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INLEIDING

De oorsprong van taal en religie ligt in de nevelen der voorhis-
torie, waarbinnen het licht der absolute waarheid niet dan slechts
aarzelend zijn zoekende stralen vermag te werpen. Hier is een ge-
bied, dat aan kundige vorschers de grootste moeilijkheden opleverde
en waarvan de pool wellicht nooit ontdekt zal worden. Met het voort-
schrijden der historische tijden zijn ook de vraagstukken voor beide,
taal en religie, voortdurend en in allerlei opzichten toegenomen,
eensdeels omdat haar ontwikkeling aan allerlei veranderingen onder-
hevig was, anderdeels wegens haar rijkdom aan schakeeringen, waarbij
het ontwarren van oorzaak en gevolg zeer gecompliceerd is geworden.
De woorden, voertuigen der uit te spreken gedachten, behouden
vaak hun eenmaal verkregen vorm, ondanks talrijke wijzigingen van
inhoud. Wil men van het eindpunt terugkeeren tot den oorsprong,
dan blijkt meermalen, dat het beginpunt onvindbaar is. Wat het
woord is voor de gedachte, zijn de ceremonién voor het godsdienstig
gevoel, dat immers daardoor aan het onzichtbare een zichtbaren
vorm wil geven tot kenbaarmaking van bedoeling en wensch. Ook
zl] behouden veelal geheel of gedeeltelijk haar uitwendigen vorm bij
verandering van inwendige, godsdienstige opvatting. De moeilijk-
heden, om hier tot het oorspronkelijke terug te keeren, kent een ieder,
die zich met eenig probleem op dit gebied heeft bezig gehouden.

Taal en godsdienst bezitten een uitwendigen vorm in woord en
ritus; maar terwijl bij de woordvorming sprake kan zijn van bepaalde
wetten, volgens welke zij zich ontwikkelde, is dit voor den gods-
dienstigen ritus onmogelijk. Zekerheid op dit gebied wordt slechts
verkregen voor de evolutie van iederen ritus op zichzelf, indien men,
met gebruikmaking van de gegevens, verschaft door dien eenen gods-
dienst, waarvan de ritus deel uitmaakt, in staat is schakel aan scha-
kel te verbinden. Ontbreekt er één gegeven, dan kan de vergelijkende
methode hulp bieden, hetgeen hoogstens tot een zekeren graad van
waarschijnlijkheid kan leiden ).

e —
1) In theology facts are harder to seek, truth more difficult to formulate
X
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Dat de woordvormingen wél, maar de godsdienstige uitingen niét
haar wetten kennen, komt voor een deel hierdoor, dat woorden ge-
bonden zijn aan het beperkt, klankvormend mechanisme, terwijl de
godsdienst gebaseerd is op het geloof, waaraan geen grenzen gesteld
kunnen worden.

Evenmin als het mogelijk is twee oud-Grieksche vazen aan te
wijzen, wier teckening trek voor trek precies dezelfde is, kunnen
bij twee verschillende godsdiensten twee gebruiken gevonden worden,
die met elkaar in alle opzichten overeenstemmen. Maar al kunnen
geen bindende wetten worden vastgesteld voor de talloos vele vor-
men, waaronder het religieuze leven zich openbaart, toch is het door
het vergelijken van godsdiensten mogelijk overeenkomstige, zij het
dan zeer algemeene, ontwikkelings-trappen aan te duiden, zooals:
praeanimisme, animisme, totemisme, fetischisme, theriomorphisme;
en in elk dezer groepen wederom verwante vormen: in het fetischisme
b.v.: steen-, dier- en boomvereering. Wel zijn de wijzen, waarop deze
vereering aan den dag treedt, zeer verschillend, maar de algemeene
overeenkomsten, aangetoond bij volkeren, die in geenerlei betrekking
tot elkaar gestaan hebben, leeren, dat de wegen, door de menschheid
op het gebied van den godsdienst betreden, vaak parallel loopen en
elkaar kruisen. De vergelijkende godsdienstwetenschap zoekt deze
parallellen en kruispunten en helpt zoo wezenlijk mee aan een moge-
lijke verklaring van het onbegrepene. Er kleeft echter een groot gevaar
aan de vergelijkende methode. Men is zoo licht geneigd het aldus
verkregen resultaat als een axioma te behandelen. Wanneer Samter 1)
schrijft: , Die Forschungen der neueren Zeit haben mit geniigender
Sicherheit gelehrt . . . ., dass auf einer niedrigen Kulturstufe bei allen
Volkern ohne Riicksicht auf Stamm- oder Rassenverwandtschaft die
gleichen Vorstellungen aus der gleichen seelischen Wurzel hervor-
gegangen sind”, wordt, ondanks het toegevoegde ,geniigender’” (dat
de ,,Sicherkeit’” weer wat neerdrukt), de deur reeds te wijd opengezet
voor ongewenschte toepassingen. Het is daarom zeer wel te begrijpen,
dat aan den anderen kant Toutain 2) zich verzet tegen het deduceeren
van stellingen uit algemeenheden op het gebied der godsdienstweten-
schap, vooral wanneer de historische bodem verlaten wordt. Maar

than in ritual. Ritual i.e. what men did, is either known or not known; what
they meant by what they did . ... can sometimes be certainly known, more
often precariously inferred'. Harrison 2 : 163.

1) Samter: 2.

2) Toutain: 65, 68 e.v., 84.
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deze eisch is te zwaar. Hoe zouden anders verscheidene Homerische
voorstellingen begrepen kunnen worden en dus Homerus zelf, als
men, na de historische bronnen te hebben uitgeput, zonder zekerheid
te verkrijgen, aan de vergelijkende methode de kans onthoudt, dat
zij licht zal werpen op de eigenlijke bedoeling en de wijze van ontstaan
dezer gebruiken en zoodoende de waarheid zal kunnen benaderen?

Een dezer onzekere Homerische voorstellingen is de aegis. Haar
benaming is een vertrouwde klank voor een ieder, die met Homerus
bekend is. Het beeld, door dit woord opgewekt, gelijkt meestal op
den vorm, haar door de Grieksche kunstenaars bij het scheppen der
beeltenis van de godin Athene gegeven, nl. van een zeer korte , pele-
rine”’ of borstbedekking. Houdt men dit in het oog bij het lezen van
Homerus, dan blijkt, dat deze ,pélerine” op een geheel andere wijze
wordt gebruikt dan de beeldende kunst doet vermoeden. Zij wordt
ter hand genomen en geschud om schrik onder de vijanden te ver-
wekken. Dit is alreeds een vreemde combinatie van vorm, gebruik en
uitwerking, waarvoor Homerus zelf de oplossing niet geven kan,
Wanneer men te rade gaat bij lexica en handbocken, leert men, dat
de verklaringen niet met elkaar overcenstemmen: bij den een is zij
het schild van Zeus, al of niet bestaande uit een geitevel; bij den ander
een harnas of het symbool van een donderwolk, den stormwind of
bliksem. Dikwijls meent men, dat eenige dezer verklaringen in het-
zelfde woord vervat zouden zijn, waarbij de eene beteekenis uit de
andere voort zou vloeien. Wanneer men dit alles: de weergave in de
kunst, de beschrijvingen bij Homerus en de hedendaagsche verkla-
ringen, in het oog houdt, is het gevolg, dat de opgewekte voorstelling
bij het noemen van de aegis zeer vaag is. Hierom is een hernieuwd
onderzoek gerechtvaardigd. In aansluiting met hetgeen gezegd is
over taal en godsdienstig ritueel — want hiertoe behoort de aegis —
moeten eerst de historische bronnen worden bezien. Voor het ver-
krijgen van een vaste basis, vanwaaruit verder geopereerd kan wor-
den, is het noodig allereerst de Homerische passages te verzamelen,
de kenmerken te rangschikken en daaruit een algemeene formule
af te leiden. Deze moet vervolgens worden vergeleken met de uit-
komsten der etymologie en de conclusie, verkregen door het naspeuren
der bronnen, die het dichtst bij Homerus liggen: de Grieksche en
Romeinsche schrijvers, gepaard aan de weergave door de Gricksche
kunst. Hierna zal worden bepaald, waarin het onbevredigende ligt
der hedendaagsche opvattingen, vervolgens ter verklaring van het
onbegrepene worden nagegaan, wat andere volkeren in gelijke om-
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standigheden, als waarin de aegis optreedt, deden en geloofden. Dit
is het goed recht der vergelijkende methode, die, zooals gezegd, dan
haar kans krijgt, wanneer andere middelen falen. Zoo kan een hypo-
these worden opgebouwd, steeds nog gebaseerd op de algemeene
Homerische formule, die tenslotte getoetst zal worden aan de details
der aegis-beschrijving bij Homerus.



CAPUT I

DE PASSAGES BIJ HOMERUS, WAARIN DE AEGIS WORDT
GENOEMD

Voor het volledig begrijpen van de werking der aegis is het vooral
noodig ook de omstandigheden te weten, waaronder zij verschijnt,
zoodat telkens een korte beschrijving van het voorafgaande en vol-
gende gegeven zal worden. Om een goede formule te verkrijgen, zullen
bij iedere passage de kenmerken in het kort worden opgesomd en wel
allereerst als hoofdzaak: de omstandigheden, waaronder de aegis
verschijnt, de handeling ermee verricht, het (bedoeld of werkelijk)
gevolg dezer handeling, de wijze van dragen en de drager (i.c. de
draagster). Op het tweede plan komen de gedetailleerde beschrijving
en de epitheta. Deze indeeling is niet willekeurig, maar gaat uit van
den wensch de handeling te stellen boven het voorwerp zelf, waarvan
de verklaring gezocht wordt. Het voordeel hiervan is, dat zoo een
breedere basis gelegd kan worden dan indien men van den beginne
af aan rekening zou moeten houden met kleinere details, die nu op
het tweede plan gesteld zijn.

I. Ilias B: 442—454.

Agamemnon roept naar aanleiding van een misleidenden droom,
hem door Zeus gezonden, een vergadering samen, waarin besloten
wordt de manschappen op de proef te stellen door den terugkeer
naar Griekenland te gelasten. Het leger verzet zich niet, maar het
ingrijpen van Odysseus en Nestor redt de situatie. Er volgen deze
woorden:

attixa xnovxeoor hiyvpddyyoion xédevoey

xnpveoey nbélepdvde xdpn xopdwrras "Ayatods.

ol utv éxfpvaooy, Toi & Jyelpovro pdd’ dxa.

ol & dup’ ‘Arpdwva dorpepées faailijes 445
Oivoy xpivovtes, perd O ylavxdmis Adyjvny

aiy(d’ Eypove’ plupoy, dyfowy adavdmy te,

tijis éxardy HMoavor mayypiocor fepédovra,

ndvres fvndexées, Exardufoios 8¢ Exaoroc.



6

oty 1fj mawpdosovoa diéoouvte Aady "Ayady 450
3 ’ > a7 @ 9 ) r < [ 4 ’
érpvvova’ ibvar v Ot oltévos wgoey Exaot®
xapdin, diinxrov molepilew 7)0E pdyeoda.
- 2 > ’ ” ’ 3 54 # [
woiat & dpap mbiepos ylvxiwy yéver né vésodau
&y wyuat ylapugfior @idnyy & marpida yaiay.

Dan volgen eenige vergelijkingen voor het opmarcheerende leger;
daarna de Ne@r Kardloyos. Athene wordt bij den opmarsch niet meer
genoemd.

I. a) Omstandigheden, waaronder de aegis verschijnt: vé6r den
strijd bij het verzamelen der troepen.
b) Handeling door drager verricht: snelt ermee door het leger.
¢) Gevolg: de moed wordt opgewekt.
d) Wijze van dragen: onbepaald.
¢) Gedragen door: Athene.
II. /) Details: versiering met ddoaror.
¢) Epitheta: Zouipor, dyfowr, adavdmy.

2. Ilias 4: 164—168.

Na het tweegevecht tusschen Menelaos en Paris, bij verdrag be-
paald, schiet Pandaros op aanraden van Athene een pijl af op Mene-
laos. Agamemnon uit zijn toorn over het verbreken van de overeen-
komst en roept:

Yoacrar jpap &' v mor’ SAdAy Ihios ipi]

xai IMplapos »al lads évupeliv Ilpuiporwo, 165
Zevs 8¢ aqpu Kpovidns tyilvyos, alitéor valwy,

attds émooelyory Epeuviy alyida zdow

1jod’ andmys xoréwy. 1 pdv fooerar odx dréleota.

Hierna spreekt Agamemnon over de gevolgen, indien Menelaos
zou sterven.
I. @) Omst.: Haar verschijnen wordt voorspeld in een uiting van

toorn.
b) Handel.: Zwaait vijandig (&) met de aegis.
¢) Gev.: Bestraffing van Troje. veronder-
d) Wijze v. dr.: .... steld.
¢) Dr.: Zeus.

II. /) Details: ....
g) Epith: &peprir.



3. llias E: 733—747.

Na het verbreken van het verdrag, in de vorige passage genoemd,
ontbrandt een geweldige strijd. Als de Grieken, vooral door toedoen
van Ares, in het nauw worden gebracht, wekt Hera Athene op om den
Grieken hulp te bieden. Athene wapent zich:

atzag *Adnvaly, xovgy Aws alyibyouo,

mémdoy pdv xaréyever favdy marpds &’ obide,

zowxidov, v ¢ atty moujoaro xal xdue yepoiv' 735
7 08 yudy’ &vdvoa Aids vepednyeoérao

revyeow & adlepov dwpijoocro daxpvdevia.

aupi 8" dp” duowy féler’ alyida Hvooavéesaay

dewvijy, iy wéor piv mavry @dfos Lorephdvwrar,

& 8 Epig, v & ddn, &y 8¢ xpvdeooa {wxi), 740
&v O¢ e Topyeln nepaly) dewoio meldpov,

denr) e ouepdvyy te, Aids tépas alyibyoro.

xpati &’ &' auplipaloy xvvény éro reTrpapadnpoy

xevoeiny, éxardy modiwy mpviéeas’ doapuiay,

& 0 Oyea @ldyea mool fijocto, Adlero & Fyyos 745
Porv péya oufapdy, 1 dduvyor oriyas ardodw

nedwy, roioly 1e xotéooerar éfgiuondrpy.

In den strijd aangekomen spoort Hera de Grieken aan en wendt
Athene zich tot Diomedes, wien zl) opdraagt Ares aan te vallen,
Zij bestijgt zijn wagen en ment (onzichtbaar) de paarden. Diomedes
wondt Ares, die daarover bij Zeus zijn beklag gaat doen. Hera en
Athene keeren ook tot Zeus’ woning terug,

I. a) Omst.: Temidden van den massalen strijd bij afzonderlijken
aanval tegen Ares.
b) Hand. v. dr.: ment onzichtbaar de paarden van Diomedes,

d) Wijze v. dr.: om de schouders.
e) Dr.: Athene,
) 3 @dflos; Foig, dlhwrj, loxy en
I1. ) Det.: Aan de aegis zijn toegevoegd: gI‘og;'dr} wepals,

g) Ep.: dvoocavdeaoay, deovijy.

4. Ilias O: 229—233, 307—327, 352—362 (samen genomen, omdat
het één episode vormt).

In boek £ is een massaal gevecht ontstaan, waarbij Poseidon de
Grieken helpt, hetgeen mogelijk is, doordat Hera Zeus heeft doen
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inslapen. Als deze ontwaakt (Boek O), zendt hij Iris, om Poseidon
uit den strijd te verwijderen. Dit geschiedt. Apollo ontvangt de
opdracht:

aida ov ¥’ &v yelpeoot Aap’ alyida Hvooavéeooay,

upy pal’ duoceiwy pofée fowas "Ayaiovs. 230
ool & attd pelérw, ExarnPile, paidiuos “Exrwe’

téppa yap odv of Eyewe uévos péya, Spo’ dv “Ayawol
@ebyovies vijds te xal ‘Elljonoviov ixwviat.

Apollo gehoorzaamt, belooft Hektor te helpen en zegt (258—261):

8’ dye viv Inaciioy Endrovvoy moAécoowy
3 » ~ 3 ’ 3 i
vpuoly & ylagugfiow Elavvépey dxéas inmovs
atrdp dyd mpomdoorde by Inmowo xédevdory 260
ndoar Aaavéw, tpépw & ifowas *Ayaiovg.”

Hektor verzamelt de ruiters, maar trekt zelf te voet op, volgens
regel 279 en 306/7.
Voor de tweede maal wordt in deze episode de aegis genoemd
(307—327):
npdodey d¢ #i® atrot Poifos *Anbéilwy
eluévos duouv vepédny, Exe 8 alyida dovpry
dewviyy dppiddoeiay dpunpené’, fiv lpa yadxeds
*Hpaotos Ai ddxe popruevar & @ofov dvdpdy. 310
v G’ § y° & yelpeoow Eywy syijoaro Aadv.
> Apyeiow 8 Unépewvay doldées, doro & dvry
Ok’ duporbpwdey, and vevpipr &’ biorol
dodoxoy molla d¢ dovpa Ppacudwy ano yepdy
Glda uiv v ypol mijyvvr’ doqidéwy ailnav, 315
nodld % xal peoonyt, mdpos ypba Aevxov Emavgeir,
&y yaily lovarvro, Mdadpeva ypods doat.
Sppa utv aiyida yepolv &y’ droépa Potfos * AnéAdoy,
véppa pdl’ Guporépwy Péle’ ijmtero, mime Ot Aads’
avtdp Enel narévwna Bov Adavady rapvad oy 320
oeio’, &nt & abdrds Gvoe pdla péya, roio O Gvudy
&y ovjdeoor Edelfe, Addovro O Povgidos dlxijs.
ol 8, dic ©° 7t Podv dyblyy §) miv péy’ oldy
Ojoe dbw xhovéwor pedaivis yvxrds duody®d,
806ve” danivys onudyropos ob magedvros, 325
dc EpbPyder *Ayaiol dvadudes dv yao “Andllwy
fixe @épov, Towaly 8t xal “Exrogr x0dos dnaler.
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De Grieken wijken terug binnen hun muren, terwijl Hektor den
Trojanen toeroept de schepen aan te vallen, Volgens regel 352 moet
Hektor nu weer als wagenstrijder worden gedacht. Voor de derde
maal wordt de aegis genoemd in regel 352—362:

ds &ndy pdouys xarwuadov fjlacey fwmove,

xexAopevos Todeaor xard oriyas. of 8¢ oly alrd

ndvies ouoxljoavres Eyov fpvodpuaras inmovg

Nxfl Peoneoly. mpondpode 8¢ Doifos Andliwr 355
get’ dydas xanfrow Padeins moocoly Lpeinwy

é péagov xaréfalle, yeplowoey 8¢ xédevidoy

paxpny 78° edpeiav, Soov v° Enl dovpds Epwi)

ylyverar, éandr’ dvip odéveos mepducvos fjow.

tjj 6 of ye mpoybovvo palayynddy, npd 8’ ’Andéiloy 360
aiyld’ Eywy Lplupor. Fpame 8¢ eixos ’Ayaidr

deia pdd’.

De Grieken wenden zich tot de goden. Nestor bidt tot Zeus (377—
380):

¢ Epar’ edydusvos, péya & Exrvme pnrlera Zeis,

dpdwy aiwy Nylmddao yéporros.

Todes &’ ¢ Eavdorio dids xrimoy alyibyoco,

paldoy én’ ‘Apyeiowor Ybpoy, pvijoarro O ydouns. 380

Als de Trojanen heftig blijven opdringen, snelt Patroclos naar
Achilleus om hulp. Hektor valt Ajax aan bij diens schip (Hektor
is nu weer te voet), maar kan hem niet overwinnen, evenmin als Ajax
Hektor terug kan drijven:

418: Enel ¢’ inélaocoé ye daluwy.

Dit woord daluwy vormt met regel 377—380 den overgang van
den handelenden persoon. dafuwy kan op Apollo of op Zeus be-
trekking hebben of misschien beiden samenvatten. Maar in 461/2
is het Zeus, die ingrijpt, als Teucros Hector met een pijl wil treffen:

add® od Afde dids mvxwdy véov, 8s ¢’ ipivlacoey
“Exvop’, drap Tevxpor Telapdvior edyos dnnipa.

Zeus neemt Apollo’s plaats in. Dit is in overeenstemming met de
regels 232/3, want Apollo’s taak is voleindigd. Ook Hektor merkt
Zeus' bijstand op (488—493). Wel wordt Apollo nog genoemd in
521/2, als hij Polydamas, den zoon van Panthoos redt, maar dit staat
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buiten het geheel der aegis-episode en is misschien te verklaren (cf.

Fasi), omdat Homerus Panthoos als priester van Apollo beschouwt.

I. @) Omst.: in een massaal gevecht tegen de Grieken in opdracht
van Zeus.

b) Hand. v. dr.: gaat vé6r de strijders uit, houdt eerst de aegis
onbeweeglijk, schudt haar vervolgens, de oogen op de Grieken
gevestigd en luid schreeuwend, effent den weg en breekt door
de ommuring der Grieken, om daarna plaats te maken voor de
onzichtbare, maar wel hoorbare inwerking van Zeus zelf,
waarbij echter de aegis niet meer wordt genoemd.

¢) Gev.: als de aegis onbeweeglijk blijit, heeft zij geen invloed;
eerst het schudden , betoovert’” den moed der Grieken, zoo-
dat zij op de vlucht slaan.

d) Wijze v. dr.: in de hand.

¢) Dr.: Apollo.

IT. f) Det.: de yaixeds “Hpawros gaf de aegis aan Zeus.
g) Ep.: dvaoavéecoar, dovgw, dewiiy, Gupiddoeiay, dgungenta, Eplupor.

5. Ilias P: 501—506.

In den strijd om Patroclos’ lijk, in den door Zeus verwekten nevel
(268 e.v., 366 e.v.), moedigt Athene de Grieken en speciaal Menelaos
aan, die Podes, Hektors vriend, doodt. Apollo wekt Hektor op tot
wraak:

B @dro, 1y & dyeos vepély Ixdlvye pélawa,
Bi 8¢ dud mpopdywy xexopvduévos alom yadx@.
xal w60 dpa Kpovidns &ler’ alylda dvooaveooay
pappapényy, “Ionv 8¢ xard vepéeoar xdlvyey,
dorpdpas O pdla peyak’ Exvvae, vp 8 Eivaley, 505
vixny 8¢ Todeoor didov, Epdpnoe & ’Ayaiois.

Als eenige Grieken vallen, zegt Ajax tot Menelaos: (629—631):
& méno, 0y pév xe, xal s pdla vimds Zou,
yvoln Su Tpdeoow marjo Zevs avros agiyet. 630
1y pdv ydp mdviwy péde davera, Js wus apip,”
en bidt tot Zeus (645/6):
| Ze mdreo, ddda ob gvoa 07 ijégos vlas "Ayaidy,
noinoov & alfony, dds 8’ dpialuoior idéadar,

Dit wordt verhoord en nu kan een bericht van Patroclos’ dood
naar Achilleus worden gezonden.
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I. @) Omst.: in den strijd van vele helden om Patroclos’ lijk.
b) Hand. v. dr.: neemt de aegis, bedekt den berg Ida met wol-
ken, dondert en bliksemt en schudt de aegis.
¢) Gev.: de Grieken worden teruggedreven.

IL. f) Det.: ...
g) Ep.: dvoeardeocay, papuapény.

6. Ilias 3. 202—206.

Hera zendt Iris buiten medeweten der andere goden naar Achilleus,
opdat hij het lijk van Patroclos zal redden. Achilleus wijst erop, dat
hij geen wapens heeft. Iris antwoordt hem toch te gaan en door zijn
verschijnen bij de gracht de Trojanen te verschrikken:

i piv do” ds elnode’ dnéfin nédas dxéa Tos,

adrdp “Aydlevs dgro dipidos' dupl 8 Ay

Gpois ipdipoor fal’ alyide Bvacavdeooay,

dupi Of of xepalfj vépos forepe dia Dedawy 205
xotacoy, &x & adrob daie pAdya maupavéwoay.

Even verder volgt de uitwerking van zijn verschijnen (215—218):
otij 8" Eal 1dpoor v dnod welyeos, odd’ & Ayaiods 215
ployero’ pnrpds yao avxony daller’ dpevuy.
fvia ords fjve’ — dadrepde Ot Ialdds *Adijry
gdéyfar’ —, Grdag Todesoww & domeror dpoe xvdoudy.

en 222—22%:
of 8’ dg ody dov dna yaixeor Ailaxidao,
adow opividy dvuds. drdp xaldirpiyes fnno
dy Oyea 1pbmeort Gooovio yap ddyea Dvud.
ipvlogor 8" Bendyyer, Exel Wov axduaror aip 225
dewvoy baép xepalijs peyadipov Iydelwyvog
dabpuevoy' ©0 Ok daie Ved ylavxdms Adjy.

Driemaal schreeuwt Achilleus, driemaal worden de Trojanen in
verwarring gebracht. Patroclos’ lijk wordt gered. Over de aegis wordt
verder niets gezegd.

L. @) Omst.: gedurende den strijd om Patroclos’ lijk.
b) Hand. v. dr.: verschijnt voor de strijders met om het hoofd
een vurige wolk.

d) Wijze v. dr.: om de schouders.
¢) Dr.: Achilleus,



LIS )& Det: @S ST
g) Ep.: dvooardeoaay.

7. Ilias @: 400—400.

Achilleus, bijgestaan door Athene (290, 304), is in gevecht met
Skamandros. Hera roept Hephaistos te hulp, die brand doet uit-
breken, om Skamandros te bedwingen. Een godenstrijd ontstaat,
waarin Ares Athene bedreigt:

¢ elndyy olpoe xar’ alyida Yvooavicooay 400
oucpdalény, iy 0vd: Aids ddurvnor xepavvis

1jj pev *Apns olitnoe wawpdvos Eyyei paxo@.

9 & dvayacoauévy Aidoy eidero yepl mayely

nelpevoy & medip, pélava, tonyly te péyay e,

w6y §° dvdpes mpdrepor Véoav Eupevar ofpov &povpns' 405
1@ Pale dovgoy *Aona xatr’ adyéva, Avee Ot yvia.

Ares en de te hulp snellende Aphrodite worden door Athene tegen
den grond geworpen.
I. a) Omst.: in godenstrijd.
b) Hand. v. dr.: helpt Achilleus.
¢) Gev.: de aegis wordt getroffen.

e) Dr.: Athene.
II. ) Det.: zelfs de bliksem kan de aegis niet bedwingen.
g) Ep.: dvooavéeooar, oucpdalény.

8. Ilias 9:18—21.
Reeds in ¥ wordt het lijk van Hektor door Aphrodite en Apollo
tegen verminking beschermd:
¥ : 184—191: w0y 8" ob xives dugenévorro,
dlla xdvag ptv dhalxe Aids dvydrnp "Appodity 185
fiuara xal »Uxras, goddevu Ot ypiev élaie
aufpooic, iva pi py drodpipor Exvordlwy.
9 8 Zni xvaveor vépos djyaye Poifos ‘Andliwy
ovpavéder medlovde, xalvye d¢ ydpov dnavia,
Sooov Eneiye véxvs, pui) mply pévos nedi%io 190
oxfjde’ dugpl nepl yoda veaww 7O uéleoory.

Apollo beschermt het verder met de aegis:
2:18—21 roio & 'Andéliwr
ndoav aaxelny Gneye yool, por’ Elealpwy
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xai vedynira mep” mepl & alyide mdyvra xdlvarey 20
xovoely, va py pwv dmodpipor Elxvardlwy.

Het lijk blijft aldus langen tijd gaaf, want Hermes zegt tot Priamos
(413—423):
dvwdexdry dé ol fidbs
xeyuéve, o0dé i ol yows ofmerar, o0dé uy edlal
&odove’ ai §d 1 pdras dpmqupdrove xarédovary. 415
7 péy v mepl ofjua &b Exdgowo giloto
Elxer axndéorws, s Gre dia paviy,
0Udé gy aloyvver. $noid xev adros Enedddy
oloy Zeporjes xeitar, mepl & alpa véviara,
0vd¢ moth mapds' oty & Elxea nmdvia pépvxey, 420
dod &rvmy molées yap & atrg yalxdv Elacoay.
s 1ot xpdoviar paxapes Peol viog &jog
xai véxvis mep E6vros,

I. @) Omst.: na Hektor’s dood bedekt Apollo zijn lijk met
b) Hand. v. dr.: { de aegis.
¢) Gev.: twaalf dagen wordt het lijk tegen verminking beschermd.
d) Wijze v, dr.: het lijk wordt er geheel mee bedekt.
¢) Dr.: Hektor.

II. /) Det.: .. ..
g) Ep.: yovoeln.

9. Od. z: 297—29q.

Bij den vrijermoord verschijnt Athene in de gestalte van Mentor
(205 e.v.), spreekt tot Odysseus en laat hem en Telemachos strijden,
terwijl zij zelf als een zwaluw boven in de balken van het vertrek
gaat zitten (239/40):

adty) 8’ aldaldevios dva peydpoio péladgor
&er avaitaoa, yeliddv elnédy dviny.

Zij maakt de lansen der vrijers onschadelijk (255/6, 272 e.v.), Odys-
Seus wondt eenige vrijers en

on 16r "Adyvaly @toiufoorov aiyid’ avéayer
vydidey 2 dpopiist t@y 0 gobves Emrolyder.
of & 2péfovro xard uéyagov Pées ds ayelaia.

Er volgt een vergelijking, hoe Odysseus en de zijnen de vrijers
opjagen en dooden.



14

I. a) Omst.: Odysseus in strijd met de vrijers.
b) Hand. v. dr.: zit boven in de balken van het vertrek en houdt
de aegis omhoog.
¢) Gev.: de vrijers verliezen hun bezinning.
d) Wijze v. dr.: ....
e) Dr.: Athene.
LIS 1S et Smees.

g) Ep.: g¢dwiupooroy.

Bij het vergelijken der passages in haar geheel, valt het terstond
op, dat no. 8 (het bedekken van Hektor’s lijk) buiten het gewone
gebruik van de aegis valt. Derhalve moet deze passage afgezonderd
worden, wil men een algemeene formule opstellen. Deze uitzondering
zal later aan de regel worden getoetst. Op no. 4 daarentegen valt,
wegens de groote uitvoerigheid, waarmee de behandeling en de uit-
werking der aegis wordt beschreven, de meeste aandacht. Vergelijkt
men de afzonderlijke punten bij iedere passage onder I gegeven,
dan volgt:

uit @), dat de aegis wordt gebruikt véér (1 en begin 4) en in den
strijd (3, 2e ht. 4, 5, 6, 7, g) (in 2 is sprake van een toekomstige
bestraffing zonder dat gezegd wordt op welke wijze zij zal plaats
vinden);

uit b), dat de aegis niet geschud wordt, als Athene (1) en Apollo
(begin 4) opwekken tot den strijd en als Achilleus verschijnt (6), maar
zich niet persoonlijk in het gevecht mengt;

dat bij den werkelijken aanval (in de uitvoerige beschrijving no. 4)
zij geschud wordt (uitzondering in no. 9, waar gesproken wordt van
het omhoog houden van de aegis). Deze aanval kan in 2 veronder-
steld worden, in 3, 5 en 7 wordt de werking niet uitvoerig beschreven;
zij blijven dus in dit geval buiten beschouwing;

uit ¢), dat zij den moed opwekt (1), en de strijders bijstaat (5 en g)
door de vijanden te verschrikken (4, 5, 9);

uit d), dat zij om de schouders (3,6) of in de hand wordt ge-
dragen (5);

uit ¢), dat zij door goden wordt gebruikt: Zeus (2, 5), Athene (1, 3, -
7, 9), Apollo (4) en éénmaal Achilleus wordt omgehangen (6). Dit
laatste is verklaarbaar, doordat alles zich heeft geconcentreerd op
het verschijnen van Achilleus. Bovendien had Zeus den Trojanen
reeds de overwinning toegezegd (5): daarom zal Athene niet persoonlijk
ingrijpen, maar dezen tusschenweg kiezen.
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Ook dit moet nog worden opgemerkt, dat Zeus niet persoonlijk
met de aegis in den strijd verschijnt; in 2 wordt slechts een veronder-
stelling uitgesproken en in 5 beperkt Zeus zich tot verschijnselen
van uit de verte. Op grond van deze gegevens is het mogelijk als alge-
meene formule op te stellen:

De aegis is een goddelijk oorlogswerktuig,
dat om de schouders 6f in de hand wordt ge-
dragen, geschud wordt om schrik te versprei-
den 6f gedragen om op te wekken tot of aan
te voeren in den strijd.

Voordat vanuit dit punt de navorsching in een of andere richting
Wwordt voortgezet, is het geboden zich op de hoogte te stellen van de
uitkomsten, die het etymologisch onderzoek betreffende het woord
aiyis oplevert.



GIANE ST ]
DE ETYMOLOGIE

(Litteratuur: W. Christ: Grundziige der Griechischen Lautlehre.
Leipzig. 1859. pag. 44; G. Curtius: Grundziige der Griech. Etym.
Leipzig. 1866. s.v. alyls ; W. Prellwitz: Etym. Worterbuch. Got-
tingen. 1892. s.v. aiylc ; A. Thumb: Indo-Germ. Forschungen. 19o3.
pag. 345; J. Mansion: Les Gutturales grecques. Gand-Paris. 1904;
E. Boisacq: Dictionnaire Etym. de la langue grecque. Heidelberg-Paris,
1916. pag. 20/1; F. Muller: Gricksch Woordenboek. Groningen-den
Haag. 1926. s.v. aiyis. — Verder in: Beitrige zur Kunde der Indo-
Germ. Sprache: art. Fick. no. 1. pag. 320; Miiller. no. 13. pag. 311,
Wiedemann. no. 28. pag. 49.)

Twee stammen komen voor de woordvorming in aanmerking. In
de eerste plaats het Grieksche aiy-: geit, Skr. aja, Lit. ozys, Arm. aic,
Got.: gaits, Lat. haedus, waardoor men tot het Indo-Germ. grond-
woord: aig is gekomen.

Ten tweede kent men een stam: aiy, teruggaande tot het Skr. ej
of éjati = snel bewegen, die teruggevonden wordt in: alyes golven,
(Artemidorus 2 : 12 xai ydp ta ueydla xvpara alyas &v 1 ovvydelq
Aéyouey. Hesychius: s.v. aiyss' ra xvpara. dwpuets.) xarayls = rukwind,
nayiley = aanstormen (Ilias B: 148, Od. 0: 203) en volgens
sommigen in: aiyiny = glans, alyavéy = werpspeer, alyiaids = strand
en misschien ook in: disow, dat een stormachtige beweging aanduidt
(waarmee weer movdif (Ilias E: 811 e.a.) = hevig jagend, dixas
dvéuwy (Ap. Rh.: 4, 820) samenhangen) en in stedennamen als diyai
in Achaia, op Euboea en Sicilié.

Er heerscht oneenigheid over de vraag of voor de beteekenis ,geit”
en ,snel bewegen’ (het laatste wordt speciaal voor atmospherische
verschijnselen gebruikt) deze twee stammen gescheiden moeten
blijven of dat de eerste beteekenis uit de tweede is voortgekomen
en dus beide tot hetzelfde grondwoord teruggaan. Ten gunste van het
laatste spreekt een serie dierbenamingen, samengesteld door Pers-
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son '), waaruit blijkt, dat dierennamen vaak gevormd worden naar
aanleiding van kenmerkende eigenschappen. Een geit kan zeker
worden omschreven door: een zich-snel-bewegend of spring-dier ).

Uitgaande van den stam aiy- geit, komt men tot de beteekenis:
geitevel. Het gewone suffix ter aanduiding van een dierenvel is:
~&m, -en of -y, afgeleid van de adj. uitgang -zoc, met verzwegen dopd.
Zoo vindt men bij Homerus: wagdaléy= pantervel (IL I : 17; K:2q);
Avxén = wolfsvel (Il K: 452); »vvéy =hondevel (Il. K: 250); Poein =
runderhuid (IL. A4: 843) of foéy (Od. ¢: 2, 142). De Thesaurus Gr, L.
geeft verder o.a.: leorréy of Aeovrij = leeuwenhuid; ddwmexéy en -xjj =
vossenhuid; dpxtjj = berenhuid; pooyéy en pooyij = kalfshuid; vefpij =
hertenhuid. Van alf afgeleid is het adj. afyaos o0.a. Il T': 247, Od.
£ 78, w: 231 en het subst. aiyéy bij Herod. 4: 189 en alyij bij
Pollux Onom. 4 : 118 (zie hieronder).

Maar ook wordt het suffix -ic aangetroffen, zij het dan niet bij
Homerus. Het vel van een jong hert, als kleed van Bacchus en de
Bacchanten, heet: »efpis > »efods; Eurip. Bacch. 24: vefoid’ tEdyas
2006 (cf. ibid. 1x1x; 137). Pollux On. 4:118: 5 3¢ carvowy Eodis
vefiols, alyj. Het vel van een lam is: dovaxic> gen. dpvés = lam
(Arist. Nub. 729/30). Vossenhuid: dAwmexic > aloané = vos: Xen. An.
744, gezegd van de mutsen der Thracische soldaten. Zeer waar-
schijnlijk is de beteekenis van fagoapis = vossenhuid (cf. Thes. G. L.
S.V. facodpa, faccapls, Pacoageis) > Pagedpa (= vos) (cf. Dict. des
Antiq. s.v. Bassara)3). fugols, Hesych. dégua. Ook het woord alyic
zelf heeft onmiskenbaar de beteekenis van geitevel bij Eur. Cycl.
357—300: ds Eroyud oot | fpda xal dmrd xal dvdpamds dmo yvavew, |
Bovxew, xpeoxonety uély Eévov, | dacvudlde ¥ alyid xlvouéve.
De Thes. teekent hierbij aan: pellis caprina cruda, in qua cibi
Coquebantur; een geitevel dus, dat als gewoon gebruiksvoorwerp
dienst doet.

Uitgaande van den wortel aly = snel bewegen, heeft men aan de
aegis de beteekenis: ,stormwind” of ,donderwolk’” toegeschreven,
De laatste verklaring moet etymologisch worden uitgeschakeld, want

nooit heeft men aan een wolk deze of dergelijke benaming gegeven.
‘_'-—‘_‘_-_

I} Beitrige zur Indo-Germ. Wortf. pag. 1004/5. Uppsala. 1912,

2) Pape’s Handwérterb. d. Gr. Spr. :aif — die Ziege. dioow : die Springerin,

3) cf. Thes. G. L.: Potuit Lydis et Thracibus commune hoc fuisse vesti=
Mentum atque ex pellibus vulpinis confectum fuisse. Verg. Aefinpis in Th.

G. L.: exuviae, pellis deposita.
2
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Zij is tot stand gekomen onder invloed van de atmospherische be-
teekenis, die men aan de aegis wilde toekennen (cf. pag. 33). De
eerste vindt een bevestiging in xarawic (zie hierboven) (cf. xara:-
yifeww en érnayilev = het plotseling neer- of losstormen van de
wind) — plotseling neerstrijkende storm, bijv. Arist. zepi xoouot:
Oy ye pipy faloy avevudiov xarapls péy dou avedua dvwdey timroy
éaiprns. Dan kende de oudheid nog het woord afyis als een ter-
minus technicus voor een bijzonder soort bliksemverschijnsel: een
vurige bol?), bijv. Arrianus bij Stob. Ekl. 1. pag.237: 6 e.v.: alyides
doot &v ovorgopjj dépos xarapépovrar. Aristides 38: 487 : 14: 6 &
Wonep Twpds i) mEnotyp Eumeomy Eladve xavdxpas alyide Aapumpd sdvra
ra wipdypara. Dergelijke alyides zullen zeer waarschijnlijk ook bedoeld
zijn door Aesch. Choeph. 588:
medaiy ol
lapmades seddopot,
aravd 0¢ xal medofdpova xaveuoév? v
alyldwy @pdoar xdroy ?)
in aansluiting met de tevoren genoemde laumddec meddogor en we-
gens het toegevoegde dvepoévra. ... (xdrov) te vergelijken met de
hierboven aangehaalde woorden van Arrianus: & ovorpogi aépos *).
Er zijn dus deze drie mogelijkheden 4) uit etymologisch oogpunt:
1) de aegis is, gelijk in een ander geval voorkomt en in overeen-
stemming met gelijke suffixen bij woorden met gelijke beteekenis,
een geitevel;
of is 2) steunend op xarayic en misschien op andere op pag. 16 ge-
noemde woorden: de stormwind;
of is 3), evenals de meer in dien zin gebruikte afyic, een vurige
luchtverschijning.
Wordt nu in de verkregen aegisformule ,,goddelijk oorlogswerk-
tuig” vervangen door ,geitevel’”, dan past het daarin voorloopig
wat de wijze van dragen aangaat; alleen rest nog de groote vraag:

1) Th. H. Martin: La foudre chez les anciens. Paris. 1866. pag. 178, 188,
189, 283.

2) ed. Wilamowitz.

3) Het is zeer de vraag, of dit alyis geliik gesteld mag worden met kardif
of karaiyis, zooals de Grammatici doen.

4) De verklaring uit alyavén (Prellwitz, Boisacq): lans van eikenhout (te
vergelijken: met pedin: esch, speer), zoodat de aegis een schild van eikenhout
zou zijn, is op zichzelf reeds in flagranten strijd met het Homerische wapen-
materiaal en zijn terminologie en wordt ook, voor zoover bekend, docr niets
bevestigd en door niemand aanvaard.
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Waarom een geitevel daartoe gebruikt werd. Zoo is het niet met de
andere verklaringen: een stormwind of een vurige luchtverschijning
om de schouders hangen of in de hand nemen gaat niet; men zal dit
langs een omweg moeten verklaren of liever gezegd: de aegis moet
dan een symbool zijn.

In ieder geval geven beiden, Homerus en de etymologie, tezamen
beschouwd nog geen bevredigende uitkomst. Ongetwijfeld veronder-
stelde het Homerische lied, voor zoover wij dit kennen, bij de toe-
hoorders een volkomen bekend-zijn met dit goddelijk instrument:
het was niet noodig het in alle bijzonderheden te beschrijven. De
latere schrijvers gaan, wanneer zij de aegis noemen, middellijk of on-
middellijk terug op Homerus of putten hun kennis uit de weergave,
die de kunst bracht. Derhalve is het gewenscht eerst na te gaan, hoe
de kunst zich de aegis dacht, voor een verdere bespreking der andere
schriftelijke bronnen volgt.



CAPUT III

DE AEGIS IN DE KUNST

Het beginpunt der Grieksche kunst ligt vele eeuwen later dan de
cultuur, waaraan het Homerische epos zooveel herinneringen be-
waart. Nog steeds is het een open vraag, die soms tot al te heftige
polemiek uitlokte, of beide perioden geheel en al gescheiden zijn 6f
dat er in een of ander opzicht verband gelegd kan worden. Vooral
op het gebied der ceramiek, waar het materiaal het rijkst is en de
tegenstellingen het meest naar voren treden, speelt zich de strijd af.
Aan de eene zijde zijn daar de Myceensche vazen met hun natuur-
getrouwe of schoon-gestyleerde motieven, ontleend aan planten- en
dierenwereld, vol leven en kleur; aan de andere zijde de starre lijn-
versiering van den geometrischen stijl, die in de 10e eeuw v. Chr.
o.a. in Attika en Boiotia optreedt na de verdwijning der Myceensche
cultuur. Het groote probleem is, of deze laatste stijl een voortzetting
is van een kunstrichting, die als onderstroom reeds in vroegere tijd-
perken en ook gedurende den bloeitijd der Myceensche cultuur aan-
wezig was 6f aanknoopingspunten aanwijst met decoratieve motieven
uit den tijd van het verval der Aegaeische beschaving. De beeldende
kunst echter kent dit vraagstuk niet. De Myceensche evenmin als
de Cretische kunst had vrij staande beeldhouwwerken, waaraan de
Grieksche zoo rijk is, hetgeen te verklaren is uit het karakter van den
toenmaligen godsdienst, die geen tempels als verblijfplaats der goden
kende. Het blijft beperkt tot kleine, ivoren en bronzen beeldjes, waar-
van men niet weet, of ze al of niet godsdienstige waarde hebben 1), In-
derdaad kan van de Grieksche beeldhouwkunst worden gezegd, dat
ze een zelfstandige schepping is, wier ontwikkeling van den beginne
af aan zoo goed als op den voet kan worden nagegaan.

De aegis is weergegeven op vazen en beeldhouwwerken. De laatsten
toonen de oudste vormen; want ook de aegis heeft haar geschiedenis,
aanvangend bij min of meer primitieve vormen, eindigend in een

1) Over de vraag of Homerus zelf beelden gekend heeft cf. Helbig: Das
Hom. Epos (1884) : 310. Reichel: Vorhell. Gétterkulte (1897): 52: Bethe: Homer,
I 1914), p. 231; II (1922), p. 311 e.v.; Cauer: Grundfr. (1923) : 91.
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hooge mate van verfijning. Uitvoerig is hierover geschreven door
Fr. Wagner in ,,Die Aigis in der Griechischen Kunst” 1). Hij verklaart
— en dit is van zeer veel belang voor het vaststellen van de verhouding
tusschen de Homerische en de kunst-aegis —, dat haar oudste weer-
gave in de Grieksche kunst geschiedde zonder aanknooping met een
of ander, reeds voorhanden voorbeeld. Doordat zij op zoovele wijzen
door kunstenaarshanden is gevormd en vervormd, is het hem mogelijk
een classificatie op te stellen van de verschillende modellen. Hij
onderscheidt twee hoofdgroepen: de ,Waffenaigis’’ als ouderen vorm
en de daaruit voortgekomen ,Schmuckaigis’’, die haar beste be-
werking bij Phidias (Athene Parthenos) vond. In den ontwikke-
lingsgang van beide groepen is duidelijk waar te nemen, hoe de kunst
zich van het eenmaal gegeven onderwerp meester maakt, om het
meer en meer te vervormen, zoodat het schier onherkenbaar wordt
in vergelijking met het uitgangspunt. De oorspronkelijke lijnen gaan
verloren bij het zoeken naar aanpassing aan het beeld, waarvan de
aegis een deel is. Steeds zijn er bij de aesthetische bewerkingen van
gegeven voorstellingen heel veel factoren, die het oorspronkelijke
schuil kunnen doen gaan, zooals bijv.: de persoonlijkheid van den
kunstenaar, zijn phantasie, het milien, waarin hij leeft, zijn tijds-
omstandigheden, het materiaal, het doel van het kunstwerk, enz.
De aesthetica is wel onderhevig aan een menigte van invloeden, maar
heeft zeer weinig vaste stelregels. Vandaar, dat haar theorie uiterst
subtiel is. In de Grieksche kunst zijn meer voorbeelden van een der-
gelijk schuilgaan als met de aegis het geval is, zoodat de archaeolo-
gische interpretatie voor de moeilijkste vragen komt te staan. Men
denke slechts aan het Aeolisch en Jonisch kapiteel en aan de triglyphen:
de oorspronkelijke bedoeling en de geheele ontwikkelingsgang van
beide kan niet worden vastgesteld. Ook de aegis is als kunstvoor-
werp niet aan vervorming ontkomen.

Het is niet noodig in te gaan op ondergeschikte bijzonderheden
van de aegis als kunstproduct: immers het doel is voorloopig
cen algemeen gegeven te verkrijgen, Het is wel duidelijk, dat dfé
aegisafbeeldingen het meest van belang zijn, waarbij de kunstenaar
het minst geidealisecerd heeft, m.a.w.: de oudste afbeeldingen. Zij
benaderen het dichtst het moment, waarop een kunstenaar de aegis
schiep, zooals deze in zijn voorstelling leefde en waarop het weer-
geven in eenvoudige vormen van hetgeen gezien of gedacht is alle
iil_spanning en aandacht vraagt van de modelleerende hand en deze

I) Diss. Miinchen 1915,
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alsnog van een min of meer groote afwijking weerhoudt. Wagner en
anderen komen tot deze stellige conclusie ): de oudste afbeeldingen
(eind 6e eeuw) geven de aegis in den vorm van een vrij langen mantel,
die vastgehouden wordt op de borst, maar langs den rug omlaag hangt.
Later worden rug én borst er mee bedekt. Zij wordt korter en korter
en krijgt het model van een pélerine, die het halve bovenlichaam be-
dekt. Als ,,Schmuckaigis” is zij dan eindelijk een borststuk geworden.
Z1j wordt steeds kleiner, terwijl de nadruk meer en meer op het Gor-
goneion wordt gelegd. Reeds bij oude afbeeldingen kan worden op-
gemerkt, dat een slip van de aegis over den linkerarm is opgenomen 2).
Als Athene handelend wordt voorgesteld, vooral in de Gigantomachie
tegenover Enkelados, strekt zij met de linkerhand de aegis uit bij
wijze van schild 3).

De vergelijking van deze resultaten met de vroeger verkregen ge-
gevens leert, dat 1°) de mantelvorm der kunst aansluit bij de etymo-
logische beteekenis van geitevel en 2°) met de Homerische formule
overeenstemt a) stellig hierin, dat zij om de schouders gedragen wordt,
maar b) betwijlelbaar ten opzichte van het dragen in de hand, tenzij
de afbeeldingen, waarbij Athene een slip van de aegis over haar
arm draagt of met de eene hand haar naar voren houdt, het & yelpeaor
moeten verklaren. Maar dit is hierom aanvechtbaar, omdat deze
Homerische woorden nauw samenhangen met het 3°) negatieve
resultaat der onderlinge vergelijking: het idee van geschud-worden,
hetgeen volgens Homerus het cardinale punt der aegis is, wordt door
geen enkele afbeelding opgewekt. Het is duidelijk, dat aan dit schud-
den het ter-hand-nemen moet voorafgaan. Voor de andere etymolo-
gische verklaringen blijven dezelfde moeilijkheden, echter in ver-
sterkte mate, bestaan, nu de mantelvorm, die ook als symbool ver-
klaard zou moeten worden, er tusschenin is getreden.

1) P. W. s.v. aigis; Bader: 586; Dar.-S. s.v. aegis.

2) Bader: 586/7.

3) Wagner: 3o0; cf. een vaas van Aristophanes bij Lamer. Gr, Kult, im
Bilde, afb. 78.
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DE OPVATTING VAN GRIEKSCHE EN ROMEINSCHE
SCHRIJVERS AANGAANDE DE AEGIS

Dat het gewenscht is om, vo6r de behandeling van andere schrif-
telijke bronnen ), te weten, hoe de kunst de aegis weergeeft, blijkt
duidelijk uit de volgende passage in Herodotus” beschrijving (4 : 188,
189) der Libysche gewoonten:

Hover 8¢ A xai oeljyy potvoior. tovrowe uéy vuy mdavies Aifves
Hovar,arae of megl vy Towrwvida Auvmy véuovres vjj *Adyraly pdiwora,
pera 02 v Tptrwve xal v Dtocedéwre. vy 8¢ dpa Eodhijra xal 1de alyidac
1wy dyalpdrwy s "Adngvaine & 1@y Afvosiwry Enounjoavto of “EAyves:
wiqy ydp 1) Su oxvilvy 4§ doys 1@y Mifvocéwr Zorl xal of Hoavor of
i 1@y alyldwr adrjjor odx Sqibs elor alla fudvuvor, 1é OF &hda mdyra
zara wdwrd Foralrar. xal 0 xal 10 otvoua xargyooéer Gu éx Afins iixei
0 otodyy Ty Ialladlwy aiyéas yio meofddlovian yidds meol iy éotijra
Hoavwras af Aifvooar, xegouuévas Zoevdeddve, & 8¢ tdv alyéwy todrwy
atyldas of “Fliyves nerwyvduacar.

Volgens hem is derhalve de aegis ontleend aan de kleederdracht
der Libysche vrouwen. Hoe hij hiertoe komt, is aldus te beredeneeren:
hem moet zijn opgevallen eenerzijds het verschil tusschen de Libysche
en de gewone Grieksche, vrouwelijke kleederdracht (het: 7d é&¢ @ida
aadvra moet wel slaan op de snit en de wijze van dragen der aiyéy),
anderzijds de overeenkomst der Libysche kleedij met die van Athene.
De veelvuldige verschijning der alyéy bij de eersten en het enkele
geval van Athene verleidt Herodotus tot de voor hem begrijpelijke
conclusie ®). De genoemde dracht is wel historisch juist. Bates 3)
althans constateert, dat nu nog in Nubié en Midden-Afrika het dragen
van soortgelijke kleedij met franje tamelijk gewoon is. Hij meent ook
eenige gelijkenis te kunnen vaststellen tusschen oude aegis-vormen

en de kleedij van een figuur op een oud, bronzen relief, gevonden te

_‘_-_—__‘_—--
1) Tn dit hoofdstuk worden slechts die passages besproken, die de aegis

Op een onderling-verschillende wijze belichten.
2' cof, How—Wells: Comm. on Herod. a.h.l. Oxford 1926,
3) pag. 128,
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Ghadames (een stadje in de Sahara), nl.: een zittende vrouw met in
de hand een palmtak en over den arm een slip dragend waarschijnlijk
van een Kkorte schouderbedekking. Erg sprekend is de overeenkomst
overigens niet. Wat de kleur der aiyé) aangaat: volgens Talboys—
Wheeler !) werd er nog in de vorige eeuw in Tripolis handel gedreven
in roodgekleurde huiden. Wells merkt op %): ,Vermillion is still a
favourite colour in North-Africa” 3). Ten slotte deelt Hippocrates
mede %), dat in Afrika vaak kleeding van geitehuiden gedragen werd.
Het verschil tusschen de kleedij der Libysche vrouwen en die van
Athene bestaat, zegt Herodotus, hierin, dat bij de eersten de oilijs
(wel correspondeerend met de mémios van Athene) woxvtivy'’ is en
de alyéy ,0boavor iudvuvo” heeft. Tegenover het oxveiry wordt
voor Athene’s Zodijs niets, tegenover de Moaror iudyuvor, de OpLes
van de aegis gesteld. Het eerste verschil is van geen belang, daar
het niets zegt van de aegis zelf. Het tweede is een versiering, waaraan
de kunst debet is, want Homerus kent geen aegis-slangen. Belangrijker
is de verandering van aiyéy tot aiyis, dic Herodotus eraan toevoegt,
want zij bewijst, dat hij in de aegis geen geitevel ziet. Immers hij wil
verklaren, waarom het bijzondere kleedingstuk van Athene aiyls
heet en verwijst naar een gelijksoortige dracht van geitevel. Naar deze
stof is de aegis genoemd. Die omweg was totaal overbodig geweest,
indien hij ook Athene’s aegis van geitevel gemaakt dacht. Voor
Herodotus stemmen vorm en stofnaam overeen, maar niet de stof
zelf.

Eustathius schrijft in aansluiting met deze passage het volgende *):

0 0¢, wdipy S oxvtivy i) dothis 1@y Apvocdr, Sylot rds nag “LAAn-
ow aiyldas & aydiuact, wydv s 4 *Adnvic, Spavids ) adextde rvac
elvae xai olov oayoadeic pallwrds, Tvydy pév €& edmoplorov  Hlys, tvydw
0¢ xal &x tyuwtégas ob iy adtéyonud alyds frot aiyidag, & éouy alydy
dogds., Znueimoar Ot St ob pdvov aiyides 1a gydévia Aéyoviin, dddd xai
ahdo w 7 Mk dplot. Aidwos piv yap Awviods gnov alyic 10 2% 6y

1) Geogr. of Herod. London. 1854. a.h.l.

2) Comm. on. Her. a.h.l.

3) cf. Exodus 25:5 en 35: 7.

4) De morb. sacr. p. 302 over Midden-Afrika: & alyelowoe 8éppact kara-
xelovrat, kai kpéaos alyclooe xpdvrar, émel olx Exyovar olre arpdpa, olre ipdTior, olire
vnddnua & 7o py) alyedv dorv' ob ydp dotw adrois dAdo wpofdrior oldév 3 alyes wai
Bdes. Cf. Wesselius: Adn. ad Her. 4: 188—190 en Mela de Chorograaf 1.: 41:
over de Cyrenaica: primores sagis velantur, vulgus bestiarum pecudumque
pellibus.

5) Ad. Il E.: 738, pag. 603 reg. 11 e.v.
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otepudrwy dixrvoy, Ilavoavius 0% 10 éx 1@y creppdroy mléypa zal 10
o ’ ’ - \ e

did 1@y ereppdrwy memdeyuévov dixtvov. xal adroi uév olirw: olov 8¢ Epyor

< 3 Ed ~ ’

7 toadty alyls, ovx 0fAwear capds. elxos 8¢ td e cionuéva otéppara

’-E 2ol = \ \ ’ g 4 1 \ 3 3 \ - ’

€€ Eolwy elvar zava 1o oréupara &jvacal), xal ra & adrd@y 0 mhexdueva
) ’ o

uy adrdyonua dlxrva piveoar Ghevuxd, 6moia d¢ ra els [dvyy maga

1005 Jotegoy yorfowua, ols Eravdoiy u yroddes & 1 yvapedeodar dmote-

’ o~ ’
doly &y aiyidoetdij adud.

Eustathius leidt uit het gegeven, dat de Zodijs ,oxvrivy’”’ heet, af,
dat de aegis niet van leder is vervaardigd en beschouwt derhalve
de aegis als een deel der Zodijc tegen Herodotus’ bedoeling in. Ove-
rigens is de uitkomst gelijk. Belangrijker zijn de door hem naar voren
gebrachte mededeelingen van Dionysius en Pausanias, dat aiyides
00k dixrva (d.i. netten, in het bijzonder voor de jacht en vischvangst)
kunnen zijn, vervaardigd van oréuudra.

Eustathius vindt de uitdrukking dixrva niet duidelijk. Waar-
schijnlijk, zoo zegt hij, is in het algemeen , netwerk” bedoeld, (70 éx r@»
oteppdroy niéypa zegt Paus.), ook de stof, die het uiterlijk ervan
heeft 2), Hiermede wil hij op de mogelijkheid wijzen, dat de aegis
zou zijn gemaakt van wollen draden of banden, die netvormig ineen
zijn_geknoopt (vds afyidas . ... Gpavias i) adextds wvas evar).

Hesychius s.v. afyls® dndov & aiyol. xai 10 & 1@r oreupdiwy da-
nendeyuévor Sixrvoy geeft eveneens twee beteekenissen aan voor
aegis, maar beweert toch, dat dé aegis van geitevel is gemaakt,
Waarmee ook overeenkomt zijn aanteekening bij aipides’ [rarayides
ol dvepor]. Alayvdos' (Cho. 593) 6 &’ adros & "Howroic xal wdc vefoldas
ottw Aéyeed). Dezelfde lexicograaf deelt s.v. aiyic mede: Nvugddwpos
0! xai 1oy ddpaxa alyida Iéyeodal yow 0o Aaxdvor. Hiermee valt
te vergelijken Eurip.Jon: 989 e.v. over de Gigantomachie:

989 Kptovaa: dvraita Topydy’ Erexe 17, dewdv tépas.
990 Hwdaywyds: 1) aaawoly adtije ovupayor, dedy advor;
991 Kp. val zal v Evew’ §) Aivs ITadddas ded.

994 Iai, dp’ oltds &6’ 6 pvdos, by xlw ndlai;

995 Kp. ratme *Addva dtpos &xi orégvors Exe

996 Ilai. i)y aiyid’ dvoudlova:, Ilailddos oroliy;

1) Eur. Orest. 12.

2) cf. Harrison: 257 e.v.

3) cf. Scholia bij Choeph. 593. ed. Dindorf; Nauck: Fr. Tr. Gr. 'Héwvol
fr. 62; Suidas. s.v. alyiéas en Bekker: Anecd. p. 354. 5.v. alyiSes.
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997 Kp. 160" Eoyev dvopa deddv 6t° fAdev els ddov.
992 Iilat. moidy w popgijs oyijn’ Egovear dyplas;
993 Ko. 9doax’ éidvys neafiélows daliouévor.

Aldus luidt de transpositio van Kirchhoff. Wilamowitz1) laat
den oorspronkelijken tekst staan, zoodat de Gorgo de benaming
van ,aegis’” krijgt en den vorm van een harnas zou hebben gehad,
een vreemde mythologische afwijking, die nergens aanknoopings-
punten vindt. Overigens blijft het resultaat hetzelfde nl. de aegis
is een ¥dpaf. Diodorus?) heeft deze geschiedenis ongeveer overge-
nomen 3), wanneer hij schrijft, dat Athene een alles-vernielend mon-
ster doodde: xai wijy dopar alrod meguaywauévyy opev 1® orjde, dua
uty oxémne Evexa . ... Gua & dpetijc Unduvnua.

Eratosthenes ¥) noemt de aegis in het algemeen een &nioy:

EPdvios OF tob maddc (= Zeus) el fHlmiay xal péllovios Tirdor
molepeiv, obx &yovios ¢ Omla, Veomotjyar adr i alyds (= Amal-
theia) 7jj dopd Gale yoijoacdar diud te ©0 drpwrov adrils xai qofepdr
xai dd 10 els péoyy iy gdyy Iopydvos mpdowmor Exev®).

Schol. A ad IL. B: 157: %) alyidyowo] alyic éourv dmlov ‘Hpaordreviroy
Zeve Koovov xai Péag yevouevos év Koijty émexlijdy aiyioyos dua 16 utrdd:
0no alyos tpapivat. i) s twvés gaot, di 10 alye aveldvra vy udy dopay
aupiéoactar, tois 3t zépaow els tofov yorjoaotar ey xai aiytddxov rémoy
wva &y Kpijry xaleioBar ioroosi Edgpopiwy.

Schol. A ad I1. O: 229: @olépotvrwy 6t adrov (= Zeus) rér Tirdvarr
Oéus ovvefodlevoe 1@ tijs " Apaldelas dépuan oxemaocm)pley yoneacdar
elvae yap aduyy del qpdfyrpor.

Volgens deze verklaringen is de aegis de huid van een of ander
monster, een geit of van de geit Amaltheia door Zeus of Athene
+ als verdedigingswapen gebruikt. Langs dezen weg is men gekomen
tot de opvatting van een schild: Eust. ad. Il. O: 308 #e &8 alyida
Yovpw, i)y donidc uvis ypapovar 7).

1) Ion. Berlin. 1926.

2), 3. 60.

3) Wilam, Ibid.

4) Cat. 13. cf. ook Hes. alyloxos' alyBofyos, ¢ v alylda €xow, ealyls 5¢
omdov en hierboven: éwlov €f alyod.

5) cf. Hyginus Astr. 2: 13 en P. W. s.v. aigis.

6) Ed. Dindorf.

7) cf. Lact. Inst. 1:21. August. Euangel. 1:23: 31! scutum illud Jovis,
quod appellant aegida; Mart. 9: 20, 10 e.a.



27

In het algemeen ligt in het voorgaande opgesloten, dat de aegis
€en verdedigingswapen is, hetgeen toch wel weinig overeenkomt met
Homerus’ voorstelling. Het vreeswekkende, dat bij hem een voor-
hame plaats inneemt, wordt hier en daar ingeschoven door te wijzen
op het Gorgoneion of op het feit, dat het dier, waarvan de huid ge-
homen is, schrikwekkend is. Een geheel andere richting echter ten
opzichte van het vreeswekkende nemen de verklaringen, die haar
steun zoeken in de andere etymologische afleidingen van aiyides als:
zatarpidec oi Gvepor (Hesychius, zie pag. 23) en alyle' dfela 7o)
(Hes.). Vooral de Latijnsche schrijvers doen het optreden van de
aegis gepaard gaan met atmospherische verschijnselen, zoodat de
aegis tot doel zou hebben storm, regen of donder te verwekken 1),
Servius combineert deze beteekenissen met die van harnas en geitevel
in de volgende twee aanteekeningen: ad Verg. 8:435: aegis proprie
est munimentum pectoris aureum, habens in medio Gorgonis caput;
quod munimentum si in pectore numinis fuerit, aegis vocatur, si in
pectore hominis, sicut in antiquis imperatorum statuis videmus,
lorica dicitur; en ad Verg. 8 : 354: nam aegida, id est pellem Amaltheae
Caprae, a qua nutritus est, in sinistra Jupiter tenet. sane Graeci poetae
turbines et procellas xaraipidas appellant, quod haec mota faciat
tempestates 2).

Samenvalting:

Herodotus’ meening, dat de aegis geen geitevel zou zijn, is hier-
door verklaarbaar, dat hij (volgens zijn eigen woorden) uitgaat van
de Athenebeelden. Hij kende de overgangsvormen van , Waffenaigis”
tot ,,Schmuckaigis”, naderend tot het model door Phidias geleverd.
Dit doet niet aan een geitevel denken, eerder aan het: dgpayrds 7 mhex-
vds uyag - xal olov cayoudeis nallwrds van Eustathius. Diens ver-
Klaring van aegis als in het algemeen: een of andere stof, die het
uiterlijk heeft van een netwerk, vindt bevestiging in het door Diony-
sius en Pausanias toegevoegde: & oreupdror -+ mléyua; want
otéupara sluiten een gewoon visch- of jachtnet uit, De afbeeldingen
doen soms wel aan een netwerk denken, maar de beslissing of de aiyis
én het bedoelde dixrvor identiek zijn, moet tot later worden opge-
Schort (zie pag. 96). In ieder geval staat dit vast, dat de antieke
——

1) Ook Eust., de allegoricus, beschouwde de aegis als donderwolk, bijv.
ad IL: 503 e.v.

2) cf. Silius Ital. 9: 478; 12:720; Seneca: Ag.: 528 e.v.; Mart. 7: 1,
3 ca.



28

schrijvers bijna algemeen in de aegis een dierenvel zagen, dat diende
als afweermiddel: harnas of schild, waaraan speciaal de Latijnsche
schrijvers het opwekken van atmospherische verschijnselen toe-
schreven. Daar de hedendaagsche opvattingen, die in het volgende
hoofdstuk besproken zullen worden, hierop steunen, gelijk blijken
zal, kan tegelijk met deze bespreking beoordeeld worden in hoeverre
de voorgaande verklaringen juist zijn.



CAPUT V

DE HEDENDAAGSCHE OPVATTINGEN

Alvorens tot een bespreking hiervan over te gaan, is het voor
een goed overzicht dienstig een opsomming te geven van de voor-
waarden, waaraan een verklaring van de Homerische aegis moet
voldoen, alsook van de mogelijke kenmerken, die haar zouden kunnen
worden toegewezen. De voorwaarden kunnen worden verdeeld in
noodzakelijke (de Homerische formule, dus: ,handelingen” om-
vattend) en bijkomstige (pass. no. 8, details, epitheta). De mogelijk-
heden vloeien voort uit de gegevens van etymologie en kunstge-
schiedenis.

De aegis moet volgens de

I

IL.

II1.

noodzakelijke voorwaarden:

a) om de schouders en in de hand gedragen en

b) geschud kunnen worden tot schrikaanjaging en

¢) worden gedragen met het doel op te wekken tot of aan te
voeren in den strijd.

bijkomstige voorwaarden:

d) kunnen dienen tot het bedekken van een lijk ter bescherming
tegen verminking en

e) versiering kunnen dragen van franje of kwasten; @dfos, #ous,
alx), twm) en Lopyely xepal) moeten haar op een of andere
wijze kunnen worden toegevoegd.

f) Op de aegis moeten de in de passages genoemde epitheta
toepasselijk zijn en tevens de opmerking, dat Hephaistos
de maker is.

De mogelijkheden zijn:

g) zij heeft een mantelvorm,

h) zij is een geitevel,

1) zij is het symbool van den stormwind of een vurige lucht-
verschijning.

De hedendaagsche verklaringen kunnen worden teruggebracht tot
twee groepen: de aegis A. als wapen en B. als symbool.
De eerste kan worden gesplitst in:



A. 1) schild
2) harnas
De tweede in:
B. 3) donderwolk
4) stormwind
5) bliksem
6) maan-symbool

A. 1) Schild

De redeneering van hen, die deze verklaring verdedigen, luidt in
groote trekken als volgt1):

Aegis en schild worden beide om de schouders geworpen. Verg.
bijv. Il. E:738: dugi 0’ dop duowwr pdaler’ alyida met K : 140:
(= 0:479) dug’ dpow adxos Féro en P: 492 i 8 s Pijuny Poiys
silvpuérw dpovs. Om de woorden & yeipeoor te begrijpen, moet
gedacht worden 6f aan de primitieve kleeding, bestaande uit of ver-
vaardigd van dierenhuiden (de franje = #doaror), waarvan tot af-
weer een slip omhooggehouden kan worden 2); 6f aan het Myceensche
achtvormige schild, gemaakt van over een geraamte gespannen
dierenhuid met of zonder een laag metaal eroverheen. (Ook zou nog
gewezen kunnen worden op de overeenkomst van II. M: 138/g:
pbac atias dyiéa’ avasyduevor Eaov met Od. x : 297/8 (pass. o):
Adgvaly  @ihoipfooror aiyid’ dvéayey Hyddev). Zooals het schild een
gewonde beschermt (Il. @ : 331 en N :420: xai of odxos dupexdlvyer)
of een doode (Il. P : 132: Aiag 8 aupi Mevowuddy odxos ebod xalvyas)
of den strijder zelf (Il IT:360: aonid: tavely xexalvuuévos edpéag
wpovg; cf. van Achilleus X : 313: mpdodder 82 odxos arépvoto xdlvyer),
zoo wordt van het bedekken met de aegis gezegd: mepi 8° alyidi ndvia
zalvnrey (pass. 8).

De beschrijving van het schild van Agamemnon in Il. 4 : 36 e.v.:
1] 0" & piv Topydy Ploovodms Zotegpdvaro | Sevdy Sepropbyy, nepl
0¢ deiuds te Péfos te, herinnert vooral in het ongewone Zoreqd-

1) Reinach 1; P. W. s.v. aigis; Stengel; H. Buttmann: Uber die Entstehung
der Sternbilder, in Abh. der Kén. Ak. d. Wiss. 1826.

2) J.Murray: The Rise of the Greek Epic. Oxford 1907. p. 138.Van dergelijke
huidschilden zijn voorbeelden te vinden bij verscheidene volkeren: Bates: 148
bij de Libyérs; Lippert I: 418; H. Bonnet: Die Waffen der Vélker des alten
Orients. Leipzig 1926: 182, 186 bij de Egyptenaren. Zie Paus. 4 : 11, 3. ddpaxa
ydp 7 domlda elyov éxaoros, door 8¢ fmdpovy Tovraww, mepieféfAnyro aly@v vixas wal
mpofdrwr.
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roto sterk aan de bewoordingen, voor de aegis gebruikt in passage
no. 3,

De epitheta dewds, Podoic en ouegdaléos worden voor het schild
gebezigd (cf. I1. H: 245, A:32; Y :162 en 260), terwijl Hephaistos
00k het schild voor Achilleus maakte (Il. 2': 369 e.v.).

Tenslotte zou op Creta een schildcultus hebben bestaan, waarin
een schild als goddelijk werktuig zou passen.

Critiek:

Al deze overeenkomsten tusschen schild en aegis zijn niet absoluut.
In de eerste plaats is het te veel gevergd om dugfidlieodar op één
liin te moeten stellen met duquideodar. dpgifdlieodar wordt ge-
zegd van gylafvac (Od. d:50), @dpos (Od. 7 1 467), gdxos (Od. {:
178, & @ 342), yeigas (Od. 6 : 454, 3 : 142; overdrachtelijk, afgeleid
van bekleeden, in de beteekenis van bouwen Od. y : 192); dugaideodar
van wapens als xvvéy (Il K :272), &lpos (Od. @ :431). In het eerste
ligt vooral opgesloten het zwierig-omhangen, in het tweede meer
het omzichtig-plaatsen. Bij het beschermen verder van een doode
of gewonde of van het eigen lichaam wordt van dugudlvarw gespro-
ken; met de aegis heet het: wdvra xdivarer. Het eerste is: beschermend
Véérhouden, het tweede: geheel (mdvra -+ mepf) omgeven. Het schild
van Agamemnon is met metaal bedekt, maar of ypvoely van de
aegis bedoelt, dat zij ook werkelijk van goud was of met goud bedekt,
kan betwijfeld worden wegens de overdrachtelijke beteckenis, die
dit adjectief zoo dikwijls bezit 1).

Dit heeft tot gevolg, dat voor de toevoeging van @dfos enz. een
andere verklaring dan gelijk van deiuos en Pdfos als versiering
van Agamemnon’s schild, mogelijk moet zijn,waarop later wordt terug-
gekomen 2). De schildcultus op Creta is nog zeer problematisch.
Het schild kan misschien wel niets anders zijn geweest dan een deco-
ratief motief 3).

Maar behalve deze, zijn er andere, grootere bezwaren op te werpen.
Van het Grieksche schild zijn drie voorname vormen te onderscheiden:
het bovengenoemde primitieve kleedingstuk, waarvan een opge-
heven slip tot afweer kon dienen%); het Myceensche achtvormige
\"‘—-—..—

I) cf. pag. 112/3.

2) cf. pag. 108.

3) cf. Nilsson 3: 351 e.v.; Kern 2 : 7 rekent blijkbaar het Cretisch schild-
Mmoatief tot de goddelijke enpueia.

4) Of men dit kleedingstuk, waarvan slechts een deel tot afweer gebruikt

Wordt, met schild mag betitelen, lijkt twijfelachtig; het is nog slechts een zeer
Vage voorlooper.
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schild en het moderne Jonische ronde schild. Onder welke van deze
typen moet nu de aegis worden gerangschikt? Hierover zijn de mee-
ningen verdeeld. Dit kan ook niet anders, want het één sluit het
ander uit. Als de aegis het primitieve kleedingstuk is, dan weerspreekt
het de beschrijving van de Homerische pass. no. 3 in vergelijking
met het schild van Agamemnon. Is zij het Myceensche of Jonische
schild, dan komt men niet alleen in botsing met voorw. 11d aegi & aiyid:
ndyra xdlvarer 1), maar vooral — en daar schuilt het voornaamste
bezwaar tegen de geheele schild-verklaring — de als noodzakelijk
gestelde voorwaarden b en ¢ eischen dan wel een zéér bijzondere
verklaring: schudden met een schild en vooral het zware Myceensche
gedurende den strijd zelf — er vdéér zou, tenminste met een licht
type schild, nog zin kunnen hebben als aanmoediging, maar dan
wordt de aegis juist niet geschud — is wel het laatste, wat men zich
ervan voorstelt 2). De aegis is niet gelijk het schild een verdedigings-
wapen 3); integendeel, zij dient ten aanval. Nu wordt wel eens de
meening geuit, dat niet zoozeer het schild den schrik verwekt, dan
wel het erop afgebeelde Gorgoneion. Hiermee wordt het aanvallend
karakter eenigszins verklaard, maar indien dit werkeljk de hoofd-
zaak zou zijn geweest, moet het toch minstens een gevoel van be-
vreemding opwekken, dat de dichter het Gorgohoofd zoozeer als
bijzaak behandelt en het slechts éénmaal en dan nog wel zeer terloops
noemt.

Résumé: De schildverklaring strookt zeer weinig met de nood-
zakelijke voorwaarden, laat in het onzekere, welk soort van schild
er bedoeld wordt en voldoet slechts matig aan de bijkomstige voor-
waarden. De eerste en tweede mogelijkheid zijn afhankelijk van
de primitieve kleeding, de derde komt nog ter sprake bij B. 3.

A. 2) Harnas ?)

Deze beteekenis, reeds door de Grieken zelf aangegeven ®), wordt
slechts door weinigen aanvaard. Gedacht zou moeten worden aan een
borstbedekking, gelijk de latere Grieksche kunst de aegis afbeeldt,

1) Stengel stelt voor: het schild zelf onder Hektor en de kwasten erover,
maar dit klinkt wel erg gezocht.

2) Het dma¢ elpnuévov: oaxéomados (Il E.: 126) zegt als epitheton weinig,
vooral in verbinding met {wmora en kan dan nog doelen op den voorlooper van
het schild, want edxos ¢*rFaxos: skr. tvik=vel. Zie Boisacq: Dict. Et. s.v. odros.

3) cf. Nilsson 3: 350.

4) Roscher M. L. s.v. aigis.

5) zie pag. 25.
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ontstaan, evenals het schild, uit de primitieve kleederdracht: een
dierenvel. De bezwaren zijn in hoofdzaak dezelfde als bij het voor-
gaande, maar in versterkte mate.

Het schudden van de borstbedekking is, op zichzelf beschouwd,
nog vreemder, ook al denkt men aan een dierenvel, dan van het
schild. De practische toepassing veronderstelt dit niet, verbiedt het
zelfs. Doel van een harnas is: bescherming te verleenen; bij de aegis
blijkt niets daarvan. Wel wordt éénmaal de aegis getroffen als Athene
haar draagt (pass. no. 7), maar de conclusie: dus dient de aegis om
haar te beschermen, is ongeoorloofd.

Résumé: Van de noodzakelijke voorwaarden zou slechts onmiddellijk
duidelijk zijn: a) eerste helft; van de bijkomstige zou d) alyid. ndvra
xdlvzrey begrijpelijk zijn, indien men althans dacht aan de primitieve
kleederdracht (hoewel ook deze weer niet den naam van harnas mag
dragen) en is ¢) mogelijk en zou f) voor een deel kunnen passen,

Zich beroepen op de kunst is uitgesloten (g), want zij geeft als
oudste voorstelling een mantelvorm langs den rug omlaag hangend;
k) is mogelijk, maar ) stelt weer, evenals het schild, den eisch van
welberedeneerde symboliek.

B. 1) Donderwolk 1).

De gedachtengang is deze: Zeus is wolkenverzamelaar en donder-
god. Het symbool van de donderwolk is het geitevel, verklaarbaar,
hetzij door de overeenkomst van klank voor de woorden: alf = geit
en: bijv. &rayilery = aanstormen ?), hetzij men in de wolken met
haar flarden (= ®doavo:) werkelijk een vacht zag.

Reinach ?) heeft hierop zijn compromis tusschen schild- en donder-
wolk-beteekenis gebaseerd, waarmede hij voldeed aan de voorwaarde,
dat het schudden uitdrukkelijk verklaard moest worden. Men zou
zich, zoo zegt hij, bij de primitieve kleederdracht moeten denken,
dat in den zak, gevormd door de omhooggehouden slip en het kleed
zelf, steenen als projectielen voor den komenden aanval bewaard
werden. De god kleedde zich en handelde — zoo dacht men — evenals
de mensch. Bij het schudden van dit ,,schild”(?) kon het geschieden,
dat de steenen eruit vielen. Als dit den god overkomt, zijn het de

1) Roscher ibid.; Roscher: Gorgonen. Leipzig 1879; Reinach 1; Bader;
Preller: Gr. Myth. 3e ed.: 96. Liibker: Reallex.; O. Gilbert: Gr. Gétterlehre.
Leipzig 1898,

2) cf. pag. 16.

3) Reinach 1.
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dondersteenen, vallend uit de donderwolk!) = mantelslip = geite-
vel = aegis van den oorlogs-dondergod. Ook Athene gebruikte dit
instrument en behield het, toen zij het moderne, ronde schild kreeg,
als primitief wapen ten gevolge van de conservatieve neigingen,
die in het algemeen aan den godsdienst eigen zijn, maar vooral in
de religieuze kleedij tot uiting komen.

Critiek. Het is bekend, dat, ten gevolge van de theorieén van
Max Miiller en zijn school, men een tijdlang gemeend heeft, door ge-
bruik te maken van symbolische voorstellingen, ontleend aan de
natuur, tal van moeilijkheden op mythologisch gebied uit den weg
te kunnen ruimen. Door de vaardigheid, waarmee alle mythologische
gegevens zelfs tot in de kleinste details als symbolische natuur-
verschijnselen verklaard konden worden, leidde deze methode tot
de vreemdste combinaties en deducties en bracht zichzelf aldus in
gevaar. Maar, daar het allerminst ontkend kan worden, dat de natuur
toch wel in zekere mate — en vooral in de vroegste tijden — in-
werkte op de menschelijke voorstellingen aangaande de hoogere
machten, en het zeer goed mogelijk is, dat die oudere opvattingen
zich vermengden met jongere van hoogeren aard, zal toch vaak
rekening gehouden moeten worden met omstandigheden, waarin in
een of ander opzicht godsdienstige gebruiken en opvattingen geheel
of gedeeltelijk ontleend zijn aan natuurverschijnselen.

Nu zijn er bij het naspeuren van wat Homerus meedeelt aan-
gaande de aegis en haar werking, slechts weinige aanwijzingen, die
deze richting uitgaan. Op twee plaatsen: Il. P : 591 e.v. (pass. 5) en
Z:202e.v. (pass. 6) wordt naast de aegis gesproken van wolken en
bliksem, maar zonder eenige aanduiding, dat het één noodzakelijk
met het ander verbonden is ?). Meer terecht moet de aandacht worden
gevraagd voor Il. ¥': 184—1q1 (zie pass. 8) wegens Il 2 : 18—21 (ib.).

Aphrodite zalft Hektor’s lijk met olie om het te conserveeren,
Apollo bedekt het met een wolk om het te beschermen tegen de
inwerking der zon (in ¥) en omhult het met de aegis (in £): mepi
8’ alyidi advra xdlvarey om de verminking bij het rondsleuren door
Achilleus tegen te gaan. Men verklaart nu de wolk en de aegis voor
identiek. Maar evenmin als de olie gelijk is aan de wolk, behoeft de
wolk geljk te zijn aan de aegis. De beide laatsten hebben elk haar
taak in het tweeledig gevaar: de zonnebrand en het rondsleuren, Het
spreekt niet voor gelijkheid, maar wel voor gelijktijdigheid. Op der-

1) cf. F. Diimmler: Kleine Schriften. Leipzig 190x. I:83.

2) cf. Farnell. Cults of Greek States I: g8 e.v.
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gelijke zwakke aanduidingen, naast een uitvoerige passage als no. 4,
waar geen enkel woord ook maar uit de verte een natuurverschijnsel
doet vermoeden, evenmin als in de overige!), de bovengencemde
theorie op te bouwen, waarvan de consequenties elders zoo ge-
wraakt zijn en die geinspireerd is op de alreeds betwijfelbare
verklaringen van de aegis als schild en donderwolk, is een te ge-
waagde speculatie.

Stelt men nu toch de hypothese, dat de aegis een donderwolk
symboliseert, dan is het nog vreemd, dat nergens als gevolg van
het schudden de donder genoemd wordt, die toch het meest indruk-
wekkend is en de voornaamste oorzaak van de verschrikking eener
donderwolk en omgekeerd, als de donder rolt, er nergens van de
aegis gewag wordt gemaakt, waartoe in verscheidene gevallen alle
reden was, b.v. in Il. ©:75; A : 45; H: 478. En wat te denken van de
situatie in passage no. 4, waar de aegis, door Apollo gedragen, zoo
vol uitwerking wordt afgeschilderd? Want, hoewel er nog in reg. 361
sprake is geweest van Apollo als aegisdrager (zonder dat er één woord
over den donder gerept wordt), doet Zeus in reg. 377, zonder dat
hij de aegis hanteert, den donder hooren, ten teeken van zijn hulp
aan de Trojanen.

Hiertegenover wordt wel eens aangevoerd, dat het schreeuwen
in Il. 0:321 en X:217 eenrudiment is van den donder?). Maar
daarmee zou het belangrijkste tot surrogaat zijn vervallen. Het is
hier niets anders dan het gewone krijgsgeschreeuw, waarmee b.v. cok
Poseidon in I1. £ : 147 bij de Grieken den moed opwekt. Of men moet
ook dit een surrogaat willen noemen voor het ruischen van de zee.

Ook blijft oeteey voor een donderwolk onbevredigend, want deze
schuift geleidelijk voort. Verder wordt de nacm alyic 1ccit vocr een
wolk gebruikt; Athene, die voornamelijk de aegis hanteert, is geen
dondergodin. En eindelijk zou men, indien men de redercerirg van
Reinach niet aanneemt en de aegis-donderwolk toch wel als geitevel
beschouwt, mogen verwachten, dat ook elders donderwolken geite-
vellen of desnoods geiten genoemd worden. Dit is niet zoo.

(Voor het epitheton Zpeurds, dat eveneens tot deze beteekenis
bijdroeg, zie pag. 113).

Résumé: de donderwolk-verklaring is een hypothese, die tot steun-
punten heeft: de aegis als schild van geitevel gemaakt en het geitevel

1) cf. Farnell 1. I: 98,
2) cf. Bader: 584.
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als symbool van een donderwolk, die het schudden moet verklaren.
Beide, schild en wolk-symbool, zijn ook hypothesen. Het eerste steun-
punt is reeds zwak (zie pag. 33), het tweede berust op een methode,
die veel dwingender redenen vereischt om in werking te worden ge-
steld dan de practische toepassing der aegis geelt en anders te gevaar-
lijk is gebleken.

B. 2) Stormwind (gepaard met wolkenvorming) 1).

Aanleiding hiertoe geven de etymologische verklaringen, het
schudden, het vergelijken van den storm met het voortsnellen van
bokken of geiten, de klankovereenkomst van een oorspronkelijk
alyis = stormwind met aif = geit ?), waardoor de stormwind, door
de wolken vergezeld, tot symbool een geitevel kreeg en o.a. het epith.
Zoeuvds, dat ook van Aailay = stormvlaag wordt gebruikt (IL M:
375: fpepvyj Aaldazu lood). De bezwaren hiertegen zijn in hoofdzaak
dezelfde als bij het voorgaande; opsomming zou herhaling beteekenen.
Slechts nog deze twee opmerkingen:

1) zelfs nadst de toepassing en uitwerking der aegis is er geen
sprake van storm, zoodat het gewichtigste verdwenen zou zijn. Om-
gekeerd: als Zeus storm verwekt (b.v. Il. M:252), wordt de aegis
niet genoemd, hoewel ook hier de uitdrukking 9éiye véov, Towoaly di
xal “Extopt xvdoc dnalev gebruikt wordt, zooals bij de aegis in Il
O : 321/2; roior 8¢ Dvpov . ... Ededfe en vijf regels verder: Towoiy d¢
xal " Extopt x0d0s dnaler.

2) Etymologisch staat deze beteekenis sterker dan die van donder-
wolk. Homerus zelf gebruikt Zaapilew (I1. B : 148 en Od. o:293)
zeer duidelijk van den wind. Nu hangt de eigenlijke beteekenis van
dit samengestelde verbum, waarmee de werking van den wind om-
schreven wordt, af van de grondbeteekenis der deelen, dus ook van
die der aegis, als dit woord er werkelijk in ligt opgesloten, zoodat
men twee ten eenenmale onbekende grootheden heeft, waarbij men de
eene niet uit de andere mag verklaren 3).

Résumé: deze interpretatie van de aegis vindt geen enkel bewijs
aan de practijk ontnomen en is er slechts ingelegd naar aanleiding
van de zeer onzekere beteekenis van stormwind voor alyis (zie

pag. 18).

1) F. G. Welcker: Gr. Gétterlehre, Gottingen 1857. O, Gilbert. Gr. Gétterl:
P- 154.

2) cf. pag. 16.

3) verg. een uitdrukking als ancilia movere voor: den oorlog beginnen.
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B. 3) Bliksem 1),

De beteekenis van aipfe als vurig luchtverschijnsel bracht deze
verklaring (slechts door een enkeling verdedigd), die op de volgende
wijze verder ontwikkeld werd: de bliksem is het schrikaanjagend
werktuig bij uitnemendheid; Zeus heet behalve aiyloyos ook repmuxé-
eavvos (Il. A: 419; Od. 5:164); in P: 505 (pass. 5) wordt, naast het
schudden van de aegis, dorpdnzw gebruikt; in X': 206 (pass. 6), als
Achilleus de aegis draagt, laat Athene een vurigen gloed van hem
uitgaan.

Critiek: dat het woord alyls bovengenoemde beteekenis kan heb-
ben, is boven allen twijfel verheven, maar wederom verzet zich de
practische toepassing van de aegis op ongeveer alle punten hier-
tegen. De bliksem wordt niet geschud, maar geslingerd ®). Hoe het
dragen om de schouders te begrijpen, de Hoavor, het bedekken van
een lijk, enz.? Welk symbool is hier gekozen? Het wijkt in ieder ge-
val wel zeer sterk af van de gangbare bliksemvoorstellingen, b.v.
den bekenden driepuntigen schicht, fakkels, &yos *Oliuzov ?) e.a.

B. 4) Maansymbool.

Tot deze conclusie laat Siecke zich verleiden in zijn phantastische
deducties, gebaseerd op natuurverschijnselen, die in haar verloop
eenigszins parallel zijn aan mythologische gegevens en daarom voor
identiek worden verklaard, maar iederen anderen grond missen.
Vergelijk zijn Gotterattribute ), p. 224 en Drachenkimpfe$) o.a.
Pag. 31 en de critieck van Gruppe. Litt. zur ant. Myth. und relig.
Gesch. ¢),

De slotsom, waartoe de hedendaagsche verklaringen voeren, is:
Of iedere interpretatie heeft even zoovele argumenten vdoor als tegen
of staat zoo zwak, dat slechts een enkeling haar verdedigt. De oorzaak
hiervan ligt in het feit, dat de oerbron zelf voor overtuigende bewijzen
zeer weinig oplevert, zoodat het eenig overblijvende is: meer of minder
aannemelijk te maken, wat men onder de aegis verstaan moet, dus
hypothesen op te werpen. Deze zullen wel altijd, de eene meer dan

——

1) F. L. W. Schwartz. Der Ursprung der Myth. Berlin 1860; F. Muller.
Grieksch Woordenboek. s.v. alyls.

2) Eust. ad IL 4:167 76 §¢ émoelp ocordv dids Smdov v alyida elvar Sy)oi,
oU piw SAnrinde.

3) Nonnus. Dion. I1: 212.

4)  Jena 1900.

5) Myth. Bibl. Bd. 1. Ht. 1. Leipzig 1907.

6) o.a. pag. 20.
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de andere, tegenstanders vinden. Maar zoolang er nog zooveel on-
zekerheid heerscht, bestaat er reden een poging te wagen om een
andere hypothese te vinden, met het gevaar de onzekerheid grooter
te maken, maar ook met de kans een meer bevredigende oplossing
te geven.

Als basis voor het onderzoek was de Homerische formule gelegd.
De daarin genoemde handelingen spelen zich af véér of gedurende
den strijd met medewerking der goden, m.a.w. het gebied, waar-
binnen de oplossing gezocht moet worden is: de oorlog en wel in
verband met goddelijke, of nog algemeener, bovennatuurlijke machten.



CAPUT VI

OORLOG EN BOVENNATUURLIJKE MACHTEN

a) Algemeen.

Het geloof in het bestaan van een macht hooger dan de mensche-
Iijke schijnt inhaerent te zijn aan onze geestelijke gesteldheid, want
het is schier onmogelijk een volk aan te wijzen bij hetwelk dit ont-
breekt of eens ontbroken heeft. Even verschillend als de gedachten-
gang der menschen onderling is, even talrijk zijn ook de voorstellingen,
verbonden aan deze hoogere machten. Zij vormen een lange reeks
vanaf de meest primitieve, materialistische tot aan de hoogst ont-
wikkelde, idealistische. De religieuze gesteldheid der natuurvolkeren,
die meer in het beginstadium verkeert, is het onderwerp geweest van
langdurige en intense studies, o.a. met het doel vast te stellen, héé
deze tot stand kwam. Gewapend met de aldus verkregen kennis wil
de godsdienstwetenschap trachten te komen tot de oplossing van het
probleem, hoe de godsdienst ontstond. Het gevolg is, dat men bij ver-
schillende volkeren meent te kunnen aantoonen, dat aan de religie,
berustend op het geloof aan het bestaan van machten, hooger dan de
menschelijke, een periode vooraf gaat, waarin niet zoozeer andere,
dan wel krachten van den mensch z¢éIf uitgaande en door hem geleid
invloed hadden of waarin men geloofde aan de bezieling der den
mensch omringende natuurobjecten. Men heeft deze perioden ge-
noemd resp.: de praeanimistische (of volgens anderen de magische)
en animistische.

Overeenstemming in benaming en te volgen richtlijnen is er geens-
zins, evenmin in de beantwoording der vraag of deze perioden wer-
kelijk de voorloopers der religie zijn1). De moeilijkheden in de be-
handeling dezer stof, geschapen door de vele factoren, die vat hebben
op de vorming der gedachten van den mensch ten opzichte van ver-
moede, onzichtbare invloeden op zijn leven, worden nog verzwaard
door het feit, dat het begrip magie door verscheidene onderzoekers

e — —

1) cf. Beth: 5e.v.; 70 e.v.
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anders geformuleerd wordt !) en dat de verhouding tusschen magie
en religie door den een weer anders wordt gesteld dan door den ander 2).
Omdat in het vervolg meermalen het woord magie in of buiten den
godsdienst gebruikt zal worden, is het noodig te zeggen, hoe de ver-
houding onderling is gedacht.

Het doeltreffendst is wel hetgeen Nilsson schrijft 3): , The essential
difference (tusschen magische en religieuze handelingen) still seems
to me, whether an action takes place as an opus operatum of itself
or whether it addresses itself to a higher will, through which it strives
to see its intents fulfilled”. Maar ondanks het opstellen van dit onder-
scheid, zal zich telkens weer de moeilijkheid voordoen, dat men een
grenslijn tusschen beide moet trekken; want de overgangen zijn dikwijls
onnaspeurlijk, het één blijft naast het ander bestaan, vloeit erin over,
krijgt de overhand, verdwijnt, om later weer even hardnekkig zijn
plaats op te eischen %). Wat zij echter beide gemeen hebben is dit:
zij beoogen het in-werking-stellen van invloeden, die buiten den na-
tuurlijken gang van zaken liggen. Of de mensch nu een goeden oogst
verwacht door het uitspreken van tooverformules, die op zichzelf
de kracht bezitten dien wensch in vervulling te doen gaan of door
gebeden en offers, die contact brengen tusschen zich en de godheid
van wie de zegen komen moet, aan beide, tooverformule en gebed
wordt een zekere kracht toegeschreven, die men gaarne in werking
wil stellen.

In alle beteekenisvolle omstandigheden van het leven heeft men
naar aanraking gezocht met de bovennatuurlijke krachten. De oorlog,
een product der menschelijke samenleving, is zulk een gebeurtenis ).
Al is de stelling van Case 9): ,Iedere oorlog is een heilige oorlog”’,

1) Lexa bespreekt de verschillende omschrijvingen: 1. 27 e.v., alsook Beth:
74 e.v., 368 e.v.

2) Lexa: I:17e.v. Douttés: 307 e.v.; P.Plaut. Psychologie des Krieges,
in: Zeitschr. f. angew. Psych. Beitr. 21. 1920. p. 70 e.v. Pfister 1: 302 e.v-

3) Nilsson z: 88.

4) Nilsson 2: 89 zegt van magische handelingen ten opzichte der religie:
»they survive within or alongside of the cult”. Hellwig: zo ,,Wo da (d.i. in den
wereldoorlog) die Grenze zwischen Glauben und Aberglauben zu ziehen ist,
das ist ausserordentlich schwer zu sagen, im einzelnen Fall mit Sicherheit
tiberhaupt kaum durchzufiihren”. cf Pfister 1 : 302.

5) Enc. of Rel. s.v. War, uit de commentaar op Confucius Ch'un Ch'iu:
»The great affairs of a State are sacrifice and war”. Toutain: go/1: , Les actes
les plus importants de la vie domestique, de la vie civile, de la vie politique

s'accomplissaient sous l'invocation et la garantie d'un dieu ou d'une déesse’.
6) p. 181/2.
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te rigoureus, toch bevat zij een kern van waarheid nl., dat het heilige,
d. w. z. de hoogere krachten, hier vooral de gelegenheid hebben zich
te openbaren!). Die hoogere krachten kunnen tweeérlei zijn: goede
of kwade. Middelen moeten worden gevonden om de eerste voor zich
te winnen en de tweede te weren.

Om tot dit doel te geraken worden handelingen verricht, die

1) reeds op zichzelf de gewenschte gevolgen hebben,

2) bemiddelend zijn voor zoover zij de hoogere machten dwingen
in te grijpen of zich onzijdig te houden,

3) aan de godheid welgevallig zijn, zoodat deze onder den invloed
daarvan haar houding bepaalt. De eerste soort omvat zuiver ma-
gische, de derde zuiver religieuze handelingen, de tweede soort tus-
schenvormen. Hoe lager de trap van ontwikkeling, des te plastischer
en tastbaarder zijn de middelen, die het gewenschte resultaat moeten
hebben; hoe beschaafder de mensch, des te minder wenscht het oog
en des te meer verlangt de geest. Wie zich bezighoudt met een onder-
zoek naar den invloed van bovennatuurlijke krachten op den oorlog,
vindt een grooten rijkdom van materiaal, verspreid in teksten van
oude en nieuwe schrijvers, beschrijvingen van godsdiensten, zeden
en gewoonten, geschiedwerken, reisverhalen, verhandelingen over
magie, religie en bijgeloof, enz. Volledigheid zou een studie op zich-
zelf vormen. Dus moet worden volstaan met het geven van een aantal
voorbeelden, ontleend aan verscheidene volkeren van uiteenloopende
tijden, voldoende om zich een oordeel te vormen, aangaande het al-
gemeen karakter der omstandigheden, waaronder en der wijze,waarop
de hoogere machten in werking treden.

Er zijn in den oorlog en het onderdeel ervan, den slag, drie perioden
te onderscheiden, waarin men telkens weer op een andere wijze de
hoogere machten betrekt: 1) de voorbereiding, 2) het verloop, 3) de
toestand onmiddellijk erna.

b) Gedurende de voorbereiding.

Gebrek aan juist onderscheidingsvermogen tusschen oorzaak en
gevolg leidt tot het uitvoeren van handelingen, waarop het gewenschte
resultaat d. w. z. succes in den oorlog volgen moet. Dit vindt men
b.v. in het afschieten van pijlen in de richting, waar zich de vijand

1) Gruppe: 264: ,Einer der stirksten Antriebe sich an die iibernatiirlichen
Michte zu wenden, bietet fiir den Menschen der Krieg''; cf. Kern 1: passim;
Schwally: 7/8. Case: 181/2; Douttés: 13; Renel: 20 e.v. Lippert 11 : 498.
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bevindt 1), welke handeling ook deel uitmaakt van het Oud-Indisch
oorlogsritueel ?). Met hetzelfde oogmerk slingerden de Germa-
nen hun speren voor zij ten strijde gingen3). Door verscheidene
volkeren werden netten en strikken gelegd op plaatsen, waar de
vijand passeeren moest ¢). Een Semitisch, magisch voorschrift luidt:
»Neem stof van onder uw linkervoet en zeg daarover de volgende
namen en werp het tegen hen (de vijanden) en zij zullen geen oorlog
meer voeren” (volgen de namen)®). In Bornoe (Midden-Soedan)
wordt tot het vijandig leger een man vooruit gezonden met een kalebas
vol tooverwater, om dit tegen de vijanden uit te gieten®). In deze
voorbeelden wordt de tegenstander op magische wijze aangevallen,
Tets anders is het, indien v6or het gevecht datgene wordt uitgebeeld,
waarvan men wenscht, dat de vijand het zal ondergaan. Men spreekt
dan van sympathetische magie 7). Een Babylonisch voorschrift geeft
den koning aanwijzingen in zake de offers, die in oorlogstijd gebracht
moeten worden, het besprenkelen van den grond en het maken van
afbeeldingen van den vijand. Van die beeldjes moet dan de nek met
een touw achterover worden gebogen 8). Door een officier van Alexan-
der den Grooten werden véér den slag schepen en soldaten van was
gevormd en vervolgens vernietigd ?). Misschien behoort tot ditzelfde
soort magie het feit, dat de Timoreezen in tijden van oorlog een
zwarten hond op het grensgebied slachtten, dezen den kop afhakten en
in het vijandelijk land slingerden 19). Teekenend voor de wijze, waarop
aan magische beginselen wordt vastgehouden, is de oorlogsdans der

1) II Kon. 13: 14 e.v.; cf. Schwally: 22.

2) Caland 2: 29, no. 22.

3) Petersen: 72.

4) Bewijsplaatsen geeft Scheftelowitz 2 : 12.

5) Proceedings of the Soc. of Bibl. Anthrop. 1906 : 105 naar Thompson:

6) Kolle bij Waitz II: 164.

7) cf. Schwenn XXI: 66. Beth: passim.

8) Zimmern. Ritualtafeln: 173 volgens Thompson: 157 e.v.

9) Thompson: 155. Het voorbeeld door Scheftelowitz 2: 19 aangehaald
uit het boek Habakkuk I: 15e.v. als zou de Babylonische koning véér den
slag zooveel visschen vangen, als hij vijanden heeft en ze in een jachtnet ver-
zamelen, behoeft niet op werkelijkheid te berusten, daar van een vergelijking
sprake is, misschien ingegeven door het symbool van den Babyl. god Enlil:
een net om het vijandig land (cf. Enc. of Rel. s.v. War.). Beter is II Kon,
13:17ev.,, waar Joas drie maal zijn pijlen op den grond werpt en driemaal
den vijand overwint.

10) Schwally: 23.
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Jibaro-Indianen. Geen expeditie kan succes hebben of eerst moet
de voorgeschreven dans zijn uitgevoerd, zoodat zelfs bij een plotse-
lingen aanval niet eerst aan verdediging wordt gedacht, maar aan den
dans. Hetzelfde is het geval met hun krijgszang 1). Zang en dans
komen veelvuldig voor als magisch-religieus middel tot opwekking
van krachten %). Moeilijker te verklaren is de eigenlijke beteckenis
van het marcheeren tusschen de helften van een hond, gelijk de Mace-
doniérs deden 3). Mogelijk diende het tot reiniging van kwade invloe-
den, maar ook zou het tot doel kunnen hebben zich de eigenschappen
van den oorlogsdaemon, die misschien in den hond zetelde, eigen te
maken. Hierdoor zou het een sacramenteel karakter hebben 4). Dit
laatste, het deel krijgen aan gewenschte krachten, komt tot uiting
bij de Sioux-Indianen, als zij ten strijde trekken. Zij voeren bewe-
gingen uit als woedende stieren en werpen veel stof op om in het bezit
te komen van het zgn. ,,Wakonda’’, een mysterieuze, alles bewegende
kracht %),

Bij deze laatste gevallen zal men met recht kunnen betwijfelen, of
zij geheel tot de magie gerekend moeten worden, omdat zi] bemid-
delend werken. Maar in ieder geval zijn er nog wel elementen van
aanwezig,

Een religieuze plechtigheid bij uitnemendheid van zeer hoogen
ouderdom en uitermate verspreid is het offer. In Israél werden brand-
offers gebracht tot heiliging der strijders ¢), of bloedige offers van
Schapen, geiten of runderen tot hetzelfde doel?).

De Arabieren smeerden het bloed der geslachte dieren op de tenten
der strijders waarschijnlijk om, door hen aan één en dezelfde wijding
deelachtig te maken, hen onderling meer te verbinden 8). Dit sacra-
menteel karakter ligt in alle bloedbonden opgesloten. De Chineezen

offerden op het slagveld of op de plaats, waar de legers halt hielden A}
e ———

1) Karsten: 22.

2) Miiller: 141/2. Bij: 133.

3) cf. pag. 44.

4) Aldus beschouwen het Hubert en Mauss: 77 met verwijzing naar Jere-
mias 34 : 18; Gen. 15 : 9, waar het halveeren plaats vindt Lij een eedaflegging,
Litt. Gruppe: 147 en 264 e.v.

5) Beth: 143.

6) Smith: 382/3.

7) Schwally: 51,

8) Smith: 382/3; Schwally: XX : 309/10; cf. Weule: 131 e.v. over soldaten
Wwijding op Nieuw-Zeeland.

9) Enc. of Rel. War,
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Bij de Grieken.

Een voorbeeld, dat sterk herinnert aan de magische wijze van aan-
vallen, als in het voorgaande werd beschreven, kan men aantreffen
bij de Spartanen. Want men vindt soms vermeld, dat zgn. mvpgpdpor
fakkels naar het vijandelijk gebied brachten ). De scholiast bij Eur.
Phoen. 1377 zegt, dat véér men trompetten kende, twee priesters
van Ares, ¢één van elk leger (beiden onschendbaar) als teeken van aan-
vang fakkels tusschen de twee legers slingerden 2). Het Boeotische
leger marcheert, gelijk het Macedonische 3), tusschen de helften van
een hond door 4). Door offers en gebeden tracht men zich van der
goden hulp te verzekeren ®), o.a. door zgn. dwafarfjpoia — ,0vergangs-
offers’” ¢), vooral aan Zeus en Athene.

Het vermoeden is geopperd, dat in een, door Pausanias 7) vermeld,
oorlogsoffer het aantal geofferde dieren een soort sympathetische
magie zou beteekenen: evenveel vijanden zullen er vallen, als er dieren
zijn geofferd. Maar dit laat zich al heel slecht bewijzen. Alexander
bouwde, toen hij zich voor zijn tocht naar Azié¢ inscheepte, altaren voor
Athene en Herakles en offerde onderweg stieren voor Poseidon 8). Ook
wachtwoorden als: Zevs omuijp of: “Hpaxlijc #yeudy worden met het
doel gekozen deze goden op te wekken tot deelname aan den strijd 9).

Bty de Romeinen.

De ceremonién der Fetiales vertoonen in het slingeren der bloedige
lansen in het vijandelijk gebied (dat later gesymboliseerd werd in een
stuk grond nabij den tempel van Bellona) teekenen van magische

1) Xen. Resp. Lac. 13. 2; cf. Pollux 1. 14; Schwally: 23; Schwenn: XXI : 58,

2) éxpdvro olv xara 76 madwmdv ¢v 7Tois modépois dvri cadmyxTdy mupddpots. olTol
8é tjoav "Apews lepeis, éxarépas orpamids wpoyyolnevor perd Aapmddos, v ddidvres
efs 70 peralyprov avexdpoww dxlvéuvor. ¢f. Enc. of Rel. s.v. War; Dar.-S. s.v,
Pyrphoros.

3) cf. pag. 43.

4) Schwenn ib. 68/9; Dar.-S. s.v. lustratio.

5) 1L B: 303, 400 e.v.; 8: 236 e,v.,; 1: 350; cf. Szymanski: 19/20; 39; 48 e.v_;
zie ook pag. 59.

6) Thuc. 5: 54; Xen. Hell. 4. 7. 2.; Szymanski: 21 e.v.; Smith: 8 e.v.

7) Paus. 9:13:2: 7ols Baoidefow adrdv (l.e. Aakedaupoviwr) és tds fd8ouvs
mpdfara eimero deois Te elvar Quolas, kai wpo Tav dydvwv kadllepeir' Tais 8¢ moij-
vais fyepdves 7is mopelas foav alyes’ warowddas of motpdves dvopdfovow advrds, Als
een slecht voorteeken wordt het beschouwd, dat deze geiten door wolven
worden gedood; cf. Schwenn XXI: 64/5.

8) Case: 181/2.

9) Svoronos: 112/3.
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methoden !). Mars werd opgeroepen door het slaan op de ancilia,
het zwaaien met de heilige lansen in zijn kapel en den uitroep: Mars,
vigila. Hierbij gold tevens de klank der wapens als een voorspelling 2).
De Salii hielden bij de opening van het oorlogsseizoen een plechtigen
rondgang ®). Véor het uitrukken werden er offers gebracht en had
de lustratio plaats 9).

Er kan verschil van meening heerschen over de eigenlijke waarde
van iedere handeling op zich zelf. Maar als algemeen kenmerk kan
worden vastgesteld, dat er een streven is om zich reeds véér den
slag door magisch of godsdienstig ceremonieel de medewerking van
bovennatuurlijke machten te verzekeren. Maar bovenal zal de soldaat
zich gesterkt voelen, als hij in den strijd zelf de bewijzen heeft van haar
bijstand.

c) Gedurende den strijd.

Het verrichten van bepaalde handelingen door den strijder zelf is
nu zoo goed als uitgesloten, omdat hij alle aandacht moet richten op
het gevecht. In zijn plaats en ten behoeve van hem kunnen anderen
het doen, die niet direct in den strijd gewikkeld zijn b.v. de aanvoerder
of de priester. Van Mohammed wordt verhaald, dat hij tijdens den slag
bij Mecca een handvol kiezel opnam en naar den vijand wierp met de
woorden: ,,Moge hun aanschijn worden vernietigd”. En met succes,
want zijn tegenstanders gingen op de vlucht?®). In den Bijbel staat
te lezen, hoe Mozes in den strijd tegen Amalech zijn staf ten hemel
hief. Zoolang hij in deze houding volhardde, overwonnen de Israé-
lieten. Daarom, toen hij uitgeput raakte, ondersteunden anderen zijn
armen ¢). Om de stad Ai te veroveren, strekte Joshua zijn speer
tegen haar uit?).

Odin (= Wodan) leende aan een held zijn speer, opdat deze haar
over zijn tegenstanders zou werpen8). Bij de Zuid-Amerikaansche

1) Marquardt. Rém. Staatsverw. 2e ed. III: 415; Wissowa: 470; P. W. s.v,
Fetiales,

2)  Gellius 4. 6. 2.; Servius ad Verg. 8: 3; Renel: 47/8; Wissowa in Handb,
.M. 5. 4.: 31 en 480 e.v.

3) Wissowa: ibid.

4) Smith: 16; Dar.-S. s.v.; P. W. s.v. IIb.

5) Thompson: 158.

6) Ex. 17:8e.v.; Schwally: 21; A. Jeremias: 368.

7) Jos. 8:26; Reinach 2 :216.

8) Petersen: 72.
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Abiponen werd met palmtakken gezwaaid?l); door Siameesche
officieren met waaiers voorzien van magische karakters 2).

Ook zij, die thuis blijven, probeeren te helpen. Een plastisch voor-
beeld, dat tevens het begrip: sympathetische magie ten duidelijkste
illustreert, is hetgeen verhaald wordt van bewoners van West-
Afrika. Als de mannen zich op marsch bevinden, voeren de vrouwen,
luidschreeuwend en messenzwaaiend, dansen uit, nemen groote,
ronde vruchten en hakken daar met de messen op los alsof het de
hoofden der vijanden waren 3). Ook de vrouwen der Jibaro-Indianen
wonden, als het leger op het oorlogspad was, zichzelf in nachtelijke
dansen op 4).

Natuurlijk weten de strijders, dat dit gebeurt; en zij zullen zich er door
gesterkt voelen. Maar toch willen zij voor zichzelf een zichtbaar of
tastbaar middel bezitten, dat in staat is om verbinding met de hoo-
gere machten tot stand te brengen. Hiertoe dient o.a. het amulet of
de talisman, een voorwerp, dat zijn waarde ontleent aan den schenker
ervan (b.v. een priester); als het een deel (b.v. een tijgerklauw) of een
afbeelding van iets is, aan de waarde en de eigenschappen van het ge-
heel of het origineel en als het een formule bevat (b.v. een spreuk of
een magisch quadraat) aan de krachten, die zij in werking stelt.

Indianen van Noord-Amerika namen als amulet mee een beentje
van een slang of van een kat 8). De Jibaro-Indianen droegen de huid
van een boa om deel te krijgen aan de kracht van dit dier®). De
Bechuana-strijders hebben in hun hoofdhaar het haar van ossen zonder
horens, daar deze zoo moeilijk te vangen zijn. Zoo ook een stam in
Zuid-Afrika rattenhaar?). Zeer vaak droegen de Indianen op hun
wapens afbeeldingen van hun totem #). De Jibaro-Indianen gebruik-
ten langen tijd lansschachten van een boom, waarin een daemon
school. Zijn kracht ging dan op de lansen over, die de vijanden groote
schrik inboezemden ?). Heel eigenaardig is de zgn. medicijntasch der

1) Schwally: 23.
ez )Rl

3) Beth: 177 naar A, B. Ellis: The Tshi-speaking Peoples. 1887. p. 226 e.v.

4) Karsten: 24.

5) Naar Waitz: II1: 152.

6) Karsten: 26,

7) Frazer. Mag. Art.: 1: 150.

8) Renel: 48/9; cf. id. p. 43; Karsten: 7.

9) Karsten: 6; cf. over speervereering Nilsson: 3:350; Lippert II: 388;
De Scythen hadden een zwaard als afbeelding van hun oorlogsgod. Her. 4 : 62:
diwvdxns odijpeos (Spvrar . ... Toir’ dori o0 “dApeos dyadua. cf. pag. 62.
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Indianen. De jonge Indiaan vangt daartoe het dier, dat hem na een
langen tijd van vasten in zijn droom verschijnt als ware het gezonden
door den Grooten Geest. Hiervan neemt hij de huid, versiert haar
en nadat zij op ceremonieele wijze is gesloten, draagt hij haar met
zich mee in zijn hand of hangend aan zijn kleed of lans!). De onder-
zoeker Catlin zegt van deze huiden het volgende: ,,. ... to which he
(i.e. de bezitter) pays the greatest homage and to which he looks
for safety and protection through life.... It would seem in some
instances, as if he actually worshipped it.... It is.... his super-
Natural charm or guardian, to which he looks for protection of his
life in battle or in other danger’” ?). Indien hij zijn tasch verliest, kan
hij zijn medicijn slechts terugkrijgen door er een aan den vijand te ont-
rooven. — Door de Baladeanen op Nieuw-Caledonié (West. deel van
den Stillen Oceaan) werden banden of gordels, waarin zich haren
of nagels der voorvaderen bevonden, meegenomen 3).

Tijdens den Russisch-Japanschen oorlog deden de Japansche vrou-
wen hun zonen als amulet lijfgordels om *). Ook in den jongsten we-
reldoorlog namen velen hun toevlucht tot dergelijke hulpmiddelen
als: Mariabeeldjes, hemelbrieven, spreuken, enz. 9).

Dit zijn alles hulpmiddelen van meer persoonlijken aard. Maar uit
gelijke oogmerken worden, voor het welzijn van allen en voor allen
zichtbaar, voorwerpen meegevoerd, waaraan een zekere kracht wordt
toegekend. De Chibcha’s van Zuid-Amerika voerden het gebeente
hunner helden mee ), de Indianen uit Centraal-Amerika het gebeente
hunner voorvaderen op stokken gestoken?). Bij hen heerscht het
geloof, dat hun gestorven voorvaderen hun invloed steeds doen gel-
den, maar dat hij gebonden is aan de stoffelijke resten. Wanneer deze
worden meegenomen, zien de voorvaderen zich gedwongen te volgen.
Ook de regalia der bewoners van Celebes zijn een bewijs van zulk een
gebondenheid van gezag en macht aan het bezit van een voorwerp.
Het zijn steenen of ook wel stukken hout, die van den hemel zouden

1) Beschrijving en afbeeldingen zijn te vinden bij Catlin: 36 e.v. en plaat
I4 en 18. Het woord ,,medicijn’’ beteekent voor den Indiaan in het algemeen;
mmagische kracht.

2) Catlin: 36.

3) Turner bij Waitz VI : 641.

4) E. Schiller;: Shinto. 1911 : 68 bij Scheftelowitz 2 : 49.

5) Hellwig: 29. Dezelfde op pag. 9 over amuletten gebruikt gedurende de
kruistochten.

6) Bij Waitz IV : 363; Friederici: 119.

7) Schwally: 6.
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zijn gevallen. Hij, die deze bezit, kan, omdat hij dan tevens meester
is van de daarin aanwezige krachten, zich als koning beschouwen.
Zy zijn het middelpunt van hevigen, onderlingen strijd en worden
in den oorlog meegevoerd. Behalve genoemde voorwerpen, dient ook
een bepaald paard tot hetzelfde doel. Als het sterft wordt het door
een ander vervangen ). Bij de Polynesiérs werd aan sommige beelden
de kracht toegeschreven van den bezitter de overwinning te geven,
zoodat ook het bezit hiervan tot hevigen strijd uitlokte, hoe incon-
sequent het ook klinkt 2). Lexa 3) deelt van het Uraeus-embleem der
Egyptische koningen het volgende mee: ,Les Egyptiens s'imaginérent,
que le naja (= Uraeus-embleem) sur la couronne royale posséde en
réalité¢ la vertu d’anéantir les ennemis du roi.... de méme que le
naja assis sur le front de Re protége celui-la”. Het religieus element,
dat in dit laatste voorbeeld onmiskenbaar is, wordt ook zichtbaar
in het oorlogsgebruik der Arabieren van het Arabische schiereiland,
Zij gelooven in het bestaan van beschermheiligen (Weli’s), aan wie
zij kameelen offeren ter bescherming tegen ziekten en dergelijken.
Bij het begin van den oorlog wordt aan den Weli Abu’d Duhfir een
offer gebracht. Met het bloed van het offerdier besprenkelen zij de
Merkeb (d.i. het plankier, dat op den rug van den kameel gelegd
en met struisveeren versierd den zetel voor den berijder vormt) van
een kameel, waarop de prachtig uitgedoste dochter of zuster van
den sheik plaats neemt. Rondom dit dier wordt het heftigst gestreden.
Het krijgslied luidt: ,, Abu’d Duhir komt stellig om te helpen hen,
die hun oorlogskleeren aantrokken, en door hem zijn zij verschrik-
kelijk’ 4).

De kameel, besprenkeld met het bloed van het aan den bescherm-
heilige geofferd dier, is de drager geworden van de kracht van dien
heilige, nog versterkt door de aanwezigheid van de aanzienlijke vrouw,
In aansluiting hiermee kunnen veel gevallen worden geciteerd, waarbij
in den strijd iets wordt meegevoerd, waarin de kracht van een god of
heilige school of deze zelf verblijf hield. De Germanen droegen de
speer van Wodan mee als diens attribuut of den hamer van Tor o)
Heel duidelijk wordt het geloof aan het verblijven van een of andere

1) Frazer: The Mag. Art: 362/3.

2) Ch. Letourneau. La Guerre dans les diverses races humaines. Paris.
1895,

3) L 87.

4) Curtiss 2 :97. Sevensma: 114.

5) Schwally: 13.
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macht in een voorwerp geillustreerd door de wijze, waarop een volks-
stam op de Molukken te werk gaat. In tijden van oorlog wordt in den
boom, waarin de oorlogsgod zou wonen, een gat geboord en daaronder
een korf geplaatst. Vervolgens wordt tegen den boom geklopt cm den
boomgeest eruit te lokken. Dan zet men den korf in het vergaderhuis,
waar hij gedurende den geheelen strijd blijft ). Hetzelide motief
van het bewaren van opgevangen krachten ligt in het meenemen van
rieten korven, waarin figuurtjes in veeren en huiden gewikkeld, door
Indiaansche stammen. Hierin wonen de geesten. Zoodra men kam-
peert, worden de korven neergezet in de richting, die gevolgd wordt 2).
Door Bedouinen, Mongolen en Mexicanen werd een tent meegenomen,
van waaruit de overwinning zou komen ®). De Perzische koningen
licten den zonnewagen van Mithra als oorlogsfetisch meerijden *).

Weinig verschillend van deze voorbeelden is het gebruik door
de Israélieten gemaakt van de ark, Jehova's zetel. O.a. bericht
I Samuél : 4, hoe Israél door de Philistijnen verslagen is en Israél’s
ouderen aanraden de ark te halen. Bij de aankomst gaat bij Israél
een luid gejuich op. De Philistijnen hooren het, worden bevreesd
en zeggen: ,,God is in het kamp gekomen.... Wee ons!.... Wie
zal ons uit de handen van deze machtige goden verlossen? Dit
zijn de goden, die de Egyptenaren met alle plagen sloegen in de wil-
dernis’’, Toch wordt Israél verslagen; zelfs de ark door den vijand
veroverd; de glorie is van Israél verdwenen, want de ark Gods is ge-
nomen. Zoo bovenmate heilig werd de ark geacht, dat met aanraking
ervan de dood gemoeid kon zijn®). Bij de verovering van Jericho
wordt eerst de ark rondom de stad gedragen. Tezamen met het geluid
der bazuinen veroorzaakt dit het ineenstorten der muren®). Naast
de ark werd ook de Ephod gebruikt, maar hiervan staat de beteekenis

1) Id. 10; 11; Sevensma: I113.

2) Charlevoix. Hist. de la nouv. France: 236 volgens Renel: 49: cf. ook
Lippert II: 499 en de reeds vermelde medicijntasch pag. 46/7.

3) Schwally: 13.

4) Herod. 7: 40: émode 8¢ rovrwr vdv &éxa lmmwv dppa dids ipév dmerdraxro,
76 Immor pév eldkoy Acvwol Ox7dl, dmode 8¢ vdv {mmwv einero welf vrioyos €xopevos
7@y yalvdy' obdels yap 87 €ml rofrov rév Opdvov dvlpdimwy avafalver. Todrov 8¢ dmode
abrds Eépfns én' dpparos {nmwv Niwalwv. Xen, Cyrop. 8: 3 12! perd 8¢ rodrovs
fyero dppa Aevkdy ypvad{vyov doreppdvov dids lepov' pera 8¢ rodro 'HMlov dppa
Aevxdw, xal robro doreupévov; cf. Sarre: 345; Schwally: 11.

5) Sevensma: 63.

6) Joshua: 9; cf. Sevensma: 41, 71, 72, 74; Jeremias: 388, 390.
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niet vast. Volgens sommigen is het een Jahwebeeld 1), maar dit klinkt
erg onwaarschijnlijk wegens het verbod van het maken van afbeel-
dingen bij de Israélieten; volgens anderen de omkleeding van een
godenbeeld, hetwelk om dezelfde reden aanvechtbaar is. Weer anderen
verklaren het als een overblijfsel van een primitief ceremonieel lenden-
kleed, dat later alleen den Hoogepriester bleef voorbehouden 2). Deze
laatste verklaring is het meest aannemelijk.

De ark was bij de Israélieten het herkenningsteeken van Gods hulp.
Bij de volkeren echter, die in tegenstelling met Israél, wel goden-
beelden kenden, werden deze dikwijls mee ten strijde genomen. Op
de Sandwich-eilanden werd een beeld van den oorlogsgod, met roode
veeren versierd en met een helmbos van menschenhaar voorzien,
door een speciaal daartoe aangewezen priester in den strijd gebracht.
Deze trok de leelijkste grimassen en gilde verschrikkelijk met de be-
doeling den schijn te wekken, dat de godheid het deed 3). Als de oude
Mexicanen uitrukten, gingen priesters met godenbeelden op den rug
voorop ¢). Bij de Chibcha’s in Zuid-Amerika had ieder huis zijn eigen
godenbeelden, die ook in den oorlog werden meegedragen $). De
Assyriérs droegen op een stang een afbeelding van hun oorlogsgod
Assur, op een stier staande, vooruit ¢). Een voorbeeld als dit laatste
en ook het reeds eerder genoemde: het meedragen in den strijd van
het gebeente van helden of voorvaderen?) op een stang of standaard,
leidt naar het uitgebreide gebied der veldteekens, omvattend: stan-
daards, banieren, vlaggen, symbolen e.d. De meeste hebben uit-
sluitend een tactisch doel en zijn dus van geen belang, maar vele
hebben daarnaast, of ook wel slechts, magische of godsdienstige
beteckenis. Deze zijn het, die een belangrijk element vormen in het
betrekken van hoogere machten in den oorlog en dus een nadere
bespreking waard zijn. Het gebruik van veldteekens van de laatste
soort is zeer oud. Juist de oudste hebben hun ontstaan te danken aan

1) Sarre: 335/7.
2) Schwally: 9, 10; W. R. Arnold. Ephod and Ark. Cambr. 1917: 131 e.v.

3) Ellis. Polynes. Researches I: pag. 326; IV : 158 volgens Tylor: II : 307;
Waitz VI: 147; cf. Frazer. The Mag. Art: 362; Lippert II: 499.

4) Clavigero. Hist. of Mexico VII:25 volgens Waitz IV : 117.

5) Piedrahita. Hist. de la conq. de Granada IV : 5 volgens Waitz IV : 363.

6) Renel: 53; cf. pag. 52. Op een relié¢f van den Egyptischen tempel te
Medinet-Habu verschijnt boven Ramses III' de godin Buto in giergestalte.
Dit is de gedachte hulp in beeld gebracht. Hunger—Lamer. Alt-Orient. Kultur
im Bilde. Afb. 34.

7) cf. pag. 47.
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den wensch de bovennatuurlijke hulpmiddelen bij de hand te hebben.
Immers practisch had men aan richtpunten d.i. in het oog loopende
teekens, die geen ander doel hebben dan een zekere orde te hand-
haven, nog geen behoefte, zoolang de krijgswetenschap nog in haar
kinderschoenen stond. Wel kan zich het verschijnsel voordoen, dat
veldteekens, die eerst slechts een godsdienstig doel hebben tot louter
richtpunten worden, terwijl omgekeerd aan tactische teckens een ma-
gische of godsdienstige beteekenis wordt toegekend. Menig veldteeken
heeft een langdurige ontwikkelingsgeschiedenis achter den rug, ge-
durende welke de oorspronkelijke bedoeling en vorm allerlei variaties
ondergingen. Niet zelden gebeurt het, dat zij omsponnen worden met
legenden, die hun wonderlijke afkomst en mysterieuze uitwerking
in den strijd moeten verklaren. Het is opmerkelijk, dat vele emblemen
ontleend zijn aan de dierenwereld. Aanleiding hiertoe gaf o.a. de groote
verspreiding, die de diervereering in aloude tijden had, hetzij in
religicus opzicht, hetzij door heerschende magische denkbeelden,
waardoor aan de afbeelding dezelfde krachten werden toegeschreven
als aan het dier zelf. Een deel der veldteekens dankt zijn ontstaan
aan een held of heilige, andere zijn in vorm of embleem afgeleid van
een heilig of vereerd voorwerp (kleedingstuk, kruisteeken e.d.). Een
gedetailleerde bespreking zou ook nu weer te ver voeren. Een aantal
voorbeelden zullen voldoende zijn om op eenige karakteristieke eigen-
schappen dezer heilige voorwerpen opmerkzaam te maken,

Veldleekens ontleend aan het dierenrijk

Reeds zeer vroeg werden in Egypte dieren als emblemen gebruikt.
In de oudste tijden vindt men vooral afbeeldingen van den wolf,
valk en ibis ') op lange stangen gestoken; in het Nieuwe Rijk dieren-
koppen b.v. van een ram met de zon als het symbool van Amon 2),
Goden in hun bekende gestalten van half-dier, half-mensch werden
de beschermers dezer teekens?). Een reliéf van den Medinet-Habu-
tempel stelt voor: Ramses III op een strijdwagen in gevecht met de
Libyérs. V66r hem rijdt een wagen met den standaard van Amon,
den Ramgod, nl. een lange stang, waarop een ramskop met de zon er
bovenop. Een inscriptie luidt aldus: , Utterance of Amon-Re, king
of Gods: Lo I am before thee, my son, lord of the Two Lands, User-
mare-Meriamon; I give (to thee) all (might and power) among the

1) Reall. d. Vorg. s.v. Standarte.
2) Ib. Afb. in Encycl. Britt. s.v. Flag, Dar.-S. s.v. signa.
3) Renel: 56; Sarre: 334/5.
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Nine Bows; terror. ... their chiefs: I will open (for) thee the ways
of the land of Temeh. I will trample them before thy horses” 1), —
Het dier, dat zich om zijn eigenschappen en gestalte wel zeer goed
leende tot een veldteeken, is de adelaar. Hij wordt reeds aangetroffen
op een Oud-Babylonisch monument uit 4- 3000 v. Chr. 2), als symbool
van den god Ninurta, een ander op een rehef uit 4+ 2600 met boven-
dien een dwarsstang, waarvan smalle wimpels neerhangen3). De
Assyrische, Chaldeeuwsche en Perzische koningen hadden eveneens dit
embleem %). Bij de Oud-Mexicanen werd door den veldheer zelf een
standaard gedragen, waarop een gestalte was afgebeeld, die beschreven
wordt als half adelaar en half tijger, door anderen als een adelaar met
een tijger in de klauwen 5), De Mohammedaansche profetenstandaard,
die nog bestaan zou, is een zwarte of donkergroene doek, maar draagt
den naam van: okab = adelaar®). Hij is heilig, want Allah’s engelen
verblijven eronder. Stieren komen voor in het embleem van de Assy-
rische koningen (4 850 v. Chr.). Het veldteeken bestaat uit een stang
met een ring op den top. Hierin is een boogschutter op een stier aan-
gebracht of er zijn twee tegenover elkaar gestelde stieren; onder aan
den ring hangen langs de stang twee kwasten. De boogschutter is
identiek met den god Assur?).

Op een monument uit den tijd van Sargon (722—705 v. Chr.) is
een dergelijke standaard afgebecld op een strijdwagen, waarop verder
als sierstuk een menschenfiguur met dierenkop zichtbaar is, waar-
schijnlijk een oorlogsdaemon 8). De standaardwagen is op een ander
relief opgesteld voor een altaar, door priesters geflankeerd?), Dit
bewijst de heiligheid van het veldteeken, Heel veel overecenkomst

1) Afb. bij Schafer in Klio VI: p. 394. Vert. J. H. Breasted: Ancient Re-
cords of Egypt IV, § 40.

2) Sarre: 336/7.

3) Reall. d. Vorg.ib.

4) Renel: 150; cf. Xen, An. I:10: 12! xai 78 Pacidaor ayueior dpav Fdaody
Twves derov ypuvoodv émi médrys dvarerapdvor. Voor andere bewijsplaatsen zie A,
V. W. Jackson. Journa! of the Amer. Orient. Soc. 1899 : 57: Renel: 150.

5) Gomara: Hist. Gen. de las Indas: 334, 442 volgens Waitz IV : 118 e.v.

6) Sarre: 361 e.v. Zie voor den Romeinschen adelaar pag. 62.

7) Afb. Hunger—Lamer. Alt Or. Kultur im Bilde. Leipz. 1912; afb. 131,
132, 139; Enc. Britt. s. v. Flag. fig. 2; Dar.-S.s.v. signa, afb, 6406; cf. Reall.
d. Vorg. s.v. Stand. § 5.

8) Sarre: 341/2.

9) Afb. Schiferin Klio VI: p. 396; Hunger—Lamer. Alt. Or. Kult. i. B.
pag. 48.
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met de voorgaande toonen Perzische standaards. Slechts zijn het
omgekeerd de stieren, die den ring dragen. Binnenin bevinden zich
vier menschelijke figuren met grooten kop zonder hals, en vogels
rondom aan den buitenkant van den ring. Bovenop een anderen ring
Staat een geitebok; weer op een derden een hert 1). Draken als em-
blemen worden gebruikt door de Indische volkeren, Perzen, Parthen,
Scythen en Daciérs en nemen een ruime plaats in onder de Romeinsch-
Byzantijnsche veldteekens 2).

Op het Alexandermozaiek is een vierkante doek, een zgn. powxic,
afgebeeld, voorzien van kwasten ). Hierop is niet al te duidelijk een
vogelkop zichtbaar, misschien een haan, gelijk men ook op Perse-
politaansche munten vindt *). Bij de Noorsche volkeren beteckende
het verschijnen van een raaf in den strijd (het heilig dier van Odin)
geluk. Zij hadden een raven-standaard, »ongetwijfeld”, zoo zegt
Petersen 5) ,,een vrij op een stang aangebrachte ravenfiguur”. Nog
in 1157 n. Chr. wordt het gebruik hiervan bericht. Overeenkomend
met het gebruik van standaards met dierenafbeeldingen is, wat in
de Noorsche sage Egla te lezen staat (vertaling van Schénfeld, pag.
168): ,Sie riisten sich zur Fahrt und als sie segelbereit waren, stieg
Egill die Insel hinauf und erklomm einen Felsenvorsprung, dem
Festlande zugewandt. Darauf griff er nach einem Pferdehaupte und
pflanzte es oben auf die Stange. Sodann sprach er einen Spruch:
»Hier richte ich auf eine Fluchstange und sende diesen Fluch zu den
Hinden Eiriks, des Konigs, und Gunnhildar, der Konigin””’', Hierbij
moet worden opgemerkt, dat de Noorsche volkeren het paard ver-
eerden,

Galliérs, Germanen en Spanjaarden hadden een wild zwijn ), wolf
of beer als embleem niet alleen op hun signa, maar ook op hun wa-
pens 7).

1) Sarre: 363, 370 noemt de menschelijke figuren: waarschijnlijk daemonen
van den strijd.

2) Grosse: 360. In Oud-Mexico droeg de slang bij tot succes in den oorlog;
¢f. ook Lippert II : 502.

3) Svoronos: 111, 118/9; Sarre: 348.

4) Sarre: 349; cf. Reinach 2 : 364 over den haan als vixyrijpior bij de Spar-
tanen. Dar.-S. s.v. signa.

5) P. 73; Renel: 62 spreckt over een doek, waarop bij de overwinning een
raaf met open bek zou verschijnen.

6) cf. Tac. Germ. 45: insigne superstitionis formas aprorum gestant; id pro
armis omnique tutela securum deae cultorem etiam inter hostis praestat.

7) Renel: 62, 65, 113; Domaszewski: 74; Grimm D. M. I : 176—179; 11: 55;
I1 : s50.
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Ontleend aan een held of heilige

Hierboven is reeds gesproken over het gebruik bij sommige na-
tuurvolkeren om het gebeente der voorvaderen in den strijd mee te
dragen. Natuurlijk ressorteeren onder deze groep ook de Egyptische
standaards, die op eenigerlei wijze met een godheid in verband staan,
b.v. de Amon-rams-kop, een Hathorkop op een standaard uit de
latere tijden van het Nieuwe Rijk !). Merkwaardig in menig opzicht
is de geschiedenis van het schootsvel van Kaweh, waarvan men de
overlevering vindt in het Firdousi-epos?), in het , Boek der Konin-
gen’ 3). De vertaling van Mohl van het betreffende gedeelte luidt
aldus: ,,Lorsque Kaweh fut sorti de la présence du roi, la foule s'as-
sembla autour de lui & 1’heure du marché; il criait, demandant du
secours et appelant le monde entier pour obtenir justice. Il prit le
tablier avec lequel les forgerons se couvrent les pieds, quand ils
frappent avec le marteau, il le mit au bout d’une lance et fit lever
la poussiére dans le bazar. Il marchait avec sa lance en criant: ,,,,0
hommes illustres! vous qui adorez Dieu, vous tous qui avez de I'af-
fection pour Feridoun, qui désirez vous déliver des liens de Zohak;
allons tous auprés de Feridoun et reposons-nous dans l'ombre de sa
majesté! Déclarez tous que votre maitre est un Ahriman et dans son
coeur ennemi de Dieu; ce tablier sans valeur et sans prix nous fera
distinguer les voix de nos amis et celles de nos ennemis””’. Il s'a-
vangait au milieu des braves, et une troupe considérable se formait
autour de lui. Il apprit dans quel endroit était Feridoun; il marcha
téte baissée, allant tout droit vers ce lieu. Ils arrivérent ainsi en face
du palais du jeune roi; lorsqu’ils I'apergurent de loin, ils poussérent
un cri de tonnerre. Le roi vit le tablier sur la pointe de la lance et
I'accepta comme un signe de bonheur. Il le revétit de brocart de Roun
et I'orna d'une figure de pierreries sur un fond d’or; il le couronna
d'une boule semblable a la lune et en tira un augure favorable; il y
fit flotter des étoffes rouges, jaunes et violettes et Iui donna le nom
de Kawéiani direfsch (I'étendard de Kaweh). Depuis ce temps, tous
ceux qui sont montés sur le trone des rois, tous ceux qui ont mis sur
leur téte la couronne impériale, ont ajouté de nouveaux et toujours
nouveaux joyaux a ce vil tablier du forgeron; ils I'ont orné de riches
brocarts et de soie peinte; et c’est ainsi qu'a été formé cet étendard

1) Pag. 51 en Reall. d. Vorg. s.v. Standarte afb. taf. g1a.

2) Zie Sarre: 358; A. V. W. Jackson. Journ. of Amer. Or. Soc. 1899 : 57
Bouillé: 2.

3) M. ]J. Mohl Le Livre des Rois. Paris 1838. p. 89 e.v.
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de Kaweh qui brillait dans la nuit sombre comme un soleil et par
qui le monde avait le coeur rempli d’espérance”.... ,L’étendard
de Kaweh était porté devant eux et le monde en regut un reflet jaune,
rouge et violet!)”. Mohl voegt er zelf deze aanteekening aan toe 2):
»Ce drapeau resta l'étendard de l'empire persan jusqu’d la chute de
la dynastie des Sassanides. On avait été obligé de I'élargir peu A peu
pour pouvoir placer les joyaux que les rois voulurent y ajouter; de
sorte qu'il avait atteint une dimension de vingt-deux pieds sur quinze,
lorsqu'il tomba entre les mains des Arabes a la bataille de Kadesia,
I'an 15 de I'hégire (636 na Chr.). ... Le drapeau fut mis en morceaux
et distribué a I'armée avec la masse commune du butin”,

In Frankrijk werd zes eeuwen lang de kap van den heiligen Martinus
als banier gebruikt, welke voor het eerst Clovis vergezelde in den
slag bij Vouglé in 507 tegen Alarik 3). Toen de Franschen zich in 1870
een nieuwe banier aanschaften, werd zij eerst in aanraking gebracht
met de reliquieén van den H. Martinus; ,, Elle fut le centre d'héroiques
dévouements’” ¢). Boheemsche krijgslieden bonden het kleed van St.
Adalbert aan de lans van St. Wenzel, beiden door hen vereerde hei-
ligen¥). Als Christelijk vexillum vond het labarum veel ingang.
Het was een kruisbanier door Constantijn den Grooten gemaakt,
nNaar aanleiding van een vurig kruis, dat hem op zijn veldtocht tegen
Maxentius verscheen®). In de Middeleeuwen werd in Italié gebruik
gemaakt van een rood geverfden wagen, waarop een boomstam van
gelijke kleur was geplaatst, die een Christusbeeld droeg. Deze ,,carroc-
cio” reed mee o.a. in den slag tegen de Valvassoren, terwijl de dapper-
sten erop plaats hadden genomen?). Evencens gewaagt de Engel-
sche geschiedenis van een standaardwagen met een mast, waaraan een
zilveren doos was bevestigd ,,cum corpore Christi”’: , ut Jesus Christus
noster per praesentiam sul corporis eis dux esset” 8). De Duitsche

I) p. 465.

2) Mohl: or.

3) Bouillé: 11 e.v.; zie ook pag. 122. Afb. id. en Enc. Larousse s.v. enseigne.

4) PBouillé; 19,

5) Lippert I1: 503.

6) Eusebius. De Vita Const. I : 31: aan de dwarsstok was bevestigd: Bacs Aiwdr
Uhaopa mowidip avvnpupévwr modvredav M wr dwrds adyais éfaorpamrdvrwv kalvr T pevoy
oty moddd 1€ radvdaoudvov ypvod. I1:7: "Evda 87 olv dveddvy toiro, duyy pdv rawv
dvavriwv ¢yivero. Renel: 269, 274. Sarre: 362; Litt.: Grosse: 371; P. W. s.v.: Liib-
ker, Reall. s.v. Afb. Enc. Britt. s.v. Flag en Cabrol: Dict. d'Arch. Chrét. s.v.

7) Annales Cremonenses Graevii Thes. TII: 1289 volgens Sevensma: 157.

8) Script. Hist. Anglicanae I : 322 volg. Sevensma: 157; cf. Lippert II : 501.
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rijksbanier prijkte gedurende de Middeleeuwen met den aartsengel
Michaél ). Religieuze wijding genoot ook het Byzantijnsche, 6e-
eeuwsche favdov, een soort vexillum 2).

Wat de wijze van meevoeren der veldteekens aangaat, niet zelden
werden ze op een wagen in den strijd gebracht, zooals reeds van de
Egyptische, Assyrische en Christelijke teekens werd opgemerkt 3).
Eveneens ziet men dit gebeuren in het Oud-Indische epos Ramajana 4)
en bij de Franschen met den koninklijken wimpel?). De Turksche
standaard werd door een kameel meegedragen ®). Het veldteeken
bevond zich natuurlijk nabij den veldheer, soms in zijn wagen of,
indien hij te voet ging, werd het ook wel door hemzelf gedragen.
Vé6r Ramses III uit reed de standaardwagen?), véér de Assyrische
koningen snellen de wagens met de veldteekens vooruit 8), vé6r den
Turkschen grootvizier loopt de kameel, waarop het doek zich be-
vindt °). In het bovengenoemde Oud-Ind. epos draagt de veldheer
zelf het veldteeken en zoo was het ook bij de Oud-Mexicanen 19),
Op munten wordt het Christelijk vexillum den keizers in handen ge-
gegeven ). Van het labarum wordt gezegd: ,,Imperatorem semper
praecedere” 1), Ten tijde van Constantijn den Grooten werd het
labarum slechts dan meegevoerd, wanneer de keizer zelf in het leger
was, waardoor de zin van het teeken reeds eenigszins verandert 13),

Legenden vertellen van de mystieke krachten, die van deze teekens

1) Meyer. Konv. Lex. s.v. Fahne.

2) Du Cange. Gloss. s.v. bandum; Grosse: 360 e.v.

3) pag. 51/2.

4) Sarre: 338.

5) DBouillé: 38,

6) Meyer. Konv. Lex. s.v. Fahne.

7) Reall. der Vorg. s.v. Standarte: ,der Konig hiufig von Standarten be-
gleitet, die von je einem Mann vor oder hinter ihm getragen werden . ...
zuweilen in besonderen Wagen gefahren, und gelegentlich lassen Offiziere sich
in Statuen mit ihnen darstellen”; cf. Dar.-S. s.v. signa.

8) Reall. d. Vorg. ib. § 5 over Assyri¢: ,Hier eilen die Standartenwagen
dem des Konigs voran."

9) Meyer. Konv. Lex. s.v. Fahne.

10) Waitz IV : 118.

11) Cohen. Description Hist. des Monnaies VII* VIII?; cf. Grosse: 360 e.v.

12) Cf. du Cange Gloss. s.v. Van een Fransch signum bij Bouillé: 23: ,I'En
seigne Saint-Denis qui allait en un autre vaisseau devant le roi”.

13) Diderot. Enc. s.v. Ensecigne.
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uitgaan. Het Kiweh-schootsvel schitterde in den nacht als ware het
de zon1). Onder de Mohammedaansche veldteekens huisden Allah’s
engelen 2),

Als er in Constantinopel een opstand uitbrak was alleen reeds het
vertoonen van den standaard van den propheet voldoende om de
rebellen af te schrikken 3). Bij het beleg van Parijs door de Noormannen
in 886 vertoonden de Franschen een gele banier: ,,Sa vue jetait la
terreur dans les rangs ennemis” 4). Op het doek der Noorsche volkeren
verscheen bij de overwinning een raaf®). Met het kruis door den hei-
ligen Procopius gemaakt en waarop de namen van eenige heiligen
verschenen, versloeg deze een bende vijanden en doodde er duizen-
den®). Ook de Romeinsch-Byzantijnsche dracones bezitten op zich-
zelf de macht schrik onder de vijanden te brengen?). De drager van
het Jabarum kon niet gewond en het teeken niet getroffen worden. Er
ging een dusdanige kracht van uit, dat de vijand het niet durfde aan
te vallen, ja het zelfs niet waagde het oog erop te richten 8). Het kleed
van den Boheemschen H. Adalbert en van den H. Martinus was van
den hemel gevallen ?). In de 16e eeuw had een Schotsche familie een
vaandel in bezit, dat, zoodra het ontplooid werd, de overwinning
verzekerde en hen, die het teeken volgden, tegen onheil beschermde 19).
Van het lot van het veldtecken kon het welzijn van het geheele leger
afhangen. Het gold voor een palladium, zooals vermeld wordt van
het , carroccio”’-veldteeken 11) en den Mexicaanschen adelaar 12).

Bijzonder was ook de plaats, waar het veldteeken in vredestijd
werd opgesteld. De Assyrische standaardwagen kreeg, gelijk gezegd,
cen plaats nabij het altaar 13). Het Kiweh-schootsvel stond naast den

1) Zie pag. 55; Sarre: 358.

2) Zie pag. 52.

3) Diderot. Enc. ib.

4) Bouillé: zo.

5) Renel: 62; zie pag. 53.

6) Delehaye: 83 e.v.; Id.: 27: de heilige Theodorus gebruikt het kruis als
talisman in een gevecht tegen een draak; cf. Hooglied VI : 10 de uitdrukking:
verschrikkelijk als een leger met veldteekens.

7) Grosse: 360 e.v.

8) Eus. De Vita Const. Il : g; zie pag. 122.

9) Lippert II: 503.

10) Frazer. Mag. Art. I: 368.
11) Sevensma: I57.
12) Waitz: 118,

13) Zie pag. 52.



58

troon?). De Insuberiérs bewaarden hun veldteekens in den tempel
van de oorlogsgodin ?). Justinianus liet voor het fdrdor bijzondere
verblijfplaatsen bouwen 3). Tacitus bericht, dat de Germanen hun
veldteekens uit heilige wouden te voorschijn haalden %),

Gelijk op het land voor het leger, zoo werden voor de schepen op
zee middelen gebruikt, die hetzelfde doel beoogden en met de boven-
genoemde overeenstemmen °). Dierafbeeldingen van rammen, stieren
of visschen werden meestal op den voorsteven geschilderd of erin
uitgehouwen. Soms werd het geheele schip naar het betreffende dier
genoemd ). Reeds op de oudste Egyptische schepen (vanaf 5000
v. Chr.) treft men op den voorsteven horenvormige uitsteeksels aan
(de zgn. Grieksche oréldog), waaraan apotropaeische kracht moet wor-
den toegeschreven. Zij krijgen met den tijd meer den vorm van een
helm (mepixepddaia), waarover men dan wel een dierenhuid legt. Naar
een beschrijving van Silius Italicus ?) waren de Carthaagsche schepen
voorzien van een god met ramshoofd. Tusschen de beide horens goot
een Carthaagsch kapitein, toen hij zijn schip in vlammen zag opgaan,
bloed uit. Zeer waarschijnlijk was deze god Baal-Hamon, de Carthaag-
sche Amon der Egyptenaren en Libyérs. De door Herodotus ge-
noemde [laraixoi op de Phoenicische schepen waren waarschijnlijk
ook godenbeeldjes ®). Bij de Chineezen bevindt zich aan boord een
kapel met fetischbeelden ?). De Noorsche volkeren hadden Thor’s
beeld op den voorsteven 19). De Italiaansche matrozen stellen zich
onder bescherming van Mamoutso, wiens idool in een witte doek
gewikkeld v6ér in het schip bewaard werd. Het uitspreken van zijn
naam verwekt onweer 11),

1) Sarre: 358 e.v. Zie pag. 54.

2) Polybius IT:32:6: xal 7as yxpvods onpalas rds dxwrfrous Aeyoudvas xade-
Advres €x Tob Tijs "Adqvds lepoi.

3) Grosse: 360 e.v.

4) Hist. I'V: depromptae silvis lucisque ferarum imagines; ct. Germ. VIII: 7
effigies et signa quaedam detracta lucis in proelium ferunt.

5) cf. voor het volgende Svoronos: 139 e.v.

6) Pollux I:83: ¢ort 8¢ 7wa mloia Adxia deydpeva kpiol kai rpdyos, ds eixdleay
d7i Towofirdv 7o wdolov xal & rafpos fv & v Elpdmyy dmayaydv.
) De bello Punico XIV : 452.
) Herod. III: 37; cf. VIII: 88; Sevensma: 155; Lippert 1I: 499.
)

00~

Sevensma: 155.
10) Petersen: 47, 7I.
{1) Svoronos: 106.

O
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Bij de Gricken

Homerus geeft in Achilleus een voorbeeld van de hulp door de
achtergeblevenen aan de strijders verleend. Als Patroclos zijn vriend
eindelijk heeft weten te overreden en ten strijde is getrokken, brengt
Achilleus een plengoffer aan Zeus en bidt (Il IT: 241): 1 xVdos dua
7goks, ebplona Zew, [[ Odgovvor 8¢ ol frop i potaiy . .. .. Als
zichtbare, persoonlijke hulpmiddelen kunnen de emblemata op de
schilden b.v.: leeuwen, slangen en het Gorgoneion worden opgevat. De
roode kleur der kleeding, waarin de Spartanen ten strijde trekken, heeft
zeer waarschijnlijk een bijzondere, religieuze bedoeling. Het stemt al-
thans overeen met een serie van voorschriften, waarin bij verschillende
volkeren een speciale kleedij wordt vereischt om succes te hebben )
De roode kleur is bij vele volkeren zeer geliefd voor het beschilderen
der dooden of godenbeelden om het levensprincipe tot uiting te doen
komen. De kleur heeft voor den doode tot doel den schijn van leven
te wekken en voor den levende van versterkte levenskracht. Daarom
besmeren zich de Indianen van Canada en andere natuurvolkeren
met een roode kleurstof, wanneer zij zich op het oorlogspad begeven 2).
Ter vergelijking diene de ferialis exercitus der Harii (Tac. Germ. 43):
»Nigra scuta, tincta corpora; atras ad proelia noctes legunt”. In zijn
uiteenzetting van deze passage besluit Weniger aldus: ,Soviel darf
man festhalten: die Hariér spielen die Rolle von Toten in bewusster
Nachahmung der Hellenbewohner . ... Die Hariér selber mochten
in einer Art priesterlicher Devotion sich der Gottheit geweiht haben'' 3).

Van zichtbare, voor aller welzijn en hulp, meegedragen teekens geeft
Herodotus een zeer goed voorbeeld in het vijfde Boek cap. 75, waar
hij aldus schrijft: &édy véuos, & Zadpry py Erivar Eneodar dugo-
tépovs tovs Pacidéas Ewdone arpaniic téws yap dugpdrepor elmovro
Tagatvouévov ¢ roltwy Tob Erégov xaraleimeodar xai v Tvvdapidéwy
W0y Erepoyt pd Tob yap O xal ofitor Augdregos Enixlyrol agu Eovrec efmovro.

De hier bedoelde Tyndariden waren houten beelden, volgens Plutar-
chus: zepl piladelplas 1: 1d aalwma 1@y  Awaxotpwy deidotuar
of Znapudrar ,,déxava’’ xaiotion” For dt ddo Ebla aapddinla dvoi ndayion;
inelevyuéva,

Wesseling merkt bij deze passage op: ,,Quae quidem in castra
si fuerint portata, uno Tyndaridarum cum rege in bellum pergente,
(lisiungi necesse fuit” ). De Tyndariden of Dioscuren, wier cultus in

1) 0.a. door den oud-Indischen oorlogsritus, cf. Caland 2 : 27, no. 6. Schwenn
2L: 70; cf. de Trabea, het bloedroode kleed der Salii, Wissowa: 480.

2) Fr. Duhn. Rot und Tot, in Arch. f. Relig-wiss. 1906: p. 1 e.v,

3) L. Weniger. Arch. f. Relig-wiss. 1906. p. zo1 e.v.

4) cf. a. h. 1. How and Wells en Roscher M. L. s.v. Dioskuren VI.
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Laconié zijn oorsprong vindt, werden door geheel Griekenland de
beschermers in gevaren, vooral in strijd en storm. De Aeginetische
Ajaciden vervullen dézelfde taak. Want als de Thebanen met de
Aegineten in oorlog zijn gewikkeld, verzoeken de eersten de Aegineten
om hulp: of ¢ ogt altbovar Emxovolyy tods Aiaxidas ocvunéumew
épacay 1). In den slag bij Salamis verleenen dezelfde heroén hun hulp,
want, zegt Herodotus: Zai d¢ Aiaxov xal tods &llovs Alaxidus véa
dnéoreilov ¥ Afywav (VIIL:64) in aansluiting waarmede in cap.
83 volgt: xal fxe 4 dx Alylvns roujoys, ij zara rovs Alaxidag dmediuyoe.

Deze gevallen zijn uitingen van de vereering, die gestorven helden
genieten, wier invloed blijft doorwerken?®) en ook uitgaat van hun
afbeeldingen. Want zonder deze zou men zich moeilijk een voor-
stelling kunnen maken van Herodotus’ woorden. Ter vergelijking
met het feit, dat sommige volkeren bijzondere kracht toeschreven
aan het gebeente hunner voorvaderen ®), kunnen worden genoemd:
het brengen van het gebeente van Orestes naar Sparta en van Pelops
naar Troje om in den strijd hulp te bieden 4). Dezelfde helden en ook
andere werden door de Grieken gedurende den oorlog opgeroepen 5).

Soms zouden zij dan in zichtbare gestalte zijn verschenen, b.v.
Theseus in den slag bij Marathon ®). Tijdens de worsteling bij Salamis
vertoonde zich de heros van dit eiland Kychreus in slangengestalte;
bij Marathon Echetlos in boerenkleeding gehuld. Met zijn ploeg zou
hij vele Perzen gedood hebben 7). In hun tegenstand tegen de binnen-
dringende Perzen werden de Grieken ondersteund door bovenmen-
schelijk groote verschijningen: dvo ydp dniiras uélovas §) xard dvdpds-
awy @iow Exeodal ope (= de Perzen) xrelvovras xai didxovras. rovrovs
derovg o Adedpoi Aéyovar elvan Eruywplovs fjowas, Polaxdy te xai Avrérooy®).

Uit religieus gevoel sproot voort, dat men zich, bijvoorbeeld bij het
zoeken naar een plek om een stad te stichten, liet leiden door een
dier. Van Karanos nu wordt vermeld, dat hij de Macedonische stad

X} Her. o Vo 8o,

2) Soms moet hij door een of ander middel tot bijstand worden verlokt
b.v. door het bouwen van een tempel, zooals geschiedde toen de Atheners
Aegina belegerden.

3) cf. pag. 47.

4) Bewijsplaatsen en meerdere voorbeelden bij Pfister: 438, s512.

5) Schwenn XX : 309.

6) Plut. Thesp. 35; cf. Paus. X : 854; cf. Rohde: Psyche: 195/6.

7) Samter: 17; Paus, I: 32 : 5.

8) Herod. VIII: 38, 30.
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Aegae (= Edessa) innam door geiten tot gidsen te nemen !). Volgens
Hesychius is karanos een Cretische naam voor geit ?). Reinach ver-
moedt, dat hiermee bedoeld wordt, dat Macedoniérs de stad innamen,
door aan het hoofd hunner troepen hun god in de gestalte van een
bok mee te nemen. Deze meening wordt ondersteund door het feit,
dat men in de helmversiering van horens der Macedonische koningen
een overblijfsel wil zien uit den tijd, dat zij gekleed gingen in de huid
van een gehorend dier 3). — Diodorus bericht, dat Agathocles in den
slag tegen de Carthagers (310) zijn troepen aanmoedigde door een
vlucht uilen los te laten. Munten, ter herinnering aan dit wapenfeit
geslagen, toonen Athene Promachos en een uil%). Het meenemen
overigens van goden in diergestalte in den strijd kan bij de Grieken
niet worden aangetoond. Evenmin wordt door hen gewag gemaakt
van veldteekens in den zin als bij andere volkeren het geval was,
tenzij de bovengenoemde heroénbeelden die taak vervulden®). Mis-
schien had men voldoende aan de emblemata op de schilden. Maar
toch lag het in de lijn der ontwikkeling om b.v. den uil van Athene
of de sphinx van Thebe of den wolf van Argos als zichtbaar tecken
mee te dragen. Maar daarvoor ontbreken ten eenenmale de bewijzen.
Eerst in het hetaerenleger van Alexander den Grooten wordt melding
gemaakt van een onueior . ... & ‘Hpawriwvos memompivor®),

Bij de Romeinen

Wanneer Romulus door de Sabijnen in het nauw is gebracht,
wendt hij zich met deze woorden tot Jupiter: ,,Hic ego tibi templum
Statori Jovi, quod monumentum sit posteris tua praesenti ope ser-
vatam urbem esse, voveo’' 7). In den slag aan het meer Regillus
(ann. 496) verschenen de Dioscuren #). Als een voor allen zichtbaar
teeken van hoogere hulp, maar waarvan niet aangetoond kan worden

1) Reinach 2: 352; cf. Solinus ¢ : 12: Caranus.... qui.... ubi caprarum
pecus resecdisse adverterat, urbem condidit, quam dixit Aegas. Keller: 307
over de peit: ,,Neugierig und verwegen wie sie ist, will sie immer vorn sein und
gefillt sich ausnehmend in der Rolle des Fiihrers''.

2) S.v. xdpros' . ... mwpoBarov’ kapavd' v alya. (Kpijres).

3) Reinach 2: 352; Scheftelowitz 1:451.

4) Diod. XX :11; ¢f. P. W. s.v. Athena 49.

5) Dar.-S. s.v. signum: ,,au milieu de tous ces peuples chez qui l'usage des
enseignes est avéré, la Gréce classique parait I'avoir ignoré'’,

6) Arrianus VII: 14, 10; cf. P. W, s.v. Feldzeichen.

7) Livius: I: XII:6.

8) cf. Roscher M. L. s.v. Dioskuren V.
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of het in den strijd werd meegedragen, stond in het sacrarium Martis
een heilige lans, die met den god zelf werd geidentificeerd ?). In tegen-
stelling met de Grieken bezaten de Romeinen veldteekens en wel
zeer vele. De ver doorgevoerde indeeling en de strategische opstelling
der militairen gaf hiertoe aanleiding. Het is moeilijk te zeggen of en
in hoeverre ieder teeken op zichzelf godsdienstige vereering genoot
of een godsdienstige basis had, en welke de juiste oorsprong is der
symbolen. Want voor het meerendeel ligt het ontstaan in prae-
historische tijden. Als men bij Appianus leest #), hoe het legioen, dat
de olifanten van Juba overwon, dit dier als embleem voor zijn veld-
teeken verkreeg, en weet, dat onder Augustus de steenbok tot signum
werd verheven, omdat het diens geboorte-gesternte was, kan men
daaruit de gevolgtrekking maken, hoe gevaarlijk het is een algemeen
geldende verklaring voor de oude diersymbolen te willen geven en
hoe voorzichtig conclusies in dit opzicht moeten worden getrokken 3).
Daarentegen komen de religieuze gevoelens duidelijk naar voren bij
het veldteeken van het legioen: den adelaar, aquila sacrata ). Dat
deze meer een godsdienstige bedoeling had dan een tactische, ligt voor
de hand, daar het legioen als de grootste eenheid geen behoefte had
aan richtpunten. Hoogstens kon het practisch dienen tot bewijs voor
de aanwezigheid van den legioenscommandant. De adelaar, de heilige
vogel van Jupiter, stelde het legioen onmiddellijk onder diens be-
scherming. In latere tijden kwam de adelaar meer zelfstandig te staan
d.w.z. maakte zich los van de Jupitervereering, werd talisman of
fetisch van het legioen en kreeg goddelijke vereering. Men brandde
voor den adelaar wierook en sprak in zijn nabijheid gebeden uit. Hem
werd in het kamp een gewijde plaats, een aedicula, toegewezen %).
Verlies werd als een ontzettende ramp gevoeld en kon zelfs ophelfing
van het betreffende legioen ten gevolge hebben. Maar ook de andere
veldteekens werden met hand en tand verdedigd, waarom de veldheer
er zelfs in hachelijke omstandigheden toe overging de signa midden
onder de vijanden te slingeren, zoodat de soldaten wel genoodzaakt

1) cf. pag. 46 en de lans van Wodan, pag. 45. Het zwaard als symbool
van Ares, pag. 46; cf. Kern 2: 7.

2) De Bello Civ.II:96: kal viv dn' éxelvov 7@8e 70 7édew dAidavres ds 7d
anueia €nikavrac.

3) Zie de critiek van Toutain: 56 op Renel’s Enseignes; cf. Dar.-S. s.v.
signa,.

4) Valerius Maximus VI: 1, 11.

5) P. W. s.v. Feldzeichen; Schwally: 16; Renel: passim; Domaszewski:56.
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waren aan te vallen om ze terug te halenl). De adelaar was tegen-
woordig bij alle militaire plechtigheden als: de lustratio, de allocutio
en den intocht der keizers. Als symbool van den strijd wordt hij op
munten afgebeeld in de handen van Mars %) en andere godheden 3).

d) Na den strijd

Een nederlaag, ondanks alle genomen maatregelen tot het ver-
krijgen van den bijstand der hoogere machten, wordt verklaarbaar
gemaakt door aan te nemen, dat fouten in het ceremonieel zijn ge-
maakt of dat de tegenpartij die maatregelen heeft overtroffen. Een
overwinning heeft tot gevolg o.a. het vieren van feesten 9), waarop
dank wordt gebracht voor de geboden hulp door gebeden, offers )
en geschenken, bestaande b.v. uit een deel van den buit, ook van den
levenden. Verscheidene volkeren hadden de gewoonte de hoofden
der gedoode vijanden op de een of andere wijze te prepareeren, om
de bijzondere kracht er aan toegeschreven te bewaren, Dit geschiedde
0.a. door de Jibaro-Indianen ), Azteken ?), Scythen 8) en Kaukasische
volkeren ?). Ook vindt er soms reiniging van het bloed der gedoode
vijanden plaats.

O.a. schrijft de Bijbel voor 19): , En legert u buiten het leger zeven
dagen, allen, die iemand gedood of een verslagene aangeraakt heb-
ben, opdat gij u ontzondigt op den derden en zevenden dag met de-
genen, welke gij gevangen hebt genomen. En alle kleederen en alle
gereedschap van vellen en alle pelswerk en alle houten vaten zult
gl ontzondigen” 1). Over de meerdere aandacht der goden voor
de offers der tegenpartij klaagt Agamemnon:

Aidg Zrpdnero oy
‘Exroptors dpa palloy &xi eéva Bijy icgoiow 12).

1) Livius: III: 70.

2) Cohen. Description hist. des monnaies I:266, no. 73 volgens Renel:
312; cf. Dar.-S. s.v. signa.

3} Een beschrijving van een dergelijk feest vindt men bij Karsten: 28 e.v.
gevierd door de Jibaro-Indianen.

4) Reinach 2: 213, 236; Kern 1 : 9; Szymanski: 63; Miiller: 142/3.

5) Karsten: 2. :

6) Friederici: 77.

7) Herod. IV : 65. /

8) Seligmann IL: 141. V

4 -
= ) Numeri 31:19e.v.

16) cf. Wachter: 73; Weule: 131 over Nienw-Zeeland: vo6r den strijd werden
de soldaten gewijd; erna werd de wijding wederom door priesters opgeheven.
I‘i‘) I, IK: 45/6. cf. Hedén: 12.
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In Ilias K : 370/1 wijden Odysseus en Diomedes de wapens van
Dolon aan Athene. In H : 82/3 spreekt Hektor de belofte uit, de wa-
pens van den Griek, die op zijn uitdaging tot het houden van een
tweegevecht ingaat, als hij door hem gedood zal zijn, aan Apollo
te zullen wijden:

1e0yea ovdioas olow mpoti “IThoy ipiy
xal zpeudw mporl vnov "Anillwvos Exdrow.

De Griek toont zijn dankbaarheid jegens de goden ook door het
oprichten van tropaia. Zij zijn meest aan Zeus gewijd, zijn ook in de
oogen der vijanden geheiligd en worden door hen ontzien. Vandaar
benamingen van Zeus als pomaios (Soph. Ant. 141), Tpomatodyos
(C.I.G. 3:4340), wpomaiopdpos (C.I.G. 3:4040), Aagpionos (Herod.
VII : 197; Paus. I : 24 :2) en van Athene: dyelety (I1. 4: 128), Iging
(Il. K : 460). De dankbaarheid komt ook tot uiting in inscripties als
b.v.: da 105 Peos 1édode wixdvu roi Zelivévuior did oy Ala wixbues xai
did oy DPéfoyv xal dia ‘Epaxdéa xai & *Anéllova xai da Loredava xai
dia Tvvdapidas xai & *Adavday xal dia Malopibpoy (= Demeter) xal
dud Iaoixpdraiay (= Persephone) zal da vog ddlos deds ... . 1),

Jupiter ontving de spolia opima. Voor Mars werden tempels opge-
richt ).

Samenvatting

Door deze verzameling van voorbeelden voor de verhouding tot
de bovennatuurlijke machten v66r, gedurende en na den oorlog,
ontleend aan onderscheidene volkeren en uiteenloopende tijden, kan
worden vastgesteld, dat ten behoeve van een succesvollen strijd steun
gezocht wordt bij deze machten door magische of religienze middelen
of beide vereenigd. De magische bestaan uit handelingen, die op zich-
zelf invloed op den strijd uitoefenen (direct); de religieuze werken
bemiddelend tusschen de hoogere machten en den mensch (indirect).

De directe middelen zijn b.v.: het werpen met speren, stof, kiezel,
tooverwater; het schieten van pijlen, het zwaaien met palmtakken
of waaiers, alles in de richting der vijanden; verder zang en dans,
het leggen van strikken, het opheffen van een staf, het meedragen van
amuletten; en sympathetisch-magische handelingen.

De indirecte zijn b.v.: gebed en offer, het meedragen van amuletten
voor persoonlijk gebruik of van zichtbare, tot aller welzijn dienende
teekens van aanwezigheid der onzichtbare machten: attributen van

1) Dittenb. Sylloge: 1122; cf. Enc. of Rel. War.
2) Wissowa. Handb I. M. V: 4: 132.
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helden, heiligen of goden; voorwerpen, waaraan de helpende macht
gebonden is: korf of kist, gebeente der voorvaderen, tent, wagen,
heilige lans; godenbeelden, veldteekens met of bestaande uit allerlei
emblemata. Hieronder nemen afbeeldingen van dieren een zeer voor-
name plaats in. Vereering van helden of heiligen leveren eenige merk-
waardige voorbeelden van voorwerpen, die als veldteekens dienst
doen nl. schootsvel, mantelkap en mantel. De veldteekens worden
meestal door bijzondere personen gedragen en nabij den veldheer
meegevoerd, bezitten allerlei mystieke krachten en hadden in vredes-
tijd een bijzondere, vaak gewijde plaats. Ook Grieken en Romeinen
kenden verscheidene van de opgesomde middelen. Echter hadden de
Grieken (waarschijnlijk) geen, de Romeinen daarentegen zeer vele
veldteekens, meestal met dieremblemen, waarvan het ontstaan op
een enkele uitzondering na niet is na te gaan,

e) De aegis in betrekking tot den oorlog en de hoogere machien.

Doel van het voorgaande onderzoek was: het terrein te verkennen
waartoe de aegis, het goddelijk oorlogsinstrument, behoort. Zij houdt
het midden tusschen de directe en de indirecte middelen. Immers
zij is een goddelijk instrument, steeds is een godheid de drager of
degene, die haar in werking stelt. Maar tegelijk geeft het schudden,
zonder hetwelk zelfs de godheid niets vermag, haar een magisch
karakter. Dit sluit zich volkomen aan bij andere magische elementen
bij Homerus; slechts elementen, want het religieus gevoel is reeds
te sterk ontwikkeld en de functie der goden te uitgebreid dan dat
wonderlijke verschijnselen slechts aan zuivere magie kunnen worden
toegeschreven. De positie, die Homerus in dit opzicht inneemt, ken-
schetst Jane Harrison aldus: ,Homer marks a stage when collective
thinking and magical ritual are, if not dead, at least dying' ).

Gevallen, waarin in meerdere of mindere mate van magie gesproken
kan worden, zijn de volgende:

Il. £:214 e.v. De gordel, welke Hera van Aphrodite ontvangt,
wordt met deze woorden beschreven:

and otjdeoqur Elvoaro xeoroy iudvia
mowllov, Brda té ol Gedxtjoa mdvia térvxto’
H® B iy pddms, & 8 fuegos, &y & daploris
adopao, i © Exkepe véoy avxa meg @povedyrwy.
w6 ga of &ufale yegotv, Enos v Epar, &x U dvéualer

1) Themis: 335.
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~ -~ ~ c ’ - Ed 4 0 ’ln
,, T ¥y, toltoy iudavia te® Eyxdrideo xding,
mowidlov, @ v mdvia rerevyarar ovdé oé pnu 220
dngnxtéy ye véeodar, 6 w @oeol ofjor pevowds.”

Of het nu een toovergordel is of een tooverriem?), is hier van
weinig belang, maar wel, dat het met de aegis dit gemeen heeft, dat
het een godeninstrument is met magische kracht en deel uitmaakt
van een reeks soortgelijke, algemeen voorkomende middelen 2).

Hiermee kan eenigszins worden vergeleken de sluier van Leu-
cothea, door Odysseus als zwemgordel gebruikt, Od. &: 346/7:

-~ 4 4 L3 T \ 4 ’
17} 0¢, 160 xpndeuvoy Vnod otépvoio Tavioom
aupootor ovdé i ror madéay déos 008 dmoléoda,

Athene gebruikt een onzichtbaar makende kap: Il. E : 845:
Ot "Awdoc xvvény, uq v Wor dBowuos *Apns,

en raakt Odysseus met een tooverstaf aan om zijn uiterlijk te veran-
deren, Od. @ : 454 e.v.:
atrdp ~ A%y
ayye mapworauévy Aagpuddny *Odvoija
0apdw nendnyvia mdlv moinoe yépovra.

Hermes verschaft tooverkruiden aan Odysseus ter opheffing van
Circe’s invloed, Od. »:291 e.v.:

all od0d dc Héikar oe dvvijoerar 0¥ ydp Edoet
phouaxor Eo¥ldy, & ror ddbow, péw OF Exacta®).

Magische handelingen kunnen met behoud van de uiterlijke vormen,
maar met verlies der innerlijke bedoelingen gemakkelijk symbolisch
worden. Een dergelijk grensgeval vindt men blijkbaar in de formule,
uitgesproken bij de eedaflegging %) voor het sluiten van een overeen-
komst tusschen Grieken en Trojanen in II. I': 298 e.v.:

Zev xvdwre péypote, xal addvaroe Heol dhioe,

onndrepor mpdrepot Umép Bpxia myuiveay,

r > 3 r ‘A £ L v \ o
wde o Eyxépaloc yauddis déor ds Sde olvog,
3 ~ \ ’ £ L »~ -

avt@y xai texéwy, dloyor & dlownr daueiey.

1) Helbig. Hom. Epos: 156.

2) Scheftelowitz 2 : 48 e.v.

3) cf. verder reg. 302 e.v.

4) cf. Livius I: 24 : 8; Faesi a. h. 1.; Schwenn XX : 304/5; Hedén: 11; Nilsson
2 : 88/9.
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In deze voorbeelden liggen derhalve nog resten van magie opge-
sloten, die door goden wordt toegepast. De manier, waarop Odysseus
in Od. 4: 24 bij zijn bezoek aan de onderwereld te werk gaat, nadert
meer tot de zuivere magie: het is een sterveling, die aldus zijn wensch
in vervulling wil doen gaan ).

Op grond van het voorgaande onderzoek aangaande de oorlogs-
gebruiken en van het feit, dat Homerus magie kent, kan dit worden
Vastgesteld: de aegis bij Homerus behoort tot de
serie van middelen, die bij een juist gebruik
(d.w.z. op magische wijze) de bovennatuurlijke mach-
ten op kunnen wekken ter beinvloeding van
den strijd.

De aegis wordt toegepast: vé6r den strijd ter opwekking door haar
om deschouders te dragen en gedurende den strijd tot schrikverspreiding
door haar in de hand te houden en te schudden. Slechts goden han-
teeren haar. De uitvoerige passage no. 4 laat Apollo met de aegis
voorop ten strijde trekken. Derhalve kan in de laatste stelling de
uitdrukking: ,serie van middelen”, nauwkeuriger worden bepaald
door te zeggen: de aegis behoort tot de zichtbare
€n tot aller hulp in den strijd meegedragen
kenteekens. _

Reeds vroeger is aangetoond, dat de verklaring der aegis als geitevel
de beste kansen bood, zoowel van uit etymologisch als kunsthistorisch
standpunt. Maar toch zou de conclusie (vooral aan de hand van het
feit, dat zeer vele dergelijke teckens aan de dierenwereld zijn ont-
leend), dat dit kentecken een geitevel is, voorbarig zijn. Allereerst
toch zal men zich moeten afvragen, welke waarde er gehecht kan
Worden — en vooral in godsdienstig opzicht — aan het dierenvel
in het algemeen en aan het geitevel in het bijzonder. Ook het onder-
zoek hiernaar strekt zich, zonder volledig te willen zijn, uit over ver-
scheidene volkeren in verschillende tijden, om aldus eenige ken-
merkende gegevens te verkrijgen, die kunnen dienen ter verduide-
lijking van het gebruik van het dierenvel biyj de Grieken.

1) K. H. E. de Jong. Magie bij Gricken en Rom.: 7 e.v. Haarlem 1921.



CAPUT VII

HET GEBRUIK VAN HET DIERENVEL

a) Algemeen.

De plaats van het dier in den godsdienst van een volk wordt voor
een groot deel bepaald door twee factoren: de levensomstandigheden
en den graad der geestelijke ontwikkeling van dat volk.

Wat zijn levensomstandigheden aangaat: het dier kan in zoo sterke
mate voordeel voor den mensch opleveren, dat hij voor een niet
gering deel ervan afhankelijk is, zoodat het bezit ervan een levens-
voorwaarde vormt. Uit den wensch deze voordeelen steeds te kunnen
genieten en uit een zeker gevoel van dankbaarheid, alsmede uit de
neiging verzoening te zoeken voor het dooden van het dier, noodig
om zich de voordeelen ten volle te verschaffen, kan diervereering
voortvloeien. Maar ook het nadeel, dat het dier meebrengt: de schade,
die het berokkenen kan, het gevaar, dat het oplevert, kan hetzelfde
resultaat hebben. Want vrees is een niet te onderschatten factor
bij het ontstaan van godsdienstige voorstellingen.

Wat den graad der geestelijke ontwikkeling betreft: reeds om het
feit alleen, dat het dier een levend wezen is nddst den mensch, stelt
een primitief volk het vaak gelijk aan zichzelf, soms zelfs hooger ).
Zoo 1s het een veel voorkomend verschijnsel bij laag-gecultiveerde
volkeren, dat men gelooft aan het voortleven van de ziel der gestor-
venen in het dier. Dit leidt van vereering der voorvaderen tot dier-
vereering. Ook kan een eigenschap van een dier de aandacht trekken:
de kracht van den leeuw of stier, de listigheid van de slang, de over-
machtige positie van den adelaar te midden van de andere vogels.
De wensch zich van deze eigenschappen meester te maken voert tot
allerlei magisch en godsdienstig ritueel en tot diervereering?). Als
gevolg hiervan kan het voorkomen, dat het eene dier, omdat men
m 18; Samter: 6 e.v.; Harrison 2 : 257/8: ,Before he (i.e. de mensch)
has himself clearly realized his own humanity — the line that marks him off
from other animals — he malkes his divinities sometimes wholly animal, some-
times of mixed, monstruous shapes’. Omgekeerd ziet de Jibaro-Indiaan in
den luipaard een mensch, maar van een anderen, vijandigen stam. Daarom

doodt hij het dier en maakt zich van den kop een tropee. Zie Karsten: 33.
2) Lippert II: 390.
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zijn vleesch eet of zich zijn eigenschappen ten nutte wil maken, gedood
wordt en daarom vereerd, het andere, omdat het vereerd wordt,
niet gedood mag worden !). Diervereering komt tot uiting o.a. in
het nabootsen van geluiden, bewegingen en gestalte; in het zich be-
kleeden met de geheele of gedeeltelijke huid 2), in de plechtigheden,
verricht v66r of met het dier, in de benamingen den priesters of ver-
eerders gegeven en de verspreiding dezer benaming, in de afbeel-
dingen van het dier. Men heeft dit alles bij volkeren, die nog dier-
vereering hadden, nagegaan en bewijzen te over kunnen geven. Bij
andere volkeren echter, die boven het theriomorphisme zijn uitge-
gaan en tot anthropomorphische voorstellingen hunner goden zijn
gekomen, zullen, door het vasthouden aan eenmaal verworven op-
vattingen, sporen van het oude geloof kunnen worden gevonden. Maar
in het herleiden hiervan schuilt een groot gevaar, dat altijd bij het
omkeeren van stellingen aanwezig is. Want behalve door toedoen
van diervereering zijn er nog zooveel andere aanleidingen tot na-
bootsing en afbeelding van en benaming met het dier. Steeds blijft
de moeilijkheid precies uit te maken, wat een overblijfsel is van een
oude diervereering en wat profaan. De lange ontwikkelingsgang van
het Egyptische Pantheon, gedocumenteerd door kunst en litteratuur,
geeft verscheidene voorbeelden van overgang van therio- tot anthro-
pomorphisme, waarbij de godengestalte een deel van het dier b.v.
den kop behield. Wanneer nu Pausanias bericht, dat de bewoners
van Phigalia Demeter Melaina vereeren in een beeld met een paarde-
kop ), zal men dit gaarne met de Egyptische diergoden willen verge-
lijken; maar, alleen op dezen grond te besluiten, dat de godheid,
die men als Demeter vereert, vroeger een paard is geweest, is onge-
oorloofd. Want de wijze, waarop een dier in den eeredienst betrokken
kan worden, is zoo vaak van toevalligheden afhankelijk, dat zulk een
vergelijking alleen geen uitkomst kan geven 4). Het herhaaldelijk be-
trekken van den stier in den dienst van Dionysus Zagreus, zijn af-
beelding als stier in Cyzicus en benamingen als: ravgogdyos, fov-
yeviie en fovxepws vormen daarentegen een verzameling feiten, die
wel mogen doen vermoeden, dat hij oorspronkelijk een stiergod is
geweest %). De langdurige, nog steeds onbesliste strijd om de Home-

1) Visser: 18/g; Frazer. Spir. of the Corn II: 311.

2) Visser: 219,

3) VIII: 42.

4) Cook 2:139 en 147; Samter: 7; P. W, s.v. Demeter: 27.

5) Samter: 7; Visser: 222; Roscher, M. L. s.v. Dionysus D: § 14.
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rische benamingen ylavx®dme voor Athene en fodms voor Hera
geelt een idee van de wijze, waarop vage sporen aanleiding kunnen
geven tot het zoeken naar meer aanwijzingen, met het doel aan te
toonen, dat goden eens diergestalte hebben gehad. Al blijft steeds
de mogelijkheid bestaan, dat de vele herinneringen aan dieren in den
Griekschen cultus als: Apollo Smintheus, de horens der riviergoden,
de radigot van Poseidon, gelijk jongelingen heeten, die te Ephese op
de Poscidonfeesten (ravpea) wijn schenken, de ,berinnen’ van Ar-
temis (meisjes in dienst van deze godin 1)) afkomstig zijn van vroegere
diervereering, steeds zullen er verscheidene factoren van verschil-
lenden aard noodig zijn om deze mogelijkheid tot de grens der zeker-
heid te doen naderen. In het algemeen gesproken kan worden aange-
nomen, dat de Grieken in voorhistorische tijden diercultus hebben
gekend. Maar van welken aard deze was en hoe ver hij ging is ten
eenenmale onbekend. In den historischen tijd is de Grieksche mytho-
logie en religie anthropomorphisch 2).

b) Het gebruik van het dierenvel bij andere volkeren dan de Grieken
en Romeinen.

Niets ondergaat zoozeer den invloed der traditie als de kleeder-
dracht. Vaak zal men in handboeken deze woordverbinding kunnen
aantreffen: ,godsdienstig conservatisme”. De veelvuldigheid der
verschijnselen, waarop deze benaming van toepassing is, gecom-
bineerd met het gestelde in den beginzin dezer paragraaf, geeft aan-
leiding tot het vermoeden, dat in de godsdienstige kleederdracht de
traditie wel heel sterk merkbaar moet zijn. Dit vermoeden vindt
bevestiging in de feiten. Stof, snit, versiering der kleedij en de voor-
schriften aangaande de tijden, waarop zij gedragen moet worden,
kunnen eeuwen en eeuwen lang stand houden. Onder de stoffen, die
voor de kleeding in aanmerking komen, wordt niet zelden de dieren-
huid genoemd. Hée en waarém de huid van dit of dat dier tot reli-
gieuze dracht werd, ontsnapt maar al te dikwijls aan de nasporing.
Soms kan het zijn, dat niets anders dan louter traditie een oorspron-
kelijk profane kleederdracht tot bepaalde gevallen en vervolgens tot
den eeredienst beperkte. Dit wordt duidelijk geillustreerd door Egypte.
Luipaardhuiden waren in het Nijlland een aloude dracht, maar in het
Oude Rijk werden zij slechts gedragen als galacostuum en in het
Nieuwe Rijk werd het verder beperkt tot kleedij voor verschillende

1) Arist, Lys.: 645; Samter: 8,
z) Toutain: 8g.
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priesters 1). Zoo zal, juist omdat het dierenvel tot de oudste, primi-
tiefste kleedingstukken behoort?), steeds met de traditie rekening
zijn te houden.

Er zijn gevallen bekend, dat jagers, om dieren te lokken en te
vangen, zich in dierenvellen hullen®). Zij worden ,diermensch’.
Misschien is hiervan een voorbeeld te vinden op een Libysch reliéf,
dat op primitieve wijze voorstelt: de jacht op een buffel door twee
in dierenhuiden gekleede jagers *). — Bij verschillende volkeren hullen
toovenaars zich in dierenhuiden om hun toovenarijen beter te kunnen
verrichten en worden b.v. ,tijgermenschen’” genoemd?®). In West-
Afrika is een volksstam, waarvan de leden luipaardhuiden omdoen
en zich van stalen klauwen voorzien om aldus uitgedost de menschen
aan te vallen ®). Het uiterlijk van op deze wijze vermomde jagers en
toovenaars is op zichzell al voldoende om dieren aan te lokken en
menschen schrik aan te jagen. E¢n schrede verder ligt de gedachte,
dat de huid voor den jager en toovenaar onmisbaar is tot succes en
dat de kracht van het dier, welks huid de toovenaar draagt, zal over-
gaan op hemzelf.

In het hoofdstuk over ,Oorlog en Bovennatuurlijke Machten’ is
reeds gesproken over de, van dierenhuiden vervaardigde, medicijn-
tasschen der Indianen?). Deze werden zoo gaaf mogelijk gelaten en
meegedragen ®). Ongetwijfeld zijn dit magische hulpmiddelen. Maar
niet altijd is even gemakkelijk de eigenlijke bedoeling uit te maken
van het feit, dat strijders — zooals dikwijls wordt vermeld — zich
in dierenvellen kleedden.

De eerste mogelijkheid is, dat het de primitieve kleederdracht is;
de tweede, dat het zonder meer als uitwendig-schrikaanjagend middel
wordt gebruikt; de derde, dat er magische of religieuze kracht in

1) Reall. d. Vorg. s.v. Fell; E. Erdmann. Aeg. u. Aeg. Leben, 2¢ ed.: 232,
235 volgens Nilsson 3 : 134 en 378; Hunger—Lamer. Alt-Or, Kult. im Bilde; 12.
2) Lippert I: 428; Bates: 80, 121; Catlin: 45; Nilsson 3 : 134; Ridgeway: 24.

3) Reall. d. Vorg. s.v. Kleidung § 4; Beth: 132 e.v.

4) DBates: 94/5.

5) Beth: 175; Douttés: 52; Gruppe: 207; Macculoch: Childhood: 182

6) Frazer 111: 83.

7) cf. pag. 46/7.

8) cf. Beth: 136 naar A. H. Howitt. The native Tribes of South East-
Australia 1904 : 363 e.v.: ,Bei den australischen Stimmen werden Holzsticke
oder Speere, an denen irgendwelche dem Opfer gehirige oder von ihm beriihrte
Gegenstiinde befestigt sind, zum Zwecke des feindlichen Zaubers beniitzt . , . .
Dem Magier, der zugleich Medizinmann ist, wird von jemandem etwas Haar
oder Speise oder ein Teilchen des Opossumfelles seines Feindes iibergeben.”
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schuilt. Indien bij de Azteken in andere gevallen zooveel waarde
werd gehecht aan de huid van mensch of dier ), mag men veronder-
stellen, dat het dragen van een dierenhuid, hetgeen door hen aan zeer
dappere krijgslieden werd toegestaan, een bijzondere beteekenis
had 2). Indien in Centraal-Afrika de antilopenhuid in andere gevallen
als amulet dienst doet o.a. tegen ziekten, mag ditzelfde worden aan-
genomen, als de krijgslieden daarin gehuld ten strijde trekken 2).

Het geloof aan magische werking van het dierenvel gebaseerd
op de eigenschappen van het dier, wordt bewezen door de gewoonte
der Bechuana's van Zuid-Afrika, om op hun mantel kikvorschen-
huiden te dragen. Het dier zelfis glibberig en moeilijk te vangen. Even-
zoo zal het niet gemakkelijk zijn de krijgslieden te vatten, die van zijn
vel voorzien zijn 4). De Kopten meenden, dat de huid van een vlug dier
als het hert de vlugheid op den mensch over kon brengen. Vandaar
dat zij op de voeten van hem, die moeilijk liep, een hertenvellegden 9).

De Jibaro-Indianen dragen in den strijd de huid van een boa: , the
most formidable of all demons, who people the spiritual world of
the Jibaros”, om zelf deel te krijgen aan de kracht van het dier ¢).
Maar niet altijd kan het verband tusschen een bepaald dier en het
doel, waarvoor zijn huid wordt gebruikt, worden nagegaan. De wegen
die tot magie leiden zijn vaak zoo wonderlijk, dat veelal wel het feit,
maar niet de reden kan worden gesignaleerd. Toeval, persoonlijke
ervaring meegedeeld aan anderen, droomen, woordspeling, enz., zijn
alle oorzaken, die ieder geval op zichzelf doen staan. De volgende
opsomming geeft een idee van de verscheidenheid in de magische
toepassing der dierenhuid.

Als amulet.

Het hart van een gier in een hyenahuid gewikkeld beschermt de
Muzelmannen tegen hondebeten, het hart van een hyena in een leeu-
wenhuid tegen wilde dieren, terwijl daarentegen een hondenhuid met
hondentanden ongeluk brengt 7). In Centraal-Afrika dient de antilopen-

1) Icf. pag:. 74 e.v., 76.

2) Weule: 12.

3) Pechuel—Loesche: Volkskunde in Loango. 1007; Karutz, Afr. Horner-
maske: 62 naar Scheftelowitz 1 : 465, 473; Id. 2: 42.

4) Frazer. Mag. Art I: 151,

5) Lexa I:70; cf. Id.: 146; Renel: 89.

6) Karsten: 26, 61; cf Pfister 1 : 272.

7)  Douttés: 76 e.v.; Seligmann II: 142/3 noemt een aantal dieren, wier
huid een middel is tot bescherming tegen het kwade oog; cf. ook Tamborino.
De Antig. Daem.: 88.



73

huid als apotropaeum 1). In Noord-Afrika worden ter bezwering van
kwade invloeden, formules op gazellenhuiden geschreven 2),

Op schepen van de Middellandsche zee (op de zgn. tartanen ),
dient nog heden ten dage een dierenhuid als middel tot afweer van het
kwaad.

Als middel tegen ziekte.

In de moskee van Bagdad wordt een zieke, die herstellend is, met
het bloed van een lam, dat boven zijn hoofd wordt geslacht, bespren-
keld en in de huid van het dier gewikkeld ). Te Grenoble hult de
oogster zich in een geitevel om rugpijn te voorkomen 5). In Marokko
worden de zieken met de punten van een schapevacht geslagen; wie
zich deze vacht omhangt, ontvangt zelf de kracht om te genezen g)

Om onzichtbaar te maken.

Bij de Muzelmannen dient hiertoe de huid van een jakhals. Een
muts van gazellenhuid, met een formule beschreven, heeft door het
uitspreken van gebeden tot resultaat, dat niemand den drager ziet
of hoort loopen?). In de Noorsche sage zwaait de toovenares Kalta
een geitevel en bewerkt daardoor, dat haar zoon voor de vijanden
onopgemerkt blijft. Aan het geitevel wordt door de Noorsche legende
een daemonische kracht toegeschreven, omdat de berggeesten erin
gehuld zijn 9),

Om voorspoed te verkrijgen.

Te Grenoble gelooft men, dat door het dragen van een geitevel
regen kan worden opgewekt 9). In de 18e eeuw heerschte in Schotland
het gebruik om met Nieuwjaar ter verkrijging van voorspoed iemand
in een koeienhuid te kleeden en luidschreeuwend hierop te slaan =Sl

Dit zijn alle voorbeelden van meer zuivere magie. Hier en daar zijn
aanrakingspunten met religie. Maar duidelijk is dit het geval met
de medicijntasch der Indianen. Immers, zooals gezegd, zij werd ver-
kregen op aanwijzing van den Grooten Geest, die de kracht eraan ver-

1) cf. pag. 72.

2) Douttés: 1409.

3) Svoronos: 149: cf. pag. 58.

4) Curtiss 1: 105; Thompson: 211.

5) Frazer: Spir. of the Corn: 285.

6) Id. Scapegoat: 265.

7)  Douttés: 76, 100; cf. de Tarnkappe der Germaansche mythologie en de
xvvéy van Athene, cf. pag. 66,

8) Schdnfeld: 249 e.v.

9) Frazer. Spir. of the Corn: 285.
) Frazer. Ib. 322/3.
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leent. Dus werkt deze huid slechts bemiddelend tot opwekking van
hoogere machten. Hoezeer overigens bij de Indianen het geloof
heerschte aan den invloed van de dierenhuid, blijkt wel uit het feit,
dat de Delawaren, een stam in Noord-Amerika, den Grooten Geest
vereerden in een huid van een hertebok ). Door de Indianen van de
Boven-Missouri werd van een anderen stam de huid van een witten
buffel — een zeldzaamheid — tegen hoogen prijs gekocht en aan den
Grooten Geest gewijd en vervolgens boven de medicijnhut gehangen 2).
Zij vereerden den buffel en zagen in deze zeldzame verschijning een
buitengewone openbaring van hun god, want diervereering richt
zich vaak tot bijzondere exemplaren van de betrokken soort. Verder
is het een gewoon verschijnsel bij de Indianen, dat zij de huid van
het totemistisch dier op palen steken 2). — Door de oude Scandina-
vische volkeren werd het paard vereerd en zijn huid aan een boom
van het heilige woud opgehangen 4). Vereering van een diergod kan
zich dus uiten in de vereering van de dierenhuid, waaraan dan dezelfde
eigenschappen worden toegekend als aan het dier zelf. De verschuiving
kan zich verder voortzetten op den drager, zoodat ook hij deel krijgt
aan de goddelijke kracht en haar weer aan anderen mee kan deelen.
Het werkt als de magnetische kracht, die van metaal op metaal wordt
overgebracht. In een Mexicaanschen ritus, symboliseerend de her-
rijzenis van den genius van den akker, werd van het geslachte en
geofferde dier de huid afgestroopt en gewikkeld om het dier, dat de
opvolger was®). Aan den Egyptischen Amon werd jaarlijks een ram
geofferd, zijn beeld in menschelijke gestalte in de huid ervan gewik-
keld en in een kist gelegd. Zijn tweevoudige verschijningsvorm in
dierlijke en menschelijke gedaante komt hierdoor wel heel goed tot
uiting ©).

De Azteken vereerden hun hoofdgod in de gedaante van eenslang.

1) Miiller: 121/2.

2) Catlin: 133; Miiller: 104, 123; cf. Lippert 11 : 395.

3) Renel: 46 met afb.

4) Schonfeld: 161; Renel: 63; cf. Tacit. Germ. X over paardenvereering.

5) Frazer II : 220; Hubert: 113; cf. Douttés: 516 en de Grieksche Bovddna
zie pag. 84.

6) Herod. I1: 42: juf} 8¢ vpédpy 700 éwmavrod, év oprij tod Aids, kpiov éva kata-
xoflavres kal dmodelpavres kard Tdvrd €vdlovor rdyalpa Toi dids wai Emera dAdo
dyadpa ‘Hpaxdéos mpoodyovor mpds adrd. rabre 8¢ moujoavres 7imrovrar of wepl 70
ipov dmavres 7év kpudv kol émara év ipy Ojky Odmrovar adrdv. Frazer Spir. of the
Corn II : 172; Smith: 410. Over Anubis, gekleed in een dierenhuid cf. Giinther-
Roeder in Arch. f. Rel. Wiss. 1912 : 79; Lippert I: 421, 502.
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Bovenop zijn tempel bevond zich een groote trom van slangenhuiden,
die in oorlogstijden het krijgsgeschreeuw van den god, als het ware
met diens eigen stem, liet hooren 1). — Bij de Brahmanen is de antilope
een geheiligd dier. De offeraars naderen, gehuld in een antilopenvel
tot de heilige plaats om de eigenschappen van Brahman deelachtig
te worden ?). In het laatste voorbeeld wordt een middel aangegeven
om in contact te komen met de godheid, die met een of ander dier
in verband staat of dit dier zelf is: het gelijke trekt het gelijke aan 3),
Zoo kunnen ook dikwijls de gemaskerde dansen worden opgevat.
Want behalve uitbeelding eener episode in het natuurgebeuren of
van het leven eener godheid of heilige, zijn zij vaak handelingen, ver-
richt om de gunst van een godheid te winnen door nabootsing van
dien god %). Evenals in de magie het geval was, gaat het dierenvel
ook tot het godsdienstig apparaat behooren, zonder dat altijd het
hoe en waarom beantwoord kan worden.

Voorbeelden van het gebruik van de dierenhuid in de religie.

Bij het afleggen van een eed.

Door de Scythen werd een runderhuid op den grond gespreid
waarop de betrokken personen moesten gaan staan %). — In Oost-
Afrika was bij het sluiten van een bloedbond een dierenhuid noodig %)

Bij inwijding.

Als onderdeel van een Semitische, religicuze handeling werden den
knaap, die ingewijd moest worden, de pooten van een dierenhuid als
pantoffels aangetrokken?). — Door de Sioux-Indianen werden van
otterhuiden zakken genaaid en aan de nieuwe leden toegeworpen.
Op deze wijze ging de magische kracht, die hierin opgesloten was,
op hen over #). Ook dit gebruik herinnert sterk aan de medicijntasch,

Bij reinigingsplechtigheden.

Tot het Oud-Indische offergerei behoorde een geitevel, waarop de
doode werd uitgestrekt. Of ook werden verschillende beenderen erop

1) Miiller: 484/5; cf. pag. 53 noot 2.

2) Reinach. Cultes Myth. Rel. 1I1: 211; Hubert: 49; Beth: 388,

3) Frazer. Totemism: 26; Visser: 8; Smith: 417; Assyrische cylinders toonen
menschenfiguren uitgedost als visschen, verklaard als de vereerders van een
vischgod, cf. Smith: 274/5.

4) Smith: 417; cf. Catlin: 36.

5) Zachariae. Arch. f. Rel. Wiss, 15: 635 e.v.; Smith: 402; Schwally: 53.

6) Zachariae Ib.: 635.

7) Smith: 417.

8) mnaar Beth. 1e ed.: 148.
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vastgenaaid, z66, dat zij den vorm van een mensch hadden. Weer in
een ander geval spande men een vel op stokken uit, waarna mannen
er omheenliepen, op het vel sloegen, met een slip van hun kleed
zwaaiden en uitriepen: , Het vel ohé! het vel ohé!”1) . ... In de
Babylonische voorschriften is o.a. het volgende te lezen: , Daarna
moet gij met . ... de fakkel, met het levende schaap, met het harde
koper, met het vel van den grooten stier . ... het paleis zuiveren” 2).

Als bijzondere kleedij.

Er is reeds gewezen op het dragen van dierenhuiden door Egyp-
tische priesters onder invloed van het godsdienstig conservatisme 3).
Door Indianen van Californié werd de huid van den plechtig ge-
offerden buizerd met de grootste zorg behandeld en tot een feestkleed
gemaakt ¢). — Dappere Azteken kregen als onderscheiding een die-
renhuid te dragen 5. — De Perzische godinnen Anahita en Ardvi-
cura waren gekleed in huiden van den bever, een heilig dier ).

Plechtige ophanging van de huid.

Dit vond plaats bij de Siberische Giljaken met het vel van den
geofferden beer, waarvan dan het vleesch onder allerlei ceremonién
werd genuttigd 7), — bij de Mongoolsche Kalmucks met de huid
van den geofferden ram®), — bi) de Azteken met de huid van
op de Spanjaarden veroverde paarden ). — De tabernakel was vol-
gens Exodus XXVI : 14 behangen met rood geverfde dierenhuiden 19).

¢) Het gebruik van het dierenvel bij de Grieken.

Gebrek aan schriftelijke bronnen of liever: de onbekendheid met het
Cretische schrift, is oorzaak van de onzekerheid aangaande den aard
en den mogelijken invloed van den Cretischen godsdienst op den

1) Caland I:173; 55; 87; 138; 127; 139. In prachistorischen tijd werden
soms de lijken in een schape- of geitevel gewikkeld. Vooral in Nubié is dit
langen tijd in zwang geweest, cf. Reall. der Vorg. s.v. Kleidung C. § 1.

2) Vertaling Zimmern: 123; cf. id.: 125, 149; Thompson: 187.

3) cf. pag. 70/1.

4) Frazer. Spir. of the Corn II: 170.

5) cf. pag. 72.

6) Keller: 188 e.v.

7) Schurtz. Urgeschichte der Kultur: 222.

8) Frazer ib.: 313/4.

9) Friederici: 91. Ook verrichtten zij allerlei ceremonién met de huiden van
gevangen en gedoode soldaten. Id: 8o, 91, 93; Waitz IV : 158/9; Hubert: 118;
cf. Herod. IV : 64: moddoi 8¢ xal ddovs dvdpas éxdelpavres xal Sarelvavres éml fidaw
én’ [mmwv mepidépovar,

10) Sevensma: 17; cf. Num. 4: passim.
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Griekschen. De onzekerheid wordt nog grooter, omdat er zoo weinig
aanknoopingspunten met andere volkeren en cultures te vinden zijn.
Wie de godsdienstige voorstellingen van de dragers der Minoische
cultuur na wil speuren, zal zich moeten richten naar de weinige en
dan nog vage, schriftelijke mededeelingen uit veel latere tijden, de
talrijke afbeeldingen op Creta en elders gevonden en tenslotte de
vergelijkende methode moeten toepassen. Hieruit volgt, dat de
resultaten van dat onderzoek meestal hypothetisch zullen zijn. Het
is een moeilijke taak de Homerische opvattingen te verklaren aan de
hand van het Cretische en Myceensche materiaal, omdat er een groote
afstand ligt tusschen den voleindigden vorm van het epos en deze
oude cultures; verder omdat de vermenging van oud en nieuw in
andere opzichten, ook in zake den godsdienst zal hebben plaats ge-
vonden en bovendien de toehoorders, waarvoor de gedichten bestemd
waren, slechts een deel van het volk vormden (de adel) en van andere
nationaliteit waren!) dan de dragers der Cretische cultuur en ten
slotte de dichterlijke behandeling der stof in de religie doorwerkt 2).

Er zijn op Creta en andere eilanden talrijke afbeeldingen gevonden
van wezens in mensch- en diervorm of beide tezamen, die dikwijls
in dierenvellen zijn gehuld. Dit kunnen geen louter phantastische
kunstproducten zijn noch profane voorstellingen. Niet louter phan-
tastisch, d.w.z. slechts geschapen als inhoudlooze kunstvormen,
want dat weerspreken de dikwijls eigenaardige houdingen der figuren,
de snit en de wijze van dragen der dierenhuiden en de mede afgebeelde
voorwerpen; niet profaan, want van verscheidene dezer voorwerpen
staat de godsdienstige beteekenis vast, b.v. der horenmotieven.
Meestal worden deze wezens betiteld met den naam: daemonen. Maar
er is verschil te constateeren. Sommigen zijn duidelijk van twee-
voudigen aard: half mensch en half dier zénder dierenhuid, anderen
zijn of geheel mensch of geheel dier mét dierenhuiden om, waaraan
de kop vaak nog is bevestigd en als masker wordt gedragen. De eer-
sten kunnen zeer wel daemonen zijn, de dienaren van een godheid.
Een zegelsteen, weergevend een rij van deze wezens — ieder met een
kan — naderend tot een zittende menschelijke figuur, doet zulks
vermoeden 3),

Van de tweede groep schijnen de menschelijke gestalten meer ver-

I) Met als gevolg het ontbreken van de godsdienstige voorstellingen der
groote massa, zooals Pfister (1, pag. 19) het uitdrukt: ,die Religion der Tiefe".

2) zie Pfister 1: 219.

3) H. Th. Bossert. Alt-Kreta. Berlin. 1923. afb. 326 h.
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eerders der godheid te zijn, gehuld in dierenhuiden, opdat zi] de
dienende daemonen in uiterlijk naderen. Aldus worden zij — eveneens
met een kan — afgebeeld op een anderen steen, zij het dan zonder
een figuur tot wie zij naderen!), maar, en dit zegt misschien meer,
met tusschen hen in het bekende horenmotief ). De bekleeding en
het dragen van de kan kunnen onderdeelen zijn van het godsdienstig
ritueel. De dieren in dierenvellen zouden tenslotte een tusschentrap
vormen tusschen de daemonen en de vereerders, waarbij de daemonen
op hun beurt gekleed zijn als de mensch zelf. Een Myceensch fresco
toont een rij van dergelijke in huiden (van ezels?) gekleede figuren 3).
Zij zijn te vergelijken met overeenkomstige Babylonische typen 4).
Op een amulet uit den Assyrisch-Babylonischen tijd is een heele
serie van daemonen, met dierenkoppen en verkleed als visschen,
afgebeeld, waaraan stellig religieuze beteekenis moet worden toege-
schreven 3). Er zijn ook Cretische zegelsteenen met zuiver mensche-
lijke figuren, in sommige waarvan men een godheid meent te zien
b.v. in een figuur op een berg, geflankeerd door dieren®), de zgn.
berggodin met haar heilige dieren. Maar of dit de gangbare voor-
stelling dezer godin is geweest, valt te betwijfelen. Zeer waarschijnlijk
beeldden de Cretensers hun goden niet af. Zij hadden immers ook geen
tempels. Zij zullen hun goden vereerd hebben op bepaalde plaatsen,
waar hun aanwezigheid slechts gedacht werd: op de toppen van ber-
gen, in grotten, nabij het horenmotief of de dubbele bijl, zooals telkens
weer de afbeeldingen hiervan doen vermoeden 7). De bovengenoemde
menschelijke figuur zou dan slechts een verschijningsvorm der berg-
godin zijn, evenals andere godheden (of misschien dezelfde godin)
als vogels verschijnen op de dubbele bijl8), een zuil of de horens;
elders vertoonen zij zich misschien weer als koe of geit. De dier-
vorm der daemonen, de dracht der menschelijke en dierlijke wezens,
de groote waarschijnlijkheid van de epiphanie der godheid in de ge-
daante van een dier en de mythologische verhalen aangaande Creta
versterken het vermoeden, dat op Creta eens diervereering heeft
bestaan, die zich uitte in het dragen van dierenhuiden. Dit staat niet

L]

Samter: afb. 3.
cf. Pfister 1 : 91.

L

)

)

3) Cook 2: 81, 84.
4) Nilsson 3: 320 e.v. afb. 96—09; cf. Cook 2: 117.

5) Hunger: afb. 99, 100; cf. ook afb. 14 9.

6) v. Hoorn: 117; cf. afb. 50,

7) cf. Pfister 1 : 83.

8) Op de sarcophaag van Hagia-Triada; cf. v. Hoorn: 116 e.v. en afb. 26.
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op zichzelf, maar komt overeen met gebruiken van andere volkeren 1))
Een bewijs voor de practische toepassing van de dierenhuid in het
godsdienstig leven van Creta leveren eenige vrouwenfiguren op de
sarcophaag van Hagia Triada ®). Haar kleeding wijkt af van den
gebruikelijken hoepelvorm. De afgeronde benedenrand, het staart-
vormig uiteinde en vooral de beschildering, die den schijn wekt,
dat men hier een ruige stof voor zich heeft, maken het zoo goed als
zeker, dat men dierenhuiden heeft willen weergeven 3). De sarcophaag
stelt de ceremonién voor, verricht voor een doode. Parallellen voor
eenzelfde soort kleedij bij den doodenritus treft men aan in Nubié 4),
oud-Indié ®), en bij de oud-Mexicanen ¢). Ook in Palestina was het
dragen van een dierenhuid een teeken van rouw ?). Dezelfde bekleeding
als op de sarcophaag, vindt men op een zegelsteen van Hagia Triada 8).
De slotsom is, dat zeer waarschijnlijk de dierenhuid een zeer voorname
plaats innam in den Cretischen godsdienst.

Bij Homerus is de dierenhuid slechts gebruiksvoorwerp in het
dagelijksch leven °); Athene hult Odysseus, als zij hem voor zijn samen-
komst met Eumaios in een bedelaar verandert, in een hertenhuid:
Od. v : 436/7 : dugl 8¢ v péya Ségua ragelns oo Bdpoto || yiddy 19).

In het tiende boek van de Ilias 1) dragen de verschillende helden,
die aan de samenkomst vé6r de Doloneia deelnemen, een dierenvel,
een voor hen ongewone dracht, maar toch begrijpelijk, indien in het
0og wordt gehouden, dat het hier een nachtelijke vergadering en
onderneming betreft, die geen zware wapenrusting vereischt, Wan-
neer dan ook Paris zich als boogschutter, dus als lichtgewapende,
in den strijd mengt %), draagt hij een pantervel, maar als hij even later
het tweegevecht gaat houden met Menelaos, heeft hij zich van zijn
zware wapenrusting voorzien 13),

1) cf. pag. 75

2) Nilsson 3:134; Dussaud: 190, 191.
3) cf. ook v. Hoorn: 147, 190.

4) cf. pag. 76.

5) cf. pag. 75/6.

6) cf. pag. 76.

7) Nilsson 3:133/4.

8) Ib.

9) Deubner; Dar.-S. s.v. pellis.

10) Ook later vormt het dierenvel de kleedij van armen en herders b.v.
Arist, Nub.: 72; Luc. Timaeus: 38; cf. Harrison 1:255; Ridgeway: 87.

11)  Regel 23, 29, 177, 257, 263, 354.

12) 1L T:1s.

13) Regel 328 e.v.
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Wat verder de dierenhuid in den strijd aangaat: op een vaas (eind
se eeuw)!) is een Gigant geschilderd, die een dierenvel om den lin-
kerarm heeft gewikkeld, 266, dat de kop van het dier naar beneden
hangt. Blijkbaar maakt hij er een afwerende beweging mee. Op een
Stymphalische munt 2) zwaait Hercules zijn leeuwenhuid. Ook in den
nieuweren tijd werd wel, bij het gevecht op den degen, de mantel in
de hand gehouden als middel om de aanvallen op te vangen, gemak-
keljker te kunnen ontwijken en den tegenstander in verwarring te
brengen. Dit leert ons dus, dat de primitieve kleedij, bestaande uit
een dierenvel, den strijders tevens tot dekking kon dienen. Mogelijk
is het, dat dit het prototype is van het Myceensche schild, waarmee
bij Homerus het Aawjior bedoeld zou zijn ?). De huid, gespannen
over een geraamte, vormt eerst het eigenlijke schild, hetwelk de
dichter nog blijft betitelen met den naam van huid b.v. poely of
pavr (Dor. voor foiv) %).

Als gebruiksvoorwerp (b.v. als dekkleed) vindt de dierenhuid bjj
Homerus een ruime toepassing, maar tevergeefs zal men bij hem
naar eenig spoor zoeken, dat leidt naar een bewijs van bekendheid
met de Minoische of Myceensche dierenhuiden-dracht; tevergeefs ook
naar eenig magisch of godsdienstig doel van de dierenhuid, gelijk
wel uit lateren tijd bekend is. Hierover nu het een en ander.

Zeer vaag is dit doel, indien jagers of anderen de huid van het
door hen gedoode of eens bezeten dier aan een godheid wijden door
het in een tempel of andere gewijde plaats te hangen. De huid van het
Calydonische zwijn wordt opgehangen in den tempel van Athene
Alea ), Het Gulden Vlies krijgt een plaats in het heilige woud van
Ares €). Dergelijke gaven kunnen een belangrijke plaats gaan bekleeden
in het religieuze leven, wanneer zij als reliquieén vereering vinden,
hetwelk wederom aanleiding wordt tot het toewijzen van allerlei
vermeende eigenschappen 7).

Voor de magische werking, gebaseerd op de eigenschap van het dier,
waarvan verscheidene voorbeelden bij andere volkeren werden ge-

1) Van den schilder Aristophanes; afb. H. Lamer. Griech. Kultur im Bilde
Leipzig. 1922. afb. no. 78.

2) A. Jardé. La Gréce antique. Paris, 1925 : 144.

3) Ebeling. Lex. Hom. s.v.; Faesi ad Il. E.: 453; Reinach 1: 341; Murray.
The Rise of the Greek Epic: 142; Cook 2 : 167/8.

4) Il E: 452; P: 389; H: 238 c.a.

5) Paus. VIII: 47:2; cf. Reinach 1:223; Pfister 1: 324.
6) Pind. P. 4: 68 en 230.
7) Uitvoerig beschreven door Pfister in zijn Reliquienkult.
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vonden 1), is o.a. de leeuwenhuid een bewijs?). Zij geeft den drager
(Herakles; cf. Alexander met op of om het hoofd den leeuwenkop)
kracht, terwijl van de huid van den Nemeischen leeuw wordt gezegd,
dat zij Ajax onkwetsbaar maakte 3). Geitevellen bezaten de kracht
zieken te genezen. De alyeompdrns is de verkooper van zulke huiden,
waarin de zieken moesten worden gewikkeld 4).

Veel overeenkomst met de wijze van vereering der voorvaderen
bij andere volkeren toont het merkwaardige geval door Plutarchus
overgeleverd ®), dat in Sparta de huid van koning Pherecydes als
fetisch werd bewaard.

Het dragen van een dierenhuid door een godheid kian beteekenen,
dat deze eens dit dier zelf is geweest. Maar voor den Griekschen gods-
dienst valt het nergens te bewijzen, al zijn er verscheidene godheden,
die soms in een dierenhuid gehuld zijn. Men vindt: Hera met een
geitevel ); Artemisin een hertevel (tevens met de benaming &agiala?);
Dionysus als »efoiddnenlos, — orolos of vefoddidne gekleed in een
hertevel 8), als fasoapeds in een vossenhuid ?). Ook Menaden, Satyrs,
Silenus en Bacchanten kleedden zich wel in hertehuiden 19),

Wat betreft het dragen van dierenhuiden door vereerders van een
godheid: door het feit, dat de meisjes, die de Brauronische Artemis
dienen, dpxror genoemd worden en een saffraankleurig kleed dragen,
wil men wel eens dat kleed als een herinnering aan een oorspron-
kelijk beerenvel beschouwen 1), maar dit is toch te ver gezocht,

De dierenhuid was bij verschillende ceremonién in gebruik. In de

Iy ciRpags 72

2) Keller: 45. .

3) 0. Berthold. Die Unverwundbarkeit. Rel. V. u. V. XI, 10e.v; cf. Rei-
nach 2: 354.

4) Thes. G. L. s.v.; cf. ook Plinius N. H. 28 : 255. In de geneeskunde vond
de huid een ruime toepassing; voorbeelden bij Deubner. Dar.-S. s.v. pelles:
»I1 est nécessaire enfin de rappeler la grande place que tenaient les dépouilles
d’animaux dans la médicine superstitieuse des Anciens: les peaux de chévre,
de chevreuil, de cerf, de loup, d’hyéne, de castor, de phoques avaient mille
vertus magiques pour gudérir les maladies™.

5) Pelop. 21; cf. Reinach 3:222.

6) Afb. Miller—Wieseler. Denkm. I. pl. LIX: 299, 6; cf. Hubert: 72;
Panofka. A. B. A. 1854 : 553.

7) Paus. VI:22:5; cf. Cook 2: 134, Roscher. M. L. s.v. Artemis § 6: 1.

8) Cook 2: 136.

9) cf. pag. 17.

10) Dar.-S. s.v. nebris; cf. Hesychius s.v. rpaynddpor.

11). Cook 1:1: 422; id. 2:: 83.

6
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eerste plaats moet genoemd worden het dwg xddwy, een geite- of
ramsvel, dat reinigende kracht bezat !). Harrison wijst de beteekenis
van: ,vacht van Zeus' af. Awds zou volgens haar de kracht van een
adjectief hebben en eigenlijk dior moeten zijn %) en dit niet in de
beteckenis van: ,,goddelijk”’, maar van: ,magisch”, dus: ,,met hoogere
kracht begiftigd”’; , The fleece is not divine in our sense, not definitely
either for blessing or for cursing, it is taboo; it i1s medicine. ... it
had power to. ... rid of evil influences”. Als gevolg hiervan legt zij
dnodwnopeioda uit als: ,to effect riddance by magical imprecation
or deprecation’ 3). Pape %) verklaart: ,,Durch ein dem Zeus darge-
brachtes Siihnopfer eine bose Vorbedeutung, eine Schuld oder ein
Ungliick abwenden’ en verwijst naar Anecdota Graeca Bekk. pag. 7:
onuatver pév 10 dmoméumeodar zal Anoxatalpeofiar pvoy’ olyxerar 8
70 Jvopa & tob Slov, § fou dépua Tob iegeiov Tob Buvopérov T i,
ép ob Eotdtes énadalporro, xdx 10d méumeotiar.

Harrison wil Zeus uitschakelen, Pape niet. Nu vervult de dieren-
huid, en speciaal die van den zwarten ram, een belangrijke
plaats in den Griekschen eeredienst, vooral in dien van Zeus. Zij
werd gebruikt bij de Diasia %), de Scirophoria ®), de amodiomdumjois 7),
door den Daidouchos te Eleusis en bij andere reinigingsplechtig-
heden ). In Thessalié werd Zeus vereerd door mannen, gekleed in
huiden: zoo trokken zij den berg Pelion op?). Kdoowe of xdaiog
is de benaming voor een idool van Zeus nl. een steen, waarover een

1) Harrison 2 : 23 e.v. naar aanleiding van Eust. ad Od. x : 481, § 1035/5.
Hesychius en Suidas s.v. dids kdideov; cf. Et. M. Ndkn' 76 alyeiov déppa. kwdia
kal kddiov, 76 mpoBdriov en Zenodotus (zie Th. G. L. s.v. kddiev): schol. 8éppa
alyds.

2) Evenzoo wordt door haar dwdowe afgeleid van dio = Sico = Lat.
diro = dirus. Zie Bekker Anecd. pag. 242; Deubner; Beth: 64.

Y} Harrison 2: 27.

4) Hwb. 6e ed.

5) Cook 1:1: 422.

6) Farnell 2: 30; Suidas, zie sub 8 op deze pag.

7) Preller. Gr. Myth. 3e ed.: 115.

8) Suidas s.v.: ddovel e 16 7€ Madixlp kal 7@ Kryoly Au, va §¢ kddia rovrwv
duldooovar Sila mpooayopedovres, ypdvrar & alrols ol 1€ Zkipodoplwy v mopmiy
oré\ovres xal ¢ Sgdoiyos €v 'Elevoine kal dAdot Twés mpds kalappois bmoaropvivres
adrd Tois mool T@r évaydv; cf. ook Dar.-S. s5.v. duds kgdiov,

9) Dicaearchus Fr. Hist. Gr. II. no. 6o; Nilsson 2 : go; Cook 1: 422, 2, 20,
21, waar hij den ram van Phrixus voor een epiphanie van den ram-god Zeus
houdt. Nilsson. Gr. Feste: 6 noemt de ceremonie op den berg Pelion ,Wetter-
zauber”.
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huid gespreid lag !); waarschijnlijk echter betreft dit geen oer-Griek-
schen cultus %). Pythagoras begaf zich in de vacht van een zwarten
ram naar het graf van Zeus ®). Om het veelvuldig gebruik nu van de
dierenhuid in den Zeusdienst is de beteekenis van diwoe xdddov als:
»Vacht van Zeus” zeer begrijpelijk. Maar ook de bijzondere beteekentis,
die Harrison aan Aide wil geven is te rechtvaardigen, omdat het
adjectivische diog bij Homerus en de tragici niet altijd met Zeus
te maken behoeft te hebben. Door middel van de beteekenis: , he-
melsch, stralend” wordt het ook gebruikt in den zin van: ,voor-
treffelijk, heerlijk”. Reeds Hesychius zegt van het e xdhdor:
uvds 0¢ 10 péya xal tédewov. (,Scme say it a great and perfect
fleece’”’; aldus Harrison). Overigens wordt van dit adjectief by hooge
uitzondering gebruik gemaakt 4),

Het dierenvel wordt verder nog gebruikt bij voorspellingen:

De Oropiérs erkenden Amphiaraos als god, richtten een tempel
voor hem op en: xpwy Howres avrdp xal 10 dloua UooTgWodueyor
xadeddovory avauévortes dijiwow dvefparoc?).

Op den berg Drion in Apulié vroeg men Kalchas om raad na een
zwarten ram te hebben geofferd en zich in het vel ervan te slapen te
hebben gelegd: &apitovar & atrg  uélava xewr of pavtevduevor, iy-
xotpuduevor &y 1( dépuau ).

Als religieus kleedingstuk.

Bij de Lykaia hulde men zich in wolfshuiden ?). De pelgrims te
Hiérapolis bedekten zich, na een schaap te hebben geofferd en het
vel op den grond te hebben geplaatst, het hoofd met den kop van het
dier, volgens Plut. Dea Syria: 5s: e 0t dv & iy lony adly
agwroy dmuevéyrar, xepalipy piv §oe xal dpgias iEdparo, pera O lepevoas
O . .. 10 Of vaxos yapal Huevos i rodrov i yovv Eerar, addag O xal
xe@akiyy 100 xujveos b vy faveod xepak)y avalapfiave, dua 8¢ edyo-
pevos altéer tiyy pév mapeovaay Yvolyy déxeodar 8]

1) cf. Svoronos: 149, die verwijst naar Hesychius: =e picedadala . . . . %
kdo'e)is' [ kds' . ... of 8¢ déppa’ [ xds . ... xal 8dppa | kdbSiov' xdacow’ ipdreor: |
Kdoovpa' 8éppa.

2) P. W. s5.v. Kasios.

3) Porphyrius, Vita Pyth.: 17; cf. Smith: 455, Beth: 63,

4) Zie de uiteenzetting bij Pape s.v. dios.

5) Paus. I: 34.

6) Strabo VI:3:9, § 284; Beth: 63; Harrison 2 : 27; andere voorbeelden bij
Pley: 3/4, 10/11; Pfister 1 : I : 533.

7) Reinach. Cults, Myth et Rel. III: 211,

8} cf Smith: 417; Harrison 2 : 27 noot 2; Hubert: 76,
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Defepai yvraixes der mysterién van Andania in Messenié droegen
zolen, gemaakt van de huid van geofferde dieren, luidens de inscr. van
Andania!): py éréro . . . pndt drodijpara el py atva i deppdrva iepdidvra.

Ter inwijding werd bij de Eleusinische mysterién degeen, die inge-
wijd zou worden, gehuld in een dierenvel, terwijl hij een offerdier
in de hand hield ?). Heilige steenen en altaren, misschien ook de
omphalos te Delphi, werden met huiden bedekt?). Verder dienden
zij tot afweer van wind, hagel en bliksem %), en speelden een rol bij
de Povpdma, waarbij de gedoode os weer als levend werd voorge-
steld door zijn huid met stroo op te vullen %), volgens sommigen een
symbool van het doen herrijzen van den genius van den akker ).

d) Bij de Romeinen

In het gedeelte, dat het gebruik van het dierenvel bij andere vol-
keren behandelde?), is opgemerkt, dat in het dragen ervan door
jagers en toovenaars, tot het listig vangen van dieren of het begaan
van wandaden, de kiem tot magie schuilt. Deze ligt ook verborgen
in de woorden van Vegetius: ,Omnes antesignani vel signiferi. . ..
accipiebant. . . . galeas ad terrorem hostium ursinis pellibus tectas’8),
Maar het magisch proces is niet ingezet, want het is slechts een ge-
wone hoofdbedekking voor vaandrigs en trompetters gebleven ?).
Zuivere magie echter is wat Plinius meedeelt: nl., dat de kinderen van
bangheid werden verlost door hen te hullen in huiden van ezels, die
voor erg onverschrokken doorgingen: pellis asini injecta impavidos
infantes fecit 1?). Magische kracht werd ook toegeschreven aan de
huid van hyena’s, waarmee de boeren den korf, waaruit zij het zaad
strooiden, omwikkelden om een goeden oogst teverkrijgen '), Een
open vraag is de eigenlijke bedoeling van hetgeen geschiedt op een
mozaiek in Casino della Villa Borghese. Drie mannen pakken een vel

1) Dittenb. Sylloge. 3e ed. 736, 23; cf. Deubner.

2) cf. Smith: 26/7 en afb. 28.

3) Reinach 1:347.

4) Rohde Psyche: II: 172; Nilsson 2 : go; Deunbner; Nilsson: Gr, Fe«te: 6.

5) Harrison 2: r11.

6) Nilsson: Gr. Feste: 14 e.v. echter: ,, Jedenfalls ist es nicht ritlich ..
Schliisse auf seine Natur als Wachstumsdimon zu ziehen".

7) cf. pag. 71.

8) Epit. rei mil. IT: 16.

9) Reinach 3: 223.

10) N. H. XXVIII: cap. 78, § 257; cf. Deubner; Keller: 156.

1) Keller: 156.
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beet, heffen een stok op als om op het vel te slaan 1). Men wil hierin
wel een ceremoniéele, magische handeling zien b.v. tot het opwekken
van regen, maar is hierbij geheel aangewezen op andere onzekere
hypothesen 2).

In den godsdienst vindt men het dierenvel als traditioneele priester-
lijke kleeding in de kappen der Salii®) en pontifices. De priesters,
bedoeld door Vergilius VIII : 281/2

Jamque sacerdotes primusque Potitius ibant,
Pellibus in morem cincti,

waren wel geheel in dierenhuiden gehuld. — Het verdrag tusschen
Rome en de Gabii ten tijde van Tarquinius Superbus gesloten, werd
op de huid van een geofferde koe geschreven en deze weer over een
schild gespannen. Nog ten tijde van Augustus was dit te bezichtigen?).
Door het offeren van de koe was ook haar huid geheiligd en dien-
tengevolge ook het verdrag. — Overeenkomstig Grieksche gebruiken
ging ook de Romeinsche ziener soms op een huid liggen, volgens de
woorden van Vergilius VII: 86 e.v.:

Huc dona sacerdos
cum tulit et caesarum ovium sub nocte silenti
pellibus incubuit stratis somnosque petivit 9).

De Laren dacht men zich gekleed in een hondenvel %). Op munten
van de gens Thoria draagt Juno een geitevel, eveneens op een
bronzen kandelaar uit Perugia 7). De Gallische god met den hamer
heeft o.a. op een beeldje, gevonden in het Rijndistrict Bonn, het
hoofd met een wolfshuid bedekt #).

e) Samenvatting

De toepassing van het dierenvel kan zijn: profaan, magisch of
religieus. De grenzen kunnen inéénvloeien en het een naast het ander
bestaan.

1) Pley: 22.

2) cof. Gruppe. Gr. Myth. II: 821 over Ss-few en de vacht van den profeet
Elias; Gruppe: 152.

3) Reinach 3: 233.

4) Streckfuss II: 517.

5) cf. regel 9z e.v., en Deubner.

6) Roscher M. L. s. v. Lares 1I; Deubner; Reinach. C. M. R, III: 21T,

7) Roscher M. L. col. 2261/3 en 2265; cf. Cook 21113, 132, I5I,

8) Cook 1:1:97 e.v.; Renel:75/6.
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Van het dierenvel wordt gebruik gemaakt:

I. In het algemeen

@) Profaan: als kleedingstuk, als vermomming tot het lokken van
begeerde dieren of tot schrikaanjaging, hetgeen den stoot kan geven
tot magie.

b) Magisch: tot het verkrijgen van de eigenschappen van het be-
treffende dier of andere er aan toegeschreven krachten. Het wordt
op een of andere manier meegedragen, opgesteld of opgehangen o. a.
om succes in den strijd te verkrijgen. Het dient als amulet tegen
ziekten, om zich onzichtbaar te maken en tot het verkrijgen van
voorspoed.

¢) Religieus: Het dierenvel kan van gewoon kleedingstuk tot ritu-
eele kleedij worden door de kracht der traditie: het godsdienstig
conservatisme, Het vel van een vereerd dier kan zelf de heiligheid
van het dier bezitten, als voorwerp van vereering worden opgehangen,
den drager heiligen en middel zijn om met de godheid in contact te
komen. De bijzondere beteekenis van de dierenhuid in de religie blijkt
uit haar gebruik bij het afleggen van eeden, den doodenritus, de in-
wijding van nieuwe leden en bij reinigingsplechtigheden, alsook,
doordat zij opgehangen of neergelegd wordt op heilige plaatsen.

II. Door de Grieken

A. In de praehistorische periode is de dracht van dierenhuiden
dikwijls afgebeeld. Zij heeft een bijzondere, hoogst waarschijnlijk
godsdienstige bedoeling nl.: de dragers voor te stellen als vereerders
van een godheid of als daemonen. Bij den doodenritus op de sarcophaag
van Hagia Triada worden door eenige figuren dierenhuiden gedragen.

B. In den historischen tijd.

@) Profaan: zij kan een kleederdracht zijn van strijders, armen
en herders.

b) Magisch: de leeuwenhuid maakt onkwetsbaar; dierenvellen ge-
nezen ziekten; de huid van een Spartaanschen koning dient tot
fetisch.

¢) Religiens: Verscheidene goden worden voorgesteld bekleed met
een dierenhuid. Bij geen van hen kan de vraag, of zij oorspronkelijk
het dier, welks huid zij dragen, geweest zijn, beantwoord worden, —
De vereerders van sommige godheden hullen zich in huiden; vooral
in den Zeusdienst werden zoo geite- of ramsvellen gebruikt, Ook bij
geen van deze goden kan een vroegere diergestalte worden bewezen.
— Op heilige plaatsen worden de huiden van bijzondere dieren opge-
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hangen, waaruit zich reliquieéncultus kan ontwikkelen. — Zij hebben
in den Zeusdienst reinigende kracht. — Zij worden gebruikt als
kleedingsstukken bij verschillende eerediensten, bij het raadplegen
van orakels, voor het bedekken van altaren en heilige steenen en het
inwijden in de mysterién. (Eenige van deze gebruiken vindt men
ook bij de Romeinen. Bovendien is de huid voor hen nog een oude,
priesterlijke dracht).

Voor het dierenvel wordt dus bij verschillende volkeren een belang-
rijke plaats in het godsdienstig apparaat ingeruimd. De kring van
onderzoek kan nu nauwer worden gemaakt, door de vraag te be-
antwoorden: welke positie nam de geit in het economisch en gods-
dienstig leven in; en hieraan vastknoopend: welke beteekenis heeft
het geitevel gehad?



CPAP UsTsVIIL

DE GEIT EN HET GEITEVEL IN DE RELIGIE

Het vaderland van de geit moet gezocht worden in Klein-Azié
hetzij in het Qosten, nl. het Kaukasisch gebergte, waar de Bezoargeit
leeft (misschien de oorsprong der familie) ), hetzij in het Westen 2),
Reeds in zeer oude tijden vond haar verbreiding rondom het Middel-
landsche Zeebekken plaats?3). Door vondsten van overblijfselen is
haar bestaan aangetoond voor den Palaeolithischen tijd in Palestina
en Syrié en voor den Neolithischen tijd o.a. op den rand van de Li-
bysche woestijn 4). Reeds omstreeks 4000 komt zij in Egypte voor?®).
Haar benaming is Indo-Germaansch taalbezit ®). Wel moet er rekening
worden gehouden met de mogelijkheid, dat de verschillende benamin-
gen niet altijd een geit aanduiden, maar, wegens den wortel in het
woord opgesloten, een of ander springend dier kunnen bedoelen, zoodat
er geen zekerheid bestaat of de Indo-Germanen het dier bezaten of
dat de verschillende volksstammen het aantroffen op het gebied, waar
zij zich vestigden en het woord voor ,springend dier” overging op
de geit 7). Maar daarnaast staat het feit, dat men haar reeds aantreit
bij schier alle volkeren der oudheid: bij Sumeriérs, Oud-Indiérs,
Egyptenaren, het Myceensche en het Oud-Israélitische volk. Be-
namingen als Mydo-aiyos voor Chalcis, @ilaiyos voor Thebe, Pidaryidys
voor Athene, bewijzen haar talrijkheid in Griekenland ®).

De geit is een vruchtbaar dier. Zij werpt 2—3 jongen, die na 6 maan-
den volwassen en geslachtsrijp zijn ?). Zij stelt bovendien weinig

1) Brehm, I1I:314; cf. Lippert I:504; Schonfeld: 242.

2) 0. Schrader. Sprachvergleichung und Urgeschichte. Jena 1883: passim.

3) Reall. der Vorg. s.v. Ziege. Een opsomming van ,geiteneilanden” bij
Keller: 298; cf. id. pag. 299 over de verspreiding in de oudheid.

4) Karge: 113, 124, 210.

5) Lippert 1:503; cf. Brehm III: 322.

6) Schrader: ib.; H. Hirt. Indo-Germanen, Strassburg. 1907: 647; cf. pag. 10.

7) v. Hehn. Kultur- und Haustieren. Berlin 1911 : 593.

8) A. Fick. Gr. Personennamen. Gott. 1894 : 47; cf. Visser: 225. Tegen-
woordig is zij nog het voornaamste kuddebezit.

g) Brehm. IIT: 293; Schonfeld: 246 e.v.
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eischen voor haar onderhoud; zij is reeds tevreden met het kortste
gras en verblijft gaarne in bergachtige streken?!). Daartegenover
staat, dat haar nut vooral voor menschen, die in primitieve omstan-
digheden leven, zeer groot is, zoodat de Edda het volgende over haar
schrijft:

Ein eignes Haus, ob eng, geht vor,
Daherin bist du Herr.

Zwei Ziegen nur und dazu ein Strohdach
Ist besser als Betteln 2).

Brehm 3) schrijft: ,Die zahmen Ziegen sind nicht bloss der Armen
liebster Freund sondern im Siiden auch die beinahe ausschliesslichen
Milcherzeuger”. Zij voldoet aan de allereenvoudigste eischen van
voedsel en kleeding, want zij levert: melk, kaas, vet, vleesch, haar,
wol, leer, beenderen en horens *). Homerus spreekt van een zak van
geiteleer, een hoofdbedekking van geitevel en heeft het over geitekaas
en over een boog vervaardigd van de horens van een geitebok®).
Polyphemos onderhoudt zich van zijn geiten. (Van zijn eiland heet het
& O alyes dnepéown pepdaot [ dyoue®)). Haar bezit zal dus zeer
op prijs zijn gesteld. Door haar nut in economisch opzicht zijn der-
halve gunstige voorwaarden geschapen om haar op te nemen in de
godsdienstige ceremonién. — Het brengen van offers gaat terug tot
de oudste tijden, is algemeen verspreid en heeft o.m. als doel den
goden dankbaarheid te betoonen en hen goedgunstig te stemmen.
Het geofferde is dikwijls een deel van den voorhanden overvloed en
geeft aanwijzingen aangaande de omstandigheden, waaronder de
mensch zelf leeft. De menschelijke verhoudingen weerspiegelen zich
in hun verhouding tot de goden. J. Harrison uit zich aldus: , The

1) Brehm III: 292: Sie sind durchgehends Bewohner der Gebirge, zumal
der Hochgebirge, wo sie einsame, menschenleere Stellen aufsuchen. Die meisten
Arten gehen bis {iber die Grenze des ewigen Schnees hinauf. Sonnige Stellen
mit trockenen Weiden, diinn bestandene Wiilder, Halden und Gerdllabstiirze,
sowie auch kahle Klippen und Felsen, welche starr aus dem ewigen Schnee
und Eise emporragen, sind ihre Standorte”; cf. Schinfeld: 246; Feist: 153.

2) Volgens Schonfeld: 243.

3) Brehm III: 293.

4) Keller: 3o0r/2: ,Fiir den Menschen einer primitiven Kulturstufe ist die
Ziege ein unschitzbares Gut. Sie fordert keine kiinstliche Fiitterung, gibt ihm
Milch, Kise, Kleidung, Fleisch und bleibt auch ohne Hund bei ihm'',

5 Il Fi247; Od. {:78; ¢:196; w:231; Il. 4:630; 4: 105.

6) Od. «: 118; cf. Keller: 304.
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animal sacrificed is significant of the status of the worshipper rather
than of the content of the god” 1). Niettegenstaande de geit een on-
aanzienlijk dier is, werkt haar talrijkheid het offeren ervan in de
hand. Geitenoffers werden gebracht door Assyriérs 2), Babyloniérs %),
Israélieten %), Arabieren®), de Aegacische volkeren®), de Grieken
en Romeinen 7).

Een bij reinigingsplechtigheden veel voorkomende gewoonte is:
een of ander dier, waarvan men gelooft, dat het met het booze van
mensch of volk beladen kan worden en het mee kan voeren, onder
het uitspreken van bezweringen en spreuken de eenzaamheid in te
zenden 8). Hiertoe leent zich niet slechts de ,,zondebok”; er zijn ook
»zondezwijnen’’ %) en ,zondegeiten” 1%). Zoo wordt b1 den dooden-
ritus der oud-Indiérs een geitebok geslacht en gegeten; vervolgens
spreekt men de woorden uit: ,,Geit zijt gij en voer van ons de kwade
aanvallen weg” 11). Voor de vereering van een godheid in de gedaante
van een geit spreekt een Sumerische tekst, waarin geit en bokje
worden gelijkgesteld aan Tammuz en Isthar1?). — De oud-Indische
god Daksa heeft een menschelijk lichaam, maar den kop van een
geitebok 1?). — Ook de Egyptische god Chnum heeft een geitekop
en te Mendes in de Delta werd een geitebok als godheid vereerd ). —

1) Harrison 2:16. In de Od. «: 231 offert men kaas; in u: 363 water;
men heeft niet anders.

2) Voor deze en de volgende volkeren: Smith: 448.

3) Curtiss 1:268, 273; Jeremias: 376.

4) cf. Thompson: 183, 215, 219, 252.

5) Nog in de jongste tijden treft men dit offer bij hen aan o.a. voor een
vrouw, die aan koorts lijdt; voor den behouden terugkeer van een soldaat
of pelgrim, waarbij de kop van het dier wordt gelegd in de richting, vanwaar
de man kwam; na voldoening aan een belofte of bij het uitspreken van een
wensch. Curtiss 2 : 100, 23, 322; Thompson: 211, 226; Curtiss 1: 177, I41,
148, 164.

6) cf. pag. g1.

7) b.v. Livius XLV : 16 een zoenoffer van 50 geiten.

8) cf. Frazer. The Scapegoat. Leviticus XVI: 22, 27.

o) cf. Wissowa: 347, A.1 over porcus propudianus en Renel: 123/4.

10) Harrison 2 : 103.

11) Caland 1 : 127. Hij brengt de reinigende kracht van het dier in verband
met -aja, dat geit kan beteckenen, maar tevens den wortel van het verbum:
wegvoeren bevat; cf. ib. 55, 87, 127, 138, 139. De afbeelding van het dier
dient nu nog den Italianen als amulet tegen het ,,Booze oog”. Seligmann 11 :
I13, LI4.

12) Vollgraff: 28.

13) Volgens Scheftelowitz 1: 453.

14) Reall. d. Vorg. s.v. Ziege.
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Onder de Semitische Sabeérs leeft nu nog het geloof aan daemonen,
die de gedaante van geiten kunnen aannemen. Dit volk gebruikt witte
en zwarte geitenharen als een magisch middel ter genezing van ziek-
ten 2),

Tot de fauna van oud-Creta behoorde in de eerste plaats de geit.
Talrijk zijn de gevonden afbeeldingen, maar de diepere zin blijft
verborgen. Dat haar echter godsdienstige waarde moet worden toe-
gekend, maakt de omgeving van de vindplaatsen duidelijk en de andere
voorwerpen, die naast haar afbeeldingen voorkomen. Nabij het
horenmotief vond men een terracottabeeldje van een geit 2), een ander
in de ,,fetisch-shrine”’, dus op een gewijde plek, een derde in een cultus-
grot te Patso ®). Verder is zij nabij een heiligen boom weergegeven 9),
Het bekende fayence-plaatje, weergevend een geit haar jong zoogend,
heeft ook wel godsdienstige beteekenis®). Op de sarcophaag van
Hagia Triada liggen twee geiten gereed om bij den doodendienst
geslacht te worden. Ook bij een andere offerscéne (op een zegelsteen)
15 een geitenkop zichtbaar©).

In den Griekschen eeredienst wordt zij betrokken bij de benaming
en afbeelding van en offers voor de goden?). Aan Zeus valt de be-
naming alyopdyos ten deel §). De plaats van zijn vereering als zoo-
danig is onbekend en de juiste beteekenis wordt nog betwist. Som-
migen meenen, dat dergelijke namen hierop wijzen, dat de god zelf
eens het dier is geweest, dat hij zou eten, anderen, dat de naam ont-
leend is aan de handeling der vereerders, nl. het eten van het vieesch
van een aan Zeus geofferde geit ®), met de daarin opgesloten gedachte,
dat de godheid hetzelfde doet als de mensch. Phrygische munten
toonen een geit als embleem van den Grieksch-Syrischen Zeus 19), De
oorzaak van het voorkomen van de geit in de Zeusvereering kan liggen
in de mythologische verhalen van zijn eerste kinderjaren, de voeding
door Amaltheia. Maar ook het omgekeerde is mogelijk, zelfs waar-

1) Thompson: 57, 50, 161.

2) Dussaud: 299—300.

3) Nilsson 3: 83, 304.

4) Id. 245.

5) cf. Vollgraff: 11 e.v.,, 18: H. Th. Bossert: Alt-Creta afb. 83.

6) Nilsson 3:195; cf. Il. ¥: 31, het geitenoffer bij de begrafenis van Pa-
troclos.

7) cf. Keller: 304.

8) Et. Magn. s.v.

9) cf. Farnell. Cults of Greek States I : g6,

10)  Farnell 1:1: 96; cf. Wachter: 88 over de geit in den Phrygischen cultus.



92

schijnlijker — ritus heeft in dit opzicht den voorrang boven mythe —
nl. dat een oorspronkelijke geitcultus geleid heeft tot het ontstaan
dezer sage.

Hera heet eveneens aiyopdyos, maar de plaatsen, waar haar die
benaming werd gegeven, zijn wel bekend, nl. Sparta en Corinthe.
Volgens Pausanias zouden haar in Sparta door Herakles geitenoffers
zijn gebracht, omdat hij niets anders had !). Deze werden haar jaarlijks
te Corinthe aangeboden 2). Misschien maakte ook te Argos het dier
deel uit van Hera’s eeredienst 3), want bij de opgravingen nabij het
Argivische Heraeon zijn een menigte leemen en bronzen geiten ge-
vonden 4). Elders weer was het verboden haar geitenoffers te bren-
gen %), Maar juist een uitgesproken verbod kan een bewijs zijn voor
de heiligheid van het dier.

Aan Athene werd eens per jaar op de Acropolis een geit geofierd ¢).
Een beeld van Apollo te Tylissos op Creta stelt hem voor met een
geitekop in de hand?). Hiermede vergelijke men de woorden van
Pausanias 8): fou 8% é&v toic Konuixois dpeor xal xar Eué &n "FElveos
bl otror obw alya yalxijy dnéoreday & Asgkpoits didwor Ot viymiows
j§ aiE Dvlaxidy xai Pviavépw ydia maidas O abdrovs of "Elbpol paoy
‘Anbéilavds e elvae. Ook Homerus maakt melding van geitenoffers
aan Apollo ?). Den zesden Boédromion werd aan Artemis Agrotera
een geitenoffer gebracht, gevolgd door een militaire feeststoet.
Insgelijks deden de Spartanen, wanneer zij op marsch waren ).
Ook te Brauron en Agrai werden haar deze offers aange-
boden 11), Sextus Empiricus zegt: alyas ’doréude diew cdoefic 1¥).

1) III: 15:09; cf. Ridgeway: 81.

2) Hesychius s.v. ai¢; Smith: 287; Roscher M. L. s.v. Hera.

3) Wachter: 87.

2) 0 PEWasviiHera VI,

5) Visser: 225/6; W. Otto. Philologus 64 : 218. cf. Wachter: 87 over het
verbod van geitenoffers aan andere godheden dan aan Athene en Asklepios.

6) Wachter: &7.

7) Svoronos. Numismatique de la Créte Anc. 1890 taf. 31 volgens Aly.
Alt-Cret. Apollonkult: 48; cf. Gruppe: 155.

8) 10:16:3.

9) IL A:41, 66; cf. Klio VIII: 431: ,,Ziegen sind ein dem Apollon sowohl
im griechischen wie im rémischen kult sehr gebriiuchliches Opfer” (met
bewijsplaatsen).

10) Roscher M. L. s.v. Artemis § 13, 4; Keller: 290.
11) Roscher M. L. s.v. Hera II.
12) IMvppdveror dmorvm. III:221; Wachter: 88.
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— Op vele terracottas wordt zij met ecen geit afgebeeld 1).

Aphrodite werd te Athene als émrpayia vereerd en te Elis afge-
beeld rijdend op een bok?).

Ook Hermes wordt wel afgebeeld zittend op een geitebok 2).

Dionysus heet volgens Pausanias in het Boiotische Potniae afyo-
pélos *). Hier werd hem, ter vervanging van een mensch, een geit ten
offer gebracht, maar meestal bestonden de offers uit bokjes. De
vrouwen kleedden zich te zijner eere in geitehuiden ®). Zijn metge-
zellen, de Satyrs en Silenen, alsook Pan dragen geitehuiden, waar-
schijnlijk om hun leven als boschbewoners te kennen te geven ©),
Hier kan tevens worden genoemd de bok, die op de markt te Phlius
stond 7) en apotropaeische kracht bezat.

Asklepios ontving geitenoffers in Phocis en te Cyrene. Te Epidaurus
daarentegen was het verboden ). Van hem gaat de legende, dat hij
door een geit gevoed zou zijn ®). Op Thasos ontvingen de Chariten,
in Phocis Isis geitenoffers. Op Delos bevond zich een altaar voor
een onbekende godheid, vervaardigd van geitenhorens 19).

Bij de Romeinen werd Jupiter onder den naam Vediovis afgebeeld
met de geit. Volgens Arnobius is het verboden aan Jupiter een
geit ten offer te brengen!). De flamen Dialis mag het dier niet aan-
raken, zelfs den naam niet uitspreken®). Zij was gewijd aan Juno en
Faunus 13).

Dragers van het geitevel zijn: Hera 1), Dionysus8), de Satyrs,

1) Cook 2:151.

2) Paus. VI:25:1; Ridgeway: 8o e.v.; Vollgraff: 29; cf. Tac. Hist. III : 2;
Smith: 453.

3) Roscher. M. L. col. 2378; Cook 2 : 151.

4) IX:8:1; cf. P. W, s.v. Dionysus. .

5) Hesychius s.v. rpaynddpor; Paus. I1: 23 : 1; cf. Deubner.

) Paus, II: 13; Vollgraff: 17/8; Ridgeway: 79.
7) Ridgeway: 79; cf. Cook 2: 15I.
8) Paus. II:26; X: 32; Ridgeway: 81,
g) Paus. IT:26: 4.
10) P. Stengel. Gr. Kultusalt. ze ed.: 15 naar Scheftelowitz 1: 474.
11) Ovid. Fasti IIT: 443 e.v.; Gellius. N. Att. V: 12,
12) Gellius. N. Att. X :15: 12; cf. Wachter: 88.
13)  Visser: 234; cf. Cook 2: 132.
14) Cook 2: 151,
15) cf. pag. 81.
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Silenen en Faunus?). Gedurende de Lupercalia, gevierd ter eere
van Juno Sospita (volgens sommigen een oud, Jonisch type van
Athene) 2), werden door de Luperci riemen gesneden van een bokken-
of geitcvel, waarmee men de vrouwen sloeg. Dit is een magische
handeling, die volgens sommigen tot doel heeft de vruchtbaarheid
te bevorderen 3), volgens anderen kwade daemonen te verdrijven 1),
dus tot reiniging. Het is, zooals Jane Harrison in de lijn der gedachten
van de natuurvolkeren zegt: ,,good medicine’ ®). Juno heeft, gelijk
gezegd, op een Etrurische munt een geitevel om®). Ook volgens
Cicero draagt Juno als kleed een geitevel?). Festus noemt het vel,
waarvan de Luperci riemen sneden: amiculum Junonis®). Zoo
gingen ook de Luperci in een geitevel gekleed en ook Faunus als hun
aanvoerder ?). Vereerders en godheid dragen derhalve hetzellde
kleed.

Is de waarde van de geit in economisch opzicht groot geweest en
kan haar plaats in den eeredienst belangrijk worden geheeten, van
het gebruik van het geifevel in den cultus blijkt toch niet zddveel,
als deze factoren zouden doen vermoeden. Men zou zich kunnen verge-
noegen met te zeggen, dat de conclusies, waartoe het algemeene ge-
bruik van het dierenvel voerden ook zullen gelden voor het geitevel,
gezien de voorwaarden, waaraan een dier moet voldoen om een plaats
in de religie toebedeeld te krijgen en die door de geit worden vervuld.
Maar toch blijft het vreemd, dat dit nergens met zooveel woorden
is aangegeven, behoudens de hierboven genoemde uitzonderingen.
Het is echter mogelijk, dat de plaats van het geitevel is ingenomen
door het geitehaar of de geifewol, wanneer men weet, dat er soorten
zijn, die een zeer goede qualiteit opleveren. Daar is b.v. de Angora-
geit, wier vacht voornamelijk uit wolhaar bestaat (waarschijnhjk
echter den ouden volkeren onbekend), de Kashmirgeit, waarvan zelfs
de fijnste wolsoorten worden gewonnen en de Mambergeit (Capra

1) cf. Ridgeway: 79 adv. Cook 2 : 151.

2) Deubner.

3) cf. Gruppe: 186,

4) Otto. Philologus 1913 : 168 e.v.

5) Harrison 2 : 52; cf. id.: 101I.

6) cf. pag. 85.

7) Schmidt Rel. V. u. V. VII: 122; Roscher M. L. s.v. Juno: 587, 505,
6o7; cf. ook 598: Juno caprotina.

8) Ep.: 8;s.

9) Just. Trogi Pompeji Epitoma: XLIII: 1, 7; Otto Ib. 180.
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hircus mambrica), die reeds door Aristoteles wordt genoemd 1). Na-
tuurlijk heeft men in de oudheid geen ver doorgevoerde specificatie
der grondstoffen gemaakt en die stof wol hebben kunnen noemen,
die bij ons deze benaming niet meer kan verdragen. Dat het door
Livius %) een prodigium genoemd wordt, als geiten wol kregen %), kan
verklaard worden door gebrek aan kennis van woldragende soorten
op het moment, dat het prodigium zich afspeelde.

Over de wol in de oudheid schreef J. Pley in zijn dissertatie: De
lanae in antiquorum ritibus usu 4). De overeenkomst van de resul-
taten, waartoe hij komt, met die van het gebruik van de dierenhuid
18 groot: de wol wordt geofferd, het dragen ervan was een teeken
van waardigheid; men wikkelde zich erin tot heiliging, zij werd ge-
dragen bij den cultus van Zeus op het Idagebergte, altaren, tempels,
heilige boomen en bosschen werden ermee gesierd ). Deze overeen-
komst ligt ook in den aard der zaak. De kenmerkende eigenschappen
van een dier of de eraan toegeschreven invloeden komen ook toe aan
een deel van het dier ®), zoodat na het offer de excrementen zelfs wel
eens als heilig werden beschouwd en voor religieuze doeleinden ge-
bruikt 7). Deze overbrenging wordt verder doorgevoerd, wanneer een
voorwerp of persoon, in aanraking komende met den bezitter van die
eigenschappen, zelf op zijn beurt deze in bezit krijgt, een opvatting,
die bij vele volkeren teruggevonden wordt en waarvan Pfister zegt:
»Dies ist antiker wie christlicher Glaube™8). Zoo kan de beteckenis,
die het dierenvel heeft, overgebracht worden op een deel ervan, dus
van geitevel op geitewol. De reden, waarom de laatste het eerste zou
hebben kunnen verdringen is duidelijk: wol is heel wat gemakkelijker

1) Brehm III: 324 e.v.; Keller: 302: ,,In Phrygien und in Siid-Kleinasien,
Lykien und Kilikien wurden . ... Ziegen gezogen mit. ... langem, dichtem
Haare, das regelmiissig geschoren und zur Zeug- und Filzfabrikation verwendet
wurde”: cf. Arist. Tav mepi ra [Pa "loropidv O @ 28: & Avxia al alyes kelpovrat,
womep Ta mwpofara mapd Tois dAMois.

2 RCX ] 5T,

3) Keller: 3o0z.

4) Giessen: 1911. Eveneens verschenen in de serie Rel. Vor. und V. XI : 2.

5) o.a. Porphyrius. Vita Pyth.: 17; Paus. VIIT: 42 : 11; cf. Hock: 34 e.v.;
Plinius N. H. XXVIII : 2.

6) Seligmann IT: 112 zegt over het ,Booze Qog’': ,,Ganze Tiere, wie ein-
zelne Teile davon dienen ebenso wohl als Abwehrmittel wie Abbildungen der-
selben; cf. Id. IT: 135. Zie Plut. Isis et Os: 72.

7) Smith: 414/5; Paus. VIII: 47 : 4; cf. Pfister 2:1: 321; Schonfeld: 167;
Hubert: 76 e.v.; cf. pag. 74.

8) p. 530ev.
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en goedkooper te verkrijgen en is veel practischer in het gebruik,
ook al door haar gemakkelijke deelbaarheid, dan de huid zelf. De
traditie laat naast behoud van de oorspronkelijke bedoeling toch ook
groote vervormingen toe. Wol of wollen banden kunnen op hun beurt
weer worden gebruikt om er kleedingstukken van te vervaardigen
met dezelfde eigenschappen als de wol, het bewerkte materiaal. Het
samenknoopen van wollen banden vormt het dypnvér, een netwerk
als kleed gedragen o.a. door waarzeggers, volgens Pollux Onomast.
IV : 116: dyoqréy: 10 & v aléypa & Iglov dixtvddes megl mav 16
odua, 8 Teapeolas Znefailero 7 us dhlos pdvug, door priesters van
Dionysus 1) en waarschijnlijk ook van Sarapis®). Het dient verder
tot bedekking van den omphalos. Bij het laatste is nog de ontwik-
keling na te gaan uit eenvoudige aaneengeknoopte stemmata ?).
Dat Hesychius (s.v. ayonprdy: dwavoadés, ¢ mepuideviar ol fax-
yetovies Atovdo) het ayoyvdy in verband brengt met Dionysus is
begrijpelijk, daar hij bij verschillende gelegenheden in verschillende
dierenhuiden gekleed gaat en dit dyoywéy of dixrvor 1) denzelfden zin
heeft als een dierenvel.

Aldus beschouwd kan in het gebruik van de wol en het wollen
kleed, het dyonrdr, een voortzetting worden gezien van de rol, die
eens het geitevel vervulde en is de opmerking van Eustathius pag.
603 : 15 hier zeer van pas door het verband, dat tusschen deze drie
gelegd wordt met de woorden: Ailos yip Awoviads gnaw alyic 10
Zx 1@y orepudrwy dixrvov. Ilaveavias 0t 10 &x tdy oreppdrwy wAéypa
xal 10 Ot 1@y oreppdrwy mexdeyuévov dixtvov®).

In dezelfde richting wijst ook hetgeen Festus meedeelt s.v. naccae:
,Omnia fere opera ex lana nacae dicuntur a Graecis”, want wdxo;
is eigenlijk de nietgeprepareerde dierenhuid.

De terugblik op en de combinatie van alle tot nu toe verkregen
resultaten van het voorgaande onderzoek leveren dit beeld op: Ho-
merus beschrijft de aegis als een goddelijk oorlogsinstrument. Bij
het nagaan der gebruiken van andere volkeren in oorlogstijd blijkt
steeds het verlangen te bestaan zich met de hoogere machten in ver-
binding te stellen. Zichtbare teekens dienen tot bewijs van haar aan-

1) cf. Dar.-S. s.v.; Pley: 32; Harrison 1 : 258.
2) Cook 1;1: 350.

3) Aangetoond door Hock: 38 e.v.

4) cf. pag. 27.

5) cf. Harrisson 1 : 256 e. v.; zie pag. 24.
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wezigheid en hulp. Deze teekens zijn meestal afbeeldingen der goden
of staan op eenigerlei wijze met hen in verband. Zij zijn heilig. De
benaming ,aegis” heeft etymologisch de beteekenis van geitevel.
De geit is in het geboorteland der Homerische gedichten inheemsch.
Het is een gewoon verschijnsel, dat het vel van een dier deel uit-
maakt van het godsdienstig apparaat, vooral wanneer het dier zelf
een plaats inneemt in de religie. Dit laatste kan van de geit in den
Griekschen godsdienst worden bevestigd en is hoogst waarschijnlijk
ook waar voor de voor-historische periode. Er zijn dus goede voor-
waarden aanwezig om het geitevel bij religieuze ceremonién te ge-
bruiken. Het feit echter, dat daar weinig voorbeelden van te vinden
zijn, kan zeer goed verklaard worden, door aan te nemen, dat geitewol
en de daaruit vervaardigde stof zijn plaats innam. Zoo kan de vol-
gende verklaring van de aegis worden voorgesteld: De aegis
is een geitevel dat een of andere godsdien-
stige beteekenis heeft, en in den oorlog wordt
meegevoerd als veldteeken tot bewijs van de
aanwezigheid en de hulp der goden.

Nu verzetten zich schijnbaar de Homerische passages in zooverre
tegen deze verklaring, dat zij door de goden zelf wordt meegedragen
en dus moeilijk een teeken kan zijn van hun aanwezigheid. Voordat
deze inconsequentic nader wordt toegelicht, eerst eenige woorden
over de aegisdragende goden en hun positie ten opzichte van den oorlog.



CAPUT IX

DE AEGISDRAGENDE GODEN

a) Zeus.

Hoewel uitsluitend Zeus den titel alylogos voert!), treedt hij
nooit met de aegis in het strijdgewoel op. In passage no. 2 zegt Aga-
memnon, dat Zeus Troje straffen zal door zijn aegis te zwaaien. Adrds
voegt hij eraan toe en door als een bijzonderheid te vermelden, dat
Zeus zelf met de aegis zal komen, geeft hij zijn woorden een des te
verschrikkelijker inhoud. Maar tevens bewijst het, dat dit veronder-
steld gebeuren in strijd is met den gewonen gang van zaken. In pas-
sage no. 5 grijpt Zeus, zetelend op het Idagebergte, de aegis en brengt
vandaar schrik onder de Grieken. Maar of dit een gevolg is van het
zien van de aegis of van de andere middelen, die Zeus te baat neemt,
vertelt Homerus ons niet. In ieder geval treedt Zeus ook hier niet
persoonlijk in den strijd op. Dit is volkomen in overeenstemming
met de houding van den oppergod in alle andere gevallen. Hijj is slechts
toeschouwer en laat de weegschaal nu eens naar deze, dan weer naar
gene zijde doorslaan ?). Anderen zijn de uitvoerders van zijn wil en
dragen, al of niet door hem daartoe gemachtigd, de aegis mee in den
strijd. Bij zeer hooge uitzondering (en zelfs dan wordt het nog wel
eens betwijfeld, of het werkelijk zoo het geval is) wordt Zeus in de
kunst weergegeven als bekleed zijnde met de aegis. En dat hij stellig
aldus op het Pergameensche altaar is afgebeeld, geschiedde waar-
schijnlijk — zoo vermoedt Wagner — onder invloed van het dragen

1) Het wordt betwijfeld of deze benaming is ontstaan uit alyls 4 xew.
A. Gobel (Lexil. zu Homer. Berl. 1878) stelt voor: aly ~ rex = veho: ,der
im Sturmwind, im Wettern Einherfahrende''. cf. Phil. Anz. 1879 : 7; Faesi Od.
2e bd. p. 97; A. Debrunner. Gr. Wortbild. Lehre. Heidelberg 1917 : 61. Maar
Homerus’ opvatting is stellig niet zoo, daar hij spreekt van: éxav é&v yelpeoon.
Natuurlijk blijft de mogelijkheid, dat Homerus zelf het woord niet meer begreep
en de genoemde beteekenis voér-Homerisch is, maar dan staat of valt zij toch
met de verklaring der aegis zelf. F. Bechtel. Lexil. zu Homer. Halle 1914 ver-
moedt als tweede element: foyos naar een Pamphylisch pexérw = hij moet
aandragen, en vertaalt: die de aegis zwaait.

2) Cauer. Grundfragen: 376.
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van de aegis door de Macedonische koningen!). — De Homerische
Zeus is geen oorlogsgod. Eerst in lateren tijd, en dan nog plaatselijk,
wordt hij als zoodanig beschouwd o.a. bij de Spartanen onder de
benaming van: dyfjrwp?), orpduos of orparpyds. Homerus kent
geen god aan wien uitsluitend de oorlog voorbehouden bleef. Zelfs
Ares is bij de latere Grieken nooit de aangewezen, algemeene oorlogs-
god geweest, evenmin als bij de Romeinen Mars, hoewel deze in latere
tijJden hiertoe meer en meer werd gepromoveerd 3).

De Homerische godenfiguren staan aan het eind van een lang-
durige evolutie, tijdens welke oude godheden werden verdrongen of
haar taak door voornamere werd overgenomen. Maar ook bergen de
gezangen weer kiemen in zich, waaruit nieuwe personificatién zullen
ontluiken. Eenerzijds is de godenkring enger geworden, anderzijds
is de bodem gelegd voor nieuwe scheppingen. In- en uitwendige oor-
zaken — inwendige: het bereiken van een hoogeren cultuurtrap
met verandering van het godsbegrip en de onloochenbare inwerking
van de dichterlijke phantasie %); uitwendige: de religies van Midden-
Azié, van de Phoeniciérs, Egyptenaren en andere volkeren?®) —
hebben de godengestalten deels vervormd, deels geschapen. De naam
Zeus wijst door haar etymologische afleiding op een ouden natuur-
godsdienst. Volgens Cook is Zeus oorspronkelijk de heldere hemel
zelf (aldégos, alPpios). Met den overgang naar het anthropomor-
phisme wordt hij hemelgod, vereerd op bergen, die tot in den aether
oprijzen (dxpaiog, xopvepaios, Umaros). Met den Olympischen Zeus
worden allerlei andere berggoden geidentificeerd, alsook goden met
afwijkende functies. De Homerische Zeus heeft bij de Grieken als
zetel den Olympus en bij de Trojanen den berg Ida. Hij is de ver-
wekker van alle mogelijke natuurverschijnselen, Maar als een andere,
oude zetel van vereering moet hiernaast worden gewezen op Dodona,
waar zich de hem geheiligde eik bevond en hij den naam #derdpos
had, misschien omdat deze boom meer dan andere door den bliksem,
waarin Zeus als xepatmos of xaraifdrns zou neerdalen, getroffen
wordt, Homerus kende den Dodonaeischen eeredienst met zijn pries-

1) Wagner: 52. Voor andere afbeeldingen cf. Tsountas, "Ed. '4py. 1887 taf. X,
en tegenover hem Rossbach. Phil. 51:1; zie ook Gruppe. Gr. Myth. 1110,
aant. 2; Dar.-S. s.v. aegis.

2) Wide. Lakonische Kulte 1893 : 62; Szymanski: 12/13.

3) Schwenn: XXII: 224; Kern 1:8e.v.: Reinach 3:237.

4) Renel: 22: ,1'Histoire d'un dieu est & la merci d'un poéte, qui la déforme

au gré de sa fantasie”.
5) cf. Hedén: 7e.v.
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ters, die een eenvoudige, van oudsher overgeleverde, leefwijze volg-
den ). Deze eikeboom vindt een pendant in de @nyds dyndy margos
Awws alyiyoro (1. H @ 60) nabij Troje. Boomcultus en vereering
van berggoden kende ook Creta, vanwaar Zeus zijn plaats in de
Grieksche mythologie kreeg toebedeeld door de sage van zijn geboorte
in de Dictaeische grot. Door toedoen van zijn moeder Rhea, de wijmp
dpela bleel hij voor Kronos verborgen en werd hij in een hol van het
Idagebergte door de geit Amaltheia gevoed. Natuurmythologen zien
in den, in doeken gewikkelden, steen, dien Kronos in plaats van het
Zeuskindje te slikken kreeg, een dondersteen als representant van
Zeus, gehuld in donderwolken, uitgespuwd door een bliksemstraal;
in de grot zien zij een wolkenmassa; in de geit Amaltheia een donder-
wolk, die den vruchtbaarmakenden regen geeft, enz. De luchtige
vaardigheid dezer interpretatie veroordeelt wederom zichzelf.

Het zoogen van godenkinderen en helden door dieren is een veel
voorkomende mythologische trek. Zeus zou volgens anderen door
een zwijn zijn gezoogd %), Asklepios door een geit ®). In de Iranische
sage, waar de adelaar verder ook een belangrijke plaats inneemt,
wordt verhaald, dat Achaemenes, de voorvader der Perzische dynastie,
door een adelaar zou zijn gevoed %). Gelijkwaardig hieraan is het
voeden van godenkinderen met melk en honig, zooals naast de geit
Amaltheia de bijennymf{ Melissa als voedster wordt genoemd %),
In plaats nu van in deze Zeus-episode symboliek te zien voor een serie
natuurverschijnselen, is er alle reden het dier zelf in zijn verhouding
tot den mensch als uitgangspunt te nemen. De geit is, zooals reeds
vroeger werd opgemerkt, een zeer vruchtbaar dier ¢) en was op Creta
inheemsch (juist in bergachtige streken is zij in haar element). Zij
bekleedde zeer waarschijnlijk een belangrijke plaats in de Cretische
religie. De moeder van Zeus, Rhea, was een berggodin. Derhalve
ligt de gevolgtrekking voor de hand, dat de geit voor een epiphanie
dezer godin doorging?). Dan zouden de geit Amaltheia en de godin

1) II. B: 233 e.v.

2) Paus. II: 26: 4.

3) Ridgeway: 81; cf. pag. 93.

4) Sarre: 346; cf. pag. 52. Andere voorbeelden: zie Nilsson 3: 466 e.v.;
Aly. Kret. Apollokult 44, 47; Renel: 82, 83.

5) Aly. Philol. 1912 : 462.

6) cf. pag. 88. Voor het zwijn cf. Cic. Nat. Deorum II: 64: qua pecude
nihil genuit natura fecundius.

7) cf. pag. 78, 91.
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Rhea in wezen één en dezelfde zijn 1). Het motief van vruchtbaarheid,
dat, wegens het zoogen door de geit, in de mythe van Zeus en Rhea
gelegd is, wordt hierdoor natuurlijk niet uitgesloten, maar is dan se-
cundair. De meening door sommigen uitgesproken, dat ook Zeus
zelf zich in geitgestalte geopenbaard zal hebben, mag slechts met de
uiterste reserve worden aanvaard. Voor den verderen samenhang van
geitcultus en Zeusdienst vergelijke men hetgeen is meegedeeld in
caput VIII, pag. 9r.

Athene.

Ondanks min of meer monotheistisch geaarde geloofsovertuigingen,
valt in sommige religies een streven waar te nemen, om naast den
vadergod ook voor het vrouwelijk element in een of anderen vorm
een plaats in te ruimen. In een polytheistischen godsdienst kan de
godin welhaast niet ontbreken. Bij het monotheisme schijnt dit voort
te vloeien uit de psychologisch zeer wel te verklaren behoefte, om,
naast het geloof aan de vaderlijke oppermacht, de meer innige, stem-
mige, koesterende moederliefde met al haar invloed tot uiting te
brengen. Bij het polytheisme treedt de godin op, opdat haar o.a.
de meer vrouwelijke functies kunnen worden toebedeeld. Het moet een
gevoel van bevreemding opwekken, dat bij de Grieken de godin
Athene zulk een strijdlustig karakter heeft. Maar dan vergete men
niet, dat Athene bij Homerus meer beschermend dan aanvallend
1s, eer modwiyos ?), dan mpduayos. Aanvaardbaar is daarom deze
gedachtengang van Nilsson 9): zij zou in de Myceensche periode huis-
godin zijn geweest; haar taak was: bescherming te verleenen. Dit werd
uitgebreid tot bescherming der familieleden buitenshuis, in den strijd.
Vandaar, dat zij een voorname plaats in den oorlog kreeg. Ter onder-
steuning van deze hypothese wijst hij op het feit, dat zij bij Homerus

de gedaante van een vogel aan kon nemen — afgezien nog van de
betwiste beteekenis van haar epitheton ylavxdme — de uiloo-

1) cf. Vollgraff: 18/9.

2) cf. Il Z: 296 e.v., waar de Trojaansche vrouwen Athene om hulp komen
smeeken: pvoimrolt.

3) Nilsson 3:426e.v.; Wilamowitz (Sitzber. der preuss. Ak. d. Wiss,
1921, pag. 950 e.v. kant zich tegen de (door Nilsson veronderstelde) Cretische
afkomst van Athene. Hij brengt haar in verband met de Myceensche vereering
van een godin onder het symbool van een schild, maar legt eveneens den na-
druk op de rol van Athene als beschermvrouwe. Verder houdt hij de aegis wel
voor een geitevel, maar onderscheidt haar van het schild. Voor litt. over dit
onderwerp, zie Pfister 1: 130.
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gige — en dat de Minoische cultuur vrij veel afbeeldingen geeft
van, zooals hij het noemt, de ,palacegoddess” met een vogel op
het hoofd ?).

Haar benaming ,stedenbeschermster’ 2) toont reeds de uitbreiding
van haar taak nl. van beschermster van een paleis tot die van een
stad. Hier ontwikkelt zich ook het begrip van Palladium. Nog een
stap verder en zij wordt dyeleiy ?) en gaat persoonlijk aan den strijd
deelnemen. In de Odyssee is zij heel duidelijk ,,palacegoddess’ in den
ruimeren zin van het woord, omdat zij de familieleden ook buitens-
huis bijstaat. Bij de uitoefening van haar taak bereikt zij het hoogte-
punt in den vrijermoord, als zij met haar aegis redding brengt. Zeer
passend in dit schema is wel, dat zij in diezelfde passage (Hom. pass.
no. g) als vogel verschijnt ?). Als Zeus’ dochter wordt zij opgenomen
in den Olympischen godenkring. Zoo kent Homerus haar: Il. 4: 515
Mids  Dvydgp wvdioty towoyévea. Het problematische zpwroyévea
kan herinneren aan een andere afstamming, haar eens toegeschreven
en in dit woord bewaard gebleven na de reorganisatie der goden-
wereld. De sage van de geboorte uit het hoofd van Zeus komt eerst
voor bij Hesiodus®). De nauwe betrekking tot Zeus maakt haar bij
Homerus tot degene, die zijn wil uitvoert. In tegenstelling tot den
Olympiér neemt zij, als consequentie van haar taak om bescherming
te verleenen, levendig deel aan den strijd. Maar zij is evenmin speciaal
oorlogsgodin als Zeus oorlogsgod. Zij is het, die v66r of tijdens het
gevecht met de aegis verschijnt. Zij ontvangt deze van Zeus, evenals
haar ook enkele malen, zij het dan niet bij Homerus, dan toch op
Macedonische munten, de bliksem ter hand wordt gesteld ¢). De ver-
houding van Zeus tot Athene, d.w.z. van toeschouwer tot deel-
neemster aan den strijd, bepaalt de verhouding van bezitter tot ge-
bruikster van de aegis.

1) Ib. 426e.v.; cf. Samter: 23.
2) cf. pag. 101 noot 2.

3) Il Z: 269.

4) cf. de Babylonische IStar: Enc. of Rel. War.: ,She was the mother-
goddess par excellence and the goddess of love;.... the queen of heaven.
But more than all else she was mistress of battles . ... the goddess of battle
and warfare, who goes by the side of the king, favourite one, the terrible one
of his enemies . . . . She flew to the battle like a swallow. Her symbol as a war-

goddess was the lion".

5) Theogonie: 886—goo en 924—926; cf. P. W. s.v. Athena; Roscher. M. L.
ib.

6) Roscher ib.
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c) Apollo.

De naam van Apollo, den zoon van Zeus en Leto?), die na Zeus
wel op de meeste plaatsen der Grieksche wereld vereering genoot,
wordt verscheidene malen met die van Zeus en Athene in één adem
genoemd 2) en wel als inleiding van een eed ®). De godentrits: Zeus,
Athene en Apollo wordt zoowel door de Achaiérs als door de Trojanen
vereerd. Ook Apollo is geen oorlogsgod. Wel gaat hij gewapend met
boog en pijlen, waarmee hij mensch en dier kan treffen. Maar deze
wapens draagt hij, als ware hij een jager, zooals zijn zuster Artemis,
de godin der jacht, met haar pijlen ook den mensch den dood kan
brengen. Aan beiden, Apollo en Artemis, wordt ook de macht toege-
schreven het kwaad, dat zij kunnen toebrengen, af te weren. Daarom
worden zij in den strijd als helpers aangeroepen, Apollo als cwrijp,
Dawiy en Poydpduos; Artemis als odrepa en edxlaa. Athene, Apollo
en Artemis zijn apotropaeische scheepsgodheden ). Evenals Athene
heeft Apollo een tempel op den burcht van Troje®), terwijl de oudste
plaatsen zijner vereering zich op de Klein-Aziatische kust en in de
nabijheid gelegen eilanden bevinden. Athene beschermt vooral de
Achaiérs, Apollo de Trojanen. Wanneer eenmaal de aegis ten gebruike
wordt gegeven aan Athene, kan dit worden uitgebreid tot de godheid,
die den twee aegisdragers het naast staat, Apollo. Uitdrukkelijk geeft
hem Zeus in de uitgebreide passage no. 4 de opdracht de aegis te
gebruiken, om daarmee zijn wil ten uitvoer te brengen, nl. Hektor
te ondersteunen.

Van de drie aegisdragende godheden: Zeus, Athene en Apollo is de
eerste de theoretische bezitter van de aegis, maar practisch wordt
zij gebruikt door de twee laatsten. Zij zijn geen van drieén specifieke
oorlogsgoden. Maar uit den aard der zaak moet ook Zeus, om zijn
benaming alyloyos, eens handelend in den oorlog zijn opgetreden.
Dit kan zeer goed, daar hij een conglomeraat van functies bezit,
doordat hij de taak van andere goden overnam. Zoo kan alyloyos
een overblijfsel zijn uit den tijd, toen 6f Zeus, 6f een andere godheid,
die met hem vereenzelvigd is, persoonlijk aan den oorlog deelnam.

1) 1AL O,

2) b.v. Il. 4:288; H: 132; Od. 3: 341; cf. ook Fick, Gr. Persn.: 437.
3) cf. Hedén: Go e.v.

4) Svoronos: 139—140.

5) Il. E! 446; H: 83.
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Door de traditie bleef hem de betiteling van aegisbezitter voorbe-
houden, de praktijk echter maakte Athene tot de eigenlijke aéyloyoc,
waarbij de kunst zich aansloot.

En nu de beantwoording der vroeger gestelde vraag, hoe het mo-
gelijk is, dat een veldteeken, dienend om de hulp der goden te kennen
te geven, door die goden zelf gedragen wordt. Het zal wel niet ont-
kend worden, dat de aegis, gelijk zij bij Homerus beschreven wordt,
iets is, dat aan de werkelijkheid ontleend moet zijn. Immers, de in-
richting van het leven der goden, hun handelingen en gevoelens,
hun vermeende stoffelijke entourage zijn gevormd naar mensche-
lijken maatstaf. De phantasie gaat dit wel uitspinnen, iets eraan toe-
voegen, iets eraan ontnemen, maar vooral voor het stoffelijk bezit
der goden, waartoe ook de aegis behoort, blijft de basis: de aardsche
werkelijkheid. Het meedragen, de verschijning en de uitwerking der
aegis in den strijd is een gebeurtenis, die zich eens in de werkeljjkheid
heeft afgespeeld, een historische gebeurtenis dus. In het hoofdstuk,
dat tot onderwerp had ,de Oorlog en Bovennatuurlijke Mach-
ten’’, werd in het gedeelte, dat over veldteekens en goddelijke hulp
handelde, hierop gewezen, dat de dragers der teekens bijzondere
personen zijn: priesters, hoogergeplaatsten, soms de veldheer zelf,
terwijl de Romeinsche adelaar zich op een munt!) in de handen
van Mars bevindt. Ook de aegis zal, toen zij nog werkelijk bestond,
door bijzondere personen gedragen zijn, misschien door de priesters
der goden, die later zelf de dragers zijn. Als hun vertegenwoordigers
voerden zij het kenteeken hunner aanwezigheid mee. Nadat het geite-
vel opgehouden had te bestaan, maakte de legende zich ervan meester.
De aanwezigheid én der aegis én der godheid werd nu slechts ver-
ondersteld. De combinatie van twee tot één lag voor de hand. In
plaats van hun aardsche vertegenwoordigers droegen voortaan de
goden zelf het kenteeken hunner hulp.

1) Cohen. Descr. des Monnaies: 266, no. 73.



CAPUT X
BIJZONDERHEDEN DER AEGIS

De handeling, die met de aegis werd uitgevoerd, gebaseerd op de
Homerische formule en de beteekenis van aiyic als geitevel, gelijk
de etymologische afleiding aanwijst en de kunst waarschijnlijk maakt,
waren, voor zoover beide: handeling in den oorlog en geitevel in be-
trekking stonden tot den godsdienst, de leiddraden bij het voorgaande
onderzoek. Om het probleem zoo algemeen mogelijk te stellen, waren
de kleine bijzonderheden van de aegis achterwege gelaten. Deze
zullen nu getoetst moeten worden aan de gevonden hypothese.

De uitwerking van de aegis is: het verspreiden van schrik, maar
slechts, nadat een voorgeschreven handeling 1s verricht: de aegis
moet eerst gezwaaid zijn. Verschrikking is een eigenschap, die vaak
aan het veldteeken op zichzelf wordt toegeschreven, een gevolg van
de apotropaeische kracht, die in soortgelijke voorwerpen als talisman,
fetisch en amulet schuilt. Het verschijnen van de ark Gods, van de
Byzantijnsche dracones, van de Fransche banier brengt schrik onder
de vijanden. Alleen reeds het vertoonen van den Turkschen profeten-
standaard was voldoende om rebellie den kop in te drukken. De
vijand durfde het oog niet op het labarum te richten ). Door de Tur-
ken werd aangeraden niet naar hun veldteekens te zien, want anders
kwam men onder den invloed van het booze oog®). Amon-Re, de
Egyptische oorlogsgod, gewaagt, als hij den standaard van Ramses
IIT vergezelt, van den schrik, dien hij den aanvoerders der vijanden
in zal boezemen. Te vergelijken is ook de , Fluchstange van Egill 3).
Het zwaaien, zonder hetwelk succes uitblijft en dat aan de aegis haax
magisch karakter verleent, is voor een veldteeken, dat uit een dieren-
huid bestaat, logisch. Daardoor toch wordt nog meer de aandacht
naar het voorwerp getrokken, zoowel van de eigen soldaten ter aan-
vuring (het beteekent immers de aanwezige hulp der goden) als van

1) cf. pag. 57.
2) B. Stern. Medizin in d. Tiirkei. Berlin. 1903 : 291; cf. Seligmann 1 : 232
LIgi 121

3) cf. pag. 53.
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de vijanden tot meerdere verschrikking?!). Zoo zwaaien altijd de
vaandrigs de vlag of den standaard om de manschappen aan te wak-
keren. Zij volgen het zichtbare teeken, dat voor hen ook groote waarde
heeft als symbool van hun nationaliteit of saamhorigheid. Het verschil
is slechts, dat de aegis niet hoog aan een stok wordt gedragen, maar
in de hand wordt gehouden of om de schouders gehangen. Dat ligt
echter aan de oorspronkelijke dragers, die nu het voordeel hadden,
zelf de handen vrij te kunnen maken om mee te strijden. Het zwaaien,
dat in de practijk deugdelijk bleek, wordt tot een bindend voorschrift.
De schrikverspreiding onder de vijanden, een gevolg van den op-
laaienden moed der eigen soldaten door het zien van het teeken,
wordt toegeschreven aan het veldteeken zelf. De verschrikking wordt
versterkt door de afbeelding van het Gorgoneion. De oorzaak der
combinatie van Gorgo en aegis wordt op twee manieren verklaard:
1) beide hebben vanaf het begin één geheel gevormd; 2) zij zijn uit
twee afzonderlijke voorwerpen aanééngevoegd. Het eerste geval
wordt aldus verder ontwikkeld: het Gorgoneion was oorspronkelijk
de kop, bevestigd aan de huid, die als aegis werd gebruikt. Indien
men zich de aegis omhing, werd het hoofd door een gat in de huid
gestoken %), z66, dat de dierenkop voor op de borst van den drager
viel 3). Inderdaad zijn er voorbeelden van een dergelijke dracht te
vinden, o.a. bij de Indianen van Nieuw-Mexico ). Hieraan zou nog
kunnen worden toegevoegd, dat de kop van het dier, dat eenige
religieuze beteekenis heeft, gaarne als apotropaeum wordt gebruikt,
zooals de paardenkop bij de Noorsche volkeren, de leeuwenkop bij de
Macedonieérs ®).

Het tweede geval gaat uit van de gewoonte het Gorgoneion aan
allerlei voorwerpen toe te voegen, die beschermd moeten worden of
zelf bescherming verleenen ¢). Waaraan echter dit Gorgoneion zijn
ontstaan te danken heeft en wat de grondbeteekenis ervan is, staat
nog niet vast. Eenige parallellen kunnen misschien een aanwijzing

1) Als parallel een passage uit de Noorsche sage Njala, meegedeeld door
Schénfeld: z50: Svanz zwaait, zich keerend tot zijn vervolgers, een geitevel
en spreekt: ,,Werde Nebel, werde Schrecken vor allen denen, die dich suchen"’,
om aldus zijn metgezel onzichtbaar te maken.

2) Lippert vergelijkt het met de kazuifel der katholieke priesters.

3) Ridgeway: Bo—go; J. H. S. pag. XLIV; Harrison 2 : 191; Id. 1: 255,
262.

4) Lippert I: 410.

5) cf. pag. 81 en Reinach 2 : 360.

6) cf. Seligmann II : 303.
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zijn voor de richting, die gevolgd moet worden. Op een Hettitisch
monument is een daemon afgebeeld, waarvan het gelaat heel veel
overeenkomst vertoont met de monsterachtige trekken van de ou-
dere, Grieksche Gorgokoppen. De daemon houdt twee leeuwen vast
op zulk een wijze, dat het lijkt, of hij deze op de toeschouwers los zal
laten ). Nu heeft bij de Hettiten de associatie van leeuw en oorlogs-
god bestaan, en daarom zou dit monster de oorlogsdaemon kunnen
zijn. Op den Perzischen standaardwagen is een sierstuk aangebracht,
voorstellend een menschenfiguur met een schrikwekkenden, dier-
lijken kop?), dienend om de uitwerking van het veldteeken te ver-
sterken. Een Perzische standaard draagt binnen den ring, die bovenop
een stang is bevestigd, menschelijke figuren met grooten kop, die met
het Grieksche Gorgoneion een sterke gelijkenis vertoonen?). Nu
denkt Homerus zich het verblijf der Gorgo in de onderwereld 4).
Overeenkomstig de Gorgonentypen der oudere Grieksche kunst, die
loopend of springend, al of niet gevleugeld, zijn weergegeven, wordt
van Hektor gezegd:
Fxrwo & aupreporpddpa xaliiroyas frzovs
Topyois olpar’ Ewy jt Pooroioyoi “dpnos °).

Haar woeste blik wordt kenbaar gemaakt in de beschrijving van
het schild van Agamemnon met het woord: (I'ogyd) plocvodnis®).

Voorloopig buiten beschouwing latend de vraag of Homerus alleen
het hoofd van de Gorgo voor den geest had of haar figuur ten voeten
uit, en lettend 1e) op haar verblijf in de onderwereld?), 2e) op het
noemen van de daemon nddast Ares in verband met den oorlog, 3e) op
de hierboven gegeven parallellen en 4e) op de afbeeldingen met de
slagtanden en de uitgestoken tong, die haar een bloeddorstig uiterlijk
verleenen, lijkt het waarschijnlijk, dat zij een oorlogsdaemon is, die
over het slagveld op de lijken aast, een personificatie van de bloed-
dorstigheid der aasdieren. Zoo vergezelt de godin Buto in de gedaante
van een gier Ramses III op zijn veldtocht (afgebeeld op de reliéfs

1) Afb. en tekst Ed. Meyer: Reich u. Kultur der Chetiten: 110, 113; cf.
Reinach 2: 354.

2) cf. pag. 52.

3) cf. pag. 53.

4) 0Od. A:633.
5) Il &: 348/0.
6) Il 4:36.

7) Kern 2 : 9 over oorlogsdaemonen: , Dass diese Wesen der Erde entstam-
men, ist in vielen Fillen sicher'.
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van den tempel te Medinet-Habu) 1) en worden in den Romeinschen
eeredienst de wolf aan Mars?), in de Noorsche mythologie raaf en
wolf aan Odin als heilige dieren toegevoegd 3). In dit geval is het
Gorgoneion op zichzelf ontstaan en wel door het geloof, dat de dieren
en vogels, die het slagveld opruimen, ook zelf goden waren 4). Twee-
ledigheid van aegis en Gorgoneion lijkt ook hierom waarschijnlijker,
omdat anders de kop wel een meer overheerschende plaats zou hebben
ingenomen in de beschrijving van de werking der aegis. Het wordt
nu éénmaal terloops genoemd en dit nog wel bij een beschrijving
van het uiterlijk en niet van de werking der aegis. Een andere reden
is, dat het bij Homerus een afzonderlijk bestaan heeft, want het is
als versiering aangebracht op het schild van Agamemnon. Tenslotte
blijft de mogelijkheid, dat Homerus zich de Gorgo ten voeten uit heeft
gedacht. Daartoe vergelijke men Od. 1:633e.v.:
éut Ot ylwpov déos fjoe,
pi) pov Lopyelyy xepalipy dewoio meldpov
88 "Aidew méppeey dyavy) Iepoepivaa,

waar xepalij zeer goed een omschrijving kan zijn voor de geheele
gestalte (cf. regel 557: ‘Ayidijoc xepalfj met de Homerische passage
no. 3, regel 741). Beiden hebben de toevoeging: dewoio meddipov. —
Een ander vraagstuk naar aanleiding van de beschrijving, die vooraf-
gaat aan het noemen van de Gorgo in pass. 3 is: zijn @dfos, Zow
alxt) en lwxy als personificaties werkelijk afgebeeld te denken of is
het een opsomming van abstracte begrippen, van eigenschappen,
die aan de aegis worden tocgeschreven?

Het is den dichters in het algemeen eigen, ter verlevendiging der
voorstellingen en tot meerdere aanschouwlijkheid, abstracte begrip-
pen te personificeeren. Maar deze dichterlijke scheppingen missen
een vaste omlijning. Want al zullen er veronderstelde, uiterlijke
trekken voor deze figuren worden vastgelegd, zooals het onderwerp
het ingeeft, toch zal het beeld veelvuldige veranderingen onder-
gaan, al naar mate de entourage het vereischt. Hoe aanschouwelijker
het beeld geteekend wordt en hoe vaker dezelide uiterlijke ken-
merken eraan worden toegevoegd, des te grooter wordt de kans, dat
er een bepaald type ontstaat. Als dichterlijke phantasie en beeldende
kunst hand in hand gaan, zet het onstoffelijke phantasieproduct zich

1) Hunger—Lamer. afb. 34.

2) Wissowa. Handb. I. M. V.: 4: 132.
3) Petersen: 7z.

4) cf. Reinach 3: 213.
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om in een stoffelijk. Maar zoo kan zich het geval voordoen, dat de
dichter z66 in zijn gedachtescheppingen opgaat, dat hij haar gebruikt,
als waren zij stoffelijk reeds weergegeven. Want voor den dichter
bestaat er geen afscheiding tusschen de wereld zijner gedachten en die
der werkelijkheid. Dit is een der redenen, die aan de dichtkunst, in
den ruimsten zin genomen, de grootste scheppingsmogelijkheid geeft.

In den Il. A4: 270 worden de Eileidviat genoemd:

“Hpne Dvyaréoes muxpas ddivas Eyovoar,

In 4: 440/1 Zou:

“Apeoc dvdpopévoio xaayvijty frdon te.

In I:2 gila:

poflov xpvdevros Eralpy.

Een functie van Hera, een begeleidend verschijnsel van het op-
treden van Ares en een handeling, veroorzaakt door vrees, worden
min of meer tot personificaties, maar blijven door het gebruik van de
woorden: dJvyaréges, xaoyyvjry en &ralpy verbonden aan Hera,
Ares en g@ila. De genoemde Eidetdviar zijn weer in het bezit van de
@divas, gelijk Eyvadd in E: 502 xvdouds bezit, een verder doorge-
voerde specificatie van haar werkzaambheid.

In X:535: & & ¥pic, &v O xvdowuds Suileor is ook xvdoiuds ver-
persoonlijkt en hier, d.w.z. op het schild van Agamemnon, denkt
de dichter aan werkelijke, stoffelijke uitbeeldingen, wegens de woor-
den (535 en 538):

&v 87 Slon .
slpa &’ &Y dup dpowr dapowedy aluat pwrdy.

Het omgekeerde is het geval in P : 210 e.v., waar van Hektor ge-
zegd wordt:

00 O¢ v “Apys,
dewds évvakos, nlijodey & doa ol uédé évide
aixijc xal oéveos,
want nu wordt de persoon losgelaten en de functie naar voren ge-
schoven. Klaarblijkelijk bestaat er voor den dichter geen onder-
scheid tusschen personificatie, functie of begeleidende omstandigheid:
het één geldt voor het ander.

Aphrodite bezit een toovergordel, waaraan eigenschappen worden
toegeschreven, die niet anders zijn dan de begeleidende verschijn-
selen van Aphrodite's werkzaamheid !). Puddrns, Ifuegos, dapiords
en mdopaoic worden door dit toovermiddel opgewekt, allen ma-
gische werkingen in den gordel opgesloten volgens den regel, dat

1) Tekst op pag. 65.
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magische eigenschappen over kunnen gaan van bezitter op bezit
en omgekeerd, in dit geval van Aphrodite op den gordel en daarna
op Hera. Zoo is het dan ook voor de aegis, die tot de dedxtijpia behoort
in het geheel niet noodig, dat gdfos, fois, dAx1) en iwxy er werkelijk op
zouden zijn afgebeeld. Integendeel, zou dit wel het geval zijn, dan
kwam men tot een niet te vatten weergave van gdfos met het ve-
bum Zorepdvwrar, gelijk blijkt, als Papel) vertaalt: ,rings um die
Aigis ist Schrecken als Einfassung angebracht”. Daartegenover staat,
dat de afbeelding van de Gorgo op het schild van Agamemnon wel te
begrijpen is met hetzelfde verbum volgens Faesi’s woorden: ,war
kranzartig rund gebildet”. Maar waarom ook in dit geval niet defuos
en @dflos met kleine letters geschreven en als uitwerkingen beschouwd,
zoo niet van het schild zelf, dan toch van het Gorgoneion? Want
dat doet Faesi wel in het onderhavige geval van de aegis. De volgorde
is hier echter omgekeerd, want eerst worden de uitwerkingen van de
aegis opgesomd en dan eerst wordt van de Gorgo gesproken. @6fos en
zijn gevolg blijven het best te verklaren als de begeleidende verschijn-
selen van het optreden der aegis, het geitevel-veldteeken. Zoo legeren
zich ook Allah’s engelen onder het Mohammedaansche vaandel 2).
Het zijn de mystieke krachten, die er uit voortvloeien en eigen zijn
aan dergelijke voorwerpen ?). Iets anders is het met I'opyely xepali).
Dit is immers geen functie, maar een zelfstandige figuur, die meer-
malen als motief voor een kunstvoorwerp wordt gebruikt. Zij, de
Gorgo, kan in den vorm van een medaillon op de aegis zijn vastge-
hecht, ongeveer zoo als de Grieksche kunst het doet, die ook geen
kans zag om @dfos, #pic enz. op de aegis weer te geven ). Men
vergelijke het Labarum: dpacua movalie ovvnuuévwy nolvieddy
Adawy . ... xalvardpevov, en de ,joyaux’’ van het Kaweh-schootsvel.

De éxarov $boavor.

Het aantal is van geen belang, want het kan hyperbolisch gebruikt
zijn. In Il. ¥': 247 heet het schip éxarélvyos®). Dergelijke afmetingen
hadden de vaartuigen in dien tijd niet. Men vergelijke de uitdrukking
centiceps, door Horatius gebruikt voor den Cerberus €). Afgezien van
het getal is versiering met kwasten of franje welhaast onafscheidelijk

1) Handwb. s.v. oredavdw.

2) cf. pag. 52.

3) cf. pag. 56/7.

4) cf. Wagner: 4; Bader: 578/9; Helbig. Hom. Ep.: 388.
5) cf. Faesi ad loc. cit. en bij E: 744.

6) Oden II:13: 34.
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aan het veldteeken verbonden, zoowel in den ouden als in den nieuwen
tijd. O.a. hangen aan een standaard uit het Middel-Assyrische rijk,
afgebeeld op een bronzen deur, twee kwasten langs de stang omlaag.
Eveneens bij een veldteeken uit den Sassanidentijd op Persepoli-
taansche munten uit de derde eeuw. Aan het Romeinsche vexillum
en het Christelijke labarum is franje aangebracht. Aan de Romein-
sche signa hangen kwasten?!). Deze versiering kan tweeérlei reden
van bestaan hebben: zij is slechts uiterlijke opschik of zij heeft een
dieperen zin.

Op de Minoische afbeeldingen met de in dierenhuiden gekleede
figuren ?) valt waar te nemen, hoe de huiden op den rugkant dikwijls
voorzien zijn van ,touffes”, zoodat zich een soort kam op den rug
afteekent. Cook 3) veronderstelt, dat het, voorzoover het de huid van
het zwijn betreft, de gestyleerde borstels zijn. Maar dit laat bij andere
dieren in het onzekere. Het zou eerder mogelijk zijn, dat, om de ruwe
huid eenigszins te versieren, telkens een pluk haren bijeengebonden
is, Tegenwoordig kan men op volksfeesten nog zien, hoe de kort-
geknipte manen van de paarden door gekleurde lintjes bijeen zijn
gebonden. Dit heeft hetzelfde effect als op de bedoelde afbecldingen.
Een waardevol bezit als de aegis zal het volk gaarne hebben willen
opsieren. De franje aan den zoom leent zich voortreffelijk voor een-
zelfde behandeling als hierboven is aangegeven. Zoo was het misschien
met de alyides dvoarwrai der Lybische vrouwen4), en met het
Israélitische, door de wet voorgeschreven, priesterkleed %), het-
welk — zoo luiden de commentaren — misschien oorspronkelijk een
dierenhuid is geweest. Ook de {dwn van Hera (Il. £: 181) bezit hon-
derd $doavor®). Maar, hetzy dit een later opgekomen gedachte is,
hetzij het oorspronkelijk die bedoeling had: de mogelijkheid bestaat,
dat de @doavor deel uitmaken van het magisch apparaat van de
aegis. De kwasten, ontstaan door samenknooping (évadexées) be-
hooren dan tot de serie knoopmotieven, dienend tot afweer van het
kwade 7). Dezelfde bedoeling hebben de riempjes aan de van dieren-

1) cf. Sarre: 337/8, 358, 3409; Domaszewski: 72, 76; Dar.-S. s.v. signa; Renel:
passim. P. W. s.v. Labarum; cf. ook pag. 52 .

2) cf. pag. 51 e.v.

3) Cook 2:84ev.

4) cf. pag. 23'4.

5) Numeri 15: 38; cf. Smith: 416.

6) cf. Reall. d. Vorg. s.v. Kleidung: praehist. kleederdracht in Jutland
met gordels van kwasten voorzien.

7) Zie hiervoor in het algemeen Scheftelowitz 2.
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huiden vervaardigde gordels, die Arabische kinderen en de vereerders
van de Kadba nu nog dragen ). Zelfs zijn er Arabieren, die om deze
reden knoopen in hun baard leggen?). Wagner veronderstelt, dat
bij het zwaaien de kwasten een klepperend geluid maakten, waardoor
de magische werking van de aegis zou versterkt zijn ). Uit drievoudig
oogpunt kan de kwastenversiering der aegis dus worden verklaard:
1e) als versiering van een veldteeken, 2¢) van een kleedingstuk, voor-
zoover de aegis om de schouders gedragen kan worden, 3e) als ma-
gisch hulpmiddel. Het één kan in het ander overvloeien.

Het verbum: augifdilecda (duod alpida).

De aegis wordt in de hand gedragen, als zij in den slag ten aan-
val wordt meegevoerd of om de schouders gehangen bij de opwekking
tot den strijd. In het laatste geval wordt zij als een mantel omge-
worpen, waarover het een en ander op pag. 31 is gezegd ?). Als de
aegis ter hand wordt genomen (b.v. in pass. no. 4), is het wel niet de
bedoeling, dat zij grootendeels om de schouders blijit hangen en
slechts bij een slip wordt opgenomen, maar dat zij geheel vrij in de
hand wordt meegedragen ®). Want z66 alleen kan zij voor den vijand
ten volle zichtbaar zijn, die haar moet zien om verschrikt te wor-

den 9).

De belangrijke epithela.
apgpidaovs: rondom ruig (IL O:309 cf. pag. 8), spreekt wvoor

zichzelf.

yovaeos (b.v. Il. 2:21): gouden of goudgeel?). In de eerste plaats
wordt aan heel veel bezittingen der goden dit praedicaat toegekend,
b.v. Il. ©: 41 e.v. #): de gouden uitrusting van Zeus, zijn met goud
beslagen zweep, de gouden manen zijner paarden ). In Il. E: 743/4

1) Smith: 416.
2) Douttés: 87 e.v.; Thompson: 164 e.v.
3) Wagner: 6.

4) Soms wikkelden de Romeinsche keizers zich in het roode vexillum,
indien zij geen mantel bij zich hadden, om toch een kenteeken hunner waardig-
heid te bezitten. Amm. Marc. XV : 5, 15.

5) Ongeveer zooals Zeus is afgebeeld bij Dar.-S. s.v. aegis afb. 146.

6) Indien werkelijk het Gorgoneion erop afgebeeld was en medewerking
verleende, moet ook om deze reden de geheele aegis vertoond zijn en niet
s echts een punt.

7) Bacchylides: 14 geeft aan Athene de benaming xpvoaryis.

8) cf. X:315/6, de helmbos van Achilleus.

9) Gouden heeten ook de borstels van het wilde zwijn in den cultus van den
god Fro, cf. Grimm. D. Myth. I: 176: Renel: 113.
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draagt Athene een xvvény govoeinv, hetzij goudkleurig, hetzij met
goud versierd. Mocilijker wordt het met Iris, wanneer zij ypvodnzegos
(Il. @ : 308, A : 185) wordt genoemd, tenzij men ook hier een goud-
kleur aan wil nemen. Maar ypveein *Agppodizy (Od. t:54; o:37)
eischt een andere verklaring. Het kan wel niet anders, of ypdoeos
moet ook worden gebruikt voor dat, wat bijzonder schoon is, zooals
in het oud-Russisch rood wordt gebezigd in den zin van: schoon,
Evenzoo is adjpeos datgene, wat hard en sterk is: IL P : 424: audif-
ociog dpvpaydds, waarbij de scholién aanteekenen: oregeds, molvio-
yvpos. Faesi voegt hier aan toe ¥: 177 wvgos uévos awdrjpeov. Verder
heet het van het huis van Hephaistos (Il. 2: 370): dorepderc in den
zin van: laumpds, te vergelijken met Od. o: 108 van het kleed van
Helena: dotjp & & anélaunmey. De aegis behoeft niet van goud of
goudkleurig te zijn geweest. Zij was godenbezit en daarom prachtig,
schitterend = ypdoeos 1). Maar ook kan de aegis inderdaad een glan-
zend voorkomen hebben gehad. Een tweede mogelijkheid is, dat de
aegis eerst door de legende de benaming ,gouden” heeft gekregen;
een derde, dat er gouden sieraden op waren aangebracht. Ter verge-
lijking kunnen dienen het Labarum, waarvan Eusebius schrijft 2):
ovvpuuévay modvieddy  Adwy g@owids adyais Eacrpantéviwy xalvm-
1éuevoy oby moldg te xadvpaouévoy yovod: het vexillum op den
brandstapel van Alexander den Grooten: @onuwxis yovoomoixid-
g 8); de adelaar van den Perzischen koning, die van goud was %);
het Kaweh-schootsvel, dat schitterde in den nacht gelijk de zon?5);
de vexilla auro rigentia der Romeinen®); de yovoai onuaiac der
Insuberiérs 7).

Mappdgeos (Il P :504) = fonkelend. Mappuaipw wordt in het bij-
zonder gebruikt voor metaal (&vrea IL M : 195; revgea 2': 017; ddpara:
N : 22). Mapudoeos evenzoo (b.v. Zi 480: arrv§), maar ook voor de zee
(1. E: 273: dha pagpapény). In IL I 397 heeten de oogen van Aphro-
dite: Supara pagpaipoyra, waarmee wordt teruggekeerd tot de-
zelfde redeneering als in het voorgaande bij yodoeos. Euripides Ion:
888 wvereenigt beide in de woorden: yove® yafrav papuaipwr.

1) “cf. Pind. Ol: 13: 70! xvavayis.

2) Vita Const. IV :21; Renel: 274; ci. pag. 55.
3) Diodorus XVIII: 26: 9; Svoronos: 118.

4) Sarre: 345.

5) cf. pag. s5.

6) Amm. Marc, XVI: 10.

7) cf. pag. 58.
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"Eoeuvos (I1. 4 : 168) = donker. In letterlijken zin gebruikt is het
in flagrante tegenspraak met ypdoeos en ucoudpeoc. Maar gelijk
de beide laatsten worden gebezigd voor hetgeen bijzonder schoon is,
kan Zpeuvde worden gezegd, niet van de kleur, maar van de uitwer-
king van de aegis bij de vijanden. Voor de vrienden is zij ypdoeos =
heerlijk, maar voor de tegenstanders épeurds = verschrikkelijk.

‘Eoeuvds — Z2psfevvée doet aan de onderwereld denken, cf. Od.
 :100: Zpeuvy yaia = onderwereld en Eustathius ad Il. 4:167:
Eoeuviyy 0¢ Méyer vy oxorewiy dnd to¥ foefos. ofitw O xal amd roi
oéfw yiverar 10 oguvov 1pomfj ot B el w. Het woord is gelijk te stellen
aan dewds (IL E :7%39), ghoiufooros (Od. x:207) en ouspdaléos
(Il. @ : 401), hetwelk eveneens voor de onderwereld wordt gebruikt
in Il. Y: 65.

"Addvaros en ayiows (1. B : 447).

Hiermee moet worden vergeleken uit pass. no. 7: #jy oddé Awds
ddurnor xepavvds. De aegis wordt wel getroffen, maar zij laat zich
niet bedwingen, want Athene wordt niet gewond. Dat is de mystieke
kracht van het veldteeken. Een goede parallel vormt hetgeen door
Eusebius ) omtrent het labarum wordt overgeleverd: ot 3¢ 1o
owtijotoy Tpbmatoy alwpoivros (wije Eylyvero qulaxviowov, ds moldds
Ped@y xar’ atrot mepmouévoy oy uiy épovia dasdleodar, 1o 8¢ tob
woomtaiov dbpv déyecdar ra Palldueva. xal v ye 1ovto mavioe Znéxewva
davuaros, s v Ppayvrary nepupepein ot ddparog Bevovueva v 1w
zodepioy Pédn &y avrq pev anyviueva xateneipero, Hlsvdépov ¢ davdrov
1oy @épovra, s undéy dareodar T@y radyy mowvpéywy upy duxoviar
adnote.

Veldteekens plegen van geslacht op geslacht te worden overge-
leverd en aldus zijn &ddraros en dyfows gelijk te stellen met dgihros,
gezegd van den schepter van Agamemnon (cf. I1. B : 46 met 101—106)3).
Hephaistos’ werk heeft vaak de benaming dediros ?).

Gotprg (I1. O : 308) = aanstormend, onstuimig, wordt vooral van
ddxi gebruikt (b.v. Il O: 322, 487), maar ook van het schild (IL
A : 32), waarschijnlijk omdat men bij den aanval den vijand ermee
terug kon duwen. Als de alx een eigenschap van de aegis is, ligt
daarin reeds voldoende reden het epitheton over te brengen op het
geheele voorwerp. Maar ook op zichzelf is het woord heel goed van
toepassing op een veldteeken, dat bij het losstormen op den vijand

1) De Vita Const. II : g.
2) cf. Kern 2: 8 over scheptervereering.

3) cf. pag. 115.
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gezwaaid wordt, b.v. wanneer Apollo ,onstuimig” in pass. no. 4 ten
aanval tygt.

Na deze epitheta, die zich niet tegen de hypothese verzetten, moet
allereerst nog iets worden gezegd over hem, die de aegis aan Zeus
schonk, over Hephaistos (Il. O : 310). Xalxedc noemt Homerus hem.,
Verscheidene kunstige producten worden hem door den dichter toe-
geschreven, zooals de wapenrusting van Achilleus, het net, waarin
hij Ares en Aphrodite ving, de schepter van Zeus en der Atreiden,
alles van metaal vervaardigd. Dus, zoo is de redeneering, moet ook
de aegis van metaal zijn geweest. Maar hiertegenover kan worden
opgemerkt, dat noch de mythologie, noch de dichterlijke behandeling
van de gegeven stof consequent tot het uiterste behoeft te blijven 1),
Al is Hephaistos metaalbewerker, dan kunnen er toch nog wel andere
redenen zijn hem den maker van de aegis te noemen. In pass. no. 3
staat de aegis temidden van ander oorlogsgerei, waarvan Athene zich
in de wapenkamer van haar vader voorziet. Neemt men aan, dat er
een Gorgoneion op bevestigd was, dan was er smeedwerk te verrichten
geweest voor dit oorlogsinstrument, dat deel nitmaakt van het andere
oorlogsgerei. Hephaistos heeft dan de aegis in orde gemaakt,

Maar ook zonder dat, als er een maker genoemd moest worden -
en men schrijft gaarne aan oude veldteekens een goddelijke afkomst
toe; men zegt dan bijvoorbeeld, dat zij van den hemel zijn gevallen ) —
wie zou er dan eerder voor in aanmerking komen dan hij, die zooveel
wonderlijks vervaardigde? Zijn werk heet vaak &pdiros [b.v, zijn
eigen huis (Il 2':370) en de troon door Hera aan Hypnos beloofd
(IL Z:238)], overeenkomstig het dddvaros en dpjows van de aegis.

Tenslotte nog het bijzondere geval van pass. no. 8, de bedekking
van het lijk van Hektor met de aegis om verminking te voorkomen.
De geheele passage wordt wel als een interpolatie beschouwd 8)]
0.a. wegens de vreemde voorstelling, die men zich zou moeten maken
van het voortslepen van het lijk, gehuld in de aegis. Bader vindt het
niet waarschijnlijk, dat de plaats onecht zou zijn. Juist het feit, dat
dit gebruik van de aegis van de overige gevallen verschilt, spreekt
volgens hem voor de echtheid, omdat een interpolator iets zou hebben
neergeschreven, dat algemeen gangbaar was. Aan den anderen kant

1) Over foutieve combinaties bij Homerus cf. Faesi: ad I1. @ : 18; D. Miiller
Bursian 191: Berichte iiber die Litt. zu Homer.

2) cf. pag. 57, het veldteeken gemaakt van het kleed van een heilige.

3) Zie hierover b.v. Bader: 581.
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moet worden toegegeven, dat het tezamen beschouwen van I1. ¥: 184—
191 1) en het onderhavige geval een overdaad van beschermingsmidde-
len geeft. Want Aphrodite zalft het Iijk met olie: iva uij puy drodoigo
fixvoratwy, Apollo bedekt de plek, waar Hektor ligt met een wolk:
i) woly uévos feliowo [ axnder duepi wept ypba iveaw 70t pédeoowr, en bedekt
hem verder met de aegis: va wi uiv amodpipor élxvoralwr. Als er
echter van interpolatie sprake moet zijn, komt Il. ¥:184 e.v.
daar eerder voor in aanmerking 2), 1e) omdat Achilleus Hektor’s
Iijk nog niet aan de honden heeft prijs gegeven, maar het in de toe-
komst, wel na de crematie van Patroclos, wil doen; 2¢) het ingrijpen
van Aphrodite onwaarschijnlijk is, daar zij anders nooit als Hektor’s
beschermster optreedt; 3e) mpir nietszeggend is, tenzij men erbij wil
denken: voordat het lijk aan Priamos werd gegeven, maar dit is een
wel wat al te hardhandig ingrijpen in den loop van het verhaal. Daar-
tegenover is het bedekken van een lijk met de aegis toch niet vreemd,
indien men er een veldteeken in ziet. In den tijd, toen de aegis nog
werkelijk bestond, kan de aanvoerder, wanneer hij gesneuveld was,
met het geitevel zijn bedekt, zooals men tegenwoordig nog de mili-
tairen van hoogeren rang met de nationale kleuren bedekt 3). Het is
een eerbewijs, dat zich wel in laat denken en waaraan andere ideeén
kunnen worden vastgeknoopt. Immers: in de aegis school een godde-
lijke kracht. Dus wordt het lijk erdoor beschermd en kan er een
wonderdadige werking van uitgaan. Tot dit geloof heeft misschien
meegewerkt het feit, dat door vele volkeren aan dieren en deelen
van dieren, inzonderheid de huid, genezende kracht werd toegekend,
vooral indien het dier op de een of andere wijze een plaats in de religie
bekleedde 4). Het geval van Hektor kan daarom een herinnering
zijn aan hetgeen eens werkelijkheid was, maar nu op poétische wijze
door den dichter is behandeld en overgebracht op goddelijke inmen-
ging. Over het algemeen wordt het vreemd gevonden, dat Achilleus
het lijk, terwijl het in de aegis gehuld was, meegesleept zou hebben:
dat zou hij toch gezien moeten hebben. Maar is het noodig, dat de
aegis Hektor ook bij het rondsleuren bedekt heeft? De mogelijkheid
blijft bestaan, dat Apollo telkens na de mishandeling Hektor in de

1) Tekst op pag. 12.

2) Zie voor het volgende de aanteekening van Faesi bij ¥ : 186 en 2 : 18.

3) Op het graf van een praefectus castrorum vindt men een vexillum af-
gebeeld; zie Dar.-S. s.v. signa. afb. 6423.

4) Scheftelowitz 1:474, 478; Renel: 87, 103, 128; Seligmann I:288; cf.
pag. 8r.
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aegis hulde en deze weer verwijderde, zoodra Achilleus met zijn
wraakoefening begon. Het gebruik der imperfecta dneye en xdlvmre
wettigt deze voorstelling van den gang van zaken.

Het algemeen gegeven: de aegis is een veldteeken, bestaande uit
een geitevel, vindt derhalve in de bijzonderheden geen tegenspraak,
integendeel, in verscheidene opzichten een versterking, b.v. in het
zwaaien, de kwastenversiering en het bedekken van een doode.

Aan het begin van het hoofdstuk over de hedendaagsche opvat-
tingen waren een aantal voorwaarden opgesomd, waaraan de ver-
klaring van de aegis moest voldoen. Stuk voor stuk zijn deze op een
veldteeken bestaande uit een geitevel van toepassing. Ook de eerste
en tweede mogelijkheid sluiten zich erbij aan. De laatste: symbool
van een stormwind of een vurige luchtverschijning, komt in het geheel
niet in aanmerking.

Tenslotte rest nog een terugblik op de Homerische passages, ge-
wapend met de verkregen hypothese.



CAPUT XI

DE AEGIS ALS VELDTEEKEN BESTAANDE UIT EEN
GEITEVEL

Mits in het oog wordt gehouden het verschil tusschen historie en
legende, is er geen passage, waarop de aegis als geitevel-veldteeken
niet van toepassing zou zijn. De passage no. 4, waarin Apollo op
bevel van Zeus de Trojanen tegen de Grieken aanvoert, benadert
wel het meest de werkelijkheid. Het is slechts noodig daarin den
goddelijken drager door een menschelijken te vervangen, en men heeft
het beeld van de wijze, waarop het leger eens begeleid door het met
kwasten versierde geitevel-veldteeken ten strijde trok en zich daar-
onder scharend, als zijnde het bewijs der goddelijke hulp, ten aanval
ging. Het wordt voorop meegedragen; als het gezwaaid wordt, vluchten
de vijanden onder luid geschreeuw der Trojanen; en zegevierend, alle
moeilijkheden overwinnend door den bijstand der goden, rukt het
leger op naar de schepen der Grieken. Merkwaardig is de overeen-
komst der woorden van Apollo tot Hektor!) met de woorden van
Amon-Re tot Ramses 2).

Amon-Re: ,,I am before thee”; Apollo: ,éyd mpondponde xucdv'

Am.: I will open the ways”; Ap.: , xédevdor naoar laaviw''

Am.: ,Terror. ... their chiefs. ... I will trample them before thy

horses”; Ap.:” wéypw & fowas *Ayaois.

Deze overeenkomst wordt nog versterkt door het feit, dat én
Apollo én Amon-Re een veldteeken vergezellen en dat Amon een
ramgod is, zijn standaard een ramskop tot embleem heeft en de aegis
een geitevel is, zonder dat er echter van ontleening van het een aan
het ander sprake behoeft te zijn. Het illustreert slechts de gelijke
stemming en gedachtengang der volkeren in gelijke omstandigheden.

Het ontleden der verschillende passages met het doel precies het
verschil tusschen historie en legende vast te leggen, is te moeilijk,
daar niemand in staat is de juiste scheidingslijn te trekken. Wel
kunnen deze zeer algemeene aanwijzingen worden gegeven. De 1e

1) Tekst pag. 8 e. v.
2) Tekst pag. s51/2,
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pass. wijst op het gebruik om véér den slag het veldteeken aan de
manschappen te toonen en het langs de gelederen te voeren. Het
tevoorschijn halen wil zeggen: de strijd begint en de goden gaan
mede. Gevolg: versterking van het vertrouwen en den moed der
soldaten. — De 2ze pass.: de hoogste bestraffing wordt gevormd
door het persoonlijk optreden in den strijd van Zeus, wiens bezit het
veldteeken is en wiens aanwezigheid erdoor kenbaar wordt gemaakt.
— De 3e pass.: het geitevel kan ook de hulp en bijstand van Athene
beteekenen, — De 4e pass.: zie hierboven. — De 5e pass.: behalve
de aegis zijn ook de donder en de bliksem bewijzen van de werkzaam-
heid van Zeus. Door associatie kan men bij het zien van den bliksem
en het hooren van den donder ook aan het andere middel denken,
waardoor Zeus van zijn aanwezigheid blijk geeft. — De 6e pass.:
de aanvoerder der troepen, Achilleus, verschijnt met het veldteeken.
De veldheer kan de drager zijn. — De 7e pass.: het geitevel is iets
goddelijks, bezit derhalve goddelijke krachten. Het is een onaantast-
baar bezit, waarop geen aanvallen vat hebben. — De 8e pass.: het lijk
van den aanvoerder wordt met het ,,doek” bedekt. — De ge pass.: het
geitevel heeft in alle omstandigheden de kracht schrik en ontsteltenis
te verspreiden, ook al is het niet in het veld. De mystieke invloed
is niet aan plaats gebonden.

Men zou er over kunnen vallen, dat twee volkeren, de Grieken en
de Trojanen, zich onder ¢één en hetzelfde veldteeken scharen, daar
beiden op gelijke wijze door de aegis worden bijgestaan. In de practijk
zou dit onmogelijk zijn. Maar nu de aegis bezit der goden is en zij het
zijn, die naar believen haar doen verschijnen, en bovendien Zeus,
Athene en Apollo zoowel goden der Grieken als der Trojanen zijn 1),
kan hiertegen geen bezwaar meer rijzen.

De vraag, hoe de aegis is ontstaan en zich heeft ontwikkeld, is, bjj
gebrek aan ieder positief gegeven uit de voorafgaande tijden, niet
te beantwoorden. Slechts kunnen eenige vermoedens worden ge-
opperd, ingegeven naar aanleiding van soortgelijke voorwerpen bi
andere volkeren,

Het unitgangspunt vormt de geit, wier bestaan op den bodem, waar
het Homerische epos ontstond, reeds voor zeer oude tijden is aan-
getoond. cf. pag. 188/q.

x) cf. pag. 08 ec.v..



IZ20

Het is welhaast zeker, dat de Grieken in voor-historische tijden dier-
vereering hebben gekend. cf. pag. 7o0.
De geit voldoet aan de voorwaarden, om in deze vereering te worden
opgenomen. cf. pag. 68, 89.
Het geitevel kan in de oude tijden zeer zeker als bekleeding hebben
dienst gedaan. cf. pag. 76e.v.
Heilige beteekenis kan langs twee wegen aan het geitevel worden
toegekend: 1e) als deel vanhet heilige of geheiligde dier; cf. pag.g4e.v.;
2e) als traditioneele kleedij door bepaalde personen bij bepaalde
gelegenheden gedragen. cf. pag. 70, 76.
In oorlogstijden wordt algemeen de behoefte gevoeld, zich van de
hulp van hoogere machten te verzekeren. Vaak wordt deze ver-
bonden geacht aan een of ander zichtbaar voorwerp. cf. pag. 47 e.v.
Misschien, (maar hiervan bestaat geen wvoorbeeld), werd een geit
meegevoerd, waaraan men die hoogere macht verbonden achtte;
cf. pag. 60/1;
of men offerde, vo6rdat het leger oprukte een geit en nam een deel
van het dier en wel de huid mee, als zou daarin de kracht van
de godheid zijn overgegaan; cf. pag.48e.v.;
of het geitevel had als bijzondere kleedij (misschien der priesters)
reeds een zekere heiligheid en werd daarom meegenomen.
cf. pag. 54.
Dit alles is in meerdere of mindere mate magie, daar men gelooft
de hoogere macht of godheid tot deeclname te kunnen dwingen

door het meedragen van zulk een voorwerp. cf. pag. 40e.v.
Van het meevoeren van een deel of de afbeelding van een dier zijn
vele parallellen aan te wijzen. cf. pag. ste.v:

Het vel werd meegedragen door bijzondere, daartoe aangewezen per-
sonen: priesters, den aanvoerder zelf of mannen uit zijn omgeving.
In ieder geval droeg men het in de directe nabijheid van den veld-
heer mede. Want al had het geen tactische beteekenis, dan toch
genoot het door zijn hooge heiligheid zooveel aandacht bij de
soldaten, dat zij gaarne het oog erop richtten, zoodat op critieke
momenten, die de aanvoerder het best kon beoordeelen, op zijn

aanwijzing ermee gezwaaid kon worden. cf. pag. 56 e.v.
Het gebruikelijke zwaaien werd tot een noodzakelijke voorwaarde
tot succes. cf. pag. 105/6.

Een overwinning deed de waarde van het veldtecken stijgen; een
nederlaag werd toegeschreven aan een verkeerde handelwijze.

cf. pag. 63.
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In vredestijd zal het opgeborgen zijn op een bijzondere plaats, een
heiligdom, waar het vereering bleef genieten. cf. pag. 57/8; 76.
Verlies van het voorwerp beteekende een catastrophe, maar men zal
wel middelen hebben gevonden het volk gerust te stellen en zich
een nieuw te verschaffen. Met het voortschrijden van de beschaving
en het rijzen van het godsbegrip, toen het anthropomorphisme zijn
intrede deed, bleef uit religieus conservatisme het eens verworven
bezit gehandhaafd. Slechts was de aegis — geloofde men eerst
aan diergoden — niet meer een fetisch, waarin de goddelijke geest
huisde, maar zij werd een talisman, een medium met magische
kracht begiftigd, of — had het geitevel slechts haar beteekenis
ontleend aan traditioneele kleedij — het werd een goddelijk kleed.

cf. pag. 7o.

Het geitevel genoot dezelfde eer en men schreef er dezelfde wonderen
aan toe als met zooveel reliquieén het geval was. Niets kon het
beschadigen, want het beschermde zich zelf (Zeus’ bliksem kon
het niet treffen). cf. pag. 56/7; 114.

Het was een werk der goden (Hephaistos is de maker); hiermede
bedoelde men, dat het heilig en van heiligen oorsprong was,

cf. pag. 115.

Het moet geschied zijn, dat de aegis door een of andere catastrophe
geheel en al verdwenen is, maar de herinnering bleef en nu begon
de legende er volkomen op in te werken. cf. pag. 56; 104.

Het geitevel, dat eens menschelijk bezit was, maar goddelijke kracht
had en onder goddelijke bescherming stond, werd, nu het van de
aarde was weggevaagd, tot bezit der goden. Dit is de aegis, die
Homerus kent: een legendarisch veldteeken, bestaande uit een
geitevel. Hier voegt hij op dichterlijke wijze het zijne aan toe 3

cf. pag. 104.

1) Het feit, dat de Gricken zelf geen veldteekens kenden (zie pag. 161),
heeft ertoe meegewerkt, dat zij de aegis niet meer begrepen. Een negatieve
steun derhalve voor de juistheid van deze hypothese. Een soortgelijk geval
heeft zich voorgedaan in de geschiedenis der Fransche vaandels. Diderot,
Diction. d’Ant. nl. geeft voor cappa (de kap van den Heiligen Martinus) de lezing
capsa = cen cachet met de reliquieén van den heilige. Hierover schrijft de
Bouillé, pag. 11: ,I'Existence de cet étendard (i.e. la cape de Saint Martin),
affirmée par certains auteurs, a été fort contestée par d'autres qui, tout en
admettant que les rois se fissent accompagner & I'armée par la chisse conte-
nant, entre autres reliques, des vétements de saint Martin, disent, que la ban-
niére de s. M. était une vraie enseigne et ,,,,n'était point un vétement: ces deux
choses se respectaient infiniment et si la chappe ou relique de s, M. se portait
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De mythologie gaat hiermee door en maakt de aegis tot de huid
van de geit Amaltheia of van een monster of een gigant, door Athene
gedood. Men mag dan wel bij de verklaringen van verschillende gods-
dienstige gebruiken niet uitgaan van de mythologische gegevens,
daar deze meestal secundair zijn, hier schuilt in het verhaal over de
geit Amaltheia misschien een kern van waarheid, doordat de aegis
een geitevel was van een dier, dat vereering genoot, terwijl de geit
Amaltheia misschien nog een herinnering is aan den tijd, toen er
diervereering was. Aldus zou verband kunnen worden gelegd tusschen
geitvereering, Zeus en de aegis: het legendarisch geitevel-veldteeken.

avec vénération, cette vénération s’étendait sur la banniére d’accompagnement
de cette chappe””. Le fait, que la principale relique de s. M. fut un manteau,
justifie 'emploi qui en fut fait comme banniére; malgré 'opinion récemment
exprimée que ,,,,ce manteau, porté au bout d’une pique, ne laisse pas de paraitre

FFE]

étrange’’’".
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STELLINGEN

Ilias A : 3/4.
Zevg & "Epida mpotalle Hoas Eni vijas ' Ayawdy
apyalény modéupoto tépag uera yepolv Eyovoar.
Met moiéuow tépas wordt niet de aegis bedoeld,

1T

Aeschylus Spt. 69g:
peddvaiyrs &x 8° elor douwy "Eowvis, Grar
& yepdr deol Gvolay Séywmvra.
Dit ueddrayes beteekent: gehuld in een zwart geitevel,
Cf. Roscher. M. L.. s. v. Erinys. I.

IT1

Pausanias IX: 13 4.
- 1 -~ > > -~ ;‘ \‘ ét" 3 r ; = q . i ¥
wic facdebor atrdr & ras Eodovs apifara elmero Deoig ve elvac
fvolag xal 7p0 1@y dydvar xaldwepenr' tais i moluvais Wyepdves rije
¢ 7 dadag ol fves Svoud
nopelag foay alyes’ xaroddas ol mowuéves dvopdlovorr adrds.
Lees i. p. v. xarodday: xatoddyas.

18Y

De door A. Pallis voorgestelde emendatie diwy i. p.v. alydv in
Il. A. 40/41, 66 en 315/6 is ongeoorloofd, daar zijn uitgangspunt:
»In no other Homeric passages do we find an allusion to sacrifices
of goats, nor is it likely that offerings of animals so little prized would
have been thought acceptable to the gods’ onjuist is.

Zie The Class. Quarterly 1917 pag. 40.
N. PriNs



1I

\%

Zonaras. Lex. pag. 77.
o g e \ - 3 ’ 5 - 3 3 s \ ,
ailyis: 3 0¢ ifpra "Adjpyyor tipy tepay aiyida @pipovoa ToUS VEOYANOVS
$HOfPYETO.
Lees 1. p. v. reopdpovs: veoydvove.

VI

De meening van Cauer (Grundir. 3e ed. pag. 391), dat Homerus
niet in staat zou zijn geweest een Zeus- of Apollofiguur tot in details
te scheppen, indien zijn phantasie niet door het zien van afbeeldingen
was opgewekt, is onjuist.

VII

Het betoog van J. Pley in zijn geschrift: De lanae in antiquorum
ritibus usu, pag. 21 e.v., dat de door hem aldaar beschreven afbeel-
dingen betrekking hebben op magische handelingen met het doel
regen te verwekken, is zeer onvoldoende gefundeerd.

VIII

Ovid. Met. X: 224/5.
Ante fores horum stabat Jovis Hospitis ara
in lugubris celeri.

Lees 1. p. v. in lugubris celeri: delubrum ad Veneris.

IX

Ovid. Met, I1X: 776—77%8.
Te dea, te quondam tuaque haec insignia vidi
Cunctaque cognovi, sonitum comitesque facesque. . . .
Sistrorum, memorique animo tua jussa notavi.

Regel 777: Cunctaque, enz. moet worden geschrapt.

X

Tacitus Ann. I: 42.
Ipsius tirones, ipsius veteranos non missione, non pecunia
satiatos; hic tantum interfici centuriones, ejici tribunos,
includi legatos; infecta sanguine castra, flumina, meque
precariam animam inter infensos trahere?

Lees 1. p. v. flumina: numina,



TII
X1

Horatius Od. I1II: 3, g e.v.
Hac arte Pollux et vagus Hercules
Enisus arces attigit igneas,
Quos inter Augustus recumbens
Purpureo bibit ore nectar.
De verklaring van ,purpureo ore’” moet uitgaan van de grond-
beteekenis: ,,met rood gelaat”.
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