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Abstract

Cybele in Greece. The Arrival and Reception of the Mother of the Gods
in the ancient Greek world

The following paper aims to show the arrival and reception of the Phrygian Mo-
ther Goddess Matar in the Greek world. It will first take a closer look at the ear-
ly known sources, be it written or archaeological, of the Goddess Kybele. This
article will further present, on the basis of these sources, the way the Mother
of the Gods took from ancient Phrygia across Anatolia to Athens. Through her
journey into the Greek world Kybele had gone through an essential transfor-
mation to be accepted and worshipped as one of the primary Mother Goddess’
of the ancient world.

1. Einleitung

Matar, Meter Theon, Kybele oder Magna Mater, die grof3e Muttergottin der antiken
Welt hatte viele Namen. Dank ihrer Popularitat wurde sie jahrhundertelang verehrt. Sie
wurde von denjenigen, die ihren Kult Gbernahmen, verandert und an jeweils eigene
BedUrfnisse angepasst. Eine phrygische Matar des 8. Jahrhunderts v. Chr. hatte mit der
romischen Magna Mater in augusteischer Zeit wenig gemeinsam und doch lebte die
Grol3e Mutter Uber Kulturen und Jahrhunderte hinweg im religiésen Bewusstsein der
Menschen fort. Ein Teil des Weges, den diese Gottermutter in der antiken Welt nahm,
soll in dieser Seminararbeit behandelt werden.
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Folgende Forschungsfragen werden in dieser Arbeit gestellt: Wie wurde Kybele
in Griechenland aufgenommen und wie hat sie sich im Vergleich zu ihrem Vorbild,
der phrygischen Matar, verdndert? Welchen Transformationen unterlag diese Gottin
schlussendlich auf ihrer Reise nach Griechenland? Die These dazu lautet, dass durch
eine Spezifizierung von Kybeles ikonographischen Merkmalen und einen Synkretismus
mit bekannteren griechischen Muttergdttinnen, Kybele erfolgreich in das griechische
Pantheon integriert werden konnte.

Die Ankunft und Aufnahme von Kybele in der griechischen Welt ist ein spannendes
und breit angelegtes Forschungsfeld. Bei der Fulle an Forschungsmaterial ist es sinn-
voll, eine zeitliche und raumliche Eingrenzung vorzunehmen. Die zeitlichen und rdum-
lichen Rahmen in dieser Arbeit werden deshalb die griechische Welt, die Kustenstadte
in Kleinasien zu Beginn des 7. Jahrhunderts v. Chr,, in denen der Kybelekult archdolo-
gisch fassbar ist und das Athen des 4. Jahrhunderts v. Chr, aus dem uns schriftliche
Uberlieferungen bekannt sind, umfassen.

Als Quellen fUr Kybeles Ankunft dienen in erster Linie schriftliche Zeugnisse von anti-
ken Autoren, hier in deutscher und englischer Ubersetzung angefiihrt und substan-
tielle archdologische Funde. Dabei muss eine Auswahl von den aussagekraftigsten
Quellen durchgefthrt werden, zumal eine Bearbeitung des gesamten vorhandenen
Materials den Rahmen dieser Arbeit sprengen wirde.

Da das Forschungsgebiet so facettenreich und in Teilen auch noch nicht vollsténdig
bearbeitet ist, gehen die Meinungen der Wissenschaftler_innen bisweilen weit ausei-
nander. Daher werden in dieser Arbeit auch kontrovers diskutierte Thesen und The-
orien berUcksichtigt. Ein solches Beispiel ist etwa die weitreichende Diskussion Uber
Kybeles und Matars Herkunft. Sie bezeugt, dass hier noch kein vollstdndiger Konsens
zwischen den Forscher_innen und ein Forschungsdesiderat bestehen.

Eine der wichtigsten neueren Arbeiten zu Kybele ist das Werk der Archdologin Lynn E.
Roller.! Inre Arbeit kann zweifellos als das Standardwerk zur Gottermutter in der anti-
ken Mittelmeerwelt angesehen werden. Rollers Fokus liegt dabei auf der phrygischen
Matar, kommt in ihrem Werk aber auch ausfthrlich auf die griechischen und rémischen
archdologischen Quellen fur Kybele zu sprechen. Maria Xagorari-GleifSner beschaftigt
sich hingegen hauptsachlich mit der Goéttermutter in Griechenland und stellt einige in-
teressante Gegenthesen zu Rollers Werk auf.? Friederike Naumanns Werk Uber die Iko-
nographie der Kybele in Phrygien und Griechenland ist zwar schon etwas élter, leistet
allerdings einen wichtigen Beitrag durch ihre umfangreiche Auflistung und Beschrei-
bung aller bis dahin bekannten Kybelestatuen und Votive?

1 Lynn E. Roller, In Search of God the Mother. The Cult of Anatolian Cybele, Berkeley-Los Angeles-London 1999.

2 Maria Xagorari-Gleif3ner, Meter Theon. Die Géttermutter bei den Griechen (Peleus Studien zur Archdologie und
Geschichte Griechenlands und Zyperns 40), Mainz-Ruhpolding 2008.
3 Friederike Naumann, Die lkonographie der Kybele in der phrygischen und der griechischen Kunst (Istanbuler

Mitteilungen Beiheft 28), Tibingen 1983.
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Bevor Kybele nach Griechenland kam, war sie als Matar in Phrygien bekannt. In ei-
nem ersten Kapitel wird daher ein Blick auf diese phrygische Gottheit geworfen. Im
nachsten Teil der Arbeit werden die frihesten schriftlichen und archdologischen
Quellen zu Kybele in Griechenland und deren Interpretationen durch die Forscher_in-
nen aufgezeigt. Die Abbildungen von Kybele sind die mal3geblichen Quellen, die uns
Uber die Gottin bei den Griechen, ihre Kulte und Anhédnger_innen, Auskunft geben.
AbschlieBend wird die Aufnahme der Kybele anhand ihrer Assimilation zu anderen
Gottinnen untersucht, die bei ihrer Ankunft in den griechischen Stadten erfolgte. In
einem Reslmee werden nochmals die wichtigsten Erkenntnisse und Ergebnisse zu-
sammengefasst.

2. Die GroB3e Gottermutter in Phrygien

2.1 Die phrygische Heimat von Matar

Urspringlich stammte die griechische Kybele aus Phrygien, wo sie Matar, das phrygi-
sche Wort fur Mutter, genannt und verehrt wurde. Ihre phrygische Herkunft war schon
den griechischen Geschichtsschreibern bekannt. So schrieb zum Beispiel Diodor in
seiner Weltgeschichte Uber die Gro3e Mutter: ,Allerdings wird auch Uberliefert, diese
Gottin sei in Phrygien geboren” Diese antike Landschaft lag in der heutigen TUrkei, im
westlichen Kleinasien. Laut Herodot wanderten die friihen Phrygier_innen aus Europa,
dem Balkangebiet, ein und brachten von dort ihre Kulte mit.,,Die Phryger hei3en, wie
die Makedonen sagen, Briger, solange sie in Europa mit den Makedonen zusammen-
wohnten. Bei ihrem Ubergang nach Asien dnderten sie mit ihrem Land auch ihren
Namen in Phryger” Die Frage der Herkunft der Phryger_innen hat schon moderne
Forscher_innen aufgrund dieser Aussage von Herodot beschaftigt. Maya Vassileva un-
tersucht derzeit die Uberaus interessante Verbindung von bulgarischen und phrygi-
schen Steinmonumenten und Grabern, die auf eine frihere Verwandtschaft der bei-
den Vélker hinweisen kdnnte.® Archdologisch fassbar sind die Phrygier_innen in ihrem
Siedlungsgebiet frihestens im 9. Jahrhundert v. Chr. Im 8. Jahrhundert v. Chr. bildete
sich ein phrygisches Konigreich mit dem Kernland um die Hauptstadt Gordion, am
Fluss Sangarios, heraus.”

Seine kulturelle und politische Blltezeit hatte das phrygische Reich unter dem noch
in griechisch-rémischer Literatur sowie in assyrischen Quellen bekannten Kénig Mi-
das.® Der von Legenden und Mythen umwobene Kénig soll neben der Einfihrung der

4 Diodorus Siculus, Griechische Weltgeschichte (Bibliothek der griechischen Literatur 34), Buch I-X. Teil 1: Buch I-ll,
Ubersetzt von Gerhard Wirth/Otto Veh, Stuttgart 1992, S. 3, Sp. 58, Absatz 1.

5 Herodot, Historien, Griechisch-Deutsch, herausgegeben von Josef von Feix (Sammlung Tusculum), Dusseldorf
2006, S. 7, Sp. 73.

6 Maya Vassileva, Further Considerations on the Cult of Kybele, in: Anatolien Studies 51 (2001), S. 51-63, hier S. 55,
[http://www.jstor.org/stable/3643027], eingesehen 11.7.2016.

7 Eckart Olshausen, Phryges, Phrygia, in: Der Neue Pauly, Bd. 6, Stuttgart-Weimar 1999, Sp. 965-967, hier Sp. 966.

8 Anne-Maria Wittke, Kleinasien, in: Der Neue Pauly 2006, [http://dx.doi.org/10.1163/1574-9347_dnp_e614980],
eingesehen 4.8.2016.
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phrygischen Schrift auch den Kult fur die Grof3e Mutter begriindet haben.? In der so-
genannten Midasstadt und deren Umgebung im phrygischen Hochland wurden die
meisten Denkmaéler fur die Grof3e Mutter gefunden, weshalb es sich wohl um ein Kult-
zentrum fUr die Goéttin handelte.’”

Als die dltesten bildlichen Darstellungen von der phrygischen Matar werden generell
Felsmonumente im phrygischen Hochland betrachtet, die aus dem 8. Jahrhundert v.
Chr. stammen. Diese Monumente aus Stein ahmen die Form von Gebadudefronten mit
einem Giebel nach. lhre Fassaden sind mit geometrischen Mustern Uberzogen und
weisen in der Mitte eine Nische — in Form eines TUreinganges — fur das Kultbild der
Gottin auf. Aus altphrygischen Inschriften, wie dem Midasmonument aus dem spaten
8. Jahrhundert v. Chr,, k&dnnen diese Steinmonumente eindeutig der phrygischen Ma-
tar zugeordnet werden, auch wenn die Kultstatue in manchen Felsdenkmalern fehlt."
Ein anschauliches Beispiel flr ein solches Felsmonument ist jenes in Arslankaya. Es ist
das grofste und besterhaltene Kultbild der Matar, das auf das Ende des 7. Jahrhunderts
v. Chr. datiert wird."> Auf der sieben Meter hohen Gebdudefassade des Monumentes
befindet sich in der Mitte ein Eingang zur Nische mit dem Kultbild der Gottin. Eine
nennenswerte Besonderheit bilden die zwei Tierreliefs an der Seite der Gottin in der
Nische. Es sind zwei aufrecht stehende Lowen, die sich der Gottin zuwenden.'® Lowen
als Begleittiere der Matar sind aus vorgriechischer Zeit in Phrygien nur auf diesem Mo-
nument bezeugt, sie sind damit also keine exklusiven Merkmale flr Matar.™ Die Vertie-
fung im Felsen, in der das Kultbild der Géttin steht, wird als eine Art Eingang zum Haus
der Gottin interpretiert, das wiederum mit der Vorstellung von den Bergen als Domizil
und Herrschaftsbereich der Matar verbunden werden kann.'” Solche Steinmonumente
finden sich in ganz Phrygien, meist an einzeln stehenden herausragenden Felsen oder
in den grof3en Kultzentren, wie der Midasstadt.'® Weitere Abbildungen von Matar tau-
chen als Statuetten flr den privaten Kult der phrygischen Bevélkerung und auf offent-
lichen Stelen mit Matarreliefs auf.'”

Bei der Erforschung der Kultpraktiken zu Matar aus vorgriechischer Zeit muss wegen
des Mangels an schriftlichen auf die archdologischen Quellen verwiesen werden. Die
Steinmonumente kdnnten maoglicherweise als Kultplatze fur Rituale gedient haben,
von denen wir jedoch bislang wenig wissen. Aus Darstellungen auf Reliefs lassen
sich die Verwendung von Musikinstrumenten und eventuell auch Tanze ableiten.
Schriftliche Quellen fur phrygische Kulte, wie etwa die ekstatischen Tanze und Selbst-

9 Peter Hogemann, Midas, in: Der Neue Pauly 2006, [http://dx.doi.org/10.1163/1574-9347_dnp_e803950],
eingesehen 4.8.2016; Vassileva, Further Considerations, S. 53.

10 Naumann, Die Ikonographie der Kybele, S. 41.

11 Mary Jane Rein, Phrygian Matar. Emergence of an Iconographic Type, in: Eugene N. Lane (Hrsg,), Cybele, Attis and
Related Cults. Essays in Memory of M. J. Vermaseren, (Religions in the Graeco-Roman World 131), Leiden-New
York-KéIn 1996, S. 223-237, hier S. 224.

12 Naumann, Die Ikonographie der Kybele, S. 43 und S. 61.

13 Ebd. S. 43-44.

14 Brigitte Bagh, The Phrygian Background of Kybele, in: Numen 54 (2007), Heft 3, S. 304-339, hier S. 324, [http://
www.jstor.org/stable/27643268], eingesehen 12.7.2016.

15 Naumann, Die Ikonographie der Kybele, S. 55; Rein, Phrygian Matar, S. 234.

16~ Naumann, Die Ikonographie der Kybele, S. 54.

17 Begh, The Phrygian Background, S. 326-328.
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kastrierung von Priestern sind uns erst aus griechisch-réomischer Zeit erhalten und spie-
gelten wohl eher die zeitgendssischen Vorstellungen der Autoren von Kybelekulten
und den Mysterien der Gottin wider.™®

Matar bleibt damit die einzige Gottheit aus altphrygischer Zeit, von der wir anthro-
pomorphe Darstellungen haben.” Ein Grund daflr konnte auf Einflisse von benach-
barten Kulturen, wie den Hethiter und Urartéer, die bereits menschendhnliche Got-
tergestalten kannten, zurlckzuflhren sein.?® Beeinflussung durch Kulturkontakte gab
es auch in der ikonographischen Darstellung von Matar durch die hethitische Gottin
Kubaba. Diese Ahnlichkeiten lieBen Forscher_innen vermuten, die phrygische Matar
sei eine Nachfolgerin dieser Gottin. Die Herkunft von Matar wurde in der Tat schon
langer diskutiert und im Folgenden sollen die bekanntesten Theorien dazu kurz vor-
gestellt werden.

2.2 Herkunftstheorien zu Matar

Die Bezeichnung Matar ist in phrygischen Inschriften zehn Mal bezeugt, zwei Mal mit
dem Beiwort kubileya, was Ubersetzt,von dem Berg” bedeutet. Daraus entwickelte sich
der griechisch-romische Name Kybele/Cybele fir die Gottin.?’

Durch die Entzifferung der hethitischen Hieroglyphen in den 1920er-Jahren glaubte
als erster moderner Forscher William Albright eine linguistische Ahnlichkeit zwischen
den Namen Kubaba und Kybele bzw. den Beinamen von Matar, kubileya gefunden zu
haben. Auch in Lexika wird Kubaba oft als eine Art Vorform von Kybele angegeben.?
Die langen kulturellen und politischen Kontakte zwischen Hethiter_innen und Phry-
gier_innen kénnten als Hinweis auf eine phrygische Aufnahme von Kubaba in die ei-
gene Gotterwelt gedeutet werden. Kubaba war seit dem 18. Jahrhundert v. Chr. Stadt-
gottin von Karkemish, einer an der heutigen syrischen Grenze zur TUrkei gelegenen
Stadt.? [konographisch besteht ein sichtlicher Einfluss auf die Abbildungen der phry-
gischen Matar. Kubaba und Matar wurden auf Stelen frontal innerhalb eines Rahmens,
ahnlich den Felsmonumenten, dargestellt. Kubabas Begleittier, der Falke, ist auch ein
bevorzugtes Motiv in der Matar-lkonographie.?* Allerdings fehlt Kubaba die wichtigste
Eigenschaft, die sie mit der phrygischen Matar verbinden wrde. Sie ist zwar die Herrin
des Lebens, der Fruchtbarkeit und der wilden Tiere, allerdings keine Muttergottin.?®
Obwohl es einige Ahnlichkeiten in der lkonographie von Kubaba und Matar gibt, fehlt
ihnen ein eindeutiges Identifikationsmerkmal, dass es sich um dieselbe Géttin handelt.
Es besteht durchaus die Méglichkeit, dass die Ikonographie der Kubaba auf die Matar-

18  Begh, The Phrygian Background, S. 329.

19 Naumann, Die Ikonographie der Kybele, S. 91.

20 Begh, The Phrygian Background, S. 322.

21 Ebd., S. 306; Roller, In Search of God the Mother, S. 2.

22 Sarolta Takacs, Kybele, in: Der Neue Pauly, Bd. 6, Stuttgart-Weimar 1999, Sp. 950-956, hier Sp. 950-951; Kurt Bittel,
Kubaba lkonographie, in: Reallexikon der Assyriologie und Vorderasiatischen Archdologie, Bd. 6, Berlin-New York
1983, Sp. 260-265, hier Sp. 264.

23 Takacs, Kybele, Sp. 951.

24 Rein, Phrygian Matar, S. 224-226.

25 Xagorari-Glei3ner, Meter Theon, S. 13.
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reliefs der Phrygier Einfluss hatte, ohne dass sie zwingend ihre Vorgdngerin war. In der
Forschung wird die Theorie einer Kubaba-Kybele Abstammung oder Gleichsetzung
der beiden jedoch noch immer diskutiert.

Eine sehr populadre Theorie, auch in Nicht-Fachkreisen, ist die Vorstellung einer pra-
historischen, universalen Muttergottheit, die in historischen Zeiten in uns bekannte
Gottinnen verwandelt wurde.?® Anhdnger_innen dieser Theorie sind der Meinung, die
Anbetung einer Muttergottheit in der Frihzeit der Menschheitsgeschichte sei die er-
ste Form von Religion Uberhaupt gewesen.?” Als Beweisquelle werden kleine Statuet-
ten mit weiblichen Figuren aus neolithischer Zeit herangezogen. Diese Figuren sollten
eine Fruchtbarkeitsgottin mit ausgepragtem mutterlichem Aspekt darstellen. Matar sei
dieser Theorie zufolge eine Nachfahrin dieser urspriinglichen Muttergottin. Allerdings
weist diese Interpretation eine Reihe von Liucken auf, denen Lynn Roller genauer nach-
geht. Sie macht besonders auf den Fundkontext dieser Figuren aufmerksam, der nicht
ausschliel3lich fur einen religiosen Zweck solcher Gegenstande spricht. Die meisten
dieser Objekte wurden in Abfalllagern von Haushaltsgegenstdanden gefunden und
lassen auch andere Interpretationen flr deren Verwendungszweck zu, beispielsweise
als Lernmaterial, Spielzeug oder auch fur magische Praktiken.?®

Nichtsdestotrotz hat die Vorstellung einer vorzeitlichen Muttergottheit und deren Re-
levanz in einer Gesellschaft schon manche frihe Forscher beschéftigt, wie etwa den
bekanntesten darunter, Johann Jakob Bachofen. Als der Baseler Gelehrte 1861 sein
Werk ,Das Mutterrecht"? verdffentlichte, stiel3en seine Thesen bei seinen Zeitgenoss_
innen vorwiegend auf Skepsis und Ablehnung.®® Seinen Ausfihrungen zufolge mach-
te die Geschichte der Menschheit mehrere Entwicklungsstufen durch, von denen eine
Periode das sogenannte ,gynaikokratische Weltalter”®' gewesen sei. Es herrschte also
in einigen menschlichen Gesellschaften ein,Mutterrecht’, in heutiger Terminologie ein
Matriarchat, das in griechischer und réomischer Zeit von einem ,Vater- oder Manner-
recht’, dem Patriarchat, in einem mythologischen und fur Bachofen realen Kampf der
Geschlechter abgelést wurde.?? Bachofens Quellen waren mythische Erzahlungen und
Berichte antiker Autoren, wobei er keinerlei Trennung zwischen Mythen und histori-
scher Realitédt vollzog. Das Mutterrecht war flr Bachofen eine historische Tatsache, ob-
wohl er keine weiteren Beweise als seine eigenen Ausfiihrungen liefern konnte. Er war
kein Vertreter der Methode einer rationalen, objektiven Quellenkritik, wie es etwa sein
Zeitgenosse Leopold von Ranke war. Seine spekulativen Interpretationen von Mythen
und Sagen hatten weitaus besser in die Zeit der Romantik gepasst, weshalb er schon
zu seiner Zeit auf Ablehnung und Unverstandnis stiel3.*

26 Takacs, Kybele, Sp. 952.

27 Begh, The Phrygian Background, S. 312.

28  Roller, In Search of God the Mother, S. 15; Bagh, The Phrygian Background, S. 313.

29  Johann Jakob Bachofen, Das Mutterrecht. Eine Untersuchung Uber die Gynaikokratie der alten Welt nach ihrer
religidsen und rechtlichen Natur, Stuttgart 1861.

30  Erik Wolf, Bachofen, Johann Jakob, in: Deutsche Biographie, o. D., [https//www.deutsche-biographie.de/
gnd118505645.html#ndbcontent], eingesehen 27.3.2018.

31 Hans G. Kippenberg (Hrsg.), Johann Jakob Bachofen. Mutterrecht und Urreligion, Stuttgart 1984, S. 76.

32 Kippenberg, Johann Jakob Bachofen, S. 181.

33 Wolf, Bachofen, eingesehen 27.3.2018.
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Fur Bachofen war das Volk der Lykier_innen, nach Herodots Beschreibung, eine vom
Mutterrecht gepragte Gesellschaft, die es auch in anderen ,Stdmmen” und ,Volkern”
der antiken Welt gab. Wirft man jedoch einen genaueren Blick auf Herodots Ausfih-

rung Uber die Lykier_innen, kann von einem antiken Matriarchat nicht die Rede sein:

,Einen Brauch aber pflegen sie fur sich, der sich sonst nirgends auf der Welt
findet: Sie nennen sich nach ihren Muttern, nicht nach den Vatern. Fragt man
einen Lykier nach seiner Herkunft, dann nennt er den Namen seiner Mutter
und zéhlt ihre weiblichen Vorfahren auf.**

Was Herodot hier beschreibt ist die Matrilinearitat, also die Abstammung nach der
Mutter, allerdings ist dies fUr das historische Volk der Lykier_innen nicht nachweisbar.®
Bachofen schliel3t falschlicherweise von einer scheinbaren matrilinearen Gesellschaft
auf ein Matriarchat, eine Herrschaft der Frauen, die es so nie gegeben hat.*® Diesem
Matriarchat steht ein weibliches Prinzip, ,die grof3e Mutter’, gleichbedeutend mit der
Mutter Erde als Ursprung allen Lebens zugrunde.?” Fir Bachofen war dieser Glaube
an eine urspriingliche Muttergottheit und ein damit einhergehendes Matriarchat eine
konkrete Stufe in der Menschheitsentwicklung.

Da die Lykier_innen auf anatolischem Boden lebten, genau wie spdater die Phrygier_in-
nen, wurde diese Matriarchatstheorie und die Vorstellung einer frihzeitlichen Mutter-
gottheit auf die Phrygier_innnen und Matar projiziert. Zu Beginn des 20. Jahrhunderts
waren Forscher_innen fur Bachofens Theorie weitaus zuganglicher, besonders in Hin-
blick auf erste archdologische Ausgrabungen im Siedlungsgebiet der Phrygier_innen,
die eine Muttergottheit als Hauptgottin erkennen lieBen. Die These, dass die grie-
chisch-rébmische Kybele und die phrygische Matar eine Nachfahrin einer urzeitlichen
Muttergottheit sei, halt sich in der Forschung nach wie vor hartnackig.®®

3. Kybeles Ankunft in der griechischen Welt

3.1 Von Phrygien nach Lydien

Der Weg, den die phrygische Matar nach Griechenland nahm, ist aufgrund archadologi-
scher Funde rekonstruierbar. Die Forschung geht allgemein davon aus, dass sich Matar
im 6. Jahrhundert v. Chr. Uber Lydien, das stidwestlich von Phrygien liegt, in den klein-
asiatischen griechischen Kistenstadten und von da an weiter nach Westen ausgebrei-
tet hatte** In Lydien war die Mutterg6ttin den Griechen jedoch unter einem anderen

34 Hdt. 1, 173.

35  Im Gegenteil, auf lykischen Graberinschriften wurden Patronyme verwendet, was auf eine patrilineare Tradition in
der lykischen Gesellschaft schlie3en lasst, siehe Roller, In Search of God the Mother, S. 11-12.

36 Uwe Wesel, Der Mythos vom Matriarchat. Uber Bachofens Mutterrecht und die Stellung von Frauen in frihen
Gesellschaften, Frankfurt am Main 1981, S. 36.

37  Bachofen, Das Mutterrecht, S. 186—187.

38  Roller, In Search of God the Mother, S. 12-13.

39  Philippe Borgeaud, Die Mutter der Gotter. Von Anatolien Uber Griechenland nach Rom, in: Badisches
Landesmuseum Karlsruhe (Hrsg.), Imperium der Gétter. Isis-Mithras-Christus, Kulte und Religionen im Rémischen
Reich, Darmstadt 2013, S. 85-91, hier S. 85.
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Namen bekannt. Herodot schildert die Zerstérung der lydischen Hauptstadt um 499 v.
Chr. und schreibt:,Sardes wurde niedergebrannt und mit der Stadt auch das Heiligtum
der Stammgodttin Kybebe!® Die Namen Kybebe und Kybele scheinen sich auf den ers-
ten Blick sehr dhnlich zu sein und antike griechische Autoren verwendeten die Namen
durchaus synonym. Sprachwissenschaftliche Untersuchungen ergeben aber ein diffe-
renziertes Bild. Im Griechischen waren sich die beiden Namen Kufrin (Kybebe) und
KuBéAn (Kybele) durchaus dhnlich, sodass es moglicherweise zu einer Verschmelzung
der beiden kam. In ihren anatolischen Heimatsprachen waren die Namen indes klar
differenzierbar*' Mark Munn argumentiert hingegen, dass sich Kybebe aus der vorhin
schon genannten hethitischen Gottin Kubaba, in lydischer Sprache Kuvava ausgespro-
chen, ableitet.*> Kubaba/Kuvava wurde somit von den Griechen als Kybebe Ubersetzt
und mit Kybele gleichgesetzt.** Das wirde erklaren, warum in den frihen griechischen
Quellen manchmal von Kybebe die Rede ist, wenn die Gottermutter gemeint ist. Der
Name Kybebe verschwindet allerdings im spaten 5. Jahrhundert v. Chr. aus der griechi-
schen Literatur.* Die Griech_innen nahmen Kybele also zundchst durch einen lydisch
geprégten Filter auf.** Ein Hinweis darauf zeigt sich insbesondere in der griechischen
lkonographie von Kybele, deren charakteristisches Attribut der Léwe werden sollte und
eigentlich eine lydische Beifligung war, wie weiter unten noch geklart werden wird.

Zeugnisse fur eine greifbare Prasenz von Kybele bei den Griech_innen sind einige li-
terarische Schriftquellen, die uns jedoch zum Teil nur fragmentarisch Uberliefert sind.

3.2 Frihe literarische Quellen

Kybele wird, abgeleitet von kubileya, zum griechischen Eigennamen der Gottin. Be-
kannter ist sie hingegen als die Meter Theon, die Gottermutter oder als Meter oreia, die
,Mutter von den Bergen“* In vorklassischer Zeit finden sich in der literarischen Uberlie-
ferung verstreut Anspielungen auf Kybele oder die Gottermutter. Die Interpretationen
der schriftlichen Quellen sind allerdings problematisch, da Kybele nicht immer eindeu-
tig identifizierbar ist. Die Griech_innen kannten zu unterschiedlichen Zeiten mehrere
Muttergottheiten. Daher werde ich zunachst einen Blick auf die friihesten literarischen
Uberlieferungen werfen, um festzustellen, inwieweit Kybele den Griech_innen schon
bekannt war und sie in das Gotterpantheon aufgenommen wurde.

Als eine der ltesten literarischen Uberlieferungen wird haufig der 14. Homerische
Hymnus zitiert. Dieses sechszeilige Loblied an die Gottermutter entstand ca. Ende des
6. Jahrhunderts v. Chr. und lautet folgendermaf3en:
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,Preise die Mutter aller zusammen, der Gotter und Menschen,
Muse des hellen Gesangs, des Zeus, des gewaltigen Tochter!
Tosen der Klappern und Pauken, das Rauschen der Klarinetten
lockt sie zur Lust, das Gebrlle von Woélfen und dugenden Lowen;
Echo lockt im Gebirge, es locken Gehofte im Walde.

Freu dich also auch du meines Sangs und ihr Géttinnen alle!"”

Die Mutter aller hat hier allerdings noch keinen Namen, es kdnnte sich also auch um
eine andere Gottin handeln. Im 30. Homerischen Hymnus,An die Allmutter Erde” wird
Gaia in der Zeile 17 angerufen: ,Heil dir, Weib des gestirnten Uranos! Géttermutter!”#®
Den Stand einer Muttergottin hatte in der griechischen Gotterwelt also nicht nur aus-
schlie3lich Kybele inne. Die weiteren Beschreibungen im Lied k&nnen allerdings einen
néheren Hinweis auf die Identitat der Gottin bieten. Es werden Musikinstrumente, wil-
de Tiere und die Gebirge mit der Gottin in Zusammenhang gebracht, die auf Kybele
und ihre phrygischen Wurzeln Bezug nehmen kénnten.*

Die éalteste literarische Uberlieferung tber Kybele ist bei dem Dichter Hipponax aus
Ephesos um 540 v. Chr. zu finden.*° In dem ,Fragment 121 B” wird Kybele als eine Toch-
ter von Zeus genannt.®’ Der Dichter Pindar kannte sie im frihen 5. Jahrhundert v. Chr.
als ,Mistress Kybele the Mother”, was die bisher dlteste bekannte Gleichstellung von
Kybele mit dem Titel der Meter ist.>?

Pindar Uberliefert uns ebenfalls in einem Fragment, dass er fur Kybele und Pan ein
Heiligtum auf seinem Besitz bauen liel3, das friiheste bekannte private Heiligtum fur
die Gottin>? In einem anderen Fragment von Pindar wird Meter mit dem Gott Pan
zusammen verehrt:

,Pan, Arkadiens Betreuer, der
Allerheiligsten Raume Hort!

Der Grol3en Mutter Begleiter,
von ehrwurdigen Huldinnen voll
Freude umhegt...”*

Der Hirtengott Pan wurde aufgrund seiner Verbindung zur wilden Natur zum Beglei-
ter der GroRen Mutter. Ahnlichkeiten in den Kultriten der beiden Gottheiten, ausge-
fuhrt durch von Ekstase oder Wahnsinn besessene Kultanhdnger_innen, bestatigen
eine gewisse Affinitdt der beiden zueinander.>® Verbindungen von Kybele zu einhei-
mischen griechischen Gottern sind auch bei anderen Autoren belegbar. Der Historio-
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graph Charon von Lampsakos aus dem 5. Jahrhundert v. Chr. setzte Kybele sogar mit
Aphrodite gleich.*® Eine Identifizierung von Kybele mit griechischen Géttinnen begann
also schon sehr bald nach ihrer Ankunft.

Als ein weiteres Beispiel hierfur ist der berihmte ,Derveni-Papyrus” Zeugnis. Der erste
Papyrusfund auf griechischem Festland wird auf die Jahre 340-320 v. Chr. datiert, soll
allerdings auf einen édlteren schon im 6. Jahrhundert v. Chr. verfassten Text zurlickge-
hen. Auf dem Papyrus wird unter anderem auch die orphische Kosmologie beschrie-
ben. Darin wird in Spalte 22, Zeile 6 berichtet: ,Earth (Ge), Mother (Meter), Rhea and
Hera is the same (or: are one and the same).”” In klassischer Zeit spricht Euripides in
seinem Drama ,Die Bakchen” von den ,mysteries of the great mother Kybele”® und
weist damit schon auf einen Mysterienkult der Gottin in Griechenland hin.

Die schriftlichen Zeugnisse aus archaischer Zeit Gber Kybele sind somit sparlich und
geben auch kein umfassendes Bild zur griechischen Kybele und ihrem Kult wieder. Es
kann allerdings festgehalten werden, dass die Griech_innen schon im 5. Jahrhundert
v. Chr. von einer Muttergdttin wussten, die, erkennbar an ihrem Namen, aus Phrygien
stammte. Zur Ankunft und Kultaustibung der Kybele geben die schriftlichen Quellen
allein kein vollstandiges Bild ab, weshalb es naheliegt in einem nachsten Schritt auch
die archdologischen Fundstlcke bei den Griech_innen zu untersuchen, um eine ein-
deutigere Vorstellung Uber die Gottin zu erhalten.

3.3 Die archdologischen Quellen

Die fruhesten archdologischen Zeugnisse finden sich im 6. Jahrhundert v. Chr. in den
griechischen Kustenstadten Kleinasiens in Smyrna, Milet, Phokaia und Kyme.>® Durch
die geographische Ndhe zu Anatolien kamen diese Stadte frih mit der Muttergottin in
Kontakt, wie sich aus den Funden von Statuetten und Votivgaben ableiten ldsst.%° Die
altesten bildlichen Darstellungen der Kybele in den griechischen Stadten sind soge-
nannte Naiskoi, kleine tempelférmige Kultbilder, die als Votivgaben benutzt wurden.
Das ikonographische Vorbild fur diese Kybelenaiskoi dirften phrygische Stelen und die
Steinmonumente gewesen sein.’’ Die Nachahmung eines kleinen Tempels, in dessen
Mitte die Gottin stand, ist besonders in Milet haufig zu finden.5?

Eine neue Form war das Bild der thronenden Gottin im Naiskos, die vor allem ihre be-
stimmende Form in der klassischen Ikonographie werden sollte. Fir eine Muttergdttin,
die frontal auf einem Thron sitzend dargestellt wurde, gibt es in vorgriechischer Zeit
keine bekannten phrygischen Vorbilder. Sie ist somit eine griechische Entwicklung.®®
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Auch der Lowe sitzt immer ofter an Kybeles Seite oder liegt auf ihrem Schof3. Die mei-
sten dieser Votive stammen aus dem ionischen Raum, den Inseln Samos und Chios
sowie aus den Kolonien der griechischen Stadte.®* Ihre Darstellungen zeigen, erkenn-
bar an der Kleidung, Chiton und Mantel mit Schleier, sowie der Pose, schon eine helle-
nisierte Kybele.®

Eine besondere Form bildeten die Doppelnaiskoi von Kybele. In zwei Nischen wurden
nebeneinander zwei weibliche Figuren abgebildet. Diese Doppelnaiskoi geben der
Forschung allerdings noch einige Ratsel auf. Kybele kann anhand ihrer Attribute, Lowe,
Opferschale und Tympanon, eindeutig identifiziert werden. Allerdings ist nicht sicher,
wen die zweite Figur darstellen soll. Es gibt dazu verschiedene Interpretationen: Ihr Bild
zweifach darzustellen ware ein Ausdruck der Verdoppelung der Macht der Gottin.s
Ware hingegen die zweite Statue eine andere griechische Gottin, wie Demeter oder
Persephone, kdnnte es ein Hinweis auf eine Verbindung der phrygischen Mutterg&t-
tin mit einer einheimischen griechischen Gottin sein. Diese Interpretation folgt der
Argumentationslinie, dass eine fremde Gottheit nicht-griechischen Ursprunges, die
vergleichsweise rasch eine wichtige Stellung in Kult und Leben der Bevolkerung Uber-
nahm, nicht ohne eine starke Verbindung zu einer hiesigen Géttin akzeptiert werden
konnte.®” Eine weitere beachtenswerte These liefert der griechische Archdologe lonnis
N. Svoronos, welcher der Meinung ist, beide Figuren wirden zwei verschiedene Aspek-
te der gleichen Gottin reprasentieren. Eine Abbildung wirde auf die phrygische, frem-
de Muttergoéttin und deren Herkunft verweisen, die andere hingegen, die nunmehr bei
den Griechen heimisch gewordene athenische Muttergéttin darstellen. Diese Interpre-
tation wurde eine komplette Assimilation an eine andere Gottheit ausschlie3en. Argu-
mentiert wird hier, dass auch in Rom die Magna Mater eine solche Dualitat innehatte.
Sie galt nach ihrer Einfihrung als die Mutter aus Phrygien bzw. Pessinus und zugleich
auch als eine Art trojanische Vorfahrin der Rémer.®8

Diese Naiskoi hatten unterschiedliche Funktionen, waren aber meistens als Votive fur
Heiligtimer, wie Inschriften darauf belegen, gedacht.%® Die Anzahl der Kybelenaiskoi
nahm im 5. und 4. Jahrhundert v. Chr. stetig zu, was von einer hohen Popularitat des
Kultes in der griechischen Welt zeugt.”® Votive und Statuetten von der sitzenden Kybele
im Naiskos mit einem Lowen auf dem Schol3 breiteten sich vom Osten der griechi-
schen Welt bis weit in den Westen, zuerst aufs Festland, nach Athen, dem Peloponnes
und Sparta sowie den griechischen Kolonien in Unteritalien und Stdfrankreich aus.”!

Kybeles visuelle Darstellung in der griechischen Welt hat sich im Laufe des 5. Jahrhun-
derts v. Chr. gefestigt und standardisiert. Athen hatte bei der Verbreitung des Kultes der
Mutterg6ttin und ihres Bildes in der restlichen griechischen Welt eine Vorreiterrolle. Der
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Grund war wohl die offizielle Aufnahme der Gottin in den griechischen Gétterkult der
Polis. Da es dafur kein fixes Datum und Ereignis, wie bei der Einflihrung von Kybele in
Rom gibt, erzahlt eine Legende von der Ankunft, anfanglichen Ablehnung und letzt-
endlichen Akzeptanz der Gottermutter bei den Athener_innen. Uberliefert ist diese
Erzdhlung erst aus viel spaterer Zeit, unter anderem auch bei Kaiser Julian aus dem
4. Jahrhundert und Photios aus dem 9. Jahrhundert.”> Darin kam ein phrygischer Prie-
ster der Kybele, gallus métragyrtés oder einfach der phrygische Mann genannt, nach
Athen und versuchte unter den athenischen Frauen Anhdngerinnen fur seinen frem-
den Kult zu gewinnen. Erzlrnt Uber dessen Vorhaben toteten ihn die Athener, wo-
raufhin die Stadt von einer Plage heimgesucht wurde. Ein Orakel bestimmte, dass flr
den Tod des Priesters eine BufSe dargebracht werden musste, um den Zorn der Gottin
zu mildern. Daraufhin wurde von den Athener_innen ein Metroon, ein Tempel flr die
Mutter,”? errichtet. Von diesem Zeitpunkt an besal3 die Meter ein Heiligtum in Athen.”*

Die Historizitdt dieser Erzahlung wird aufgrund ihrer spaten Uberlieferung und fehlen-
der zeitgendssischer Quellen zu Recht angezweifelt. Einige Forscher_innen vermuten
hinter dieser Legende eine Ablehnung der Athener_innen gegen den fremden Kybe-
lekult im ausgehenden 5. und beginnenden 4. Jahrhundert v. Chr. Diese These beruht
vor allem auf der negativen Wahrnehmung der Phrygier_innen bei den Griech_in-
nen. Die Phrygier_innen und ihre Kulte wurden als ,barbarisch” angesehen und in der
Literatur schon bald mit den Nachfahr_innen der Erzfeinde der Griech_innen, den
Trojanern, gleichgesetzt. Die Legende wirkt darUber hinaus wie eine typisch mytho-
logische Atiologie, die erklért, wie eine fremde Gottheit in das griechische Pantheon
aufgenommen wurde und ein Heiligtum in Athen besal3.”

Archéologisch lasst sich das Metroon auf der Agora des 5. Jahrhunderts v. Chr.in Athen
nachweisen, das bei Ausgrabungen unter der Leitung des Amerikaners Homer A.
Thompson vor dem Zweiten Weltkrieg vollstandig freigelegt wurde.”® Das Heiligtum
der Meter wurde auf dem alten Buleuterion, einem Versammlungsraum des Stadtrates,
Ende des 5. Jahrhunderts v. Chr. errichtet.”” 480 v. Chr. wurde es durch die persische
Invasion zerstort, 460 v. Chr. wieder restauriert und auch als Staatsarchiv genutzt.”®
267 v. Chr. wurde es erneut zerstort und wieder aufgebaut.”” Die zentrale und politisch
wichtige Lage des Metroons soll Forschern_innen zufolge auf die Rolle von Kybele als
Beschtzerin der Demokratie und Rechtsprechung hinweisen sowie als,HUterin des 6f-
fentlichen Gedachtnisses”, da in ihrem Heiligtum das Staatsarchiv untergebracht war.®°

Anderer Meinung ist hingegen Maria Xagorari-GleiSner, die glaubt, das Metroon ware
nicht fur Kybele, sondern fir Rhea, eine weitere Meter in der griechischen Gotterwelt,
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gebaut worden. Sie findet es unwahrscheinlich, dass gerade eine fremde Gottin ein
Heiligtum und das Staatsarchiv auf einem so zentralen Platz der Agora von Athen er-
halten hatte.®

Auch wenn noch Zweifel hinsichtlich der Zugehérigkeit des Metroons bestehen, ist
das Heiligtum und was sich darin befand fur die Ikonographie und die griechische
Vorstellung von einer Muttergottin mit phrygischen Wurzeln von enormer Bedeutung.

3.4 Ikonographie der Kybele

Als das bedeutendste Vorbild der griechischen ikonographischen Darstellung von Ky-
bele gilt allgemein das Kultbild der Goéttin, welches in ihrem Metroon stand. Im spaten
5.Jahrhundert v. Chr. schuf der Bildhauer Agorakritos von Paros diese Statue, von deren
Existenz wir nur noch durch schriftliche Aufzeichnungen und zahlreiche kleinere Nach-
bildungen wissen.®? Sie wurde in der klassischen Zeit zum Prototyp der Kybeledarstel-
lungen und blieb bis weit in romische Zeit der Standardtypus der Kybeleikonographie.
Sie galt zudem fUr viele Votive und Statuen als Vorbild mit nur geringen Abweichun-
gen ihrer bekanntesten Motive: Léwe, Tympanon, Opferschale und Mauerkrone.

Der Léwe ist wohl das pragendste Symbol
fur Kybele, in griechischer sowie auch in
spaterer romischer Zeit. Anhand dieses Be-
gleittieres ist Meter fast immer klar als Ky-
bele zu identifizieren. Doch woher kommt
der Loéwe, der auch manchmal im Paar mit
der Gottin auftritt? Bei den Naiskoi der fri-
hesten Kybeledarstellungen liegt er meist
auf dem Schol3 der Gottin, bei den spéate-
ren Statuen steht der Lowe an ihrer Seite.®
Der Lowe kommtin der phrygischen Mata-
rikonographie bis auf das Steinmonument
in Arslankaya nicht vor. Matar war zwar die
Herrin der Wildnis und wurde daher auch
ofter mit wilden Tieren in Verbindung ge-
setzt, allerdings war der Lowe nur eines
von vielen Raubtieren, welche die Mutter-
gottin begleiteten. Als urspringlich kenn-
zeichnendes phrygisches Motiv der Matar
scheidet der Lowe somit aus. Lynn Roller

Abbildung 1: Miniaturnachbildung der Agorakritos Statue
(Courtesy of the Allard Pierson Museum, Amsterdam).
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vertritt die Meinung, dass der Lowe eine lydische Beifligung war. Der Lowe war ein
machtiges Symbol des lydischen Kénigshauses. Durch die Aufnahme von Léwen in die
Ikonographie von Kybebe/Kybele sei eine Verbindung zwischen Herrscher und Gottin
entstanden. Damit wurde der Kénig unter den goéttlichen Schutz der Muttergottheit
gestellt. Lowen waren darUber hinaus ein beliebtes Motiv in lydischen Kultobjekten
und dieses lydische Motiv sei, so meint Roller, von den Griech_innen aufgenommen
worden.® Warum also ist der Lowe fur Kybele ein so charakteristisches Attribut gewor-
den? Brigitte Bagh verweist darauf, dass die phrygische Matar in ihrem Heimatland
eine Art Monopolstellung unter den Gottheiten hatte und deshalb nicht genauer de-
finiert werden musste® In Griechenland aber trifft die Gottermutter nun auf eine Rei-
he schon vorhandener Muttergottheiten. Um sie von den anderen zu unterscheiden,
hatte Kybele eine eigene ikonographische Identitat gebraucht. Der Lodwe wurde somit
zum eigentlichen Identifikationsmerkmal der Kybele.

Allerdings war Kybele nicht die einzige Gottin, die mit einem Lowen dargestellt wur-
de und es gibt Hinweise, dass andere Abbildungen von weiblichen Gottheiten mit
Léwen das Kybelebild und ihre Motive beeinflussten. Eine bronzezeitliche, minoische,
noch nicht identifizierte Goéttin findet sich beispielsweise auf Siegeln. Darauf ist eine
stehende weibliche Figur auf einer Bergspitze, flankiert von zwei Lowen, abgebildet.?
Weiters ist auch Potnia Theron, die Herrin der Wildnis und wilden Tiere, &fter mit Lowen
in ihrer Begleitung dargestellt®” Desgleichen sind auch Bildnisse von Artemis und Hera
in Gesellschaft von Léwen bekannt® Es kann also nicht ausgeschlossen werden, dass
das schon vorhandene griechische Motiv des Léwen mit dem lydischen Léwen von
Kybebe/Kybele verbunden wurde.

Das Tympanon war ein weiteres Charakteristikum, welches die Griech_innen der Got-
tin in der Mitte des 5. Jahrhunderts hinzuflgten.?® Das Trommelinstrument hielt die
Gottin meist in der linken Hand und in der rechten eine Opferschale. Das Tympanon
stammte aus dem Osten und wurde unter anderem fur Kultrituale im assyrischen und
neohethitischen Raum benutzt, es gibt allerdings noch keine Hinweise daflr, dass es
auch im phrygischen Raum bekannt war.® Es stellt sich daher, genau wie beim Lowen-
motiv, die Frage, weshalb es zu einem von Kybeles wichtigsten Erkennungsmerkmalen
wurde. Eine naheliegende Erklarung ist die Bedeutung, die das Instrument und die
Opferschale fur den Kult der Kybele hatten. Daraus liel3e sich schlussfolgern, dass diese
Objekte nicht fur die Gottin persdnlich kennzeichnend waren, sondern fur ihre Kultan-
hdanger_innen und deren Praktiken eine wichtige Funktion hatten.’’ Die Mauerkrone
von Kybele erlangte besonders in rémischer Zeit, in ihrer Funktion als Schutzgottin
der Stadt, eine grof3ere Bedeutung. Die Mauerkrone war zwar ein bekanntes Motiv aus
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dem anatolischen und phrygischen Raum, Matar selbst aber wurde nie mit ihr darge-
stellt.”?

Diese Attribute, Lowe, Tympanon, Schale und Mauerkrone, wurden in den darauffol-
genden Jahrhunderten zu den wesentlichen Merkmalen von Kybele. Durch sie konn-
ten die Griech_innen sie als eine fremde, phrygische Gottin erkennen, gleichzeitig aber
stammten diese Objekte urspringlich nicht aus Phrygien. Die Kennzeichen, die sie als
,wilde” phrygische Go&ttin auszeichneten, wurden erst von den Griech_innen selbst
hinzugefligt. Die Griech_innen Ubernahmen also keine genuinen Attribute von Matar,
sondern entwickelten eine eigene Vorstellung von einer phrygischen Géttin und deren
Attributen, welche sie dann auf ihre Meter anwandten.®

Uber die Ikonographie der Kybele kann zumindest teilweise auf ihre Kultrituale ge-
schlossen werden. Wie wurde sie aber von den Griech_innen im &ffentlichen und pri-
vaten Rahmen verehrt? Die Kultpraktiken und Mysterien zu Kybele geben uns nach
wie vor viele Ratsel auf. Daher ist es lohnenswert, als Nachstes das vorhandene Material
und divergierende Interpretationsansatze der Forscher_innen zu diesem Thema aufzu-
greifen und zu untersuchen.

4. Kybeles Aufnahme in Griechenland

4.1 Kult und Mysterien

Uber den friihen Kult zu Kybele in Griechenland gibt es nur wenige aussagekréftige
Quellen. Vieles, das uns erhalten ist, stammt aus den Federn von spéateren rémischen
und griechischen Autoren, die meist mit einer negativen Haltung vor allem Uber die
Mysterien berichteten.®*

Es gibt Uberschaubare Uberlieferte Quellen, die uns Uber die Kultpraktiken oder das
Kultpersonal informieren und nicht aus der Zeit des Hellenismus oder der rémischen
Kaiserzeit stammen. Das Metroon und die Kultstatue fur die Gottermutter belegen zu-
mindest eine offizielle Einfihrung von Kybele in das griechische Pantheon und somit
auch in den offentlichen Gotterkult der Polis. Nicht nur in Athen hatte die Gottermutter
ein Heiligtum, sondern bald auch in anderen Stadten. Der Staatsmann Themistokles
grindete einen Kult fir die Mutter der Gotter in Magnesia als Dank dafur, dass sie ihm
in einem Traum erschienen war und ihn vor einem geplanten Attentat gewarnt hatte.
Auch in Olympia wurde im Zeusheiligtum ein Metroon errichtet.” Tempel und Kultstat-
ten, die fur die breite Offentlichkeit zugdnglich waren, sprechen fiir eine offizielle aner-
kannte Kultauslbung, die auch von den Stadtherrschern mitgetragen wurde. So meint
Philipp Borgeaud, dass die griechische Meter einen wichtigen Kultritus fir Demokratie
und Rechtsprechung inne hatte.”
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Im privaten Rahmen zeugen die vielen Votivgaben und Statuetten von einer hohen
Popularitat der Gottermutter bei der Bevdlkerung. Diese archdologischen Funde ge-
ben auch manchmal Auskunft Gber die Glaubensanhdnger_innen und Uber die Grin-
de, aus welchen sie sich an Kybele wandten. Die Masse der Votive ist jedoch anonym
und es kann nur auf einige mit Inschriften versehenen Schenkungen und Opfergaben
zurlckgegriffen werden. Die unterschiedliche Qualitat bei den Votivgaben aus dem 5.
und 4. Jahrhundert legen die Vermutung nahe, dass Kybeleanhdnger_innen aus ver-
schiedenen sozialen Schichten stammten.®” Die Géttermutter sprach im Ubrigen beide
Geschlechter an, Frauen etwas mehr als Méanner, wie sich aus den Funden schlieSen
lasst.”® Das Kultpersonal beinhaltete sowohl weibliche, als auch méannliche Priester_
innen flr den Kybelekult. Fir Eunuchen, den kastrierten Priestern der Gottermutter,
scheint es hingegen fur Griechenland in vorromischer Zeit keine Evidenz zu geben.”
Diese Priester waren erst im réomischen Kult der Magna Mater sicher belegt.® Ansons-
ten geht die Quellenlage sehr spérlich mit Informationen Uber die Kultaustbungen zu
Kybele um. Das gilt vor allem in Bezug auf die Mysterien von Kybele.

Wie alle Mysterienkulte der Antike waren auch die Mysterien der Gottermutter streng
geheim und nur fur Eingeweihte zugénglich. Fur Aullenstehende war es deshalb ver-
standlicherweise schwierig, klare Aussagen Uber diesen Kult zu treffen. Forscher_innen
des 19. und 20. Jahrhunderts, wie etwa Paul Foucart, Franz Bémer und Hendrik Simon
Versnel, zogen meist romische und christliche Autoren als Quellen heran, die jedoch
zu einer eher negativen Tendenz in der Beschreibung der Mysterienkulte neigten.
Darlber hinaus sprachen diese antiken Autoren mehrheitlich von den rémischen Kul-
ten und die Forscher_innen Ubertrugen diese tendenzidsen Berichte auf die griechi-
schen Kulte der klassischen Zeit."®" Aus griechischen Schriften und Abbildungen ldsst
sich nur so viel herauslesen: Die kultischen Riten fanden nachts statt, begleitet von
Fackeln, Musik und Tanz.'%?

Ein Krater aus Spina aus dem frihen 5. Jahrhundert v. Chr. ldsst die Forscher_innen
ratseln, ob die Darstellungen eine getreue Wiedergabe eines solchen Mysterienrituals
sind. Auf der rotfigurigen attischen Vase sind auf einer Seite zwei sitzende Figuren in
einem abgetrennten Bereich zwischen zwei dorischen Saulen dargestellt. Die weib-
liche Figur kann durch den Lowen und die Opferschale als Kybele identifiziert werden.
Bei der ménnlichen Figur scheint es sich ebenfalls um einen Gott zu handeln, wobei
nicht ganz klar ist, um welchen. Kybele wird gewdhnlich mit mehreren mannlichen
Gottern dargestellt, sei es Attis, ihrem Geliebten, Pan oder Dionysos.'”® Weitere Figu-
ren unterschiedlichster GroRe, die tanzen und musizieren, sind auf den beiden Seiten
der Vase zu sehen. Allein diese Szenen lassen verschiedene Interpretationen flr den
Mysterienkult der Gottin zu. Wurden kultische Riten oder ekstatische Tanze, welche die
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Anhadnger_innen in einen trancedhnlichen Zustand versetzten, abgebildet? Die Szene
auf der Vase bildete Anlass fur eine Vielzahl von Spekulationen unter den Forscher_in-
nen. Roller geht davon aus, dass diese Abbildung durchaus eine reale Vorstellung der
Zeitgenoss_innen von den Mysterien war. Sie schlie3t dabei aber nicht aus, dass es sich
auch um eine sarkastische Interpretation von Auflenstehenden handeln kénnte, fir
welche das Treiben der Eingeweihten unverstandlich sein musste.'** Xagorari-Gleil3ner
hingegen vertritt die Meinung, auf dem Krater sei ein orphischer Kult der Meter und
des Dionysos abgebildet. Zudem meint sie, Meter trage das Zepter der Demeter sowie
das Diadem von Hera und wadre somit eine Verschmelzung dieser beiden Goéttinnen.
Das wiederum wirde zu den Aussagen des ,Derveni-Papyrus” passen, in denen Meter
mit vielen anderen griechischen Gottinnen gleichgesetzt wurde.'®

Meter oder Kybele wurde seit ihrer Ankunft in der griechischen Welt mit anderen Got-
tinnen in unterschiedlicher Art und Weise gleichgesetzt oder identifiziert. Inwieweit
das fur eine Akzeptanz von Kybele in der griechischen Gotterwelt hilfreich wurde, wird
im abschlieBenden Teil dieser Arbeit besprochen werden.

4.2 Kybele im griechischen Pantheon

Nach ihrer Ankunft in Griechenland wurde Kybele recht bald mit einheimischen weib-
lichen Gottinnen gleichgesetzt.' Es war dabei dul3erst hilfreich, dass sie mit einigen
Gottinnen viele Aspekte gemeinsam hatte und fur die Griech_innen stellte dieser Syn-
kretismus von zwei ansonsten unterschiedlichen Goéttinnen nichts Ungewdhnliches
dar. Kybeles Status als fremde Gottheit konnte unter anderem durch Identifikations-
moglichkeiten mit griechischen Géttinnen abgemildert werden. Drei Muttergéttinnen
spielten dabei eine besondere Rolle.

Gaia war die Personifikation der Erde, die Mutter Erde und allen Lebens. Im griechi-
schen Verstandnis blieb sie allerdings eine abstrakte Vorstellung und auch in bildlichen
Darstellungen war sie selten aufzufinden.'”” Viel verstandlicher ist daher die Identifika-
tion mit Rhea. Rhea war die Mutter der sechs olympischen Gottheiten und damit selbst
eine Mutter der Gottheiten. Mit der Gleichsetzung von Rhea wurde nun auch Kybele
zur Mutter der griechischen Gottheiten erhoben. Es zeigt sich auch eine sprachliche
Ahnlichkeit zwischen dem Titel der Kybele, Meter oreia, und dem Namen Rhea. Eine
weitere Parallele sind die Kultorte der Gottinnen. Es gab einen Rhea- und Zeuskult auf
dem Berg Ida in Kreta, auf dem der mythologischen Erzahlung zufolge Rhea ihren Sohn
Zeus vor seinem Vater Kronos versteckte.'® Auch die phrygische Matar hatte einen
Kultort auf einem Berg namens Ida in Nordwestanatolien. Bei den Rdmer_innen wur-
de sie als die ,Mater Deum Magna Idaea”'%, die Grof3e Mutter vom Berg Ida, bekannt.
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Zudem hatte Rhea in Griechenland keinen ausgepragten Kult und ihre Person war
im Vergleich zu den bekannteren griechischen Gottheiten eher blass und unschein-
bar. Durch einen Synkretismus mit der nicht-griechischen Kybele wurde somit kein
schon vorhandener Kult verdrangt und Kybele liel$ sich leichter integrieren. Zuletzt
sind noch die auffallenden Ahnlichkeiten bei den Kultriten der beiden Géttinnen zu
nennen. Rhea wurde auch mit ekstatischen Tanzen, Musik und lauten Gerduschen bei
ihren Ritualen in Verbindung gebracht.’'® Die beiden Géttinnen hatten also durchaus
Gemeinsamkeiten.

Eine weitere Verbindung bestand zwischen der griechischen Demeter und Kybele. Die
beiden Goéttinnen wurden seit dem 6. Jahrhundert v. Chr. miteinander in Beziehung
gebracht. In diesem Fall ist es interessant zu sehen, dass beide Goéttinnen aus ikonogra-
phischer Sicht aufeinander eingewirkt hatten. Es gibt Demetervotive, die sie auf einem
Thron sitzend mit einem Lowen auf dem Schol3 darstellen. Die griechische Gottin hat
somit deutlich typische Kybelemotive ibernommen. Diese beiderseitige Ubernahme
von Symbolen verstarkte sich in den folgenden Jahrhunderten noch.'"" Die Szene auf
dem Krater aus Spina, in der Kybele der Interpretation Xagorari-Gleil3ners zufolge, das
Zepter der Demeter in der Hand hilt, 13sst sich somit als eine Ubernahme von Deme-
termotiven durch Kybele deuten.

Diese drei Gottinnen, Gaia, Rhea und Demeter, standen also in mehr oder weniger aus-
gepragter Verbindung zu Kybele. Einige Forscher_innen sehen in diesem Synkretismus
der Gottinnen einen aktiven Versuch der Griech_innen, diese ,wilde” phrygische Gottin
zu domestizieren, um ihre Person und ihren Kult fur die Offentlichkeit akzeptabler zu
machen."? Dabei wurden ihre vermeintlich phrygischen und ,wilden” Motive allesamt
von den Griech_innen selbst hinzugefugt. In jedem Fall gelang die Integration von
Kybele in das griechische Pantheon wesentlich leichter mit Verbindungen zu einheimi-
schen Gottheiten. Kybele war zwar keine Hauptgottin der Griech_innen, aber sie stand
auch nicht véllig am Rande, wie die hohe Anzahl an Votivgaben an ihren Kultorten
aufzeigt.

Die Ambivalenz in Kybeles Wesen, einmal die besondere Aufmerksamkeit auf ihre
nicht-griechischen Wurzeln und die Hervorhebung ihrer Stellung als Goéttermutter,
schienen der Popularitat der Gottin nicht geschadet zu haben. In hellenistischer und
romischer Zeit blieb sie fur lange Zeit bekannt und genoss weitverbreitete Popularitat.

5. Resiimee

In dieser Arbeit wurden die Herkunft, Reise und die wichtigsten Verdnderungen auf
dem Weg der Géttin Kybele nach Griechenland herausgearbeitet. Aus dem archadolo-
gischen Fundmaterial in Phrygien lasst sich eine Muttergéttin, die eine Vorgangerin der
griechischen Kybele war, erkennen. Die Forschung hat indessen, mangels eindeutiger
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Quellen, die unterschiedlichsten Vorstellungen zu Matars Herkunft und Abstammung
hervorgebracht. Dabei wurde lediglich festgestellt, dass es zwar ausreichend Thesen
und Theorien gibt, aber keine darunter den vollen Konsens der Forscher_innen erhalt.

Aus dem vorhandenen Quellenmaterial, sei es schriftlicher oder materieller Natur, wur-
de der Weg der Gottin von den kleinasiatischen Kistenstadten bis nach Athen nachge-
zeichnet, wo die Gottermutter im 5. Jahrhundert v. Chr. schlie3lich ankam. Schriftliche
Quellen von den Griech_innen belegen die Kenntnis einer Muttergottheit phrygischer
Abstammung. Die wohl bedeutendsten Zeugnisse fur einen vorhandenen Kybelekult
bilden allerdings die zahlreichen Votivgaben an die Géttin in den kleinasiatischen Kus-
tenstadten. Die Bilder, die sich die Griech_innen von der fremden, in die eigene Gotter-
welt aufgenommenen Kybele machten, bezeugen vielmehr deren Eigenansichten und
Akzeptanz gegentber der Gottheit. Die Attribute in der ikonographischen Darstellung
geben uns wertvolle Hinweise auf das Verhaltnis der Bevdlkerung zur Gottin. Ihre phry-
gischen Wurzeln wurden trotz Assimilationsversuchen mit einheimischen Muttergot-
tinnen nicht vergessen und auch nicht vollstandig verdrangt. Das Gegenteil war der
Fall: Vermeintlich phrygische Attribute, wie Tympanon und der lydische Léwe, wurden
zu den herausragenden Merkmalen der Gottin, die es ermdglichten, sie eindeutig als
griechische Kybele mit phrygischen Wurzeln zu identifizieren. Der Synkretismus mit
einheimischen Gottinnen war ein Versuch, Kybele fur die Griech_innen akzeptabler zu
machen. Die Muttergéttin sprach eine breite Masse der Bevdlkerung an, was vermut-
lich auch ein Grund fur ihren langlebigen und weitverbreiteten Kult war. Die wandel-
bare Vorstellung der Kybele in Griechenland macht deutlich, wie die Griech_innen eine
fremde Gottin aufnahmen und flr die eigenen religidsen Bedurfnisse anpassen konn-
ten, ohne ihre nicht-griechische Herkunft zu verdrangen.
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