaneously a person with whom the thing was formerly in contact.”

Aber diese auflerordentliche Bedeutung der Nabelschnur reicht noch
weit tiber den Rahmen der soeben angefiihrten sehr verschiedenartigen Na-
turvélker hinaus und lasst sich ganz dhnlich auch noch bei hochkultivierten,
insbesondere bei indogermanischen Nationen nachweisen.

In Deutschland z. B. ist die Vorstellung, dass die sorgfaltig aufgehobene
Nabelschnur ein wirksames Amulett sei, von dem die geistige und korperliche
Entwicklung bis zu einem gewissen Grade abhénge, stark verbreitet. So heif3t
es in der Schweiz: ,Bewahrt man einem Kinde die Nabelschnur bis in sein
siebentes Jahr auf und gibt sie ihm dann zum Zerschneiden, so bekommt es
eine grofe Fertigkeit in Handarbeiten und wird auch sonst geschickt. In der
bayrischen Rheinpfalz wird der Nabelschnurrest in Leinwand eingewickelt
und spéater, wenn das Kind ein Knabe war, verhakt, bei einem Madchen
verstochen, damit jener ein tlichtiger Geschaftsmann, dieses eine geschickte
Néaherin werde. Damit das Kind leicht lesen lerne, lasst man es in Oldenburg
das A der Fibel durch das Loch der Nabelschnur anschauen. Damit es
leicht gehe, legt man in Franken einen Hasenkopf mit recht starken Zahnen
unter das Kopfkissen und dazu die getrocknete Nabelschnur.?® Um sich
hieb- und schussfest zu machen, niht man sich in Hessen ein Stiickchen
Nabelschnur in die Kleider; und schon Fischart sagt von den Soldaten, welche
feldfliichtig ihr Leben zu retten suchten: ,Etliche zogen ihre Kinderpelglin
herfiir, meinten also dem Teufel zu entfliehen.“ Die abgefallene Nabelschnur
wird von der Mutter in einem Blechléffel zu Pulver gebrannt, das man dem

23In Franken wird die sorgfaltig aufgehobene Nabelschnur dem Kinde nach zuriickgelegtem
sechsten Jahre in eine Eierspeise gehackt zu essen gegeben; so wird der Verstand geoffnet;
in Hessen nadht man sie dem Kinde in die Kleider, damit es nicht verloren geht, man steckt
sie in Ostpreufien dem Kinde, wenn es zum ersten Mal in die Schule geht, in den Busen,
dann lernt es gut usw. (Ploss, a. a. 0. 2 1, 16).
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Kinde an drei aufeinanderfolgenden Freitagen der ersten 6 Wochen?* mit
Wasser eingibt.?®> Dann bekommt das Kind keine Krampfe (in der Altmark).
Zur Taufe wird dem Kinde Salz, Geld und die Nabelschnur mitgegeben (in
Koénigsberg)“ (Ploss a. a. O. 1, S. 17 f., Wuttke, D. Volksaberglaube 2, §79, S.
357. Frazer a. a. O., S. 54 {.). In Memel wird der getrocknete Nabelschnurrest
aufbewahrt und dem Kinde, wenn es an Krampfen leidet, eingegeben.?® In
Schwaben behauptet man: ,wenn man einen Kindsnabel in einen goldenen
oder silbernen Fingerring fassen lasst und am linken Goldfinger tragt, so hilft
er gegen das Grimmen; auch glaubt man dort, dass das Pulver von einem
abgefallenen Kindsnabel eingegeben gegen Kindsgichten’ hilft. So heift es
auch in Bruggers altem Receptir-Handbuch: Heb’ der Kinder Nabelgertlein
wohl auf; bekommt es einmal Anmal oder Flecken; so leg’ selbiges Nabeli in
Feldwickenwasser und leg’s taglich dreimal zum Trocknen auf’s Anmal also
lange, als es war, da das neugeborene Kind die Flecken empfangen hatte“
(Plossa.a.0.21, 17).

Ubrigens gilt ziemlich dasselbe wie von der Nabelschnur auch von der
sogenannten ‘Gliickshaube,’ d. h. von denjenigen Eih&uten, welche nicht, wie
es gewohnlich bei der Entbindung geschieht, vor Durchtritt des Kindeskopfs
zerreifien, sondern vielmehr den Kopf des Neugeborenen wie eine Kappe
Uberziehen, was fast allgemein fiir eine tiberaus glickliche Vorbedeutung
aufgefasst wird (Ploss a. a. O. 2 1, 12 ff., Wuttke a. a. O. 8182 u. 579) ,Kinder,
die mit einer solchen tiberdeckt zur Welt kommen, gelten in Deutschland
fiir Gluckskinder; diese Haut wird sorgfaltig aufgehoben oder in die Kleider
genaht, auch bei der Taufe mitgenommen, und bringt dem, der sie bei
sich tragt, Gliick im Handel, bei Prozessen?” und anderen Geschiften
(Ostpreufien, Schlesien, Sachsen, Pfalz); die Hebammen entwenden sie
gern, um sie ihren eigenen Kindern zu geben (Wuttke a. a. O.). — In der
Literatur der Griechen und Rémer herrscht im allgemeinen tiefes Schweigen
uber diesen Aberglauben; dass er aber doch auch hier einst existiert hat,
lehrt unwiderleglich folgende Stelle aus des Aelius Lampridius Vita des
Antoninus Diadumenus (= Script. Hist. Aug. cap. 4 = 1, 197 ed. Peter): Nunc
veniamus ad omina imperii, quae cum in aliis tum in hoc praecipue sunt

24ygl. zum Versténdnis dieser Frist Roscher, D. Tessarakontaden u. Tessarakontadenlehren
d. Griechen u. and. Volker, Leipz. 1909, S. 28 A. 11. 30 A. 16. 41. 89 A. 112. 92. 99. 150.
162. 171. 200.

25Vgl. dazu Politis in der Aaoypaia y' (1912) p. 699: "Ev ZakvIe tov d1@dAiov AGpov,
AAAd povov TRV AppEVRV L, PUAATIEL 1) P, {upovet 8¢ pet’ dAdeupou Kai 6ibet £ig okUAAOV v
Hpépa Zappatou 61a va kavy dpoevika“ (AOAO [Ar’ 6Aa 6i 6Aoug] A9. 1904 ap. 46 o. 755).

26Auch die alten Peruaner im Inka-Reiche legten dem aufgehobenen Nabelschnurrest die
Bedeutung eines Heilmittels bei und lieBen das Kind daran saugen, wenn es etwa erkrankte
(Ploss 2 1, 17). — Bei den Mohammedanern zu Bagdad ist es unerlasslich, dass das Kind ein
Sttick von der Nabelschnur mindestens so lange behélt, als es saugt (Ploss 2 1, 18, Globus
1868 (14) S. 52).

2"Dieselbe Bedeutung hat auch die aufgehobene Nabelschnur bei den Alfurus auf Celebes,
bei den Soongaren, den Kalmticken, Mongolen und Chinesen (Ploss a. a. O. 16 f.).

16



stupenda... solent deinde pueri pilleo insigniri naturali [= Gluckshaube],
quod obstetrices rapiunt et advocatis credulis vendunt, si quidem causidici
hoc iuvari dicuntur. at iste puer pilleum non habuit sed diadema tenue, sed
ita forte ut rumpi non potuerit, fibris intercedentibus specie nervi sagittari.
Ferunt denique Diadematum puerum appellatum, sed ubi adolevit, avi sui
nomine materni Diadumenum vocatum, quamvis non multum abhorruerit
ab illo signo Diademati nomen Diadumeni. — Dies ist meines Wissens das
einzige erhaltene Zeugnis des klassischen Altertums, welches die in Rede
stehende Bedeutung der ‘Gliickshaube’ fiir die Griechen und Rémer klar
und deutlich ausspricht; es gilt nunmehr ahnliche Zeugnisse fiir die von
uns auch fur die Griechen vermutete Bedeutung der Nabelschnur ausfindig
zu machen. Wenn ich nicht irre, so gibt es auch fiir diese wenigstens zwei
Belege, auf die ich hier verweisen mochte. Der wichtigste findet sich bei Pollux
(On. 2, 170) und lautet: 10 6¢ mept 1@ OPPAA Séppa ypala ovopddetat, Ot
pucoupevov ypwg oupfolov yivetal. Dieser Satz kann sich m. E. kaum auf
etwas anderes als auf die Haut der Nabelschnur beziehen, die ypaia genannt
wurde, weil sie, runzlig geworden, also getrocknet und wohl verwahrt, eine
gute Vorbedeutung (ouppoldov) dafiir war, dass das Kind das Greisenalter
(yfipag) erreichen wiirde. Diese Deutung lag umso naher, als ja yfjpag = Alter
und alte, abgestreifte Schlangenhaut,?® ypatg = alte Frau und runzelige
Haut tber der (gekochten) Milch und ypatg = altes Weib und getrocknete
Nabelschnur etymologisch ganz nahe miteinander verwandt sind, wie Curtius
(Grundz. d. gr. Etym. 5 176) nachgewiesen hat.

Ein zweites Zeugnis dafiir, dass auch im &ltesten Hellas die Nabelschnur
in den Geburtsriten eine Rolle gespielt haben muss, entnehme ich dem
jedenfalls sehr alten Mythos von der Geburt des Zeus, der ja, wie allgemein
bekannt ist, vorzugsweise in Kreta lokalisiert war. Von dem so ziemlich
im Mittelpunkte dieser Insel, nicht weit von Knossos,2? gelegenen Orte
‘OnpdAov®? und der ihn umgebenden Ebene, dem "OnugdAiov nediov, singt
Kallimachos (hy. in Jov. 43 ff.):

28Bei dieser Gelegenheit sei daran erinnert, dass die Schlangenhaut von den antiken Arzten
als ein wirksames Arzeneimittel verwertet wurde; vgl. Plin. h. n. 28, 174; 30, 69. Marcell. de
medicam. 9, 102. — Dass auch die getrocknete und pulverisierte Nabelschnur ebenfalls far
ein wirksames Heilmittel namentlich bei Kinderkrankheiten galt, haben wir oben gesehen. Es
fehlt daftir nur noch ein bestimmtes Zeugnis aus der griechischen Literatur. Hinsichtlich der
Bedeutung der Schlangen in der antiken Pharmakopée s. meine Darlegungen in Fleckeisens
Jahrb. {. kl. Philol. 1886, S. 243 f.

29Im Hinblick auf die Tatsache, dass die dlteste Priesterschaft des delphischen Apollon
nach dem homerischen Hymnus aus Kreta, und zwar gerade aus Knossos stammte, nimmt
Gruppe (Gr. Mythol. 1, 103, 4) an, dass auch die Vorstellung vom épg@alog yijg aus Kreta
nach Delphi verpflanzt sei.

300b der Ort *OngdAtov, der nach Steph. Byz. s. v. in Thessalien, nach Ptolem. 3, 14, 7
in Epirus lag (so auch Rhian. b. Steph. Byz. s. v. [Tapauaiot €9vog @comipetikov. Piavog év
6 @eocoadikdv' ouv &¢ IMapavaiog kai apupovag ‘Opgaltfjag), seinen Namen einer zentralen
Lage oder einem andern Umstande verdankte, muss dahingestellt bleiben. Vgl. auch Ttmpel
im Lex. d. Mythol. 3 Sp. 870.
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EUte @evag anédeinev anod Kvoooio gépouoa,

ZeG natep, 1] vOPEn o€ (O@evai § Eoav éyyud Kvwood),
TOUTAKL TO1 Ttéoe, daipov, art’ dp@alog. Eviev EKelvo
‘OpgdAtov peténetta nedov kadéouot Kudaveg. 3!

Und Diodor (5, 70) erzahlt: Znpeta 6¢ moAAa péxpt 100 viv drapéverv g
yevéoewg Kkail Statpodijg 100 9e0T touUtou [= Atdg] katd )V VijoOV. PEPOPEVOU
pév yap uno v Kouprntev autol vinrniou @aoiv Aroneosiv tov oj1dpaiov repi
1OV motapov tov kadoupevov Tpiltwva, Kai 10 Xwpiov 1€ 10010 KaBieprbev
aro ol oupBaviog ‘Opgalov rpooayopeubdijvat, kai 10 rnepikeipevov rediov
opoing ‘Ougdieiov®? k. 1. A. Wer bedenkt, dass die Geburt des Zeus ebenso
far das Prototyp aller menschlichen Geburten galt wie seine heilige Hochzeit
(iepdg yapog) fur das Ur- und Vorbild aller menschlichen Hochzeiten, der wird
es doch wohl mit mir fiir recht wahrscheinlich erklaren, dass der Mythos von
der Nabelschnur des hdochsten Gottes auch eine ahnliche Bedeutung und
Behandlung dieses Organes bei den menschlichen Geburten voraussetzt.
Ja, es scheint nicht unmoéglich, dass man in uralter Zeit zu Omphalion die
Nabelschnur des Zeus ebenso als kostbare Reliquie zeigte und verehrte, wie
in Delphi den Stein, den Kronos nach der Geburt des Gottes ausgespien
haben sollte (Paus. 10, 24, 6) oder zu Tegea die Locke der Gorgo Medusa
(Paus. 8, 47, 5) usw.

Als weitere Zeugnisse fur dieselbe Sache lassen sich endlich auch meh-
rere auf meine Bitte in hochst dankenswerter Weise von N. G. Politis, dem
hervorragendsten Forscher auf dem Gebiete des griechischen Folklore, ge-
sammelte Brauche der heutigen Griechen anfiihren, die sich wohl nur als
Uberlebsel (survivals) aus dem klassischen Altertum erklaren lassen. Politis
berichtet in der Aaoypadia vy’ (1912) S. 898 ff. unter anderem Folgendes:
Ev A¢oPo niepttudiooouv tov drokorniévia 6pdpdAiov A@dpov eig rtavviov kai tov
pirtouv €ig 10 oxoAgiov 1j v éKKAnoiav 1} T0Ug Aypoug, IoTEVOVIEG 0Tl TO
natdiov Ba yivy av eig 10 oxoleiov €neoev 6 A@pog 616dokadog, v €ig v
¢kKAnoiav nandg, fjv €ig 1oug aypoug yewpyos. Aid toTGto dtav aidiov 1 ou-
Xvadn roAAdxkig €ig Tiva ooV 1) pntne Tou @ Afyel Supopévn ,Touv dpadd
o’ pfigav autol;“ (Georgeakis et Pineau, Le Folk-lore de Lesbos S. 331-332).
Mit Recht bemerkt Politis a. a. O. S. 699, 1 dazu: Asikvuel &’ 11 ppaoig altn
)V oty rept 100 puotnpiwdoug cuvdéopou 10U Blou 10T dvBpoIou mpodg 1o
AroKorieV p€Aog autod. Trv avtrv évvolav gaivetat 8t £xel Kai 1) mapowbng
KepalAnviakr) @pdaoig’ 200 @aivetat kai kel 100 koyava tapdalt.“ (IloAitou,

31ygl. auch Schol. z. Nikand. Al. 7: [Apktov UrU dp@addeccav]... dupaddscoav eipnke did
10 péoov 10U Popeiou kelodat [t. dpkrov]. Tiveg & émedr) Sokel 6 Katd tag GPKIOUG TOIOG
euBotwtatog dpealosooav eipfiodai @aot v 1PoEnOdn’ OpEalog yap amno tig durnvng eipntat,
8 ot tpoen) [, ag’ 0l kai fj Anurp dunvia, dAdot 62 w)v Kpnuknv: ‘Opeadog yap tornog &v
Kpntn, g kat KaAAipayog: méoe, daipov,... Kudwveg. — Steph. Byz. 'Ongaliov, témog Kpning
rAnoiov ®svav kai Kvooood k. T. A.

32ygl. auch Bursian, Geogr. v. Gr. 2, 570 u. Anm. 2.
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[Mapoip. A’ 663 A. dparog 2.) — “Opoiwg év Boupboupie tfig Mikpdg Aociag ,,0
OPardg Katarimey Empene va pinntat €ig v ékkAnoiav, dneg 10 naidiov
ayand avtyv kat yivy evAafrg, 1j é6drmeto eig yoviav tva tfjg oikiag 6 va
11 €xn ,t0 pdu £8e,“ dAAd va ayand v oikiav kal v év autf] diapovnv. (Be-
voddvng, AS. 1906 t. I' . 275.) — Ev Zwvao® 6¢ tfig Kanmadoxkiag ,,a@oT réon
6 OPPAaAiog A@®pog AapBavetal kal @epetat §j év ) EKkAnoia 1 év tf] oxoAf] kat
Kpuretat €ig 6mnyv tva, 6101t rmotevoucty tt 61d 100 TPOTIOU TOUTOU O TIAig
kaBiotatal evoebrg fj elopabng” (I. Zapavtidou Apxeddov, ‘H Zivatog. AS.
1899 S. 68).

Wir schlieffen nunmehr diesen Abschnitt ab mit einer summarischen
Aufzahlung der bis jetzt durch unsere Erorterungen erzielten Ergebnisse.
Als solche glauben wir annehmen zu dtrfen:

1. die zentrale Lage oder Stellung aller mit éppaldog (umbilicus) bezeich-
33.

neten Begriffe innerhalb eines groferen Ganzen®;

2. der Ausdruck opgalddg (umbilicus), vom menschlichen Kérper ge-
braucht, bezeichnet entweder die rundliche Vertiefung in der Mittellinie
des Korpers oder die rundliche (réhrenférmige), damit zusammenhéan-
gende Nabelschnur;

3. Nabel und Nabelschnur scheinen auch bei den altesten Griechen
ebenso wie bei unzahligen anderen verwandten und nichtverwandten
Volkern eine gewisse Heiligkeit und religidse Bedeutung gehabt zu
haben.3* Vielleicht gelingt es, dafiir aus dem Bereiche von Alt- und
Neuhellas noch weitere Belege zu sammeln.

33Auch im Indischen bedeutet nabhi (Nabel) in tibertragenem Sinn nach dem Petersburger
Worterbuch ,Mittelpunkt,“ und zwar ,,sowohl die raumliche Mitte als das die Teile Zusam-
menhaltende.“ Im Rgveda wird Agni der Nabel der Erde genannt, nabhir Agnih prthivyah 1,
59, 2; das Opfer ist der Nabel der Welt: bhuvanasya nabhih: 1, 164, 34 (giutige Mitteilung E.
Windischs).

34Auf eine ahnliche Bedeutung fuhrt auch das, was Artemidor Oneirokr. 43 (= p. 41, 21
ff. H.) vom éngaldog sagt: autdg 6¢ 6 dppadog Oviov pEv Yovémv ToUG YOVelg, OUK Oviwv &¢
v natpiba onpuaivet, g 8§8@u g kai &Eeyéveto, dHomep Kai 100 du@arot. £av obv T mepi OV
op@alov duoxeptg yévntatl, otepndfjval yovéwv 1j tfig ratpibog onpaivet, kai tov éri §Evng dvia
oUK éntavayet. Vgl. auch oben Philolaos in Anm. 6, der den 6. als dpxa pi{wotog kai dvaguolog
1 npwte definiert, und sanskr. nabh-i-s = Nabel, Nabe, Verwandtschaft.
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2 Der Gedanke eines Zentrums (‘Nabels’) der Erdober-
flache bei verschiedenen Volkern.

Die®® Vorstellung eines ‘Nabels’ der Erdoberfliche hingt naturgemaf mit
der uralten und uberall verbreiteten Anschauung zusammen, dass die Erde
eine kreisrunde (oder auch viereckige; s. unten!) Flache sei, die als solche mit
mathematischer Folgerichtigkeit einen Mittelpunkt oder ‘Nabel’ haben muisse.
Selbstverstandlich verschwand die Idee eines Zentrums der Erdscheibe sofort
oder ging in eine andere Vorstellung tiber, sobald man erkannte, dass die
Erde keine runde, horizontale Ebene (Scheibe), sondern vielmehr eine Kugel
sei. Wir werden spéter sehen, dass dieser Ubergang bereits in vorchristlicher
Zeit bei den Griechen stattgefunden hat, die demgeméas3 genétigt waren, ihre
Anschauung vom Erdnabel (Delphi, Branchidai) in die von der Erd- und
Weltachse (G8wv, axis) zu verwandeln. Wir beginnen unsere Ubersicht der
einschlagigen Vorstellungen mit den Volkern des duflersten Ostens, um
schliefdlich bei denen des duflersten Westens zu enden.

1. Das uralte Kulturvolk der Chinesen, die bekanntlich ihr Land Tschung
Kwo, d. i. ‘Reich der Mitte’ (nicht aber ‘Himmlisches Reich’) nennen,3®
‘betrachtet,” wie mir A. Forke freundlichst mitteilt, ‘seit dem Ende des 12.
Jahrhunderts vor Chr. Loyang, auch Loyi genannt, das heutige Honanfu
in der Provinz Honan als den Mittelpunkt Chinas und der Welt.3” Loyi
wurde um 1098 vor Chr. vom Herzog von Tschou gegriindet und zur zweiten
(6stlichen) Hauptstadt der Tschou-Dynastie gemacht. Die Gruindung wird
erzahlt im ‘Buch der Geschichte,” dem Schuking. Wie der Ort fur die neue
Hauptstadt gefunden wurde, er sieht man aus dem Tschouli, dass aus dem
11. Jahrhundert stammen soll und das Beamtenwesen der Tschou-Dynastie
schildert; vgl. Le Tcheou Li ou Rites des Tcheou, trad. par Ep. Bror, Paris
1851 Ba. I 8. 200. Wie hier ausfiihrlich geschildert wird, versuchte man den
Mittelpunkt der Erde durch Messungen mit der Sonnenuhr zu bestimmen.38

Von Loyang als dem Zentrum der Welt handelt auch Way Tschung,
ein Schriftsteller des 1. Jahrhunderts nach Chr.; vgl. meine (A. Forkes)
Ubersetzung: Lun Héng, Part 1, Philosophical Essays of Wang Chung S. 256.
Von Loyang ausgehend versucht er die Erdflaiche zu berechnen. Nach seiner
Ansicht und der der meisten Chinesen ist die Erdoberflache viereckig, das
Himmelsgewo6lbe dagegen rund.

351ch verdanke die im Folgenden dargelegten Anschauungen der Chinesen, Semiten, Perser
usw. grofitenteils den mir Auflerst wertvollen brieflichen Mitteilungen von A. Forke in Berlin,
I. Goldziher in Budapest, A. Jeremias in Leipzig und Rud. Lange in Berlin-Steglitz.

36Meyers Konvers.-Lex. 6 4, 34 b.

3"Man beachte, dass auch hier der ‘Nabel’ eines beschrinkteren Gebietes mit dem der
Erde zusammenfallt. Wir werden spéter das gleiche auch bei den Israeliten und Griechen
beobachten. Wahrscheinlich ist in solchen Fallen der ‘Nabel’ der beschrankteren Gebiete der
altere.

%S, unten S. 28 Anm. 50.
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Als Mittelpunkt der Erde gilt den Chinesen zugleich der Sung-schan,
der mittlere der fiinf heiligen Berge, auch in der Prafektur Honanfu gelegen.
Dies wird in einer Stelle des Po-hu-tung des Historikers Pan Ku aus dem 1.
Jahrhundert nach Chr. ausgesprochen.

2. Die Japaner. Auch in Japan scheint die Vorstellung von einem Mittel-
punkt (Nabel) der Erde sehr alt zu sein. Prof. Rup. Lance in Berlin-Steglitz,
der ausgezeichnete Kenner der japanischen Sprache, teilt mir brieflich dar-
uber Folgendes mit:

‘Hinter einem der altesten Tempel Japans, an der Ostkiiste der Hauptin-
sel (in der Provinz Hitachi, nahe der Stadt Choshi), namens Kashimajinja, d.
h. ,Shintotempel der Hirschinsel,“ befindet sich ein Stein, namens Kaname-
ishi, d. h. Zapfenstein. Man glaubt allgemein, dass sein Ende im Zentrum
der Erde liegt. [Diese Vorstellung setzt doch wohl die Verwandlung des
Begriffes der Erdscheibe in den der Erdkugel voraus. Roscher.] Es wird von
dem bertihmten Fursten von Mito, namens Mitsukuni, der dort in der Ndhe
residierte, erzdhlt, dass er viele Tage lang nach dem untersten Ende des
Steins habe graben lassen, aber ohne Erfolg. Nach einem Bericht soll unter
diesem Stein auch der riesige Wels (namazu) liegen, dessen Bewegungen
nach dem Volksglauben die Erdbeben verursachen.

Das Wort kaname bedeutet der Zapfen, der Stift (z. B. beim Facher, der
denselben zusammenhalt), ibertragen dann auch der wesentliche Punkt
von etwas. ishi bedeutet Stein.’

3. Die Malayen. ‘In der Regentschaft von Kadjang auf Celebes nennt die
Bevolkerung den heiligen Ort Papurianga, welcher sich auf einem Hitigel
befindet, den Bambus umringt. 11y a 1a une fosse de grandes dimensions... on
I’appelle potgi-tanah (le nombril de la terre), nom qui est rarement prononcé
par respect et par crainte de quelque malheur. C’est pour cette raison qu’on
a donné a cet endroit le nom de Papurianga, ce qui veut dire possesseur de
tout, et tout puissant (L’Anthropologie, Paris 1893 (4) 621.” Gtitige Mitteilung
Goldzihers.

4. Die Inder. Wie mir E. Windisch schreibt, liegt in dem spéateren my-
thischen Weltbild der Inder der mythische aus Gold bestehende Berg Meru
im Nabel des innersten Weltteils, nabhyam (Lokativ von nabhi = Nabel):
Bhagavata Purana 5 16, 7.3° Das Wort nabhi bedeutet im tibertragenen
Sinne nach dem Petersburger Worterbuch ‘Mittelpunkt,’ und zwar ,sowohl
die raumliche Stéatte als das die Teile Zusammenhaltende.“ Merkwtirdig ist
eine Stelle im Paraskara Grbyasttra 3, 4, 4, beim Hausbau: ,Die Eckbalken
soll man aufrichten mit einem Spruche, der mit den Worten: «Hier richte
ich auf den Nabel der Welt (bhuvanasya nabhim)» beginnt. Im Rgveda wird

39ygl. auch tber die Mitte der Erde (Meru mit Jambu dwipa) nach indischer Anschauung
Baldvin, Prehistoric Nations, New York 1859 p. 65. Uber indische und chinesische Vorstel-
lungen von der Mitte der Erde s. auch Reinaud, Introduction zur Géographie d’Aboulféda. T.
1 (Paris 1848) p. 215 (Mitteilungen I. Goldzihers).
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Agni der Nabel der Erde genannt, nabhir Agnih prthivyah 1, 59, 2; das Opfer
ist der Nabel der Welt (bhuvanasya nabhih 1, 164, 34).” Wie mir aus der
letzteren Anschauung sowie aus dem Ritus beim Hausbau hervorzugehen
scheint, nahm der religiés begeisterte Inder bei der feierlichen Zeremonie des
Opfers und der Aufrichtung der Eckbalken an, dass er in diesem Augenblicke
im Zentrum der Erde sich befinde, ein Glaube, der nattirlich dazu betrug,
die feierliche Stimmung des Moments zu erhéhen. Dieser Glaube rechtfertigt
sich ganz einfach durch die Tatsache, dass allgemein unter Zenith oder
Scheitelpunkt derjenige Punkt am Himmel betrachtet wird, der gerade tiber
dem Haupte oder dem Scheitel des jeweiligen Beobachters steht und zugleich
als der mittelste und héchste Punkt des Himmels angesehen wird.

5. Die Babylonier. Aus der, wie es scheint, von Jensen (Kosmol. d.
Bab. 161 f) festgestellten Tatsache, dass die Babylonier (ebenso wie die
alteren Griechen) die Erde und den Himmel, nicht nur als ‘optisch, sondern
als der Wirklichkeit entsprechend,’ fir kreisrund ansahen, folgt eigentlich
unmittelbar, dass sie auch einen Mittelpunkt (‘Nabel’) dieser Erdscheibe
angenommen haben miissen. Um Néheres tiber diese Vorstellung zu héren,
habe ich mich an A. Jeremias gewandt und von diesem erfahren, dass
sumerisch DUR. AN. KI oder babylonisch markas Samé u irsitim ‘Band
des Himmels und der Erde’ bedeutet, und dass darunter wahrscheinlich
die Nabelschnur, ‘das Mutterband’ zu verstehen sei.*? Zugleich bedeutet
aber der Ausdruck nach J. ‘den Héhepunkt des irdischen Alls, das in dem
dreigeteilten himmlischen All hangt’ (s. D. Alte Test. u. d. alt. Or. 2 S. 8).
Von Ninib, der Manifestation der Gottheit im Hohepunkt des Kosmos, heif3t
es: mukil markas Samé u irsitim = ‘der hélt das Band Himmels und der
Erde.’ Einer der kosmischen Stufenttirme in Nippur heiSt DUR. AN. KI. =
m. §. u i. So vermutet denn J. auch mit einer gewissen Wahrscheinlichkeit,
dass Babylon bab-ili = Tor des Himmels’ heifse, weil es den Mittelpunkt
darstelle (A. T. A. Or. 2 375). Wenn auch Jeremias’ anregende Darlegungen
noch nicht vermocht haben, Babylon unzweifelhaft als Nabel der Erde nach
altbabylonischer Anschauung zu erweisen, so ist es mir doch schon deshalb
gar nicht unwahrscheinlich, dass auch bei den Babyloniern der Begriff
des 6pgaldog yiig eine Rolle gespielt hat, weil dieser (wie wir gleich sehen
werden) auch bei den so nahe verwandten Juden, Phoéniziern, Arabern,
sowie bei den benachbarten Persern und Indern unzweifelhaft vorkommt.
Eine weitere Stiitze erhélt diese Vermutung durch eine wahrscheinlich auf
altorientalischen (persisch-babylonischen?) Vorstellungen beruhende Lehre
der Sethianer bei Hippolytos ref. 5, 19 p. 202, 11, wo es heif3it: yéyovev oUv £k
PATNG IOV TPV ApX®dV ouvdpopufls peydin tg idéa oppayidog, ovpavog kat
vy oxfipa 6¢ €xouowv 6 oUpavog Kal 1 yij PNTpd mMapaninotov 1oV Op@aiov
&xouor péoov, kai el enotv, umno dyv ayayetv 9¢Aet tig 10 oxijpa todto, £yKuov
prtpav éroiou Bouletatl {HOU TEXVIKAG £PEUVNOAT®, Kal eUPr0et T0 EKTUNOA

40vgl. weiter unten die dhnliche Anschauung gewisser Gnostiker.
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100 oupavol Kai g yijg Kal @V v NEoe NMAVIOV AnapaAAdKTIOG UITOKEIPLEVAV!
yéyove 6¢ oupavol Kai yijg 10 oxfjjia t010Ttov olovel PATpa MAapArtArolov Katd
v patnVv ouvépoprnv. In der Tat verbindet die Nabelschnur wie ein Band
den Mutterkuchen (= yf}) mit dem (dartiberliegenden) Fétus (= oupavog),
sobald man sich das Ganze in der Gestalt eines liegenden ® (= ©) vorstellt.#!

6. Die Israeliten. Eine berihmte Stelle des Propheten Ezechiel (um 595
v. Chr) 5, 5 lautet nach der Ubersetzung von Kautzsch: ‘So spricht der
Herr Jahwe: Dies ist Jerusalem, die ich mitten unter die Volker gestellt
habe, und rings um sie her Lander.” Wie mir Prof. Winter in Dresden, der
ausgezeichnete Talmudist, mitteilte, ist es nicht ganz sicher, ob hier wirklich
eine zentrale Lage Jerusalems in der Mitte der Erdscheibe gemeint ist,*? aber
schon die altjidischen Erklarer haben unzweifelhaft die Sache so aufgefasst.
So heifit es z. B. im Midrasch Tanchuma z. Abschn. Kedoschim gegen Ende
(vgl. Monumenta Jadaica p. 237 nr. 792): ‘So wie der Nabel in der Mitte des
Menschen ist, so ist das Land Israel in der Mitte der Welt,’ wie es heif3t: ,Die
wohnen in der Hohe (im Nabel) der Erde“ (vgl. Ezech. 38, 12: ‘Leute, die auf
dem Nabel der Erde wohnen’)... Das Land Israel liegt in der Mitte der Welt
und Jerusalem in der Mitte des Landes Israel*® und das Heiligtum in der
Mitte Jerusalems und die Tempelhalle in der Mitte des Heiligtums und die
Bundeslade in der Mitte der Halle und der Grundstein der Welt vor der Lade,
denn es heift, dass von ihm aus die Welt gegriindet wurde.**

Vgl. auch Monumenta Judaica C Weltbild p. 237 nr. 791 = Joma 54 b:
‘Und Grundstein wurde er genannt. Es wird gelehrt: Auf seinem Ausmaf
wurde die Welt gegriindet. Also lernten wir in der Mischna, dass es so ist,
wie derjenige behauptet, welcher sagt, die Welt sei von Zijon aus erschaffen
worden; denn es wird gelehrt: R. Eliezer sagte: Die Welt ist von ihrer Mitte
aus erschaffen worden; denn es heif3it: ,Wenn der Staub zum Gusswerk
zusammenflieSt und die Schollen aneinander kleben“ (Hiob 38, 38)... R.

41ygl. Wolfg. Schultz, Dokumente der Gnosis S. 109 f. u. Anm. 1. Eine &hnliche Vorstellung
von der Lage des Himmels und der Erde hatten die Agypter. Vgl. die in meinen beiden
Abhandlungen Ub. Alter, Ursprung u. Bedeutg. d. hippokrat. Schrift von D. Siebenzahl’ S.
12 und ‘Die neuentdeckte Schr. e. altmiles. Naturphilosophen usw.’ Bildertaf. Fig. 1 u. 2
mitgeteilten Figuren. Hier liegt der Nabel der Himmelsgottinnen wie der Erdgétter, tiber dem
jene gelagert sind, genau in der Mitte der Darstellung des Kosmos (s. unt. S. 32 ob.). Ich
verdanke obigen Hinweis auf Hippol. einem Briefe von W. Schultz.

42Ebenso urteilt Ginzberg, Die Haggada bei den Kirchenvitern und in der apokryphen
Literatur = Monatsschrift f. Gesch. u. Wissensch. d. Judenthums 43 (1899) S. 68 f. Ich
verdanke den Hinweis darauf I. Goldziher. S. auch Grinbaum in der Ztschr. d. D. Morgenl.
Ges. 31 (1877) S. 199 u. Gruppe, Gr. Mythol. u. Rel.-Gesch. S. 725, 4.

43vgl. Joseph. bell. jud. 3, 3, 5: pecaitatn 62 avtig [t. Toudaiag] MéAg ta TepocdAupa keitat,
nap’ 6 Kai Tveg oUK AOKOTI®G OU@alov 10 dotu g xopag ékadecav. — Gervas. v. Tilb. ed.
Liebrecht S. 1.

4Im Madchal des ‘Abdari (ed. Alexandrien 1293 H.) 3 266, 4 wird davor gewarnt, dass
Jerusalempilger bei dem Ort, den man ,den Nabel der Welt nennt,“ gewisse verwerfliche
Riten tben (sie entbléfen ihren eigenen Nabel und bertihren damit den Stein).” [Mitteilung I.
Goldzihers.]
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Jizchak, der Schmied, sagte: Der Heilige, gebenedeit sei er, warf einen
Stein ins Meer, und von diesem aus wurde die Welt gegriindet; denn es
heifdt: ,Worauf sind ihre Pfeiler eingesenkt, oder wer hat ihren Eckstein
hingeworfen?“ (ebenda 38, 6).’45

Auch Hieronymos und Theodoretos in ihren Kommentaren zu Ezech. 5,
5 fassen die Worte des Propheten in dem Sinne auf, dass damit Jerusalem
als Zentrum der Erde bezeichnet werde. Ebenso wird im Buche Henoch (ed.
Dillmann, cap. 26 Anfang) eine Beschreibung von der Mitte der Erde, wo sich
ein heiliger Berg befindet, gegeben, die keinen Zweifel dartiber zuldsst, dass
der Verfasser Jerusalem, oder noch genauer den Tempelberg, fir die Mitte
der Erde halt. Ungefahr derselben Zeit entstammt das Buch der Jubiléen,
wo 8 p. 251 der Berg Zion als Mittelpunkt der Erde und der Berg Sinai als
Mittelpunkt des Nabels der Wiiste bezeichnet wird.*®

Ginzberg (a. a. O.) fahrt fort: ‘Steht demnach fest, dass Jerusalem schon
in alter Zeit als Mittelpunkt der Erde galt, so lag es fur die Adamlegende
sehr nahe, Adam, den Mittelpunkt der Schopfung, in den Mittelpunkt der
Erde zu versetzen, und wir haben auch mehr als einen Beleg, dass dies
wirklich geschah. Vgl. Pirke des R. Elieser cap. 11 (ed. Amsterd. p. 11 unt.):
»und er knetete die Erde zum Koérper Adams, an einem reinen — heiligen
— Orte geschah dies, in der Mitte der Erde namlich...“ Dies wird weiter
unten dahin erklart, dass diese Stitte das Heiligtum zu Jerusalem ist.””
Jeder Kenner der griechischen Mythologie wird wohl in diesem Falle an
die merkwiirdige Parallele der am Nabel der Erde zu Delphi lokalisierten
Deukalionsage denken.

Damit kombiniert Ginzberg a. a. O. S. 69 ff. weiter die alte christliche
Sage von Golgatha, der Grabstitte Adams und dem Kreuzigungsort Jesu
(Fabricius, Cod. Pseudep. 5 T. 1 p. 75 und 2 p. 37; Dillmann, Das christl.
Adambuch p. 142), die eine Umarbeitung der obigen Adamlegende darstellt.
Vgl. Fragen und Antworten der drei Heiligen in Denkschr. d. k. Akad. d. Wiss.
zu Wien, phil-hist. Kl. Bd. 22 p. 63: ‘Et corpus Adae angeli susceperunt et
portantes sepelierunt in medio loco terrae, in Jerusalem, eo loco ubi deum

4Sprof. Winter schreibt mir am 5. Februar 1913: ‘Derselbe Salomo Jizchaki, der zu Ez. 5, 5
bemerkt: ,In die Mitte der Welt,“ erklart 38, 12: ,Sitzende auf dem Nabel des Landes“ (nicht
der Erde) mit den Worten: ,,Auf der Hohe und Feste des Landes, wie dieser Nabel, der die
Mitte des Menschen ist und nach allen seinen Seiten schrig abfallt.“ Ahnlich zu Richter
9, 37 (,Siehe Volk herabsteigend vom Nabel des Landes“): ,Von der Feste des Landes, von
dem Berge, der der hochste von allen ist“ So und dhnlich erklaren Ez. 38, 12 und Richter 9,
37 alle mir zuganglichen hebraischen Kommentatoren, wohl gesttitzt auf das Targum, den
aramaischen Paraphrasten.’

46Ginzberg a. a. O.

4"Die alte Apokalypse Mosis (Apoc. apocr. 21 ed. Tischendorf) identifiziert das Zentrum
der Erde, wo Adam erschaffen ward, ganz folgerichtig mit dem Paradiese. — Ein arabischer
Nachklang dieser Anschauung ist es wohl, wenn Al-Hakim al-Termidi sagt: ‘Der Firdaus (=
napadetoog) ist der Nabel der ganna (surrat al-ganna) und ihre Mitte.” Murtada, Ithaf al Sada
10 524, 8 v. u. [Gutige Mitteilung I. Goldzihers].
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crucifixerunt.” Offenbar in Anlehnung an solche Gedanken ‘entstand [wie
Guthe in seinem trefflichen Artikel Palastina in Herzogs Realenc. 3 14 S. 561
f. treffend bemerkt] in der alten christlichen Kirche eine Legende, die noch
heute in der Grabeskirche Jerusalems ihr Denkmal hat. In dem Hauptschiffe
sieht man dort auf einem etwa zwei Fuf3 hohen Stander aus Marmor eine
Halbkugel, die als der Mittelpunkt oder Nabel (6p@adog) der Erde gilt. Die
griechische Ubersetzung von Ps. 74 (73) 12 [6 Seog] eipydocato cotnpiav &v
péow thg yig gilt als die Stiitze dieser Annahme; die cotpia ist die Erlésung
durch Christum.”*® S. uns. Taf. 9, 3.

Ein hervorragender Talmudist in Berlin-Friedenau Dr. M. 1. Berdyczew-
ski, den ich um briefliche Auskunft tiber die Vorstellungen der spateren
Israeliten vom Erdnabel ersucht hatte, schrieb mir am 3./7 1912 unter
anderem: ‘Das ganze rabbinische und mystische Schrifttum ist von diesem
Gedanken geradezu durchtrankt. Nicht nur ist Jerusalem, bezugsweise der
Ort, wo der Tempel stand, der Mittelpunkt oder der Nabel der Welt, sondern
von dieser Stelle ist die ganze Weltschopfung ausgegangen. Nun aber sind
diese Schriften durchaus synoptisch, sie haben von jeder Stelle unzéhlige
Parallelen und Varianten. Dazu kommen noch die Nebenstromungen: die
israelitische Tendenz, Beth-E1* in den Mittelpunkt der Welt zu stellen, wie
wiederum eine andere, den Berg Moria, auf dem Isaak geopfert werden sollte,
als solchen anzusehen; daneben die Bestrebungen der Samaritaner, den
Berg Garizim an Stelle des Zionsberges zu setzen. Kurz es ist ein féormliches
Ringen zwischen diesen Meinungen durch alle Zeiten.” Man erkennt aus
diesen Auferungen und Darlegungen ganz deutlich, wie dankenswert eine
erschopfende historisch-kritische Darstellung aller einschlagigen Vorstel-
lungen der Israeliten sein wiirde. Hoffentlich tragt diese meine Arbeit dazu
bei, die baldige Erfullung des hiermit ausgesprochenen Wunsches anzu-
regen. Zum Schluss mache ich noch auf folgende interessante Stelle bei
Gervasius v. Tilbury (Otia imper. ed. Liebrecht S. 1; vgl. S. 54) aufmerksam:
‘Majores nostri civitatem sanctam Jerusalem in medio nostrae habitabilis
[oikoupévng] sitam scripserunt secundum illud: ,,Operatus est salutem in
medio terrae...“ Hoc autem circumferentiae centrum arbitrantur quidam in

“8Mittelalterliche Karten zeigen in der Tat Jerusalem in der Mitte des runden ‘Orbis
terrarum’ s. A. Jeremias, D. A. Test. im Licht. d. alt. Or. 2 S. 584. — S. auch Clem. Alex. Str.
5, 6, 33 S. 665, wo der Raucheraltar im Inneren des Tempels zu Jerusalem als cupfolov g
£v péo 10 KOO Tde kepévng yiig bezeichnet wird, was Gruppe a. a. O. 725, 4 mit Recht
nur dann erklarlich findet, wenn er wirklich als Weltmittelpunkt galt. Gruppe verweist noch
auf Liebrecht zu Gerv. v. Tilbury Ot. imper. S. 54. S. uns. Taf. 9, 4.

49Vgl. dazu auch A. Jeremias, D. Alte Test. im Lichte d. alt. Or. 2 S. 190 u. S. 374 f. Anm.
4. — Guthe a. a. O. S. 561, 45 ff. weist darauf hin, dass Palastina [u. Jerusalem] tatsachlich
zwischen Babylonien und Agypten, also den wichtigsten Kulturldndern der altesten Zeit,
genau in der Mitte lag. Er halt es sogar flir méglich, dass diese Vorstellung schon bei den
Kanaanitern vorhanden war, aber in Israel erhéhte Bedeutung damit gewann, dass sich das
Volk wegen seiner hoheren Gottesverehrung zum Lehrer aller andern Volker berufen flihlte
(Jes. 45, 14, 21 ff. 51, 4 f. 2, 1-4).
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illo loco esse, ubi Dominus locutus est ad Samaritanam ad puteum [also
beim Berge Garizim: s. ob.]; illic enim in solstitio aestivo meridiana hora
sol recto tramite descendit in aquam putei, umbram nullam aliqua parte
monstrans, quod apud Syenen fieri tradunt philosophi.”®® Hierzu bemerkt
Liebrecht (S. 54): ‘Uber den Glauben, dass Jerusalem in der Mitte der Erde
liege, s. Cellarius, Not. Orb. Ant. 1. 1 c. 4; cf. Felix Faber 1, 306 ff. (nach
welchen der eigentliche Mittelpunkt ein Stein in der Kirche auf Golgatha sein
soll [s. ob. S. 26]. Auch die Mohamedaner hegen jenen Glauben; s. d’Herbelot
s. v. Scheith. Gleiche Vorstellungen in bezug auf ihre heilig gehaltenen Orte
finden sich noch bei anderen Vélkern: so in betreff Asgards bei den alten
Skandinaviern,®! des Berges Meru (Himalaya) bei den Hindus [s. ob. S. 22],
des Berges Bordsch (Kaukasus) bei den Parsen (s. Lex. Myth. p. 285. 313),
des Berges Righiel bei den Tibetanern, Delphis (daher épgaldg genannt,
s. Kap. 4) bei den Griechen usw. S. auch Temme, Volkss. d. Altmark S.
33. Kuhn und Schwartz No. 244.” Ich muss es andern tliberlassen, den von
Liebrecht hier gegebenen Anregungen in bezug auf die Anschauungen der
Parsen und Tibetaner weiter nachzugehen. Ich selbst bin leider nicht dazu
imstande.

7. Die Araber und Perser kennen ebenfalls die Vorstellungen vom Nabel
als dem Symbol der Mitte und vom Nabel der Welt. So nennt Tabarl, Annales
(ed. Leiden) 1 p. 1068 Mittelsyrien und Palastina surrat al-Scham, d. i.
den Nabel Syrien.5? — Ferner sagt Ja’kibi, Kitab al-boldan (Bibl. Geogr.
Arab. Bd. 7 p. 233, 19 fI.), dass seine Beschreibung ,deswegen mit dem
Trak beginne, weil es die Mitte der Welt und der Nabel (surra) der Erde ist;
Baghdad wieder ist die Mitte vom Trak.“ — Und nach Mukaddasi, Descriptio
imperii moslemici (Bibl. Geogr. Arab. Bd. 3 p. 445, 13 ,befindet sich eine
halbe Parasange von Kazerun [in Schiras] eine Kuppel, von der sie sagen,
dass dort die Mitte der Welt sei.“?3

Meine Frage, ob nicht die Ka’ba in Mekka den Mohamedanern als Nabel
der Erde gelte, hat Goldziher mit einem entschiedenen ‘Nein’ beantwortet,
weil er ein entsprechendes Zeugnis nicht gefunden habe. Ware es der Fall
gewesen, meint G. gewiss mit Recht, so wiirden islamische Schriftsteller auch
die anderen von ihnen besprochenen Traditionen nicht ohne entsprechende
Bemerkung gelassen haben.%*

50vielleicht dient diese Notiz zum Verstindnis der oben mitgeteilten Angabe, dass die
Chinesen die Mitte der Erde durch die Sonnenuhr festgestellt hatten.

5lygl. E. H. Meyer, Germ. Mythologie 250 S. 187 f.: ‘Asgadr liegt nach E. 2, 258 U i mipjum
heimi d. h. mitten in der Welt oder nach einem Zusatz anderer Hss. [E. 1, 54] mitten auf der
Erde.’ S. auch Grimm, Deutsche Mythol. 3 S. 778.

52‘Osmanische Schriftsteller nennen den dritten der Hiigel der Hauptstadt Konstantinopel
den Nabel der Stadt; Hammer, Gesch. d. osman. Reiches 2 370. 628. Fundgruben d. Orients
2 47 ff. Journal of Royal Asiat. Society 1830 2 57. Erdmann, Schéne vom Schlosse 11 Anm.
3.” [Goldziher].

53Mitteilungen I. Goldzihers.

54Vielmehr sah Mohammed urspriinglich Jerusalem als Zentrum der Erde an. Seine
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8. Die Phoénizier. Auch bei den Phoniziern muss der Gedanke eines in
ihrem Gebiete befindlichen Nabels der Erde verbreitet gewesen sein. Wir
schliefen das mit vollster Sicherheit aus der Glosse Hesychs yfig 6ppadog:
1) [Iagpog kai Aedgoi, aus der hervorgeht, dass auch Paphos auf der von
Phoéniziern besiedelten Insel Kypros, bekanntlich neben Amathus der Haupt-
kultort der phonizischen Aphrodite (= Astarte, die seit dltester Zeit von ihrer
Heimat ITagia und Kunpig, Kunpoyevrig, Kuripoyéveia®® hief), als Nabel der
Erde angesehen wurde. Von der paphischen Venus berichtet aber Tacitus
Hist. 2, 2: Illum [Titum] cupido incessit adeundi visendique templum Pa-
phiae Veneris, inclytum per indigenas advenasque... Conditorem templi
regem Aérian vetus memoria, quidam ipsius Deae nomen id perhibent. Fama
recentior tradit a Cinyra sacratum templum, Deamque ipsam, conceptam
mari huc adpulsam. ...Simulacrum Deae non effigie humana: continuus
orbis latiore initio tenuem in ambitum, metae modo exsurgens.“ Ahnlich
schildert Serv. z. Verg. Aen. 1, 720 das Bild der Géttin, indem er sagt:
Apud Cyprios Venus in modum umbilici [= épparod], vel, ut quidam volunt,
metae colitur.?® Dieses Idol erscheint oft auf cyprischen Kaisermiinzen;
abgebildet im Catal. of the greek coins in the Brit. Mus. pl. 16 2 ff. 26, 3.
6 ff. p. 80 ff. pl. 17 4 .57 G. Franc. Hill, der Herausgeber dieser Abteilung
der griechischen Miinzen im Brit. Museum (p. 80 Anm. 4), nimmt im Hin-
blick auf die Glosse des Hesychius mit einer gewissen Wahrscheinlichkeit
an, dass der Omphalos zu Paphos mit dem Steinkegel der dort verehrten
Aphrodite identisch sei. Sehr merkwtirdig ist, dass in Paphos mit dem Kult
der Aphrodite nicht blof3 ein bertihmtes Orakel verbunden war (Tac. a. a.
0.), sondern auch ein bedeutender Apollotempel bestand mit einer Statue,
die diesen Gott auf einem bienenkorbférmigen, basislosen, mit Netzwerk
versehenen Omphalos darstellte (vgl. a. a. O. p. 79 {. nebst pl. 22 10 u. 11).
Die Beschreibung lautet: ,On the obverse is a head of Aphrodite, wearing
a tall stephanos... Behind the head are the letters MBA. On the reverse is
Apollo seated on the omphalos, holding arrow and bow; in field 1., in two
straight lines: NIKOKAEOYE MA®ION.“°® Dass der Omphalos, auf dem der

Luftreise dorthin soll so viel als Himmelfahrt, Besuch des obersten Himmels, bedeuten: v.
Landau, Mitteil. d. Vorderasiat. Gesellsch. 1904 S. 57. A. Jeremias a. a. O. S. 584.

55Vgl. die Nachweise bei Preller-Robert, Griech. Mythol. 4 1 346, 1 u. 2.

56Vgl. auch Maxim. Tyr. diss. 8, 8: 16 dyadpa oUK &v eikaocalg &AM T #j Tupanidt AsUKf, 1)
6¢ UAn ayvoettat. Wenn der Stein wirklich weifle Farbe hatte, so kann er kaum ein Aerolith
gewesen sein, der immer schwérzlich aussieht, oder man miisste annehmen, dass der
schwarzliche Stein mit weiflem Stuck oder weier Farbe tiberzogen war.

57S. auch Head, Hist. num. 2 S. 741.

58Babelon, Rois de Syrie p. 47 vermutet wohl richtig, dass dieser Apoll auf dem Omphalos
eine Statue voraussetzt, welche mit andern Bildwerken unter den cyprischen Kunstwerken
sich befand, von denen Libanios berichtet, sie seien by trickery’ nach Antiochien tibergeftihrt
worden. In der Tat erscheint ziemlich derselbe Apollontypus auf den Miinzen der Seleuciden
(Catal. Brit. Mus. Seleucid kings Pl. 3, 3. 4. 5. 6. 7 u. pag. 19). S. Taf. 1, 13. Der Typus der
Seleucidenmiinzen ging dann tuber auf die Miinzen der Parthischen Koénige: Head, Hist. num.
2 S. 818.
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paphische Apollon sitzt, mit der ‘meta’ oder dem ‘umbilicus’ der dortigen
Venus identisch sein kénne, verbietet freilich schon die sehr verschiedene
Form der beiden Kultobjekte; dagegen ist es allerdings nicht nur méglich,
sondern sogar wahrscheinlich, dass der Omphalos des paphischen Apollon
nicht der delphische, sondern der paphische sein soll, da ja, wie Hesychius
bezeugt, Paphos ebenso wie Delphi sich rtithmte, der Nabel der Erde und
zugleich im Besitze eines bedeutenden Orakels zu sein.®

Miunze von Kypros nach Roschers Mythol. Lex. 1 Sp. 747).

9. Die Agypter. Um zu erfahren, ob auch dieses uralte Kulturvolk in dlterer
Zeit die Vorstellung von einem Nabel des Landes oder der Erde gekannt hat,
habe ich mich an Dr. Glinther Roeder in Breslau, einen ganz hervorragenden
jiingeren Agyptologen, mit verschiedenen Fragen gewandt, aber leider von
diesem die Antwort erhalten, dass ihm nichts tber die in meinen Fragen
bertihrten Punkte bekannt sei. Vielleicht gewahren ktinftige Funde und
Ausgrabungen im Nillande die Méglichkeit, dass fiir Agypten, die Heimat der
altesten Geometer, nicht unwichtige Problem durch den Nachweis ausdriick-
licher Zeugnisse aus alterer Zeit zu 16sen. Dass die hiermit ausgesprochene
Hoffnung nicht unbegriindet ist, scheint eine interessante Stelle des aus
dem spiteren Agypten stammenden hermetischen Traktats Képn kéopou
(= Stob. Ecl. 1 p. 302 ed. Meineke) zu bestatigen. Hier antwortet Isis auf
die Frage ihres Sohnes Horos auf dessen Frage: Awa tiva aitiav oi £ tfig
lepatatng Nuev xwpag &vporot taig diavoialg oUk Gvieg €iol ouvetol ©g ol
npétepot; — ‘H yij péoov 100 navidg urtia kettat, Kai Kettat Gorep avOpwmrog
oupavov BAéniouoa, pepeplopévn 6¢ kal 6oa péAn 6 dvBpwriog peAiletat ép-

59Moglicherweise bezieht sich auf ganz dhnliche Vorstellungen das phonikisch-karthagische
Relief, abgebildet in Memnon 3 Taf. 3 Fig. 30. Vgl. unten Kap. 6.
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BAémet &’ ovpavy kabdarep natpl 161w, dneg taig ékeivou petaBolaig Kail avtn
1d 16ta ouppetaBaAAn. kai mPOg PEV TR VOTE TOU MAVIOg KEWPEVNV EXEL TV
repadnv [1], mpog 62 1§ armndwotn tov 6e§1ov apov [2], <mpog 68 1@ Api tov
evuOvupov> [3], Uno g dprrou tolg rmodag, <tov pev 8e§ldov Uro v oupav>
[4], 1oV 8¢ ev®vupov UMo v Kedpalnv thHg dpkrou [5], toug 6& pnpoug v 101g
peta v dpkrov [6], ta 6¢ péoa év 101G pecoig [7],... émedn 6¢ év 1® péow thg
YIS KeTTal 1] IV mPpoyovav NHiv iepotdatn xopa [= Alyurtog], 10 6¢ péocov 100
avbpwriivou owpatog povng g kapdiag £oti onKog, thg 8¢ euxiig dpuntplov
g¢ott kapdia, mapd tavty W aitiav, @ tékvov, oi évtatba dvBpwriot Ta pév
dAda &xouotv oUy fttov doa kai navieg, £gaipstov 6 1OV MAVIEV vospmTepol
elol kal oo@poveg, dg dv i kapdiag yevvopevor kail tpagévieg. [llustriert
werden diese hochst wahrscheinlich auf einer altagyptischen Vorstellung
beruhenden Satze, wie Fr. Boll (Die Lebensalter S. 50 f.) erkannt hat, einer-
seits durch das beistehend abgebildete altdgyptische (bereits von mir zum
Verstandnis der in Kap. 11 der hippokratischen Schrift von der Siebenzahl
erhaltenen siebenteiligen Weltkarte herangezogene) Gemalde, anderseits
durch diese Weltkarte selbst, die so nahe verwandte, ja fast identische An-
schauungen enthalt, dass auch Boll a. a. O. in verstirktem Maf3e dazu neigt,
mit mir an Anregung des Hippokrateers durch eine agyptische Vorstellung
zu glauben.®°

80Man beachte vor allem, dass nicht blof die Siebenteilung der Erde (des Makrokosmos)
und des menschlichen Korpers (des Mikrokosmos) in . £B6op. dieselbe ist wie in der Kopn
koopou, sondern dass auch die einzelnen Koérperteile hier wie dort so ziemlich identisch
sind. Nur ist zu beachten, dass statt der xeipeg in 1. £¢38. hier die opot, statt der @péveg
(praecordia) dort hier die kapdia als der mittelste Teil und zugleich als Sitz der Seele und
Denkkraft genannt werden, und dass natiirlich bei dem Agypter dessen Vaterland genau
dieselbe Rolle spielen musste, die fur den Ionier (Milesier) Ionien (als Sitz hochster Kultur!)
spielt. Vgl. Roscher, Uber Alter, Ursprung u. Bedeutg. d. hippokrat. Schrift von d. Siebenzahl
S. 12 Anm. 14. Derselbe, Die neuentdeckte Schrift e. altmiles. Naturphilosophen usw. S. 6
nebst Taf. 2 Fig. 1 u. 2. Derselbe, D. hippokrat. Schr. von d. Siebenzahl in ihrer vierfachen
Uberlieferung z. ersten Mal herausgeg. von W. H. R. Paderborn 1913 S. 107 ff., wo nicht
weniger als 8 hebdomadische Listen der wesentlichsten Korperteile mitgeteilt sind, die mit
der Liste in der Schrift Koprn k6opou nahe Verwandtschaft verraten.
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Zwei Himmelsgéttinnen und Erdgott der Agypter. Nach Brugsch, Religion u.
Mythologie der alten Agypter S. 211. Man beachte, dass hier der Nabel aller
drei Figuren genau in der Mitte liegt.

10. Die Griechen. Da tiber die beiden Hauptorte, die sich im Bereiche Grie-
chenlands rithmten, im Besitze des 6p¢aAog yijg zu sein, namlich Branchidai
und Delphi, in zwei grofSeren Sonderabschnitten (Kap. 3 u. 4) gehandelt
werden wird, so wollen wir hier nur ganz kurz diejenigen Stadte aufzih-
len, die beanspruchten das Zentrum (ép¢paAog) eines mehr oder weniger
umfassenden Teiles von Hellas zu sein.

Hier ist vor allen zu nennen die Stadt Phlius, von der Pausanias (2, 13, 7)
berichtet: 00 nméppw 8¢ éotv [ndmlich unweit des oikog pavukog des Amphia-
raos] 6 kadoupevog ‘Ongaldog, ITedomovvrioou 6¢ taong péoov, el 61 ta dvia
eiprikaowv. Bursian (Geogr. v. Griechenland 2, S. 34) behauptet von diesem
Nabelstein, den ‘die Fremdenfiihrer von Phlius mit naiver Unverschamt-
heit als den Mittelpunkt der ganzen Halbinsel zeigten, er sei ursprunglich
jedenfalls das Symbol irgendeiner nicht anthropomorphisch dargestellten
Gottheit gewesen.’ Unmoglich ist diese Annahme B.s an sich natiirlich nicht,
doch ist daneben, namentlich wenn man dabei die gleich zu behandelnde
Analogie der Omphaloi von Athen und Antiochia und des umbilicus urbis
Romae in Betracht zieht, auch die Vermutung nicht von der Hand zu weisen,
dass der phliasische Nabelstein urspriinglich zwar nicht den Mittelpunkt der
Peloponnes, wohl aber der Stadt Phlius und ihres Gebietes und Wegenetzes
bezeichnen sollte, woflir auch der Umstand sprechen durfte, dass er nach
Pausanias ganz in der Nahe des dltesten und angesehensten Tempels in der
Unterstadt und der Agora stand.®!

81Auf den Omphalos von Phlius hat man auch das Bild alterer phliasischer Miinzen
beziehen wollen, das ein vierspeichiges Rad mit einem Punkt in der Mitte darstellt. Man
vergleicht dieses Rad mit einem gewissen Typus alterer Miinzen von Delphi, der juingst als
@adn, fraher als ‘orbis terrarum’ mit dem Omphalos in der Mitte gedeutet wurde. Vgl. Catal.
of gr. coins in the Brit. Mus. Peloponnesus S. 33 und unten unter Delphi (Kap. 4).
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Dass auch Athen einen 6pgalog doteog besaf3, erfahren wir aus dem
schonen Fragmente eines von Pindar fiir die Athener gedichteten Dithyram-
bos (= fr. 45 Boeckh = 53 Bergk):

"I6eT’ év xopov, ‘OAuurtoL,

€m 1e KAUTav népnete xapwv, deoti,
noAuBatov oit’ doteog dp@alov duosvia

év 1aig iepaig ASavaig,

oiyvette mavdaidbadov T’ eUKAE’ dyopdv K. T. A.

Boeckh (z. d. St.: 2 p. 576) dachte an die Tholos als Mittelpunkt der
Stadt, wahrend Dissen in seiner Ausgabe Pindars (2, p. 617) vielmehr
fiir den Zwolfgotteraltar eintrat. Jetzt ist wohl allgemein die Erklarung
Dissens durchgedrungen; denn der von den Peisistratiden gegen Ende des
6. Jahrhunderts gestiftete Altar der Zwolfgotter lag nicht blof so ziemlich
in der Mitte der Stadt und konnte also als deren Nabel’ bezeichnet werden,
sondern diente auch als religioser Mittelpunkt und Asyl, vor allem aber als
Zentralmeilenstein fiir das gesamte Strafennetz Athens und Attikas.52

Wahrscheinlich nach dem Vorbild Athens erhielt die gewaltige in der Dia-
dochenzeit gegriindete Hauptstadt Syriens, namlich Antiochia ad Orontem,
einen das Zentrum der Stadt bezeichnenden Omphalos, nach dem auch der
ganze ihn umgebende Platz so genannt wurde. Vgl. Malalas Chronogr. 10, p.
233 Dind. dotig 16110 KEKANTAL 6 OPPAAOG THS TTOAERG, EXWOV Kal TUTIOV €yye-
vAuppévov év Ai9¢ 6nparot.®® O. Miiller u. Wieseler (Denkm. a. Kunst 1 Taf.
49 Nr. 220 i) vermuten, dass der dem Apollon als Sitz dienende Omphalos
auf Silbermiinzen des Konigs Antiochos 2 mit dem ‘die Mitte Antiochiens
bezeichnenden Omphalosstein’ identisch sei.5*

52Herod. 2, 7: #ot1 8¢ 680g &g ‘HAiou moAv ano Saddoong &ve i6vtl maparAnoin o pfikog tf
£€ A9nvémv 06@ T aro dv Sundeka Je@v 100 P10l @epovor £g te ITioav kat &rti tov vnov 100
A0g 100 "OAupriou. Vgl. dazu auch d. Inschr. C. I. Att. 1 522. Plat. Hipparch. 228 D. ff. Mehr
bei Milchhofer b. Baumeister, Denkm. 1, p. 165 a. Iudeich, Topogr. v. Athen, S. 60 u. 312
Anm. 25. Wachsmuth, Athen 1, S. 525. Curtius, Gesch. d. Wegebaues, S. 39. Es fragt sich
ubrigens, ob dieser Altar rund oder viereckig war. Ich mdchte eher runde als viereckige Form
vermuten. — Nach Boeckh a. a. O. und im Prooem. catal. lect. Univ. Berol. aest. a. 1818
hatte auch Simonides von einem ép@adog roAnog gesprochen, welche Bezeichnung Boeckh
auf das athenische Buleuterion beziehen méchte. Es ist mir aber bis jetzt nicht gelungen,
das betreffende Bruchsttick aufzufinden.

53Hier bieten zwar die Hss. 6¢9aAnod, aber es scheint mir ganz evident, dass hier, wie
auch sonst oéfters, éppadog und d@daApog verwechselt sind (s. Geopon. 2, 39, 8 u. 17, 2, 1
u. Niclas z. d. St.; Pierson ad Moer. p. 178; unt. S. 59). Botticher freilich, D. Omphalos zu
Delphi, 19. Winckelmannsprogr. Berlin 1859 S. 6, will 6¢p9aApos zu halten suchen, indem er
annimmt, dass der Stein in der Mitte der Stadt ‘das allsehende Auge der gottlichen Providenz’
[!'] bedeuten solle.

64Vgl. Otfr. Miiller, Antiquit. Antiochen. Baumeister, Denkm. S. 953, Fig. 1108 ff. Overbeck,
Kunstmythol. Apollon, Muinztaf. 3 19. 41. 42. S. 300 {. Catal. of gr. coins in the Brit. Mus.
Seleucid kings S. 114. Cyprus Introd. p. 80.
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11. Die Italiker. In Sizilien galt Enna (Henna), jetzt Castrogiovanni, die
tatsachlich im Zentrum der Insel auf einer betrachtlichen Anhéhe gelegene
uralte sikulische Stadt, als épg@aldog oder ‘umbilicus’ der ganzen Insel. Vgl.
Kallim. hymn. in Cer. 15: 1pig 6’ émti kaAAiotng vijoou dpdpeg oppaiov "Evvav.
Diod. 5, 2: dokel 8’ év pnéow relodat g OAng vrjoou, 10 Kai Zikediag 6p1@arog
Uno nvev ripooayopevetat. Cicero in Verr. 3, 192: Henna mediterranea est
maxime. 4, 106: qui locus, quod in media est insula situs, umbilicus Siciliae
nominatur.%®

Dieselbe Rolle spielte im eigentlichen Italien der See von Cutilia im
Sabinischen Gebiete nach Varro bei Plinius n. h. 3, 109 (In agro Reatino
Cutiliae lacum, in quo fluctuetur insula, Italiae umbilicum esse M. Varro
tradit).

In Rom gab es bekanntlich zwei inmitten der Stadt auf dem Forum
Romanum ganz in der Nahe der Rednerbtihne und des Concordiatempels
errichtete Monumente, deren Bedeutung einerseits an den Nabelstein von
Delphi, anderseits an den Zwolfgétteraltar von Athen erinnerte: den von
Constantin erbauten Umbilicus urbis Romae, und das Milliarium aureum,®
dass Augustus im Jahre 28 v. Chr. errichtete. Ersterer galt als ideeller
Mittelpunkt der Stadt und des Reiches, letzteres als Generalmeilenzeiger
oder als Zentrum des gesamten rémischen Straflennetzes (vgl. O. Richter
b. Baumeister Denkm. S. 1464 u. Dens., Rekonstruktion u. Gesch. d. rém.

Rednerbtiihne).

12. Die Magyaren. Der Freundlichkeit Goldzihers in Budapest verdanke
ich auch die Notiz, dass nicht weit von Tata (Totis) im Komitate Komarom
in Ungarn ein kleiner Ort namens Naszaly existiert. Die Bewohner dieser
Ortschaft haben die Uberlieferung, dass dort der Mittelpunkt der Erde
(Scherz?) sei. Dies hat G. von einer in Tata heimischen Verwandten gehort.

13. Die Peruaner. An letzter Stelle gedenke ich noch der von I. G. Muller,
Gesch. der amerikan. Urreligionen S. 304 berichteten Tatsache, dass die
Peruaner ihre Hauptstadt, die nach ihrem Kulturmythus ihre erste feste
Ansiedlung war, Cuzco, d. i. ‘Nabel,” nannten (Mitteilung Goldzihers).

Versuchen wir nunmehr das Fazit aus den vorstehenden zwar etwas
langweiligen und monotonen, aber doch fir unsern Zweck ganz notwendigen
Darlegungen zu ziehen, so ist folgendes zu sagen.

a. Wir finden die Idee eines Mittelpunkts (Nabels) der Erde bei den
verschiedensten Volkern, und zwar meist seit uralter Zeit.

b. Diese Idee ist immer mit der Vorstellung der Erde als einer horizontalen
Flache verbunden, die fast tiberall (mit Ausnahme Chinas) als kreisrund
(‘orbis terrarum’) aufgefasst wird.

c. Sehr oft wird ein Berg (Htigel) als ‘Nabel’ der Erde betrachtet.

65S. auch Rossbach, Castrogiovanni. Leipz. 1912, S. 4f. u. S. 14 f.
66Suet. Oth. 6. Tac. h. 1, 27. Plin. h. n. 3, 66.
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d. Nicht selten gilt der Erdnabel auch zugleich als Zentrum oder Nabel
eines bestimmten Landes (z. B. Chinas, Palastinas, Iraks usw.). Es ist zu
vermuten, dass die letztere Bedeutung in der Regel primaren, die andere
sekundaren Charakter hat.

e. Hochst wahrscheinlich hat es auf3er den bisher bekannten, von uns
aufgezdhlten Nabeln der Erde noch zahlreiche andere gegeben, von denen
entweder gar nichts,®” oder nur so Weniges und Unbestimmtes tiberliefert ist,
dass wir tiber Vermutungen nicht hinausgelangen kénnen. Wir werden spéater
sehen, dass namentlich die Griechen aufer Delphi und Branchidai vielleicht
noch mehrere andere apollinische Orakel mit dem Erdnabel identifiziert
haben, z. B. Delos,®® Gryneion, Klaros und Patara.

f. Die Vorstellung des Erdmittelpunkts scheint nicht, wie die ‘Panbaby-
lonisten’ annehmen durften, in Babylonien entstanden zu sein und sich
von dort aus uber die ganze Erde (bis nach Celebes und Peru) verbreitet zu
haben, vielmehr hat wohl jeder Leser der vorstehenden Darlegungen den
bestimmten Eindruck gewonnen, dass es sich auch hier um ganz spontane,
an verschiedenen Orten, vielfach unabhéangig voneinander, entstandene An-
schauungen handelt. Doch will ich natiirlich damit nicht in Abrede stellen,
dass einzelne Orte, wie z. B. Branchidai, Delphi, Athen, andere, z. B. Rom,
in dieser Hinsicht beeinflusst haben kénnen.

87So ist es mir nicht unwahrscheinlich, dass es, wie in Athen, Rom, Antiochia, auch in
anderen ‘Weltstadten,” wie in Konstantinopel und Alexandria, épgaloi gegeben hat, die
zugleich als Mittelpunkte der Stadte und Generalmeilenzeiger galten und nahe daran waren,
als épgadoti yijg angesehen zu werden.

68S. auch ob. Anm. 14 u. unt. Anm. 74.
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3 Branchidai (Didyma) und sein Orakel als Nabel der
Erde.

Bereits in der Monographie ‘Die neuentdeckte Schrift eines altmilesischen
Naturphilosophen und ihre Beurteilung durch H. Diels in der D. Lit. Ztg. 1911
Nr. 30’ [Stuttg. 1912] S. 28 f. habe ich dem bertihmten Forscher gegentiber
nachzuweisen versucht, dass im 6. und 7. vorchristlichen Jahrhundert, d. h.
vor der Zerstérung Milets und seines Didymaions durch die Perser im J. 494,
das uralte Apollonorakel zu Branchidai, bis zu dem angegebenen Termin
unstreitig der erfolgreichste Konkurrent des delphischen, ebenso wie dieses
den Anspruch erhoben habe, der Omphalos, d. h. das Zentrum der damals
den Griechen bekannten Erde, zu sein. Die a. a. O. von mir angefithrten
Beweismomente bedtirfen jetzt infolge erweiterter Studien einerseits der
Korrektur andererseits der Ergtinzung.%® Fir unrichtig muss ich es jetzt vor
allem erklaren, wenn ich S. 28 auf Grund des trefllichen Artikels ‘Didyma’
von Biirchner bei Pauly-Wissowa die durch neuere Ausgrabungen bestatigte
einstige Existenz eines ‘Omphalos’ im Didymaion behauptet habe. Biirchner,
den ich brieflich um genauere Auskunft hiertiber gebeten habe, hatte die
Freundlichkeit, mir Folgendes mitzuteilen:

‘Auf der die Rekonstruktion des Apollontempels zu Didyma darstellenden
Tafel 37 des Werkes von Rayet et Thomas, Milet et le Golfe Latmique, sowie
auf Taf. 35 und 38 ist deutlich der Omphalos an einem Erdspalt, umgeben
von Gebtuisch, dargestellt, und im Text p. 64 heift es ausdrticklich: ,Force est
donc de voir I’adyton dans le naos et de placer au milieu le xaopa, 'omphalos
et ’arbre sacré.“ Aber ein paar Seiten vorher (p. 62) wird zugegeben: ,Nous
nous expliquons d’une maniére treés naturelle et tres claire pourquoi le sol du
naos est si bas a Didymes, et pourquoi nous n’avons trouvé dans les fouilles,
au milieu du naos, aucune trace de dallage, quoique nous soyons descendu
plusieurs pieds au dessous de bas du soubassement. C’est que le milieu du
naos était un trou et qu’autour de ce trou, le sol naturel était a nu. On voyait
la dans un éspace restreint, la fissure ou était la source sainte, 'omphalos,
les lauriers sacrés, par derriére la statue colossale du Dieu, dominant toute
la scéne. C’est cet aspect qui lui a été donné dans la restauration, bien
entendu d’ailleurs que la forme du yxdaopa et la position exacte de 'omphalos
et de l’arbre sacré par rapport au xdaopa sont conjecturales.“ Auch eine
weitere briefliche Anfrage bei Th. Wiegand, dem hochverdienten Leiter der

%9Fine solche Erganzung liefert auch mein im Philologus 70 (N. F. 24 1911) S. 529 ff.
erschienener Aufsatz tiber ,Das Alter der Weltkarte in ‘Hippokrates’ niept €B6opadov und
die Reichskarte des Darius Hystaspis.“ Ich habe darin vor allem bewiesen, dass der am
Grabe des Darius 1 bildlich und inschriftlich angebrachten Lander- und Volkerliste des
Perserreichs ein wesentlich jingeres Weltbild zugrunde liegt als der heptadischen Weltkarte
des Kosmologen in ‘Hipp.’ Schrift von der Siebenzahl. Weitere Erganzungen s. in meiner
soeben erscheinenden Ausgabe der hippokrat. Schr. von d. Siebenzahl. Paderborn 1913
(passim!).
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neuesten (deutschen) Ausgrabungen in und bei Milet, ergab leider nur ein
negatives Resultat. Wiegand hatte die Giite, mir am 29/5 1912 zu schreiben:

»Spuren eines ‘Omphalos’ haben sich bei den Franzoésischen Grabungen
im Innern des Didymaions, wo man die Orakelquelle vermuten darf, nicht
gefunden. Uber die Einrichtung der Quelle haben die neueren Grabungen
der Berliner Museen so viel ergeben:

a. Die Quelle befand sich im hinteren, westlichen Drittel des Adyton.
Unter Adyton verstehe ich den grofien unbedeckten westlichen Hauptraum
des Tempels.”®

b. Die Stelle, wo die Quelle floss, war mit einer besonderen, sehr feinen
Gebaudearchitektur tiberbaut. Von dieser haben sich eine gréf3ere Anzahl
Marmorfragmente bisher gefunden. Die Stelle der Quelle selbst ist von den
Grabungen noch nicht erreicht. Das wird aber in diesem Herbst [1912] der
Fall sein.

c. Dies Quellgebdude wurde bei Einfiihrung des Christentums abgeris-
sen, seine Bruchstiicke wurden in einer Kirche verbaut, die man im Adyton
errichtete. Sollte sich im Herbst etwas tiber einen Omphalos an der Quelle
ergeben, so werde ich mir erlauben, Sie sofort zu benachrichtigen. — ‘Om-
phaloi’ sind in Milet bisher nur in der Nekropole zu Tage gekommen. Einer
davon ist mit einer grofen Schlange umwunden.“”! —

Trotz dieser, wie ich jetzt riickhaltlos zugebe, bisher durchaus negativen
Ergebnisse der Ausgrabungen im Didymaion hinsichtlich des dort gesuchten
Omphalos muss ich aber doch meine Behauptung, dass Milet und dessen
Didymaion genau ebenso wie Delphi und dessen Haupttempel beansprucht
habe, der Omphalos, d. h. das Zentrum der bewohnten Erde, ja des Weltalls
zu sein, ganz bestimmt aufrechterhalten. Die fiir diese meine Annahme
sprechenden Griinde sind folgende.

1. Die Bezeichnung Ioniens als Zwerchfell’ (ppéveg = praecordia) der Erde,
die sich in der von mir dem 6. Jahrhundert zugewiesenen Kosmologie des
hippokratischen Buches von der Siebenzahl findet, beweist m. E. unwider-
leglich, dass jener ionisch schreibende, nur hocharchaische Anschauungen
verratende und die ganze ihm bekannte Welt lediglich vom Standpunkte eines
Altmilesiers des 6. und 7. Jahrhunderts aus betrachtende Verfasser’? Ionien
zunichst als Zwerchfell,” d. h. als Zentrum, der Oikumene betrachtet hat.”3

7vgl. einstweilen den Plan des Didymaions (nach den franzés. Ausgrabungen!) im Dictionn.
d. antiquités 4, 1 p. 217 [Roscher].

71S. unten Taf. 6 Fig. 5. Ich verdanke die betreffende Photographie und 2 kleine erlauternde
Skizzen der Giite Wiegands und Dr. Bruno Schroéders.

72Bereits haben mir zahlreiche hervorragende Forscher dffentlich oder privatim in der
Hauptsache zugestimmt. Vgl. z. B. E. Drerup im Lit. Zentralbl. 1911 Sp. 1310 ff. 1912 Sp.
231. R. Fritzsche in Vierteljahrsschr. f. Philos. u. Soziologie 1912 S. 119 ff. S. Rleinach] in
Rev. archéol. 1911 2 p. 390. N. G. Politis, Aaoypagia 3 (1911) S. 336 ff. Pagel in Wochenschr.
f. klass. Philol. 1911 nr. 42 Sp. 1137 ff. W. Nestle, Wochenschr f. kl. Philol. 1912 Sp. 901 ff.

73S0 versteht den Ausdruck Zwerchfell’ auch Diels a. a. O. Sp. 1863.
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Aber der Ausdruck gpéveg = praecordia bedeutet in diesem Falle noch mehr.
Der Kosmologe des genannten Buches vertritt durchweg den Standpunkt,
dass das Weltall als lebendiger Makrokosmos durchaus in derselben Weise
wie der menschliche Koérper als Mikrokosmos organisiert sei, und verlegt des-
halb die Vernunft und Seele des Kosmos in die mittelste der sieben Sphéren,
d. h. die des Mondes, weil er den Sitz der Seele und Vernunft des Menschen
ebenso wie Homer im Zwerchfell, d. h. in der Mitte des menschlichen Leibes,
annimmt.”* So besagt die Bezeichnung Ioniens als ‘Zwerchfell’ (ppéveg) der
Erde nicht blof3, dass Ionien das genau in der Mitte zwischen dem kalten
Norden (Skythien) und dem heifen Siiden (Agypten, Libyen) gelegene, durch
das gemagigtste Klima ausgezeichnete Land sei,”® sondern auch, dass es
als Mittelpunkt aller Kultur und Intelligenz angesehen werden musse, was
ja tatsachlich vom 8. bis zum Anfang des 5. Jahrhunderts, d. h. bis zur
Eroberung Ioniens durch die Perser (vgl. Herod. 1, 170: ‘lovin 6iepBdpn), der
Fall war. Und als ein schlagender Beweis fur die Richtigkeit dieser Annahme
kann jetzt das Zeugnis Ps.-Galens angesehen werden, der (nach seinem jetzt
von Bergstrdafier aus dem Arabischen tibersetzten Kommentar zu der Stelle)
in seinem Exemplar von 1. £B6. hier einen Zusatz gelesen hat, der besagte,
dass ‘die Bewohner Ioniens im héchsten Grade verstdndig, einsichtig und
weise seien.” Wenn also unser Verfasser lonien nicht als Nabel’ (= Omphalos)
sondern als Zwerchfell’ der Welt bezeichnet hat, so wird ihn dazu sicherlich
die Erwagung veranlasst haben, dass dem Ausdruck fiir Zwerchfell (ppéveg)
eine viel pragnantere Bedeutung (Zentrum und Seele = Vernunft) eignete als
dem Worte épgpaldog, dass in diesem Falle nur die zentrale Lage Ioniens nicht
aber zugleich dessen einzigartige kulturelle Bedeutung bezeichnet hatte.”®

"Wie der Nabel (6p@addg) die duBere Mitte des menschlichen Leibes oder die Grenze
zwischen oben und unten, so bezeichnet das Zwerchfell die innere. Vgl. ‘Hipp.’ . £¢B6. 48
der lat. Ubers.: Definitio (= 8pog) ...superiorum partium et inferiorum corporis umbilicus. —
Ebenso bezeichnet nach Kap. 11 das Zwerchfell (= Ionien) die mittelste Zone der Erde. —
Galen 16 284 K: 8pov... tidnot [6 Iruokp. v 1@ Exte T. frudnp.] 10 Arap 1@v dve te Kail KAte
100 0OPatog Andviev popieov: té yap Kuptd attod 1@ diagpdypati £ott ouveleuypéva. doa obv
¢otv Gve 10T finatog tatta kat dve 100 Stappdypatog éotv, GG ta Katd kapdiav kai rveupova
K. T. A. — Daher werden in . £86. Kap. 52 6pg@adog und @péveg beinahe wie Synonyma
gebraucht: "Opog 6¢ Savatou, éav 10 tfig Puxng Seppov énavéddn unep 10U dppadoT eig TOv
Ave tOV @pev@V Torov Kai ouykaudfj 1o Uypov drav...

"SHerod. 1, 142: oi 6& "Ioveg 0UTOL... T0U &V 0Upavol Kai Tév GPEeV &v 16 KaAAiote Etdyyavov
idpuoapevol moAlag naviov avdpornev v nuelg idpev. ‘Hippocer.” . aép. 1 p. 548 Kithn. —
. vouo. 4, 34 =V 546 L.: 1... Tovin xopn... 100 nAiou kai 1@v Opémv o0 KAKIOTA KEETAL. —
‘Hippocr.’ ipoyv. a. E. =1 119 K. betrachtet die ionische Insel Delos [= éppadog Saddoong? =
iotin vnowv, evéotiog Call. in Del. 325], die ungefahr auf demselben Breitengrade liegt wie
Milet, als Mitte zwischen dem kalten Skythien und dem heiBen Libyen. Vgl. Galen. 18, 2 p.
314 K. z. d. St: Aipung pév yap ag Seppiig, Zxudiag &¢ oG yuyxpdg, Andou &’ dg eUkpdtou Kat
péong apgotv éveka napadetypatog épvnpoveuoev. — Auf dieser mittleren Lage Ioniens beruht
natirlich auch die die ganze milesische Naturphilosophie beherrschende Lehre vom 9eppov
und puxpodv, deren entgegengesetzte Wirkung die Milesier in ihren nérdlichen Kolonien
ebenso wie in Naukratis kennen zu lernen so reichliche Gelegenheit hatten.

Auferdem kommt hier noch der Umstand in Betracht, dass der altionische Verfasser
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2. Ein zweites kaum minder bedeutsames Zeugnis fiir dieselbe Sache
lasst sich aus dem, was Jamblichos de myster. 3, 11 p. 127 Parthey tiber das
Orakel von Branchidai bemerkt, gewinnen. Es heif3t dort (im unmittelbaren
Anschluss an die Schilderung der vielfach tibereinstimmenden Orakelsitte
zu Kolophon und Delphi)””:

Kai pryv 1§ ye év Bpayyidaig yuvi) xpnopgdog, eite papdov &xovoa tv
MPOTES UId 9e0l 1vog napadodeioav’® mAnpodtat g Selag avyfig, eite émi
d&ovog kadnpévn rpoAéyet 10 péAdov, gite 1oUg rodag 1} Kpaoredov T i€yyouoa
1@ U6att 1) ¢k 100 Ubatog arpopévn’® déxetal tov 9edv, € AMAvIov ToUTEV
érmnbeia napaokevalopévn 1pog v Uriodoxnv &Ewdev autot petadappavet.
Andoi 6¢ kai 10 v Juoev nAfSog kai 6 Yeopog g OAng ayioteiag kai 6oa
dAda bpdtatl mpo g Xpnouediag deormpendg, td te Aoutpd THG ITIPOPNTIO0G
Kai 1] 1PV BAwv Nuepdv aottia kai 1) &v adutoig avtfg datpiPr)... — rai yap
avTd mavia napdkAnowv 100 900 Gote mapayevéodat Kal rapouvoiav £§wdev
é¢rudeikvuoty érinvoldv te Sauvpaociav... kai &v avt® @ rveupatt @ Ano thg
nnyng avaepopéve, £epov Tva mpeofUtepov X®PLoTov Ao o0 torov Jeov
arnogaivetl tov aitov kat 1ol tomou kai thg nnyfg avtflg kal g pavukig
O0Ang.

Was bedeutet nun in dieser hochinteressanten Schilderung der Orakelsit-
te zu Branchidai der merkwtirdige Ausdruck érit d§ovog kaOnuévn mpoAéyet
10 péAdov? Ich habe unter Berticksichtigung der oben unter 1. angefiihrten
Griinde und der Tatsache, dass &Sov (= iddog, axis) bei Aristoteles und Plut-
arch die Erd- und Himmelsachse bezeichnet,®° schon in meiner Abhandlung

der Hebdomadenlehre in ‘Hippocr.’ 1. £B8. sich die Erde nicht mehr als flache Rundscheibe
sondern bereits als Kugel (wie Pythagoras) vorstellt, weshalb bei ihm genau genommen kaum
noch von einem ‘Nabel’ sondern nur von einer ‘Achse’ (Gwv; s. unt. S. 41 ff.) der Erdkugel
die Rede sein kann.

77S. einstweilen oben S. 5.

78Nattrlich ist hier ein Lorberstab gemeint, wie ihn Apollon selbst und die in seinem Dienst
stehenden Propheten, Dichter und Rhapsoden trugen. Vgl. Boetticher, D. Baumkultus d.
Hellenen S. 350 ff.; Boeckh, Explan. Pind. Isthm. 3, 56 p. 506 und zahlreiche Bildwerke.

Wir werden spéter zeigen, dass die rechts vom Omphalos in einer Grotte (Adyton) dem
Apollon Kitharodos gegentiberstehende, eine Trinkschale zum Munde oder zur Nase fiihrende
Priesterin der lauter ionische (nicht delphische!) Vorstellungen enthaltenden ‘Apotheose
Homers’ des Archelaos von Priene nicht die Pythia sein kann, sondern wahrscheinlich die
Priesterin von Branchidai oder einer anderen kleinasiatischen Kultstétte Apollons darstellt.

80ps.-Aristot. de mu. 2: ‘O piv o0V KOOHOG &v KUKAQ Teplotpépetal, Kaioviat &’ oUtot
ndAor 61 @v £i vorjoatpev énefeuypévnv evdsiav, fjv tiveg d&ova karolol, diapetpog Eotat 100
KOopoU, péonVv pév €xouoa t)v yijv, toug 8¢ §vo modoug népata. — Aristarch. Sam. b. Plut.
de fac. in o. lun. 6: pévewv OV ovpavov urioudépevog, £editteodat 62 katd AogoT KUKAOU
wyv yiv, dpa kai mepi tov autiig dgova Swvoupévnv. — Plut. Q. conv. 9, 14, 6, 6: TIAdtwv
g atpdktoug Kai HAakatag, toug d&ovag... ovopdlel. — Plat. Tim. 40 B: yfjv 6¢ tpo@ov pév
Hpetépav eiddopévnyv 8¢ rept 1OV H1d TTavtog OAOV TETaPEVoV, UAAKA Kal S1110upyov VUKTOG Te
kai npépag éunyavroato = Cic. Tim. 10, 32: Iam vero terram, altricem nostram, quae traiecto
axe continetur, diei noctisque effectricem. — Cic. Ac. pr. 2, 39 123: Hicetas Syracusius, ut
ait Theophrastus, caelum, solem, lunam, stellas, supera denique omnia stare censet, neque
praeter terram rem ullam in mundo moveri, quae eum circum axem se summa celeritate

37



uber Die neuentdeckte Schrift eines altmilesischen Naturphilosophen’ etc.
S. 28 Anm. 4 die Ansicht ausgesprochen, dass hier unter &fwv die Erdachse,
deren Endpunkt gewissermafien der éugalog yiijg war, zu verstehen sei.8!
Dabei verwies ich vor allem auf Nikanders Alexiph. 7, wo das im Mittelpunkt
des Himmels (Zenith) befindliche Barengestirn épxtog 6pgpalodsocoa genannt
wird. Vgl. dazu auch Hesych. s. v. 6upalddecoa- 1] "Apktog, dia 10 pécov tov
Bopetov modov niepiexetv und den Schol. a. a. O. dpdpadov ¢ kalel 1OV Bopelov
moAov ®G peoaitatov fj avtyv v dpKIov... Oppadlosooav eipnke 1d 10 pécov
10U Popeiov [tOAou] kelobat.

Diese meine Deutung steht nun freilich in ziemlich schroffem Gegensatz
zu der bisherigen von anderen gegebenen. So sagt Botticher, Der Baum-
kultus d. Hellenen S. 350: ,Bei den Branchiden war ein Weib die leitende
Wahrsagerin, welche mit géttlichem Licht erfiillt ward, indem sie einen Stab
hielt, den ihr ein Gott ibergeben hatte, oder auf einem Axon (Dreifuf)
sitzend die Zukunft offenbarte.“ Und auf einen ganz dhnlichen Sinn scheint
eine in dem griechisch-deutschen Wérterbuch von Jacobitz u. Seiler unter
d&av gegebene Erklarung hinauszulaufen, wo unter Verweisung auf ‘Nonnos’
behauptet wird, unter &gwv ,sei das drehbare Schallgefafs am Dreifuf3“ zu
verstehen.52

Um nun zu erfahren, was es mit der Berufung auf Nonnos fiir eine Be-
wandtnis hat, habe ich mich unter Darlegung meiner eigenen Interpretation
der betreffenden Stelle des Iamblichos an den besten lebenden Kenner des
Nonnos, A. Ludwich in Kénigsberg, gewendet und von diesem mit freundlich-
ster Bereitwilligkeit folgende fiir mich hocherfreuliche Antwort erhalten: ,Mir
ist es nicht zweifelhaft, dass Ihre Erklarung das Richtige trifft. Nonnos sah
die Weltachse (G§wv) als das Ganze und Delphi als den Mittelpunkt (dppaddg)
zwischen den beiden Polen an (vgl. 32, 205 von der Hiifte des menschlichen
Leibes &fova pnpod): daher die Verbindung peocéugadog d&wv Dion. 2, 697.
4, 290 (das far Delphi gepragte Adjektivum kommt bekanntlich schon bei

convertat et torqueat, eadem effici omnia, quasi stante terra caelum moveretur. — De nat.
deor. 1, 20, 52: nullo puncto temporis iutermisso versari circum axem caeli admirabili
celeritate.

81ygl. auch (oben Anm. 19) bei Varro de 1. 1. 7, 17 die Worte: itaque pingitur quae vocatur
<avi>x9wv IMudayopa, ut media caeli ac terrae linea ducatur...

82\Wie ich spéter gefunden habe, stammt diese falsche Deutung von keinem Geringeren als
Otfr. Mtiller in seiner Abhandlg. ‘Uber die Tripoden’ in Amalthea, herausg. v. Béttiger 1 (1820)
S. 121: ‘Dazu kam ein Schallgefaf3, von Nonnos &§wv, von den Rémern cortina genannt, von
dunnem Erzblech gebildet und schon verziert, wie wir es auf dem Dresdner Kandelaberfule
zwischen dem Rauber Herakles und... Apollon liegen sehen.” — Jetzt wird bekanntlich der
Gegenstand allgemein als Omphalos gedeutet. Ubrigens bemerkt schon Béttiger selbst a. a.
0. S. 29 Anm., dass ‘GSwv nie der eigentliche Name der cortina gewesen sein kénne. Diesen
koénne sie nur als eine Art von Drehmaschine zuweilen gehabt haben.’ Aus der Amalthea ist
dann der O. Miillersche Irrtum zunéchst in das Woérterbuch von Passow und daraus wieder
in das von Jacobitz-Seiler tibergegangen. Vgl. auch Bouché-Leclercq, Hist. de la divination
dans l'ant. 3 p. 90 f. Anm., der ebenfalls &%wv und cortina identifiziert.
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Aeschylus und andern vor).®3 Diesen d€ov nannte er éugneig (7, 72) oder
épgaiog (27, 252),8% indem er annahm, dass die gottliche Orakelstimme aus
dem Innern der Erde (4, 350)®° durch eine kreisrunde Fels6fflnung kam, tber
welcher der Dreifuf3 (13, 132), der Sitz der Pythia, stand.®® Dass Nonnos
irgendwo mit d§wv ‘das drehbare Schallgefafs am Dreifuf3’ bezeichnet habe,
halte ich fir mehr als unwahrscheinlich; ich wenigstens kenne keinen Beleg
daftir, auch kein Lexikon, das dafiir eintritt. Vermutlich beruht jene irrige
Annahme allein auf 4, 290 fI., einer Stelle, die allerdings unverstandlich
uberliefert, aber von Lehrs, Qu. ep. 282 sicher gebessert ist.“ Wir ersehen
also aus diesen dankenswerten Darlegungen A. Ludwichs, dass der d&wov
von Branchidai genau dieselbe Bedeutung hat wie der mit dem épgpadog yijg
identische von Delphi, dass folglich amblichos eine Uberlieferung kannte,
nach der Branchidai sich ebenso wie Delphi und viele andere Orte rithmte,
der Mittelpunkt der Erde und des Weltalls zu sein.

3. Weiter erwage man Folgendes. Herodot (1, 157) berichtet: oi 6¢ Ku-
naiot éyvooav cupBoulflg Tiépt &g 9OV avoioatl tov v Bpayyidnot. fv yap
avutod pavinov €k tadaol i§pupévov, 1@ "lovég e mavieg kal AioAéeg £dOe-
oav XpdoBat k. 1. A. So fragen die Kymaier in Aiolis wiederholt zur Zeit des
Kyros und Kroisos in Branchidai an, was mit dem Lyder Paktyes geschehen
solle (Her. a. a. O), ebenso die Karer zur Zeit des Darius, ob sie die Milesier
zu Bundesgenossen wiihlen sollten (Zenob. 5, 80); so sendet Kroisos, um
die Glaubwiirdigkeit verschiedener Orakel zu priifen, seine Boten nicht blof3
nach Delphi, Abai, Dodona, sowie zu den Orakeln des Amphiaraos und
Trophonios, sondern auch nach Branchidai (Her. 1, 46), dessen Tempel er,
wie Her. 1, 92 hervorhebt, genau ebenso reich mit Weihgeschenken bedenkt
wie den delphischen. Uberhaupt muss das Orakel zu Branchidai im 7. und
6. Jahrhundert in Osthellas, Kleinasien und Agypten ebenso angesehen
gewesen sein wie das delphische: das beweist vor allem die kostbare Kriegs-
rustung, welche um 600 der agyptische Koénig Necho 2. nach seinem Siege
uber die Syrer ins Didymaion weihte (Her. 2, 159), héchst wahrscheinlich um
seiner Dankbarkeit fiir eine giinstige Antwort Ausdruck zu geben. Darum
erscheint es auch nicht wunderbar, wenn Herodot (5, 36) berichtet, unmit-
telbar vor dem Aufstand der Ionier seien die im Didymaion aufgehauften
Schatze so grof gewesen, dass Hekataios seinen Landsleuten raten konnte,
sie zum Bau einer gewaltigen Kriegsflotte zu verwenden. Aus anderen zum

83Nonn. Dion. 2, 697: ou 6¢, Kadpue, peoopgadlov dfova Baivav || Asd@ibog audnevia
petépxeo tépnea [Mudotg. — ib. 4, 289 ff.: &via kixnoag | | Aed@ov aotyntoto pecdpgadov dfova
IMudotg | | pavioouvnv épéetve, kat éngpova ITUdog d§wv KukAodev avtofdntog é9¢éoroe
KOWAA81 povi)... Vgl. dazu Bouché-Leclercq, Hist. de la divin. 3 p. 90 Anm. u. p. 92 Anm. 3.

84h. 7, 71 f.: rai Kpovidng Aidvi Senydpov iaxe gaviy || &fovog dueneviog tméptepa
S¢ogata gaivev. — 27, 252: &fovog opgaiolo Senyodpe koipave ITudoTg [= "ArtoAdov]. Ebenso
nennt Claudianus 16, 16 den delphischen ‘Nabel’ nicht umbilicus sondern axis.

854, 349 f.: &AX’ 8te Kabug | | TTuSov oudaing dtedeicto 9éopatov fxoTg... —

8613, 131 f.: aysipopévoiotl 6 Aaoig | | TTuSag dperiecoa Senydpog ExAaye métpn || xai
tpinog avtoPfontog...
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Teil sehr alten Zeugnissen, die ich in meiner Monographie ‘Die neuentdeckte
Schrift e. altmiles. Naturphilosophen etc.” S. 26 f. gesammelt und bespro-
chen habe, erhellt deutlich, dass im 6., 7. und 8. Jahrhundert eine starke
Rivalitdat und Eifersucht zwischen Delphi und Branchidai geherrscht hat,
die erst mit der Zerstérung und Pliinderung von Milet und Didyma im Jahr
494 aufhorte, seit welchem Zeitpunkt natiirlich Delphis Autoritat dauernd
die von Branchidai tiberwog.8” Aus allen diesen Zeugnissen aber habe ich
schon a. a. O. den naheliegenden Schluss gezogen, dass die altesten in Milet
heimischen Geographen, insbesondere Anaximandros und Hekataios, die
bei den Entwiirfen ihrer Erdkarten notwendigerweise von einem festen und
moglichst allgemein anerkannten Mittelpunkte (6pgpalog) ausgehen mussten
(s. H. Berger, Gesch. d. wiss. Erdkunde d. Griechen 2 S. 110 f), als solchen
schwerlich den gefahrlichsten und erfolgreichsten Konkurrenten oder Riva-
len ihres eigenen ebenfalls hochbertihmten Orakels, sondern vielmehr das
ihnen zu solchem Zwecke sehr viel bequemer gelegene und nach Herodot
sonst regelmapig von ihren Landsleuten und Mitbtirgern als Orakel benutzte
Didyma (d. h. Milet) erwahlt haben werden. Den allerdeutlichsten Beweis
fiir die Richtigkeit aller dieser Annahmen liefert uns aber wiederum die
Weltkarte des Kosmologen in ‘Hippocr.’ . £36., die als Zwerchfell,” d. h. als
Zentrum der Oikumene, eben nicht Phokis und Delphi sondern vielmehr
Ionien betrachtet wissen will.58

Wie man ubrigens in jener alten Zeit bei der Bestimmung des Mittelpunk-
tes einer Land- und Erdkarte zu Werke ging, kénnen wir mit Leichtigkeit
der Schilderung des beim Entwerfen von Windrosen (orbes ventorum: Varro
r.r. 3, 5 a. E.) iiblichen einfachen Verfahrens, das uns Plinius (18, 326 ff.)
aufbewahrt hat, entnehmen. Es heift dort nach Mayhoff:

yventorum [ratio] paulo scrupulosior. Observato solis ortu, quocunque
die libeat, stantibus hora diei sexta [= meridie] sic, ut ortum eum a sinistro
humero habeant, contra mediam faciem meridies et a vertice septentrio erit.
Qui ita limes per agrum curret, cardo [= d§wv, axis, nodog = Siappaypa b.
Dikaiarch®®] appellabitur. Circumagi deinde melius est, ut umbram suam
quisque cernat; alioquin post hominem erit. Ergo permutatis lateribus, ut
ortus illius diei a dextro humero fiat, occasus a sinistro, tunc erit hora

87S. die Belege a. a. O. S. 26 f., wo noch nachzutragen ist das fiir die Eifersucht Delphis
gegentiber Milet und Branchidai hochst bezeichnende Orakel, das die Pythia gegen Ende des
6. Jahrh. den Argivern erteilte. Vgl. Herod. 6, 19:
Ta 6¢ toiol MiAnoioiot o napeoTot £xproe £xel Ode-
Katl tote 61, MiAnte, Kak®v érmpnyave £pyov,
[ToAAoiow Heirvov e Katl aydada ddpa yevron,
Zat §” dAdoxot rtoAAoiot odag viyouot Koprtag,
Nno® & fuetépou ABupiolg dAAotot pednoet.
88In dieser Hinsicht stimmt mir kein Geringerer bei als Sal. Reinach in seiner Anzeige
meiner Abhandlung in der Revue Archéol. 1911 2 p. 390.
89vgl. Roscher, Die hippokrat. Schrift von d. Siebenzahl, in ihrer 4fachen Uberlieferg. zum
ersten Mal herausg. v. W. H. R. S. 118 A. 173.

40



sexta, cum minima umbra contra medium fiet hominem. Per huius me-
diam longitudinem duci sarculo sulcum vel <vom?>ere lineam, verbi gratia,
pedum viginti conveniat, mediamque mensuram, hoc est in decimo pede
circumscribi circulo parvo, qui vocetur umbilicus. Quae pars fuerit a vertice
umbrae, haec erit ventus septentrionis... 331: Diximus ut in media linea
designaretur umbilicus. Per hunc medium transversa currat alia. Haec erit
ab exortu aequinoctiali ad occasum aequinoctialem, et limes, qui ita secabit
agrum, decumanus vocabitur. Ducantur deinde aliae duae lineae in decussis
obliquae, ita ut a septentrionis dextra laevaque ad Austri dextram laevamque
descendant. Omnes per eundem currant umbilicum, omnes inter se pares
sint, omnium intervalla paria. Quae ratio semel in quoque agro ineunda
erit, vel si saepius libeat uti, e ligno facienda, regulis paribus in tympanum
exiguum sed circinatum adactis.“

Nehmen wir also an, dass nach dieser tiberaus einfachen und sicher
hochalterttimlichen Methode die dltesten Kartographen der Milesier verfuh-
ren, so erkennt man sofort, wie infolge der geographischen Lage Milets, das
ganz genau in der Mitte zwischen den dufersten Nord- und Stidpunkten
(Maiotis — Naukratis) der den Ioniern bekannten Welt gelegen war, dieses
zum ‘Omphalos’ oder ‘umbilicus’ der dltesten griechischen Erdkarte werden
musste. Nun nennt aber Dikaiarchos, der Schiiler des Aristoteles, welcher
um 320 eine Erdkarte entwarf, deren ‘umbilicus’ Rhodos war, die beiden
Linien, die sich im umbilicus Rhodos schnitten, Siappdaypata; Siappaypa
aber bedeutet bei den Arzten ganz gewéhnlich ‘Zwerchfell’ (= ppéveg), insofern
es die innere Scheidewand oder Grenze des menschlichen Kérpers zwischen
den oberen und unteren Eingeweiden bezeichnet.?® Es liegt demnach die
Vermutung nahe, dass Dikaiarch jenen Ausdruck direkt oder indirekt dlteren
Vorgangern, also den dlteren ionischen Geo- und Kartographen, entlehnt
hat.®! Auf diese Weise gelangen wir wiederum auf einem neuen Wege zu dem
Verstandnis jenes bedeutungsvollen Satzes der alten in der hippokratischen
Schrift von der Siebenzahl glticklich erhaltenen Kosmologie, dass Ionien das
“Zwerchfell’ der als lebendiger Makrokosmos gedachten Welt darstelle.9?

4. Eine sehr willkommene Bestédtigung aber fliir unsere Annahme, dass

9083, Kiepert, Lehrb. d. alt. Geogr. S. 5 A. 2 u. oben Anm. 87 b.

91Anders Berger, Gesch. d. wiss. Erdkunde 2 S. 418, der glaubt, ‘dass der Name &.
(Scheidewand) zuerst vom Taurus, diesem grofien Scheidegebirge, auf die ganze nattrliche
Grenze, dann auf die mit derselben in engster Verbindung bleibende Langenlinie und endlich
auf deren Teile Uibertragen worden sei.” Gegen diese Erklarung spricht vor allem die Tatsache,
dass der Taurus nur ein verschwindend kleiner Teil der von den Saulen des Herkules durch
Sardinien, Sizilien, die Peloponnes, Karien, Taurus und Imaus bis zum 6stlichen Ozean
gezogenen Linie darstellt. — Vgl. auch meine ob. Anm. 87b angeftihrte Schrift S. 118 Anm.
173.

92Ein weiteres sehr schitzbares Argument fiir meine These, dass auch Didyma sich rithmte,
das Zentrum der Erdscheibe zu sein, wiirde sich aus der Tatsache ergeben, dass an einem
milesischen Apollonfeste von einer Sangergilde vor den Tiiren des Didymaions ein mit Binden
geschmiuickter, yuAAdg genannter Stein gesetzt und mit ungemischtem Wein begossen wurde
(Nilsson, Gr. Feste S. 168), falls sich erweisen liefe, dass diesem Steine die Bedeutung
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das Apollonorakel von Didyma, ebenso wie das von Delphi, fiir den Mittel-
punkt der bewohnten Erde galt und deshalb auch einen ,,Omphalos® enthielt,
scheint eine schone Bronzemiinze von Milet aus der Zeit des Commodus zu
liefern, die Overbeck in seiner Kunstmythologie des Apollon auf Munztafel 4
unter nr. 47 abgebildet und S. 304 u. 308 besprochen hat (uns. Taf. 1, 2).
Sie gehorte einst der Sammlung Imhoof-Blumer an und ist Overbeck von
diesem trefflichen Forscher und Sammler in einem ausgezeichneten Abdruck
zur Verfliigung gestellt worden. Der Obvers zeigt den jugendlichen Kopf
des Commodus mit dem Paludamentum rechtshin und tragt die Inschrift
AY. AYP. KOMOAOC KAIC, der Revers stellt den Apoll von Didyma attributlos
und nackt in bequemer Lage links hin auf einem Felsen sitzend und rechts-
hin (in die Ferne?) blickend dar; den rechten Arm legt er anmutig auf seinen
Kopf, mit dem linken stiitzt er sich auf einen unmittelbar neben seinem
Felsensitze stehenden bienenkorbartigen,®® auf niedriger Basis stehenden,
ganz oben sich plétzlich stark verjiingenden, schlangenumwundenen, ziem-
lich hohen Omphalos, der den Felsensitz noch etwas tiberragt. Dabei die
Inschrift: ETTI AIAIL TTO[AEITOY] MIAHCIQN. Overbeck bemerkt dazu (S. 304),
jedenfalls auf Grund von Mitteilungen Imhoofs: ,Falsch beschrieben bei
Mionnet Suppl. 6 277. 1273 (les légendes retouchées). Ahnlich Rev. Numism.
1884, p. 18. 12.“ Nach Overbeck (a. a. O. S. 299) gehort dieser Apollontypus
zu denjenigen Muinzbildern, in denen entweder sicher oder doch wahr-
scheinlich Darstellungen anderer Kunstgattungen, namentlich statuarische
Kompositionen auf die Miinzen tibertragen worden sind.” Es scheint also in
Milet ein schones statuarisches Bildwerk oder Relief aus bester Zeit gegeben
zu haben, welches der betreffende Miinzstempelschneider bei seiner Darstel-
lung des Gottes vor Augen gehabt hat. Vielleicht kann dieser unzweifelhaft
apollinische schlangenumwundene Omphalos auch zum Verstandnis des
unten anzufiihrenden grof3en Schlangenomphalos dienen, den die neuesten
deutschen Ausgrabungen in der Nekropole von Milet zutage geférdert haben,
doch ist freilich, wie wir spater sehen werden, in diesem Falle auch noch
eine andere Erklarung moglich. S. Taf. 6 Fig. 5.

5. Hierher gehort wahrscheinlich auch der bienenkorbférmige, ziem-
lich niedrige, basislose Omphalos des bekannten, die ‘Apotheose’ Homers
darstellenden Reliefs von der Hand des ionischen Kiinstlers Archelaos von

eines Omphalos zukamen. Wir werden spater sehen, dass auch vor dem delphischen Tempel
ein steinerner Omphalos stand und dass aufler diesem noch weitere kleinere Omphaloi in
Delphi ausgegraben worden sind, ebenso wie in Milet. Inbetreff der Bedeutung von yuAAdg
vgl. Hesych. s. v. yUAi0g... kai ayyelov 6601ropikov eig arnodeotv v avaykaiov @ éxpdvio oi
otpatu@tat. — yUAAiov: dyyelov mAeKTov. — yudddg: £160g notnpiou, mapd Maxkeddov. — yudAog:
KUPog, 1j tetpaywvog Aidog. — Die letzte Glosse deutet auf viereckige Form des Steines, die
Gleichsetzung mit einem ayyeiov oder motptlov auf rundliche Gestalt. Vgl. dazu yauddg
rundes Gefaf3, Kubel, yaGlog rundes Kauffahrzeug und Curtius, Grundz. d. gr. Etym. 5 174
f.
93Vgl. den antiken Bienenkorb bei Baumeister, Denkm. 1, S. 317, Fig. 333.
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Priene, dem Milet benachbarten Stadtchen.®* Dass es sich in diesem sicher
in der Zeit zwischen Alexander d. Gr. und Tiberius entstandenen Bildwerk
(Brunn, Kiinstlergesch. 1, 590) tatsachlich um ionische, nicht um delphische
Vorstellungen und Riten handelt, scheint mir hervorzugehen nicht blof aus
der ionischen Herkunft des Archelaos, sondern namentlich auch aus dem
Inhalt der betreffenden Darstellungen, die sich offenbar auf einen ionischen
Kult Homers als des grofiten ionischen Dichters beziehen.®® Hierzu kommt
noch, dass der dem Dichterheros geopferte Stier deutlich als Buckelochse
(Zebu) gebildet ist, eine Rinderspezies, die sich nicht im eigentlichen Hellas,
wohl aber in Kleinasien (Ionien, Karien, Phrygien, Syrien) nachweisen lasst
(vgl. Aristot. h. an. 8, 28, 3; Plin. h. n. 8, 179; Opp. Cyn. 2, 91 .96 Dem-
nach muss sich die im untersten Streifen des Reliefs dargestellte Apotheose
Homers auf einen ionischen Heroenkult des grof3en Ioniers und ebenso die
in dem folgenden Streifen abgebildete Grotte (Adyton) mit dem (untersatz-
losen Omphalos in der Mitte, dem Apollon Kitharodos zur Linken und der
eine Trinkschale voll heiligen Quellwassers zum Munde fiihrenden kleiner
gebildeten Prophetin (s. ob. S. 41)%7 zur Rechten auf einen ionischen Apollo-
kult, wahrscheinlich auf den des unweit von Priene gelegenen Branchidai,
beziehen. Die fritheren Erklarungen, welche die Grotte als die korykische
Hoéhle,®® den Apollon als den pythischen Gott und die Priesterin als Pythia
auffassen (Friederichs, Berl. ant. Bildw. 1, S. 449), Julius in Baumeisters
Denkmalern 1, 111; Overbeck, Apollo, S. 270 nr. 25), muissen also als irrig
bezeichnet werden. Auch fehlt ja der vom pythischen Gotte fast untrennbare
Dreifuf3 auf dem Relief des Prieners. Der dargestellte Berg aber, auf dessen
Spitze Zeus (OAuprtiog?) tront, kann kaum ein anderer sein, als entweder
der durch Zeus- Musen- und Apollonkult ausgezeichnete thessalische Olymp
oder dessen kleinasiatischer Namensvetter in Mysien, der ebenso durch
Zeuskult hervorragt (Head, Hist. nu. 2 517 unten) S. Taf. 7, 3.

94ch verdanke den Hinweis auf dieses fiir meine Zwecke wichtige Monument der Giite G.
Treus.

95Solche Kulte Homers bestanden bekanntlich in Ios (Monat ‘Opunpedv), Smyrna (Strab.
646), Alexandria (Ael. v. h. 13, 22), Argos (Cert. Hes. et. Hom. 325 Gottl.; Ael. v. h. 9, 15). Vgl.
Anth. 12, 168. Anth. Plan. 301 (9e6g), Catal. gr. coins Brit. Mus. Ionia S. 41 ff. (Kolophon),
238 ff. (Smyrna), 346 (Chios), Head, Hist. nu. 2 486 (los), 554 (Kyme).

9ygl. auch Lenz, Zool. d. Griech. u. Rémer 245; Magerstedt, Bilder aus d. rémischen
Landwirtschaft 2 S. 15 und als Gegensatz dazu das apollinische (pythische) Stieropfer zu
Delphi im Monat Bukatios, dargestellt auf dem schénen Wandgemaélde aus dem Hause der
Vettier zu Pompeji.

9"Dass die Prophetin die Schale voll heiligen Wassers selbst trinken oder ihren Duft
einatmen will (vgl. die evwdia der Adytonquelle b. Plut. def. or. 50 und das e0®6eg apppociov
€K pux®v épavvov G6wp des Simonides, sowie die avarvor) t1oG vapatog b. Plut. Pyth. or. 17),
geht einfach aus der Haltung des Apollon hervor, der mit der L. die grof3e Kithara, mit der
gesenkten R. das Plektron halt und zugleich den Kopf von der Priesterin abwendet (vgl.
Overbeck, Apollon 270).

98Gegen diese spricht schon der Umstand, dass sie, soviel wir wissen, nicht dem Apollon,
sondern dem Pan und den Nymphen geheiligt war: Preller-Robert, Gr. Myth. 1 4, 722, 8.
Bursian, Geogr. v. Gr. 1, 179, 3. Baedeker, Griechenl. 4 155.
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Haben wir sonach mit allen Mitteln philologischer und archaologischer
Kritik die einstige Existenz eines ,,Omphalos“ im Tempel von Didyma und
dessen Bedeutung als Symbol der zentralen Lage von Milet auf der altesten
Weltkarte der Griechen festgestellt, so miissen wir nunmehr weiterzusehen,
welches Licht von dieser Erkenntnis aus auf die von Didyma und Milet
ausgegangenen Apollonkulte in den z. T. sehr alten Kolonialstadten der
Milesier fallt. In dieser Beziehung kommt fiir uns vor allem der bedeutende
Apollonkult von Kyzikos in Betracht. Bereits Marquardt in seiner immer
noch lesenswerten Monographie tiber ‘Cyzicus u. sein Gebiet’ (S. 129) hat
erkannt, dass der Apoll von Kyzikos, der daselbst als dpxnyéing verehrt
wurde (Aristid. or. 1 p. 383 D.),%? kein anderer als der didymaische Gott
von Milet ist, dessen Orakel bei allen Kolonialgriindungen der Milesier (vgl.
Herod. 1, 157) ebenso befragt wurde, wie es ja nach der Gruindungssage
der Mutterstadt schon bei der Griindung dieser selbst der Fall gewesen
war (Tz. z. Lyk. 1385). Ein wie starkes Bewusstsein zu jeder Zeit, auch
noch spéter, von der milesischen Herkunft seines Apollonkultes in Kyzikos
vorhanden war, beweisen vor allem die von Marquardt a. a. O. S. 129
angefiihrten milesischen Inschriften (C. I. Gr. 2, 2855 1. 21 u. 2858), in
denen verschiedene von den Kyzikenern ins Didymaion von Milet gestiftete
Weihgeschenke erwdhnt werden. Nun gibt es aber eine dem 5. Jahrhundert
angehorende, also ziemlich alte Elektronmtinze von Kyzikos, die im Catalogue
of the Greek coins of Mysia (in the Brit. Mus.) S. 32 also beschrieben wird
(uns. Taf. 1, 1):

Obv.: Netted Omphalos of Delphi [??], on which two eagles with closed
wings facing one another: beneath, tunny r. — Rev.: Incuse square of mill-sail
pattern. [Pl. 8, 7; vergrofiert auch abgebildet bei Studniczka im Hermes 37
(1902) S. 266]. Wenn hier unbedenklich der Omphalos als der von Delphi
bezeichnet wird, so hege ich in dieser Beziehung doch sehr starke Zweifel.
Diese grunden sich erstens auf die unleugbare Tatsache, dass die Adler des
Omphalos von Kyzikos wesentlich anders aufgefasst und dargestellt sind als
die des delphischen Nabelsteins, wie er auf dem interessanten von Wolters
(Mitteil. d. d. arch. Inst. Athen 1887 Tf. 12, S. 378 ff., vgl. auch Studniczka
a. a. 0. S. 267) herausgegebenen und erlauterten Marmorrelief zu Sparta
sowie auf einigen athenischen, auf den Kult des attischen Apollon Pythios
beztliglichen Bildwerken der zweiten Halfte des 5. Jahrhunderts (s. unt. Kap.
4 B) erscheint. Ob auf dem Kyzikenischen Stéter ,die Vogel um den Preis
des Verschwindens ihrer Fiif3e hinauf- und herangertickt sind,“ weil dies,
wie Studniczka a. a. O. meint, ,der enge Rahmen“ erfordere, ist mir deshalb
einigermafien zweifelhaft, weil ja der Miinzstempelschneider, um den fiir
die genauere Wiedergabe des Motivs nétigen Raum zu gewinnen, nur nétig
hatte, den Omphalos und die Adler in etwas kleinerem Maf3stab darzustellen.

99Vgl. auch Apollon Rh. 1, 958: dtap keivov [AiSov ev.] ye 9somportiaig ‘Exdrtoto | | NnAsidat
petormodev ‘Taoveg [= Midrjoloy idpuoavto | | iepov.
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Noch viel bedeutsamer aber erscheint mir der weitere Unterschied, dass auf
der Miinze von Kyzikos die beiden Vogel ihre Kopfe und Schnabel einander
zukehren, wihrend sie auf dem spartanischen Relief diese voneinander ab-
wenden, sowie dass der Omphalos von Delphi eine deutliche, etwas breitere
Basis (Stufe) hat, auf deren Enden die Adler sitzen.!%° Diese Unterschiede
zwischen beiden Darstellungen scheinen mir in der Tat grof genug, um die
Annahme zu rechtfertigen, dass der auf dem Kyzikener Stiter dargestellte
Omphalos (basislos!) nicht der delphische sondern vielmehr ein anderer, und
zwar wahrscheinlich der alte milesische im Jahre 494 bei der Zerstérung und
Pliinderung Milets durch die Perser zugrunde gegangene ist oder wenigstens
sein kann.

Aus der Zeit zwischen 330 und 280 vor Chr. stammt ferner die kyzike-
nische Silbermiinze, welche im Catalogue des Brit. Mus. Mysia Taf. 9 13
abgebildet und daselbst S. 36 so beschrieben wird:

Obv.: ZQTEIPA Head of Kore Soteira 1.; wearing earring, necklace, ste-
phane, corn-wreath, and veil wound round head; beneath tunny 1. Rev: KYTII
Apollo wearing himation over lower limbs, seated 1. on omphalos, in extended
r., patera; 1. elbow is supported by lyre. — in front, cock l.; behind A. — Ganz
ahnlich die Abbildung bei Overbeck a. a. O. Miinztafel 3 nr. 21; vgl. S. 300
nr. 8 u. S. 307. Vgl. auch unsere Taf. 1 nr. 12.

Eine Bronzemitinze von Kyzikos aus der Zeit des Commodus zeigt nach
dem Catalogue von Mysia S. 51 auf ihrem Revers: KVZIKHNQN NEOKOPQN
Apollo, naked, standing r.; 1. foot rests on omphalos; in r. hand, branch; 1.
hand rests on knee; before him (raven?). Dazu die Note: ‘A similar specimen
is published by Overbeck, Griech. Kunstmythologie, Mtinztaf. 5, 9: p. 304,
no. 101; p. 314, who describes the Apollo as holding the gorgoneion as well
as the branch, but the supposed gorgoneion is probably only an abrasion of
the surface. With the attitude of the figure, cp. no. 24, p. 12, supra (Apollonia
ad Rhyndacum), and note, ib. — Auch dieser O. ist basislos!

Mehrfach erscheint auch auf dem Revers der Kaisermtinzen von Kyzikos
ein 8-sduliger Tempel (octastyle temple), den ich far das Heiligtum des
Apollon dpxnyéng halte, weil in dessen Giebelfeld ein Omphalos von genau
derselben Form [0] angebracht ist, wie auf gewissen Miinzen von Delphi.!¢?
Man vergleiche vor allem a. a. O. Taf. 12, 14 (Minze des Antoninus Pius)
und Taf. 13, 10 (Commodus). Auf letzterer Muinze ist freilich der Punkt in
dem umgebenden Kreise undeutlich geworden. — Hier an den delphischen
Tempel zu denken, dirfte namentlich auch deshalb unstatthaft sein, weil

190Auf den weiteren Unterschied, dass der Omphalos von Kyzikos mit einem Bindennetze
bedeckt, dagegen der delphische des spartanischen Reliefs kahl ist, lege ich kein Gewicht,
zumal da ja das Bindennetz des Reliefs ursprunglich aufgemalt sein konnte.

101 Andere, z. B. Svoronos und Head (hist. nu. 2), freilich halten jetzt das Zeichen © nicht
fiir den Omphalos inmitten des ‘orbis’ terrarum, sondern fiir eine @1dAn épgadetr, die aber
auch recht wohl als Symbol der runden Erdscheibe mit dem Nabel in der Mitte gelten kann
(s. unt. S. 75 Anm. 136).
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dieser auf delphischen Miinzen stets 6-saulig (Hexastylos) dargestellt ist.
Vgl. Catal of the gr. c. in the Brit. Mus. Central Greece pl. 4, 22, p. 29 {.
Imhoof-Blumer u. Percy Gardner, Num. Comment. on Pausanias Taf. 10, nr.
24 u. 25 (hier statt © nur e!).

Infolge der eigenttimlichen Lage der Stadt genau in der Mitte zwischen
dem auflersten Osten und Westen des hellenischen Kolonialgebietes waren
in Kyzikos alle diejenigen Sagen lokalisiert, in welchen Ziige nach Osten
vorkamen (Argonauten- und Orestessage). Daher wusste die Legende nicht
blof von den Argonauten in Kyzikos zu berichten, sondern ebenso auch
von Orestes, der auf der Riickkehr von Taurike hier am Omphalos des
Apollontempels gereinigt und gestihnt sein sollte. Zwar schweigt dartiber die
literarische Uberlieferung, aber eine schon lingst auf Orestes bezogene altere
Elektronmuinze des 5. Jahrhunderts scheint deutlich die Lokalisierung jener
Sage in Kyzikos zu bezeugen.!%? Die betreffende Beschreibung im Catalogue
des Brit. Mus. Mysia, S. 28 (vgl. Taf. 7 1 und 2) lautet:

Obv: Bearded male figure (Orestes), wearing chlamys, kneeling 1. beside
Delphic [?] omphalos, on which his 1. hand rests; in r., drawn sword: beneath,
tunny 1. — Rev: Incuse square of millsail pattern. Vgl. auch Num. Chron.
1889, p. 257, no. 24, pl. 12, 11. Der O. ist auch hier wieder basislos! S. Taf.
1, 3.

So halte ich es denn im Hinblick auf alle far die einstige Existenz eines
Omphalos im Apollotempel von Kyzikos angefiihrten Tatsachen nicht far zu
kiihn, auch folgende Worte des Aristides in seiner Lobrede auf Kyzikos auf
ihn zu beziehen: tfig yap Saddrting év péoe Kepévn ouvayetl naviag avopo-
oug £ig Tautov, Toug T Ao tg £low mpog v £§® maparéunovoa Kat toug
Ewbev 1POg Ta low, Gorep TG 6uparog 1ol petady térou Fadeipwv kai Pa-
odog. Aristides hétte aber mit demselben Rechte auch behaupten kénnen,
dass Kyzikos ungefahr in der Mitte zwischen Libyen und Taurike oder Tanais
gelegen sei. Es braucht kaum hervorgehoben zu werden, dass auf dieser
wahrhaft zentralen Lage der Stadt ihre aufSerordentliche Bliite, namentlich
in kommerzieller Beziehung, wahrend des 5., 4. und 3. Jahrhunderts beruht.

So bleibt denn, um die Betrachtung der unzweifelhaft von Didyma ab-
hangigen Apollokulte abzuschliefen, nur noch die Untersuchung der ‘Om-
phalosmuinzen’ von Sinope zu erwdhnen tibrig. Vgl. Head hist. num. 1 S.
435 (s. uns. Taf. 1, 11):

1%2Dje Reinigung und Entsithnung des Orestes war bekanntlich keineswegs auf Delphi
beschrankt, sondern sollte noch an zahlreichen anderen Orten vollzogen worden sein, z. B.
zu Gythion, wo man ebenfalls einen Stein (Omphalos?) zeigte, auf dem sitzend Orestes vom
Wahnsinn geheilt sein sollte (Paus. 3, 22, 1); zu "Akn in Arkadien (Paus. 8, 34, 2); zu Troizen,
wo ebenfalls ein ‘Orestesstein’ gezeigt wurde (Paus. 2, 31, 4. 8); zu Keryneia in Achaja (Paus.
7, 25, 7. Schol. Soph. Oed. Col. 42). Mehr bei Hofer im Artikel Orestes des Mythol. Lexikons
3, Sp. 985 fI. und Sp. 998 ff., wo auch verschiedene Orte Kleinasiens, Kappadokiens usw., ja
Siziliens und Italiens angegeben sind, an denen die Sage von der Entstihnung des Orestes
und der Weihe des taurischen Artemisbildes lokalisiert war.
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‘Obv: Head of Sinope, r. turreted (Num. Chron. 1885, PIl. 2 18). — Rev.
TINQTTE QN Apollo naked, seated on omphalos [ohne Basis], holding lyre
and plectrum. AR. Spread tetradrachm. The type of this tetradrachm is
copied, with some modifications, from the tetradrachms of Antiochus 3. cf.
Syria. Circ. B. C. 189-183.” Ob Head mit seiner Behauptung, diese Miinze
sei die Kopie einer solchen des Antiochos 3, Recht hat, ist mir doch sehr
zweifelhaft geworden, als ich die von Overbeck a. a. 0. auf Munztafel 3
nebeneinander abgebildeten Miinzen (mit dem Bilde des auf dem Omphalos
sitzenden Apollon) von Chersonasos auf Kreta (nr. 36), von Sinope (nr. 37)
und von Antiochos (nr. 41 u. 42)'%% miteinander verglich. Dieser Vergleich
zeigt sofort, dass die Miinze von Sinope sehr viel mehr Ahnlichkeit mit
der von Chersonasos als mit denen des Antiochos besitzt, welche letzteren
wiederum mit dem Typus der Miinze des Nikokles von Paphos (Overbeck
a. a. O. nr. 41; vgl. Catal. of gr. coins in the Brit. Mus. Cyprus p. 80 u. pl
22 nr. 10 u. 11) vollig tibereinstimmen, wie auch meiner Erinnerung nach
schon andere bemerkt haben.

Ob freilich allein aus diesem Mitinzbild von Sinope mit voller Sicherheit
auf einen Omphalos im dortigen gewiss urspriinglich vom Didymaion stark
beeinflussten Apollokult zu schliefen ist, bezweifle ich. Vielleicht geben
weitere Funde noch einmal sicherere Entscheidung,. %4

Am Schlusse dieser Untersuchung moéchte ich auch fiir Didyma betonen,
dass fur den dortigen ‘Omphalos’ h6chstwahrscheinlich dasselbe gilt, was
wir fur Delphi annehmen zu diirfen glauben, dass ndmlich auch zu Milet als
der eigentliche Nabel nicht der sogenannte Omphalosstein, sondern vielmehr
urspringlich das xdopa yijg, aus der das von der Prophetin getrunkene,
mit prophetischer Kraft begabte Quellwasser stromte, anzusehen ist. Der
daneben angebrachte konische Stein hatte nur den Zweck, allen Tempel-
besuchern von weitem sichtbar den heiligen Punkt zu bezeichnen, der als
Zentrum der Erde angesehen wurde.

103ygl. auch die trefiliche VergréBerung der Antiochosmiinze b. Studniczka im Hermes 1902
(87), S. 258.

104Ein charakteristisches Beispiel dafiir, wie treu die Sinopenser an ihren milesischen
Traditionen auch noch in spaterer Zeit festhielten, fiihrt Thraemer (Pergamos S. 101, A 1) an.
Th. weist nach, dass die Sinopenser den Ostwind immer noch Bepekuvtiag nannten, obwohl
sie weit Ostlich von Bepekuvtiov 6pog wohnten. ‘Der Name hat nur Sinn, wo Phrygien 6stlich
liegt, ist also aus der Heimat Milet nach Sinope mitgewandert’ (vgl. Grotefend b. Pauly s. v.
Berecyntes). Dieses treue Festhalten an alten Uberlieferungen zeigt sich aber auf keinem
Gebiete deutlicher als auf dem der Religion und des Kultus.
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4 Delphi und sein Orakel als Mittelpunkt (6p@alog)
der Welt und sein Nabelstein.

4.1 Die literarischen Zeugnisse.

Um moéglichst griindlich und tbersichtlich zu verfahren, legen wir zu-
nachst die samtlichen literarischen Zeugnisse in historischer Folge vor
und begleiten die einzelnen, soweit es notig scheint, mit erklarenden und
kritischen Bemerkungen.

1. Epimenides. Das alteste Zeugnis tberliefert uns Plutarch, der delphi-
sche iepevg 61a Biou, am Anfang der Schrift De defectu orac. 1: Aetoug tivag
fj KUkvoug, 19°
péoov pepopévoug gig Tautd ouprneoetv [Tuboi, epi 1OV kKadoupevov dPpaiov:
Yotepov 6¢ xpove tov Paiotiov Ermpevidny éAéyxovia tov pdbov €mi 1ol 9eoT,
Kai AaBovia xpnopov doaei] kai apgiBoAov, sirnetv:

& Tepévuie Ipioke, puboloyoTotv Ao 1@V dKpwev tHg yiig & 1o

OtUte yap Qv yaing péocog 6p@alog ovte Saddoong:
ei 8¢ Tig éoti, 9eoig SfjAog, Yvnroiot &’ dpavrog. 06

‘Exelvov pév oUv eikotwg 6 9s0¢ Apuvato, pubou maldaiol xkabdrep
{oypaorpatog aefy amoneipopevov (vgl. Kinkel, Epicor. gr. frgm. 1 p.
234, 6).17

Wir ersehen daraus, dass die Sage vom delphischen Omphalos und
seiner Entstehung durch die von den entgegengesetzten Enden der Erde
ausgesandten Adler des Zeus nach der dem Plutarch vorliegenden Tradition
bereits dem alten, spitestens um 500 v. Chr.1%® lebenden Stihnpriester und

19%5Anders Strabo 9, p. 419: Tfig ‘EAAGS0g [6 161106 T. AsA@&V] £V NE0Q TIOG £0TL THiG CURIMACKG. ..
évopiodn 6¢ kat g oikoupévng, Kat ékadeoav tg ying dp@aldov, poorddoavieg kai pgdov ov
pnot ITivbapog [vgl. Pindari frgm. 27 Boeckh], 6t cupniécotev évtatda oi detol oi dpedévieg
Uno 1ol Adg, 6 pév ano duoewg 6 6’ ano g Avatodilg: oi 6¢ kKOpaxkdg paot. deikvutal 6¢ kat
OpPAAOG TS €V ) vad tetaviopévog Kail £’ avtd ai dvo eikoveg 1o pudou. Da die erhaltenen
Monumente (s. unten) unzweifelhaft 2 Adler, nicht aber Schwine oder Raben darstellen, und,
wie wir sehen werden, die (goldenen) Adler im heil. Kriege (354 v. Chr.) von Onomarchos
und Philomelos geraubt waren, so folgt aus Strabon und Plutarch a. a. O., dass man spater,
als die Adler verschwunden waren, mehrfach an diesen Anstof nahm, weil sie Vogel des
Zeus, nicht des Apollon sind, und an ihrer Stelle vielmehr apollinische Vogel (Raben oder
Schwane) am Omphalos angenommen hat. Diese Annahme lag umso naher, wenn in anderen
Apollotempeln die daselbst befindlichen Nabelsteine mit Raben oder Schwéanen geschmuckt
waren, wie wir aus gewissen Muinzen (s. unten) schlieSen durfen.

106Z1um Verstindnis des fjv und &gavrog verweise ich auf Aristot. Rhet. 3 17 p. 1418 a 21:
Erupevidng 6 Kprig... repi t@v é00pévav oUK £PavieUeto, dAAd mept 1V YEYOVOT®V Pev adnimv
6¢.

107Worin die vom Gotte an Epimenides vollzogene Strafe fiir seine Unglaubigkeit bestand, ist
m. W. bis jetzt unbekannt. War es vielleicht der langdauernde todesschlafdhnliche Zustand,
in den er verfallen sein sollte?

108y/g]. Plat. leg. 642 D, wo aber vielleicht statt 1 [= 6éka] pt [= ékatov &ékal zu lesen ist.
Diese Lesung wiirde den Widerspruch mit den tibrigen Zeugnissen fur die Lebenszeit des
Epimenides beseitigen.
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Mantis Epimenides bekannt, aber von diesem in Zweifel gezogen worden
war, weil er auf eine von ihm der Pythia vorgelegte darauf beztigliche Frage
eine unklare Antwort erhalten hatte. Ob dies freilich der einzige Grund
seines Zweifels war, darf billig bezweifelt werden. Wahrscheinlich war fir
Epimenides mindestens ebenso maf3gebend der Umstand, dass aufer Delphi
noch mehrere andere ihm wohlbekannte Orte Anspruch darauf erhoben,
Mittelpunkte (6pgpaldoi) der Erde zu sein, insbesondere Branchidai bei Milet
(s. das vorige Kapitel) und Paphos (s. ob. S. 29 {.).

Unklar bleibt auch bis auf weiteres, wie sich Epimenides oder die von
ihm getadelten Vertreter der Anschauung vom opg@adog yiig und Saddoong
das Verhaltnis dieser beiden opgadoi zueinander vorgestellt haben, und
welche Insel urspriinglich unter dem 6pg@adog Saldoong zu verstehen ist
(vgl. oben Anm. 14 u. 74).

2. Pindar.

a. Pyth. 6, 1 ff. Boeckh:

Axovoat™ 1] yap £dikormbog Agppoditag
dpoupav 1] Xapitov

avaroAifopev, dp@alov épipopou
X90vOG AEVVaOV TIPOCOTXOHEVOL. ..

Schol. dxkouoate... €ig v [Tub® mapiovieg, 1j éotv dpdaldog thg yis. Ge-
dichtet ist die Ode nach Boeckh Ol. 71, 3 = 494 v. Chr., als Pindar 28 Jahre
alt war.

b. Pyth. 4, 6 ff. B.:

&vBa mot¢ xpuotnv A10g aintdv napedpog
0UK Aartodapou AmtoAA@vog Tuxoviog ipéa
XP1joev...

Schol. Adyog 11g 1010T10G TTEPNXET, 811 6 ZeUg 10 peoaitatov tijg oikoupévng
rataperprioacal Bouldnbeig icoug Katd 1O TaXog AsToUg €K duoewg Kai ava-
T0Afg apfkev: ol 6¢ diirttapevol ouvéneoov adAnoig katd v [Tubdva, dote
UV oUPIIOoLV 6piletv attod g 6Ang oikoupévng 1O peoaitatov. Gotepov &€
onpeiov 100 yeyovotog Kal xpuoolTg AeToug Kataokeuaoag aveédnke 1@ 100 9ol
tepével. — "AAAGG 611 U0 Aldg AdebEvieg €K TOV MEPATOV THS YIiS OUVETIEGOV
g¢vtatfa, kal oUteg &yveodn 1o péoov g yiig. AV eikOveg oi xpuool dvékevto
mapd tov 6ppaAov detol, fjpbnoav 6¢ &v 19 POKIKG moALpe, 6v PrAdopniog
ouveotrjoato. Der in dieser Ode gefeierte Sieg des Arkesilaos vor Kyrene fallt
in das Jahr Ol. 78, 3 = 466 v. Chr.

c. ebenda 4, 73 ff. (130 ff.):

AA9e 8¢ oi [1§ TTedig] Kpudev MUKIVE pavieupa Supd,
ap pecov dpeadov eudévdpoto pndev patépog:
1OV povokpnuda naviwg £€v euAaka oxedéev peydidg...
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Schol. AA9e &¢... 1O PPIKTOV TOTTO PAVIEUPA 1§ OUVETE) autol Juud, T0 Katd
1OV pégov dpealov pndév, ToUTEoTL KATA TO AsAQIKOV XP1OoTPlov 10 &V HEoR
1fig oikoupévng g eUdEVOpoU Yijg Adyet 6 thHg ITuddvog.

d. Nem. 7, 33 (49) ff.:

...tol tapa % péyav dppaiov evpukdAniou
poédov x9ovog (d. i. Neoptolemos und seine Gefahrten)...

Schol. &poAe apd péyav épdalov eupukoAniou x0ovog NeormtdAepog, [Ipia-
pou oA érel ipdde- 1eBvnkrotwv 1) 1BV fondav év ITvoiolg Samnedoig kettat. ..
Das Gedicht ist entstanden um Ol. 79, 4 = 461 v. Chr.

e. Pyth. 8, 62 (85):

unavtace [6 AAkpdev] T iovtl yag opg@aiov tap’ doidipov,
HAVIEUPAT®OV T £QAyato oUuyyovolot TEXVALG.

Schol. TaGta 6¢ elpnkev ¢ UIIAPYXOVIOG [jPWOS KAl YEIEVIRAVIOG Tf] TOU VIKN)-
@opou oikig, poouniotiBetat ¢ G611 Kal UM Vinoe IOPEUOHEVR €ig TOV aydva
Kai g pavieiag £prato Kai avtdg Ov pavr... ‘AAAeg Epndopevog ¢ kat
autog tov AAkudova otepavd T @61, Ot 6r) pot 6 Toutou matr)p Apdrapaog
yeitov ot Kail @uUAag t@v dudv Kinpdtev, kal 6t armovu eig tov g yig ou-
@alAov, toutéot gig v [Tubdva, dkrvinoe Kai 1@V Pavieupdtov EPprypato toig
ouyyevvnOeiow aut®. — Gedichtet Ol. 80, 3 = 458 v. Chr.

f. Pyth. 11, 9 (15) f.:

6ppa B¢y igpav IMTuddva te kai 6pJodikav
Yag op@alov keAdadrjoet’ dkpa ouv €oTiEpd. ..

Schol. éniwg av v iepav O¢pv kat v [Muddva kai tov 6via dpEadov g
vy Upvrionte oUv mavvuyiot, xapwv katatidépeval taig Emtartudolg Onpaig kai
s Kippag aydvi. — Gedichtet Ol. 80, 3 = 458 v. Chr.

g. Pind. fr. 27 Boeckh (aus dem Paian auf den Delphischen Apollon, auf
den Boeckh wohl mit Recht die Worte des Strabon [s. ob. Anm. 103] bezieht):
’ExdAeoav g yiig 6@alov npoorAaocavieg kai pddov, dv enot ITivbapog, ot
ouprniéootev éviatda ol dstol ol agedévieg UMO T0T A10g, 6 1€V ano g Suoeng,
0 & ano thg dvatoAilg. Vgl. auch Pausanias 10, 16, 3: Tov 6¢ Urdo AeA@dv
kaloupevov opu@aiov Atdou menonpévou Asukol, toUto sivat 1o &v péoe yijg
naong avtoi te Aéyouotv ol Aedgoi, kal év ®bf) tvt [livbapog 6poAoyoGvid
oo énoinoev. Vgl. Boeckh 2 p. 570: ‘Igitur haec praeter Epinicia in alio

199Es fragt sich, ob nicht hier unter dem néyag 6. x9ovog eigentlich der Parnass zu verste-
hen ist, der, wie wir spater sehen werden, bisweilen als der gewaltige, weithin sichtbare
Mittelpunkt Griechenlands und der Erde aufgefasst wird.
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carmine prodita uberius arbitror, in quo me illud confirmat, quod Pausanias
non universe ad Pindarum passim haec tangentem, sed ad certam quandam
odam provocat, in qua Pindarus consentientia Delphis pronunciaverit: illi
vero Paeani, in quo de Delphicis templis poeta dixerat’ illa optime vindicari
quis negaverit?’

3. Auch der Zeitgenosse und schwichere Rivale Pindars, Bakchylides,
gedenkt des Erdnabels Delphi in der vierten, zu Ehren eines pythischen
Wagensiegs des Hieron von Syrakus gedichteten Ode, Vers 4:

'Et Zupakooiav @lAel

oA 6 xpuookopag AttoAAav,

aotudepiv 9’ Tépwva yepaipet:

tpitov yap mfap’ opealdov vyideipou xSovog! 0
[Tud1ovik[og deideltat...

oOKrUIOd[wv dpetd] ouv inrov.

Der Wagensieg Hierons fallt in das Jahr Ol. 77, 3 = 470 v. Chr. (vgl. Blass,
Praef. p. 50).
4. Aischylos.
a. In den Septem ante Thebas v. 745 fI. (aufgefihrt im J. 467 v. Chr.)
sagt der Chor:

AnoAAwvog £0te Adiog

Bia, tpig elrtdvtog év

pecoppdadotg ITudikoig

xpnotnptotg Svaokovia yévvag ftep omletv OA...

b. Choeph. 1034 ff. sagt Orestes zum Chor:

Kai vOv 0pate 1’, ©G MAPECKEUATHPEVOG
EUv 196 YaAA® kal otégetl mpooifopat
pecopeadov 9 idpupa, Aogiou medov,
TUPOG T€ PEYYOS APITOV KERANPEVOV...

Mit tupodg @eyyog dedtov scheint die Hestia des Tempels gemeint zu sein,
auf der auch nach den Darstellungen mehrerer Vasenbilder Orestes sitzt.
c. Eumenid. 39 fI. sagt die durch die Eumeniden erschreckte Pythias:

£y pév £pnie Tipodg moAuoTe@fi puyov: 11

0p® &’ £V dpadd pév évdpa deopuoit
£€dpav Exovta mpootpokailov, aipatt
otadovia xeipag kal veoortadeg Sigog...

OHier ist unter 6. vy16. x9ovdg entweder der Parnass oder der delphische Apollontempel

mit dem Nabelstein zu verstehen.
"lUnter dem moAuotepr)g puxog kann kaum etwas anderes zu verstehen sein als das Adyton

des Tempels.
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Da Vasenbilder den Orestes 6fters am Omphalos sitzend darstellen, so ist
hier 6. wohl am besten als Nabelstein zu fassen. Die Pythia muss also, um
zum Dreifuf3 im Adyton zu gelangen, am Nabelstein vortibergehen, was fiir
die Beurteilung von dessen Lage im Tempel nicht unwichtig ist.

d. ebenda v. 166 Kirchh. singt der Eumenidenchor:

napeott yag op@aiov
MPOCOPAKETV AlPAT®V
BAooupov dpopevov dyog Exetv.

Schol. tov 9pdvov, 00 ‘Opéotng kadfjoto, apeotty 6PV POVOARTH Ard rodiv
£€wg Re@AAilg 6Aov. 10 &€ yag épi@alov avti tos tov év [Tudot... dote tov dppalov
(so Weil fur das 6@SaApov der Hss.; vgl. ob. Anm. 62) &xewv aipdtov dyog
énaipovra.

Aufgeftihrt sind die beiden zu der gleichen Trilogie gehérigen Stiicke
bekanntlich 458 v. Chr.

5. Sophokles.

a. Oed. Rex 476 fI. (Chorgesang):

@outd yap [der fliichtige Morder] vrt’ aypiav
UAav ava v’ dvrpa kai

nietpag dte 1adpog,

HéAeog peAém TIoBL XNPevnV,

1a peodp@alda yag anovoo@ifev

pavieia...

Schol. 6te 6¢ 1) ITudw peodpparog, dnlol kai 1) epi TOUG AsTOUG 10ToPia Kai
0Tl Xpuoeot dstoi 61 toUto dvaxewvial, Kai 0Tt Toutou xapwv 6 ZeUg EKeloe TO
pavteiov idpuoaro.

b. Oedip. Rex 897 ff. (Chorgesang):

0UK &1l Tov ddktov it yag v Op@alov opav
oud’ ég 1OV APatot vaov

oude tav ‘OAuprtayv,

el pn tade xepoddeikta

nidowv dppooet Bpotoig.

Schol. Oukén énetpt pog 1OV ArtoAAwva, 0UdE Tpodg TOV dxpaviov Kai arpo-

onéhactov autoT vepv. 12

12Dje Beziehung von 6p@alog auf den Tempel zu Delphi ist auch sonst die gewdhnliche (vgl.
z. B. Suid. s. v. T'fig 6pn@.), jedoch fragt es sich sehr, ob dieser d9iktog genannt werden kann,
da er doch allgemein zuganglich war. Ich glaube daher, dass Boétticher in seinem Berliner
Winckelmannsprogramm tiber den Omphalos (1859) S. 9 Recht hat, wenn er hier unter
&91ktog 6. den heiligen Nabelstein im Tempel zu Delphi versteht, der mit Binden verdeckt
und dadurch vor allen profanen Bertihrungen geschtitzt war.
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6. Euripides.

a. Ion 5:

EPM:

K 6¢ Aed@®dv tvde YOv, v’ 6ppadov
péoov kadiwv PoiBog Upvedel Ppotoig
1d T via kai péAdovia deormifwv aet.

Man kann zweifelhaft sein, ob hier unter épg. péoog, wie Wieseler (Gott.
Gel. Anz. 1860 S. 167) meint, der delphische Tempel oder der eigentliche
Nabelstein daselbst, auf dem der Gott oft sitzend dargestellt wird (s. unten)
zu verstehen ist. Mir scheint die letztere Bedeutung annehmbarer.

b. Ion 222:

XOPOZ:

ap’ 6viwg pecov GPEaiov

yag Poifou katéyel 60p0g;

IQN:

otéppaot y’ évdutov, apei ¢ T'opyoveg.
XOPOZ:

oUt® Kai @atg avda.

Dieser schwierigen Stelle hat neuerdings Studniczka eine lehrreiche Studie
gewidmet (Hermes 37 (1902) S. 258 ff.), dem ich hinsichtlich der Beanstan-
dung des verderbten Ausdrucks 'opyoveg vollkommen beistimme. Mit Recht
macht St. (S. 262) vor allem gegen die Anbringung von Gorgonenbildern
am Omphalos den Umstand geltend, dass sonst ‘von solch auf3erst bedeut-
samer Umgebung des Erdnabels kein Sterbenswértchen verlaute’!!® und
dass von Pindar (s. ob) und anderen Zeugen vielmehr zwei goldene Adler zur
Rechten und Linken des Nabelsteins bezeugt wiirden. Auch die Annahme G.
Hermanns und Verrals, dass die ‘Gorgonen’ des Euripides mit den xpuoeat
KnAndoveg Pindars (fr. 30 Bergk 2) oder gar mit den beiden Moirenstatuen
am Poseidonaltar des Tempels identisch seien, weist Studniczka mit tiber-
zeugenden Griinden zuriick. Wenn er aber S. 269 zusammen mit C. Robert
v. 224 zu verbessern sucht:

otéppaoct y’ évdutov, apogi 8¢ yopy<o>
<XPUC0PaiVVe Aldg olave>,

113An kleine am aypnvov wie an der damit identischen [?] aiyig angebrachte Gorgonenmasken
denken Miss J. Harrison (Bull. de Corr. Hell. 24 [1900] p. 261 f.) und G. Karo in seinem
Artikel Omphalos im Dict. des ant. 4 1 p. 199 b.
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so gestehe ich offen, dass mir diese Emendation schon wegen ihrer zu
grof3en Kiihnheit nicht recht einleuchtet. Zwar nehme auch ich an, dass
noch zur Zeit des Euripides die beiden goldenen Zeusadler am Omphalos zu
sehen waren (s. oben S. 56 ff.), ob sie aber mit Notwendigkeit hier erwahnt
gedacht werden miuissen, bezweifle ich im Hinblick auf die meisten bis jetzt
angeflihrten Zeugnisse durchaus. Ich nehme vielmehr eine viel leichtere
Verderbnis an, indem ich statt apoei 6¢ T'opyoveg lese:

apoei 6¢ yvopoveg
und diesen leichtverstandlichen Ausdruck!!* auf den Priester (rpognng)
und die funf delphischen &oiot beziehe, die regelmaflig der auf dem Dreifuf3
sitzenden Pythia assistierten, um deren oft undeutliche und unverstandliche

Worte zu interpretieren, d. h. verstandlich zu machen. Zur weiteren Begriin-
dung dieser meiner Emendation berufe ich mich auf folgende Zeugnisse:

Ion 414 ff:

IQN:

el 1d v’ £8w, v o 6 GAdo1g pélet,
ol mAnoiov 9dcoouot tpinodog, & &éve,
AeA@dV dpiotiig, 00g EKANp®OeV TTAAOG.

Plut. Q. Gr. 9: ITévie &¢ eiowv “Oatot 61a Biou, kal Ta MOAAA PETd TV TIPOP-
ndv 6p@otv 0Utol, Kai ocuviepoupyoToty, dte yeyovéval dokouvieg ard Asu-
KaAiwvog. — Plut. de def. or. 51: KatePn pev [ TTubag] €ig 10 pavieiov, &g
@aotv, dxouoa kai anpodupog, UG 88 mepl Tag nMpoTag AToKpPioelg Av Ka-
tadavrg M) PaxuUnIl i PEVAS 0UK avadepouod, SIKNV VewSg ETMELYOUEVNS,
aAdlou kai kakoU rvevupatog ouoa MAAeng: tdog 6 avtdnaoty EktapayOei-
oa Kai petd Kpauyfig @oBepdg @epopévr mpog v €§odov Eppyev Eauthv:
@Oote QUYELV Pr] Povov toug deompornoug, aAAd kat tov mpoennv Nikavépov
Kal toug tapoviag tdv 60iev.

Habe ich also mit meiner Vermutung Recht, so wtirde sich Euripides
hier den urspriinglichen Omphalos nicht in der von Pomtow angenommenen

114Zum Verstandnis von yvopoveg vgl. auch folgende Stellen: Aesch. Agam. 1130 XO. Ou
roprdoay” &v 9eopdtev yvopmv drpog |1 elval, kak@ 8¢ 1@ npoosikalw tade (dies bezieht
sich auf die unmittelbar vorausgehenden Prophezeiungen der Kassandra). — Eurip. Phoen.
1757 f. ® natpag KAewiig noAttal, Asvooet’, Oibiroug 66e | | 8¢ ta KAeiv’ aiviypat’ &yve kai
péylotog v avrjp. — Hippol. 346: oU pavug eipi tagavi) yvéval caedg. — Hesych. yvopeov:
ouvetdg Zo@oxrAfg (= fr. 931 N. 1). — S. auch Thukyd. 1, 138, 3. Lys. 1. onkos 25. Xen.
Mem. 1, 4, 5. Solon fr. 16 B. 2 (yvouoouvn). Et. M. s. v. — Ubrigens nehmen auch Karo
(b. Daremberg-Saglio, Dict. d. ant. s. v. Omphalos p. 199 Anm. 11) und Svoronos, Journ.
Internat. d. archéol. numism. 1911 [13] p. 313 Anstof3 an der tiberkitihnen Emendation
Roberts. Svoronos will lesen yopy@rieg, was die Adler bezeichnen soll. Ich vermisse flir diese
Moglichkeit die notigen Belege.
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‘aedicula des Omphalos’ unweit der Hestia in der Cella des spateren Tempels
(vgl. Pomtow im Philologus 1912 S. 59 ff.), sondern vielmehr im Adyton
unmittelbar am yaopa yfig und in der Ndhe des Dreifufes denken, eine
Annahme, die im Hinblick darauf, dass es sich hier nicht um die historischen
Verhaltnisse des 4. Jahrhunderts, sondern um die der alteren Zeit handelt,
wohl gerechtfertigt erscheinen diirfte.!!5

c. Ion 461 f.

XO:
®o131)106 €v9a yag
Heoodu@alog Eotia

116

apd XOPEUOHEVE ~° TPirmodt

pavievpata kpaivet.

Diese Verse sind deshalb von ziemlicher Wichtigkeit fiir die Omphalosfrage,
weil hauptsachlich aus ihnen sowie aus einem hocharchaischen den Kampf
um Troilos darstellenden Vasengemédlde in Minchen (O. Jahn nr. 124,
wo ein apollinischer Altar von ‘Omphalos’-form ausdriicklich als BOMOS
bezeichnet ist; s. unt. Kap. 4 B), endlich aus dem Umstande, dass der
Omphalos von Delphi 6fters als auf einer Basis stehend dargestellt wird,
Wieseler den Schluss gezogen hat, dass in Delphi Omphalos und Hestia
identisch seien, also der Omphalos als ein Symbol der Hestia betrachtet
werden miisse.!!” Gewiss mit Recht hat dagegen Preuner in seinem Buche
Hestia-Vesta (vgl. auch dessen Artikel ‘Hestia’ im Lexikon d. Mythol. 1 Sp.
2640) aufer anderen Griinden vor allem die absolute Unmdglichkeit geltend
gemacht, einen mit (brennbaren) Wollenbinden bekleideten Omphalos mit
dem auf der delphischen Hestia brennenden ewigen Feuer in unmittelbaren
Zusammenhang zu bringen. Folglich ist nach Preuner (im Lexikon d. Mythol.
a. a. O.) unter der ®oiprog yag pecoopgadog éotia auf keinen Fall der
Nabelstein, sondern vielmehr die im Tempel von Delphi stehende xowr £éotia
tfig ‘EAAAdog zu verstehen, ‘deren ewiges Feuer zugleich zu Ehren Apollons
brannte’ (Preuner a. a. O. Sp. 2639, 39 ff.; vgl. auch Pomtow a. a. O. S.
58 f. u. Anm. 19, sowie den homer. Hymn. auf Hestia 1 ff.). Meooopgadog
wird diese £otia natiirlich nur deshalb genannt, weil sie in einem geheiligten

115Dass Euripides von der Einrichtung des delphischen Tempels keine ganz klare Vorstellung
hatte, geht auch aus der folgenden Stelle (Ion 461 f.) hervor, wonach die delphische £otia
neben (rtapa) dem Orakeldreifuf3 gestanden und Orakel gespendet haben soll. Vgl. auch die
Unklarheit des Pausanias hinsichtlich des eigentlichen Omphalos (10, 16, 3) und dartiber
Pomtow a. a. O. S. 59 f.

HéWieseler (Gott. Gel. Anz. 1860 S. 167) will hier neptyopeuopéve tpinodt lesen und den
Ausdruck ¢otia von dem ganzen Tempel verstehen, nicht von dem Herde im Adyton, ‘auf
welchem sich der Omphalos befand’ [??].

117ygl. Wieseler, Annali d. 1. 29 (1857) p. 160 ff. Derselbe in Jahns Jahrbb. 75 (1857) S.
678 ff. und in den Gott. Gel. Anz. 1860 S. 161 ff. — An Wieseler hat sich trotz Preuners
Darlegungen neuerdings angeschlossen Baumeister, Denkmaler 1, 601.
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Raume stand, der nach delphischer Lehre den Mittelpunkt der bewohnten
Erde bildete.''®

Die Auffiihrung des Ion fallt wahrscheinlich in die Zeit zwischen 421 und
413 (A. Dieterich).

d. Medea 667:

MHA. Ti & ép@adov yiig Seorup@dov £0taAng;
AIT. aibeov ¢peuvdv orepp’ 6G YEVOITO Hot.

Aufgefihrt wurde die Medea Ol. 87, 1 = 431 v. Chr.
e. Orestes 327 ff.

XO...

@l poxSav,

olwv, ® tdAag, 6pexdeig Eppelg,
1pinobog dro eatv, av 6 ®oifog
EAlaxev £dake, 6e&dpevog dva ddarnedov,
{va peoop@adot Aéyoviat puyoi.

Schol. dpgparog Aéyetar 1) [Tube mapd 10 1ag OUPag tag o Jeol Xpno-
mpradopévag Aéyetv fj mapd 10 ivat &v péog thg oikoupévng, Aéyetatl yap tov
Ala pabeiv Bouddpevov 10 pécov thHg yijg, 6U0 Agtoug i0otaxeig agetvat, Tov
pev ano duoewg, tOv 6¢ aro dvatoAilg, Kai ékel autoug ouvavtijoat, 69ev op-
@alog érANSN. dvakeioBal te Xpuoolg detoug @aot T®V PUbeuopévav AsT@dV
vnopvipata. 2 Vgl. zu der Ableitung von 6u¢r) unten (Anm. 126) Cornutus
de nat. deor. 196 Os.

f. Orestes 591:

OPEZXT.
6pdg, ArtoAAev 0g pecoppaloug £6pag
vaiov Bpotoiot otopa VEPEL 0a@ECTATOV.

Die Auffiihrung des Orestes fallt ins Jahr 408.
g. Iphig. Taur. 1251 ff.:

8Daneben kann freilich auch £otia in Gibertragener Bedeutung von 8ép10g (vemg, &6utov)
in Betracht kommen. Vgl. unten Orest. 327 ff. peoopgadot puyot. Iph. T. 1251 ff. péoov yag
péAdadpov etc.

119vgl. oben S. 55 fl. Anm. 103 und die in vieler Hinsicht ganz dhnliche Sage von den Bopot
ddaivev b. Sall. Iug. 79. Val. Max. 5, 6, Ext. 4. Strab. 3, 171.
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XO.

...0 ®oife, pav-

teiov & énéPag {adinv,

TProdl T v Xpuoew

Ydooetg, év ayeudel Spove.
pavteiag Bpotoig

Seopdtev vépwv

adutwv Uno, Kaotadiag peédpwv
yettov, péoov yag €xeov pedadpov.

h. Phoeniss. 232 ff.:

XO.

{aded T dvipa pdxroviog oG-
pelat te okortal 9eqdv
VipooAov T 8pog iepov, ei-
Aloowv aSavatag Seol

X0pOg yevoipav dgpofog
napd pecop@alda yuvaia doi-
Bou Aipkav mpoAirtoGoa.

Aufgefuhrt zwischen 411 und 408 (Schol. Arist. ran. 53).
7. Platon.

De republ. 4, 5 p. 427 e: oUt0g yap d1yriov 6 9e0g [AroAdwv] repi ta tolalta
ndow av9porolg ratplog EENyntg v péoy g yig Ert oppalod kadnpevog
ényettat. Vgl. zum Verstandnis dieser Worte die unten angeftihrten Bilder
und Muinzen.

8. ,In einer Bauinschrift des 4. Jahrhunderts ist von einer nipéotaoig 1
ipo 100 6p@aAot und von Epyov 10 mepi tov dpalov die Rede, beides sicher
im Tempel, aber nicht genau lokalisiert: Acad. d. inscr. Comptes rendus 23
(1895) S. 335 mit Note“ (Studniczka im Hermes 37 (1902) S. 263 Anm. 5). S.
jetzt dartiber Pomtow a. a. O. S. 61, der annimmt, dass in dem Tempel des
4. Jahrh. der Omphalos in einer aedicula auf der einen Seite der Cella (s. S.
69), gegenuiber der £otia, gestanden habe (vgl. Varro 1. 1. 7, 17 in aede ad
latus).

Ob Pomtow a. a. O. S. 61 auch die leider etwas zusammenhangslosen
Worte aus dem Paian des Philodamos (4. Jahrh.) vaov... veoxpuoeov xpuoéotg
TUToLGS... apyaivovie avtdoyxdovi koope mit Recht auf den Omphalos und seine
beiden goldenen Adler (die von den Phokiern eingeschmolzen waren, jetzt
aber erneuert worden sein sollen) bezieht, ist mir schon wegen des apyaivovte
= Aeukativovte (was von weiflen, nicht von goldenen Gegenstanden gilt) etwas
zweifelhaft.

57



9. Rémischer Tragiker des 3. oder 2. vorchr. Jahrhunderts (Frgm. tr. inc.
inc. 19 f. R)).

Cicero (de divin. 2, 56, 115) und Varrode 1. 1. 7, 17 (p. 97 G6tz-Scholl)
zitieren folgende Verse:

O sancte Apollo, qui umbilicum certum terrarum obtines,
Unde superstitiose primum saeva evasit vox fera.

Das Beiwort certus bezieht man wohl am besten auf die Tatsache, dass
auch andere Orte (z. B. Branchidai, Paphos usw.) die Ehre beanspruchten,
Mittelpunkt der Erde zu sein, denen gegenuiber Delphi hier als der in
Wabhrheit einzig berechtigte Erdnabel hingestellt werden soll.

10. Der zweiten Halfte des dritten vorchristlichen Jahrhunderts gehort
der kitrzlich in Delphi aufgefundene Hestiahymnus des Aristonoos an,
dessen Anfang in der von Pomtow (Delphica 3 S. 248 ff.) mitgeteilten Fassung
so lautet:

[Tlepav iepdv dvaocoav ‘Eotiav [U-]
pvroopev, @ kai ‘OAvprou kai ul..
yalag pecopgadov det [Tudiav na[pal
[6lapvav katéxouoa vaov av ile-]
[plov @oifou xopeueig tepriopéva tle]
XOAQV Seortiopaoctv K. T. A.

]120

11. Varro . 1. 7, 17 (p. 97 ed. G6tz-Schéll):

‘O sancte Apollo, qui umbilicum certum terrarum obtines.” Umbilicum
dictum aiunt ab umbilico nostro, quod is medius locus sit terrarum, ut
umbilicus in nobis; quod utrumque est falsum: neque hic locus est terrarum
medius neque noster umbilicus est hominis medius. Itaque pingitur quae
vocatur <avti>x9wv [Tudayopa [vgl. Philolaus 247, 17 D.; Cic. Tusc. 1, 68 f.] ut
media caeli ac terrae linea'?! ducatur infra umbilicum per id quo discernitur,
homo mas an femina sit, ubi ortus humanus, similis ut in mundo: ibi enim
omnia nascuntur in medio, quod terra mundi media. Praeterea si quod
medium id est umbilicus, * ut pila terrae, non Delphi medium. Et terrae
medium * non hoc sed quod vocant Delphis, in aede ad latus'?? est quiddam

120Hjer erganzt ein Ungenannter: s0[péag], Br. Keil [t]u[Aov]. Mir scheint ein Epitheton zu
yatag zu fehlen. peoopgadov fasse ich als Substantiv (= Mittelpunkt, Zentrum); vgl. Batrach.
129; peocop@dAtov Poll. 2, 169; peoddogov, peodplov, pecopnviov etc. — Zum pPecop@ailov
’OAvprnou verweist P. Maas auf Philolaos b. Diels, Vorsokrat. 32 A 16 S. 237: ®1A6Aaog rtip
£v péo mept 10 KEvipov Oriep £otiav 100 nmaviog KaAel.

121= 4&mv (modog): s. ob. S. 41 f. Anm. 79 f.

1221 obeck, der die schwierige Stelle Aglaoph. p. 1002 ff. behandelt und darauf hinweist,
dass statt ‘ad latus’ auch gelesen wird {foramen| adlatum, allatum, (ablatum’ [= lanatum?],
vermutet a. a. O. p. 1004 arquatum (od. arcuatum) quiddam’ d. h. ein Ding von gewolbter
Gestalt, was allerdings die Form, die der Nabelstein, nach den maf3gebendsten Monumenten
hatte, auerordentlich treffend bezeichnen wtirde.
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ut thesauri'?® specie, quod Graeci vocant 6p@aldv, quem Pythonos [-is?]!24

aiunt esse tumulum [-os Hss.]; ab eo nostri interpretes 6pg@alAov umbilicum
dixerunt.

Der Sinn der leider stark verderbten Satze scheint folgender zu sein. Vor
allem bekampft der skeptische Varro (wohl nach dem Vorgang griechischer
Philosophen; vgl. oben das tiber Epimenides’ Zweifel an der pecopgalia
Delphis Gesagte!) die delphische Lehre vom oépg@adog im Apollontempel
als dem anerkannten (certus) Mittelpunkt der Erde, wie sie namentlich
auch der von ihm (und Cicero) zitierte rémische Tragiker vertreten hatte.
Zur Begrindung seiner Ansicht nun scheint sich Varro auf Dreierlei zu
berufen: erstens auf die vor allen von Pythagoras und spater von den
Stoikern (Posidonius) ausgesprochene Lehre von der Kugelgestalt der Erde
(pila terrae), die deshalb wohl eine Achse, nicht aber auf ihrer Oberflache
einen Mittelpunkt haben kénne; zweitens auf die auch sonst in der spateren
Zeit mehrfach verbreitete Theorie, dass der sogenannte delphische, wie ein
‘thesaurus’ (d. h. entweder Grabgewdlbe, Grabkuppel oder Sparbtichse: s.
ob. Anm. 121) gestaltete Omphalos nicht den Mittelpunkt der Erde, sondern
vielmehr das Grab des Python darstelle.'2® Drittens endlich auf die Tatsache,
dass der Nabel nicht genau die Mitte des menschlichen Leibes bezeichnet.

Wenn neuerdings ein so ausgezeichneter Forscher wie E. Rohde in seiner
Psyche 2 1, 132 f. (ebenso Stengel, Gr. Kultusaltertimer 2 S. 65) die Be-
hauptung ausgesprochen hat, dass die Ansicht, der delphische Nabelstein
von der Form eines ‘tumulus’ oder ‘thesaurus’ habe in der Tat urspring-
lich das Grab des Python dargestellt, und zum ,Nabel“ d. h. Mittelpunkt
der Erde hitten ihn erst Missverstandnis und daraus hervorgesponnene
Fabeln gemacht,” das Richtige treffe, so kann ich schon im Hinblick auf die
angefiihrten Zeugnisse des Epimenides, Pindar usw. diese Deutung nur als
héchst unwahrscheinlich bezeichnen.!?® Damit soll freilich nicht geleugnet
werden, dass vielleicht in allerdltester Zeit der moglicherweise als Baityl

128Gewdhnlich fasst man hier ‘thesaurus’im Sinne von ‘Kuppelbau’ oder ‘Grabgewdlbe,’ doch
macht G. Karo im Artikel Omphalos des Dict. des antiq. 4, 1 p. 198a sehr wahrscheinlich,
dass Varro darunter die ,tirelires ovoides d’argile“ = ‘Sparbtichsen’) verstanden hat, die in
Italien einst (ebenso wie noch heute) gebrauchlich waren (vgl. Graeven, Arch. Jahrb. 1901 S.
160).

124pomtow, Philolog. 1912 S. 60 A. 21.

125yg]. Hesych. s. v. To€iou Bouvdg' 100 ArnodAevog toT &v Z1KudvL. BEATIov 8¢ drovetv Thv &v
Agd@oig Nammv Aeyopévnv: kel yap kai 6 6pdrev ratetoeudn. kat 6 0p@adog thg yiig tapog
¢ott 10U ITu9wvog. Vgl. dazu Meineke, Callim. hymn. et epigr. p. 154 f. — Tatian c. Gr. 8, 251
identifiziert den 6. sogar mit dem nach Philochoros (fr. 22 f.) unmittelbar neben der goldenen
Apollonstatue des Tempels befindlichen Grabe des Dionysos, indem er behauptet: 6 6¢ op.
tdpog éoti Atovuoou. Vgl. Preller-Robert, Gr. Myth. 1, 686 f. Lobeck, Agl. 572 ff. etc. Rohde,
Psyche 2 1, 132, 2.

126Hierzu kommt jetzt noch der von Pomtow (Philologus 1912 S. 60 A. 21) gelieferte Nachweis,
dass in romischer Zeit die Pythonsage willktirlich ausgeschmiickt wurde. — Hat vielleicht zu
der Deutung des O. als Pythonis tumulus’ der Umstand beigetragen, dass er mehrfach von
einer Schlange (= Python?) umringelt und hohl dargestellt wurde (s. unt.)?
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aufgefasste delphische Omphalos!?” eine andere Bedeutung hatte, als ihm
von Pindar usw. zugeschrieben wird; welches aber diese seine urspriinglich-
ste Bedeutung gewesen ist, kann mit unsern jetzigen Mitteln absolut nicht
ausgemacht werden; das was allein sich feststellen lasst, ist die Tatsache,
dass spatestens von Beginn des 5. vorchristlichen Jahrhunderts an Delphi
von den Westgriechen fiir den Mittelpunkt der (scheibenférmigen) Erde
und der dortige Nabelstein als Aufieres Wahrzeichen dieser Anschauung
erklart wurde. Die Anschauung vom Omphalos als dem Grabe des Python
ist wahrscheinlich erst dann entstanden, als man sich allgemein die Erde
nicht mehr als runde Scheibe sondern mit Parmenides, Pythagoras und dem
von mir neuentdeckten altionischen Kosmologen bei Ps.-Hippokr. . £p6.
bereits als Kugel vorstellte, die als solche wohl eine Achse, aber auf ihrer
Oberfliche keinen Mittelpunkt oder ‘Nabel’ haben konnte.!28

12. Strabo 9, p. 419: “H pév olv émi 10 mAgiov Tipr) 1@ iepd toute H1d 1O
Xpnotfjptlov ouveRrn dogavtl dyeubeotdty v naviwy vrapdat, rpocédafe 6 1
Kai 1) 9¢01g 100 TéTI0U. THg Yap “EAAGS0G £V 10 Tiog éott Thg oupndong, 129 thig
1e €viog IodnoT kali thg éktog, évopiodn 6¢ kai tfig oikoupévng, Kat EékaAeoav
g yiig 6p@adodv, pooridacavieg kai pidov, 6v gnot ITivdapog (s. ob. S. 56 u.
58), 611 oupnieootev évtatia ol detol ol dpedévieg UTO 10T Aldg, 6 pév Ao g
duoewg, 6 6’ anod g dvatoAfig’ ol 6 koparkag paot. deikvutat 8¢ kai dpairog
TG &v 1§ vad tetaviopévog Kai e’ avtd!®0 ai dvo eikdveg 10T pudou.

Wir lernen aus dieser Notiz hauptsachlich zweierlei: erstens dass der
Vorstellung vom delphischen Erdnabel eine altere voranging, nach der Delphi
— was ja auch ganz richtig ist — wegen seiner geographischen Lage zunachst

1273, jedoch unten Paus. 10, 16, 3.

128 Ahnlich wie Varro bestreitet auch der Stoiker Cornutus, De nat. deor. p. 196 Os. die
zentrale Lage Delphis mit den Worten: éAéx9n 6¢ kai 6 torog [= AsA@oi] dpeadog g yijg, ovx
g peoaitatog v avtig, aAA’ ano thg dvadibopévng év avt®d opehg, fjug éotl Seia pavn. Ja er
versteigt sich dabei sogar zu einer neuen vollig unhaltbaren Deutung und Etymologie des
Wortes épg@adog. S. auch den Schol. zu Euripid. Or. 327 ff. (ob. S. 64). Diese unhaltbare
Etymologie ist neuerdings wieder angenommen worden von der gelehrten und scharfsinnigen
Miss J. Harrison (Bull. de Corr. Hell. 24 (1900) S. 258 f.: 6. = le pierre qui parle’), vgl. G.
Karo a. a. O.

129Vg1. Liv. 35, 18: Aetolos, qui umbilicum Graeciae incolerent (bezieht sich wohl auch auf
Delphi, das die Atoler im 3. Jahrh. eine Zeit lang okkupiert hatten); s. auch ib. 41, 23 (unten
S. 70). Mit Strabo stimmt véllig tiberein Aristeides in seinem Panathenaikos b. Phot. bibl. p.
404, 2 Bekk.: toooUtov napeArAiude 10v dppadov g yig kal thg ‘EAAAdog toug AsApoug.

130Svoronos in seinem interessanten Aufsitze im Journ. Internat. d’archéol. numism. 13
(1911) S. 310 u. 316 will dieses ér’ avt® nicht im Sinne von nap’ adt® sondern vielmehr
von ¢’ autol fassen, indem er annimmt, dass die beiden Adler urspriinglich nicht (wie
auf dem unten zu besprechenden spartanischen und attischen Marmorrelief des 5. Jahrh.)
neben, sondern wie auf dem Kyzikener Stater auf dem Omphalos gesessen héatten und so
auch wieder in der Zeit kurz vor Strabon erganzt worden seien. Ich kann dieser Auffassung
nicht beistimmen ausfolgenden Griinden: 1. Fur Delphi sind nicht die Auffassungen der von
Branchidai abhéngigen Kyzikener, sondern die der Spartaner und Athener maigebend; 2. das
gleich anzufiihrende Zeugnis des Scholiasten zu Lucian beweist, dass die massiv-goldenen
Adler spater nicht durch gleichartige Bildwerke sondern durch Mosaiken ersetzt waren.
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nur als Mittelpunkt von Hellas aufgefasst wurde, und zweitens, dass zu
Strabons Zeit die alten im phokischen Krieg (s. ob. S. 56) geraubten goldenen
Adler durch ein neues Bildwerk ersetzt waren. Welcher Art dieses gewesen
ist, lasst sich mit groffer Wahrscheinlichkeit aus den Scholien zu Lukian
de salt. 38 (= 4 p. 144 ed. Jacobitz) schliefen,!3! wo es heifit: Aéyouowv év
AeA@oig op@arov sivat £rm 1ol £8dgoug 10T ved Kal repl autov aieto (Hss. -6v)
veypaedat anod ouv9toens Aidav, 3?2 kai t0Tto £packov 10 11£00vV drdong g
yiis. Die alten goldenen Adler waren demnach spéater durch entsprechende
Mosaikbilder im FufBboden (¢6agog) ersetzt worden (vgl. Studniczka im
Hermes 37 (1902) S. 264 A. 5). ["Jbrigens ist Strabo aufier Euripides (s. ob. S.
60 f.) der einzige antike Schriftsteller, welcher die Bekleidung des Omphalos
mit Binden (tawviai) ausdriicklich bezeugt.

13. Livius 38, 48 lasst den Cn. Manlius Vulso, den Besieger der Galater,
in seiner Rechtfertigungsrede vor dem Senate im J. 187 unter anderem
sagen: Delphos quondam commune humani generis oraculum, umbilicum
orbis terrarum, Galli spoliaverunt. — Vgl. 41, 23 (Rede des Callicrates gegen
Perseus): Inde transgressus Oetam, ut repente in medio umbilico Graeciae
conspiceretur, Delphos escendit.

14. Auch Ovid gedenkt an zwei Stellen der Metamorphosen Delphis als
des Mittelpunkts des Orbis terrarum. Vgl. 10, 167:

Te (Hyacinthum) mens (Orphei) aut alios genitor dilexit, et
orbe

In medio positi caruerunt praeside Delphi,

Dum Deus Eurotan immunitamque frequentat

Sparten...

15, 630:

Auxilium caeleste petunt (Romani) mediamque tenentes
Orbis humum Delphos adeunt, oracula Phoebi.

15. Lucan. Phars. 5, 71 ff.

BlLuc. de saltat. 38: kai ta §1a pécou pdAiota iote: Oupavold toprv, Appoditng yovdg,
Twavev paxnv... Andou mAdvnyv kai Antotdg ®divag kai [MBwvog avaipeow kai Tituol Eru-
BouArnv kai 10 péoov g YNg eUPIOKOPEVOV TIHOEL TAV AETAV. AcUKaAl@wva €It TOUTOUG K. T.
A

132Damit ist also ein Mosaikbild gemeint, das an die Stelle der archaischen im phokischen
Krieg (4. Jahrh.) geraubten goldenen Zeusadler getreten war. Vielleicht bezieht sich auf
dieses Mosaik die delphische Bauinschrift des 4. Jahrhunderts, in der von einer npdéotaoig 1
po 10U 61paArod und von €pyov 10 mept OV dpgpaldov (im Tempel!) die Rede ist. Vgl. oben nr.
8 S. 65. Eine andere Moglichkeit der Erklarung ergibt sich, wenn man an die von Pomtow a.
a. 0. S. 59 ff. nachgewiesene (spatere) ‘aedicula des Omphalos’ denkt.
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Hesperio tantum quantum submotus Eoo
Cardine Parnasus gemino petit aethera colle
Mons Phoebo Bromioque sacer...

Hoc solum fluctu terras mergente cacumen

Emicuit pontoque fuit discrimen et astris.

Tu quoque vix summam seductus ab aequore rupem
Extuleras unaque iugo, Parnase, latebas.

Schol. Bernens. ed. Usener p. 156: Iovis scire volens quae pars terrarum
media esset, alteram ab oriente aquilam, alteram ab occidente misit, ut pari
volatu adversum tendentes iter ibi consisterent, ubi obviae sibi factae essent.
hoc in loco occurrerunt ubi Delphicum est oraculum, eoque umbilicus terrae
dictus est. In diluvio propter illud divinum specus hoc cacumen solum
eminuit... Parnasus autem mundi dictus umbilicus... — ib. p. 157, 21 ff.:
Forsan scilicet illud, inquit, antrum terrae umbilicus est, quod inde aér
exiens caelo conexus terras suspendit [wie eine Nabelschnur?]. huic loco
congruit quod Virgilius [Aen. 6, 726 u. Georg. 4, 221 ff.] dixit: ‘spiritus intus
alit’ et ‘deum namque ire per omnes terrasque tractusque maris.’

Wir ersehen daraus, dass neben der Anschauung, dass Delphi oder
genauer gesagt dessen Apollontempel und der darin befindliche Nabelstein
der Mittelpunkt von Hellas und der Erde sei, auch noch die andere bestand,
wonach dem allerdings von den meisten hochgelegenen Punkten Griechen-
lands aus sichtbaren Parnass diese Bedeutung zukomme. Wie es scheint,
bezog man auf diese Bedeutung des Berges auch die bekannte Sage von der
Deukalionischen Flut, wie aus den angefiihrten Versen Lucans hervorge-
hen ditrfte. Bei dieser Gelegenheit méchte ich nicht unterlassen auf eine
eigenttimliche, nicht allzu junge, von Kallimachos und Statius tiberlieferte
echt griechische Vorstellung hinzuweisen, wonach die Pythonschlange, die
auf Bildwerken sonst den Nabelstein umringelnd dargestellt wird (s. unten!),
bisweilen auch den Parnass mit 9 oder 7 Windungen umschlingend gedacht
wurde. Vgl. Kallim. hy. in Del. 90 ff.

OUne pot [Tuddvt pedet tpunodr)og £6pn,
Oudeé 11 o 1€9vnkev 61§ péyag, dAA’ éu kelvo
®rnpiov aivoyévelov arno [TAeiotoio tapépmov
[Tapvnoodv vipdevia TEPIOTEPEL EVVEA KUKAOIG.

Statius Theb. 1, 561 ff. setzt an die Stelle des Parnass die Stadt Delphi:

Postquam caerulei sinuosa volumina monstri,
Terrigenam Pythona, deus septem!33 orbibus atris

1330ber die Vertauschung der beiden Zahlen 7 und 9 s. meine Abhandlungen ‘D. Sieben-
u. Neunzahl im Kultus u. Mythus d. Griechen’ S. 15 A. 39; S. 56 A. 131 u. ‘Enneadische
Studien’ S. 9 f.
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Amplexam Delphos squamisque annosa terentem
Robora, Castaliis dum fontibus ore trisulco
Fusus hiat nigro sitiens alimenta veneno,
Perculit, absumptis numerosa in vulnera telis,
Cirrhaeique dedit centum per iugera campi

Vix tandem explicitum, nova deinde piacula caedi
Perquirens nostri tecta haut opulenta Crotopi
Attigit...

Es scheint demnach die Frage gerechtfertigt, ob nicht mehrfach unter
dem von einer Schlange umringelten apollinischen Omphalos eigentlich der
als weithin sichtbarer Mittelpunkt Griechenlands und der Erde aufgefas-
ste Parnass mit der an seinem Abhang gelegenen Stadt Delphi verstanden
werden koénne. Die Frage lasst sich gewiss nicht leicht beantworten, aber
aufgeworfen werden muss sie in diesem Zusammenhang, und zwar haupt-
sachlich im Interesse der spater zu betrachtenden einschlidgigen Bildwerke,
insbesondere gewisser Miinzen.!3*

16. Wenn Statius Theb. 1, 118 von einem ‘medius caeli Parnasus’ redet,
so soll damit offenbar dieser Berg als der die Mitte des unbeweglichen Fix-
sternhimmels wie der Erde bezeichnende Punkt oder als Teil der Weltachse
(s. ob.) charakterisiert werden.

17. Von besonderer Wichtigkeit als eines Augenzeugen ist das Zeugnis
des Pausanias (10, 16, 3) in seiner Beschreibung Delphis: Tov 6¢ U110 AcApdVv
raloupevov dpgardv, Aibou nenotnuévov AeukoD, toUTo gival 1o &v péoe yijg
raong autot e Aéyouotv ol Aedgoi kai év Od1) twvi ITivbapog ép10doyobvid odr-
ow énoinoe (s. ob. S. 58). Wir ersehen daraus nicht blof3, dass Pindar in einer
leider verloren gegangenen Ode den Mythus von den zur Bestimmung des
Erdnabels ausgesandten Adlern verherrlicht, sondern auch — was besonders
beachtenswert erscheint — sich darin an eine alte von den Delphiern selbst
erfundene oder geglaubte Uberlieferung angeschlossen hatte, der gegeniiber
die viel spétere von Varro (s. ob. S. 66 nr. 11) und Hesychius vertretene
Deutung des Nabelsteins als Pythongrabes kaum in Betracht kommen kann.
Doch enthéilt diese Beschreibung eine sehr grofie Schwierigkeit, insofern
nach P. der Nabelstein mitten unter den auflerhalb des Tempels stehenden
Thesauren und Weihgeschenken sich befand, wahrend er doch — wenigstens
in der Zeit vor Pausanias — unzweifelhaft nach allen sonstigen Zeugnissen

13%Auch die charakteristische Rolle, welche der Parnass und Delphi in der Sage von der
Deukalionischen Flut und der Neugeburt der Erde und ihrer Bewohner spielen — man denke
an die delphischen Hosier, die Nachkommen Deukalions — lasst sich mit der Auffassung
des Parnass als des erhabenen Mittelpunkts (Omphalos) der Erde leicht in Zusammenhang
bringen. Unter diesem Gesichtspunkt kénnte der Parnass die abgerissene Nabelschnur der
Erde darstellen, und als sein verkleinertes (oft vom Pythondrachen mehrfach umschlungenes)
Abbild ware dann der delphische Nabelstein aufzufassen.
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zu dem Inventar der Tempelcella oder des Adytons gehoérte. Um diese Schwie-
rigkeit zu beseitigen, gibt es, soviel ich sehe, drei Wege: erstens die Annahme,
dass die den Omphalos betreffende Notiz des Pausanias urspriinglich eine
nachtraglich gemachte Randbemerkung war, die infolge eines Versehens
spater an die unrichtige Stelle geriet. Oder aber, es ware an eine kurz vor der
Zeit des Pausanias beschlossene und ausgefiihrte Verlegung des Nabelsteins
aus dem Innern des Tempels in dessen dufere Umgebung zu denken.!35
Oder man koénnte auch, mit Studniczka a. a. O. S. 263, annehmen, ‘dass
der Marmoromphalos drauf3en vor dem Tempel, welchen Pausanias fiir den
echten hielt, nur eine von den Nachbildungen gewesen sei, deren sich auch
in Delphi gefunden haben’ (Bull. Corr. Hell. 18 1894 S. 180. Frazer Pausan.
5 S. 318).1%¢ Mir personlich will die zweite Alternative im Hinblick auf den
sonst in der griechischen Religion tiberall wahrnehmbaren Konservativismus
wenig glaublich erscheinen, so dass ich mich bis auf weiteres fir Studniczka
oder fiir die Annahme eines Versehens des Pausanias oder eines seiner
Abschreiber entscheide.!3” Im tibrigen mache ich darauf aufmerksam, dass,
wenn der von Pausanias gesehene Nabelstein wirklich von weier Farbe,
also doch wohl von Marmor war, die Meinung, er sei urspringlich ein Baityl
gewesen, hinfallig werden durfte, weil solche Meteorsteine, soviel ich weif3,
niemals eine weif3e (helle), sondern wegen des in ihnen befindlichen Eisens
stets eine dunkle Farbung aufweisen.

18. Den ersten Jahrhunderten nach Chr. gehort der mehrfach aus alteren
Quellen schopfende Geograph Agathemeros an, der in seinem ersten Kapitel
(repi thig OV madadv yeoypaeiag = 1, 2) bemerkt: Oi pév o0v nadaioi wv
oikoupévnv €ypagov otpoyyulnv, péonv 6¢ retodat v "‘EAAGda, kal tauving
AgA@oug, TOV Op@aAov yap €xewv thg yiis.

Dass hier unter den rntaAatoi nicht die von Delphi v6llig unabhangigen,
ja sogar dazu im Gegensatze stehenden altionischen Geographen (Anaxi-
mandros und Hekataios, die vielmehr Milet und Branchidai als Erdnabel
betrachtet haben), sondern die nach der Zerstérung von Milet und Bran-
chidai durch die Perser mafigebenden alteren Geographen der Griechen zu
verstehen sind, ist in dem vorigen Abschnitt gezeigt worden.

19. Nicht unwichtig ist auch das nunmehr hier anzufiihrende Zeugnis
des Claudianus im Prolog des Hymnus auf das Konsulat des Fl. Mallius
Theodorus (16, 11 ff.):

135Djes nehmen tatsichlich Diefen, O. Miiller und Frazer Paus. 5 S. 317 an; vgl. Studniczka
a.a. 0.S.263A. 1.

136Wir werden spéter sehen, dass solche ‘Omphaloi’ auch anderwirts, z. B. in der Nekropole
von Milet, also bei Branchidai (das ebenso wie Delphi sich rithmte der Nabel der Erde zu
sein) vorkommen.

137Gelbst ist nunmehr die Streitfrage, und zwar endgiiltig, von Pomtow a. a. O. S. 59 f., der
nachweist, dass Pausanias den eigentlichen O. des spateren Tempels ignoriert, dafir aber
einen neuerdings vor dem Tempel in situ gefundenen grofen Marmoromphalos (s. unten S.
81 u. Taf. 6 Fig. 1) nennt.
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Jupiter, ut perhibent, spatium quum discere vellet
Naturae, regni nescius ipse sui,

Armigeros utrimque duos aequalibus alis
Misit ab eois occiduisque plagis.

Parnassus geminos fertur iunxisse volatus;
Contulit alternas Pythius axis aves.

Also auch Claudian kannte Quellen, nach denen der Parnass der eigent-
liche Nabel der Erde war. Der Ausdruck axis (= d€wv, roAog) erklart sich
dagegen aus der spéateren Vorstellung, dass die Erde keine Scheibe, sondern
eine Kugel sei, so dass das ursprungliche Kreiszentrum sich mit Notwen-
digkeit in eine Achse verwandeln musste (s. oben S. 41 Anm. 79 ff. und die
vom delphischen G§wv zeugenden Stellen des Nonnos; siehe auch den nun
folgenden Abschnitt Nr. 18).

20. An mehreren Stellen in Nonnos’ Dionysiaka wird das delphische
Orakel peoopgadog Giav, [Tudiog Giav, dEwv openelg, d. opgaiog genannt.
Da ich uber diese Ausdriicke auf Grund einer sehr dankenswerten Zuschrift
A. Ludwichs in Kénigsberg im vorigen Kapitel ausfiihrlicher gehandelt habe,
so sei hier nur dies bemerkt, dass jenen Bezeichnungen einfach die aus
der Vorstellung der Erde als Kugel notwendig abgeleitete Idee einer Erd-
und Himmelsachse (in die sich der alte Omphalosbegriff verwandelt hat)
zugrunde liegt. Vgl. das oben tiber Varro 1. 1. 7, 17 und Claudian 16, 11
Gesagte. Wir haben im vorigen Kapitel gezeigt, dass sich genau dieselbe
Ideenentwicklung auch fiir das Orakel in Branchidai bei Milet nachweisen
lasst, das ebenfalls in alterer Zeit Anspruch darauf erhob, der Mittelpunkt
(61paddg) der scheibenférmigen Erde zu sein, spater aber als der Punkt
angesehen wurde, durch den die Erdachse hindurchging.

21. An letzter Stelle ist hier unter den literarischen Zeugnissen, wenn
auch mit gebtihrender Reserve, eine hochinteressante, vor wenigen Jahren
in Argos ausgegrabene Inschrift des 3. Jahrh. zu erwahnen, die W. Vollgraff
im Bulletin de Corresp. Hellén. 1904 S. 270 ff. veréffentlicht und besprochen
hat. Sie lautet:

®eog. Ilpopavtieg avedev | | AnoAdeovi Apto[tleug Zoupnl [6ag, dido-
kpawg Natedial 16ag, mpopfjtat <Ai>oxudog Apayval 16ag, Tpuyfig AiBavi-
6ag kai xa |l | teokevacoav kai focavio <tov> | | éx pavirag [ag opparov!ss
kai <a>| Iv meplotacy kat 10 @apypa kai 10v Beopov npoo<pf>opov 1ot
a<r>® kal netl | pwvov poov kai tav apxiBupav | | tiep avtot kat 91 aupov

>

138Auf dem Obvers der Miinzen von Argos aus dem 4. Jahrh. erscheint éfters neben dem
Wappen der Stadt (Vorderteil eines Wolfs) ein Kreis mit einem Punkt in der Mitte ©. Darin ist
entweder der Buchstabe 9 oder das auch auf delphischen Muinzen erscheinende Zeichen des
orbis terrarum mit dem Omphalos in der Mitte zu erblicken (s. ob. S. 51 f. Anm. 99 und vgl.
den Catal. of gr. coins in the Brit. Mus. Peloponnesus p. 141 nr. 61; p. 142 nr. 79; p. 143 nr.
90 u. 95).
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év 1@ pavl e kateokevacoav 101G riedd | 1 volg kKAgktov kai tav 660v ép-
yaol loavto k. t. A.

Die Inschrift bezieht sich offenbar auf den Tempel des Apollon Deiradiotes
am Abhange der Akropolis (Larisa) von Argos, von dem Pausanias 2, 24, 1
berichtet: Avioviov 6¢ &g trjv akporoAv €ott pév thg Akpaiap "Hpag 10 iepodv,
gotl 6¢ [kai] vaog Armoddavog, 6v ITuBasug!®® mp&tog mapayevopevog £k Aeh-
@&V Aéyetal oifjoat. o 6¢ dyadpa 1o viv xaAkoUv éotiv 6pBov, Asipadiwtng
AnoAA®V Kadoupevog, 8t kai 6 torog outog kaldeital Aelpdg. fi 8¢ pavukr),
pavievetat yap £ kai g nNuag, Kabeotnke TpoOrov T0UToV. yUvr] PEV Ipog-
ntevouod £oty, Avdpog eUVig eipyopévn. Suopévng 6¢ v vuktl Apvog Katd
pfva ékactov (wohl am 7. Tage), yeuoapévn 61 100 aipatog 1] yuvr) KAToXog
¢k 10U 9e0T yiverat. —

Leider ist nicht ohne weiteres klar, ob man diesen Kult als eine Filiale des
delphischen ansehen darf oder nicht. Fuir starke Beeinflussung von Delphi
spricht erstens die Legende vom Stifter Pythaeus, zweitens die mit der Pythia
vergleichbare yuvr) pogntevouca zur Zeit des Pausanias, endlich auch der
in der Inschrift erwahnte 6pugpalog yijg, wahrend anderseits das vom delphi-
schen Ritus durchaus abweichende Trinken frischen Lammesblutes, die
Beinamen Aeipadioing und [MuBaeug statt ITuS10g, sowie die Tatsache, dass
in der Inschrift nur mannliche Priester (mpopdvtieg und nipogijtay, keine
Priesterin (Pythia) erwdhnt werden, auf Unabhéangigkeit von Delphi hinzu-
weisen scheinen. Wie dem aber auch sein mége: in jedem Falle bildet der
¢x pavinag errichtete yag 6ugpadog mit der zu ihm gehorigen niepiotaoig eine
hoéchst beachtenswerte Parallele zu der in der oben erwahnten Bauurkunde
von Delphi erwdhnten npootaoig 1) ripo 100 6pgpalos, die umso schlagender
wirkt, wenn man das pavtfjov in dem Satze év 1 pavi)@ Kataokeuaooav
als das eigentliche ypnotrjpiov oder das Adyton des Tempels deuten darf,
weil daraus hervorgehen wiirde, dass auch zu Delphi der alte Nabelstein
im eigentlichen Orakelraume (xpnotpwov) oder Adyton gestanden haben
mu$. 4% Dann wiirde unter nepiotaoig oder npdotaois keine aedicula, wie
Pomtow will, sondern nur eine um oder vor dem Nabelstein angebrachte
niedrige Schranke zu verstehen sein. Nimmt man freilich in bezug auf den
argivischen 6p¢@alog yag Unabhangigkeit von Delphi an, so wiirde daraus
der Schluss zu ziehen sein, dass auch das schon in altester Zeit zu hochster

139Nach Paus. 2, 35, 2 hief der Am. Asipadidtng auch IMuSasug. Von ihm wird berichtet: 1o
pev &1) [Ar.] 10T [Tudaéwg dvopa pepadnkaot [oi’ Aotvaiol] apd Apyeiov. toutoig yap ‘EAAnvev
npotolg dpikéodat Tedéodda gnot tov ITudata g v xopav Anoddevog raida dvia (vgl. Hofer
im Lex. d. Mythol. unter Pythaeus; Preller-Robert 1 267, 2).

149Ahnlich Karo im Dictionn. d. antiq. s. v. ‘Omphalos’ (4 1 Sp. 198 b), der auch darauf
aufmerksam macht, dass die oben angefiihrte delphische Bauurkunde (ripootaocig a mpo oG
onpadot ete.) sich auf Arbeiten des Unternehmers Sion bezieht, dessen Name auf mehreren
‘blocs de 'adyton’ wiederkehrt. Derselbe Gelehrte verweist fiir die Identitat der Ausdriicke
pavrtijov, xpnotpov und &dutov auf Plutarchs (des delphischen iepeug) Schrift de Is. et Os.
35.
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Blite und Macht gelangte Argos sich rihmte, der Mittelpunkt der Erde zu
sein.

Suchen wir nunmehr moglichst kurz und biindig die wesentlichen Er-
gebnisse unserer Kkritischen Betrachtung samtlicher Zeugnisse darzustellen,
so ist Folgendes zu sagen.

Die aufgezahlten Zeugnisse umfassen einen Zeitraum von ungefahr 900
Jahren und beweisen deutlich die gewaltige Rolle, welche das delphische
Orakel innerhalb dieser langen Periode gespielt hat. Allerdings ist diese Rolle
keine ganz gleichmafiige und uneingeschrankte gewesen, denn bereits vor
500 v. Chr. bezweifelt Epimenides, unser altester Zeuge — wahrscheinlich im
Hinblick auf Orte wie Branchidai und Paphos, die ebenfalls beanspruchten,
ongalol yijg zu sein —, die Berechtigung Delphis, sich den Erdnabel xat’
£oxrv zu nennen, und 500 Jahre spater stellen es Manner wie Varro und
Cornutus, die wahrscheinlich aus etwas alteren Philosophen und Mathema-
tikern schopften, mit groffer Entschiedenheit in Abrede, dass Delphi sich als
Nabel der Erde betrachten diirfe, weil ja die Erde nicht eine Scheibe, sondern
eine Kugel sei, die auf ihrer Oberflache kein Zentrum haben kénne. Varro
will deshalb ebenso wie die Quelle des Hesychius (s. v. To&iou Bouvog) den
Nabelstein nicht als Wahrzeichen der Erdmitte, sondern als Grabmal des
Python aufgefasst wissen, und Cornutus leitet sogar das Wort éugpadog von
onon (gottliche Orakelstimme) ab, um mit Hilfe dieser gewagten Etymologie
die Deutung ‘Nabelstein’ ablehnen zu kénnen.

Ferner ist festzustellen, dass unter éugalog xSovog oder yigl4! bald
Delphi, d. h. der dortige Apollotempel samt dem Orakel,'#? bald der Nabel-
stein, 143 bisweilen auch der Parnass!#* verstanden wird, auf dessen Abhang
ja auch Delphi liegt. Von besonderer Wichtigkeit fliir die Bedeutung des
Nabelsteins ist der zuerst von Pindar und spater auch von Strabo, Plut-
arch und Lukian bezeugte Mythus von den beiden Zeusadlern, die dort
zusammengetroffen sein sollten, 45
Schrift tiber den delphischen Omphalos erkannt hat, der Nabelstein recht

wodurch, wie schon Bétticher in seiner

1411ch rechne hierher auch Ausdriicke wie pecéugadov i6pupa, Aoiou nédov (Aesch. b) und
peoop@ada ITudika xpnotpla (Aesch. a), pecopgalda yag pavieia (Sophokl. a), peg. €6pat
(Eurip. f).

142Vgl. oben Pindar (a, c, d, e, f), Aeschylus (a, b), Bakchylides, Euripides (d, e), Strabo usw.
Hie und da kénnte allerdings auch vielleicht der Nabelstein oder das xaopa yijg gemeint sein.

143pindar (b, g), Aeschylus (c, d), Sophokles (b?), Euripides (a? b), Platon, delph. Inschriften,
Varro, Strabo, Pausanias.

144pindar (d?), Lucan, Statius, Claudian. — Auch in dem spiteren mythischen Weltbild der
Inder liegt der mythische, aus Gold bestehende Berg Meru im Nabel des innersten Weltteils,
nabhyam (Locat. v. nabhi): Bhagavata Purana 5, 16, 7 (Mitteilung E. Windischs). Mehr oben
S. 21 ff.

1455chon hier sei hingewiesen auf das merkwiirdige phénikisch-karthagische Relief (Memnon
3 Taf. 3 Fig. 30 und W. Schultz im ‘Weltall’ Heft 26 Taf. 3 Fig. 53). Es zeigt in seinem Giebel
eine gottliche rechte Hand, die nach aufien gedflnet ist (vgl. dazu Weinreich ®=0G xeip Antike
Heilungswunder S. 12, 18, 42), unterhalb folgt die gefliigelte karthagische Himmelskonigin,
uber der sich der Himmel wolbt; in den Handen halt sie eine Mondsichel nebst Kugel; ganz
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eigentlich fiir ein Heiligtum des Zeus erklart wird, das anderen, ebenfalls im
delphischen Apollotempel aufgestellten, dem Poseidon (Altar) und der Hestia

(¢otia) geweihten, nicht apollinischen Monumenten 46 zur Seite tritt.

Sodann erfahren wir aus Euripides (6b) und Strabon (12), dass der
Nabelstein stdndig mit otéppata oder tawviatr bekleidet war, wahrend sonst
uber seine Form nichts mitgeteilt wird.

Wenn Pausanias (17) uns recht berichtet, was allerdings nach Pomtow
(Philol. 1912 S. 59 f.) sehr zweifelhaft ist, so kann der Nabelstein kaum
ein Meteorstein (Baityl) gewesen sein, 47 weil er selbst oder seine vor dem
Tempel befindliche Kopie nach dem genannten Berichterstatter von weif3er
Farbe, also von Marmor war.

Hinsichtlich des Ortes seiner Aufstellung stimmen alle dartiber Andeu-
tungen enthaltende Zeugnisse mit einziger Ausnahme des Pausanias (17)
dahin tiberein, dass er in der Tempelcella, und zwar in der unmittelbaren
Nahe des Orakel spendenden otopa oder xaopa yijg oder des pythischen
Dreifufes, also im Adyton selbst oder dicht vor ihm, gestanden hat.!*® Mehr

unten ruht auf einem omphalosdhnlichen Kegel ein von einem Quadrat eingeschlossenes
Rund mit einem Punkte in der Mitte (Becken, Nabel?), welchem von entgegengesetzten Seiten
her Vogel (Tauben? Adler?) zufliegen.

146ygl. dariiber namentlich A. Mommsen, Delphika S. 1 ff. und 11.

147Dies nimmt u. a. Ulrichs, Reisen 1 78 an. Vgl. auch A. Mommsen, Delphika S. 11,
der mit Ulrichs den Nabelstein fiir ein Baityl, d. h. Behausung der Gottheit (hier der
Gaia), halt und annimmt, er habe wohl anfanglich zugleich als Altar gedient, um der
Gaia Opfergaben darzubringen; aber schon frithzeitig miisse das Bedurfnis neben dem
Nabelstein eine eigentliche Opferstitte geschaffen haben: eben jenen ganz dicht bei dem
6. yfis hergerichteten pythischen Herd (dagegen sprechen schon die Wollenbinden des
Nabelsteines und seine Gestalt).

148Das ist auch die Ansicht Studniczkas a. a. O. S. 263, der sich namentlich auf den
Ausdruck puyog in den Eumeniden des Aeschylos (39) sowie auf die Bezeichnung der auf
dem Dreifufl im Adyton sitzenden Pythia als xpuoéwv Adg aint@v rapedpog b. Pindar (b, g)
beruft. Vgl. auch Varro 1. 1. 7, 17 in aede ad latus. Eurip. Ion 222 péoov dpgaldov yiig Poifou
ratéxet 6opog. — Orestes: 327 ff.: peocopgador puyoi. Bauinschriften von Delphi oben nr.
8. Strab. a. a. O. o1@aAog g &v @ va@ tetaviopévog. — Wie Studniczka a. a. O. bemerkt,
sind entscheidende Funde bei den Ausgrabungen leider ausgeblieben. ‘Aber die einzige, sehr
ungewisse Vermutung, die sich Homolle aus einer Pflasterplatte zu ergeben scheint, wiirde
die unmittelbare Nachbarschaft des Erdnabels mit dem Orakeldreifuf [und dem xdopa yijgl
bestétigen.” — Boetticher dagegen (a. a. O. S. 13) denkt sich den Omphalos zwischen der
Hestiatholus und dem Adyton mitten in der Cella, also mitten unter dem Opaion des Daches
und der Decke, d. h. sub divo, wogegen schon das varronische von B. nicht beachtete: ,in
aede ad latus” spricht (s. oben nr. 11). Auch Ulrichs (Reisen 1, 78) und Bursian (Geogr. v. Gr.
1, 176) verlegen den O. in die Cella, Fr. Wieseler dagegen (der ihn falschlich mit der £otia
identifiziert: s. oben) wohl richtiger ins Adyton (Jahns Jahrb. 75, 10, S. 678). Ebenso Karo,
im Artikel ‘Omphalos’ des Dictionn. des antiquités, p. 198 b f. Middleton im Journ. of Hell.
Stud. 1888 (9) S. 294 ff. — Von grofier Bedeutung fiir die unmittelbare Nachbarschaft des
uber dem Erdspalt stehenden Dreifufies und des Omphalos ist das kurzlich in der Nahe
von Phaleron ausgegrabene schone Relief, das Staés in der "E@np. ApxatwoA. 3 (1909) Taf. 8
verodffentlicht und S. 239 ff. besprochen hat (s. unten!). Hier sitzt. Apollon Pythios auf dem
Dreifuf3, und seine F3e ruhen auf dem bienenkorbartig gebildeten Omphalos, neben dem
ein Adler erscheint.
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dartiber im folgenden Abschnitt B.

In der spéateren Zeit, als man die Vorstellung der Erde als einer kreisrun-
den Scheibe aufgegeben hatte und an deren Stelle die einer Kugel getreten
war, auf deren Oberflache kein Mittelpunkt mehr gefunden werden kann,
verwandelte sich naturgemif3 der ‘Erdnabel’ in den Punkt auf der Kugelo-
berflache, durch welchen die Erd- und Himmelsachse (&§ov, niddog, axis)
hindurchgeht.!*® Wir haben im vorigen Kapitel gesehen, dass sich genau
dieselbe Verwandlung des 6pgalog in einen d§wv auch bei dem wahrschein-
lich noch &lteren Apollonorakel von Branchidai (Didyma) nachweisen lasst,
das ebenfalls die Ehre beanspruchte, der ‘Mittelpunkt der Erde’ zu sein.

Im tbrigen dirfte wohl jeder gewissenhafte Betrachter samtlicher Zeug-
nisse ebenso wie ich den Eindruck gewonnen haben, dass eigentlich und
ursprunglich unter dem éu¢alog yijg in Delphi wohl nicht der (emporragen-
de) Nabelstein, sondern vielmehr das orakelspendende xdaopa yijg, tiber dem
der Dreifu der Pythia stand, also eine Vertiefung, zu verstehen ist.'?° Denn
einerseits passt nur auf eine Vertiefung, nicht aber auf eine kegelférmige
Erhéhung der Ausdruck ‘Nabel’ (bpgpadodg; s. oben S. 6 f.), anderseits hat
offenbar der Nabelstein mit den beiden Zeusadlern urspriinglich gegentiber
dem yaopa yig nur eine sekundare und symbolische Bedeutung: er sollte
nur das den wenigen unmittelbar Herantretenden sichtbare orakelspen-
dende xdopa (otopa) yijg allen Tempelbesuchern als ein weithin sichtbares
Zeichen (Symbol) der auf3erordentlichen Ehre und Heiligkeit kenntlich ma-
chen, deren sich Delphi und sein Tempel als Mittelpunkt der Oikumene
rithmen durfte. Als leicht und allgemein verstandliches Symbol von solcher
Bedeutung genuigte ein von zwei Zeusadlern flankierter, oben abgerundeter
Kegel, d. h. eine niedrige otr)An, wie man sie seit uralter Zeit auch sonst an
bemerkenswerten Punkten der Erde oder der Lander aufzustellen pflegte.
Vgl. z. B. Strabo 3 p. 171 €90g ydp radaiov Unijpxe 10 1i0e00at toloutoug
Opoug, kabdarep ol ‘Priyivol v otuldida €Bsoav v £l 1§ OpOPER KEPEVN YV,
nupyiov 11, Kai 6 100 [Tedwpou Aeyopevog mupyog avtikeital tautn tf otulidi.
Kali oi dAaivev Aeyopevol Bopol katd péony rmou v patadl 1@V oUptemv Yijv.
Kai éri 1@ i09p® 1@ KopvBiak® pvnuovevetal otnin ug idpupévn K. T. A.

4.2 Die monumentalen Zeugnisse.

Eine tiberaus wertvolle und hochwillkommene Ergianzung zu den soeben
aus der antiken Literatur gewonnenen Ergebnissen bilden diejenigen Mo-
numente, welche uns tiber die Form und Ausschmiickung des delphischen
Nabelsteins genauer unterrichten. Sie zerfallen je nach ihrer Zuverlassigkeit
und Bedeutung in vier verschiedene Gruppen. Diese sind:

149Varro a. a. O., Claudian (axis), Nonnos (&€wv).
150ygl. Schol. in Lucan. ed. Usener p. 157, 21 ff.: illud antrum terrae umbilicus est, quod
inde aér exiens caelo conexus terras suspendit.
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1. die in Delphi selbst sowie in Sparta, Athen und anderwérts ausgegra-
benen plastischen Nachbildungen und Darstellungen des delphischen
Omphalos; sie gehoren groftenteils der zweiten Halfte des 5. Jahrhun-
derts an;

2. die Omphalosbilder auf Wandgemalden, Spiegeln und Cisten;
3. die Darstellungen auf Minzen, insbesondere den delphischen;

4. die Vasenbilder.

4.2.1 Die plastischen Nachbildungen des delphischen Omphalos.

Den eigentlichen und urspriinglichen Omphalos, der sich, wie wir sahen,
nach den literarischen Zeugnissen entweder im Adyton selbst oder in dem
diesem unmittelbar benachbarten Raum der Tempelcella befunden haben
muss, haben die neueren Ausgrabungen leider ebenso wenig wie sichere
Spuren seiner einstigen Situation zu Tage geférdert, doch verdienen in
letzterer Hinsicht die Darlegungen Pomtows (Philologus 1912 S. 59 ff.) alle
Beachtung. Pomtow sucht namlich a. a. O. wahrscheinlich zu machen,
dass der alte echte Nabelstein ursprunglich in der Tempelcella unweit der
Hestia sich befand.!®! Ob er freilich, wie P. annimmt, in einem besonderen
Kapellchen (‘aedicula’) gestanden hat,%2 ist deshalb unsicher, weil diese
Annahme bisher durch kein einziges erhaltenes Bildwerk bestatigt wird;
auch findet sich in den erhaltenen literarischen Zeugnissen keine sichere
Andeutung eines derartigen Miniaturgebaudes im Tempel.

1. Gehen wir nunmehr auf eine genauere Betrachtung der erhaltenen
Abbildungen des Nabelsteins ein, so ist unter den in Delphi selbst gefundenen
plastischen Darstellungen an erster Stelle zu nennen ein neuerdings auf dem
Vorplatz des Tempels unweit des grof3en Altars ausgegrabener, besonders
prachtiger Omphalos von weiflem Marmor (Taf. 6 Fig. 1).

Es ist dies, wie Pomtow erkannt hat, derselbe Stein, von dem Pausa-
nias (10, 16, 3) berichtet: Tov 6¢ Uno AsAp®dv kadloupevov dudadov, AiBou
TEmoPEvVoy AeUKoU, ToUTo eival tO év 1éo yijg maong autoi te Aéyouov ol
Agdgoi, kat év N i ITivéapog 6poAoyoldvia opiow Eroinoe (s. ob. S. 58).
Die Tatsache, dass Pausanias sonach offenbar den eigentlichen O. im Tempel
mit seiner prachtigen Nachbildung vor dem Tempel verwechselt hat, erklart
Pomtow (S. 59 f.) scharfsinnig so, indem er sagt: ‘Es ist bekannt, dass der Pe-
rieget Doppelerwdhnungen angstlich vermeidet, also hat er spater das uralte,

151y/gl. a. a. O. S. 61 und Frickenhaus in den Athen. Mitteil. 1910 S. 271, 1.

1%2Djese ‘aedicula’ (= vaioxkog) mit dem Omphalos denkt sich Pomtow, wie aus seinem Plane
S. 69 hervorgeht, im rechten Seitenschiffe der Cella zwischen der 2. und 3. Innensaule
angebracht; ich moéchte den O. lieber im Hinblick auf die literarischen Zeugnisse (s. ob S. 78
f.) entweder ins Adyton selbst oder doch in dessen unmittelbare Nahe versetzen, wo wohl
auch die éotia stand.
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auferlich unscheinbare Original tibergangen, weil er vorher — gelegentlich
der prachtigen Nachbildung — die Omphalossage und sein Pindarzitat ange-
bracht hatte (10, 16, 3), aber auch hier driickte er sich so gewunden aus,
dass man erst jetzt nach Auffindung dieses grofen Marmorkegels merkt,
dass er die Omphalosgeschichte angesichts jener Kopie antizipiert (vgl. Ul-
richs, Reisen 1 92, 58), und dass er absichtlich nicht sagt, dass der Erdnabel
selbst schon hier — auf dem Vorplatz — lage.” Dass diese Erklarung Pomtows
das Richtige trifft, und dieser grof3e und prachtige Omphalos des Tempel-
vorplatzes nicht mit dem eigentlichen Erdnabel (im Tempel!) identisch sein
kann, sondern nur eine so zu sagen fiir die weiteste Offentlichkeit (d. i. die
zahlreiche vor dem Tempel harrende Menge) bestimmte Kopie des weniger
leicht zuganglichen Originals im Tempel!>® war, welche den ganzen Ort (d.
h. Delphi und seinen Haupttempel) als Mittelpunkt der Erde bezeichnen
sollte, geht aus verschiedenen Momenten deutlich hervor. Erstens aus dem
Umstande, dass das Netzwerk (dyprvov) das bei dem Original im Tempel
unzweifelhaft aus Wolle bestand, bei der Kopie von Marmor gebildet und aus
demselben Steinblock herausgearbeitet ist, wie das Kernstiick; zweitens aus
der Fundstelle vor dem Tempel (s. Paus. a. a. O.); drittens aus der an der
Spitze des Steines deutlich bemerkbaren etwa 40 cm betragenden Abplat-
tung, wahrend nach fast allen anderen Darstellungen des echten Omphalos
(mit Ausnahme des im Dionysostheater von Athen gefundenen: s. unt) die
Spitze des alten Nabelsteins nicht abgeplattet, sondern vielmehr gewolbt
war. Welches der Grund jener Abplattung war, ist nicht klar: entweder kann
man annehmen, dass sie, wie bei dem athenischen O., dazu diente ein
Bildwerk (Apollon?) zu tragen, oder es war, da die Grof3e des Marmorblocks
nicht ausreichte, um die nattirliche Spitze darzustellen, wie so oft, auch
hier ein besonderes, spater verloren gegangenes Erganzungsstiick angesetzt
gewesen (s. u.). Ob dieser Omphalos ebenso wie zwei andere ebenfalls in
Delphi gefundene, die gleich zu erwdhnen sind, hohl war oder nicht, lasst
sich, wie mir Pomtow gtitigst mitteilt, infolge der Vergipsung der unteren
Partie leider zur Zeit nicht feststellen, ebenso wenig, ob auf der einst, wie es
scheint, urspriinglich vorhandenen Basis, in die, nach dem Aussehen der
untersten Partie zu urteilen, dieser O. eingelassen gewesen sein muss (Karo
a. a. 0. Sp. 199 b), zwei Adler angebracht waren oder nicht.!%*

153ygl. Paus. 10, 24, 5: Eg 6 100 vaoU 10 {owtdate napiact e &g autd éAiyot, kail Xpucodv
ArtoAdwvog Etepov dyadpa avakettat. Vgl. dazu Karo im Dict. d. antiq. s. v. Omphalos Sp. 199
b.

154Wahrscheinlich ist, wie wir spiter sehen werden, dieser vor dem Tempel stehende O. auf
gewissen Vasenbildern dargestellt, die den O. fast immer (mit Ausnahme der Vase C. R. de St.
Pétersb. 1863 pl. 6 = Reinach, Répert. 1, 19, 5) in ziemlicher Gréfie vor dem Tempel stehend
ohne die Adler zu beiden Seiten zeigen. Sehr merkwurdig ist tibrigens die Tatsache, dass
bei dem Zuge der milesischen Séngergilde (im Monat Taureon) nach dem Tempel in Didyma
vor dessen Tiren ein yuAAog genannter Stein gesetzt wurde, den man mit Binden behing
und mit ungemischtem Weine begoss, also dhnlich wie den delphischen Omphalos oder die
Steinsaulen des Apollon Agyieus behandelte: Nilsson, Gr. Feste S. 168 f. Nach Hesych. s. v.
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2. Pomtow, wohl der beste Kenner Delphis und seiner Uberreste, hatte
die Freundlichkeit mir am 6/9 12 brieflich Folgendes mitzuteilen: ,,Auf3er
dem Marmoromphalos vor dem Tempel sind im Temenos noch 2 bis 3 andere
schmucklose Omphaloi aus Kalkstein, glatt, zuckerhutférmig, innen hohl
gefunden. Einer liegt beim Thesauros der Athener, ein anderer auf der Agora.
Von beiden lege ich Thnen Photographien bei (s. Taf. 6 Fig. 2). Diese zwei
Omphaloi sind spitzer als der aus Marmor, lassen aber vielleicht vermuten,
dass auf letzterem einst eben solche Spitze auflag, als Extrastiick gearbeitet.
Warum sie hohl sind, vermag ich nicht zu sagen — ist etwa auch der mar-
morne ausgehohlt? Das kann wegen des leidigen Vergipsens heut Niemand
mehr feststellen.“ Vielleicht erklart sich die Aushohlung dieser Omphaloi
aus dem Bestreben, den nach der Abschniirung und Durchschneidung
zuruckgebliebenen Rest der Nabelschnur, die ja auch épgalog hief3 (s. ob.),
recht naturalistisch darzustellen.!5® Jedenfalls ist es von hohem Interesse
zu sehen, dass es aufler dem eigentlichen O. im Tempel und dessen Kopie
vor dem Tempel noch mehrere andere Nabelsteine im Temenos gab, die
wohl als Weihgeschenke zu gelten haben. Der heilige Omphalos scheint also
in Delphi ebenso vervielfaltigt worden zu sein wie der heilige Dreifuf3, von
dem es ebenfalls zahlreiche mehr oder minder kostbare Kopien in Delphi
gegeben hat. Wir haben oben gezeigt, dass auch zu Branchidai bei Milet,
dessen Orakel und Apollokult wahrscheinlich &alter als Delphi und fir dieses
prototypisch waren, aufler dem heiligen Omphalos im Tempel noch mehrere
geweihte épgpadoi existierten (darunter ein von einer Schlange umwundener),
die sich bei den neueren Ausgrabungen in der Nekropole gefunden haben.

3. Von grofiem Interesse flir die Frage des delphischen Omphalos ist ein
im Jahre 1885 in dem zu Delphi bekanntlich von jeher in engsten Beziehun-
gen stehenden Sparta in der Nahe des dortigen Museums gefundenes sehr
schones Votivrelief, das Wolters im 12. Bande der Athenischen Mitteilungen
(1887) Taf. 12 abgebildet und S. 378 ff. besprochen hat (s. Taf. 7 Fig. 4).
Es stellt den Kitharéden Apollon dar, dem Artemis (nach Middleton a. a.
0. S. 295 soll es Nike sein!) einen Trunk kredenzt, ein Motiv, das haufige
Darstellung gefunden hat.!%® Wolters bemerkt dariiber: ,Eine Einzelheit
verlangt unsere Aufmerksamkeit: der Omphalos, welcher sich zu den Fiifien

soll freilich der yuAAdg nicht konisch sondern viereckig gewesen sein (s. ob. S. 46 f. Anm. 90).

155Nacke, der ausgezeichnete Arzt und Psychiater, schreibt im Archiv fir Kriminal-
Anthropologie u. Kriminalistik 1912 S. 350 dartiber: ,Der Nabel [den der épgpadog von
Delphi darstellen sollte] war realistisch nachgebildet. Bei Kindern ist der Nabel nach Abfallen
des Nabelstrangs einige Zeit noch leicht konisch gestaltet und zieht sich allmahlich ein. Bei
schlechter Pflege tritt leicht Entztindung ein und Nabelbruch ein, wie wir dies 6fters bei
Naturvolkern, besonders Negern, auch beim Erwachsenen sehen, als eine vorspringende
Bandung® usw.

156ygl. auBer Wolters a. a. O. S. 378 A. 2 jetzt namentlich auch Overbeck, Kunstmythol.
Apollon S. 259 ff. u. 263 ff. sowie Studniczka im Hermes 1902 [37] S. 267 Fig. 6, der auch
darauf hinweist, dass das Netzwerk (dypnvov) nur scheinbar fehlt, weil es urspriinglich wohl
in jetzt verschwundenen Farben dargestellt war.
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der gottlichen Geschwister!%” befindet. Er steht auf einer niedrigen Stufe,
die, etwas breiter als er, noch Raum fiir die beiden Adler bietet, die rechts
und links von ihm sitzen. Die ganz symmetrische und etwas leblose Haltung
der Vogel zeigt deutlich genug, dass es nicht lebendige Wesen sind, die
wir hier bei dem heiligen Steine von Delphi sehen, sondern Kunstwerke.
Die Sage, welche ein Adlerpaar mit dem Omphalos in Beziehung setzt, ist
bekannt genug.“ Wolters setzt die Entstehung des Reliefs aus stilistischen
Grinden in dieselbe Zeit wie die der Reliefs der Nikebalustrade in Athen, d.
h. um 430-407 vor Chr. und schreibt es derselben Schule zu.

4. Sehr nahe Verwandtschaft mit diesem schonen Relief aus Sparta
verrat ein zweites ganz dhnliches, das im Jahre 1898 napd v [TUAnv tig
Ayopdg in Athen gefunden, nebst der dazu gehorigen Inschrift (aus voreu-
klideischer Zeit) von Svoronos im Journal Internat. d’archéol. numismat.
13 (1911) S. 302 abgebildet und daselbst unter der Uberschrift Wrpiopa
Atukov avékdotov kai ot épdadoi 1dv [Mubiov besprochen worden ist (Taf.
9, 5). Leider ist das Relief oben, unten und auf seiner linken Seite stark
beschédigt, doch kann tiber den wesentlichen Inhalt seiner Darstellung kein
Zweifel sein, zumal da die dazu gehorige Inschrift glticklicherweise in der
Hauptsache ziemlich intakt geblieben ist. Es handelt sich in diesem Falle
um den Beschluss, einen Athener, dessen Name fehlt, der aber als éxoeyetég
yevopevog ASnvailoig] bezeichnet wird, durch einen Ehrensitz im Prytaneion
sowie im Theater neben dem Dionysospriester auszuzeichnen. Wie Svoronos
a. a. 0. S. 304 nachweist, ist hier unter dem ¢&xoeyetég einer der bekannten
&Enyntai muboypnotot zu verstehen, deren Aufgabe nach Suidas s. v. £§n-
yntai darin bestand, kaBaipewv ToUg dyet Tvi évioxndévrag.'®® Den hohen
Rang dieses Priestertumes beweist die Stellung seines 9pdvog im Dionysos-
theater rechts vom Sitze des in der Mitte des Zuschauerraumes thronenden
Priesters des Dionysos Eleuthereus auf das deutlichste. Schon Wilhelm
(Oesterr. Jahreshefte 1 [1898] Beiblatt p. 43 = Anz. d. K. K. Akad. d. Wiss. in
Wien 1899 S. 3) hat die Ubereinstimmung dieses Reliefs mit dem von Wolters
besprochenen in Sparta erkannt, die so grof ist, dass man beide fiir Kopien
desselben Originals halten muss, nur mit dem Unterschied, dass auf dem
athenischen Bildwerk vielleicht links noch eine dritte Gottheit vorhanden
war, Og évielkvuel ToUTO 10 IMAATOG THG OUPUETPIKAG 1§ ITiVAKL UITOKEIPNEVNG
Emypagiis ocupmAnpoupévng oUte thg AeApikig tpradog AmtoAdwvog ITubiov,

157Nach Pomtows schéner Vermutung a. a. O. S. 48 befand sich im delphischen Tempel ganz
in der Nahe der Statue Apollons auch eine Seitenkapelle mit einer Statue der Artemis und
eine andere mit einer solchen der Athene, der Asukai k6pat, deren Hilfe bei der Belagerung
Delphis durch die Gallier der Sieg verdankt wurde. Ich brauche kaum zu bemerken, dass die
Gruppierung von Apollon und Artemis zu beiden Seiten des Omphalos sehr fiur Pomtows
Annahme spricht.

158y/gl. aufer Toepffer, Att. Genealogie 69, 1 und Stengel, D. griech. Kultusalt. 2 S. 67 A. 7 f.
(der Plat. Euthyphr. 4 c; Leg. 6, 759 c; R. Schoell, Herm. 6 36; [Demosth.] 43 66 f. anfuihrt)
noch folgende Zitate b. Svoronos: Isaios 1. Kip. kArjpou 39. Tim. lex. Plat. s. v. é€ny. Harpokr.
s. v. Inscr. Gr. 3, 241; 267; 684; 'Epnnu. Apx. 1883 S. 144.
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Antolg kal Aptépdog, fjv €xopev mapd OV aUTtOV PETA MAVOHOI®V XPUO®V
AsT®V OPPadov Eri Tpitou, TV altdV AKPIPRAS XPOovev, Attikol dvayAugou,
fjtot &l 100 év 1® Nupdaiep 100 PaArjpou £é0xdateg avarkaAudOéviog kalAiotou
aAnO&mg avadnuatog tfig Eevokpateiag (Svoronos a. a. O. S. 308, der dazu
auf Apy. 'Eepnp. 1909 ITw. v und auf To é9v. Moug. oed. 492 ff. ITiv. 181
verweist; s. unten nr. 5 S. 86 f.). Ich stimme Svoronos vollig bei, wenn er
vermutet, dass dieses offenbar mit einem der éEnyntai ITuBoxpnotol zusam-
menhéngende Relief sich zugleich auf den Kult des athenischen Pythions!%®
beziehe, kann ihm aber nicht beipflichten, wenn er weiter behauptet, dass
der hier dargestellte Omphalos mit den beiden auf einer viereckigen Basis
sitzenden Adlern nur eine ungenaue (freie), im Pythion zu Athen befindliche
Kopie des ursprunglichen Omphalos im Adyton zu Delphi sei (a. a. O. S.
309 u. 312). Merkwuirdiger Weise halt Svoronos die Darstellung des von
zwei Adlern flankierten Omphalos auf einem kyzikenischen Elektronstater,
der in wichtigen Einzelheiten von der Darstellung der hier besprochenen
Reliefs von Sparta und Athen vollkommen abweicht (s. ob. S. 50), fuir die bei
der Rekonstruktion des altesten delphischen Nabelsteins einzig und allein
mapigebende, eine Annahme, die, wie ich glaube, schon durch meine oben
(S. 50) geltend gemachten Erwagungen hinreichend widerlegt sein diirfte.!6°
Ich fiige jetzt noch hinzu, dass eine Miinze des weit mehr von Milet und
Branchidai als von Delphi abhangigen, weil von Milet aus gegriindeten,
Kyzikos, zumal im Hinblick auf die bekannte Freiheit und Ungenauigkeit
der meisten Miinzstempelschneider bei der Wiedergabe bertihmter Originale,
weit weniger fiir die Beurteilung delphischer Verhaltnisse in Betracht kom-
men kann als hochkiinstlerische Votivreliefs der besten Zeit aus dem Delphi
so viel nadher liegenden und mit ihm durch ihre eigenen Apollokulte so eng
verbundenen Sparta und Athen.

5. Ein ganz wundervolles, figurenreiches Votivrelief (nebst Inschrift),
welches den Omphalos genau ebenso darstellt wie die beiden soeben bespro-
chenen Bildwerke, ist kuirzlich in Phaleron, und zwar innerhalb der alten
langen Mauern, im alten Demos der Echeliden, unweit des Kephissos, in
einem den Nymphen und dem Kephissos geweihten Temenos ausgegraben,
von Staés in der E¢pnnu. Apxatodoyikr) Jahrg. 1909 Taf. 8 abgebildet und

1%9(ber die Lage des Pythions in der Nihe des Olympieions auf dem Wege zum Ilissos s.
Judeich, Topographie v. Athen S. 344 und Milchhéfer bei Baumeister, Denkmaler S. 179.

160Fin Hauptgrund fiir Svoronos’ Annahme ist der Umstand, dass es bei Strabon 420
vom delphischen Nabelstein heif3t: deikvutat 8¢ kai dpeadog TG €v 1@ vad Tetaviopévog Kat
£Iv avt® ai §uo eikoveg 100 pudou (s. ob. Anm. 128). Da die Reliefs von Sparta und Athen
das (nach Studniczka a. a. O. S. 267 ursprunglich nur in Farben dargestellte, aus Tanien
bestehende) Netzwerk jetzt vermissen lassen, wahrend es auf der Miinze von Kyzikos ganz
deutlich sichtbar ist, so will Sv. der Rekonstruktion des delphischen Originals diese letztere,
nicht aber die an sich viel bedeutungsvolleren Votivreliefs zu Grunde legen und behauptet
sogar, dass bei Strabon a. a. O. nicht ér’ aut®, sondern vielmehr ér’ attot nach Maf3gabe
des Kyzikeners zu lesen sei.
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daselbst S. 239 ff. ausfiithrlich besprochen worden.!¢! Die dazu gehérige
Inschrift lautet: Eevokpateia Kngiooi <i>dep || ov ibpuoato kai avédBnkev
I | SuvBopoig te Seoig Sibaokal | | iag 106e dpov Eeviadou Juyar | | np kai
prmpe €k XoAedav || Sue<>v 1@ Boudopéve. émi | | Tedeotdv Aydbmvog...
Das Relief enthalt nicht weniger als 13 Figuren (s. Taf. 8, 3). Am auflersten
Ende links gewahren wir eine Gruppe von drei Gottheiten: 1. Apollon Pythios
auf dem Dreifufd sitzend, der mit zwei ineinander geringelten Schlangen
geschmiickt ist, und seine Fiife auf den bienenkorbférmig gebildeten Om-
phalos setzend, neben dem ein vollstdndiger Adler und von einem zweiten
der Kopf sichtbar ist. Neben Apollon stehen 2. Leto und 3. Artemis, Leto
in der Haltung einer 6iadoupévr (ihr Diadem war gemalt), Artemis hielt in
der linken erhobenen Hand eine in Farben ausgefiihrte, jetzt nicht mehr
sichtbare Fackel. Vor Artemis steht eine 4. etwas kleiner gebildete mannliche
Gestalt (Xuthos?), mit der sich eine ebenfalls kleiner gebildete Frau (5 =
Pythia?) angelegentlich unterredet.'%? Zwischen den beiden letztgenannten
Sterblichen steht ein kleines Knéablein (6 = Ion?), das zu der sterblichen
Frau emporblickt und seinen rechten Arm emporstreckt. Nach der Deutung
von Staés spielt die durch die ebengenannten 6 Figuren angedeutete Szene
in Delphi, die nun folgende, die andere Halfte des Reliefs einnehmende
dagegen in Athen. Staés will namlich in den weiteren 7 Figuren Hermes 7.
und 4 Nymphen (8-11), endlich eine auf einem Bathron stehende als Kultbild
dargestellte Gottin (12) mit Polos (Eileithyia? Artemis?) und in dem am au-
Bersten rechten Ende (13) erscheinenden Stier mit Menschenkopf Acheloos
(oder Kephissos?) erkennen, wahrend Svoronos a. a. O. die bei Acheloos
stehende Go6ttin mit Polos fiir Kallirrhoé, die beiden nach rechts gewandten
Gottinnen fir Ileithyia und Rhapso, die beiden nach links gewandten fiir die
Geraistischen Nymphen der in der Nihe gefundenen Inschrift erklart. 63

6. Aus der Zeit nach dem Phokischen Kriege, der den delphischen Om-
phalos der beiden goldenen Adler beraubte (s. ob. S. 56), stammt ein in
Delphi gefundenes Relief, das den Nabelstein genau ebenso (fast halbkugel-
férmig!) wie die bisher erwahnten plastischen Bildwerke, aber ohne die Adler
darstellt. Es ist verodffentlicht von Svoronos im Journ. Internat. d’archéol.
numism. (13) 1911 S. 315 (Fig. 11). Die zu diesem Relief gehorige Inschrift
ist publiziert und besprochen von M. Colin im Bull. de Corr. Hellén. 20
(1896) p. 675 ff. Sie lautet:

161ygl. auch Svoronos, Apx. ‘E@. 1912 p. 256 u. in To6 év ASrjvaig "'ESv. Mouo. Heft 19-20 p.
492 ff. Taf. 181 u. f. (der auch von diesem Relief a. a. O. S. 311 behauptet, es stelle nicht
den in Delphi sondern den in Athen als ntatp@®og 9¢og verehrten Apollon Pythios dar) und G.
Karo im Archiv f. Relig.-Wiss. 16 (1913) S. 271 f.

162Nach Svoronos a. a. O. ist unter der von Staés fiir Xuthos erklarten Gestalt vielmehr
Kephisos zu verstehen, die vermeintliche Pythia hélt er fiir Xenokrateia und den kleinen
Knaben fiir deren Sohn Xeniades.

163Dje Inschrift lautet: “Eotig, Kneod, Anoddewvt IMTudie, Antoi, Aptépidt Aoxiq, TAsiduiq,
Axede, KadAippon, 'epatotaig vopgaig yeveddialg, Pawot (Svoronos S. 495; vgl. G. Karo im
Arch. f. Rel.-Wiss. 16 (1913) S. 271.)
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[O 6]hpog 6 ASnvainv td1 [ATTjoAAwvL av[Ednkev]
[Tleporotot oi v udada'®* ayayovieg:

®avodbnpog AtudAou.

BonSog Nauowikou.

AukoTGpyog AUKOPPOVOG.

Anpadng Anpéou ete. (folgen noch 6 weitere Namen).

Wie aus der Erwahnung der beiden bekannten attischen Redner Lykurgos
und Demades hervorgeht (s. Colin a. a. O. p. 677), muissen Inschrift und
Relief aus der Zeit zwischen 331 und 324 stammen. Ich vermute, dass das
Relief nicht in Athen, sondern in Delphi angefertigt ist, weil sonst doch
wohl die bei den athenischen Bildwerken traditionellen Adler kaum fehlen
durften, dass also das nach dem Phokischen Kriege in Delphi entstandene
Relief tatsédchlich den damaligen Zustand des Omphalos wiedergibt, den
jeder Delphier kennen musste.

7. Aus Athen, und zwar aus dem Dionysischen Theater, stammt ein
grofier, marmorner, mit Netzwerk en relief versehener, Omphalos, der wie
die obere abgeplattete Flache mit den darauf noch deutlich erkennbaren
Fuf3spuren zeigt, einst als Basis eines stehend dargestellten Apollon gedient
hat.'®® Vgl. Taf. 6 Fig. 4.

Hinsichtlich seiner Form und Groéf3e (auch hinsichtlich der Abplattung
an der Spitze) steht er dem oben unter 1 besprochenen, in Delphi vor dem
Tempel aufgestellten Nabelstein nahe.

An diese sieben plastischen, teils in Delphi selbst teils in Sparta und
Athen ausgegrabenen Omphaloi schlief3en sich noch einige andere auf3erhalb
der genannten Orte aufgefundene an, von denen mit ziemlicher Sicherheit
angenommen werden darf, dass sie ebenfalls den Nabelstein des delphischen
Adytons darstellen sollen. Hierher gehort vor allen:

8. ein grofer Marmoromphalos, fast halbkugelférmig (0,45 hoch, 0,60
breit, sitzend auf einer damit unmittelbar zusammenhéangenden, vierseitigen
Basis, 0,90 breit und jetzt noch c. 0,75 hoch), gefunden in Vathia (BaSeua), d.
h. Eretria, auf Euboia, nicht weit von dem Heiligtum der Artemis Amarysia.
Dieser Nabelstein ist versehen mit einem aus dem Marmor herausgearbeite-
ten Wollnetz, das nach unten in dreieckige Franzen auslauft, und gehorte

184Uber diese Pythiaden oder Pythaiden s. K. Fr. Hermann, Gottesd. Alt. 2 62, 4 u. Colin a.
a. 0. S. 639 fl.

165ygl. Overbeck, Gr. Kunstmythol. Apollon S. 164 f. Studniczka a. a. O. S. 261, Fig. 3.
Middleton im Journ. of Hell. Stud. 1888 (9) S. 298, Fig. 7. Waldstein ebenda 1, S. 180. v.
Sybel, Katalog d. Skulpturen zu Athen S. 53 nr. 291 (mit weiteren Literaturangaben). Vgl.
auch ebenda S. 201 nr. 2791: ,Auf oblonger Plinthe 1. Spielfluss einer Statuette des Apollon, z.
L. Omphalos innerhalb des Dreifules, davon die drei FiSe (Lowentatzen) erhalten und ganz
r. vorn Schwanz der Schlange (umringelt den Dreifuf3?).“ Man vergleiche auch die Miinzen
von Kreta und von Tarsos (bei Overbeck, Apollon, Munztaf. 1, 27 u. 30; s. Text S. 25), die
Apollon ebenfalls auf dem Omphalos stehend darstellen. S. Taf. 1, 4 u. 5.
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einst nach der Vermutung des Herausgebers (Kuruniotis in der 'Epnpu. Ap-
xawdoyikr 1900, S. 19 f., wo er auch abgebildet ist) zu dem Heiligtum der
Artemis Amarysia,!®® dem auch ein a. a. O. auf Taf. 2 (Fig. 1) wiederge-
gebenes Relief mit der Darstellung der beiden Letoiden und ihrer Mutter
entstammt, woraus zu schlief3en ist, dass dort neben seiner Schwester auch
Apollon verehrt wurde.!®” S. Taf. 6 Fig. 6.

9. Zu Ikaria unweit von Marathon haben die Ausgrabungen der Amerika-
ner im Jahre 1887 die Reste eines Pythions zu Tage gefoérdert. Dazu gehorte
ein noch vorhandener Schwellenstein mit der bemerkenswerten Inschrift
IKAPIQNTOMVEION (vgl. Americ. Journ. of Archaeol. 5 (1889) S. 175). Eben-
da wurde ausgegraben ein schénes wohlerhaltenes Votivrelief (besprochen
ebendort S. 471 und abgebildet a. a. O. auf Taf. 11 unter nr. 3), das in der
Mitte Apollon auf einem ziemlich hohen, basislosen bienenkorbférmigen
Omphalos sitzend und in der Linken einen Lorberzweig, in der Rechten eine
Phiale haltend darstellt. Vor Apollon steht ein Altar, vor diesem wieder ein Ad-
orierender. Hinter Apollon steht Artemis. Auf dem oberen und unteren Rande
liest man die Inschrift: PYOAIETHE MEISIKPATHE AKPOTIMOY ANEOHKEN.'6®
— Ganz dhnlich auf dem Omphalos sitzend erscheint der leierspielende
Apollon auf einem anderen ebenfalls in der Nahe des ikarischen Pythions
ausgegrabenen Relief, das ebendort auf S. 473 beschrieben und auf Taf. 11
unter nr. 1 abgebildet ist. Hinter Apollon stehen zwei weibliche Gottheiten,
wohl Artemis und Leto (oder zwei Musen?) An diesem Omphalos sind noch
Spuren des in Marmor ausgeftihrten Netzwerks (aypnvov) erhalten (a. a. O.
473 A. 45). Beide Reliefs zeigen einen ziemlich hohen, zum Sitzen geeigneten,
basislosen, oben flachgewdlbten, von unten nach oben sich sehr allméhlich
verjiingenden Nabelstein; von Adlern gewahrt man keine Spur.'6® S. Taf. 7,
5.

10. Mehrere rohe Nachbildungen (rude Roman copies’) des delphischen
Omphalos haben sich nach Middleton im Journ. of Hellen. Stud. 9 (1888) S.
301 im Apollotempel von Pompeji gefunden, doch ist es mir leider bis jetzt
nicht moglich gewesen, tiber deren Form Genaueres zu erfahren. Wahrschein-
lich handelt es sich um Exemplare, die den rohen in Delphi ausgegrabenen
(s. ob. S. 83) dahnlich sind.

11. Der Sammlung Barracco gehoért an ein prachtiger Torso aus guter Zeit,
beschrieben von Helbig-Amelung, Fiihrer 3 1 (1912) Nr. 1096: Fragmentierte
Statue des Apollon. Der Gott sitzt auf einem Felsen, in dessen vorderer
Hohlung der Omphalos steht. Das Motiv erinnert stark an den sogenannten

166ygl. {iber die Bedeutung dieses Kultes Preller-Robert, Griech. Mythol. 1, 310, 4. Catal. of
greek coins Brit. Mus. Central Greece S. 123 ff. = Taf. 23 9 ff.

167Ebenso auch in Cumae, der Kolonie von Eretria: Boll im Arch. f. Relig.-Wiss. 13 (1910) S.
572 und Roscher im Philologus 1911 S. 307 f.

168ygl. dazu Toepffer im Hermes 1888 S. 321 ff.

189Dje beiden Reliefs aus Ikaria sind auch aufgefiithrt und kurz besprochen von Wace im
Annual of the Brit. School at Athens 9 (1902/3) p. 213.
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Kekrops im Ostgiebel des Parthenon. Doch weisen die Formen, soweit sie
noch kenntlich sind, und die Verwendung des Motivs zu einer Einzelstatue
des Gottes auf spatere Zeit. Eigenartig, aber kaum von besonderer Bedeutung
ist die Stellung des [bienenkorbférmigen] O. in der Hohlung des Felsens (in
Delphi stand er im Innern des Tempels).” Nach der mir durch P. Hermanns
Gute zur Verfiigung gestellten Photographie zu urteilen, scheint der O. auf
einer viereckigen Basis zu stehen. Die ‘Stellung in der Héhlung des Felsens’
ist insofern wohl nicht ohne Bedeutung, als sich der delphische O. hoéchst
wahrscheinlich in dem als eine Art Grotte zu denkenden Adyton des Tempels
befand (man denke auch an den O. des auf dem Relief des Archelaos von
Priene dargestellten grottenférmigen Adytons).

12. Kleine, nur 0,48m hohe Statue des auf dem O. sitzenden Apollon aus
hellenistischer Zeit (3. Jahrh.?) im Museum von Alexandria, beschrieben
und besprochen von Wace im Annual of the Brit. School at Athens 9 (1902/3)
p- 211 ff. und abgebildet ebenda auf Taf. 4.

Von dem O. sagt Wace a. a. O. S. 212: ‘The o. itself is a plain truncated
cone about 0,22 metre high and calls for no special remark.” Ebendort S.
213 fI. hat Wace eine Anzahl Reliefs und Miinzen zusammengestellt, welche
ebenfalls den Gott auf dem O. sitzend zeigen. Die beiden Reliefs von Ikaria
sind schon oben besprochen worden, noch nicht erwtihnt ist aber

13. das Votivrelief des Britischen Museums (Cat. Sculpture 1 nr. 776
= Overbeck, Kunstmythol. Atlas 21, 8). Nach Overbeck, Apollon S. 284
stammt das Bildwerk aus griechisch-rémischer Periode und stelli dar den
am rechten Ende der Platte auf dem O. sitzenden Apollon, der in der rechten
Hand nach Wace einen Lustrationszweig (nach Overbeck a. a. O. ein Szepter)
halt. Vor ihm stehen zwei attributlose mit Stephanen geschmiickte Frauen
(Artemis und Leto?), weiter links ein menschlicher Vater mit zwei S6hnen in
romisch-militarischer Tracht. ‘The o. is a plain conical stone’ (Wace). Ganz
dhnlich soll nach Overbeck S. 285 und Wace (S. 213)

14. ein aus Modena stammendes Relief in Wien (Antikensammlung 11
nr. 154, abgebildet bei Cavedoni, Marmi Modenesi tav. 1, vgl. p. 192, und
bei v. Sacken, Die antiken Skulpturen in Wien Taf. 18; vgl. S. 38) sein.
Waces Beschreibung lautet: ‘On the extreme left on a square plinth stands a
circular altar decorated with the usual bucrania and garland pattern. A fire
burns on it. On the right is a netted omphalos rather flat in outline. On it
sits Apollo to the left... It is undoubtedly Graeco-Roman work of about the
second century A. D. and probably a modification of an earlier type.’

15. Auf ein nicht unbedeutendes Original noch guter Zeit scheint zurtick-
zugehen die bekannte Statue des langgewandeten (d. h. mit einer Chlamys
von auflerordentlicher Gréf3e bekleideten) Kitharoden Apollon in Petworth,
dem ‘hinter dem r. Fuf3 ein mit Stemmaten geschmiickter O. beigegeben
ist, der wesentlich als Stiitze des hinten auf ihn herabfallenden Gewandes
dient und dem, wie er von vorn nur wenig sichtbar ist, schwerlich eine
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tiefere Bedeutung, diejenige den Gott in eine besonders nahe Beziehung zu
Delphi zu setzen, beigelegt werden darf’ (Overbeck, a. a. O. S. 185; vgl. die
Abbildungen im Atlas Taf. 21, 33, Miller-Wieseler, D. a. K. 2, 133, Clarac
496, 966 etc.).

16. und 17. Hier sind ferner zu erwahnen zwei Statuen in Villa Albani
und in Neapel, die beide den Gott auf dem Dreifuf} sitzend und die Ftif3e auf
dem O. ruhen lassend darstellen. ‘Der Dreifuf3, auf dem der Gott sitzt, ist mit
einer aus geknoteten Wollbinden netzférmig gekntipften Hulle Giberhéngt,
welche auch den Omphalos bedeckt... und der auf3erdem in der albanischen
Statue von einer breiten, horizontalen Binde, in der neapolitanischen von
zweien desgleichen umgeben ist, deren eine den heiligen Stein vertikal, die
andere schrag an der Vorderseite umwindet. Dass mit diesem Dreifuf3 der
mantische von Delphi gemeint sei, wird durch den... Omphalos erwiesen’
(Overbeck a. a. O. S. 231 ff.; vgl. die Abbildungen in dessen Atlas Taf. 23 nr.
30; Clarac 486, B 937 A; Denkm. a. K. 2 nr. 137 (Albani) und Mus. Borb.
T. 13 tav. 41; Clarac 486 A 937 u. 485, 937 (Neapel)). Der O. hat in beiden
Fallen die Gestalt einer Halbkugel und ist ohne Basis.

18. Schénes Relief im Louvre, darstellend den langgewandeten Apollon
Kitharodos, dem die gefltigelte Nike eine Spende eingief3t, zwischen ihnen
der halbkugelférmige mit TaAnien geschmiickte Omphalos, der dem auf der
dresdner Dreifuf3basis dargestellten ganz dhnlich ist: Taf. 7, 1. Vgl. Overbeck,
Apollon, S. 261 ff. (wo noch weitere hierher gehorige Reliefs aufgezahlt sind),
Atlas Taf. 21 nr. 11; Muller-Wieseler D. d. a. K. 1, 47; Clarac 122, 41.

19. Marmorrelief an der dresdner Basis (Overbeck a. a. O. S. 405, Atlas
24, 14, Muller-Wieseler 1, 41 etc.); Herakles 1., weicht vor Apollon, indem
er den Dreifuf3 tiber der Schulter im 1. Arme halt. In der R. schwingt er die
Keule, in der L. tragt er den Bogen. Apollon greift mit der R. in einen der
Ringe des Dreifufies, in der L. fihrt auch er den Bogen. Zwischen den beiden
am Boden der halbkugelférmige, wie in nr. 18 mit Tdnien geschmiickte,
basislose Omphalos. Auf dasselbe Original gehen auch noch andere von
Overbeck S. 406 aufgezahlte Reliefs in Venedig (aus Kythera) usw. zurtick.
S. Taf. 7 Fig. 2.

4.2.2 Die Omphalosdarstellungen in Wandgemsélden usw.

20. Hier ist an erster Stelle zu erwdhnen das schéne neuerdings im Hause
der Vettii entdeckte, Apollon als Sieger tiber den Drachen Python darstellende
Gemalde, das P. Herrmann, Denkmaler der Malerei Farbentaf. 2 und Taf.
20 abgebildet und im Text S. 29 ff. eingehend besprochen hat.!”® Herrmann
sagt daruiber: ‘Apollon, in lebhafter... Bewegung weit ausschreitend, halt
im linken Arm die Leier, wahrend die rechte Hand mit dem Plektron tiber

1"°Danach auch die Abbildung im Artikel Python’ des Lexikons der Mythol. 3, Sp. 3407/8.
Ich verdanke die Kenntnis des bedeutenden Bildes der Freundlichkeit P. Herrmanns.
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die Saiten gleitet... Links von Apollon erscheint der netzumsponnene [fast
halbkugelférmige] Omphalos [auf einer viereckigen Basis stehend], um den
der Schlangenleib des [sterbenden oder eben gestorbenen] Drachen sich
windet. Dahinter sind an einer Saule... Bogen und Kécher aufgehangt. Rechts
steht... auf einen Pfeiler gelehnt Artemis... Links ist ein machtiger hellfarbiger
Stier von einer jugendlichen Tempeldienerin herangefiihrt worden... In der
Linken schultert das Madchen an langem Stiele eine Doppelaxt. Fast im
Mittelpunkt des Bildes, aber etwas in den Hintergrund gertickt, erscheint
endlich noch eine jugendliche Mannerfigur, bekranzt und dicht eingehtillt in
ein langes weifes Gewand... Der Sinn der Darstellung ist klar: Apollon hat
den Drachen erlegt und stimmt zur Feier seines Sieges den Paian an, der
nach der Sage zum ersten Male nach dem Drachenkampf erklungen sein
soll... Die Festfeier, welche fiir Apollons Drachensieg in Delphi eingesetzt
wurde, die Pythien, fielen in den Monat Bukatios, ein Name, dessen Form
auf Stieropfer hinweist. Auf sie und ihre Einsetzung... soll die Stiergruppe

unseres Geméldes hinweisen.’!”!

Apollon feiert seinen Sieg tiber Python. (Nach P. Herrmann-Bruckmann,
Denkmaler der Malerei des Altertums 3, 20.)

21. Ein zweites Wandgemalde von Pompeji (abgeb. Museo Borbon. 10.
Taf. 20, Miiller-Wieseler 2 nr. 136, vgl. Helbig, Wandgem. nr. 184) zeigt
den jugendlichen lorbeerbekrinzten Apollon mit einem Lorbeerzweig in der
Rechten, seine Leier auf den Omphalos stiitzend. Dieser ist niedrig, mit
einem Wollennetz umgeben, ohne Basis, oben etwas abgeplattet (um besser
als Sttitze fur die Leier zu dienen) und verjlingt sich auch nach unten ein
wenig, so dass er, bei weiterer Verlangerung der Kurve nach unten, sich der
Eiform nadhern wiirde.

22. Auf einer ‘etruskischen’ Cista (abgeb. Mon. d. Inst. 8 pl. 25-30
= Daremberg-Saglio, Dict. 1 p. 321 Fig. 383) erscheint Apollon vor dem

171 Ahnlich Helbig a. a. O. S. 63 nr. 231: Apoll, lorbeerbekranzt mit flatternder roter Chlamys,
nach r. schreitend, das Plektron in der R., rithrt mit der L. die Kithara; r. am Boden der
Omph., um den sich eine Schlange windet. Uber die Gestalt des O. kann ich leider nichts
sagen. S. uns. Taf. 9, 1.
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Omphalos auf einem Sessel linkshin sitzend. Er hilt in der R. eine Schale,
in der L. einen Lorbeerzweig. Vor ihm steht im vollen Waffenschmuck,
aber ohne Helm der bartige ‘Oedipus’ [?], um den Gott zu befragen. Der
Omphalos ist ziemlich hoch, ohne Basis, von konischer Gestalt und mit
einem Netze umsponnen, das dem in nr. 21 ganz dhnlich ist. Auf der Spitze
des Nabelsteins sitzt ein groferer Vogel (Rabe oder Adler) der seinen Kopf
nach dem Gotte hinwendet. Zwischen Apollon und Oedipus erscheint im
Hintergrunde eine vollkommen nackte, mir unverstandliche Junglingsgestalt,
die sich dem Gott zuwendet.

23. Terrakotta in St. Petersburg, beschrieben von Stephani im Compte
Rendu de St. P. 1870/71 (Petersb. 1874) S. 164 und abgebildet in dem dazu
gehorigen Atlas Taf. 2, Fig. 3. Die Beschreibung Stephanis lautet: ‘Eine dritte
auf Taf. 2 nr. 3 abgebildete Gruppe stellt Apollon auf einem leider stark
beschadigten Wiirfel sitzend dar. Zwischen diesem Wiirfel und den Fufien
des Apollon!”? sieht man den Delphischen Omphalos [niedrig, ohne Basis
und Netz, halbkugelférmig], dessen rote Farbung wohl erhalten ist; und
da nicht bezweifelt werden kann, dass in Delphi der Altar und der Omph.
raumlich eng verbunden waren,!”3
in dem Wirfel, auf welchem der Gott hier sitzt, den Altar jenes Heiligtums
vermuten.’

so werden wir wohl nicht irren, wenn wir

4.2.3 Der delphische Omphalos auf Miinzen.

An erster Stelle sind hier nattirlich die Mtinzen von Delphi zu nennen.”*

24. Die alteste, unzweifelhaft den delphischen Nabelstein darstellende
Miinze ist der nach allgemeiner Annahme um 346 v. Chr. geschlagene schéne
Silberstéater der Amphiktionen, dessen Obvers das Haupt der Demeter mit
Schleier und Ahrenkranz schmiickt, wihrend der Revers darstellt: ‘Apollo
wearing long chiton with closefitting sleeves seated 1. on the Delphian
omphalos over which hang fillets; his r. arm rests on lyre, in his 1. a long
branch of laurel. In field 1., tripod.’ (Catal. of greek coins in the Brit. Mus.
Central Greece p. 27 = Pl. 4 13. AM®IKTIONQN.!7%) Der Omphalos hat keine

1”2Djeser Omphalos hat also beinahe wie in nr. 16 u. 17 die Bedeutung einer FuBbank,
doch ruhen die Sohlen nicht auf ihm, sondern nur die Fuf3gelenke, indem die Ftif3e selbst
noch ein wenig tiber den O. hinausragen.

173Stephani beruft sich hier auf Wieseler Annali d. 1 29 p. 160. 80. Gétt. Gel. Anz. 1860 p.
161-196. Nachr. d. K. Ges. d. Wiss. zu Go6tt. 1872 nr. 7. Arch. Ztg. 1872 p. 69. S. aber oben
S. 63 Anm. 115.

174ygl. dazu die treffliche Abhandlung von Svoronos (Nopiopatkr)) im Bull. de Corr. Hellén.
1896 [20] mit Tafeln.

175Vgl. ferner: Svoronos a. a. O. Imhoof-Blumer and P. Gardner, Numismat. Comm. on Paus.
Taf. Y nr. 7. Overbeck, Kunstmythol. Apollo S. 307 u. Muinztaf. 3 nr. 35. Miiller-Wieseler D.
d. a. K. 2 93 u. 134 b. Studniczka im ‘Hermes’ 1902 (37) S. 261 Fig. 2 (vergrofert). Head,
Hist. num. 2 S. 342 f. Fig. 192.
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Basis, ist von anndhernd halbkugelférmiger Gestalt und fast kniehoch, so
dass er sich bequem zum Sitzen eignet. S. Taf. 1 nr. 7.

25. Aus der Zeit Hadrians stammt die ebenda Pl. 4 20 abgebildete
Erzmtinze, deren Rev. p. 29 so beschrieben wird: AEA®PQN Rock, upon
which Delphian omphalos, around which serpent twines itself. S. Taf. 1, 8.
Hier ist der O. ebenfalls ohne Basis, zeigt aber kein Netz und stellt einen
etwas spitzer auslaufenden Kegel dar. — Nach Head Hist. num. 2 S. 342 (vgl.
Rev. Num. 1860 Pl. 12, 8) kommt dieser Typus schon auf den Triobolen der
Amphiktionenzeit vor, also in der Zeit zwischen 346 und 339 v. Chr.176

26. Als zweifelhaft muss es hingestellt werden, ob man den auf dem Re-
vers der altesten delphischen Miinzen (deren Obvers einen Dreifuf3 darstellt)
abgebildeten Kreis mit einem Punkt in der Mitte als ‘Orbis terrarum’”” mit
dem Omphalos [= Delphi] im Zentrum oder als eine @iaAn opgadet (O.
Jahn, Versammlung zu Miuinchen p. 98 u. Taf. 1 Fig. 3) aufzufassen hat.
Fur die erstere Deutung treten ein Head im Catal. of greek coins. Centr.
Greece (1884) S. 33 u. S. 24 (vgl. Pl. 4, 4), Imhoof-Blumer and P. Gardner,
Num. Comm. on Paus. p. 121, Head, Hist. num. 1 p. 289, fur die letztere
Head, Hist. num. 2 p. 340 ff. und Svoronos Bull. Corr. Hell. 20 (1896), der
die betreffenden Muinzen in die Zeit zwischen 520 und 500 v. Chr. setzt,
aber daneben auch an die Méglichkeit denkt, dass das © als Buchstabe (= 9)
aufgefasst werden konnte.!”® Ich gestehe, dass ich die frithere Auffassung
deshalb fur die wahrscheinlichere halte, weil neben dem Dreifuf3 des Ob-
verses der Omphalos ein viel charakteristischeres Symbol fiir Delphi und
sein Orakel darstellt als die ziemlich nichtssagende Trinkschale (s. nr. 29).
Ubrigens wire es nicht ganz undenkbar, dass auch die @idAn peoéugpadog
oder opgaldetn ein Sinnbild fir den orbis terrarum und den in dessen Mitte
befindlichen opgpalog yijg bedeutet hatte. In diesem Falle wiirde auch die in
der Mitte des Tempelgiebels angebrachte Omphalosschale auf delphischen
Miinzen als Symbol der zentralen Lage Delphis aufgefasst werden kénnen
(vgl. Catal. of the gr. coins in the Brit. Mus. a. a. O. Taf. 4 nr. 22 u. daselbst
S. 29 unten) S. Taf. 1 nr. 6.

Mit grofier Wahrscheinlichkeit konnen wir ferner die Omphalosdarstel-
lungen auf Miinzen derjenigen Stadte auf Delphi beziehen, die nachweislich
mit dem delphischen Orakel in Beziehung gestanden haben. Hierher gehoéren
vor allen folgende, Stadten des griechischen Westens angehorige Miinzen:

27. Auf dem Revers von Erzmiinzen von Rhegion, die in der Periode

176ygl. auch Imhoof-Blumer and P. Gardner a. a. O. S. 121, die auch verzeichnen: ‘Omphalos,
entwined by snake, and covered with net work. AR. Anton. Berlin. Rev. Num. 1860 pl. 12, 8.
AE Hadrian’ und ‘Omphalos on basis. AE. Hadrian. Imh.’

177ygl. Herod. 4, 36: yed® 6¢ 6ptav yijg meptodoug ypawaviag moddoug 1idn... ol ‘Qreavév te
pEovia ypaouot nép§ v yijv, £000av KUKAOTEPEA (G ATO TOPVOU K. T. A.

178ygl. Agathon im Telephos (= Nauck fr., trag. 1 593) bei Athen. 454 d: ypaefig 6 mp@tog fv
peoon@alog KUKAoG [= 9].
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von 415-387 v. Chr. gepragt worden sind,!”® mit der Beischrift PHFINQN
findet sich ofters der Kopf Apollons mit langem Haar und Lorbeerkranz,
dahinter der Omphalos (Cat. Brit. Mus. Italy S. 378), oder auch ein Dreifuf3,
darunter der Omphalos (ebenda S. 379), oder auch ‘Apollo, naked, seated
1. on omphalos, holding arrow and strung bow’ (S. 380; s. Taf. 1, 14). Da
Rhegion fiir eine anowkia éx Aededv,'80 so kann nicht bezweifelt werden,
dass der Omphalos auf seinen Muinzen der delphische sein soll.

28. Ungefahr dasselbe gilt von den Miinzen von Neapolis in Campanien
(einer kata xpnopov gegriindeten Kolonie der Chalkidenser von Kyme),!8!
die sehr oft den Apollokopf zeigen (Cat. Brit. Mus. Italy 108 ff.). Vgl. a. a. O.
S. 116: ‘Obv. Head of Apollo, 1., laur.; behind AA — Rev. [NJEOMOAI TAON (in
ex.) Omphalos and lyre...” oder: ‘omphalos, above which, crested serpent, 1.;
and lyre...” usw.

29. Erzmunzen der Mamertiner von Messana zeigen nach Catal. Brit.
Mus. Sicily 113 auf dem Obvers ‘Head of Apollo 1., laur., auf dem Revers:
MAME Omphalos: border of dots.” Da Messana ebenfalls eine Griindung der
chalkidischen Kymaier war und hier nach Ausweis der Miinzen ebenso wie
in Kyme und Chalkis selbst ein Kult des Apollon und der Artemis bliihte
(a. a. O. 110 f£.),'8 so kann es sich auch hier nur um den delphischen
Omphalos handeln.

30. Sehr alt ist der Kult des Apollon und besonders des Apollon Pythios
(nach Paus. 1, 42, 5) in Megara. Wir durfen also wohl unbedenklich (mit
Imhoof-Blumer und P. Gardner im Num. Comm. on Paus. S. 6; vgl. Taf. A 9)
die Erzmunze des Geta, die Apollon, langgewandet und eine Schale und Leier
haltend, vor einem Omphalos (oder Altar,!8® auf dem zwei Vogel [Adler oder
Raben?] sitzen) zeigt, auf den delphischen Pythios und seinen Omphalos
beziehen.

31. Silbermtinzen (des 3. Jahrh. v. Chr.) von Kalchedon, der Kolonie
der Megareer, zeigen nach Catal. Brit. Mus. Pontus etc. S. 126 (vgl. Taf. 27
nr. 12 f.) auf der Ruckseite ‘Apollo naked, seated r. on chlamys placed on
netted omphalos; in r., arrow; in 1., bow,” darunter KAAX. Vgl. auch Overbeck,
Kunstmyth. Apollon, Muinztafel 3, 38 und dazu Text S. 300. Hier hat der
basislose Omphalos eine ziemlich spitz zulaufende Form. S. Taf. 1, 10.

179ygl. jedoch auch Head, Hist. num. S. 111, nach dem die folgenden Miinzen erst dem 3.,
2. und 1. Jahrh. v. Chr. angehéren.

180Timaios b. Antigon. Paradox. 1, 1: tfig 8Ang Pnyivev dnowiag ¢k AsA@@v kai rapd 100 9eob
veyevnuévng. Heracl. Pont. . moAtt. 25: Priyiov gxkioav XaAkideig oi arr Evupinov... mapéapfov
6¢ kai éxk ITedomovvrioou toug Meoonvioug. kai xpnopov EdaBov: “Orou av 1) SrjAeia tov dppeva
K. T. A. Mehr b. O. Muller, Dorier 1 1, 260, 3 ff.

18lgcymn. 250: *Ex 1fig 8¢ KUpng thig 1ipog Adpve kemévng | kriow katd xpnopodv #Aapev i
NedroA...

182ygl. auch Roscher im Philologus 71 (25) 1912 S. 307 f.

183Nach Head im Catal. Brit. Mus. Attica S. 124 (vgl. Taf. 22 nr. 7) ist der Omphalos
eigentlich ein Altar, wahrend Imhoof-Bl. und Gardner a. a. O. schwanken, ob es sich um
einen Altar oder einen Omphalos handelt.
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Sehr bekannt und alt sind die zahlreichen Beziehungen, welche das
delphische Orakel mit Kreta verbinden.'®* Ich erinnere vor allem an den
homerischen Hymnus auf den pythischen Apollon, nach dem der Gott selbst
in Gestalt eines Delphins kretische Manner aus Knossos tiber das Meer
nach Krisa und Delphi geleitet und daselbst als Priester einsetzt (v. 210
ff.), an den Kreter Karmanor, der Apollon und Artemis von dem Morde des
Python gereinigt haben sollte, an dessen Sohn Chrysothemis, der in den
pythischen Spielen zu Delphi durch einen Hymnus auf Apollon den ersten
Sieg davontrug, an Eleuther, den Eponymos von Eleutherna auf Kreta, der
ebenfalls im musischen Agon siegte (Paus. 10, 7, 3), an die von Pausanias (10,
5, 10) berichteten eigenttimlichen Beziehungen, welche Pteras oder Apteros,
der Erbauer des ersten delphischen Tempels, zu der kretischen Stadt Aptera
haben sollte, '8 an den Kreter Kastalios, den Fiihrer des knosischen Schiffes,
das Apollon als Delphin nach Krisa geleitete (Tzetz. z. Lyk. 208). Bei diesen
uberaus nahen und alten Beziehungen des delphischen Apollonkultus zu
dem kretischen, die sogar die Frage nahelegen, ob nicht der delphische
Kult eigentlich ein Ableger des kretischen sei,'®® werden wir kein Bedenken
tragen, auch den auf Miunzen mehrerer kretischer Stadte, insbesondere der
eben genannten Eleutherna und Aptera (Aptara; vgl. Patara) erscheinenden
Omphalos mit dem delphischen zu identifizieren.

32. Revers einer Hemidrachme von Aptara auf Kreta aus der Zeit zwischen
250 u. 67 v. Chr. mit Inschrift ATTTAPAI2N: Apollon nackt, sitzend auf dem
etwas undeutlich gebildeten, basislosen, kniehohen (wie es scheint, mit
einem Kissen bedeckten) Omphalos, den 1. Arm auf die Leier stiitzend, in der
r. Hand eine Schale haltend; auf dem Obv. Kopf der Artemis; vgl. Overbeck,
Kunstmyth. Apollon Miinztaf. 3, 22 u. Text S. 300 nr. 9 u. S. 307; Catal.
Brit. Mus. Crete etc. PL. 2, 9 u. Text S. 9, wo der Omphalos wohl falschlich
als Felsen (rock’) gedeutet ist.

33. Revers einer Silbermiinze des 4. vorchr. Jahrhunderts von Chersona-
sos auf Kreta, deren Obvers ebenfalls mit dem Kopf der Artemis (Britomartis)
geschmiickt ist, beschrieben von W. Wroth im Catal. Brit. Mus. Crete etc.

184ygl, Otfr. Miiller, Dorier 1 1, 206 f. 212 f. Svoronos im Bull. de Corr. Hellén. 20 (1896)
S. 8 f. Gruppe, Gr. Mythol. n. Rel.-Gesch. 1 101 ff., der (S. 103) auch den delphischen
Omphalos vom kretischen Omphalion (nicht weit von Knosos, ziemlich in der Mitte von
Kreta gelegen) ableiten mochte. Vgl. auch Aristot. b. Plut. Thes. 16: kat rote Kpfjtag euxrnv
nadatav anodidoviag aviponev anapynv &ig Aedgoug drootéAdev u. Hofer im Lex. d. Myth.
3 Sp. 3260.

185ygl. W. Wroth in Catal. Brit. Mus. Crete etc. Introd. p. 30, der auf Asklep. b. Parthenius
(r. épwt. ad. 35 = p. 32, 11 ff. Hercher) und Eusebios verweist. Mehr b. Hofer im Lex. d.
Myth. 3 unter Pteras u. Crusius ebenda 1 2808.

186Gleichzeitig mache ich auf die schon von Otfr. Miiller, Dorier 1 1 206 ff. 215 ff. festge-
stellten zahlreichen Beziehungen kretischer und kleinasiatischer Apollokulte aufmerksam,
die eine durch Kreta vermittelte indirekte Beeinflussung Delphis von Kleinasien aus sehr
wahrscheinlich machen, zumal wenn man an die vielfachen Ahnlichkeiten der Riten und
Mythen denkt.
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S. 16: XEPZONAZI[ON] Apollo, naked, seated r. on netted omphalos (fast
kniehoch, basislos und ziemlich halbkugelformig,'®” der unterste Teil ist als
deutlicher Streifen gebildet); holding in r., plectrum, and with 1. supporting
lyre, which rests upon his knee; in field thymiaterion. S. die Abbildg. auf Taf.
4 nr. 1. Vgl. Overbeck, Apollo, Munztaf. 3 nr. 36, Text S. 300 u. 307 (hier
handelt es sich um eine Silbermiinze aus der Wiener Sammlung). S. uns.
Taf. 1 nr. 15.

34. Riickseite einer Bronzemtuinze des 3. Jahrh. v. Chr. von Eleuthernai
auf Kreta: EAEYOEPNAIQN Apollo wearing bow and quiver, seated 1. on netted
omphalos (dieser ist basislos und fast wtirfelféormig gebildet!) before which is
lyre; he holds in r., stone... Vgl. die Abbildung Pl. 8 nr. 13 und Text S. 34 a. a.
O. Overbeck a. a. O. Munztaf. 3 nr. 23 u. Text S. 300 u. 307 (Kupfermiinze
aus Imhoofs Sammlung); Muller-Wieseler, Denkm. a. K. 2 nr. 136.

Dies sind die Omphalosdarstellungen auf Miinzen, in denen wir entwe-
der mit voller Sicherheit oder grofer Wahrscheinlichkeit den delphischen
Nabelstein anzuerkennen haben; bei anderen Miinzen, z. B. denen von Milet
und dessen Kolonien (z. B. Kyzikos; s. ob.), von Patara und benachbarten
Stadten, von Kypros, wo Paphos sich riithmte der Nabel der Erde zu sein,
usw. ist die Beziehung auf Delphi mindestens zweifelhaft: daher wir diese
Miunzdarstellungen, ebenso wie die auf den Asklepioskult beziiglichen, an
andern Orten zu besprechen haben.

4.2.4 Der delphische Omphalos in Vasenbildern.

Ziemlich zahlreich sind die hier aufzuftihrenden Vasengemalde, die meist
die Orestessage darstellen. Hier erscheint der Nabelstein in den mannigfal-
tigsten Formen, bald niedrig, basislos und fast halbkugelférmig, bald als
‘Bienenkorb,’ bald als hoher auf Stufen sich erhebender ziemlich spitzer
Kegel, oder wie ein gewaltiges am unteren Ende plattgedriicktes Ei gestaltet,
fast immer aber mit deutlichem Netzwerk (&dypnvov) oder Tanien geschmiickt,
bisweilen auch wie aus einem Blumenkelche emporsteigend. Aus dieser Man-
nigfaltigkeit der Formen erkennt man deutlich, dass viele Vasenmaler bei der
Darstellung des Omphalos sehr frei verfuhren und ihre Phantasie ziemlich
ziugellos walten lieSen. Wir wollen, um das recht deutlich zu machen, zuerst
diejenigen Vasen aufzihlen, die den Nabelstein in einer Gestalt wiedergeben,
die einigermafien den Omphaloi der besten und authentischsten oben aufge-
fuhrten Skulpturwerke entspricht, und spéter zu den mehr phantastischen
Formen fortschreiten. Ich zitiere die Vasen, wo es irgend angeht, nach dem
trefflichen und weitverbreiteten Répertoire des vases peints von Sal. Reinach,
Paris 1899-1900, wo ubrigens auch eine Anzahl von Vasenbildern zu finden

ist, die Orestes nicht auf den Stufen des Omphalos, sondern auf dem Altar!88

187Wie eine umgestiirzte Kesselpauke!
188ygl. Reinach a. a. O. 1, 53. 1, 390, 1. 1, 400. 467. 316. Overbeck, Gall. S. 708 f. 711 (Taf.
29, 8). S. auch unt. Anm. 192 f.
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knieend oder sitzend darstellen. Wir werden spéter sehen, dass auch sonst
hie und da auf Vasenbildern der Omphalos als Altar (Bopog) aufgefasst wird.

35. Reinach a. a. O. 1 S. 390 Nr. 2, 3 = Arch. Zeitg. 1860 Taf. 138, 1.
Basilicate. Naples. Amphore a colonettes; rehauts blancs. A. Oreste devant
Apollon, assis sur 'omphalos de Delphes [dieser ist halbkugelférmig ohne
Basis und mit Tanien geschmiickt, die von der Spitze herabhangen]; a dr.,
Pylade et la Pythie sur le trépied; a g. Electre... Vgl. Arch. Ztg. 1860 p. 49.
Raoul-Rochette, Mon. Ined. pl. 36. 37. Heydemann, D. Vasensammlungen
zu Neapel 1984. Overbeck, Gall. her. Bildw. Taf. 29, 11, Text S. 715 f.
Baumeister, Denkm. 2 S. 1110, Fig. 1307. S. uns. Taf. 2, 1.

36. Reinach a. a. O. 1 S. 8 = Compte Rendu... de St. Pétersbourg, Atlas
1861 pl. 4: Apollon et Dionysos se donnent la main de part et d’autre d'un
palmier; au dessous, 'omphalos [halbkugelférmig, basislos, mit Wollnetz
und einer Lorbeerguirlande geschmiickt]. Derriére Dionysos, une Ménade et
deux Silénes musiciens; derriére Apollon, une Ménade jouant du tympanon,
une autre placant un coussin sur un siege, un Siléne assis, un trépied.
Overbeck, Apollon p. 331; Atlas 21 25. Kekulé, Hebe p. 31, pl. 5, 3. Arch.
Zeitg. 1866 Taf. 211. Stephani, Vasens. d. Ermitage Nr. 1807. Baumeister,
Denkm. S. 103 f. Unsere Taf. 2, 2.

37. Reinach a. a. O. 1 S. 3 = Compte Rendu de St. Pétersb., Atlas
1860 pl. 2: Iouz-oba. Ermitage. Polychromie et dorure. Zeus assis (Admete?
suivant Stephani); a sa g., Athéné debout; au-dessus, Niké. Sur la dr.,
Artémis ou Séléné a cheval (Erinys ou Apaté suivant Klein), précédée d’un
éphébe. Sur la g. Hestia (?) assise sur 'omphalos [halbkugelférmig, ohne
Basis, mit Netzwerk]; au-dessus, Hermeés; plus loin a g., Aphrodite assise
(Alceste? suivant Stephani) et une femme debout (Peitho?)... Suivant Strube
(Bilderkreis von Eleusis p. 86), consultation de Zeus avec Thémis et d’autres
divinités au sujet de la guerre de Troie. Overbeck, Zeus p. 181. K. Robert,
Archaeol. Marchen, Taf. 3. Klein, Jahrb. d. Inst. 1894 p. 250. Stephani,
Vasens. d. Ermitage Nr. 1793.

38. Reinach a. a. O. 1 S. 313 = Annali d. Inst. 1865 Taf. H: Cumes.
Naples. Péliké. Rehaussements blancs. A. Corbeau sur 'omphalos de Delphes
[dieser ist basislos, halbkugelférmig und mit dem Agrenon behangt], entre
Artémis et Apollon (ou sacrifice d’Hécate? Archéol.-epigraph. Mitteilungen
aus Osterreich-Ungarn 5 p. 40. 6 p. 55).

39. Reinach a. a. O. 2 S. 183 = Laborde, Collect. des vases grecs de
M. le comte de Lamberg 1 pl. 27: Vienne. Cratére. Aphrodite sur un cygne;
au dessous, 'omphalos [halbkugelférmig, ohne Basis, mit Bindennetz]; a
g., Zeus; a dr., Apollon. Les autres personnages sont Peitho (?), Hermes,
Athéné (?). Arch. Zeite 1858, pl. 120. Annali 1845 p. 364. Jahrb. d. Inst.
1866 p. 258. Benndorf, Griech. u. sicil. Vasenbilder p. 78. Sacken-Kenner,
D. Sammlungen d. k. k. Miinz- u. Antiken-Cab. S. 217. Inghirami, Vasi fittili
3 Taf. 235.
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40. Reinach a. a. O. 1 S. 397 = Arch. Ztg. 1865 Taf. 203 = Elite céramogr.
2, 45: S. Agata. Berlin (nr. 2645 Furtw.): Devant un temple, Apollon assis
sur I'omphalos (kniehoch, bienenkorbférmig, wie es scheint, mit Lorbeer
bekranzt), nourrissant un daim; de g. a dr., Hermes, Artemis (torches),
Nymphe, Silene.

41. Rhyton in Neapel, abgebildet bei Hancarville, Antiq. étrusque, du
cab. de M. Hamilton 2 30 f. ‘Orestes, von zwei Erinyen verfolgt, kniet auf
dem heiligen Erdnabel in Bienenkorbform’ Overbeck, Gall. S. 707.

42. Reinach a. a. O. 1 S. 19 = Compte Rendu de St. Pétersb. 1863
Atlas Taf. 6, 5: Campana [Tarentiner Vase nach Karo im Dict. d. antiq. s. v.
Omphalos]. Fig. polychromes sur fond noir. A. Sous un temple ionique, dont
la paroi est ornée d’un bouclier, Oreste, armé d'un glaive, est appuyé sur
I'omphalos [dieser steht auf einer hohen dreistufigen Basis, ist eiférmig und
mit einem Wollnetz behéngt]; cinq Erinyes dorment alentour; sur la dr., la
prétresse porte-clefs fuit effrayée...

43. Reinach a. a. O. 1 S. 132 = Monumenti d. Inst. 4 Taf. 48: Campana.
Louvre. Cratére. Oreste assis sur 'autel[?] de Delphes [vielmehr auf der
Basis des hinter Orestes aufsteigenden, hohen, kegelférmigen, mit Netzwerk
versehenen Omphalos]; derriére lui, Apollon tenant une branche de laurier,
agite un goret au dessus de la téte du coupable (pour en répandre le sang sur
son corps?). A dr. Artémis; a g., deux Erinyes endormies, devant lesquelles
parait I'ombre de Clytemnestre; plus bas, une troisieme Erinys sort de terre.
Annali 1847 p. 413. Arch. Ztg. 1860 Taf. 138, 2. Baumeister, Denkm. 2 p.
1117 Fig. 1314. Rayet et Collignon, Céramique p. 297. J. de Witte, Etudes
sur les vases peints p. 108. Roscher, Lex. d. Mythol. 3 Sp. 983. Overbeck,
Gall. her. Bildw. Taf. 29, 7. S. unsere Tafel 3, 3.

44. Reinach a. a. O. 1 S. 321 = Annali 1868 Taf. E. H: Ruvo. Coll.
Jatta. Amphore. NeormtoAepiog s’est réfugié sur ’autel d’Apollon; Opsotag se
dissimule derriére 'omphalos [dieser steht vor dem Tempel, ist hoch, eiférmig,
mit Netzwerk versehen und erhebt sich aus einem blumenkelchférmigen
Gebilde,'® das aus einer hohen 3-4stufigen Basis herauswichst]. A dr.
du temple AroAAev assis; a g. du temple et d’'un trépied on apercoit la
prétresse avec sa grande clef. A gauche de Néoptoléme, un jeune guerrier
brandit un javelot. Palmier et trépied a droite. Donnée analogue a celle de
’Andromaque d’Euripide. — Annali 1868 p. 235. Vogel, Scenen eurip. Trag.
p- 36. Baumeister, Denkmaler Fig. 1215. Roscher, Lex. 3 S. 175. Huddliston,
Greek tragedy p. 84. Catal. Jatta 239. S. unsere Tafel 2, 3.

45. Fehlt bei Reinach. Overbeck, Gallerie Taf. 29, 4 = Rochette, M. I. pl.
35 und Gerhard, Apul. Vasenb. Taf. 6: grofle Amphore von Ruvo in Berlin.
Orestes kniet mit gezlicktem Schwert auf der Basis (2stufig) des hohen,

189 Ganz ahnlich auch auf der Orestes-Vase (etruskischer Fabrik?) im Brit. Museum = Annali
1847 pl. 10 = Overbeck, Gall. Taf. 29 Fig. 12 (Text S. 717) = Reinach 1 S. 276, der aber wohl
den Omphalos verkannt hat (vgl. Overbeck S. 717, 2b).
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eiférmigen, mit Wollflocken bedeckten Omphalos, den er mit der L. umfasst.
Rechts entweicht die von einer Tempeldienerin begleitete, verschleierte Pythia.
Von 1. sttirmt eine gefligelte, mit Fackel und Schwert bewaffnete Erinys
heran, welcher jedoch der auf seinem Dreifuf3 sitzende Apollon die Rechte
gebietend und zurtickweisend entgegenstreckt.

46. Unteritalischer Krater (vaso a campana) in Kopenhagen = Miiller-
Wieseler, D. a. K. 2, 13, 148 = Thorlacius, Vas pictum Italo-Graecum...
exhibens 1826; vgl. Overbeck, Gall. S. 710 [fehlt bei Reinach]: Orestes,
von zwei Erinyen verfolgt, sitzt ermattet hingesunken auf der zweistufigen
Basis des hohen netzbedeckten eiférmigen Omphalos, neben dem der heilige
Lorbeerbaum emporsprief3it und hinter dem der grofie Dreifufl steht. Rechts
davon steht Apollon mit Lorbeerzweig in der L., die R. schiitzend nach
Orestes hinausstreckend.

47. Amphora der Sammlung Hope = Millin, Mon. inéd. 2, 29 u. Peint. de
vases 2, 68 = Overbeck, Gall. Taf. 29, 9 (vgl. Text S. 712 {.) = Baumeister,
Denkm. S. 1118 Fig. 1117, fehlt bei Reinach a. a. O. In der Mitte kniet
Orestes an dem hohen, basislosen, netzbedeckten, eiférmigen Omphalos,
hinter dem der Dreifuf3 steht. Hinter dem Dreifuf3 eine Erinys mit Schlange.
Links von Orestes Apollon vor einem Lorbeerbaum zum Schutze des Orestes
hintretend, links von ihm eine Erinys mit Schlange, rechts von Orestes
Athene. Oben in den Ecken zwei Brustbilder (Klytaimnestras Schatten und
Pylades darstellend). S. uns. Taf. 3, 1.

48. Reinach a. a. O. 1 S. 419 nr. 2 = Arch. Zeite. 1877 Taf. 4: Vienne.
Cratére. Reh. blancs. A. Oreste a Delphes, réfugié sur 'omphalos (2stufige
Basis, hoch, kegelférmig mit ziemlich spitzem Ende und Agrenon); une
Erinys se précipite sur lui. B. La prétresse s’enfuit, portant la clef et précédée
du chien du temple. Sacken-Kenner, D. Sammlungen des k. K. Munz- u.
Ant. Cab. S. 238 (243).

49. O. Jahn, Vasenbilder Taf. 1 = Bétticher, Der Omphalos des Zeus
zu Delphi, 19. Winckelmannsprogr. Berlin 1859 Tafel: Orestes umklam-
mert den hohen, kegelférmigen, beinahe an einen Zuckerhut gemahnenden,
basislosen, in der mit ionischen Saulen geschmuickten Cella des Tempels
stehenden Omphalos; r. Artemis, 1. Apollon und die Pythia (fliehend), links
oben eine Erinys mit Schlange in der Hand, dem O. drohend. S. uns. Taf. 3,
2.

50. Besonderes Interesse beansprucht das Gemalde der schwarzfigurie-
ren Lekythos in Paris, abgebildet in der Elite Céramographique 2 Taf. 1 A. Es
stellt den noch auf den Armen der Leto getragenen kindlichen Apollon dar,
wie er den in einer Felsengrotte sich verbergenden Pythondrachen mit einem
Pfeilschusse zu erlegen sucht.!°® Anwesend ist die schon halb erwachsene

190yjelleicht dient die hier angedeutete Felsenlandschaft zur Illustration von Hesych. s.
v. Toglou Bouvog' 100 AndAAmvog 0T &v Zikudvt. BéAtiov 6¢ daxouvewv v év Asdgoig Narnv
[varnv?] Aeyopévnv: kel yap Kal 6 5parev Katetodeudn. kai 6 dpeadodg tg yig tdeog £oti 10T
ITYdwvog.
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Artemis, die aufmerksam nach dem Drachen und dessen Hoéhle hinblickt.
Vor der als dachartig tiberhangender Fels dargestellten Grotte (= Adyton?)
befindet sich ein ziemlich hoher, kegelférmiger und oben spitzgewodlbter
Omphalos, in dem man bisher einen Felsblock erblickt hat, hinter dem die
gekrimmte Gestalt des Drachen sichtbar wird. Vgl. Overbeck, Apollon S.
377 f. Turk im Lex. d. Mythol. 3 Sp. 3408 f., wo auch eine Abbildung gegeben
ist, und Schreiber, Apollon Pythoktonos S. 92. Das Bild ist deshalb von
besonderer Wichtigkeit fiir uns, weil es, wenn meine Deutung des ‘Felsblocks’
als Omphalos zutrifft, die alteste Darstellung des delphischen Nabelsteins
bietet, der bisher auf schwarzfigurieren Vasen nicht nachgewiesen werden
konnte.!®! S. unsere Tafel 4 Fig. 4.

191yor allem nicht auf den zahlreichen schwarzfig. Vasen, die den Raub des Dreifufies
durch Herakles darstellen. Dies ist vielleicht fiir das Alter des delphischen O. nicht ohne
Bedeutung.
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5 Weitere, wahrscheinlich nicht von Delphi abhéan-
gige Kulte des Apollon, Asklepios usw., in denen
Omphaloi vorkamen.

Wir haben oben gezeigt, dass Delphi keineswegs der einzige Ort der antiken
Welt war, der sich rihmte, Nabel oder Mittelpunkt der Erde oder eines
groferen und wichtigeren Teiles der Erde zu sein, und deshalb beanspruchte,
als sichtbares Zeichen dessen einen heiligen Nabelstein zu besitzen, sondern
dass neben Delphi und vielleicht noch vor der Entwicklung seines Apollokults
Orte wie Branchidai und Paphos genau dieselbe Bedeutung in Anspruch
nehmen durften. Wir sahen ferner (s. oben S. 54 f), dass bereits im 7.-6.
Jahrhundert der in theologischen Fragen so mafigebende Kreter Epimenides
ernstlich an jener Bedeutung des delphischen Omphalos gezweifelt hat,
wohl hauptséchlich deshalb, weil er noch andere Orte kannte, die ebenfalls
beanspruchten, fiir Mittelpunkte der Erde zu gelten. Jetzt kommt es uns
darauf an, womoglich mit Hilfe der Monumente noch weitere Kulte ausfindig
zu machen, in denen ebenfalls heilige Nabelsteine von derselben Bedeutung
wie der Omphalos in Delphi vorkamen.

1. An erster Stelle ist hier wohl das uralte, bereits in der Ilias wiederholt
erwahnte Apollonheiligtum von Thymbra, in unmittelbarer Nahe von Ilion,
zu nennen. Dass auch hier ein Omphalos bestand, scheint mit ziemlicher
Gewissheit hervorzugehen aus dem hochst altertiimlichen, schwarzfigurieren
Bilde der jetzt in Miinchen befindlichen Vase Nr. 124 b. O. Jahn, Beschreibg.
der Vasensammlung K. Ludwigs S. 37 f.192 Jahns Beschreibung lautet:
‘Neben einem omphalosférmigen, mit einem gegitterten Uberwurf bedeckten
Altar (BOMO3)193 liegt der nackte, weif3 gemalte Leichnam des Troilos (TPOILOS
v. r.) auf dem Riicken ausgestreckt. Uber ihm steht Achilleus (AHILEVS v.
r.) mit Helm, Schwert, ausgeschnittenem Schild und geziickter Lanze, auf
welche er den Kopf des Troilos gespief3t hat. Hinter ihm steht Athene mit
Helm, in der R. eine Lanze und einen Kranz, hinter dieser Hermes (HEPMES
v. 1); in der R. das Kerykeion. Achilles gegentiber stehen vier gertistete
Krieger, Hektor, Aineas, hierauf Deiphobos (AEIOVNOS v. r.); der vierte ist
nicht ndher charakterisiert; von seinem Namen sind nicht mehr lesbare
Spuren da.’ Es unterliegt nicht dem geringsten Zweifel, dass die dargestellte
Szene im Apollontempel zu Thymbra spielt, wo nach den Kyprien Troilos von
Achilleus ermordet wurde.!9* Es fragt sich nur, ob der ‘omphalosférmige, mit
einem gegitterten Uberwurf bedeckte Bomos’ als Altar oder als Nabelstein

192Abgebildet b. Gerhard, Auserl. Vasenb. 223. Overbeck, her. Gall. Taf. 15, 12. Baumeister,
Denkm. S. 1902 Fig. 2001. Reinach, Rep. de vases 2 p. 113.

193Djeser ‘Altar’ hat ungefihr die Gestalt eines Bienenkorbes und ist ohne Basis.

194Kyprien (?) b. Apollod. epit. 3, 32: Ax1AAeUg évedpeuoag Tpwidov év 1§ 100 OupPpaiou
AnoAdwvog iep® poveuvetl. Vgl. Kinkel, Epic. gr. fr. 1 p. 20. Lykoph. 313 (Prophezeiung von
Troilos’ Tod): kapatopndeig toppov [= Bopov; vgl. v. 335 u. 613 u. Tzetz. z. d. St.: topfov
KaAel 1OV Bopdv, kat AoTpig enowv &v 1§ rept Ayodvev toug Beliols tapoug kadeiodal] aipagelg
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aufzufassen ist.195 Mir erscheint die zweite Auffassung als die bei weitem
wahrscheinlichere, und zwar ausfolgenden Grinden. Erstens passt die Form
des vermeintlichen Bwpog viel besser zu einem Omphalos als zu einem
Feueraltar, da sich seine gewodlbte Gestalt nur sehr schlecht zu Brandopfern
eignet. Zweitens vertragt sich der gegitterte Uberwurf gar nicht mit den
Zwecken eines Brandopferaltars, dagegen ganz vortrefflich mit der Bedeutung
des Nabelsteins. Endlich braucht die Bezeichnung Bopog durchaus nicht mit
der Auffassung des betreffenden Gegenstandes in unlésbarem Widerspruch
zu stehen, da ja Bopog mit Baive, BApa, PnAog zusammenhingt und schon
bei Homer 6fters Tritt, Stufe (n 100), Gestell (@ 441) bedeutet.!96 Fraglich
kann nur sein, ob die Vorstellung von einem Omphalos in Thymbra von
Delphi oder Branchidai unabhangig ist oder nicht. Vielleicht fiihrt ein neues
literarisches oder monumentales Zeugnis die Entscheidung dieser Frage
herbei. S. Taf. 4 Fig. 2.

2. Der Omphalos im Apollotempel zu Patara in Lykien wird fraglos
bezeugt durch Muinzen dieser Stadt aus der Kaiserzeit, deren eine im Catal.
of the greek coins in the Brit. Mus. Lycia etc. S. 77 so beschrieben wird:
AVTKAIMANTIOPAIANOCCE: Bust of Gordian r... — Rev. Apollo standing to 1.
wearing long chiton and himation; in r., laurel-branch; in 1. bow; in field, to r.
eagle on omphalos. Vgl auch die Beschreibung der folgenden Miinze, wo die
‘column’ (?) entwined by serpent’ wohl zweifellos als Omphalos aufzufassen
ist,197 sowie die unmittelbar vorhergehende, wo links neben Apollon ‘eagle
on omphalos entwined by snake’ erblickt wird (vgl. Taf. 16, 2 u. 3). S. auch
Muller-Wieseler, Denkm. 2 Nr. 135, der den ‘Adler’ als ‘Raben’ deutet und
sich dafiir auf einige Analogien beruft. Overbeck, Apollon S. 310, Miinztaf.
5, 6, uns. Taf. 1, 17. — Ebenso erscheint auf dem Revers der Minzen
der lykischen Stadt Masikytes aus dem 2. Jahrh. v. Chr., deren Obvers
das lorbeerbekranzte Haupt Apollons schmiickt, ein von einer Schlange

natpog (tiber Troilos als Sohn Apollons: Apollod. 3, 12, 5, 7). Schol. A Il. Q 257: évteG9ev
Zo@oxrAfg év Tpwide @noiv attov <A>Ao<y>xeudifjvail Urno Axi\Aéwg irroug yupvalovia napd
10 ®upfpaiov kai drioSavelv. Mehr tiber das Thymbraion b. Klausen, Aeneas S. 184 ff. S.
auch Overbeck, hero. Gall. 338 ff. u. 359 f. zu Atlas Taf. 15, 12. Beachtenswert erscheint,
dass auch hier wie bei den Darstellungen von Orestes’ Stihnung in Delphi als der geheiligte
Platz, zu dem der Schutzbedurftige flieht, bald der Altar bald der Omphalos fungiert.

195An eine dritte Méglichkeit denkt Karo im Artikel Omphalos (Dictionn. d. antiq. 6, 1 p.
198a), der diesen ‘Bomos’ wegen seiner grofen Ahnlichkeit mit dem Grab des Achilleus auf
der altattischen Amphora, mit der Schlachtung der Polyxena, besprochen und abgebildet
von Walters, Journ. of Hellen. Stud. 1898 pl. 15, fur einen Grabaufsatz (‘tombeau-autel’)
erklaren mochte, obwohl doch an ein Grab im Tempel von Thymbra kaum zu denken ist. S.
unsere Tafel 4, 1.

196Auch erscheint es, im Hinblick auf die von O. Jahn, Vasensammlg. in Miinchen S. 115 A.
838 u. 854 angefiihrten Beispiele flir verkehrte Inschriften auf Vasen, wohl denkbar, dass
auch hier ein Versehen vorliegen kénnte.

197Dieselbe Miinze beschreibt Imhoof-Blumer, Kleinasiat. Miinzen 2 S. 307 Nr. 2 so: ‘Links
zu Fuflen des Gottes Adler links hin auf Omphalos (?), den Kopf zurtickwendend und die
Fltigel schlagend, rechts schmaler Dreifuf3, an dem sich eine Schlange emporringelt.’
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umringelter Omphalos (basislos, ziemlich hoch und schlank, spitzgewolbt),
daneben eine Leier und die Beischrift mA (Catal. a. a. O. S. 63; Taf. 13,
11). Das Orakel von Patara war uralt und durchaus selbstandig, d. h. von
Delphi unabhangig, wie schon aus der einheimischen Legende von Eixkadiog
(= Icadius) bei Serv. z. Verg. Aen. 3, 332 hervorgeht: Icadius, Apollinis et
Nymphae Lyciae filius, cum in adultam aetatem venisset, primo regionem,
in qua natus erat, a matre Lyciam nominavit, deinde in ea urbem quoque
Apollini condidit, sortes et cortinam consecravit, et, ut illum patrem esse
testaretur, Patora’ cognominavit (= Patara).'®® Inde cum Italiam peteret,
naufragio vexatus delphini tergo exceptus dicitur, ac prope Parnassum
montem delatus, patri Apollini templum constituisse et a delphino locum
Delphos appellasse: aras deinde Apollini tamquam patri consecrasse quas
ferunt vulgo patrias dictas. Hinc ergo et delphinum aiunt inter sacra Apollinis
receptum, cuius rei vestigium est, quod hodie <quo>que 15 virorum cortinis
delphinus in summo honore ponitur et pridie quam sacrificium faciunt,
velut symbolum delphinus circumfertur, ob hoc scilicet quia 15 viri libror.
Sibyllinorum sunt antistites. Sibylla autem Apollinis vates... est. Invenitur
tamen apud Cornificium Longum Iapydem et Icadium profectos a Creta in
diversas regiones venisse, lapydem ad Italiam, Icadium vero duce delphino
ad montem Parnassum, et a duce Delphos cognominasse et in memoriam
gentis, ex qua profectus erat, subiacentes campos Crisaeos vel Cretaeos
appellasse et aras constituisse.

So unklar auch manche Einzelheiten dieser Legende sein mogen, so ist
doch tber ihre Haupttendenz kein Zweifel moglich, das delphische Orakel
mit seinem Kult fur eine Filiale von Patara-Kreta, und nicht umgekehrt,
zu erklaren.!9° Geradezu bestatigt wird diese Auffassung durch die im ho-
merischen Hymnus auf den Pythischen Apoll mitgeteilte Legende von der
Griindung des apollinischen Orakels in Delphi, das direkt als eine Filiale von
Knossos in Kreta, der mit Kleinasien und seinen zahlreichen Apollokulten so
eng verbundenen Insel und Sitze altester Kultur (O. Muller, Dorier 1 1, 206
ff., 215 ff.), hingestellt wird. Die vielfachen, spéater ausfiihrlich und in gréfie-
rem Zusammenhange zu behandelnden Analogien des Kultus und Mythus
zwischen Delphi und Patara deuten daher vielmehr auf die Prioritat Pataras
in diesen Beziehungen als umgekehrt. Wir ziehen daraus den naheliegenden
Schluss, dass ebenso wie in Branchidai auch in Patara der Gedanke eines
Mittelpunkts der bewohnten Erdscheibe, d. h. eines Omphalos, autochthon

198Einen mpo@nng 100 natpgou AnéAdmvog zu Patara erwihnt die Inschrift Journ. of hell.
Stud. 10 (1889) 76.

199ygl. dazu Treuber, Gesch. d. Lykier 48-68, der gegen Bouché-Leclercq, Hist. de la
divination 3, 255 das hohe Alter und die Unabhéngigkeit des Orakels zu Patara vom
delphischen nachweist. S. auch Pomp. Mela 1, 15: Pataram... nobilem facit delubrum
Apollinis quondam opibus et oraculi fide Delphico simile. Aus diesen Worten scheint auf eine
gewisse Rivalitat zwischen Patara und Delphi in alterer Zeit geschlossen werden zu mussen.
Vgl. ob. S. 44 das uber Branchidai Gesagte!
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sein kann und keineswegs auf delphischen Einfltissen zu beruhen braucht.

3. Bei Hesychius lesen wir die Glosse "Epedupn10g° 6 AntoAAwv tapd Aukiolg
Kai €optr] Epedupia. Offenbar derselbe Kult bestand auch zu Kamiros auf
Rhodos (Ross, Hellenika 1, 2 (1846), 112 und Reisen nach Kos usw. (1852)
58; C. Inscr. Insul. 1, 733), und aus dem dortigen Heiligtum des Apollon
Erethimios stammt das Bruchstiick eines netzumsponnenen Omphalos, auf
dessen unterem Rande zu lesen ist (s. Taf. 6 Fig. 3):

[ArtoAAwv1 Ep]E@IM|[im1]
[6 &eiva... o]YIEPAT[euoag?]

Auch diese Tatsache macht es sehr wahrscheinlich, dass der netzumspon-
nene Nabelstein in den lykischen Apollonkulten eine d&hnliche Rolle spielte
wie in Delphi und Branchidai, ohne dass sich in diesem Punkte eine entschie-
dene Beeinflussung von einem der beiden Kulte behaupten oder nachweisen
lasst. Vielmehr scheinen die Omphaloi der altesten kleinasiatischen Apollon-
kulte mindestens ebenso alt und urspriinglich zu sein wie der von Delphi.2%°

4. Das sehr alte (Gpxaiov Steph. Byz. s. v. TpGvot u. Hekat. fr. 211)2°!

Orakel von Gryneion in Aiolis gehoérte zu der in unmittelbarer Nahe gelegenen
Stadt Myrina. Deren schoéne Silbermiinzen (aus dem 2. Jahrh. v. Chr.) zeigen
im Obvers: Head of Apollo of Grynium r., wearing laurel-wreath with ends
falling behind, im Rev. MYPINAI2N Apollo of Grynium, wearing laurelwreath
and himation which leaves upper limbs bare, standing r.; in r., patera; in 1.
laurel branch to which two fillets are attached; before him, omphalos (bie-
nenkorbférmig, ohne Basis, bisweilen mit Netzwerk bedeckt) and amphora:
the whole in laurel-wreath (Head, Hist. nu. 2 555 f. Catal of greek coins in
the Brit. Mus. Troas etc. S. 135; P1 27 nr. 1-6.2°2 Dass auch hier wohl kaum
an eine Entlehnung von Delphi zu denken ist, geht namentlich aus der
Tatsache hervor, dass Gryneion sich rithmte, der eigentliche Schauplatz der
Drachentétung zu sein, was sicher auf véllige Unabhangigkeit von Delphi
schliefen lasst,2%% da in spéterer Zeit, nach der Entwicklung Delphis zum

200Nach Nilsson, Griech. Feste 143 war der Kult des Apollon Erethimios der Hauptkult von
Kameiros, wie schon aus der (trieterischen?) Feier der Erethimia hervorgeht, eines Festes,
das gar keinen delphischen Charakter tragt.

201gtrab. 622: moAixviov Muptvaiov Fpuviov Kai iepov AnéAAevog kai pavieiov apxaiov Kai
veag roAuteAng AtSou Aevkod.

202Der Revers der ebendort PL. 28 nr. 7 abgebildeten Kaisermtinze von Myrina stellt dar einen
sechssauligen Tempel, in dem Apollon steht, eine Schale in der R. und einen Lorbeerzweig
in der L. haltend. In dem Giebelfeld des Tempels erscheint ein grofies erhabenes Rund von
einem deutlichen Kreise umgeben ®, was entschieden keine @aAn épgpadet) sein kann,
sondern wohl den Omphalos im Orbis terrarum von oben gesehen darstellen soll (vgl. oben
die delphischen Miinzen S. 96 f.).

203Serv. z. Verg. 6, 72: Miraculum (lies: oraculum) Apollinis, qui serpentem ibi interfecit.
Mehr b. Otto Jahn in den Ber. d. Sichs. Ges. d. Wiss. 1851 S. 138 ff., der auch die
Personifikation der Stadt Myrina an der puteolanischen Basis als weissagende Priesterin des
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Weltorakel, eine lokale Sage von der Schlangentétung zu Gryneion sich nur
dann behaupten konnte, wenn sie wirklich uralt war.

So viel tiber die wahrscheinlich oder sicher in nicht delphischen Apollon-
kulten vorkommenden Nabelsteine, deren Zahl sich wahrscheinlich durch
weitere Ausgrabungen und Funde noch wesentlich steigern lasst: wir gehen
jetzt tiber zur Betrachtung derjenigen Monumente, die in Ermangelung
schriftstellerischer Zeugnisse beweisen, dass auch im Kulte des Asklepios
der Omphalos eine ganz ahnliche Rolle gespielt hat wie in dem des Apol-
lon. Die hauptsachlichsten Monumente, um die es sich hier handelt, sind
folgende.

1. An die Spitze stellen wir die von der romischen Tiberinsel, der be-
kannten Statte des aus Epidauros nach Rom verpflanzten Asklepioskultes,

204 weil

stammende, jetzt in Neapel befindliche Marmorstatue des Gottes,
wir annehmen dtrfen, dass diese den in jenem Hauptund Zentralpunkte
des Asklepiosdienstes von jeher traditionellen Typus am treuesten wieder-
gibt.2% Diesen Typus beschreibt Thraemer im Lexikon d. Mythologie 1 Sp.
634 folgendermafien: ‘Schema 1: Der Korper stiitzt sich mit der rechten
Achsel auf den [von der Schlange umringelten] langen Stab, der linke Arm
ist an die Seite gestemmt und meist ganz verhullt: das unter der r. Achsel
vorgezogene Gewandstiick geht mit mehrmals eingeschlagener Kante vorn
um den Leib und dann, dass von der 1. Schulter herabfallende Gewandende
uberdeckend, um den 1. Arm nach dem Riicken herum, wo sein Zipfel von der
aufgestemmten 1. Hand festgehalten wird. Diese Anordnung des Gewandes
gibt der Gestalt etwas sehr geschlossenes und dort, wo die Kante zugleich
fest angezogen ist, geradezu Strammes.’ Rechts unten am Boden, direkt
unter dem herabfallenden Gewande, befindet sich ein anndhernd halbkugel-
férmiger, basisloser, mit dem tiblichen Wollnetz bedeckter Omphalos, den
wir sonach mit ziemlicher Wahrscheinlichkeit auch im Tempel zu Epidauros,
der Metropole fast aller bedeutenderen Asklepieen, voraussetzen durfen. Vgl.
uns. Tafel 9, 2. Diese Annahme wird weiter bestatigt durch

2. die abgesehen vom Schlangenstabe in vieler Hinsicht ahnliche Floren-
tiner Statue des Asklepios, abgebildet bei Miiller-Wieseler, D. a. K. 1, 48,
219a, Galleria reale di Firenze Ser. 4, Vol. 1 tav. 27, die ebenfalls rechts
unter dem Gewande einen dem vorigen dhnlich gestalteten Omphalos zeigt.
Wegen der grofen Ahnlichkeit des Typus mit dem einer Miinze von Pergamon,
abgebildet bei Muller-Wieseler a. a. O. unter 219b, nehmen Miiller-Wieseler
a. a. O. und Brunn, Kiunstlergesch. 1, 443 (vgl. auch Baumeister, Denkm.

Apollo von Gryneion deutet. Sie blickt ernst vor sich hin, lehnt sich mit dem 1. Arm auf einen
neben ihr stehenden Dreifuf3, halt in der L. einen Lorbeerzweig, in der R. wahrscheinlich
eine Schale und ist bei reichster Gewandung barfusf.

204yg]. Wissowa, Rel. u. Kult. d. Rémer 2 S. 307 f.

205yg], die Abbildungen im Lex. d. Mythol. I Sp. 634 = Cranac 550, 1161 = Reinach, Statuaire
I p. 289 nr. 1161, am besten b. Baumeister, Denkm. 8. 139 Nr. 148, wo aber S. 137 die
Statue mit der Florentiner verwechselt ist.
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S. 137) wohl mit Recht an, dass diese Statue eine Kopie des bertithmten fiir
Pergamos von Phyromachos gefertigten Kultbildes darstelle. Da nun aber der
Asklepiosdienst von Pergamon unzweifelhaft von Epidauros ausgegangen ist
(Thraemer a. a. O. Sp. 624 {), so liegt auch hier wieder die Annahme nahe,
dass auch in diesem Falle die Verbindung des Gottes mit dem Nabelstein
auf jene Metropole des Kultes zurtickgeftihrt werden muss.

3. Hierher gehort auch eine bekannte im Vatikan befindliche Statue des
unbartigen Asklepios, die sonst fast durchweg dem unter 1 beschriebenen
Typus dhnelt (Miiller-Wieseler 2, 60, 775 = Mus. Chiaramonti T. 2 tav. 9
= Clarac 549, 1159 = Reinach, Statuaire 1 p. 289 nr. 1159). Auch hier
findet sich rechts unter dem Gewande ein niedriger, basisloser, mit Netzwerk
versehener Nabelstein von konischer Gestalt.

4. Dass der Omphalos auch in dem bertihmten, aus Epidauros schon in
alter Zeit dorthin verpflanzten Kult von Pergamon eine Rolle spielte, wird
nicht blof indirekt durch die oben unter nr. 2 angefiihrte Statue, sondern
auch ganz ausdriicklich durch Miinzen von Pergamon bestatigt. Vgl. Catal.
of gr. coins in the Brit. Mus. Mysia S. 129: Obv.: Head of Asklepios r., laur.
Rev.: AZKAHTTIOY ZQTHPOX Serpent of Asklepios coiled r. round netted
omphalos. Pl. 27, 4; vgl. ebenda 27, 5.

5. Kaisermtiinzen von Pergamon (Head, Hist. nu. 2 S. 536; Catal. Brit. Mus.
Mysia S. 129 und Taf. 27, 4-5) zeigen auf dem Obv. das lorbeerbekranzte
Haupt des Asklepios, auf dem Rev. die Inschrift AZKAHTTIOY ZQTHPOZ und
‘Serpent of Askl. coiled r. round netted omphalos.’ Genau dieselben Typen
finden sich auf Miinzen von Magnesia ad Sipylum (2. Jahrh. v. Chr.), deren
Obversbild falschlich als Zeus gedeutet ist (Cat. Brit. Mus. Lydia S. 137
u. Taf 15, 1), und aus solchen von Nakrasa (ebenda S. 165 f. Pl. 18, 3),
wo der Obverskopf bisher als ‘Head of bearded Herakles r., bare’ gefasst
wird, obwohl nach dem Zeugnis der Miinze (ebenda S. 169 Pl. 18, 10) ein
Asklepioskult in Nakrasa bestanden haben muss, wahrend sich Herakleskult
daselbst nicht nachweisen 1453t.2°¢ Vgl. auch den Revers der Miinze von
Rhodos (Brit. Mus. Caria S. 253).

Die schwierige Frage, was der Omphalos im Kult des Asklepios zu be-
deuten habe, ist bisher sehr verschieden beantwortet worden. Middleton im
Journ. of Hellen. Stud. 9 (1888) S. 300, der den mit Netzwerk versehenen
und von einer Schlange umringelten Omphalos des Apollon als ein ‘emblem
of Apollon in the character of the Healer’ auffasst, meint dem entsprechend:
‘thus the omphalos becomes transferred to Asklepios and Telesphoros as
the patrons of the healing art.” Auch Karo in seinem stoffreichen Artikel ‘Om-
phalos’ im Dictionnaire d. antiq. p. 200a erblickt in dem von einer Schlange
umringelten Omphalos der eben besprochenen Mtinzen von Pergamon, Ma-
gnesia usw. ‘plutét la puissance médicale d’Apollon, frére d’Asklépios, qu'un

206Auch miisste doch wohl, wenn Herakles hier gemeint wire, dieser eine Andeutung des
Lowenfells am Nacken haben, wie auf anderen Miinzen derselben Gegend zu sehen ist.
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souvenir du vieux Python, peu probable a cette époque récente.’ Léwy (Jahrb.
d. K. D. Arch. Inst. 2 (1887) S. 109) scheint geneigt, den Omphalos des
Asklepios als Heroeneschara zu erklaren, indem er auf Benndorf-Schone,
Later. Mus. nr. 259 und Conze, Reise auf d. Inseln d. thrak. Meeres Taf. 15,
4 S. 84 verweist. Noch andere deuten den O. des Asklepios als Deckel des
Dreifufies (cortina) oder als den beim Baden benutzten kAiBavog (clypeus);
vgl. Muller-Wieseler a. a. O. 2 770, wahrend Thraemer a. a. O. Sp. 628
gewiss mit Recht bemerkt: ‘Dass der omphalosférmige Gegenstand neben
Asklepios jedenfalls kein arztliches Instrument ist, sondern ein Symbol des
Kultus, beweist seine Umwindung mit Binden.’

Legen wir diese m. E. wohlbegriindete Ansicht Thraemers zu Grunde, so
kann es kaum zweifelhaft sein, dass der Nabelstein des Asklepios, der dem
des Apollon so tiberaus dhnlich gebildet ist und verwendet wird, wenn er auch
nicht geradezu als eine Entlehnung aus dem apollinischen Kultus betrachtet
werden darf (vgl. Thraemer a. a. O. Sp. 628), doch ebenso wie dieser erklart
werden muss, namlich als ein Symbol oder Wahrzeichen der Erdmitte.
Sonach weist alles darauf hin, dass das bedeutendste und mafgebendste
aller Asklepieen, von dem nach der Annahme der Epidaurier alle tibrigen
Kulte nach allen Himmelsrichtungen gewissermafien ausgestrahlt sind,2%”
namlich das von Epidauros, durch das Wahrzeichen des Nabelsteins diese
seine zentrale Lage und Bedeutung zum Ausdruck hat bringen wollen. Eine
erfreuliche Bestatigung dieser Annahme liefern uns gewisse Bildwerke, die
statt des Omphalos neben Asklepios eine Weltkugel (Miller-Wieseler 2 776
u. 791, Thraemer a. a. O. 628, 35)2%8 zeigen oder Asklepios und Hygieia
vom Zodiakos umgeben darstellen, wodurch nach O. Muller die beiden
Heilgottheiten als Mittelpunkt des Weltsystems bezeichnet werden sollen
(Muller-Wieseler 2 785).

Eine ganz ahnliche Bedeutung wie bei Asklepios scheint der Nabelstein
auch im Kult der Lares Compitales gehabt zu haben. Auf einem bekannten

207ygl. Paus. 2, 26, 8: Maptupsl 6¢ pot kai 168e &v Embavpe tov 9eov yevéobat ta yap Ac-
KAnruela eUpiok® ta érugavéotata €5 Emdavpou. tolto pév yap Adnvaiot thg tedetiig Aéyovieg
AoxkAnru® petadotvat wv fuépav tavutnv Ermbaupila dvopadouot, kat dedv art’ ékelvou @aociv
AoxrAnruov oot voptobifjvat totto 8¢ Apyiag 6 Apiotaixpou 10 oupBav oraopa 9npevovti
ol nept tov Ilivbaocov 1abeig év tfj 'Erubaupia tov 9eov énnyayeto g Iépyapov. ano &¢ tob
Tlepyapnvdv Zpupvaiolg yeyovev €@’ Nuav AokAnreiov 10 i Saddocon. 10 8 év Baddypalg
taig Kupnvaiav, €otiv AokAnmog kadoupevog Tatpog ¢§ "Ermbdaupou kai 0Utog. £k 82 10U rapd
Kupnvaioig 10 év AeBrivn) ) Kpntdv éotiv AokAnrueiov. Vgl. auch die Legende des Asklepieions
von Sikyon b. Paus. 2, 10, 3 u. die des rémischen b. Liv. 10, 47 usw. Vgl. auch Paus. 2,
26, 5: 6 6¢ [AorAnmog nach seiner Geburt in Epidauros] adtika émi yfjv kai 9dAacoav ndoav
AyyéAAeto td te dAAa 6rooa Boulotto eUpiloKey € 101§ KAPVOUOot, Kai 6t aviotnot tebvedtag
und das pythische Orakel ebenda 7: @ péya xapna Bpotoig BAactov AokAnrus naotv.

208Eine ganz dhnliche Bedeutung hat wohl auch die Kugel (die beinahe wie ein Omphalos
aussieht), auf der die sehr altertimliche Aphrodite der Miinzen von Elaiusa Sebaste steht
(Imhoof-Blumer, Nomisma 8 (1913) S. 19 = Taf. 2, 24). Ebenso die Hekate der Miinzen von
Bruzos. Ebenda S. 20 = Taf. 2, 26.
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209 gehen wir in der Mitte einen kniehohen,

pompejanischen Wandgemaélde
bienenkorbférmigen, basislosen, mit Netzwerk umhiillten und von einer
gewaltigen lebendigen Schlange (offenbar dem Genius loci) umringelten Om-
phalos stehen. Rechts und links von ihm stehen zwei Laren in der tiblichen
Stellung mit Trinkhorn und situla. Dass man sich die Szene im Freien zu
denken hat, beweisen die Baumchen und Straucher, die den Hintergrund
bilden. Hier bezeichnet offenbar der Omphalos den geheiligten Mittelpunkt,
oder ‘compitum,’d. h. das Zentrum oder die gemeinsame Grenzscheide eines
grofieren Bezirks, wo mehrere Besitzungen oder Grundstiicke zusammen-
stieen (Gromat. lat. p. 302, 20 ff.; Wissowa im Lex. d. Myth. 2, 1873, 35
ff.) und wo das landliche Fest der Compitalia oder Laralia nach Bezirken
gefeiert wurde. S. uns. Taf. 9 Fig. 6.

Endlich kommt der von einer Schlange umringelte Nabelstein auch als
Attribut des Hermes (Mercurius) auf pompejanischen Wandgemalden vor. Vgl.
Helbig, Wandgemalde S. 7 Nr. 15: ‘Mercur, mit befltigeltem Petasos... laufend
und in Stiefeln, dahinter auf einer Basis ein Hahn, davor ein Omphalos, um
welchen sich eine Schlange windet.” Ebenda Nr. 17: ‘Mercur... schreitend, in
gelbem befltigelten Petasos und Fligelschuhen..., in der L. den Caduceus,
in der R. die Bérse. Davor ein von einer Schlange umwundener Omphalos.’
Es muss als eine offene Frage bezeichnet werden, was in diesem Fall der
Omphalos zu bedeuten hat. Am nachsten liegt wohl auch hier die Annahme,
dass er einen Mittelpunkt bezeichnen soll, vielleicht den der Erde oder des
Weltalls, an dem sich der Bote der Goétter aufzuhalten hat, um von da aus
seine Botschaften nach allen Richtungen hin auszurichten. Doch vermisse
ich fur diese Vermutung bis jetzt ein literarisches Zeugnis.

209yg]l. Herculanum u. Pompeji... von H. Roux ainé und L. Barré, deutsch v. A. Kaiser.
Hamburg 1841. 2. Taf. 57. Helbig, Wandgemalde d. verschatt, Stadte Campaniens S. 12 Nr.
37.
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6 Grabmonumente, Baitylien und Altire in Ompha-
losform.

Eine sehr grofie Verwirrung hat in der Omphalosfrage neuerdings die
Erkenntnis angerichtet, dass es in Hellas und anderwarts Grabmonumente
gegeben hat, die deutliche Omphalosform zeigen, so dass im Hinblick auf
die seit Varro (s. oben S. 66 f.) nachweisbare Anschauung, der delphische
Nabelstein stelle eigentlich das Grab des Pythondrachens dar, daraus neu-
erdings die Ansicht entstehen konnte, dass der Omphalos eigentlich und
urspringlich als Grabdenkmal aufzufassen sei. Vor allen hat die bertihmte
englische Archéiologin Miss Jane Harrison mit Scharfsinn und Gelehrsam-
keit diese Auffassung vertreten,?!® und mehrere ausgezeichnete Gelehrte
haben sich in der Hauptsache an sie angeschlossen, z. B. G. Karo in seinem
lehrreichen Omphalosartikal des Dictionnaire des antiquités (6 1 p. 197
ff.) und der hervorragende Numismatiker und Archéologe Svoronos (Journ.
Intern. d’archéol. numism. 13 (1911) S. 313 {.). Die Beweisfihrung Miss
Harrisons ist im wesentlichen die folgende.

Sie geht aus von der Auffassung der Erinyen als Seelengeister (‘ghosts’)
und will beweisen, dass der Omphalos als Grab deren Heiligtum (‘sanctuary’)
und Wohnsitz sei. Zu diesem Zwecke beruft sie sich vor allem auf die von
uns oben (S. 66 f.) behandelten spaten Zeugnisse des Varro (de 1. 1. 7, 17)?!!
und Hesychius (s. v. Toglou Bouvdg), die allerdings in schroffem Gegensatz
zu den sonstigen alteren Zeugnissen die Behauptung aussprechen, dass der
Pythondrache unter dem Omphalos begraben liege.

Den schlagenden Beweis flir die Richtigkeit der Annahme Varros liefert
nun nach Miss H. die Tatsache, dass unzweifelhaft Grabhuigel auf Vasen
genau in denselben Formen erscheinen, wie sie den Darstellungen des
delphischen Omphalos eigentiimlich sind. So entspricht z. B. der eiférmige
Omphalos auf Vasen dem eiférmigen Grabmonument auf der attischen
Lekythos bei J. Kell im Journ. of Hell. Stud. 19 Taf. 2212 (= yns. Taf. 5, 3),
und das Grab des Achilleus, tiber dem Polyxena geopfert wird, erscheint
auf der von Walters (Journ. of Hell. Stud. 18 (1898) Taf. 15 = uns. Taf. 4,
1) publizierten sehr altertimlichen Vase fast genau in derselben Gestalt

210ygl]. J. Harrison, Journ. of Hellen. Stud. 19 (1899) S. 225 ff., Dieselbe im Bull. de Corresp.
Hellén. 24 (1900) S. 254 ff. Allerdings hat noch vor Miss. H. kein Geringerer als E. Rohde
(Psyche 2 1 S. 132) ziemlich dieselbe Ansicht ausgesprochen.

2llpen Ausdruck ‘thesaurus’ in den Worten Varros: 4n aede ad latus [? arcuatum ?]
est quiddam ut thesauri specie, quod Graeci vocant éppadov, quam Pythonos aiunt esse
tumulum’ fasst sie als ‘Grabgewolbe,” dagegen Karo a. a. O. p. 198a wohl richtiger als
‘Sparbtichse’ (s. ob. S. 66 Anm. 121). Dadurch werden die von J. H. angeftihrten Stellen
Paus. 9, 38, 2; Aristot. de mu. 6, 20; Hippolyt 5, 20 beweisunkraftig.

2125 auch a. a. O. die Vignette S. 169 Fig. 1: Eine Frau vor einem Grabe, das als mannshoher
eiférmiger ‘Omphalos’ auf einer quadratischen Basis dargestellt ist (von einer Lekythos der
Athener Sammlung Nr. 1960). S. uns. Taf. 5 Fig. 2.
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und Ausstattung wie der omphalosférmige ‘Bomos™!3 der ebenfalls sehr
altertimlichen Vase in Munchen (Nr. 124), auf der die Ermordung des
Troilos im Tempel von Thymbra dargestellt ist (s. ob. 106 f.).?!* Wie hier
so sehen wir auch sonst 6fters den Omphalos zum Altar (und umgekehrt)
werden. Dafiir, dass der Nabelstein auch als Altar betrachtet wurde, beruft
sich Miss H. einerseits auf den Schol. z. Aesch. Eum. 40 (6p® &’ ér’ Oppad®
pev avbpa Seopuof] E6pav €xovia mpootponaiov): iboTGoa yap ‘Opéotnv €l
100 Bopod..., anderseits auf die namentlich aus der Orestessage bekannte
Geltung des Omphalos als eines ‘mercy seat,’ in welcher Hinsicht er einem
Altar vollig gleichkomme,?!® wie denn auch oft die Miinzen (s. ob.) Apollon
selbst auf dem Omphalos wie auf dem Altar (oder dem Dreifufl!) sitzend
zeigen. So vereinigen sich drei Begriffe ‘Altar,” ‘Grab’ und ‘mercy-seat’ in
dem eines ‘holy place,” aber offenbar sei der Begriff des Grabes hier der
urspriinglichste. Zu diesen drei Begriffen komme aber noch ein vierter,
namlich der des Orakels (pavieiov). Einen Bopoeidng tagpog als pavieiov
sehen wir deutlich vor uns in einem von Heydemann total missverstandenen
sf. Vasenbilde (Taf. 5, 4) in Neapel (Nr. 2458). Nach Heydemann handelt es
sich hier um ‘eine Felsenhohle, in der ein Reh steht,” in Wahrheit aber ist die
vermeintliche Felsenhohle ein ‘tumulus with a coat of AsUkopa, decorated
on one side with a stag, on the other with a large snake.’ Die Szenen auf
Vorder- und Riickseite sind gleichbedeutend. In einem Hain befindet sich ein
[omphalosférmiger] Grabhtigel, zu dessen beiden Seiten je ein Krieger sitzt,
der zurtickblickend eifrig das Grab beobachtet. Auf dem einen Grabhtigel sitzt
ein gerade einen Hasen zerfleischender Adler, auf dem andern ein Adler, der
sich, mit einer Schlange zu schaffen macht (vgl. Head, Hist. nu. p. 105). Ihre
tuppog-61@alog-Theorie findet Miss H. weiter bestatigt durch das bekannte
Theseusrelief (uns. Taf. 8, 1) mit der vor Theseus befindlichen niedrigen
Heroeneschara (Lex. d. Mythol. 1 Sp. 2499 {), sowie durch die neuerdings
gefundene sf. Vase in Neapel Nr. 111609, abgebildet a. a. O. S. 228 Fig. 9.
In der Mitte befindet sich ein weifer Grab-Omphalos, tiberragt von einem
schwarzen ‘Batyl.” Die das Grab umgebende Szene erklart Miss H. als eine
jener an Grabern Verstorbener vorgenommenen feierlichen Eidesleistungen,
wie sie nach Herod. 4, 172 bei den Nasamones in Libyen tiblich waren,

213Man beachte, dass Miss H. hier statt des Begriffes ‘Grab in Omphalosform,’ den man
eigentlich nach dem Zusammenhang erwarten sollte, plétzlich den Begriff ‘Altar in Ompha-
losform’ substituiert.

2l4Der Unterschied zwischen beiden Objekten besteht nur darin, dass das Grab des Achilleus
etwas breiter und niedriger dargestellt ist als der ‘Bomos’ der Troilosvase und also mehr den
sogen. Heroenescharai entspricht (vgl. Deneken im Lex. d. Myth. 1 Sp. 2499 nebst Abbildg.
1; Lowy, Jahrb. d. arch. Inst. 2 (1887) S. 109 ff. Pauly-Wissowa 1 Sp. 1665 Artikel Altar;
Stengel, Gr. Kultusaltertiimer 2 S. 126 Taf. 1, 2).

215Hjer hatte Miss H. wohl besser auf die zahlreichen Bildwerke, namentlich Vasenbilder,
hinweisen kénnen, die Orestes als Schutzflehenden auf dem Altar statt auf dem Omphalos
sitzend zeigen: vgl. Overbeck, Gallerie Taf. 29, 5. 8. 10. 12., Text S. 706 ff. Gerhard, Etrusk.
Spiegel 1, 21.
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obwohl sie zugeben muss, dass eine gleiche Sitte bei den Griechen sonst
nicht nachweisbar ist [vgl. Stengel, Kultusaltertiimer §8]. S. Taf. 5, 1.

Der delphische Omphalos war also nach Miss H.s Ansicht urspriinglich
ein einfaches x®pa yijg, tiberzogen mit einer Decke von weiflem Stuck (AeUk-
opa),?'® das schlieflich in einen Stein von entsprechender Form verwandelt
wurde. Die Deutung des Omphalos als Symbol der Erdmitte halt sie (mit E.
Rohde) far unurspringlich und sekundéar; sie will daher, weil die gewéhnli-
che Bedeutung von épgadog = ‘Nabel,” ‘Mittelpunkt’ mit ihrer Erklarung in
schroffem Widerspruch steht, in diesem Falle éj1¢paAog von 61¢r) ableiten,
indem sie an die Bedeutung des prophetischen AiBog aubdneig erinnert, den
nach den orphischen Lithika Phoibos-Apollon dem Helenos gab (Lith. 360 ff.
= 354 H.).27 Vgl. J. Harrison im Bull. de Corr. Hellén. 24 (1900) S. 258 f. —

Ehe ich aber an eine Kritik dieser Hypothese von Miss Harrison gehe
und deren Unhaltbarkeit im einzelnen nachweise, méchte ich noch einmal
betonen, dass der ausgezeichneten englischen Forscherin das Verdienst
zuzuerkennen ist, das schwierige Omphalosproblem neu angeregt und die
wichtige Frage nach der Gestalt der altesten griechischen tuopfot von neuem
aufgeworfen zu haben. Zugleich mochte ich diese Gelegenheit dazu benutzen,
die von Miss H. angefangene Liste der omphalosférmigen Grabmonumente
um einige weitere Belege zu vermehren.

1. Zu den von Miss H. angefiihrten schwarzfigurieren Vasenbildern mit
den Darstellungen von omphalosférmigen Grabmonumenten kommt jetzt
hinzu das von Studniczka im Hermes 1902 (37) S. 265 unter nr. 4 zum
ersten Male verdffentlichte, und wie ich glaube, richtig erklarte Vasenbild
des Britischen Museums, das man bisher falschlich auf den delphischen
Omphalos und auf Orestes und Pylades als delphische Schutzflehende bezo-
gen hat. Studniczka fasst auch hier den vermeintlichen Omphalos einfach
als einen ‘getiinchten Grabhitigel,” auf den sich zwei Augurienvogel (Raben?)
niedergelassen haben, die von den beiden links und rechts sitzenden ge-
harnischten Kriegern eifrig beobachtet werden. Svoronos dagegen denkt
(Journ. Internat. d’archéol. numism. 13 [1911] S. 313) an den Mythus von
Kalchas und Mopsos, die vor dem Omphalos des Apolloheiligtums in Klaros
bei Kolophon sitzen, verwirft also Studniczkas mir viel wahrscheinlichere
Deutung des ‘Omphalos’ als Grabmonument. S. uns. Taf. 4 Fig. 3.

2. Bruickner, Jahrb. d. Kais. Deutsch. arch. Inst. 6 (1891) S. 197 ff.
bespricht eine daselbst auf Taf. 4 veroffentlichte aus dem duf3ern Kerameikos

216ygl. Cic. de leg. 2, 26, 65: opus tectorium u. dazu Briickner im Jahrb. d. Kais. Deutsch.
Arch. Inst. 6 (1891) S. 197 ff.

21"Demgemif erklart Miss H. das Wollnetz, mit dem der épgaAdg d. i. ‘la pierre de I'dpen,
la sainte voix prophétique’ (= AiSog &énypuxog) bekleidet war, als identisch mit dem aypnvov
= mAéypa £§ épiov diktuoe1dig nept nav 1o odua, 8 Tepeoiag érefaddero 1ff 1g dAdog pavug
(Poll. on. 4, 116) und zugleich mit der aiyig = 6mlov £§ aiyoU kai 10 ék OV OoTeppATOV
Swantereypévov diktuov (Hesych.; vgl. Suid. s. v. aiyidag u. Bekk. Anecd. s. v. aiyideg). S.
auch Bull. de Corr. Hellén. 1900 S. 254 u. Daremberg-Saglio, Dict. d. ant. s. v. aypnvov.
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stammende Lekythos, auf der ein weifles, bienenkorbférmiges Grabmal
dargestellt ist. ‘Solch ein weifses, mannshohes Mal mit einer grof3en Schlange
im freien Felde daran, umflattert von dem noch gertisteten Eidolon, bedeutet
den Grabhtuigel des Patroklos im Bilde der Schleifung Hektors = Gerhard,
Auserl. Vasenb. 198/9 = Reinach, Repert. 2 p. 99 Nr. 5.’ [Vgl. auch Overbeck,
Gallerie Taf. 19, 7].

3. Besonders interessant ist das Gemalde einer attischen Lekythos, dass
in den Monum. d. I. 8 Taf. 4. 5 abgebildet und von Wolters Ath. Mitteil. 16,
379 und O. Crusius im Lex. d. Myth. 2 Sp. 1149, 12 ff. (daselbst auch Sp.
1147 Fig. 5 eine Abbildung) besprochen worden ist. Rechts und links von
einem bienenkorbférmigen Grabmal, das von einer Lutrophoros bekront ist,
stehen zwei klagende Frauen. An dem Grabmal gewahrt man eine grofie
Schlange und vier flatternde Seelen (= Keren?), bei denen man zweifeln kann,
ob sie am oder im Grabe herumflattern. S. uns. Taf. 4 Fig. 5.

4. Auf Kasos sind viele halbkugelférmige, also an zahlreiche Omphalos-
darstellungen erinnernde, Grabsteine gefunden worden nach Ross, Archéol.
Aufs. 1, 65; vgl. Pfuhl im Jahrb. d. K. D. Arch. Inst. 1905 S. 88 {., der noch
weitere Beispiele anftihrt (z. B. Millingen, Peint. ant. Taf. 17, Brit. Mus. Cat.
of vases 3 S. 412 D. 83) und im allgemeinen auf Schroeders Studien z. d.
Grabdenkmalern d. rém. Kaiserzeit. Bonn 1902 = Bonner Jahrb. Heft 108 S.
25 fI. verweist.

5. Br. Schroéder verdanke ich die Photographie eines bei Hagia Triada
in Athen gefundenen Grabmals, das aus einem basislosen halbeiférmigen
Marmoromphalos besteht, der sich direkt von dem jetzt mit Rasen bewach-
senen Boden erhebt und von einer quadratischen steinernen Einfassung
umgeben ist. S. Fig. 7 auf Taf. 6.2!% Es duirfte kaum zweifelhaft sein, dass
sich bei eifrigem Nachforschen noch zahlreiche Belege fiir Miss H.s These
der formalen Ubereinstimmung zwischen Omphalos und Grabdenkmaélern
bzw. Altiren (éoxapatl) finden werden.

Darf aber aus dieser rein auBerlichen Ahnlichkeit oder Gleichheit auch
auf innere Verwandtschaft oder gar urspringliche Identitat im Sinne von
Miss H. geschlossen werden? Ich glaube nicht und gehe jetzt daran meine
Ansicht im einzelnen zu begriinden. Vor allem lassen sich gegen Miss H.
folgende Argumente anfiihren.

a. Wie vorsichtig man im allgemeinen mit der Annahme innerer Identi-
tat bei vollkommener aduflerer Gleichheit sein muss, lehrt namentlich die
Geschichte des griechischen Alphabets. Hier kann z. B. das Zeichen R bald
B bald &, das Zeichen A bald y bald A, das Zeichen © bald 9 bald o,2!°

218Bruno Schréder hat mir auch eine Reihe dhnlicher von ihm in Athen, Thespiai und
Theben gezeichneter omphalosférmiger Grabmaler freundlichst zur Verfligung gestellt, die
ich hier gerne abbilden wiirde, wenn ich kénnte und dirfte. Hoffentlich entschlieft er sich
selbst dazu, das von ihm gesammelte Material zu veréffentlichen.

219Dasselbe Zeichen, als Bild gefasst, stellt bald eine @1dAn 6p@adety (s. oben S. 51 f. A. 99),
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das Zeichen - bald 1 bald o bedeuten usw. Ebenso wurde das berthmte
delphische E bald als Zahlzeichen fiir 5, bald als i, bald als &1 (‘du bist’)
gefasst, wahrend es in Wirklichkeit wohl weiter nichts als der Imperativ von
iévat (= ‘Gehe,” ‘Komm”) ist?2?; das Wort téAog = ‘Abgabe’ ist etymologisch
von téAog = ‘Ende’ ganz verschieden (Curtius, Grundz. d. gr. Etymol. 5 S.
221 f.) usw. Ganz ahnlich miuissen wir auch tiber das Verhéaltnis des delphi-
schen Omphalos zu den omphalosférmigen Grabdenkmalern urteilen: aus
ihrer formalen Ubereinstimmung folgt noch lange nicht ihre urspriingliche
Identitat; diese muss vielmehr erst mit historischen und logischen Griinden
erwiesen werden, und gerade das ist in diesem Falle unmdéglich.

b. Die von Miss H. fiir ihre Deutung nach dem Vorgange E. Rohdes
angefiihrten spaten Zeugnisse des Varro und Hesychius (s. v. To§iou Bouvdg)
stehen mit der fiir uns mafgebenden delphischen von Pausanias (10, 16,
3),22! Pindar (s. oben) und den Tragikern (s. oben) ausdriicklich bezeugten
Tradition in einem unlésbaren Widerspruch. Sie erklaren sich aber leicht
einerseits aus der von Miss H. gut nachgewiesenen Ahnlichkeit des Omphalos
mit gewissen Grabmonumenten, anderseits aus der von mir oben (S. 41
ff.) hervorgehobenen Tatsache, dass in der spateren Zeit durch die immer
allgemeiner gewordene Lehre von der Kugelgestalt der Erde die alte dem
Omphalosgedanken zugrunde liegende Theorie von der Erdscheibe (‘orbis
terrarum’) hinfallig geworden war und demnach durch eine neue Deutung
des Omphalos ersetzt werden musste.

c. Die neue zugunsten ihrer Auffassung von M. H. vorgeschlagene Ablei-
tung des Wortes dpgpadog von o6 = Aibog audneig vertragt sich weder mit
der allgemein anerkannten Bedeutung von épugalog = Nabel,” ‘Mittelpunkt’
noch auch mit der richtigen Etymologie des Wortes (s. oben) und kann
deshalb unméglich richtig sein.

d. Das Bild der sf. Neapler Vase Nr. 111609 nach Analogie eines nicht-

griechischen Brauches der libyschen Nasamonen zu erklaren, ist doch wohl
zu gewagt, um Beifall zu finden.??2

e. Der schon friher einmal von Wieseler ausgesprochene Gedanke, dass
der delphische Omphalos mit dem delphischen Altar (¢otia) identisch sei, ist
schon langst von Preuner und andern widerlegt worden (s. oben S. 63 Anm.

bald ein Brot (vgl. die monava épgadetd b. Pol. 6, 25, 7; mehr b. Lobeck, Agl. 1078 f. u. O.
Jahn in d. Ber. d. Sachs. Ges. d. Wiss. 1861 (14) S. 348), vielleicht auch auf altdelphischen
Miunzen als Pendant zum Dreifufs den Erdnabel inmitten des Orbis terrarum dar (s. oben S.
51 f.). Vgl auch die mehrdeutigen Formen napeite (3), fode (3), eioteiode (5), foav (3), mapf
(3), mapet (2), mapeiev (2) usw. S. Kruger, Griech. Sprachl. §39, 8.

220yg]. Roscher im Philologus 1900 S. 21 ff. 1901 S. 81 ff. 1902 S. 513 ff. Hermes 36 (1901)
S. 470 ff.

221Tov 6¢ Umd Aed@dv KaloUpevov 6p@alév, AiSou memomnpévov Aeukol, ToTTo givat o &v
péoe yhg maong avtoi te Aéyouotv ol Asdgoi kat év @df) tvi ITivbapog 6poAdoyolvia ogiotv
énoinoe.

222Djes ist eines von den neuerdings, namentlich in England, immer zahlreicher werdenden
Beispielen fiir eine Uberschitzung des Folklore.
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115) Beide Kultobjekte miissen vielmehr streng voneinander unterschieden
werden. Aus den Vasenbildern, die den Orestes als Schutzflehenden bald auf
der éotia, bald auf der Basis des oppaldg sitzend zeigen, folgt noch lange
nicht die Identitdt beider, sondern nur, dass die Tradition in diesem Punkte
auseinander ging.

f. Mehrere Monumente, darunter das schéne pompejanische Wandgemal-
de, das Apollon als Sieger tiber den Pythondrachen darstellt (oben Nr. 20),
ferner die sehr alte schwarzfiguriere Lekythos mit der Darstellung des hinter
dem Omphalos vor den Pfeilschiissen des Gottes sich verbergenden Drachen
(oben Nr. 50) und die delphische Mtinze im Catal. of gr. coins in the Brit.
Mus. Central Greece Pl. 4 Nr. 20 (s. oben Nr. 27) zeigen den delphischen
Omphalos entweder von der Schlange umringelt oder diese sich hinter ihm
versteckend. Wie schlecht sich diese Auffassungen und Darstellungen mit
Miss H.s Deutung des Omphalos als Grab des Python vertragen, durfte
einleuchtend sein und bedarf keiner weiteren Auseinandersetzung.?23

g. Die verschiedenen Typen des Omphalos, der allmahlich von der ur-
sprunglichen niedrigen, sich der Halbkugel ndhernden Form in die eines
mehr oder weniger hohen Bienenkorbes (oder pilleus) und weiter in die
eines hohen und ziemlich spitzen, metadhnlichen Kegels (so namentlich auf
Vasenbildern) tibergeht und immer mit Tanien oder einem Netzwerk aus
Wolle (aypnvoév) versehen zu denken ist, erklaren sich mindestens ebenso gut
wie aus den Formen der tupBot aus den stets runden, oben gewolbten und
im Zentrum eines Raumes oder Gegenstandes befindlichen, bald niedrigen,
bald hoch erhabenen Objekten, flir die der Ausdruck épgadoi (umbilici) der
allgemein ublichste und bezeichnendste ist. Ich denke dabei vor allem an
die 6pgaldot in der Mitte der gidAal dugaldetai (s. oben S. 51 f. A. 99), an die
ongaloi (umbones) in der Mitte der antiken Schilde, die bald niedrig, bald
hoch und ziemlich spitzig gebildet sind,??* an die éppadoi (umbilici, cornua)
der antiken Buicherrollen, endlich auch an die kegelférmigen, runden, in
der Mittellinie der Rennbahnen (Hippodrome) angebrachten vicoat, tépuata,
othAail, KapItipeg, metae,??® die wie Grenzsteine (6pot, termini) die Bahn in

223Nachtraglich weise ich noch auf das bedenkliche Schwanken der spéteren Traditionen
uber das Grab des Python hin. Nach Tatian adv. Gr. 8 p. 40 Otto war der O. das Grab nicht
des Python, sondern des Dionysos, der nach andern Zeugnissen vielmehr napa tov ArtoAAova
tov Xpuoouv (Philoch. fr. 22. b. Syncell. 307, 4 D. etc. Rohde, Psyche 2 1, 132, 2) oder apa
10 Xpnotplov (Plut. Is. et Os. 35), mapa tov pinoda (Callim. b. Tzetz. Lyc. 208) begraben
sein sollte. Nach Porphyr. vit. Pyth. 16 sollte Apoll selbst im Dreifuf bestattet sein, der nach
Hygin. fab. 140 u. Serv. z. Aen. 3, 92; 3, 360; 6, 347 vielmehr das Grab des Python darstellte.
Wieviel einheitlicher und glaubwtirdiger stellt sich diesem Schwanken gegentiber die altere
Tradition vom Mittelpunkt der Erde dar! Man beachte endlich auch die in Kap. 2 von uns
nachgewiesene starke Verbreitung des Erdnabelgedankens bei allen moglichen Volkern.

224ygl. z. B. den gewaltigen halbkugelférmigen Buckel des Schildes b. Baumeister, Denkm.
S. 2071 Fig. 1b und daneben den hohen und spitzen kegelférmigen Omphalos des ‘Laiseion’
b. Daremberg-Saglio, Dict. d. ant. 2 S. 1250a Fig. 1638, ferner ebenda S. 1255 Fig. 1653; S.
1257, Fig. 1660. Rich, lllustr. Wérterb. d. rém. Alterth. s. v. umbo.

225Dje Gestalt der metae (vUooay) war wohl immer konisch, bald schlank wie bei den
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zwei gleiche Halften zerlegten und schon deshalb mit dem die Erdscheibe
in eine Ostliche und westliche Halfte teilenden Omphalos von Delphi eine
grofie innere Ahnlichkeit besitzen.

Solche ‘termini’ oder épot waren heilig, genossen gottliche Ehren ebenso
wie der Herd (£otia), wurden noch zu Ovids Zeiten (Ov. fast. 2, 641 ff.)
alljahrlich in Latium bekranzt, mit dem Blute eines Lammes oder Ferkels
besprengt, unter feierlichen Zeremonien (Salbung und Schmitickung mit
Tanien und Kranzen usw.) geweiht??® und standen unter dem Schutze des

Zeus &plog = Juppiter Terminus.?2”

Ungefahr das gleiche gilt auch von dem Omphalos im delphischen Adyton.
Auch dieser spielte, wie die beiden rechts und links von ihm angebrachten
goldenen Adler des Zeus beweisen, die Rolle eines dem Zeus (6p1og) geheilig-
ten dpog-Steines oder Terminus, der die Mitte??® oder Grenze zwischen der
ostlichen und westlichen Halfte der Erdscheibe bezeichnen sollte, galt neben
dem prophetischen Dreifuf und der £otia des Tempels als ein Heiligtum
ersten Ranges und war standig mit Tanien oder einem Wollnetze (aypnvov)
geschmuickt, um seine Heiligkeit und Unantastbarkeit so deutlich wie mog-
lich zu bezeichnen. Dass wir nichts von seiner taglichen Salbung hoéren,
wie sie Pausanias (10, 24, 6) von dem vor dem delphischen Apollotempel
liegenden Stein berichtet, den Kronos ausgespien haben sollte, ist wohl nur
ein Zufall.

Auch mit gewissen uralten Steinfetischen, den sogenannten BattvAia
(Baitudoy), die gottliche Ehren genossen??® und wohl durchweg als vom

Zielsaulen im rémischen Zirkus, bald breiter wie bei dem ‘meta’ genannten unteren Teil der
Miihlen; vgl. O. Jahn in den Sachs. Ber. 1861 (14) S. 341 A. 192. Rich, Illustr. Wérterb. s. v.
meta.

226ygl. Sicul. Flacc. Gromat. vet. ed. Lachm. 1 p. 141: cum (antiqui) terminos disponerent,
ipsos quidem lapides in solidam terram rectos conlocabant... et unguento velaminibusque et
coronis eos coronabant ete, Vgl. dazu Wissowa, Rel. u. Kult. d. Romer 2 136 f. Samter, Arch.
f. Rel.-Wiss. 16 (1913) S. 137 ff. K. Fr. Hermann, Gottesdienstl. Alt. §15, 8 und De terminis
eorumgque religione apud Graecos. Gott. 1847. Ders., Lehrb. d. griech. Privatalt. §9, 11. §3,
17. Nilsson, Griech. Feste 167, 2 u. 168.

227Plat. leg. 842 E: A10g 6piou pév mp@dtog vopog 86e siprjodm ur) xwveito yijg dpta pndeig
pnte oikelou moAitou yeitovog pfte OPOTEPPOVOG £ £0XATIAS KEKTNIEVOS AAD §EVR YELTOV@AY,
vopioag 10 takévnta Kivelv aAnddg tolto eivat k. 1. A. Demosth. or. 7 39: Xeppovrioou oi 6pot
eiolv 00K Ayopd, dAAd Bopog 1ol Atog 10T 6pilou K. T. A. woraus ersichtlich ist, dass statt der
othAatl, otudideg usw. mehrfach auch Altare als Grenzsteine geweiht wurden. Poll. 9, 8: 4o
1BV Opwv Zeug Op1og kai otnAn £gopia... 9, 9: kai 1] éveokuia otnAn 6pog.

228gtrab. 3, 171: €90g nadaov Urifjpxe 1 119e09at to10UToUg Bpoug Kadarep oi ‘Pnyivot v
otuliba &9eoav v érmti 1§ opdud Ketpévnyv, rupyiov 1, kai 6 10l Iledwpou Aeyopevog upyog
avtikettat tavty tfj otudidt, kai ol @daivev Aeyopevol Bopol Katd péonv mov v petadl v
oUptEV YV K. T. A. (vgl. dazu Sall. Jug. 79. Val. Max. 5, 6, 4). Ahnlich auch die Sage von
Leuke: Nilsson, Griech. Feste S. 175.

229Luk. Alex. 30: i poévov dAnAppévov mou Aidov 1j éote@aveapévov 9edoatto, POCTHITIRY
090G Kal MPOooKUVEV Kal £I1t oAU napeotg Kai euxopevog kat tayada rap’ avtod aitdv. —
Theophr. char. 16, 5 (. 6e101dapoviag): kai @V Autapdv Atdev 1@V &v talg tp1odoig aplav
£k g Ankudou £Aalov kataxelv Kai £rm yovata neomv Kai npookuvrjoag driaddatteodat und
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Himmel gefallene Meteorsteine angesehen wurden, z. B. mit dem von Emisa
in Syrien (= Elagabal), Perge (= Artemis Pergaia), Kypros (= Aphrodite),
Aphrodisias in Kilikien (? = Aphrodite?), besitzt der delphische Omphalos eine
grofe duflere und innere Ahnlichkeit. So hat der durch Elagabal bertthmt
gewordene Steinfetisch von Emisa nach Ausweis der dort geschlagenen
Miinzen (Baumeister, Denkm. S. 603 Fig. 649: s. Taf. 1 Fig. 18) fast genau
dieselbe Gestalt wie der delphische Nabelstein in den besten und altesten
seiner Darstellungen; ziemlich ahnlich, nur etwas schlanker und oben an
der Spitze mit einer Art Knauf versehen, erscheint auch das alte Idol der
‘Artemis’ von Perge auf den Miinzen dieser Stadt (a. a. O. Fig. 645 ff.; uns.
Taf. 1, 19 f.), ferner das Standbild der Goéttin von Iasos in Karien (ebenda
Fig. 650), das Idol der Aphrodite von Kypros (s. oben Seite 30 = Lex. d.
Mythol. 1 Sp. 747),2%° endlich das ganz dhnliche Bild der frither Mallos
jetzt Aphrodisias in Kilikien zugeteilten Miinzen (s. Imhoof-Blumer, Kleinas.
Miunzen S. 435 f. Catal. gr. coins Brit. Mus. Lycaonia etc. S. 95 ff. PL. 15,
10 ff. 16, 1 ff. S. 117 f.). Nur insofern besteht zwischen dem delphischen
Nabelstein und den Baitylen, soweit sie wirklich Meteorsteine sind, ein
wesentlicher Unterschied, als jener ebenso wie die beiden Prellsteine an
der vuooa der Rennbahn des Achilleus in der Ilias (W 329) von weifder
Farbe war,23! wiahrend die Meteorsteine bekanntlich alle eine schwarzliche
Farbung besitzen, was von den Steinen des Elagabal und der Magna Mater
von Pessinus ganz ausdriicklich berichtet wird.232

Auf Grund aller dieser Darlegungen und Erwagungen glaube ich mit ziem-
licher Zuversicht behaupten zu durfen, dass die zuerst von Varro bezeugte
Auffassung des delphischen Nabelsteines als Grab des Python gegentiber

Immisch z. d. St. — Auch der Kronosstein zu Delphi, von dem Paus. 10, 24, 6 berichtet:
toutoU [toT AtSou oU peydldou] kai €Aatov 6onpépatl Kataxeouot Kai Kata £0ptrv ékdotny €pla
érutdéaot ta dpya £u 8¢ kai 868a €g avtov, odfjvat Kpove tov AiSov dvti [toT] adog, kai og
audig fijpeoev autov 6 Kpovog, hief Baitudog nach Hesych. s. v. Bait. oUtwg ékaAeito 6 5o9eig
At90g ¢ Kpove avti Atdg... (rmapda 1o tudov dvia kekpuedatl Bekk. Anecd. 224, 10). Vgl. dazu
Daremberg-Saglio, Dict. d. ant. 1 S. 645 Fig. 742. Ubrigens wurde nach Lact. i. div. 1, 20
auch der Terminus im Capitolinischen Juppitertempel mit dem Kronosstein identifiziert.

280ygl. auch Catal. gr. coins Brit. Mus. Cyprus p. 80 u. 132.

231paus. 10, 16, 2: Tov 62 OO AsA@®V Kadoupevov dp@aidv, Ai9ou nermounpévov Asukos ToUTo
elvat 10 év péo yijg rdong autoi te Aéyouotv oi Aed@ot k. T. A. Zwar beziehen sich diese Worte
nur auf die vor dem Tempel stehende Kopie des O., aber aus dieser Kopie darf unbedingt
auch auf jenen geschlossen werden (s. oben S. 81 f.).

2%22Herodian 5, 3, 5: &yalpa, éornep xkap’ “EAAnotwv §j ‘Popaiotg, 0udév Eotnke xeiporointov,
9e0l @épov eikova’ Aidog &€ Tig Eote P€Y10T0G, KATOIEV MEPIPEPT|S, ANYeV &G O§UTNTA" KOVOELDEG
aut® oxfjpa, pédawvd te f) Xpold, duretd te avtov ival ogpvodoyoTotv... Dasselbe gilt von dem
Stein der Magna Mater Idaea, der von schwarzlicher Farbe (Preller-Jordan, R6m. Mythol. 3 2,
55, 2) und ein dyaApa dometég war. Vgl. auch Lenormant im Dict. d. ant. 1 p. 644 u. Arnob.
adv. gent. 7, 49: lapis... coloris furvi atque atri. — Auch Pley, De lanae in antiquor. ritibus
usu. Giefien 1911 (= Wiinsch-Deubner, Religionsgesch. Versuche u. Vorarb. 11, 2) S. 30
f., der richtig gegentiber Hock (Griech. Weihegebrauche. Miinch. 1905 S. 36 ff.) und Miss
Harrison die Bedeutung des Omph. als Grab des Python bestreitet, irrt insofern, als er ihn
als Baityl auffasst.
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der viel dlteren und besser bezeugten delphischen Lokaltiberlieferung, die in
ihm den ép¢gadog yijg erblickte, unhaltbar ist.

106



7 Nachtrige.

Der Gute Paul Herrmanns in Dresden verdanke ich den Hinweis auf
zwei neue sehr wertvolle Publikationen von ‘Omphaloi,” die unbedingt in
dieser meiner Abhandlung, solange sie noch nicht vollig abgeschlossen ist,
Erwdhnung und Berticksichtigung verdienen.

7.1 (S.uns.Taf.8,3u.1,9.)

Der schon wiederholt genannte ausgezeichnete Archaologe und Numis-
matiker J. N. Svoronos in Athen hat kiirzlich in der Apxatodoywkr) "Epnpepig
(ITepiodog tpitn 1912, 1eGxog 3°Y kai 4°Y, miv. 22) ein sehr interessantes und
im ganzen wohlerhaltenes, jetzt im Museum von Aigina befindliches Ompha-
losrelief verdffentlicht und ebenda S. 254 ff. unter der Uberschrift Aiyivng
avayAugov avabnpatukov eingehend besprochen. Das Bildwerk wurde ent-
deckt auf der Insel Aigina beim Reinigen eines Brunnens, der nur ungefahr
300 Schritte von einem Orte entfernt ist, wo s. Z. ein ,,6pog tep1évoug ATIOAA®-
vog, ITooed@vog” (I. G. 4 33. 36) aufgefunden wurde. Das sorgfaltig und gut
gearbeitete Relief besteht aus weiSem Marmor, gehort kunstgeschichtlich
und technisch etwa der Mitte des 4. vorchristl. Jahrhunderts an und ist
0,50 hoch, 0,45 1/2 breit und 0,11 dick. Rechts steht der langgewandete
Kitharode Apollon (en face) (= Am. ITuSiog), erhalt im linken Arm die Kithar
und giet mit der rechten Hand aus einer Schale eine Spende aus tber
dem delphischen Omphalos. Dieser ist basislos, bienenkorbférmig und mit
dem Agrenon bekleidet. Das Eigentiimliche dieser Omphalosdarstellung
besteht darin, dass hier die beiden Adler des Mythus nicht unten rechts
und links vom Nabelsteine sitzen, wie auf den oben S. 84 ff. besprochenen
Reliefs des 5. Jahrh. aus Sparta und Athen, sondern vielmehr oben auf der
Spitze des O. angebracht sind, aber sonst in ihrer Haltung und Form ganz
genau den Adlern der eben erwihnten Bildwerke entsprechen.?33 Links vom
Omphalos steht ein Adorant, der den Gott anblickt und ihm seine Rechte
entgegenstreckt. Von besonderem Interesse ist, dass diese Reliefdarstellung
ganz genau mit dem Revers einer unter Septimius Severus geschlagenen
Miinze von Megara tibereinstimmt, wo nach Pausanias 1, 42, 523 ein alter
Kult des Apollon Pythios bliihte. S. uns. Taf. 8, 3. Svoronos verweist in dieser
Beziehung nicht nur auf Imhoof-Gardner, Num. Comm. on Pausanias p.
6 f. und Taf. A Fig. 9 u. 10, sondern hat auch, um die Ubereinstimmung
von Relief und Munze recht augenfallig nachzuweisen, die letztere nach
einem besonders gut erhaltenen Exemplar auf Taf. 22 in der oberen linken

233Vielleicht hangt das mit dem Umstande zusammen, dass dies Relief in einer Zeit geschaffen
wurde, wo der delph. O. der goldenen Adler beraubt war, also der betr. Kiinstler nicht mehr
den urspriingl. O. vor Augen hatte.

234paus. a. a. O. Tol 6& AmdAAevog mAiviou pév fiv 6 apxaiog vaog... 6 pév 61 MMudiog
Kadoupevog Kal 6 Aekatn@opog toig Atyurttiolg pdAiota £0ikaot Loavolg.
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Ecke noch einmal abbilden lassen. Der auf der Miinze dargestellte Adorant
ist nach Svoronos’ einleuchtender Erklarung hochst wahrscheinlich kein
anderer als der Kaiser Septimius Severus selbst. S. uns. Taf. 1 nr. 9.

Wie erklart sich nun aber diese auffallende und merkwiirdige Uberein-
stimmung zwischen dem Relief von Aigina und der Miinze von Megara? Nach
Svoronos sind in diesem Falle zwei Erklarungen maéglich:

a. Das Relief war urspriinglich dem Apollon Pythios von Megara geweiht,
diente einem dortigen Munzstempelschneider zur Zeit des Septimius Severus
zum Vorwurf und wurde spéter (unter Kapodistrias) mit anderen Altertiimern
von Megara nach dem nahe gelegenen Aigina transportiert.

b. Erheblich wahrscheinlicher ist aber nach Svoronos eine zweite Er-
klarung, die ich hier mit seinen eigenen Worten wiedergeben will. "Ev te
101§ Meyapoig kai tf) Alyivn 9d dvékewvro nmavopola aydipata xai dvayAu-
@a 100 avtol tinou, kad’ d kai év dAAaig ioAeot thig ‘EAAGSog... ‘H Aatpeia
100 AndAAwvog év Alyivn eival pepaptupnuévn Kai 81) apxalotdatn’ autd o
avayilugov fuav e0pédn, og sinmopev, mAnoiov thg 9foswg, &v 1] AvekaAudon
€1 OV ,0pwv Tepévoug ATIOAAGVOG,“ H{Tol T0T L&V T Ermpaveotdty tone thg
moAewg AntoAdwviou” (I. G. 4, 2. Paus. 2, 30, 1; Imhoof-Gardner a. a. O. pl.
50 nr. 2). Kat’ akoAoubiav 1) év 1fj vrjoe Unapdig Aatpeiag ArnoAAwvog ITubiou
eival mbavetdt, ag’ oUu pdAtota kai avtr) 1) [Mubia apénepyé note eig Ai-
ywvav toug {nrotviag xpnopov araddayig amnd 100 me¢oviog attoug auyxpoy
“EAAnvag (Paus. 2, 29, 7).

Zuletzt weist Svoronos noch hin auf einen von ihm unter der Uberschrift
‘D@g i [TapSevdvog’ im Journ. Internat. d’archéol. numismat. 14 (1912) p.
226 ff. veroffentlichten Aufsatz (mir unzuganglich), worin er gezeigt haben will,
011 T010UT0G O11adodg UIfpXe Kal €v 16 KEVIPR T0T EPPadol ths AKPOToAemg
OV ASNVaVv.

7.2

Zu den oben S. 89 f. beschriebenen aufierhalb Delphis gefundenen pla-
stischen Kopien des delphischen Nabelsteines kommt jetzt noch ein in
Thermos (Aitolien) ausgegrabener Omphalos hinzu, von dem es in dem Be-
richte der ApyatoA. 'E¢npuepig 1912 S. 267 heifit: 'Ev @cpue £§ adayvaotov
ouVIpIIPATOV AretedéoOn 10 peyadutepov Pépog Opparol mepiBadAopévou

614 tavidv kai peydlou dpeng.23°

7.3 (Siehe Taf. 6 Fig. 8 u. Taf. 1 Fig. 23-30.)

Ein sehr eigentiimlicher ‘Omphalos’ wurde ktirzlich in dem Auktionskata-
loge der Firma Helbing in Miinchen vom Jahre 1910 (,Griech. Ausgrabungen,

255(Jher den sehr alten hélzernen Apollotempel von Thermos mit seinen hocharchaischen
Terrakottametopen s. Sotiriadis "E@np. Apxatod. 1900 p. 161-212. 1903 p. 96 u. Taf. 1 u. 2
ff. Perrot et Chipiez, Hist. de I’art 8 516 f. Roscher, Hermes 36 482.
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Keramik usw. Auktion in Miinchen in der Gallerie Helbing. Miinchen 1910¢
S. 30) abgebildet und kurz beschrieben. Es heif3t dort (S. 30) unter Nr.
322:  Kegelformige Saule von Schlange umwunden. Oben reliefierter Zweig
[Lorbeer?]. Delos. Hohe 38 cm.“ Um womdoglich Genaueres tiber dies interes-
sante Objekt zu erfahren, habe ich mich brieflich an Paul Arndt in Miinchen
gewandt. Dieser hatte die Guite mir mitzuteilen, dass der ‘Omphalos’ von
Delos urspruinglich dem griechischen Antiquar C. A. Lambessis in Paris (22
Rue Royale) gehort habe und von diesem nach Miuinchen zur Auktion gesandt
worden sei. Da er aber hier nicht den gewtinschten Preis habe erzielen kon-
nen, hatte ihn L. zuriickgenommen und auf einer Pariser Auktion versteigern
lassen. Wo er sich jetzt befinde und wer der Kaufer sei, habe L. nicht erfahren
kénnen. Ferner schreibt mir Arndt, dass Kollegen in Minchen angesichts
des Originals die Frage aufgeworfen hatten, ob der vermeintliche Omphalos
nicht vielmehr ein ‘Phallos’ sei. P. Herrmann und mir scheint freilich jene
Frage kaum in Betracht gezogen werden zu dtirfen, weil ein von einer Schlan-
ge umringelter und noch dazu an seiner Spitze mit einem reliefierten Zweige
geschmuckter Phallos eine Singularitiat ohnegleichen sein wtirde. Aber auch
ein Grabmonument scheint kaum angenommen werden zu diirfen, wenn der
Stein wirklich aus Delos stammt, wo bekanntlich Graber und Grabstelen
streng verpont waren (Herod. 1, 64. Thuk. 3, 104. Strab. 486. Diod. 12, 58.
Paus. 2, 27, 1), doch ist, wie mir Arndt schreibt, auf die Herkunftsangabe
»Delos“ nicht allzu viel zu geben, da nach seinen Erfahrungen der griechische
Handler nur in dem Falle einen bestimmten Fundort angibt, wenn er den
wirklichen verschleiern will.236 Wie dem aber auch sein moge: in jedem Falle
darf an eine gewisse Ahnlichkeit des ‘Omphalos’ von Delos einerseits mit
manchen unzweifelhaften Nabelsteinen, anderseits mit den namentlich aus
Miinzen bekannten Stelen des Apollon Agyieus erinnert werden (s. uns. Taf.
1 Fig. 23 ff.), deren eigentliche Bedeutung zwar auch noch nicht festgestellt
ist, die aber hinsichtlich ihrer Gestalt und ihrer Zugehorigkeit zum Kult
Apollons entschieden an die apollinischen Nabelsteine gemahnen. Es wéare
gewiss der Miihe wert, den jetzigen Aufbewahrungsort des interessanten
Steines zu erfahren und eine genauere Beschreibung und Abbildung davon
zu veranlassen, insbesondere kommt es darauf an, die Frage zu beantworten,
ob der eigentiimliche Knauf an der Spitze des ‘Omphalos’ der verstiimmelte
Kopf der Schlange ist und ob der reliefierte Zweig unterhalb desselben ein
Lorbeerzweig sein soll, oder nicht. Weiteres s. jetzt S. 132 a. E.

7.4

Kaum waren obige drei Nachtrage zu Papier gebracht, als mir die bei-
den neuen Bande des wertvollen und reichhaltigen Répertoire de reliefs

28630llte der Stein tatsachlich aus Delos stammen, so wiirde es nahe liegen, ihn als
‘Omphalos,’ d. h. als ein Symbol der zentralen Lage der Insel (s. oben S. 9 A. 14. S. 39 A. 74),
der iotin vrjoev nach Kallimachos, aufzufassen. Vgl. nr. 4.
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von Sal. Reinach in die Hande fielen, worin noch folgende von mir bisher
nicht berticksichtigte Reliefdarstellungen von Omphaloi abgebildet und kurz
beschrieben sind.

a. Tom. 2 p. 320 nr. 4: Délos. Omphalos et serpent. Bull. Corr. Hellén.
1906 p. 561.° Dieser delische Omphalos ist ziemlich dhnlich dem soeben
unter 3 erwidhnten, nur etwas weniger schlank. Rechts und links von ihm
ist en relief je ein Baum dargestellt. Handelt es sich vielleicht in diesem Falle
um die Darstellung des Omphalos, der Delos, die iotin vrjoav, als Zentrum
des agaischen Meeres oder der Erde bezeichnen sollte?

b. Tom. 3 p. 160 ist nach dem Catal. Barracco nr. 129 ein schénes
Votivrelief der Sammlung Barracco abgebildet, dessen Beschreibung lautet:
‘Relief votif grec; dédicace a Apollon par quatre jeunes gens qui avaient
consulté un oracle (Pythaistes). De gauche a droite, Omphalos [fast wiir-
felformig], Latone [sitzt auf dem O.], Artemis, Apollon, adorants, prétre.’
Oben und unten eine Inschrift: TTYOAIZTAI ANEOEZAN T QI ATTOAAQNI | |
TTEIOQN etc. —

c. Tom. 2 p. 137: Vienne. De Bologne. Apollon sur 'omphalos devant un
autel. Sacken, Skulpturen pl. 18.’

d. Tom. 2 p. 272: ‘Campana Paris Louvre: Oreste sur 'omphalos a
Delphes. Campana, pl. 73. Rohden, p. 117.” Der Omphalos dieses schénen
Reliefs ist halbkugelférmig, ohne Basis und mit einem Agrenon bedeckt.

7.5

Wer sich fiir die Vorstellungen der Babylonier und Israeliten vom Nabel der
Welt interessiert, den verweise ich jetzt auf A. Jeremias’ mir in Korrekturbo-
gen gltigst Gibersandtes, bald erscheinendes Handbuch der altorientalischen
Geisteskultur S. 38 f. Dort ist auch (S. 34 Anm. 4) der eigentiimliche Nabel-
stein in Jerusalem erwahnt mit den Worten: Vgl. die jidische Anschauung,
nach der Jerusalem héher liegt als alle Lander: Sifre debe Rab Deuter. §152
(bin Gorion, Judische Sagen 1 57). In Jerusalem steht in der griechischen
Kathedrale eine Art Becher?3” mit einer umflochtenen gedriickten Kugel, der
nach sehr alter Fabel die Mitte der Welt bezeichnete (Baedeker, Palastina 7
39).” Vgl. oben S. 26 und unsere Tafel 9 Fig. 3.

287Vgl. dazu Hohel. Salom. 7, 2: ‘Dein Nabel [Schof3?] ist wie ein runder Becher, dem nimmer
Getrank mangelt.’
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8 Berichtigungen und Zusitze.

Zu S. 16 f. Dieselbe Anschauung von der Bedeutung der ‘Gliickshaube’
findet sich noch im heutigen Griechenland. Ich berufe mich daftir auf das
aus Aigina, Argos usw. stammende sehr wertvolle Zeugnis des Herrn Panag.
D. Sepherles, der die Giite hatte, auf meine Umfrage in der Aaoypagia t. y’
1ely). 6 (1912) S. 697 {. daselbst 1. § teUy. a’ kai B (1913) S. 322 Folgendes
zu antworten:

MeydAnv onnaociav §idouv eig v Asyopévnv npoowrida (tepiaxiov Aer-
TS pepPpdvng KaAumouong O POo®ITov 10U yevvn0iviog Bpédoug), ped’ fig
YEVV@VIAL PEPIKA TTadid, mpovoptoUxa €K uoeng Jewpoujieva, Kai oAU tu-
Xned. AeoU tr)v Adaip€oouV MPOCEKTIKA €K T0U IPOCMITOU, TV TortoOetoTv
armleta 8nwg arognpeavdf Kai Katormyv aeol v oteidouv eig v ékkAnoiav
Kai Aettoupyn O], v puAdttouv ig 10 gikovootdoiov g oikiag kai ATToKoIT-
TOUV PIKPOV TEPAxIov £§ aUtilg, TO OIT0T0V KAJIVOUV @UAAXTO Kal 1O Kpepolv eig
1OV Aapov 100 adiou. 238 TuvnSwg ai yuvaikeg Unie§alpolv Kai ArokpUIITouy
Vv npooettida npodg id1ov 6pedog: 61011 Jewpeital, Ot altn &x1 1OVOV PEPEL
eutuxlav gig 10 yevvn0év kai @épov avtyv tadiov, dAAd kai 6t petafifadetat
) evtuxia Kai eig 1OV Katomv kdAtoxov autfg, Sia toUt0 ai év 1@ depatie
napapévouoal Katd v otyprv 1ol toketol ouyyevelg thg tekouong, Petd
npoooxfg mapatnPolv 10 VEOYEVVNTOV, NNMOG £XEl TpoonItida, Kai rpoora-
9oUv va v Stacnoouv ék 10T kivEuvou tiig KAorig. ‘H avtr) 6ogaoia mepi tdv
idottev the npoonnidog érukpatel kai v "Apyetl, KepaAAnvia kal eig dAAa
s ‘EAAadog pépn.

Zu S. 18 f. Wertvolle Zeugnisse fur die Geltung der abgeschnittenen Na-
belschnur als Amulett bei den heutigen Griechen bringt derselbe Sepherles
a. a. O. aus Aigina, Argos und Syros bei:

Ev Alyivn €090¢g petd tov ToKeTOV 1] paia ArtoKOIel 10V OPGAAiov A@pov,
1OV Omolov 6poT pé 10 Uotepo 1) pimtouv eig v 9dAacoav 7 ddmtouv méEpt
g oikiag, Tva pr) Uno Kuvedv 61aocupbf o &€ tepaxiov ékeivo 100 AdpPou 10
artopévov €ri 100 6pdaroy, 1o 6Tolov JIeTd Tvag Npépag, 0kt® ouvndwg [hier
ist wohl die 7 tagige Woche zu verstehen!] petd tov toketov 100 Bpépoug
ékruirttet, vied®dg ane€npappévov, 1 eUAATIouv Kai 1o torobetolv eig 10 Qu-
Aaxto 10U naidiou 1a kaAo. Aéyetl 62 ocuvr9ng 1) Pntépa £ig TO TEKvVoV g, dtav
10 BAEm va ouyxvadn £ig tomov §j oikiav tva ,éKel 000 KOPaAve TOV APAAO;“ Ev-
vooUoa Ot épeidel va Slapévn 1O mePlooodtepov draotna vmo v idiav g
OKETNV, UMO v 6moiav éyevvniOn, kal 100 éyéverto 1) drokorr) 100 6pdadiou
Aopou. Kai dtav 10 nadiov épetdtal nept Tvog mpdypatog kai anaved ,,6&v
EEpw“ 100 Aéyouv ,va Eepadf] ol ¢ ApalokoBe,” kai évwooUv v paiav.

Ev "Apyetl guAdtIouv 10 Teiax1ov 100 OP@aliou A@pou &g yivetal kai év
Aiyivn, 10 6¢ Uotepo 10 Aéyouv ,,lxAoudo” (¢k thig AéSewg axdAoudo), ruotevouv
8¢, 61 Otav pia yuvr) 6ev 9¢Aet va tekvorowon Aoy, Ermtuyxavel 10010, £€av,

238Man denke dabei an die ‘bullae’ der rémischen Kinder!
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kad’ fjv ouyunv yevvd, dwon eig plav cuyyevi] tng €va couyld Kawvoupylo,
évied®g apetaxeiploto, ,aeopnyo,“ ag Tov Aéyouv, iva 6T aldtiig droroyn tov
opaliiov Adpov 100 yevvndéviog tékvou. EUdug 8¢ dpéowg 1) drniokoywaoa tov
A@POV TIPETIEL VA OTAUPROOT TPEIG POPAG TOV COUYLd, Kal va &inn £vy 9da 1ov
KAeln ouyxpovegs ,KAeim 1) pftpa g (6eiva).“ Aidetal 8¢ dpéong ratomy eig
Vv Aexo, fug évooe 9a tOv @uAdten KAsiopévov, 6&v @ofeitatl va cuddafn
mA¢ov, 61011 1motevel 0Tl oUT® Kpatel KAelopévny v ntpav mg. ‘Otav 6¢
TUXN Kavév raibi va eival moAu draktov f dtav yivn kaxkog &vdpwriog, Adyouv
rnepl avtol v £Efg mapopiav: "Exel ot 0ol koPav U’ agdAt, 6&v 0ol koBav
10 KePAAL

Eig 6¢ v Zupov, og épnabov év Ielpalel, mapd yuvaikog €K LUpou Kata-
yonévng, 1o dropeivav €t 100 é6pdarol tepayiov 100 opgpaiiov Awpou, dpa
anognpavdf] kai réor, 10 KAjouv @uiaytd 1ol naidiou, Kai rmotevouy du dtav
10 €xn énave tou, yivetat moAu £Eurnvo eig 10 oxoAelov kai gig ta ypapparta.

Aus Bourboura in Kinouria stammen nach Herrn K. I. Mantzouranes
(ebendort S. 323 {) folgende Brauche und Anschauungen:

‘O du@alrog etvat o gcov 10U oopatog. “Otav Avstal, GG IMoTtoUoust, TOV
dévouotv mg £EfG. @£touont Tov Seiktny TS AP1oTePds XepoOg Ertt 10U OP@aiol
Kal év ] otdaoetl tautn KAPVouUol Tpelg OAOKALNPOUG OTpo®ag rpodg Setia. Awa
100 péoou toutou 6 Op@ealog Hévetal kal 61a va pr) Audf] kai dAwv 6évouot
o1 xwpidog £’ avtol tepdyia okopodou.

“Otav 6 AoTpog 6 oUYKPATAV TO veoyvov €xel leddva otiypata (§A1€g), 1oGto
givat dopalég onueiov 8t 1) Aex®d 9a aroktron €ig 1o péddov dppeva tékva.

Zu S. 35. Die Vermutung, dass es sich bei dem kleinen Orte Naszaly in
Ungarn wohl nur um einen Scherz handelt, verdanke ich meinem Freunde
K. Seeliger, der als Analogie dazu die in der Lausitz verbreitete scherzhafte
Redensart anftihrt: ,In Bernstadt [einem kleinen Stadtchen b. Lobau] wird
die Erdachse geschmiert.“

Zu S. 39 Anm. 74. Dass Delos, wo sich bekanntlich auch ein in alterer
Zeit hochangesehenes apollinisches Orakel befand (vgl. Hom. hy. in Ap.
Del. 81 u. Gemoll z. d. St. Hermann, Gottesd. Alt. §40, 23. Verg. Aen.
3, 92 etc.), geradezu als Erdnabel (dpgpaldog yiig kai Saddoong) angesehen
wurde, bezeugt der Scholiast zu Eurip. Or. 331 mit den Worten: 1) AfjAog...
peoattatn £oti 100 mavidg kéopovu, 1j v KukAabeov viiowv. Wir haben oben
(S. 128 {.) gezeigt, dass an diese Bedeutung von Delos auch noch tatsachlich
vorhandene Monumente (d. h. plastische éu@aloi) erinnern.

Zu S. 78 Anm. 146. Fur die Lokalisierung des Omphalos in unmittelbarer
Nahe des yaopa yijg und des pythischen Dreifufies, also im Adyton, sprechen
auch diejenigen Bildwerke, welche Apollon auf dem Dreifuf3 sitzend und
seine Fiif3e auf den Omphalos wie auf eine Fu3bank setzend darstellen (s. S.
87, uns. Taf. 8, 2 u. S. 92).

Zu S. 118-120. Zu den omphalosartigen Grabmalern gehort auch das
auf der athenischen Lekythos bei Benndorf, Griech. u. sizil. Vasenbilder
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Taf. 24, 3 = Schreiber, Kulturhistor. Bilderatlas 1 Taf. 94, 6 abgebildete, vor
dem sich eine hohe, schlanke, ziemlich spitz zulaufende Stele erhebt. Bei
dieser Gelegenheit, sei auch die Frage aufgeworfen, ob diese eigentiimliche
Eiform gewisser Grabmaler sich nicht einfach aus der Form der uralten
Kuppelgraber zu Mykenae usw. erklaren lasst. Vgl. Reber, Baukunst im
Alterth. Fig. 136 = Schreiber a. a. O. Taf. 94 Fig. 9.

Zu S. 128 f. Paul Arndt in Miinchen verdanke ich die Zusendung des
Bulletin of the Metropolitan Museum of Art Vol. 8 nr. 8 (New York, August
1913), wo S. 174 Folgendes zu lesen ist: ‘A pointed pillar, 14 5/8 in. (37,2
cm) high, with a snake coiled round it and an ivy wreath at the top, probably
served as a symbol of Apollon Agyieus, who, we are told, was worshiped
under the form of a pointed column... The base of our example is left rough
and was evidently intended to be sunk in the ground.’ Das interessante
Objekt befindet sich also jetzt im Metrop. Mus. of Art in New York.
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9 Bilder im Texte.

1. S. 30: Miinze von Kypros mit dem in einem Tempel stehenden, mit einer
meta oder einem Omphalos (umbilicus) verglichenen Idol der Aphrodite von
Paphos, nach Roschers Lexikon d. Mythol. 1, Sp. 747.

2. S. 32: Zwei Himmelsgéttinnen und Erdgott der Agypter. Nach Brugsch,
Religion u. Mythologie d. alt. Agypter S. 211. Vgl. auch Roscher, Die neu-
entdeckte Schrift eines altmilesischen Naturphilosophen etc., Bildertafel
Fig. 1 u. 2 u. daselbst S. 6. Derselbe, Uber Alter, Ursprung u. Bedeutung
d. hippokrat. Schr. v. d. Siebenzahl S. 12 Anm. 15. Boll, Die Lebensalter S.
50 f. Roscher, Die hippokrat. Schrift von der Siebenzahl, in ihrer vierfachen
Uberlieferung zum erstenmal herausgegeben und erldautert von W. H. R.
Paderborn 1913. S. 12 u. 156.

3. S. 93: Wandbild aus Pompeji, nach P. Herrmann, Denkmaler der
Malerei des Altertums 3 20: Apollon feiert seinen Sieg tiber Python, der
sterbend oder tot den auf einer viereckigen niedrigen Basis stehenden,
halbkugelférmigen, netzbedeckten Omphalos umringelt. S. ob. S. 93 f.
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10 Verzeichnis der Abbildungen nebst Erliduterungen.

10.1 Erklarungen zu Tafel 1 (Miinztafel).

1. Elektronmuinze (vergrofiert) des 5. Jahrh. von Kyzikos, der Pflanzstadt
Milets, nach Studniczka im Hermes 37 (1902) S. 266: netzbedeckter, bie-
nenkorbformiger, basisloser Omphalos (von Milet oder Branchidai?), darauf
zwei grofe die Kdpfe einander zukehrende Adler, darunter der Thunfisch,
das Wahrzeichen von Kyzikos (s. ob. S. 50).

2. Bronzemiinze von Milet aus der Zeit des Commodus, nach Overbeck,
Kunstmythol. Apollon Mitinztafel 4 nr. 47 (vgl. daselbst S. 304 u. 308):
ziemlich hoher, auf niedriger Basis stehender, ganz oben sich plétzlich stark
verjungender, schlangenumwundener Omphalos, auf den der attributlos
und nackt in bequemer Lage auf einem Felsen sitzende und rechtshin (in
die Ferne?) blickende Apollon von Didyma sich mit dem 1. Arme stiitzt (s. ob.
S. 47).

3. Elektronmiinze des 5. Jahrh. von Kyzikos, nach Catal. of the gr. coins
in the Brit. Mus. Mysia Taf. 7, 1 (vgl. daselbst S. 28): Orestes mit gezogenem
Schwert in der R., knieend am Omphalos (von Branchidai oder Kyzikos oder
Delphi?), der, wie es scheint (s. a. a. O. Fig. 2!), mit einem Netze bedeckt
und basislos ist. Darunter Thunfisch. S. ob. S. 52 f.

4. Bronzemiinze aus der Kaiserzeit von Tarsos, nach Overbeck a. a. O.
Munztaf. 1 nr. 30 (vgl. das. S. 25 u. 29): Apollon (Lykeios?) in jeder Hand
einen Wolf an den Vorderbeinen haltend, steht auf dem bienenkorbférmigen
basislosen Omphalos (s. ob. S. 89 Anm. 163).

5. Bronzemiinze aus der Zeit Hadrians von Kreta, nach Overbeck a. a.
O. Mitnztaf. 1 nr. 27 (s. das. S. 25): Apollon nackt, in der Haltung und
mit den Attributen des Didymaischen A. auf dem niedrigen Omphalos (von
Branchidai?) stehend. S. ob. S. 89 Anm. 163.

6. Silbermiinze des 5. vorchristl. Jahrh. von Delphi, nach Catal. of the
gr. coins in the Brit. Mus. Central Greece Taf. 4, 4 (s. das. S. 24): Obverse:
Tripod. — Rev.: Incuse square, within which a cirele with a point in the
centre (= Omphalos). S. ob. S. 96 f{.

7. Silbermiinze der Amphiktionen von Delphi aus dem 4. Jahrh. nach
Overbeck a. a. O. Miinztaf. 3 nr. 35 (s. das. S. 307 f.): Der pythische Apollon
(Kitharodos) sitzt auf dem anndhernd halbkugelférmigen, netzbedeckten,
basislosen Omphalos von Delphi: s. ob. S. 95 f.

8. Bronzemunze aus hadrianischer Zeit von Delphi nach Catal. a. a. O.
Taf. 4, 20 (s. das, S. 29): Rev. AEA®QN Rock, upon which Delphian omphalos
[ohne Basis, ziemlich hoch, fast bienenkorbférmig, aber oben etwas spitz
auslaufend], around which serpent twines itself. S. ob. S. 96.

9. Minze des Septimius Severus von Megara, nach Svoronos in der
ApxatoA. ‘E¢pnp. 3 (1912) 3/4 miv. 22: Septimius Sev. als Adorant vor dem
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langgewandeten Apollon Kitharodos (= Pythios?) stehend; in der Mitte zwi-
schen ihnen der basislose, netzbedeckte, fast halbkugelféormige Omphalos
(von Delphi), auf dessen Spitze 2 Adler sitzen, die ihre Kdépfe voneinander
abwenden. Die Miinze hat, wie Svoronos erkannt hat, die grofite Ahnlichkeit
mit dem kuirzlich aufgefundenen Relief von Aigina; s. ebenda sowie unsere
Tafel 8 Fig. 3 und oben S. 126 f.

10. Tetradrachme von Kalchedon, nach Overbeck a. a. O. Mtinztaf. 3 nr.
38 (s. das. S. 300 u. 308): nackter Apollon rechtshin auf dem basislosen,
bienenkorbférmigen Omphalos sitzend, in der vorgestreckten r. Hand einen
Pfeil haltend: s. ob. S. 98.

11. Tetradrachme von Sinope, der Kolonie Milets, nach Overbeck a. a.
O. Munztaf. 3 nr. 37 (s. das. S. 300): Apollon Kitharodos sitzt auf dem
basislosen, bienenkorbférmigen, netzbedeckten Omphalos (von Didyma?); s.
ob. S. 53.

12. Tetradrachme von Kyzikos, der Kolonie Milets, nach Overbeck a. a. O.
Munztaf. 3, 39 (s. das. S. 300): Apollon Kitharodos auf dem netzbedeckten,
basislosen, fast halbkugelférmigen Omphalos sitzend. Vgl. ob. S. 51.

13. Tetradrachme des Antiochos 1. von Syrien, nach Overbeck a. a. O.
Munztaf. 3, 31 (vgl. das. S. 307 f. und Catal. Brit. Mus. Syria Taf. 3, 4): s.
oben S. 30 Anm. 58: Apollon nackt auf dem basislosen, netzbedeckten, fast
bienenkorbférmigen Omphalos sitzend und in der R. einen Pfeil haltend (vgl.
nr. 46).

14. Erzmunze von Rhegion, nach Overbeck a. a. O. Miinztaf. 3, 43
(s. das. S. 308): Apollon sitzt nackt auf dem basislosen, netzbedeckten,
bienenkorbférmigen Omphalos und halt in der R. einen Pfeil: s. ob. S. 97.

15. Didrachme von Chersonasos auf Kreta, nach Overbeck a. a. O. Miinz-
taf. 3, 36 (s. das. S. 307): Apollon Kitharodos rechtshin auf dem basislosen,
fast bienenkorbférmigen, wie es scheint, netzbedeckten Omphalos sitzend,
s. ob. S. 79.

16. Tetradrachme des Antiochos 3. von Syrien, nach Overbeck a. a. O.
Munztaf. 3 nr. 42 (s. das. S. 308): Apollon sitzt, nur den Unterkoérper mit
dem Himation umhillend, auf dem netzbedeckten, basislosen, bienenkorb-
féormigen Omphalos (vgl. nr. 13 u. ob. S. 30 Anm. 58).

17. Erzmutnze des Gordianus 3 von Patara in Lykien, nach Overbeck a.
a. O. Miinztaf. 5 nr. 6 (s. das. S. 304 u. S. 310 oben): Apollon mit langem
Chiton bekleidet, stehend und in der R. einen Lorbeerzweig haltend; vor ihm
ein kleiner, bienenkorbférmiger, basisloser Omphalos, auf dem ein ziemlich
grofier, eben seine Fliigel entfaltender Adler (oder Rabe? Overbeck) sitzt. S.
ob. S. 107 f.

18. Mtunze des Elagabal von Emisa, nach Baumeister, Denkmaler S.
603 nr. 649: Der bienenkorbférmige, omphalosartige Steinfetisch von Emisa
in einem sechssauligen Tempel stehend, im Giebelfeld des Tempels ein
Halbmond. S. ob. S. 124.
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19. Munze von Perge, nach Baumeister, Denkmaler S. 603 nr. 645: Das
bienenkorbférmige, oben mit einer Art Knauf versehene Idol der Artemis
Pergaia in einem zweisduligen Tempel stehend; oben im Giebelfeld ein
Adler(?), rechts und links oben vom Idol je ein Stern, unten je ein Trabant.’
S. ob. S. 124.

20. Desgl. nach Baumeister a. a. O. S. 603 nr. 646: dhnliche Darstellung
des Artemisidols von Perge, nur ist es hier wesentlich breiter oder dicker
gebildet.

21. Tetradrachme des Konigs Nikokles von Paphos, nach Overbeck a. a.
O. Munztaf. 3 nr. 40 (s. das. S. 300 u. 308): Apollon (nackt) sitzt links hin
auf dem basislosen, netzbedeckten, bienenkorbférmigen Omphalos und hélt
in der R. den Bogen. S. ob. S. 30.

22. Mtinze von Seleukeia (Pieria) mit dem Idol des Zeus Kasios (in dessen
Tempel) nach Roscher, Lexikon der Mythologie 1 Sp. 747. Vgl. Head, Hist.
nu. 1 S. 661 unt.

23. Silberstater von Ambrakia (Akarn.) aus dem 4. Jahrh., nach Overbeck
a. a. O. Munztaf. 1, 1: Behelmter Pallaskopf, links daneben die Spitzsaule
des Apollon Agyieus mit Wollbinden (Stemmata) geschmiickt. S. ob. S. 129
u. 132 a. E. u. vgl. Overbeck a. a. O. S. 4 Anm. a.

24. Silberdrachme von Ambrakia aus dem 3. Jahrh. nach Overbeck a.
a. O. Munztaf. 1, 2: Spitzsaule des Agyieus mit Stemmata auf zweistufiger
Basis (daneben Palmzweig), von einem Lorbeerkranz umgeben; vgl. Head,
Hist. nu. 1 270. S. ob S. 129 u. 132 u. vgl. Overbeck a. a. O. S. 4 Anm. a,
sowie unt. Taf. 6 Fig. 8.

25. Desgl. nach Overbeck a. a. O. Fig. 3 (ohne Palmzweig). S. ob. S. 129
u. 132 a. E.

26. Drachme von Apollonia Illyr. nach Overbeck a. a. O. Fig. 4; Kopf des
Apollon links hin, rechts daneben Spitzsaule des Agyieus. S. ob. S. 129 u.
132 u. vgl. Head, Hist. nu. 1 S. 265, sowie unt. Taf. 6 Fig. 8.

27. Miinze von Apollonia Illyr., nach Overbeck a. a. O. Fig. 5. Desgl.

28. Vierteldrachme derselben Stadt, nach Overbeck a. a. O. Fig. 6 a b.

29. Desgl. nach Overbeck a. a. O. Fig. 7.

30. Kupfermtinze derselben Stadt, nach Overbeck a. a. O. Fig. 8.
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10.2 Erklarungen zu Tafel 2.

(Vasengemaélde mit dem delphischen Omphalos).

1. Rotfiguriere Vase in Neapel, nach Baumeister, Denkm. 2 S. 1110 Fig.
1307: Apollon mit Leier und Lorbeerzweig sitzt auf dem halbkugelférmigen,
basislosen, mit Tanien und Lorbeerzweigen geschmiickten Omphalos von
Delphi; vor ihm Orestes, hinter diesem Elektra. Hinter Apollon Pylades und
die Pythia, auf dem Dreifuf3 thronend. S. ob. S. 101.

2. Desgl. in Petersburg, nach Baumeister a. a. O. 1 S. 104 Fig. 110:
Bilindnis zwischen Dionysos und dem in Delphi einziehenden Apollon. Vorn
unten in der Mitte der basislose, netzbedeckte, halbkugelférmige Omphalos
von Delphi; dartiber eine Palme, rechts von dieser Dionysos, links Apollon,
einander die rechte Hand zum Biindnis reichend. Rings umher Satyrn und
Bacchantinnen, links oben der delphische Dreifuf3. S. ob. S. 101.

3. Desgl. in Ruvo, Sammlung Jatta, nach Roschers Lexikon der Mythol.
3 Sp. 175: Orestas verbirgt sich hinter dem hohen eiférmigen, netzbedeck-
ten Omphalos, der aus einem blumenkelchférmigen auf einer 3-4stufigen
Basis stehenden Gebilde gewissermafien hervorwachst; links vom Omphalos
Neoptolemos mit dem r. Knie auf einen Altar sich stiitzend und sein Schwert
schwingend, links von ihm ein lanzenschwingender Krieger. In der Mitte
oben der Tempel von Delphi, rechts von ihm Apollon mit dem Bogen sitzend,
neben ihm eine Palme. Links vom Tempel der Dreifuf3 und Artemis. S. ob. S.
103.
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10.3 Erklarungen zu Tafel 3.

(Vasengemaélde mit dem delphischen Omphalos).

1. Rotfiguriere Vase der Sammlung Hope nach Baumeister a. a. O. 2 S.
1118 Fig. 1315: Orestes’ Stihnung in Delphi. Unten in der Mitte kniet Orestes
vor dem hohen, eiférmigen, basislosen, netzbedeckten Omphalos, hinter
dem der Dreifuf3 steht. Rechts davon Athene, links Apollon. Hinter diesem
eine Erinys, ebenso eine desgl. hinter dem Dreifuf3. Links oben das Brustbild
des Pylades, rechts oben das einer verschleierten Frau (Klytaimnestra?). S.
ob. S. 104.

2. Vasenbild nach O. Jahn, Vasenbilder Taf. 1 = Bétticher, Der Omphalos
des Zeus zu Delphi = 19. Winckelmannsprogramm Berl. 1859 Tafel: Orestes
umklammert den hohen, kegelférmigen, netzbedeckten, basislosen, wie es
scheint, im Tempel befindlichen Omphalos. Anwesend rechts Artemis, links
Apollon und die entsetzt fliehende Pythia; links oben eine Erinys. S. ob. S.
104.

3. Vase im Louvre zu Paris, nach Roschers Lexikon der Mythol. 3 Sp.
983/4: Orestes’ Sithnung. In der Mitte Orestes, auf der Basis des hohen,
kegelférmigen, netzbedeckten Omphalos sitzend. Anwesend Apollon, Artemis,
3 Erinyen und der Schatten Klytaimnestras. S. ob. S. 102 f.
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10.4 Erklarungen zu Tafel 4.

(Vasengemaéilde mit Omphalos oder omphalosartigen Grabmélern).

1. Omphalosférmiges, an den Bomos’ (= Omphalos?) des Tempels von
Thymbra (s. das folgende Bild!) erinnerndes Grab des Achilleus, tiber dem
Polyxene geschlachtet wird, anwesend Nestor, Diomedes, Neoptolemos, Am-
philochos, Antiphates, Aias Oiliades, Phoinix, hocharchaisches Vasenbild
nach Journ. of Hellen. Stud. 18 (1898) Taf. 15; s. ob. S. 116.

2. Der ‘Bomos’ (= Omphalos?) im Apollontempel von Thymbra, neben dem
der gemordete Troilos liegt. Anwesend Hermes, Athena, Achilleus, Hektor,
Aineas, Deithynos (= Deiphobos) Hochalterttimliches Vasenbild in Miinchen
nach Baumeister, Denkm, S. 1902 Fig. 2001. S. ob. S. 106 f. u. 116 Anm.
209 f.

3. Omphalosférmiges Grab, auf dem zwei Raben (Augurienvogel) sitzen,
rechts und links je ein sitzender geruisteter Krieger, das Augurium beob-
achtend, schwarzfigurieres Vasenbild im Brit. Museum nach Studniczka im
Hermes 37 (1902) S. 265 nr. 4. S. ob. S. 117 {. u. vgl. unt. Taf. 5 Fig. 4.

4. Die Totung des Python, der sich hinter dem Omphalos (in der delphi-
schen Felsengrotte) zu verbergen sucht, durch den noch auf dem Arme der
Leto getragenen kindlichen Apollon; anwesend Artemis. Schwarzfiguriere
(archaische??) Lekythos in Paris nach Roschers Lexikon d. Mythol. 3 Sp.
3408 Fig. 4. S. ob. S. 104 f.

5. Omphalosférmiger, gegitterter (s. ob. Fig. 1 u. 2) Gegenstand (Grabste-
le??) als Dekoration eines Gefafies in Strafburg nach Jahrb. fir d. klass.
Alt. 15 (1912) Taf. 2 Fig. 8.

6. Omphalosférmiges Grabmal, an dem oder in dem kleine Fltigelwesen
(Keren, Seelen?) umhersehwirren und eine Schlange sichtbar ist, daneben
zwei Trauernde, attische Lekythos nach O. Crusius in Roschers Lexikon d.
Mythol. 2 Sp. 1147 Fig. 5. S. ob. S. 119.
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10.5 Erklarungen zu Tafel 5.

(Vasengemalde mit omphalosférmigen Grabmaélern).

1. Weies, omphalosartiges Grabmal mit Schlange daran (oder darin?),
Uberragt von einem ‘Baityl’ (?), rechts und links davon je ein gertisteter
Krieger, schwarzfigurieres Vasenbild nach Journ. of Hellen. Stud. 19 (1899)
S.228.S.0b S. 117.

2. Eiférmiges Grabmal auf Basis, links davon eine (opfernde?) Frau,
Vasenbild nach Journ. of Hellen. Stud. 19 S. 169 Fig. 1. S. ob. S. 116 Anm.
208.

3. Eiformiges, auf Stufenbasis sich erhebendes Grabmal mit Stele, rechts
davon eine Opfergaben darbringende Frau, links ein Jungling mit Lanze,
Vasenbild nach Kell, Journ. of Hellen. Stud. 19 Taf. 2. S. ob. S. 116.

4. Zwei omphalosféormige Graber (s. ob. Taf. 4, 3), auf denen je ein
Augurienvogel sitzt, rechts und links von jedem je ein geruisteter Krieger,
sitzend das Wahrzeichen beobachtend, schwarzfiguriere Vase in Neapel nach
Journ. of Hellen. Stud. 19 (1899) S. 227. S. ob. S. 117.
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10.6 Erklarungen zu Tafel 6.

(plastische Omphaloi und omphalosdahnliche Grabmaéler).

1. Netzbedeckter, bienenkorbférmiger Omphalos von weilem Marmor,
gefunden auf dem Platze vor dem Apollontempel in Delphi, Federzeichnung
von Alice Roscher nach einer Photographie Pomtows. S. ob. S. 81 f. Die beste
und deutlichste Abbildung dieses Omphalos s. jetzt in ‘Uber Land und Meer’
1913 nr. 3 S. 1083.

2. Zuckerhutférmiger, innen hohler Omphalos[?] von glattem Kalkstein,
gefunden in Delphi beim Thesauros von Syrakus, Federzeichnung von Alice
Roscher nach einer Photographie Pomtows. S. ob. S. 83.

3. Marmoromphalos mit Netzwerk aus dem Heiligtum des Apollon Eret-
himios zu Kamiros auf Rhodos nach Corp. Inscr. Insul. 1, 733; s. ob. S. 109
f.

4. Grofer, konischer Marmoromphalos mit Netzwerk, oben abgeplattet,
um eine Apollonstatue zu tragen, gefunden im Dionysostheater Athens, nach
Studniczka im Hermes 37 (1902) S. 261 Fig. 3. S. ob. S. 88 {.

5. Grofler, konischer, von einer Schlange umwundener Marmoromphalos
aus der Nekropole Milets, nach einer Photographie Br. Schroders. S. ob. S.
38 u. 48 oben. Es ist nattirlich zweifelhaft, ob es sich in diesem Falle um
einen richtigen Omphalos oder um ein Grabmal handelt.

6. Grofier, konischer, mit Netzwerk versehener Omphalos von Marmor,
gefunden in Vathia bei Eretria unweit des Heiligtums der Artemis Amarysia,
nach 'Epnpepig ApxatoA. 1900 S. 19. S. ob. S. 89.

7. Grabomphalos, gefunden zu Athen, Federzeichnung von Alice Roscher
nach einer Photographie Br. Schroeders. S. ob. S. 119 {.

8. Omphalosdhnliche, konische, ziemlich schlanke, an die Saule des
Apollon Agyieus erinnernde Saule, die von einer Schlange umwunden ist,
gefunden in Delos(?), nach ‘Griech. Ausgrabungen... Auktion in Minchen in
der Gallerie Helbing.” Mtinchen 1910 S. 30. S. ob. S. 128 u. 132.

139



18: Tafel 6. — 1.

140



19: Tafel 6. — 2.

141



20: Tafel 6. — 3.

142



21: Tafel 6. — 4.

143



i

oo

Ha
e
% e

e

o

i
Faia
S

Tafel 6. — 5.

22

144



Tafel 6. — 6.

23

145



24: Tafel 6. — 7.

146



o
‘J"ﬁl_i‘ .

= "x\" A

= o At W o I"" “- .\.‘\
t '.I \M\ 1::!: : \\.\ \
/" A | l._“ - W \\%’&
{ \ S 5 T

\It\ o ! ey .
-‘ ! L1 ‘: 01; . ul\)
I

f | ”

JU

25: Tafel 6. — 8.

3%
s
b

*

g

147



10.7 Erlduterungen zu Tafel 7.

(Reliefs mit dem Omphalos von Delphi und Didyma).

1. Votivrelief im Louvre: Apollon Kitharodos, dem Nike eine Schale dar-
reicht, zwischen ihnen der basislose, fast halbkugelférmige, mit Tanien
geschmiickte Omphalos, nach Overbeck, Kunstmythol. Atlas Taf. 21 nr. 11.
S. ob. S. 92.

2. Relief der Dresdener Dreifuf3basis: Apollon und Herakles, den Dreifuf3
raubend; zwischen ihnen der Omphalos, ganz dhnlich gebildet wie in Fig. 1,
nach Overbeck a. a. O. Taf. 24 nr. 14. S. ob. S. 92 {.

3. Relief des Archelaos von Priene: Apotheose Homers. Im zweiten Strei-
fen von unten die Grotte von Branchidai: darin der fast halbkugelférmige,
basislose Omphalos von Branchidai, links von ihm Apollon Kitharodos,
rechts die Priesterin, eine Trinkschale zum Munde(?) fihrend. S. ob. S. 48 f.

4. Votivrelief des 5. Jahrh. aus Sparta, darstellend Apollon Kitharodos,
dem Artemis einen Trunk kredenzt, zwischen ihnen der delphische Ompha-
los auf viereckiger Basis, anndhernd halbkugelférmig, flankiert von zwei
Adlern, die die Kdpfe nach rickwarts wenden. Nach Wolters in den Athen.
Mitteilungen 1887 (12) Taf. 12. S. ob. S. 84 u. vgl. Taf. 8 Fig. 2.

5. Votivrelief aus dem Pythion von Ikaria (Attika), nach Americ. Journal
of Archaeol. 5 (1889) Taf. 11 nr. 3. S. ob. S. 89 f.
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10.8 Erlduterungen zu Tafel 8.

(Reliefs mit Eschara und delphischem Omphalos).

1. Theseus mit Eschara vor ihm, adoriert von Sosippos, Sohn des Nauar-
chides, Votivrelief aus Athen, nach Roschers Lex. d. Mythol. 1 Sp. 2499. S.
ob. S. 117.

2. Linke Héalfte eines schonen figurenreichen Votivreliefs aus Phaleron,
nach "E@npu. Apxatod. 1909 Taf. 8: s. ob. S. 86 f. Hier ist der Omphalos ganz
ahnlich gebildet wie in Taf. 7 Fig. 4.

3. Votivrelief aus Aigina: oben auf dem netzbedeckten, fast halbkugelfor-
migen Omphalos sitzen die zwei Adler, die Koépfe voneinander abwendend,
nach Svoronos in der "E¢nu. Apxatod. 1912 miv. 22. S. ob. S. 126 u. vgl. ob.
Taf. 1 Fig. 9 (Mlinze von Megara).
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10.9 Erlduterungen zu Tafel 9.

(Verschiedenes).

1. Apollon als Pythonbesieger, den Siegespaian anstimmend. Vor ihm
der halbkugelférmige, basislose Omphalos, vom toten Python umwunden.
Wandgemalde aus Pompeji, nach Photographie P. Herrmanns. S. ob. S. 93
u. 94 Anm. 169.

2. Asklepiosstatue in Neapel, von der romischen Tiberinsel stammend.
Neben Asklepios ein fast halbkugelférmiger netzbedeckter, basisloser Om-
phalos. Nach Roschers Lex. d. Mythol. 1 Sp. 634. S. ob. S. 111.

3. Der Omphalos von Jerusalem. Er befindet sich in der griechischen
Kathedrale und zwar in ,einer Art Becher, mit einer umflochtenen gedriickten
Kugel, der nach sehr alter Fabel die Mitte der Welt bezeichnete“ (Baedeker,
Palastina 7, 39). Vgl. A. Jeremias, Handbuch d. altoriental. Geisteskultur S.
34 Anm. 4. Nach einer mir von Jeremias guitigst tiberlassenen Photographie
gezeichnet von Alice Roscher. S. ob. S. 26 u. 130.

4. Mittelalterlicher Orbis terrarum mit dem Zentrum Jerusalem. Nach A.
Jeremias, D. A. Testament im Lichte d. alt. Or. 2 S. 584. S. ob. S. 26 Anm.
48.

5. Votivrelief aus Athen nach Svoronos im Journ. Internat. d’archéol.
num. 13 (1911) S. 302: Apollon Pythios, Leto und Artemis; zwischen ihnen
der fast halbkugelférmige, auf einer Basis stehende, von zwei Adlern (die
zuruckblicken) flankierte Omphalos von Delphi. S. ob. S. 84 f.

6. Bienenkorbférmiger, netzbedeckter, von einer lebendigen Schlange
umringelter Omphalos (= Terminus) Rechts und Links von ihm je ein Lar
Compitalis. Wandgemalde in Pompeji nach Herculanum u. Pompeji... von H.
Roux ainé u. L. Barré, deutsch von Kaiser, Hamburg 1841 2 Taf. 57. S. ob.
S. 114.
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