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Die Auffindung des Heiligtums*

usschachtungen im Siidostbereich des Zea-Hafens auf dem
Grundstiick des damaligen Sommertheaters Tsocha fiihr-

ten 1888 zur Auffindung des Asklepios von Mounychia; die in 2

der Folge eingeleitete Grabung brachte eine Reihe von Funden
ans Licht, die von Iakovos Dragatsis in einem #uflerst kurzen
Grabungsbericht! aufgelistet wurden. Eine Publikation der
Funde erfolgte jedoch nicht.

Weihinschriften an Asklepios auf einigen der Votive liefien
von Anfang an keinen Zweifel daran, dal} es sich bei dem hier
gefundenen Heiligtum um das des Asklepios von Mounichia
handelte. Nach alten Grabungsnotizen zu urteilen, bestand das
Heiligtum aus einem Peribolos und einem Tempel. Paul Wolters
schrieb dazu 1892, vier Jahre nach der Auffindung?: »Eine
Aufnahme der erhaltenen Baureste ist noch nicht verdffentlicht;
es ist, wie mir Herr Dragatsis freundlichst an Ort und Stelle
nachwies noch der ganze Umfang des Peribolos festzustellen, in
dessen Mitte das Fundament des Tempels zu liegen scheint«.
Sichtbar ist von der Architektur heute nichts mehr, da das Ge-
ldnde vollig tiberbaut ist; eine Bauaufnahme ist nie erfolgt. Die
topographische Lage ist nur noch nach den élteren Aufzeich-
nungen bestimmbar.

Die von Dragatsis damals gemachten Funde befinden sich
teils im Museum im Pirius, teils im Athener Nationalmuseum.
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

Abb. 1. Pirdus, Gebiet zwischen Zea- und Mounichia-Hafen.




DIE AUFFINDUNG DES HEILIGTUMS

Abb. 2. Statue des Asklepios von Mounichia, um 200 v. Chr., Athen NM
258.



Die Geschichte des Heiligtums

Die Griindung des Asklepieions im Pirdus mufl um 420 v.Chr.
erfolgt sein. In der 422 v.Chr. aufgefiihrten Komdédie Die
Wespen des Aristophanes hatte Bdelykleon seinen Vater Philo-
kleon nach Aigina in das dortige Asklepieion geschickt®. Des-
halb wurde in der Forschung bislang vermutet, daf3 zu diesem
Zeitpunkt auf dem attischen Festland noch kein Asklepieion be-
stand*. Die 420/19 v.Chr. zu datierende Griindungsinschrift des
Athener Asklepieions®, nach der Telemachos den Asklepios-Kult
in Athen einfiihrte, besagt, dafl Asklepios von Zea nach Athen
kam. Das deutet wiederum daraufhin, dall das pirdische Askle-
pieion wohl vor dem in Athen angelegt worden sein muf3®.
Giuseppe Nenci’ vertritt die Auffassung, da3 der Anstieg der
Bedeutung des Asklepios-Kultes in Athen in Abhingigkeit von
der Pestepidemie 430/29 v.Chr. zu sehen ist. Christoph Auffarth
fithrt Nencis Argumentation noch weiter: Er sieht in dieser Pest-
epidemie die Ursache einer grundsétzlichen Krise, die in Athen
die Einfiihrung neuer Goétter bewirkte; zu diesen Gottern zihl-
te auch Asklepios®. In jedem Fall aber hat das pirdische Askle-
pieion zu Beginn des 4. Jhs.v.Chr. als regulédre Heilstétte bestan-
den, denn eine dort gefundene Inventarinschrift® aus dieser Zeit
fithrt zum einen drztliche Instrumente auf und nennt zum ande-
ren die oikobopiav ToU iepol (die Errichtung des Heiligtums), woraus
hervorgeht, daf} das Asklepieion auch architektonisch angelegt
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DIE GESCHICHTE DES HEILIGTUMS

worden ist. Die Funktion des Heiligtums reichte sicher bis in
das 2./3. Jh.n.Chr., wie verschiedene Weihinschriften erkennen
lassen. So kann auch im Fall des Piréus festgestellt werden, daf3
gleichermaflen wie in Athen bei nachlassender politischer Be-
deutung des Ortes ein Weiterleben der Asklepieia zu beobachten
ist, deren Kult im allgemeinen im Hellenismus zunehmend an
Bedeutung gewann.




Der Asklepiosmythos

Pindar erzihlt in der dritten pythischen Ode, dafi Koronis,
die Tochter des Phlegyas, von Apollon mit Asklepios schwan-
ger warl?, Als sie sich im Hause ihres Vaters dem Gast Ischys
hingab, wurde sie von Apollon fiir ihre Untreue mit dem Tode
bestraft. Seinen Sohn Asklepios hingegen rettete der Gott und
gab ihn dem Kentauren Cheiron auf dem Pelion zur Aufzucht.
Von Cheiron erlernte Asklepios die Heilkunst und eignete sich
auf dem Pelion auch die Schlange an. Als Asklepios seine Heil-
kunst auch darauf verwendete, sogar Tote zum Leben zu er-
wecken, wurde er von Zeus mit dem Blitzstrahl getotet!!.

Der Ursprung des Asklepios liegt in Thessalien, seine ilteste
Kultstétte war wohl Trikka'?. Homer kennt Asklepios nur als
Heilkundigen und nennt in der Ilias seine Sohne Machaon und
Podaleirios!?. Pindar bezeichnet Asklepios als einen Heros; als
Sohn eines Gottes und einer Sterblichen zidhlt Asklepios auch
zweifelsfrei zu den Heroen. Er wurde geboren, zeugte Kinder
und starb'4. Als Heilgott wurde Asklepios wohl erst seit dem 5.
Jh.v.Chr. verehrt, wobei er seinen Platz unter den chthonischen
Géttern einnahm. DaBl Asklepios zu den chthonischen Géttern
gehorte, findet seine Erkldrung im mantischen Wesen dieses
Gottes, da die Heilstétten zugleich auch Orakelstidtten waren'?;
so schreibt Eustathios®: »paoct kol &1 ko s EoTt Téxvn latpikh
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DER ASKLEPIOSMYTHOS

ko pavTiki« (man sagt auch allgemein, daf die drztliche Kunst auch
eine Seherkunst ist) und weiter »xai AloyUAos 8¢ oU, pact, Tov laTpdy
puavTv  ovoudlei« (und Aischylos, sagt man, nannte den Arzt einen
Seher). Eine der éltesten Formen der Wahrsagung war das
Schlangenorakel; bei der Inkubation, die in den Asklepieia
stattfand, offenbarte sich der Heilgott dem Kranken im
Traumorakel, dessen Auslegung Sache der Priester war.

Daf} Asklepios ein chthonischer Gott war, zeigt sich nicht
allein durch das Schlangen- und Traumorakel. Die chthonischen
Gotter waren mit der Erde und der Unterwelt verbunden und
herrschten tiber Leben und Tod!’. Cicero nennt in seiner Schrift
De natura deorum'® drei Griber des Asklepios, die zweifellos
mit einem Totenkult in Verbindung gebracht werden miissen,
und dafB sich in diesem »begrabenen« Erdgott der »urspriingliche
Charakter des Asklepios als eines im Erdinneren hausenden
Gottes« erkennen lasse, hat schon Erwin Rohde hervorgeho-
ben!?.

Die Verehrung des Asklepios als chthonischer Gott ergibt
sich zudem aus einer Inschrift aus dem Asklepieion von Epidau-
ros?, die ein Holokautoma nennt, ein Opfer, bei dem das Opfer-
tier ganz verbrannt wurde und die Opfernden nicht von dem
Opferfleisch aflen. Diese Form des Opfers ist ein Siihneopfer
und dem Kult chthonischer Gétter eigen.

In der rémischen Kaiserzeit erhielt Asklepios olympischen
Rang durch den Beinamen Olympios?! und wurde auch als As-
klepios Soter?? und als Zeus Asklepios?? angerufen, wie Inschrif-
ten erkennen lassen. Im Asklepieion von Pergamon wurde in
hadrianischer Zeit dem Zeus Asklepios Soter ein Rundtempel
errichtet®:.

Zur Abstammung und zur Familie des Asklepios sei noch fol-
gendes bemerkt: Der von Pindar iiberlieferte Asklepiosmythos
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DER ASKLEPIOSMYTHOS

stellt die Uberlieferung von Lakereia in Thessalien dar; dies ist
auch die epidaurische Tradition?®. Gattin des Asklepios ist Epi-
one, sie wurde in Epidauros, Athen und Kos kultisch verehrt.
Seine Séhne sind Machaon und Podaleirios und gehoren der
heroischen Sphire an. Bei der iibrigen Familie des Asklepios
handelt es sich um Personifikationen von Begriffen?$:

Hygieia ist seit dem 5. Jh.v.Chr. als Begleiterin des Asklepios
belegt und ist die Personifikation der Gesundheit. Bevor Askle-
pios als Gott verehrt wurde, war Hygeia Beiname anderer Got-
ter, z.B. der Athena in Athen??. Die Namen der Asklepiostdochter
Akeso und Iaso sind von é&xeois und iaois abgeleitet, beide Worte
bedeuten ,Heilung“. Der Name der Asklepiostochter Panakeia
stammt von wavéxns, dem Wort fiir ,allheilend“. Der Name des
Heilddmons Telesphoros bedeutet ,vollendend®. Alexenor (der
den Ménnern beisteht) ist ein Beiname des Asklepios. Aigle
(Glanz) zdhlte in Athen auch zu den Tichtern des Asklepios.




Die Kulte im piridischen Asklepieion

‘ N 7ie eingangs schon erwéihnt, hat das Asklepieion im Pirdus
nach den alten Berichten zu urteilen einen Tempel beses-
sen, in dem Asklepios kultisch verehrt wurde.

Die Asklepios-Statue von Mounichia, heute im Nationalmu-
seum in Athen?5, ist die einzige erhaltene groBformatige Skulp-
tur des Gottes aus dem pirdischen Asklepieion. Erhalten ist nur
der obere Teil bis zur Hiifte. Die Statue ist aus Marmor gear-
beitet und tiberlebensgrofl. Asklepios war stehend dargestellt.
Die Statue wird in der Forschung nach vorherrschender Auf-
fassung in das 2. Jh.v.Chr. datiert, ist aber in jedem Fall erheb-
lich spiter als die Griindung des Heiligtums anzusetzen.

Nicht zu entscheiden ist die Frage, ob es sich bei dieser Sta-
tue um das Kultbild des Asklepios in seinem Tempel gehandelt
hat, denn ein Tempel ist nach der kurzen Notiz von Wolters an-
zunehmen. Es ist zumindest die einzige grofiformatige Statue,
die im Bereich des Heiligtums gefunden wurde. Andererseits ist
z.B. aus dem Asklepieion in Eleusis eine iiberlebensgrofle Askle-
piosstatue erhalten??, bei der es sich aufgrund der Inschrift aber
um eine Weihung handelt. Ein Kultbild des Asklepios ist aus
Eleusis nicht erhalten.

Wenn die Statue des Asklepios von Mounichia das Kultbild
gewesen ist, dann stellt sich die Frage, ob dieses Heiligtum in
seiner Anfangszeit moglicherweise noch gar keinen Tempel und

9
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

Abb. 3. Statue des Asklepios, Weihgeschenk des Epikrates, aus Eleusis,
Ende 4. Jh. v. Chr., Eleusis, Arch. Mus. 5100.
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DIE KULTE IM PIRAISCHEN ASKLEPIEION

deshalb auch noch gar kein Kultbild besessen hat. Denn die
erwdhnte Inventarinschrift aus dem Asklepieion im Pirdus
nennt die oikoSopia ToU iepol, d.h. die Erbauung des Heiligtums,
was wahrscheinlich bedeutet, dali der Tempel erst noch errich-

tet werden sollte.

In diesem Heiligtum wurde Asklepios jedoch nicht allein ver-
ehrt. Eine Lex Sacra® aus dem Anfang des 4. Jh.v.Chr. nennt
die Vorschriften fiir das Voropfer:

© 13 o i

Kotd 1édbe mrpoflcoba-

1 MaAedTn méTava Tp-
o "ATTOA WV TéTTAVD T-
pla ‘Epumt woémava Tpi-
a ’lagol wéTava Tpia- "A-
keool moTava Tpiar TMa-
vakelal woTava Tplar
kuoly woéTava Tplar ku-
vnyétals ToTTava Tpi.
EUBUdnpuos
EAXevoiviog

iepets "AokAnmd

TGS oTnAas aveébnk[e]

T&S TTPoS Tols Pwpols

tv als T& TOTTAVG TTPEdTOS

o

gEmrdoaTo, & ¥pn mp[o]

Blecl[ar - - - - - - - ]

&

6

12

15

A n d i e

G dtter

So soll das Voropfer ausgefiihrt werden

Maleatas drei Popana
Apollon drei Popana
Hermes drei Popana
laso drei Popana

Akeso drei Popana
Panakeia dret Popana
den Hunden drei Popana
den Jagern drei Popana.
Euthydemos,

der Eleusinier,
Priester des Asklepios,
hat die Stelen aufgestellt
die vor den Altdren,

auf denen er die Popana als erster
nachgebildet hat, wie sie das

Voropfer verlangt --
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

Abb. 4. Lex Sacra aus dem Asklepieion im Pirdus, Anfang 4. Jh. v. Chr.,
Pirdius, Arch. Mus. 1622.
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DIE KULTE IM PIRAISCHEN ASKLEPIEION

Das von dem Asklepiospriester Euthydemos®! ausgefiihrte
Voropfer in Form von Opferkuchen (wémava) gilt also zunéchst
Maleatas, in dem hier wohl Asklepios selbst zu vermuten ist,
wohingegen Maleatas in Epidauros der Beiname des Apollon ist,
der jedoch in dieser Inschrift auf Maleatas folgt. Weiterhin galt
das Voropfer Hermes, den drei Téchtern des Asklepios, den
Hunden und den Jagern. Mit den Jidgern konnten die beiden
Asklepiossbhne Machaon und Podaleirios gemeint sein, denn

auf einem Weihrelief aus dem Asklepieion von Epidauros?? sind
neben Asklepios vermutlich seine beiden Séhne in Begleitung
von drei Hunden dargestellt®,

= ——
ol

= s

I

Abb. 5. Weihrelief an Asklepios und Demeter aus dem Asklepieion von
Epidauros, 2. Hilfte des 4. Jhs. v. Chr., Athen NM 1426.
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

Die weiblichen Figuren im Umkreis des Asklepios sind zu-
nichst Hygieia, die seit dem 5. Jh.v.Chr. als Begleiterin des As-
klepios auftaucht, sowie die Tochter des Asklepios, Iaso, Pana-
keia und Akeso, die durch diese Lex Sacra fiir den pirdischen
Asklepioskult bezeugt sind.

Abb. 6. Weihrelief an Demeter und Persephone, aus dem Asklepieion im
Pirdius, 2. Hiilfte des 4. Jhs. v. Chr., Athen NM 1461.
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DIE KULTE IM PIRAISCHEN ASKLEPIEION

Ferner 146t sich eine Kultgemeinschaft mit Demeter und of-
fenbar auch mit Zeus Meilichios und Zeus Philios nachweisen.

Diese Kultgemeinschaft mit Demeter zeigt ein Weihrelief
aus dem Asklepieion im Pirdus?. Dargestellt sind Demeter, von
der nur noch der rechte Arm erhalten ist, Kore mit der Fackel

und Adoranten??.
Asklepios und Demeter sind besonders im Athener Askle-
pieion gemeinsam verehrt worden, so ist auf einem Weihrelief

Abb. 7. Weihrelief an Asklepios und Demeter, aus dem Athener Askle-
pieion, geweiht von sieben Arzten, 2. Hiilfte des 4. Jhs. v. Chr., Athen
NM 1332.
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

aus dem Athener Asklepieion®® die sitzende Demeter darge-
stellt. Diese Kultgemeinschaft wurde in der Forschung damit
begriindet, da3 Asklepios nach seiner Ankunft in Athen, da er
dort noch kein eigenes Heiligtum besall, zunéchst im Eleusinion
Unterkunft fand und am zweiten Tag nach seiner Ankunft in die
Eleusinischen Mysterien eingeweiht wurde®’.

Dariiber hinaus wurde in der Forschung immer wieder die
Auffassung vertreten, Demeter habe selbst auch die Funktion
einer Heilgbttin iibernommen?®. Begriindet wurde diese Auffas-
sung mit der Weihung des Eukrates aus Eleusis®, die als Votiv-
tafel nach einer erfolgten Heilung von einem Augenleiden ange-
sehen wurde. Ahnliche Votive mit Augendarstellungen sind auch
im Athener Asklepieion gefunden worden®’, aber die eleusini-
sche Weihung bleibt mit der auffilligen Darstellung der Gott-
heit singuldr. Deshalb hatte auch Karl Kerényi die Deutung der
Eukrates-Weihung als Votiv nach erfolgter Heilung in Frage ge-
stellt?! und in ihr das Zeugnis eines Sehenden nach der Einwei-
hung in die Mysterien erkannt. Die Frage ist vorerst nicht mit
Sicherheit zu entscheiden. Auch das Antiphilos-Epigramm??, das
als Loblied auf die augenheilende Demeter herangezogen wur-
de, ist nicht eindeutig.

Doch die Verbindung zwischen Asklepios und Demeter ist
keineswegs erst durch die Einfithrung des Asklepios in die eleu-
sinischen Mysterien nach seiner Ankunft in Athen entstanden,
sondern liaBt sich bereits in Epidauros nachweisen?. Schon
Panajotis Kavvadias hat auf einen Demeter-Kult in Epidauros
hingewiesen, wobei Demeter als xapmogépos verehrt wurde?.
Weiterhin 146t sich in Epidauros ein élterer peloponnesischer
Kult der Damia und Auxesia nachweisen, zweier Géttinnen, die
wohl wesensgleich mit Demeter und Kore gewesen sind*. Das
bereits genannte Weihrelief aus Epidauros in Athen, zeigt
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DIE KULTE IM PIRAISCHEN ASKLEPIEION

rechts Adoranten vor einem Altar, links davor Asklepios im
Kreis anderer Gétter, ganz links, wohl auf einer Cista mystica

sitzend, Demeter. 5

Abb. 8. Weihung des Eukrates aus Eleusis an Demeter, aus Eleusis,
Athen NM 4353.
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

Das gemeinsame Auftreten von Asklepios und Demeter ist
also offenbar nicht ungewéhnlich, denn auf einem Relief aus
dem Asklepieion von Pergamon sind Asklepios und Demeter
neben Athena und Zeus dargestellt®S.

Der von Pindar iiberlieferte Asklepiosmythos gibt die epidau-
rische Tradition wieder. Nach Pindars Version fand die Verbin-
dung von Apollon mit Koronis am Boibeissee im AdTiov rediov,
der dstlichen thessalischen Ebene, statt, dort wo sich nach Auf-

Abb. 9. Relief an Asklepios, Demeter, Zeus und Athena, aus dem Askle-
pieion von Pergamon, spétes 2. Jh. v. Chr., Pergamon S 57.

18




DIE KULTE IM PIRAISCHEN ASKLEPIEION

fassung von Leo Weber?” schon seit pelasgischer Zeit ein heili-
ger Bezirk der Géttin Awis, als Kurzform des Namens Awudnp,
befunden hat. Dies konnte erklidren, weshalb in dem von Epi-
dauros sich ausbreitenden Asklepioskult eine enge Verbindung
mit Demeter zu beobachten ist, zumal auch aus dem epidauri-
schen Asklepieion Weihinschriften an Demeter wie auch an
Persephone bekannt sind*®,

Diese Verbindung von Asklepios mit Demeter beschridnkt
sich in Attika nicht auf Athen und Pirdus. Auch in Eleusis hat
es in wohl nicht zu grofler Entfernung vom Demeter-Heiligtum
ein Asklepios-Heiligtum gegeben, wie die Weihinschrift der be-
reits erwidhnten Statue des Asklepios aus Eleusis bezeugt?®.

Zu dem Verhiltnis zwischen Asklepios und Demeter ist noch
folgendes anzumerken: Das Wirken von Asklepios beschriankt
sich auf das diesseitsbezogene Heilen von Krankheiten und kor-
perlichen Beschwerden. Demgegeniiber ist Demeter nicht nur
Géttin der Fruchtbarkeit und Helferin der Frauen bei Schwan-
gerschaft und Geburt, sondern gleichzeitig auch eng mit den
Michten des Jenseits verbunden. In den Asklepieia blieben
Wunder oft aus, wurden Heilsuchende nicht immer gerettet.
Dies illustriert eindrucksvoll die von Diogenes Laertios iiberlie-
ferte spottische Bemerkung des Diogenes von Sinope zu einem,
der die zahlreichen Votivtafeln im Kabirion auf Samothrake be-
wunderte®®: »8auudlovtds Tivos Ta& Ev Zapobpdkn avabhuaTta, Een,
“ToAAG &v ein mAsiw el kal of uh cwbévTes dveTiBeoav”« (es wdren noch
viel mehr gewesen, wenn auch die nicht Geretteten Weihungen aufge-
stellt héitten).

Wie schon erwéhnt, wurde Asklepios in Inschriften auch As-
klepios Soter®! und Zeus Asklepios®? genannt. Bei den Grabun-
gen im Asklepieion des Pirdus wurden aber auch Weihreliefs an
Zeus Meilichios, den schicksalshaften Zeus®®, aufgefunden, so

19




DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

10 z.B. ein Relief in Athen®. Andere Weihreliefs, die schon friiher
in dem Bereich zutage getreten waren, befinden sich in den
Berliner Museen®. Dragatsis erwihnt in seinem Grabungs-
bericht auflerdem ein Schlangenweihrelief an Zeus Philios®®.
Schon Adolf Furtwingler hatte vermutet, dafl der Kult des Zeus
Meilichios und des Zeus Philios am selben Ort stattfanden®’.
Asklepios und Zeus Meilichios ist die Verehrung in Schlan-
gengestalt gemeinsam. Die Verehrung des Asklepios in Schlan-
gengestalt zeigt sich nicht nur in den Heilungsberichten aus
Epidauros, sondern auch besonders in der von Ovid iiberliefer-
ten Kultiibertragung des Asklepios von Epidauros nach Rom®®;

Abb. 10. Weihreliefs an Zeus Meilichios, aus dem Bereich des Askle-
pieions im Pirdus, 4. Jh. v. Chr., Athen, NM 1431.

20




DIE KULTE IM PIRAISCHEN ASKLEPIEION

zu den Schlangendarstellungen sei hier zum einen ein Relief in
Athen®® genannt, auf dem Asklepios mit einer iiberlebensgrofien 11
Schlange dargestellt ist, zum anderen auf ein weiteres Relief in
Athen®®, mit der Inschrift ‘Hpaxheisns tén 8eé (Herakleides <hat 12
es> dem Gott <geweiht>), wobei aber nicht sicher zu entscheiden
ist, ob mit 6eds hier Asklepios oder Zeus Meilichios bzw. Philios
gemeint ist.

Eine Weihinschrift aus dem 4./3. Jh. an Zeus Meilichios und
Aphrodite Meilichia ist auch aus dem Asklepieion von Epidau-
ros bekannt®l.

Abb. 11. Weihrelief an Asklepios, aus dem Asklepieion im Pirdus,
4. Jh. v. Chr., Athen NM 1407.
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

Abb. 12 Weihrelief an Asklepios oder Zeus Meilichios, aus dem Askle-
pieion im Pirdus, 4. Jh. v. Chr., Athen NM 1434.
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Die Opfer

ach Philostrat®® wurden als Erinnerung an die Einfiihrung

des Asklepios in die Eleusinischen Mysterien am zweiten
Tag der groBen Eleusinien die Epidaurien gefeiert. Das wohl
herausragende Ereignis bei den Epidaurien war ein Stieropfer
fir Asklepios, das auch von dem Asklepiospriester ausgefiihrt
wurde, wie aus einer Inschrift aus dem Athener Asklepieion zu
erfahren ist®. Das dem Asklepios eigene Tier war dagegen in
der Regel der Hahn%. Die Tiere, die dariiber hinaus iiblicher-
weise Asklepios geopfert wurden, waren das Schwein® und das
Schaf®, die Ziege hingegen nur in Kyrene, entgegen der Sitte in
Epidauros.

Ein Weihreliefs aus dem Asklepieion im Pirdus, das ganz
deutlich ein bevorstehendes Stieropfer zeigt, befindet sich heute
im Athener Nationalmuseum®’. Es ist nur fragmentarisch er-
halten, der Teil, auf dem die Gétter, denen das Opfer galt, dar-
gestellt war, fehlt. Von rechts schreitet eine Gruppe von Adoran-
ten auf einen Altar zu, vor dem ein Opferdiener mit einem Stier
steht. Am rechten Bildrand steht in der hinteren Reihe der Ado-
ranten eine Gestalt, die eine Ciste auf dem Kopf tragt.

In Athen und Attika sind fiir Asklepios Stieropfer bei den
bereits genannten Epidauria® und dariiber hinaus bei den
Asklepieia® belegt. AuBerdem erwihnt Pausanias Suovetauri-
lien, d.h. Opfer von Schwein, Schaf und Stier, fiir Asklepios im

23
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

Abb. 13. Weihrelief an Asklepios mit der Darstellung eines Schweines

als Opfertier, aus dem Athener Asklepieion, 4. Jh. v. Chr., Athen NM
1330.
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DIE OPFER

Abb. 14 Weihrelief an Asklepios mit der Darstellung eines Stieres als
Opfertier, aus dem Asklepieion im Pirius, Mitte des 4. .Jh. v. Chr., Athen
NM 1429
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DAS ASKLEPIEION IM PIRAUS

peloponnesischen Titane™. Zweifellos war das Opfer eines
Stieres ein Ereignis von groferer Bedeutung. Dies illustrieren
zwei Inschriften, von denen die eine bereits erwidhnte aus dem
Asklepieion im Pirdus’™ stammt. Sie enthilt zunéchst ein In-
ventar drztlicher Instrumente, darauf folgen Opfervorschriften
(Z. 23 - 39):

Edofev T Suwt "ABnvddw[pos] elmev Tepl dv O ie-
peUs Adyel 6 Tol "AckAnmd EUBUBnuos, dyngiod-

25 a1 T Sfuw dmws &v Té& Te mpobluaTa BunTan
& EnyETan EuBU[8]n[u]os iepeus 10 "AckANMO Ka-

i ) &AAn Bucia ylyvnTon UTkp TO Bnuo 1O "Afnvaic-

28 v, dyneioBon Téd Bfjuwr Tols émoTaTas ToU "Ack-
Anmieio BUev T& TpoBupaTa & E§nyETan [EG]OUST-
pos &mwéd ToU dpyuplo T8 &k T6 ABoTtope[i]of...Jo[.]-

31  [.Jo é€cupopévo, T Bt &AAo &pyUpiov [ka]Ta[B&]AA-
[e]v & ThHv oikobopiav ToU iepd: dmrws &' &v xai 'Ab-
nvaiol kpéa vépwrTal ©o§ TAEIoTa Tous iepoTr-

34 [o1]ds Tos lepotrodvTas Emipelpe>AEobon T £-
[o]pTiis T® &k ToU Bfjuo yryvouevov' vepev Ot T&
[kpé]a 1O pEv fiyepdvos Pods Tols TPUTAVESTY

37 [xai T]ois twvé' &pxoow ka[l] T[oi]s i[e]pomorols [K]al

[Tois mo]p[m]elow, T& 8¢ &AAa [kpéa "ABnvaiols pepi]-

Es wurde vom Demos beschlossen; Athenodoros hat das Wort ge-
fiihrt; dariiber, was der Priester des Asklepios Euthydemos sagt, wurde
vom Demos abgestimmt, daf} die Voropfer geopfert werden, die Euthy-
demos, der Priester des Asklepios, ausfiihrt, und daf} das andere Opfer
fiir den Demos der Athener erfolgt. Es wurde vom Demos abgestimmt,
daf die Aufseher des Asklepieions die Voropfer opfern, die Euthydemos
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von dem Silber ausfiihrt, das aus dem Steinbruch entnommen ist. Das
andere Silber soll fiir die Erbauung des Heiligtums hinterlegt werden;
daf} die Athener das Fleisch zum grofiten Teil an die Hieropoioi vertei-
len, die das Opfer besorgten und das Fest ausrichteten, das vom Demos
geschah. Verteilen sollen sie das Fleisch des Leitrindes an die Prytanen
und die neun Archonten und an die Hieropoioi und die Geleiter. Das
andere Fleisch sollen sie den Athenern verteilen.

In der Inschrift erscheint wieder der Priester Euthydemos
aus Eleusis, der auch in der Lex Sacra fiir das Voropfer genannt
wurde. In dieser Inschrift nun ldft sich aber in Z. 34f. unzwei-
felhaft ablesen, daf} es sich um ein vom Staat durchgefiihrtes
Opfer handelt: ¢mpeAzodan Tis topTiis TO éx ToU dfjuou yryvépevov. Es
folgen dann die Anweisungen, wie das Fleisch der Rinder zu ver-
teilen ist. Das Fleisch des Leittieres fillt an die Prytanen, die
neun Archonten und die Hieropoioi, das iibrige Fleisch soll an
die Athener verteilt werden.

Die andere Inschrift’? stammt wohl aus dem Athener As-
klepieion, wurde aber aufgrund einer Volksabstimmung im Pi-
réus abgefafit, denn es heilit in Z. 4: ¢kkAnoia #u Teponsi . Geehrt
wird in der Inschrift ein gewisser Nikokratos aus Phyle fiir
seine Verdienste als Priester des Asklepios. Genannt werden die
Opfer an Asklepios und Hygieia sowie an die anderen Gétter.
Erwihnt werden auch die Asklepieia und die Epidauria sowie
die Opfer fiir den Staat: uwip THs Boulfls kot ToU Sfpou. Und
Nikokratos hat zu Ehren der Gétter — und entsprechend der
Ergénzung der Inschrift — zur Rettung der Stadt einen Stier
geopfert.

In einer bereits erwihnten Inschrift aus Epidauros™ wird
fiir Asklepios ein Holokautoma iiberliefert, ein Siithneopfer im
Kult chthonischer Gétter, bei dem die Opfernden nicht von dem
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Opferfleisch alen. An dem Stieropfer auf der soeben vorgestell-
ten Inschrift aus dem Pirdus hingegen hatte die Athener Bevil-
kerung Anteil, und den Goéttern kam nur der Rauch der ver-
brannten Knochen zu. Fritz Graf hob bereits in einer Studie zur
Libation hervor, »nicht die Gottheit oder die Toten, denen die
Spende gilt, bestimmen ihre Form, sondern die innere Logik des
Rituals«<™. Zum Stieropfer 148t sich zudem noch anmerken, daf3
der Stier sicher kein alltdgliches Opfertier war und das Stier-
opfer auch fiir viele sicherlich aulerhalb der finanziellen Mog-
lichkeiten lag. Dies illustriert zum einen in Herondas’ Mimiam-
ben die AuBerung der Kokkale™: »ou y&p T moMip oU8' Etoipov
avTAeUpey, émel Téy &v Polv §) vevnuévnu xoipov ToAAfls gopivns, kouk
&Aéxtop inTpa vouowy émoielpecBa« (wir kénnen ja nicht aus dem voll-
en schipfen, sonst wére ein Rind wohl, eine feiste Sau und nicht ein
Hahn angemessener Dank fiir Heilung meiner Leiden), zam anderen
zeigt sich dies in den als Tiere geformten Opferkuchen, den
mréppaTe gl (owv popeds Tetumwpéva, die bei Opfern wie den
Diasien’®, an denen eigentlich nur Tieropfer zugelassen waren,
an Tieres statt geopfert werden konnten und wurden’”. Diese
Kuchen in Stiergestalt wurden als Bols ¢pdopos (siebentes Rind),
manchmal auch nur als Bois (Rind) bezeichnet; Altére mit der
Weihinschrift 6tewv £B8éuous Pois (siebente Rinder opfern) sind auch
im Bereich des Athener Asklepieions gefunden worden’.
Backwerk und Kuchen fanden vor allem als Voropfer Ver-
wendung. Die bereits erwihnte Lex Sacra aus dem pirdischen
Asklepieion nennt die zu opfernden wémava (Opferkuchen), doch
an den Seiten der Inschriftenstele sind vneéAia, niichterne
Spenden unter Verwendung von Wasser, Honig oder Milch, aber
ohne Wein, xfpia, Honigkuchen, und é&peoriipa, Opferkuchen fiir
Siihneopfer, erwidhnt. Paul Stengel hatte darauf hingewiesen,
dal} es iiblich war, Gottheiten, denen vnedhia gespendet wurden,
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Abb. 15. Schmalseite der Stele mit der Lex Sacra aus dem Asklepieion
im Pirdus, Pirdus, Arch. Mus. 1622, Anfang 4. Jh. v. Chr.
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auch Honigkuchen zu opfern”. Und neben Ol wurde auch Honig
fiir Reinigungsriten verwendet, denn in Ol und Honig getrink-
te Kuchen wurden im pergamenischen Asklepieion vor der
Inkubation geopfert®?. Dafl Reinigungsopfer vor der Inkubation
stattfinden muBten, berichtet Pausanias zum Amphiareion von
Oropos®l: »Ich glaube, dafi Amphiaraos sich besonders der
Traumdeutung widmete; dafiir spricht, daf3 er, als er als Gott
anerkannt wurde, ein Orakel durch Triume einrichtete. Und
zuerst muf sich derjenige reinigen, der gekommen ist, um
Amphiaraos zu befragen, und die Reinigung besteht in einem
Opfer an den Gott. Man opfert aber ihm und allen, deren Namen
auf dem Altar verzeichnet sind. Nachdem dies zundchst ausge-
fiihrt worden ist, opfert man einen Widder, breitet das Fell aus
und schlift darauf in Erwartung der Traumoffenbarung.«
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Die Heilungen

Direkte Zeugnisse zu den Heilkulten in den Asklepieia, wie
auch in den Heiligtiimern anderer Heilgotter oder Heilhe-
roen, sind die Weihungen, die den Vorgang der Heilung selbst
darstellen, bzw. Gliederweihungen mit der Darstellung des ge-
heilten Korperteils. Eine Votivtafel mit médnnlichen Geschlechts-
teilen und der Inschrift "Ayaffi TUxn EAeufeplowv BepameuBels dvé-
Onrev euxnyv (Zu gutem Gliick, Eleutherion hat es geheilt nach seinem
Gelibnis geweiht) aus dem 2./3. Jh.n.Chr., die im Asklepieion des
Pirdus gefunden wurde®?, zeigt nicht nur das Ergebnis einer
erfolgreichen Heilung, sondern belegt auch das Bestehen dieser
Heilstéitte bis in die romische Kaiserzeit. Ahnliche Votivtafeln
sind auch aus dem Athener Asklepieion und Heiligtiimern ande-
rer Heilgétter oder Heilheroen bekannt, allerdings ist die Anru-
fung der 'Aya#f Tuxn ungewohnlich®®, Ein weiteres Relief, eben-
falls aus dem Pirdus®, zeigt eine stehende Géttin, durch die
Inschrift iiber dem Relief als "Ayaft) @¢és (Bona Dea) bezeichnet,
und vor ihr zwei Adoranten. Links im Bildfeld des Reliefs ist ein
Bein dargestellt, das offenbar auf eine erfolgte Heilung hin-
weist. Schon Adolf Greifenhagen®® hatte gezeigt, dafl die "Ayafh
O¢os durchaus im Umkreis des Asklepios zu beobachten ist, und
insofern auch dieses Denkmal den Heilungszeugnissen aus dem
Asklepieion angehoren kann.
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Uber den Vorgang der Heilung unterrichten uns einerseits
die Schriftquellen, insbesondere die inschriftlich aufgezeichne-
ten Wunderheilungen aus Epidauros®®, anderseits die Weihre-
liefs mit der Darstellung der Heilung. Zwei solcher Reliefs sind
aus dem Pirdus bekannt, das eine befindet sich im Archéolo-

Abb. 16. Gliederweihung des Eleutherion, aus dem Asklepieion im Pi-
raus, 2-3. Jh. n. Chr., Pirdus, Arch. Mus. 406.
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Abb. 17. Weihrelief an die Ayadt) ©cés als Dank fiir eine Heilung, Mitte
des 4. Jh. v. Chr., Pirdus, Arch. Mus. 211.
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gischen Museum Pirdus®’, das andere war ehemals im Pirdus
verbaut und ist heute verschollen. Die Darstellung auf dem
Relief im Arch. Museum Pirdus zeigt in der Mitte des Bildes
eine Frau, die auf einem Felsbett liegt, tiber das wohl ein Tier-
fell gebreitet ist®. Dal} sich der Kranke zur Inkubation auf ein
Tierfell bettete, erfahren wir aus der zuvor schon zitierten Stelle
bei Pausanias, aullerdem berichtet dies auch Lykophron zu Po-
daleirios®®. Rechts neben der liegenden Frau steht Asklepios,
der heilend seine Hand auf die Kranke legt. Hinter Asklepios
steht Hygieia. Von links tritt an das Lager der Kranken eine
Gruppe von Adoranten heran, wahrscheinlich Familienangeho-

Abb. 18. Weihrelief an Asklepios mit der Darstellung einer Kranken-
heilung, aus dem Asklepieion im Pirdus, um 400 v. Chr., Pirdus, Arch.
Mus. 405.
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rige. Auf dem inzwischen verschollenen Relief aus dem Piridus
ist eine dhnliche Szene dargestellt: Wiederum auf einem Fels-
bett liegt ein Kranker, der verriebene Zustand lift eine Ge-
schlechtsbestimmung nicht mehr zu, links neben dem Lager der
oder des Kranken steht auch hier eine Gruppe von Adoranten,
wohl Angehorige. Vor dem Krankenlager steht eine ménnliche
Gestalt; da sie grofler ist als die anderen Figuren, handelt es
sich wahrscheinlich um Asklepios. Rechts neben dem Kranken-

lager ist noch der Rest eines weiblichen Gewandes zu erkennen.
Ob hier Hygieia dargestellt gewesen ist, 143t sich nicht mehr
entscheiden.

Abb. 19. Weihrelief an Asklepios mit der Darstellung einer Kranken-
heilung, wohl aus dem Asklepieion, ehemals im Pirdus verbaut, heute
verschollen.
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Den Vorgang der Heilung beschreiben uns die bereits
erwihnten Inschriften der Wunderheilungen aus Epidauros.
Offenbar liefen die Heilungen nach einem festen Schema ab.
Der Kranke kam in das Heiligtum des Heilgottes, opferte zu-
néchst dem Gott und begab sich sodann zum Inkubationsschlaf,
in welchem ihm der Gott im Traum erschien und ihn anwies,
wie er sich zur Genesung zu verhalten habe, bzw. ihn bereits im
Traum heilte. In der Regel, soweit den Inschriften zu entneh-
men ist, erwachte der Kranke aus dem Heilschlaf als Geheilter.
Hierzu zwei Beispiele aus den epidaurischen Inschriften:

»Ein Knabe, stumm. Dieser kam in das Heiligtum wegen der
Stimme. Als er das Voropfer verrichtet und die Brduche erfiillt
hatte, verlangte darauf der Knabe, der fiir den Gott das Feuer
bringt, mit dem Blick auf den Vater des Knaben, er solle sich ver-
pflichten, innerhalb eines Jahres, nachdem er das erreicht, wo-
rum er da sei, den Heildank zu opfern. Da rief plotzlich der Kna-
be: Ich verpflichte mich!“ Der Vater erschrak und forderte ihn
auf, es noch einmal zu sagen. Er sagte es noch einmal. Und dar-
aufhin wurde er gesund®.«

»Ein Mann wurde an den Zehen geheilt von einer Schlange.
Dieser war von einem bosartigen Geschwiir an den Fuflzehen in
schlimmer Verfassung. Er wurde am Tag von den Dienern her-
ausgebracht und saf} auf einem Sessel. Als thn der Schlaf ergrif-
fen, kam unterdessen eine Schlange aus dem Heilraum, heilte
seinen Zehen mit der Zunge und zog sich, nachdem sie das getan,
wieder in den Heilraum zuriick. Als er aufwachte und gesund
war, sagte er, er habe ein Gesicht gesehen, es habe ihm getrdumt,
dafi ein Jiingling von stattlicher Gestalt eine Arznei auf den
Zehen aufgestrichen habe?!.«

Einen solchen Vorgang zeigt exemplarisch ein Weihrelief aus
dem Amphiareion von Oropos?. Dargestellt ist der Vorgang der
Heilung in drei Szenen. Der Weihende, ein gewisser Archinos,
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betritt das Heiligtum, gelobt wahrscheinlich die Weihung,
begibt sich zum Heilschlaf und wird durch die Schlange und
Handauflegung des Gottes geheilt. Uber dem oberen Reliefab-
schlul sind zwei Augen dargestellt; bei diesen Augen handelt es
sich sicherlich um das in den Inschriften genannte Gesicht, das
dem Kranken im Heilschlaf erschien.

Abb. 20. Weihrelief des Archinos an Amphiaraos, Darstellung einer Hei-
lung, aus dem Amphiareion von Oropos, Mitte des 4. Jhs. v. Chr., Athen,
NM 3369.
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Wie wichtig es war, dafl dem Kranken im Heilschlaf das Ge-
sicht des Gottes erschien, zeigt der in den epidaurischen In-
schriften genannte Fall des Thersandros von Halieis, dem das
Gesicht eben nicht erschienen war, und der daraufhin das
Heiligtum wieder verlief3%.

In dem ersten Beispiel wird der Knabe erwéhnt, der fiir den
Gott das Feuer bringt, 6 mais 6 té1 86t upgopéiv. Eine andere
Inschrift aus dem Asklepieion von Pergamon nennt tév iepév
maides?™. Im Plutos des Aristophanes erzidhlt der Karion von
einem mais als Helfer des Gottes im Heiligtum®. Auch Aelius
Aristeides weill von den taises zu berichten, da ihm schien, als
hore er sie im Heiligtum singen®.

Aus dem Asklepieion im Pirdus sind zwei Knabenstatuen
bekannt??, die von Christiane Vorster?® dem Artemis-Kult zuge-
schrieben wurden, sie stammen aber aufgrund der Grabungsbe-
richte von Dragatsis? unzweifelhaft aus dem Asklepieion. Auch
in anderen Asklepieia sind derartige Knabenstatuen gefunden
worden, so z. B. in Gonnoi bei Larissa!®® und in Lissos auf Kre-
talol,

Auch im Heiligtum des Eschmoun, der in hellenistischer Zeit
mit Asklepios gleichgesetzt wurde, bei Sidon wurden zahlreiche
Weihungen von Knabenstatuen gefunden!®2. Vorwiegend han-
delt es sich um sogenannte temple boys, die auch in Asklepios-
Heiligtiimern vorkommen. Es wurden im Eschmoun-Heiligtum
in Sidon aber auch Statuen stehender nackter Knaben geweiht.

Um Darstellungen des Telesphoros, des Heilddmons, der
zum Kreis des Asklepios gehorte, kann es sich bei diesen Kna-
benfiguren nicht gehandelt haben; dies ergibt sich allein schon
aus ikonographischen Griinden, da Telesphoros immer als klei-
ne Gestalt mit Mantel und Kapuze dargestellt ist und so auch in
den Quellen genannt wird!%2,
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Abb. 21. Knabenstatue, Weihung aus dem Asklepieion im Pirdus,
2. Jh. v. Chr., Pirdus, Arch. Mus. 246.
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Schon Ioannis Svoronos hatte sich mit der Frage solcher
Kinderstatuen beschéftigt und sie aufgrund einer Beschreibung
bei Herondas'? als Darstellung des Ianiskos, eines Sohnes des
Asklepios gedeutet. Abgesehen davon, daf} die Beschreibung des
Herondas die Figur des sog. Knaben mit der Fuchsgans betrifft
und somit nicht auf alle Kinderstatuen iibertragen werden
kann, ist grundsitzlich die Frage zu stellen, ob diese Quelle des
Herondas, ndmlich seine karikierende Beschreibung zweier
Frauen, die das Asklepieion von Kos besuchen und Kunstwerke
betrachten, zur Identifizierung von Monumenten in dieser
Weise herangezogen werden kann. Die Deutung von Svoronos
ist auch bald in der Forschung auf Ablehnung gestof3en.

Eine Weihinschrift aus dem Asklepieion im Pirdus nennt
einen gewissen [- - n]s Moaa[viebs "AokAnmi]én xai Tel [Yyueion UTep
ToU Tat]dlou v[ébnkev] ([- -les aus Paiania hat es dem Asklepios und
der Hygieia fiir das Kind geweiht)'%®. Diese Inschrift, die sich auf
einem dorischen Kapitell als Weihgeschenktriger befindet, wur-
de von Wilhelm Larfeld'% augusteisch datiert, die Buchstaben-
formen, insbesondere das = und das Q, lassen aber eine friihere
Datierung, vielleicht noch in das 3. Jh.v.Chr., vermuten. Ahnli-
che Weihinschriften mit der Formel Omip tév mendicv (fiir die
Kinder) oder Uwip ToU viol (fiir den Sohn) sind auch aus dem
Bereich des Athener Asklepieion aus dem 3. Jh.v.Chr. bis in die
romische Kaiserzeit bekannt!?’. Einige Forscher sahen in den
Kinderstatuen Weihungen durch die Eltern. Die Frage, ob die
Kinder durch diese Weihungen unter den Schutz des Gottes
gestellt werden sollten, wie Stucky'?® im Fall der Weihungen
aus dem Eschmoun-Heiligtum in Sidon annimmt, oder ob es
Statuen von Kindern sind, die als maises im Heiligtum gedient
hatten, ist nicht eindeutig zu entscheiden.

Unzweifelhaft ist, daB Arzte in den Asklepieia mitgewirkt
haben. Die bereits genannte Inventarinschrift'® aus dem Askle-

40




DIE HEILUNGEN

pieion im Pirdus fithrt mehrere arztliche Instrumente wie
kopkivos latpikds (drztliche Zange) oder owia (Schrapfkopf) auf, und 22
aus dem Athener Asklepieion ist ein von Arzten aufgestelltes
Weihrelief an Asklepios bekannt!’’. Auch gibt es Weihreliefs,
auf denen érztliche Instrumente dargestellt sind'!l, Das Mit-
wirken von Arzten belegt ferner die in Athen gefundene In-
schrift!1?

Abb. 22. Weihrelief mit der Darstellung irztlicher Instrumente, aus dem
Athener Asklepieion, Athen NM 1378.
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[ &eiva]ov "Ac[kAnmé(:)] [- -lon dem Asklepios

[- - &m] Beparria [- - - -] fiir die Behandlung

[- - TRs] véoou kat' Svap 3 der Krankheit durch den Traum,

[- - k] peydAn<s> vooolu aus schwerer Krankheit

[cwbtioa], peta T@V ia[Tpddv] gerettet hat es mit den Arzten
avébnk<ed . 6  geweiht.

Die Asklepieia, die panhellenischen Ruhm genossen, waren
vor allem die in Epidauros, Kos und Pergamon. Das Asklepieion
im Pirdus ist wie das in Athen sicher ein Heiligtum von nur
lokaler Bedeutung gewesen. Doch die zunehmende Popularitét
des Asklepios in hellenistischer und rémischer Zeit zeigt, da3
auch die kleineren Asklepieia therapeutische Erfolge gehabt
haben. Die Funde aus dem Asklepieion im Pirdus geben jeden-
falls recht eindrucksvoll Zeugnis von den Kulten und den Hei-
lungen, die an diesem Ort stattfanden.
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Anmerkungen

Der vorliegende Text bildet die Zusammenfassung einer Reihe von Vor-
tragen, die an Universititen in Deutschland, Griechenland und Osterreich
gehalten wurden. Die Gesamtpublikation des Asklepieions im Pirdus be-
findet sich in Vorbereitung.

I. Dragatsis, AA 1888, 132,

P. Wolters, AM 17, 1892, 10 Anm. 2; so wie Wolters beschreibt auch noch
W. Judeich, Topographie von Athen® (1931) 441 das Heiligtum.
Aristophanes Wespen 122-123.

Diese Auffassung vertrat z. B. F. Robert, RevPhil 57, 1931, 135, wobei er
vermutete, daB das Asklepieion im Piridus iiberhaupt das ilteste in Attika
gewesen sei; liber die Anzahl der Asklepieia in Attika gibt es unterschied-
liche Annahmen, Thraemer rechnet mit sieben: Athen, Acharnai, Keratea,
Pirdus, Eleusis, Salamis und Aigina, RE II 2 (1896) 1664f. s. v. Asklepios
(Thraemer), demgegeniiber M. P. Nilsson, Greek Popular Religion (1940)
93f. nur mit drei: Pirdus, Eleusis und Athen, wobei er das in Aigina offen-
bar nicht zu Attika zihlt; das Asklepieion in Aigina erwihnt auch
Pausanias II 30,1 und nennt das sitzende Kultbild »Toi 6t "AckAnmiot T
iepov Eomi piv ETépwbi. xal ob TalTn, Aibou 5t &ychua kabipevov« (das Heiligtum
des Asklepiois ist anderswo und nicht an dieser Stelle, aber die sitzende
Statue aus Stein); G. Welter, AA 1938, 6ff. vermutete das Asklepieion von
Aigina beim Aphaia-Heiligtum, diese Auffassung ist aber bislang unbewie-
sen.

1G TI/ITI? 4960a.

C. Benedum, JdI 101, 1986 151f. nimmt an, daB Asklepios gleichsam
schrittweise von Epidauros iiber Aigina und Zea nach Athen kam und
datiert das piriiische Asklepieion auch kurz vor dem in Athen.

G. Nenci, ,Un' allusione al culto di Asclepio in Atene nella pace di Aristo-
fane®, in: Perennitas. Studi in onore die Angelo Brelich (0. J.) 343.
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10.

11.
12.
13.
14.

16.
17.
18.
19.
20.
21.
22,

23.
24.
25.
26.
27.

28.

29,

30.
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C. Auffarth in: W. Eder (Hrsg.), Die Athenische Demokratie im 4. Jh.v.Chr.
(1995), 342ft.

1G 11112 47.

Auch im homerischen Hymnus 16 wird Asklepios als Sohn des Apollon
und der Koronis bezeichnet.

Apollodor Bibl. 111 10,3-4.

Strabon IX 5,17.

Homer I1. II 732; IV 195. 202. 219.

W. Burkert, Griechische Religion der archaischen und klassischen Epoche
(1977) 327f1.

F. G. Welcker, Gitterlehre 11 (1860) 734f.; R. Herzog, Die Wunderheilungen
von Epidauros. Philologus Suppl. Bd. 22,3 (1931) 112ff.; M. Nilsson, Ge-
schichte der griechischen Religion I1° (1974) 108f.

Eustathius Ad Iliadem A 63 48,35f.

Roscher ML 1 (1884-1886) 907f. s. v. Chthonios (Stoll).

Cicero De natura deorum II1 57.

E. Rohde, Psyche (1921) 142.

IGIV 1297,

Uneditierte Inschrift in Berlin, Inv. I 134; Thraemer a. O. 1674.

IG 11112 4501. 4516 aus dem 1./2. Jh.n.Chr,; C. Habicht, AvP VIII 3
(1969) 102ff.
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Thraemer a. O. 1661.
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Thraemer a. O. 621.
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Athen, NM 258; wesentliche Literatur: Dragatsis a. 0. 132; Wolters a. O.
10ff, Taf. 4: P. E. Arias, Skopas (1952) 122 Taf. 9 Nr. 32; S. Karouzou;
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M. J. Osborne - S. G. Byrne, A Lexicon of Greek Personal Names (1994)
169 s. v. EuBuBnuos (26).

Athen NM 1426; LIMC 1I (1984) 881 Nr. 204 Taf 650 s. v. Asklepios
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dort dhnliche Reliefs gefunden worden seien.
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als Heilgéttin nimmt auch A. Greifenhagen, RM 52, 1937, 238 an.

Athen NM 5256; LIMC IV (1988) 861 Nr. 161 Taf. 573 s. v. Demeter (L.
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bekannt, Acpdhas Adparer, IG IV 12, 194; M. Nilsson, Griechische Feste
(1906) 414 mit Anm. 4.6.

G. de Luca, AvP XI 4 (1984) Taf. 59 S 57.
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Dragatsis a. O. 135 Nr. 3.
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Athen, NM 1407; Svoronos a. O. 356 Nr. 105 Taf. 65; LIMC 11 (1984) 881
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IG IV 12 282; die Inschrift nennt Zeus Milichios und Aphrodite Milichia.
Philostrat Vita Apoll. IV 18 p. 72 Kays.
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Athen, NM 1330; LIMC 1I (1984) 873 Nr. 346 Taf. 638 s. v. Asklepios (B.
Holtzmann).
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Athen, NM 1429; Svoronos a. O. S. 434 Nr. 127 Taf. 37; Kutsch a. O. 133
Nr. 111; Karouzou a. O. 146 Nr. 1429.
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Das Fest der Asklepieia war am 8. Elaphebolion, s. Deubner a. O. 142,
Parke ebenda.

Paus. IT 11,7; E. J. u. L. Edelstein, Asclepius 1 (1945) 355 Nr. 555.
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IG IV 12 97.

F. Graf in: Perennitas: Studi in onore die Angelo Brelich (0. J.) 220; dazu:
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Pirdus, Arch. Mus. Inv. Nr. 406; B. Forsen, ZPE 87, 1991, 173ff. Taf. 5c.
B. Forsén, Griechische Gliederweihungen (1996) 78, vgl. Abb. 74-76.
Pirdus, Arch. Mus. Inv. Nr. 211; IG II/ITI? 4589; Greifenhagen a. O. 238ff.
Taf. 50,2; B. Forsén, ZPE 87, 1991, 173.
Greifenhagen a. O. 227ff.
IG IV, 951; Herzog a. O. 112ff.
Pirdus, Arch. Mus. Inv. Nr. 405; U. Hausmann, Kunst und Heiltum (1948)
46 Abb. 1; K. Kerényi, Der Géttliche Arzt (1956) 33 Abb. 1, 36; U. Haus-
mann, Griechische Weihreliefs (1960) 58 Abb. 28; F. T. van Straten, in: H.
S. Versnel, Faith, Hope and Worship (1981) 98 Abb. 41; LIMC 11 (1984) 876
Nr. 105 (B. Holtzmann); Giintner a. O. 36. 137 C2.
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in: La Béotie antique, Lyon 1983 (1985) 169ff.
Lykophron Alex. 1050ff.
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Athen, NM 3369; B. Leonardos, AE 1916, 119ff. Abb. 2: Hausmann a. O.
19 Abb. 8; J. Schouten, The rod and serpent of Asklepios (1967) 53ff. Abb.
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Aristophanes Plut. 710.

Aelius Aristeides ‘lepisv Adyos A 280,11.

Pirdus, Arch. Mus. Inv. Nr. 245: Dragatsis a. O. 132 Nr. 1; Kutsch a. O.
135 Nr. 125.; C. Vorster, Griechische Kinderstatuen (1983) 164 Taf. 6,6;
Pirdus, Arch. Mus. Inv. Nr. 246: Dragatsis a. O. 194; Vorster a. O. 170f.
Taf. 19,1-2.

Ebenda.

Dragatsis a. O. 132ff.

G. Aravantinou-Metallinou, AAA 15, 1982, 2441T; zum Kult des Asklepios
im thessalischen Gonnoi s. B. Helly, Gonnoi 1 (1973) 149, zu den In-
schriften ders., Gonnoi 11 (1973) 200ff.

Die Funde befinden sich im Museum Chania, sind aber zum grifiten Teil
bislang unpubliziert, s. dazu Y. Papaoikonomou, BCH 106, 1982, 419ff;
zum Asklepieion von Lissos s. G. Daux, BCH 82, 1958, 798f., ders. BCH
83, 1959, 752f., ders. BCH 84, 1960, 852f.; N. Platon, KretChron 11, 1957,
336f, ders. KretChron 12, 1958, 46511., ders. KretChron 13, 1959, 376ff.,
N. Platon — K. Davaras, KretChron 14, 1960, 516; PECS 519f. s. v. Lisos
(D. J. Blackman).

R. A. Stucky, Die Skulpturen aus dem Eschmoun-Heiligtum bei Sidon,
AntK 17. Beih. (1993).

Zu Telesphoros s. zuletzt LIMC VII 1 (1994) 870ff. s. v. Telesphoros (A.
Cherini), mit den Quellen und der dlteren Literatur.

Herondas IV 30

Pirdus, Arch. Mus. Inv. Nr. 1780; Kutsch a. O. 117 Nr. 237.

W. Larfeld, Handbuch der griechischen Epigraphik 11 (1902) 259f.

IG TI/TI1? 4449. 4481. 4501.

Stucky a. O. 29f.

Pirdus, Arch. Mus. Inv. Nr. 1671; IG II/III? 47.

5.0. Anm. 36.

Athen, NM 1378.

IG TI/1112 4538.
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Der Plan in Abb. 1 und alle iibrigen Aufnahmen stammen vom Verfasser.
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Im Verlauf des 5. Jhs. v. Chr. verbreitete sich der Asklepios-
Kult zunehmend in Griechenland und gelangte so Ende des
5. Jhs. von Epidauros kommend auch nach Athen, wobei
der Gott seinen Weg iiber den Pirius nahm.

Das Heiligtum des Asklepios im Piréius wurde Ende des 19.
Jhs. entdeckt und ausgegraben, erhalten ist von diesem
heute aber nichts mehr. Die Funde jedoch, die damals in
das Archiologische Museum im Pirdus und in das
Archiiologische Nationalmuseum in Athen gelangten, lie-
fern ein anschauliches Bild vom Kult dieses Gottes und von
den Heilungen, die in seinen Heiligtiimern stattfanden.




