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..Epona auf der Harley*

Antike festlandkeltische Gottheiten — vor allem in Osterreich -

und ihre neuheidnischen Deutungen fur das 21. Jahrhundert
(Skript zum Vortrag am BBnC-Festival 2006, Viktring/Klagenfurt von Kriss u. Mc Claudia
sowie zum Vortrag fur das Pub Moot Mai 2007 von Mc Claudia)

© Claudia Jenik (Mc Claudia) und Kriss
Einleitung

Queéllen — woher kennen wir die keltischen Unster blichen?

Daunsdie Druiden leider keinerlei Mythen aus heidnischer Zeit Gberliefert haben,
nichts Schriftliches Gber uns gekommen ist, keinerlel keltische Theologie tber das heidnisch-
keltische Pantheon bekannt ist, missen wir uns mit anderem zufrieden geben.

Die keltischen Gottinnen und Gatter sowie ihre moglichen Mythen und Riten sind uns
durch folgende Quellen bekannt (Reihung nach Birkhan 1997):

1. Antike keltische Schriftzeugnisse

Die sicherste Quelle fur das Vorhandensein einer kelt. Gottheit ist eine antike
Inschrift, in der diese erwdhnt wird. Die européische Antike bietet uns vor allem aus der
romischen Kaiserzeit aber auch schon davor unzahlige Inschriften (Weihesteine,
Altarinschriften, Fluchtéfelchen, Zauberspriiche, Widmungen, etc.) in keltischer oder
roémischer Sprache.

Die verwendete Schrift fUr die keltischen antiken Sprachen ist Etruskisch (bei den
altesten keltisch/lepontischen Inschriften in NW-Italien ca. aus dem 5. Jhdt. v. Chr., also noch
in der Hallstattzeit), Iberisch (keltiberische Inschriften in Spanien von 300-100 v. Chr.),
Griechisch (in der Region um Marseille wahrend der griechischen Kolonialmacht in
keltischem Gebiet) oder Latein (vor allem in Frankreich).

Die meisten keltischen GN (G6tt/innennamen) kennen wir aber aus lateinischen
Inschriften aus der romischen Kaiserzeit, welche sowohl von Romern a's auch von Kelten
oder anderen Landsleuten gestiftet wurden.

Ob es sich bei einer benannten Gottheit um eine keltische handelt, entscheidet die
keltische Philologie, aso die Sprachwissenschaft. Meistens lassen sich GN eindeutig
identifizieren, manchmal ist es aber unklar, ob es sich bei einem GN um einen keltischen oder
anderweitigen Begriff handelt.

Die meisten keltischen Gottheiten kennen wir aus Inschriften. In der Zwischenzeit sind
an die 400 GN inschriftlich bekannt! Meist kennen wir aber nur die Namen und oft ihre
rémischen Entsprechungen. Das Wesen, die Genealogie, den tiefen Mythos konnen die
Inschriften leider nicht offenbaren.

Ein weiterer Problempunkt, der auch bei den klassischen Autoren (siehe néchster
Punkt) auftaucht, ist die interpretatio Romana, also der Vergleich kelt. Gottheiten mit
rémischen. Zum einen darf man nicht davon ausgehen, dass das kelt. Pantheon genau so
aussah wie das romische. Es war sicherlich autark, auch wenn sich die eine oder andere
Gottheit gut mit einer romischen vergleichen l&sst. Diese Eigensténdigkeit sieht man vor
allem dann, wenn eine keltische Gottheit gleich mehrere rom. GN a's Vergleichsbei spiel
angehangt hat. Was soll man also davon halten, wenn Taranis sowohl mit luppiter als auch
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mit Dis Pater verglichen wird? Oder Esus sowohl mit Mars as auch mit Mercurius (dasist der
héufigste Doppelvergleich)? Es deutet auf jeden Fall darauf hin, dass die kelt. Gottheit sowohl

Eigenschaften der einen wie der anderen Gottheit teilt. Die Gretchenfrage aber lautet,
WEL CHE Eigenschaften der rom. Gottheit sind nun auch fr die keltische gultig? Auch hier
haben wir breiten Spielraum fir Assoziationen und Ideen.

Die Inschriften sind in verschiedenen Sammlungen aufgelistet (z.B. CIL (Corpus
Inscriptionum Latinarum), RIB (The Roman Inscriptions of Britain), RIG (Recueil des
Inscriptions Gauloises), etc.). In wissenschaftlichen Werken findet man bei genannten
Inschriften immer die genaue Quelle aus diesen Sammlungen. Zur Zeit |auft auch gerade ein
Projekt der Osterreichischen Akademie der Wissenschaften (Fontes epigraphici religionum
Celticarum antiquarum — F.E.R.C.AN.), welches sich zum Ziel setzt, ale epigraphischen
Zeugnisse (also Inschriften) der altkeltischen Gottheiten neu zu sammeln und zu
klassifizieren.

Die keltischen Schriftzeugnisse kdnnen folgende Fragen beantworten:

- Wie heil3t die Gottheit?

- Interpretatio Romana?

- Welche gattlichen Partner/innen hat die Gottheit?

- Wer widmete die Inschrift? Welche Personengruppen ehren sichtbar die Gottheit?
- Wo wurde die Gottheit verehrt? Wo haufen sich die Inschriften, wo fehlen sie?

- Handelt es sich bei den Ortlichkeiten um Heiligtiimer oder profane Orte?

- Ist es eine einheimische oder eine fremde Gottheit fir die Region der Verehrung?
- Was wurde der Gottheit gewelht, versprochen?

- Zu welchem Zweck wurde sie angerufen?

- Wie sieht die Gottheit aus (wenn ein Bildnis die Inschrift unterstitzt)?

- Verschiedene Schreibweisen des Namens?

2. Kommentare klassischer Autoren

Dabel handelt es sich um das, was griechische oder rémische Schriftsteller tber die
keltischen Gottheiten aufgeschrieben haben. Caesar, Plinius, Strabon, Poseidonios, Lukan,
uvm. haben innerhalb ihrer oft umfangreichen Werke immer wieder einige Worte Uber die
Kelten und ihren Glauben fallen lassen. Friheren Keltologen ist es zu verdanken, dass diese
Kommentare in gesammelter Weise der Keltologie zur Verfligung stehen. Eine neue
Uberarbeitung und Sammlung der antiken Schriften unternimmt im Moment Andreas
Hofeneder (siehe Literaturverzeichnis).

Gottheiten wie Epona, Ogmios, Taranis, Sulis u.a. werden von klassischen Autoren
benannt und oft sogar genauer beschrieben. Manchmal werden aber nur die romischen GN
anstatt der keltischen genannt, wie z.B. bei Caesar. Den Forschenden bleibt es dann
Uberlassen, die passende keltische Gottheit zur rémischen Ubersetzung zu finden, oder
zumindest sinnvolle Vorschlage zu machen. (z.B. meint Casar, die Gallier verehrten am
meisten Mercurius. Viele Forschende sind Gbereingekommen, dass es sich dabel um Lugus
handeln musste. Der Weishelit letzter Schlussist dies aber lange nicht!)

Auch wenn die klassischen Autoren aus dem Blickwinkel der Beobachter schreiben
und oft voreingenommen sind, so sind m.W. doch alle angefihrten Gottheiten in der
Zwischenzeit auch inschriftlich belegt. Trotz Vorbehalten kdnnen wir den antiken Autoren
grundsétzlich glauben.

Der grofdte Nachteil ist, dass nur eine Handvoll kelt. Gottheiten historisch belegt ist.
Die klassischen Autoren gewahren also nur einen kurzen Einblick in eine sehr begrenzte
Gotterwelt, die dem umfangreichen Corpus der etwa 400 inschriftlich bekannten Gottheiten
keinesfalls gerecht wird.

Die klassischen Autoren kénnen — wenn auch nur sehr unzureichend - folgende Fragen
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zu den beschriebenen Gottheiten beantworten:
- Wie heil3t die Gottheit?
- Welche romische Gottheit bezeichnet eine keltische?
- Kurzbeschreibung eines Mythos oder der Kosmosophie?
- Beschreibung der Philosophie hinter einer Gottheit.
- Beschreibung der Rituale und Brauche zu einer Gottheit.
- Welcher Stamm hat die Gottheit verehrt?
- Was kann die Gottheit? Welches Wesen hat sie?
- Anekdoten Uber die Gottheit und ihre Verehrung.

3. Religiose Bilder

Seit der Steinzeit kennen wir Bildnisse mit wahrscheinlichem religidsen Charakter.
Das gilt auch fir die Hallstatt- und La Tene-Zeit, aber auch fir die gallo-romische Periode.
Bilder bieten einen intuitiven Einblick in mogliche religidse Vorstellungen der Volker. Durch
Vergleiche mit anderen Bildern und anderen Kulturen oder spéteren Aufzeichnungen kann
man den Bildern Bedeutungen geben. Diese werden aber nie gesichert sein, sondern immer
der Interpretation der Interpretierenden unterliegen. Das heil3t: Solange wir keine gesicherten
Hintergrtinde und Philosophien zu den Bildern kennen, bleibt jede Bildbeschreibung
Spekulation.

Dadie meisten Bilder der vorschriftlichen keltischen Periode (die dummerweise die
langste war) ohne ,,Bedienungsanleitung“ vorhanden sind, kann man nur raten, was sie uns
sagen wollen. Die Hallstatt- und die La Téne-Zeit hinterlassen uns die Situlenkunst, einige
grobe Steinskul pturen, viele versteckte Fabelwesen und Masken in Schmuckstiicken oder
Gebrauchsgegenstanden eingearbeitet und manchmal eindeutig religiose Szenen (wie z.B. am
Kessal von Gundestrup).

Die gesichertsten Bilddeutungen liegen dann vor, wenn das Bildnis eine Inschrift
dabel hat. Wenn also z.B. die Statue einer Goéttin mit der Unterschrift ,,Aerecura® vorhanden
ist, weild man, dasist die Gottin Aerecura. Dumm dabei ist, dass die meisten so gesicherten
Ikonografien erst aus gallorémischer Zeit stammen und in den meisten Fallen einer romischen
Bildgebung der Gottheiten folgen. Wir wissen also nur in einigen wenigen Fallen, welche
Attribute und welches Aussehen die Kelten selber ihren Gottheiten gaben (z.B. auch
interpretatio Celtica— keltisches Aussehen fur rém. Gottheiten).

Sehr sicher, wenn auch nicht mehr so ganz, ist es, wenn man ein Bildnis ohne
Unterschrift hat, und ein gleiches oder &hnliches Bild an einem anderen Ort mit einer
Unterschrift. So kann man z.B. sagen, dass die geweihtragende Gestalt am Gundestrupkessel
wahrscheinlich den Gott Cernunnos darstellt, da auf der Saule der Pariser Schiffergilde ein
geweihtragender Kopf mit der Uberschrift ,,Cernunnos* zu sehen ist.

Ahnlich verhdlt es sich an einem Ort, z.B. an einem Heiligtum, das Widmungen an
eine bestimmte Gottheit enthdlt. Dann findet man in dem Heiligtum eine Gottheit und schlief3t
daraus, dass das die beschriebene sein muss. So fand man im Baderbezirk von Virunum eine
Sandsteinstatue einer Fortuna-artigen Gattin in norischem Gewand und wusste durch
Inschriften, dass die beliebteste Géttin von Noricum die Landesgottin Noreilawar. Man
schloss daraus, dass die Statue Noreia darstellen musste.

Eine weitere Methode ist, durch den Hinweis antiker Schriftsteller eine keltische
Gottheit zu rekonstruieren. So wird Taranis bei Lukan a's luppiter beschrieben. Da auch seine
Etymologie eindeutig ist (der Donnerer), nimmt man an, dass es sich bei Taranis um den
wichtigsten Namen fir den keltischen luppiter handelt. Jetzt gibt es im keltischen Raum sehr
viele Darstellungen eines luppiter mit Blitzbindel oder Donnerkeil in der einen Hand und
einem Rad in der anderen. Die Ikonografie ist unrdmisch, also muss sie keltisch sein. Das Rad
also a's Symbol des keltischen luppiter. Obwohl es nirgends eine keltische Bildunterschrift zu
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der Rad-schwingenden Gottheit gibt (sondern nur die Beschreibung al's luppiter), kann man

annehmen, dass es sich dabel um Taranis handelt (solange bis das Gegenteil bewieseniist...).
Ganz schwierig wenn nicht unmaoglich, und rein auf Spekulationen beruhend wird es,

wenn man religiose Szenen oder vermeintliche Gottheiten-Bilder vor sich hat, zu denen man

keinerlei Hinweise hat. So wird dann je nach Uberzeugung aus dem Kopf mit der Blattkrone

(z.B. Durrnberg, Glauberg, Pfalzfeld) ein Esus (weil der auch mit B&umen zu tun hat), aus der

V ogel géttin vom Gundestrupkessel eine Branwen oder eine Morrighan, aus der Wagengottin

von Strettweg eine Noreia, der ganze Gundestrupkessel zu einer Frihform der Tain Bo

Cuailnge, etc. Diese Deutungen sind zwar flr neuheidnische Religiositdt und theol ogische

Spekulationen wichtig, stehen wissenschaftlich aber auf mehr als wackeligen Beinen.
Religitse Bilder konnen folgende Fragen beantworten:

- Mit einer Inschrift oder anderen Indizien das Aussehen einer bestimmten Gottheit.

- Das grundsétzliche Aussehen von numinosen Méchten, die Phantasiewelt der alten Kelten.

- Die gegenseitige Beeinflussung von klassischer Antike und Keltike.

- Die Wichtigkeit bestimmter Bildnisse (Wichtiges wird eher in haltbaren Materialien

konserviert).

- Intuitives und assoziatives Erfassen von religi6sen Geschichten oder Riten.

- Die Tracht und Art der Gebrauchsgegenstande aus der jewelligen Zeit.

- Die Entwicklung und Verbreitung des Stils.

- Eine Idee von der Wichtigkeit der Gebrauchsgegenstande, die mit bestimmten religidsen

Bildnissen geschmiickt sind.

4. Andere archaologische Funde

Darunter versteht man z.B. Helligtimer, Kultgegenstande, Opferdepositionen, Graber,
etc. Diese Dinge geben einen grundsétzlichen ungefahren Aufschluss tber religiose
Handlungen und Vorstellungen. In Bezug auf Gottheiten ist vor allem interessant, wie das
Heiligtum fir eine bestimmte Gottheit beschaffen ist. Eindeutig wiederum wére z.B., wenn
man in einem Fundkomplex Inschriften fir z.B. Grannos und Sirona findet. Dann stellt man
fest, dass es sich um ein ganzes Helligtum handelt, das an elner Quelle erbaut wurde (z.B. in
Aachen) und findet auch Kultgegensténde, die auf Heilung hindeuten. Die Schlussfolgerung,
dass es sich bei Sirona und Grannos auf jeden Fall um Heilgottheiten handeln muss, liegt hier
nahe.

Etwas schwieriger wird es wieder mit Funden ohne Inschriften. Wenn man z.B. ein La
Tene-zeitliches Heiligtum wie das von Gournay Sur Aronde vor sich hat mit unzahligen
menschlichen Knochen drinnen (die man wohl am ehesten al's Menschenopfer deuten kann),
gekopften Kriegern, etc., kann man zwar die Feststellung machen, dass die beopferte Gottheit
ziemlich blutrinstig war, man weif3 aber nicht wirklich, um welche Gottheit es sich gehandelt
hat. War es eine grausame Andraste oder ein Mordbrenner wie der lukanische Taranis? Wir
wissen es nicht, sondern kénnen nur mutmalien.

Andere archaol ogische Funde kénnen in Bezug auf Gottheiten manchmal folgende
Fragen beantworten:

- Wie sah das Heiligtum einer Gottheit aus?

- Welche Opfer bekam die Gottheit?

- Wie wurden die Opfer dargebracht (verbrannt, versenkt, zerstort,....)?
- Welche Symbole und Kultgegensténde gehdren zu der Gottheit?
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5. Etymologien, | ndogermanische Parallelen
und I nselkeltische mittelalterliche Literatur

Bel diesen Dingen handelt es sich um Hilfskonstrukte, um das Wesen von Gottheiten
besser definieren zu kénnen. Wahrend man z.B. bei griechischen Mythen oder bel den Veden
auf solche Vergleiche und Forschungen eher verzichten kann, da tberlieferte Mythen aus
heidnischer Handschrift vorhanden sind, muss man bei den ,,schriftlosen” Kelten auf diese
Konstrukte zuriickgreifen, um einen tieferen Einblick in MOGLICHE Mythen zu bekommen.

Etymologien sind sprachwissenschaftliche Herleitungen. Vor allem antike GN muss
man jairgendwie deuten. Die Sicherheit liegt nach meinem Dafiirhalten bel etwa 50 %. Also
ca. die Halfte der 400 GN sind recht sicher gedeutet, bei der anderen Hélfte streiten sich die
Philolog/innen oder die GN entziehen sich jeglicher Deutung. Die Deutung kann nach zwel
Richtungen erfolgen: Entweder zurlick zur angenommen idg. Ursprache oder in der Zeit nach
vorne in eine besser bekannte inselkeltische Sprache (meist wird daftr Altirisch
herangezogen). Das Gallische/L epontische/K eltiberische liegt zeitlich dazwischen.

Durch die Etymologie weil3d man z.B., dass der irische Lugh mit dem gallischen Lugus,
die walisische Rhiannon mit der gallischen Rigani, dieirische Badb mit der gallischen
Cathubodua oder die walisische Modron mit der gallischen Matrona sprachlich verwandt ist.
Die Gretchenfrage lautet jetzt aber: Gibt es aul3er der sprachlichen Verwandtschaft auch eine
mythol ogische V erwandtschaft? Kann man also z.B. von den Mythen um Lugh auf einen
Mythos um den gall. Lugus schlief3en? Die strenge wissenschaftliche Forschung (sog.
Antinativismus) sagt ,,nein®, der Nativismus bejaht. Wahrend in der modernen Keltologie
eher die antinativistische Sicht bevorzugt wird, bleibt einer theologischen oder
neuheidnischen Forschung oft nichts anderes tber als nativistisch zu denken, um tberhaupt
einen spirituellen Einblick in die Gotterwelt zu erhaschen, wenn auch dieser aus heutiger
Sicht nicht al's streng wissenschaftlich angesehen wird.

Damit sind wir schon bei den | nselkeltischen mittelalterlichen Quellen sowie bei
indogermanischen Vergleichen:

Das nahezu vollige Fehlen von Mythen aus keltisch-heidnischer Hand erfordert
Seitenblicke auf verwandte Kulturen, die Mythen haben. Die mittelaterlichen irischen und
walisischen Aufzeichnungen bieten Sagen und Mythen, deren Protagonist/innen etymologisch
oft mit gallischen Gottheiten verwandt sind. Dasselbe gilt fir andere indogermanische
Mythen, wie z.B. die Veden, die Edda oder die griechischen Mythen. Durch Vergleiche von
Sprachverwandtschaften sowie von Symbolen, Beinamen, Geneal ogien und auffallenden
Ahnlichkeiten bestimmter Handlungsstrange kann man Riickschliisse auf magliche keltische
Mythen ziehen. Grof3es hat hier Garrett Olmsted geleistet (siehe Literaturangaben).

Das Problem mit den Vergleichen liegt auf der Hand: Die inselkeltischen Mythen sind
zwar keltisch, wurden aber von christlichen Schreibern aufgeschrieben, mind. 300 Jahre nach
der Christianisierung Irlands. Antinativist/innen gehen soweit zu behaupten, dass es durchaus
moglich sein kann, dass die Mythen Erfindungen der christlichen Gelehrten sind und keine
Basis im keltischen Heidentum haben. Dazu kommt, dass die britischen Inseln in der Antike
zur keltischen Peripherie gehorten und durch ihr Inseldasein, ihre Néhe zum Meer sicher
anderen EinflUssen unterlagen als das antike Festland.

Dieidg. Mythen wiederum sind zwar heidnisch, geben also heidnischen Geist wieder,
stammen aber von nichtkeltischen Kulturen. Hier stellt sich die Frage, inwieweit man hier
Ahnlichkeiten annehmen darf.

Gesicherte Antworten Uber kelt. Gottheiten erhalten wir durch die Etymologie und die
Vergleiche mit mittelaterlichen inselkeltischen Mythen und idg. Vergleichen nicht. Aber gute
Indizien haben wird damit allemal!
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6. | nselkdltische Folklore

Inselkeltische Marchen und inselkeltisches Brauchtum kénnen Riickschl Gisse auf
ehemal's heidnische Religiositét bieten. Noch mehr als beim vorigen Punkt ist die Sachlage
aber aullerst unsicher, da sowohl Méarchen als auch Brauchtum, wie sie sich heute oder bis vor
Kurzem zeig(t)en, zeitlichen, religitsen Veranderungen und anderen Kultureinfllissen
unterliegen. Nur durch Vergleiche mit der mittelalterlichen Literatur lassen sich Méarchen oder
Bréauche ruckdatieren oder nicht.

AlsBeispiel sai das Maibaumaufstellen in Irland genannt. Davon steht in den
mittelalterlichen Schriften nichts. Dawird nur von grof3en Feuern berichtet, v.a
Zwillingsfeuer, durch die das Vieh getrieben wurde, um Krankheiten zu vertreiben. Der
Maibaum hingegen ist in Mitteleuropa und Skandinavien verbreitet. Esist daher fraglich, wie
alt der Maibaum in Irland ist, das heif3t, ob er in heidnische Zeit zuriickreicht oder erst spéter
tbernommen wurde.

Ahnliches gilt fur die Marchen. Irische Marchen erzahlen oft von Feen (Sidhe, little
people), die in den Feenhtigeln (Grol3steingrabern) wohnen. VVon den ,,kleinen Leuten® ist
aber in den alten Mythen nichts zu lesen. Viel eher dirfte es sich um die Verniedlichung
ehemaliger Gottheiten (Tuatha Dé Danann) handeln, und von Géttinnen und Géttern nimmt
man wohl eher nicht an, dass sie wie kleine Heinzelménnchen oder Feen daherkommen...
M.E. 18sst sich das Wesen der kelt. Gottheiten durch Marchen und Folklore kaum erschlief3en.
Die Folklore kann ate Quellen hdchstens bestétigen oder praktische Ideen im Allgemeinen
fur den Kult liefern. Als wissenschaftliche Basis fur die Rekonstruktion des kelt. Pantheons
sind sie kaum brauchbar.

7. Folklorein ehemals keltischen Gebieten

Maéarchen und Brauchtum — z.B. in Mitteleuropa — lassen noch weniger den Schluss auf
ehemals keltische Religiositét zu, daim Gegensatz zu Irland oder Schottland (wo eigentlich
nur die Wikinger ihre Einflisse hinterlief3en und sich ansonsten den Galen anpassten)
hierzulande viele verschiedene Vélker und Kulturen ihre Spuren hinterlief3en. Die friihesten
Aufzeichnungen Uber heutige Brauche finden sich in mittelaterlichen Schriften —und in
dieser Zeit war unsere Kultur v.a. slawisch und germanisch geprégt.

Von z.B. Osterreichischen Sagen oder Brauchen lassen sich keine wie immer gearteten
keltischen Riten rekonstruieren, geschweige denn keltische M ythen oder das Wesen der
Gottheiten erschlief3en. Die von esoterischer Seite oft bemuhten Bethen, der Marienkult, der
Kult um die 3 hl. Kénige, die Saligen Frauen etc. sind weder per se keltisch, noch gibt es
irgendeinen Grund, anzunehmen, dass solcherart M archen oder Bréauche ausgerechnet einen
keltischen Ursprung hatten.

Die einheimische Folkloreist in den letzten 1500 Jahren vielen kulturellen und
religiosen Einflussen erlegen. Wenn sich etwas Keltisches in Méarchen oder Brauch versteckt,
dann so gut, dass es kaum oder gar nicht extrahiert werden kann. Wer aso Uber Marchen oder
Volksbrauche versucht, die keltische Religion oder einzelne kelt. Gottheiten zu
rekonstruieren, za&umt das Pferd von hinten auf.

Anders verhdlt es sich mit Brauch und Mé&rchen fir das neue Heidentum: Erlaubt ist an
Ritual, was geféllt. Und man muss (auch bezogen auf den vorigen Punkt) bedenken, dass
natUrlich Kultkontinuitdten immer wieder auftreten (kdnnen), dass gewisse Volksbrauchein
allen moglichen Zeiten und Kulturen zu finden sind. Das Opfern von Minzen z.B. war bel
Kelten und Romern beliebt, und ist esin moderner Zeit noch, unabhangig davon, welche
Religion gerade an der Macht ist. Die Annahme al so, dass auch Kelten so dhnliche Brauche
hatten wie in heutigen Brauchtiimern, ist durchaus berechtigt. Man kann sogar sagen, sie
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haben sicherlich @nliche Brauche gehabt. Nur l&sst sich eben einfach nicht mehr feststellen,
zu welchen Festen fir welche Gottheiten die Kelten welche Bréuche veranstalteten. Und man
darf auch nicht vergessen, dass die anderen Ethnien und Kulturen, die z.B. Osterreich ihren
Stempel aufdrtickten, ebensol che dhnlichen Brauche pflegten.

8. Eigenerdiqiose Erlebnisse

Diesen Punkt fiige ich zum Schluss hinzu. Wer eine Gottheit nicht nur
wissenschaftlich erforschen, sondern in religios/spiritueller Art kennenlernen will, muss sich
natrlich auch auf intuitive, kultische Art anndhern, sonst bleibt die Gottheit nur ein
Forschungsobjekt. Meditation, Chanten der GN, Gebete, Darbringen von Opfergaben,
Handlungen im Namen der Gottheit, ekstatische Erlebnisse, Tanze, Invokationen und
Inkorporationen, das Rufen der Gottheit in Extremsituationen, kurz, all jene Dinge, diein
anderen Religionen auch Ublich sind, um einer Gottheit néher zu kommen, kann man auch fr
keltische Gottinnen und Gotter tun, um sich IThrem Wesen zu 6ffnen und so Einblicke in Ihre
Personlichkeit zu erlangen. Uberlieferte heidnisch-keltische Riten gibt es kaum, hier darf nach
Lust und Laune experimentiert werden.

Diese Herangehensweise ist natiirlich sehr individuell, und die Erlebnisse kbnnen sich
von Mensch zu Mensch unterscheiden. Das heildt jetzt nicht, dass die eine Recht und der
andere Unrecht hat, sondern dass eine Gottheit viele Gesichter hat und sich auch auf die
Bedurfnisse der Betenden einstellen kann.

Erkenntnisse, die durch Intuition gewonnen wurden, kann man wissenschaftlich kaum
verwerten (es sei denn, man findet objektive Beweise fir die Erkenntnis!), sind aber im
praktischen, religitsen Kontext genauso wichtig wie alle anderen Quellen.

Welche Gottheiten waren den alten Kelten am wichtigsten?

Es sind heute ca. 400 antike keltische GN bekannt, die sich auf etwa 2.500
schriftlichen Denkmaél ern wiederfinden und von denen ca. 300 nur ein einziges Ma
vorkommen.

Zur Wichtigkeit dieser Gottheiten schreibt Casar im DBG:

»--Von den Gottern verehren sie am meisten Mercurius. Er hat die meisten Kultbilder
und ihn halten sie fir den Erfinder aler Handfertigkeiten, er sei der Fuhrer fir Wege und
Reisen und habe die hdchste Macht Uber Gelderwerb und Handel. Nach ihm verehren sie
Apollon, Mars, luppiter und Minerva. Von diesen haben sie in etwa dieselbe Vorstellung wie
die anderen Volker: Apollon vertreibe die Krankheiten, Minervalehre die Grundlagen der
Kunstwerke, luppiter herrsche Uber die Goétter und Mars lenke die Kriege. ...

Die Haufigkeit der Bildnisse und Inschriften der der interpretatio Romana
zuordenbaren keltischen Gottheiten im gallischen Raum entsprechen ungefahr Casars Bericht:

1. Mercurius 22 %

2. Hercules: 11 %

3. Matronen, Apollon und Minerva: je 10 %

4. luppiter und luno: je 9 %

5. Marsund Venus. je 7 %

6. Restliche 5 % verteilen sich auf Diana, Volcanus, Neptunus, Silvanus,..
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Die Wichtigkeit des Mercurius kommt auch in den irischen Sagen gut heraus, wo
Lugh eine hervorragende Stellung einnimmt und als Universalkiinstler und Meister fir fast
alesgilt.

Neben Mercuriusist nattirlich noch der Dispater (s. Gottheiten der Unterwelt) zu
nennen und die Wichtigkeit der Stammes- und Landesgottheiten, meist Gottinnen. Die
meisten keltischen Namen aber hat Mars, der auch in Britannien prozentuell den Mercurius
Uberholt (wahrscheinlich, well dort das Gros der Weihesteine von Soldaten gestiftet wurde).

Bemerkenswert ist auch, dass das Zahlenverhétnis der Gottheiten unter den Stémmen
schwankt: So halten sich bei den kriegerischen Treverern die Weihungen an Mars und
Mercurius mit je 25 die Waage, wahrend die friedlichen Mediomatriker 22 Weihungen an
Mercurius richteten und nur 3 an Mars. Esist also durchaus anzunehmen, dass aus
heidnischer Sicht eine Gottheit in ihrer Wichtigkeit steigt oder sinkt, je nachdem, wie oft und
wie intensiv man ihres Schutzes bedarf. Aus neuheidnischer Sicht ist es also durchaus legitim,
sich nicht sklavisch an irgendwel che Zahlen und Hierarchien zu halten, sondern jenen
Gottheiten mehr Gewicht im eigenen Kult zu verleihen, deren Kraft und Schutz man am
meisten bendtigt.

Das Verhdltnis Gottinnen zu Gottern verhalt sich ungefahr gleichberechtigt:

Zwar gibt es 25% mehr Gotternamen al's Goéttinnennamen, dafr gibt es insgesamt mehr
Welhesteine und Altére fur Gottinnen als fur Gotter. (s. dazu Birkhan 1997)

Aus feministischer oder frauenspiritueller Sicht ist das Ergebnis insoferne erntichternd,
als dass es mehr pankeltische Gotter als Gottinnen gibt. Schaut man sich den
indogermanischen Kontext an (s. folgendes Kapitel), ist das auch weiter nicht verwunderlich.
Die meisten idg. Kulturen haben al's Obergottheit einen oder mehrere méannliche Gétter! und
waren/sind auch in ihrer Gesellschaftsordnung meist patriarchal strukturiert — und in der
ditesten idg. Hymnensammlung, dem Rigveda, werden in den 1028 Hymnen hauptsachlich
Gotter verehrt. Nur eine Handvoll Hymnen ist an Gaéttinnen gerichtet! So gesehen kénnte man
meinen, dass, angesichts der traditionellen patriarchalen Gesellschaftsordnungen, die das
Indogermanische prégen, die punktuelle Wichtigkeit von Gottinnen noch
vorindogermanisches Erbe ist. Andererseits aber ist es auch durchaus moglich, dassdie
verschiedenen vom Indogermani schen beeinflussten Kulturen verschiedene
Gesellschaftsformen hervorbrachten, mal mehr mal weniger patriarchal, und in seltenen
Falen vielleicht sogar matrilinear/lokal, und dass es auch Hinweise auf weit
frauenfreundlichere Ztige innerhalb des idg. Kontextes gibt. Die kelt. Gotter/Gottinnenwel t
nimmt hier sicher eine Mittelstellung ein. V.a. Stammesgottinnen- und Landesgéttinnen, die
innerhalb des Stammes oft die héchste Position einnehmen, sind sehr héufig anzutreffen.

Eintellung gallischer Gottheiten
nach indoger manischen Vergleichen

Garrett Olmsted (siehe Literaturangaben) hat die groRartige Arbeit geleistet, die
gallischen Gottheiten in einen indogermani schen Kontext zu setzen. Durch Vergleiche der
irischen (aber auch walisischen) Mythen (v.a. der Tain Bo Culailnge) mit den Mythen anderer
idg. Kulturen (z.B. griech. Mythen, Veden, Edda, etc.) sowie etymologische Vergleiche hat er
versucht, einen idg. Urmythos zu rekonstruieren, bzw. Ahnlichkeiten zwischen den Mythen
und den Gottheiten aufzuzeigen. Diese Etymologien und Ahnlichkeiten hat er dann auf die
altkeltischen Gottheiten Ubertragen. Das Ergebnis fur die Personlichkeit der Gottheiten ist
unten in stark verkirzter Form wiedergegeben (das Buch hat ca. 500 Seiten, und wen diese
Thematik ndher interessiert, kommt nicht darum, es zu lesen!).
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Seine Arbeit entspricht weitgehend dem Punkt 5 obiger Quellenauflistung. Mehrere
Keltolog/innen haben sich schon an einer Einteilung der Gottheiten in sinnvolle Raster
versucht. Jan de Vries hat sich an Dumezilsidg. Gesell schaftsstruktur (Lehrstand, Wehrstand,
Nahrstand) aufgehéngt, Helmut Birkhan oder Miranda Green gehen systematisch nach den
weitgehenden Zustandigkeiten der Gottheiten vor (z.B. Krieg, Heilung, Tod, Gewasser,...)
und mythologische L exika bieten nur eine reine Aufzahlung der Gottheiten.

Olmsted ging hier einen ganz neuen Weg und teilte die idg. Gottheiten erst einmal in
die drei Welten (Oberwelt/Himmel, Mittelwelt/Erde/Meer, und Unterwelt/Gewasser) ein,
suchte dann die Gemeinsamkeiten in Etymologie, Erzahlstrangen, Symbolen, um letztlich den
Mythos auch fur gallische Gottheiten greifbar zu machen.

Trotz vieler Ahnlichkeiten in den idg. Mythen darf man aber nicht vergessen, dass die
Mythen in jeder Kultur verschieden sind, andere Wertungen und Gewichtungen aufzeigen und
sich auch mit der Zeit andern konnen. Dazu kommen indigene EinflUsse der jeweils
assimilierten Kulturen dazu, die dem idg. Mythos eine jeweils neue Prégung geben und so fur
Vielfalt sorgen. So dient untenstehender Raster lediglich als Denk- und Orientierungshilfe.
Tatsachlich st6l3t man ndmlich bei fast allen Einteilungen gallischer Gottheiten immer wieder
auf Rétsel und Unsicherheiten. Und verschiedene Forschende kommen zu verschiedenen
Kenntnissen. Z.B. wurde Lugus von Olmsted eindeutig mit Tyr oder dem ved. Mitrah
verglichen, wahrend ihn andere eher mit dem elndugigen Odin gleichstellen (well Lugh in der
2. Schlacht von Mag Tuired ein Auge zusammekniff, um das gegnerische Heer zu
verfluchen).

An der rekonstruierten keltischen Version des idg. Mythos, sowie an der interpretatio
Romana sind v.a. folgende Dinge auffallend:

- Viedle Mars-Gottheiten sind zugleich auch Mercurius-Gottheiten. Olmsted sieht hier
diekelt. Version des Odin, der ebenfalls Mars- und Mercurius-Eigenschaften hat. Es
stellt sich also die Frage, ob es Uberhaupt reine Mars-Gotter gibt.

- Den Donnerkeil besitzt je nach Mythos immer wer anderer. Der Taranis/Dagda
entspricht hier am ehesten dem rom. luppiter. Zeus ist der Sohn des Himmelsvaters,
Thor Uberhaupt nur der Enkel und Indrah beherrscht die mittlere Welt, nicht den
Himmel.

- Eine Erdmutter (analog zur Prithivi, Gaia, etc.) per se lésst sich im Keltischen nur in
Einzel gottinnen ausmachen. Im Irischen Gbernimmt z.B. Tailtiu diesen Part, im
Walisischen kdnnte es Modron sein, im Gallischen vielleicht die verschiedenen
Unterwel tsgdttinnen oder aber Epona/Rosmerta. Litavis, die gall. Géttin, die
etymologisch mit Prithivi verwandt ist, wird It. IR mit Bellona, der rom. Kriegsgéttin
gleichgesetzt und macht daher nicht den Eindruck einer Erdmutter.

- Wahrend z.B. in der Edda ein eindeutiger Unterschied zwischen Odin und Thor
besteht, und im Griechischen zwischen Zeus und Hermes, scheinen diese Unterschiede
im Gallischen zwischen dem himmlischen Nachtherren und dem Krieger-Sohn zu
verschwimmen. Die Attribute verschmelzen. Der distere Kriegs- und Orakelgott wird
selbst zum Helden. Bzw. stiehlt der Held dem dusteren Himmel sgott die Show. In der
Tain Ubernimmt den Part des Nachtgottes Konig Conchobar, wahrend Cu Chulainn
der Krieger-Sohn ist, der alles meistert und perfekt die Mars- und Mercurius-
Eigenschaften verkorpert.

- Im Keltischen durfte der Herr der mittleren Welt ein karges Dasein fuhren. Hier
herrscht eindeutig die Konigin (Medb, Meduna).

- Diemeisten Gottinnen samt ihren verschiedensten Attributen hat Olmsted der
Unterwelt zugeordnet. Ich habe das zwar so wiedergegeben, sehe aber personlich doch
einen grof3en Unterschied zwischen einer Aerecura, einer Sirona, einer Nantosuelta
oder einer Matrona. Der Grund fir diese Zusammenfassung dirfte sein, dassin den
Veden die Flusse, die Gewasser samt der Kuh-Symbolik ebenfalls eine weitgehende
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Einheit bilden und Gattinnen dort nicht allzu zahlreich vertreten sind. Im Keltischen
scheint es da aber grofRere Unterschiede zu geben und v.a. wesentlich mehr Gottinnen!

- Einige Gottheiten, die auch Olmsted in seinem Werk extra angefthrt hat, finden in der
idg. Aufteilung keinen wirklichen Platz. Wo soll man z.B. die Landesgéttin Norela
zuteilen, die mit Isis verglichen wird und wie Fortuna dargestellt ist? Oder die ganzen
Gottheiten der Tiere, der Stamme, Landschaften, Stadte, etc.? Hier haben wir
einerseits indigene autonome Religionskultur vor uns — und zwar in ihrer ortstypischen
Vielfalt - und andererseits starke Bezlige und Synkretismen zur klassischen Antike,
die, wie neueste epigraphische Forschungen zeigen (siehe unter Pkt. 1 bel den Quellen
das F.E.R.C.AN.-Projekt) nicht immer erst durch die Annexion durch das rémische
Reich zustandegekommen sind, sondern manchmal schon davor, durch griechische
EinflUsse.

Oberwelt

Himmelsvater

TARANIS

kelt. luppiter

Attribute des Himmelsvaters:

Partner der Erdmutter, erzeugt mit lhr fast ale géttlichen und menschlichen Nachkommen,
tritt im Kult oft hinter seinen Séhnen (Tag- und Nachtherrscher, Krieger) zurtick. Herrscht
Uber ferne Inseln, Allvater, Himmelssymbolik, grofe Potenz, verleiht Fille, Sohn der
Gewasser (der Urgoéttin). Ha8lt den Donnerkeil (der je nach Mythos aber auch auf die S6hne
Ubergehen kann).

(Dagda, luppiter, Kronos, Uranos, Njordr, Dyauh)

Sommer/Herbst-Tagherrscher

LUGUS

alle “lichten” kelt. Mercurius-Gottheiten ohne Mars-Charakter

Attribute des himmlischen Tagherrschers.

Konig der Oberwelt/des Himmels, erfindet und bringt die Kinste und Handwerke, schiitzt das
Gesetz und die Vertrage, entzindet das Feuer, hochster Richter, Gerichtsversammlungen,
Herbst/Ernte-Fest, schiitzt das Getreide und die ersten Frichte, Friedensbringer, Weisheit und
Wissen, Schiitzer der Priesterschaft, Tag und Sommer, seine Macht ist weitreichend.

(Lugh, Lleu Llaw Gyffes, Fidius, Apollon, Tyr, Mitrah)

Himmelsgottin (Partnerin des kelt. Mercurius)

EPONA, ROSMERTA

alle kelt. Géttinnen, die etymologisch mit Rosmerta, Rigani, ,,die GroRe* oder Epona zu tun
haben, die Pferdhaften Gaéttinnen

Attribute der Himmelskonigin:

Tochter des Himmelsvaters mit der Erdmutter, Affinitdt zu Pferden, zum Himmel und zum
Sonnenlauf (Vegetation, Ernte, Felder), grindet Konigsstadte, Mutter des Gottes der Mittleren
Welt, Erdgéttin in den Himmel erhoben, Partnerin oder Ziehmutter des himmlischen Tag-
Gottes, Muttergdttin der Frauen, verflucht Manner, Geburtsgottin, Krieg und Sieg.

(Macha, Rhiannon, luno, Maia, Hera, Frigg, Aditih, Mahi)

Winter/Frihling-Nachtherrscher
ESUS-VELLAUNOS
dle Mars (Mercurius)-Gottheiten. Der Nachtherrscher ist im  Keltischen mit dem
Krieger/Sohn ident.
10
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Attribute des himmlischen Nachtherrschers:

Affinitdt zu Gewassern, Nacht, grof3er Krieger, Fruhlingsfest, Himmelskonig, ordnet den
Kosmos, verkorpert Eide, Bestrafungen und Rache, schuf die Menschen, Vater des Krieger-
Sohnes, bekampft Damonen, hat ein Auge, bindet Menschen, Verbrecher werden ihm zu
Ehren gehangt, Seher, Herr.

(Conchaobar, Mars, Zeus, Odin, Varunah, AhuraMazda, Velinas)

Mittelwelt

Gott der mittleren Welt

Olmsted gibt hier keine gallischen Gotter an. Mdglicherweise verstecken sich die Partner der
Berauschten in diversen Kriegsgottern, Vegetationsgottern und heldenhaften Gottern (also
Mars-artige, Slvanus-artige, Pflanzen- oder/und Tiergdtter).

Attribute des Gottes der Mittleren Welt:

Partner/Diener der Gottin/Konigin der Mittleren Welt, besitzt eine méchtige Waffe (Schwert),
zerschneidet Hugel, sehr potent und sexgeil, verliert sein Schwert, macht Erdbeben, bringt
Regen, lasst Pflanzen wachsen, mussins Exil gehen.

(Ailill, Fergus, Poseidon, Freyr, Indrah)

Gottin der Mittleren Welt

MEDUNA

kelt. Gottinnen, die etymologisch mit Rausch und Alkohol identifiziert werden

Attribute der Gottin der Mittleren Welt:

Gewasser, Jungfraulichkeit (bzw. polyandrisch), macht Koénige, Mutter des ,,Neffen®,
Hochkonigin, Rausch und Alkohol, totet den Stier, hl. Hochzeit, sexuell potent.

(Medb, Madhevi, Usah)

Unterwelt

Gott der Unterwelt

SUCELLOS

kelt. Hammergott, DisPater, Silvanus, Pluton, V ulcanos

Entfuhrt und heiratet die Blumeng6ttin (also die Gottin der Unterwelt, die vorher auf der Erde
war), die aber wieder entflieht oder wieder entfhrt wird, Konig der Anders/Unterwelt,
geleitet die Toten in sein Reich, besitzt einen Hammer oder/und eine Axt.

(Cu Roi, Manannan Mac Lir, Hades)

Gottinnen der Unterwelt, Erdmutter

BORVOBOENDOA, NANTOSUELTA, AERECURA, MATRONA

ale kelt. Gottinnen vom Typ Minerva, Proserpina, Matronen, Hygieia, ua.

Attribute der Gottinnen der Unterwelt:

War vorher auf der Erde und wird vom Unterweltsgott entfihrt. Kihe, die Farbe weil3,
Huaterinnen der Pflanzen, Miitter des ,,Sohnes“, Gewésser, Pferde, Mutter Erde, Herrin der
Unterwelt, im Kult wird das Bildnis der Géttin gewaschen, zerrei3t den himmlischen Stier,
Blut-Rituale.

(Boand, Branwen, Demeter, Freyja, Nerthus, Kybele, Sarasvati, Ratri)

11
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Weltere idg. Gotter-Typen

Krieger/Sohn

ESUS-VELLAUNOS, OGMIOS

entspricht in seiner Art dem himmlischen Nachtherrscher (siehe dort).

Attribute des Krieger-Sohnes:

Mé&chtiger Krieger, beschutzt die Burschenschaften, Affinitat zu Walfen, Hunden, Ziegen. Ist
ein Zwilling, totet seinen Sohn und/oder Bruder, beschiitzt das Vieh, leitet auf den Wegen,
schenkt Reichtum, fahrt in einem Wagen, Sohn des himmlischen Nachtherrschers, reist durch
die Welten (ist an keine gebunden), gewinnt Wetten, ist nackt, rennt, Psychopomp.

(Cu Chulainn, Romulus, Hermes, Hercules, Thor, Pusa, Vishnu)

Sohn (der Unterweltsgottin)

MAPONOS

Attribute des ,,Sohnes*:

Sohn der Unterweltsgottin und des Himmelsvaters, verliert seine Mutter, wurde als Kind
versteckt, heiratet die Gottin der mittleren Welt, ist schon, symbolisiert Feuer und Wasser,
seine Tante erhebt sich gegen Feinde.

(Mabon, Pollux, Agnih, Surya)

Neffe (Wassergott)

VROICOS

alekelt. Apollon- und Heilgotter

Attribute des ,,Neffen:

Sohn der Géttin der mittleren Welt und des Herrschers der Oberwelt, heiratet die Gottin der
Unterwelt, bekadmpft Drachen/Schlangen, Rossebéndiger, verchiefdt Pfeile der Krankheit,
guter Schwimmer, stirbt und wird wiedergeboren, heilt Frauen, himmlischer Musiker, seine
Tiere sind Pferde, Ktihe und Schwéne, seine Farbeist weil3.

(Fraech, Neptunus, Apollon, Castor, Heimdallr, Balder, Attis, Adonis, Apam Napat, Rudrah,
Asvinau)

Gattlicher Stier, Zwillingsstiere

TARVOS TRIGARANUS

Attribute der Zwillingsstiere:

Zwei rivalisierende Stiere, der eine schwarz, der andere weil3, werden zerfleischt, konnen sich
verwandeln, kdmpfen an einem Gewaésser, sind Huter der Fruchtbarkeit und der Pflanzen,
Affinitdt zu Menschen, Schlangen, Fischen, Katzen, Hunden, Partner und Opfer der
Unterweltsgottin.

(Donn/Finn, Zagreus, Dionysos, Tistrya, Apaosa)

Zu unseren hier vorgestellten Gottheiten

Daesfir einen Vortrag, sowie fur ein nettes Skript eindeutig unmoglich und recht
ermidend it, alle 400 altkeltischen Gottheiten aufzuzdhlen, mussten wir eine Auswahl
treffen. Und weil hier ein Grund so gut wie jeder andere ist, haben wir uns entschieden, erst
einmal alle Gottheiten, fir die es archéol ogische oder historische Beweise auf heutigem
Osterreichischen Boden gibt, anzufthren. Nicht, weil wir so patriotisch sind, sondern, well es
uns einfach selbst interessierte, was unser Land so alles an keltischen Unsterblichen preis
géabe!l Dazu kommt die heidnische Vorstellung, dass die Gottheit an Ihrem Kultort am
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méchtigsten ist, also lag eine Auflistung der einheimischen Unsterblichen nahe, um den in
Osterreich wohnenden K eltenfreaks einen halbwegs guten Uberblick zu geben, wer dawo in
antiker Zeit verehrt wurde.

Dazu haben wir eine kleine Auswahl an GN getroffen, die uns personlich oder auch
objektiv gesehen sehr wichtig erscheinen. Diese, sowie die ,,6sterreichischen* GN haben wir
genauer beschrieben. Am Ende jedes Kapitels sind dann der Vollsténdigkeit halber noch
einige weitere GN zum Thema angefihrt. Wem das nicht reicht, wer Lunte gerochen und Blut
geleckt hat, der/die sei auf die unten angefiihrten Websites und die Literaturliste verwiesen.

Zu Beginn eines Kapitels wird Allgemeines zur jeweiligen Gottheitengruppe erzahit.
Die Erklarungen zu den einzelnen Gottheiten sind dann in je zwei ,,Unterkapitel” aufgeteilt.
Der ,,wissenschaftliche* Teil kommt als erster. Hier findet man, so vorhanden, verschiedene
Schreibweisen des Namens, magliche Ubersetzungen und Etymologien (da wir keine
Philolog/innen sind, sind wir da nicht néher darauf eingegangen sondern haben einfach die
Ubersetzungen angegeben), die interpretatio Romana (auch in Bezug auf die Ikonografie,
wenn diese eindeutig ist), die Partner/innen der Gottheit bzw. weitere Beinamen (wie sie
inschriftlich belegt sind, also alle, zusammen mit der Gottheit genannten anderen GN — daes
sich nicht immer klar sagen 18sst, ob es sich um Beinamen handelt oder um eigenstandige GN,
ist alles unter dem Begriff ,,Partner/innen zusammengefasst), idg. Vergleiche, v.a. wenn die
Etymologie dies zulasst, Osterreichische und nichtdsterreichische ,,auslandische* Funde
(wobei bei letzteren die Fundorte nicht genau angegeben werden, da es sonst zuviel wirde),
Ikonografie und allféllige historische Hinweise. Die Interpretationen (sowohl die diverser
anderer Forscher/innen al's auch unsere eigenen) sowie alfallige Ritualanregungen sind dann
der assoziative, spirituelle Teil zur Gottheit.

Die Trinitat Teutates— Taranis— Esus
nach den Lukan Scholien

Lukan erwahnt in ,,Bellum civile*:

....die mit grausigen Blutopfer den wilden Teutates verséhnen,

und den entsetzlichen Esus mit seinen unmenschlichen Altéren,

und den Altar des Taranis, der nicht milder als die skythische Diana ist....”

Diese Gotter-Trinitét ist wohl die bekannteste, und keine Beschéftigung mit der
keltischen Gotterwelt kommt ohne sie aus. Inwieweit aber Teutates, Taranis und Esus
wirklich die wichtigsten keltischen Gotter gewesen sind, ist fraglich. Keiner dieser Gotter
kommt im Ubermal3 inschriftlich vor. Das kann zum einen daran liegen, dass sie druidische
Hochgotter waren, die nach der Romanisierung weitgehend durch romische Gotter ersetzt
wurden (luppiter, Mars, Mercurius), oder daran dass sie tatsachlich nur innerhalb eines
bestimmten K ontextes wichtig waren (z.B. im Kontext des Menschenopfers, das vielleicht
Lukan am meisten faszinierte). Unklar ist auch, ob diese drei Gotter wirklich eine Trinitét
darstellen oder einfach zufallig miteinander genannt sind. Wie auch immer man die Sache
dreht und wendet — ein Faszinosum bleiben sie allemal!

I nterpretation Krissund Mc Claudia:

Diedrei Welten (Himmel, Erde, Unterwelt) werden durch die Trinité Taranis
(Himmel), Esus (Erde) und Teutates (Unterwelt) symbolisiert. Dreifaches Opfer (z.B. der
Lindow-Man (Mooropfer aus England) — Erschlagen, Erdrosseln und Schnitt durch die Kehle)
konnte auf diese Art die Trinitat hinweisen.
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Neuheidnische Ritualinterpretation:

Dreifaches Opfer (z.B. ein Laib Brot): Anschneiden (Esus), in eine Schale mit
geweihtem Wasser tauchen (Teutates) und dann verbrennen (Taranis). Auf diese Weise wird
das Opfer alen drei Welten geweiht und allen Gottheiten.

Taranisund andere Go6tter vom luppiter-Typ

| nter pretationen:

Taranis hat alle Eigenschaften des IOM, luppiter und vielleicht auch des Dis Pater. Die
von Lukan beschriebenen Brand-Menschenopfer haben auch archéol ogische Aquivalente: In
Leonding / Linz z.B. wurde eine Opfergrube mit angebrannten Menschen- und Tierknochen
gefunden. Olmsted sieht in Taranis den kelt. Himmel sgott.

Birkhan zitiert auch die Méglichkeit, dass das Verbrennen der Opfer zu Ehren des
Taranis zu Beltaine, am 1. Mai stattfand. (Ein anderer Autor nennt sogar die
Sommersonnenwende als Taranis-Opferfest.) Welters wére Taranis wohl DER Himmel sgott
im idg. Sinn. Birkhan nennt auch den keltiberischen Gott Teiuoreikis (Gott-Konig) als
moglichen Himmelsgott. Bei den Galatern gibt es auch den Zeus Bennios, einen
Donnerwagenfahrenden ,, Taranis®.

In weiten Tellen des romischen Gallien und Germanien wurden sogenannte
luppitergigantensaulen gefunden. Ein Mosaik zeigt sogar so eine Saule mit dem Radtragenden
luppiter auf ihrem Kapitell, vor dem eine Frau und ein Mann Feldfriichte opfern. Man nimmt
an, dass solche Saulen die Weltenachse oder kinstliche Bdume darstellen sollen, also eine
symbolische hl. Eiche.

Die ortsgebundenen luppiter haben ihre Heiligtiimer oft auf Berggipfeln oder Péssen.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Taranis als Herr des Himmels (Wohnort der Gottheiten). In moderner Zeit
symbolisiert er nicht nur Blitz und Donner, sondern auch alle Arten der Elektrizitét. Wenn
man also mal einen Kurzschluss hat oder ein elektrisches Gerét nicht so funktioniert, wie es
soll, kann man Taranis rufen. Und natdrlich schitzt der Gott vor Blitzschlag, weshalb man
Ré&der as Blitzschutz an die Hauswand anbringen oder malen kann.

Der Gott hat sich in folgenden Symbolen geoffenbart: Ein Auge, Pferd, Adler, der mit
einem Schlangen-Ungeheuer kdmpft, gefréldiges Ungeheuer.

Die Berg- und luppitergétter kann man insgesamt rufen, wenn man sich aus
Depressionen und Verzweiflungen befreien will, wieder mal eine Portion Selbstbewusstsein
braucht. Um sich also Uberblick zu verschaffen, groflRe Probleme aus der V ogel perspektive zu
sehen, um neue Erkenntnisse tUber Ldsungen zu gewinnen.

(neu)heidnische Rituale:

Analog zu Lukans Brandopferbeschreibung kann man im Namen Taranis’ brennbare
Opfergaben in Papier oder Stroh einwickeln und verbrennen. Der Gott wird mit dem
Ritualfeuer gerufen. Gerade Berggdtter waren fur Feueropferplétze an exponierten Stellen
oder Gipfeln prédestiniert. Auch Visionssuche auf einem Berggipfel wére hier zu nennen.

Beltaine oder die Sommersonnenwende bieten sich an, Taranis mit Feuern zu ehren.
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TARANIS
auch: Tanaros, Taranus, Taranucnos, Taranucos, Taranuensis, Taranuos
,,Der Donnerer*

IR.:
Partner/innen:
vgl. wal.:

vgl. germ.:
vgl. klass.:
Osterr. Funde:

ausl. Funde:

Ikonografie:

luppiter, Dis Pater, |IOM

Augustus, Ravinis ,,der Heisere? (rom.-kelt. Beiname des Taranis)

Gluneu €l Taran, ein Uberlebender in der Schlacht im 2. Zweig des Mabinogi
»Branwen die Tochter des Llyr*.

Mellt und Teirnon Twryf Vliant als ,,Blitzgotter” und Helden.

Thor/Donar.

Zeud/luppiter.

Altar am Ziehberg bei Ansfelden/Linz fur IOM. Ein Relief darauf zeigt einen
nackten Gott mit Stab und Radkreuz.

Insgesamt 8 Inschriften in Frankreich, Deutschland, Ungarn, Kroatien,
Britannien, Belgien. Die meisten mit luppiter in Verbindung. Der Mé@nnername
Taran taucht bei den Pikten auf.

Es gibt keine gesicherte Darstellung von Taranis. Allerdings gibt es eine ganze
Menge nackter bartiger Gotter, die mit einem Rad und einem Donnerkell
dargestellt sind, und viele von diesen sind mit luppiter oder IOM betitelt.
Nimmt man also an, dass Taranis der wichtigste kelt. luppiter ist, drangt sich
das Bild dieses Radgottes als Taranis auf. Das Rad diirfte dann das Aquivalent
zum Donnerkeil oder zum Thorshammer sein — ein Donner-und-Blitz-Rad al so.
Der Rad-Donnergott ist manchmal auch zusammen mit einem Adler
abgebildet, der einen Ring in seinem Schnabel halt, oder behelmt mit einem
rechteckigen Schild in der Hand und einer gekrimmten Keule in der anderen.
Welters eine Darstellung des Gottes mit erigiertem Glied und einem Stier
daneben. Auch die Gans erscheint einmal as Begleittier. Weitere Symbole sind
Doppelaxt, Blitzbindel, Eiche, Schlange. Auch der siegreiche Reiter auf den
luppitergigantensaulen, der einen Feind oder Damon niederreitet, konnte
Taranis darstellen (oder auch nur den IOM als Besieger der Barbaren....).

Berner Scholien:
... Taranis Dis-Pater wird auf diese Weise bei ihnen versohnt: Einige
Menschen werden in einem hdlzernen Behdtnis verbrannt.......und Taranis, den
Lenker der Kriege und obersten der himmlischen Goatter, identifizieren sie mit
luppiter. Er war es einst gewohnt, mit menschlichen Schadeln versbhnt zu werden, ist
jetzt aber zufrieden mit solchen von Haustieren.*

Casar (DBG):

.»-...ANndere haben Gebilde von ungeheurer GroRe, deren aus Weidenruten
zusammengeflochtene Glieder sie mit lebenden Menschen fillen. Diese Gebilde
zUndet man an und die von den Flammen eingeschl ossenen Menschen kommen um.

ARUBIANOS

auch: Arubianus
,»Gott von Arubium (Matschin/Galatz)*

IR.:
osterr. Funde:
ausl. Funde:

luppiter, IOM
Inschriften in Rein/Eisbach (Graz) und in Salzburg.
Inschriften in Slowenien, Deutschland.
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VOCRETANUS
,unter dem Beben?*

IR.: luppiter.

osterr. Funde: 3 Weihaltare in Landskron/Villach. An einem ist ein Blitzblindel zu sehen.

Ikonografie:  Ahnlich wie beim Altar von Ansfelden (Figur leider zerstért). Der Stab oder
Donnerkeil des Gottes mit Stiefeln ist noch zu sehen.

| nter pretationen:
Gott fur Wind und Wetter.

CULMINALIS
»Der Gott des Gipfels?, Gott der Ahren??*

IR.: IOM
osterr. Funde: Weihaltar fiir eine gelungene Heilung in Bruck / Leitha (NO).
aud. Funde: Einige Altére in Slowenien und Ungarn.

CARRUS
»Stein, Gebirge”

IR.: Mars

Partner/innen: Latobios

osterr. Funde: Inschrift am Speikkogel — Koralpe, wo auch Inschriften fir Latobios gefunden
wurden.

| nter pretationen:
Birkhan erwahnt, dass der Name Carrus, der normalerweise den kelt. Wagen
bezeichnet, hier ein vorkelt. Wort fur Stein oder die Alpen darstellt.

| nterpretation Mc Claudia:
Obwohl Carrus hier mit Mars assoziiert wird, weist seine Etymologie als auch die
exponierte Lage am Berg eher auf eine Art des luppiter hin.

UXELLISAMOS

auch: Uxlemitanos, Uxellimos,
,,der GroRte, der Nobelste, der Hochste*

IR.: luppiter, IOM
Osterr. Funde: Inschrift an einem schonen Kultplatz bel Brunn / Fehring. Weitere Inschrift im
Raabtal.

| nterpretation
als Zeus Hypsistos.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Dieser Gott bringt einen traurigen und geschwéachten Menschen wieder auf
Hochtouren, denn er hat etwas M gjestetisches an sich. Er kann schiichterne und gebiickte
Menschen aufrichten und ihnen wieder Charisma und innere Groéf3e verleihen. Hilft bel
Mangel an Selbstbewusstsain.
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|OVENATUS
auch: lovenas.
»Sohn des luppiter?”

IR.: luppiter
Osterr. Funde: Inschrift in Kérnten am Hemmaberg / V 6lkermarkt.

| nter pretationen:
lovenatus erscheint bel einer Hellquelle as Hell- und Quellgott.

Weltere Gotter vom Typ | uppiter:

Poeninus

,Gott des St. Bernhard*
Bussumaros

,»der mit den grof3en Lippen”

Berg- und Waldgéttinnen (Typ Diana)

BELESTIS
,,Die Leuchtende*

IR.: Augusta, Diana

Osterr. Funde: Zwei Altére am Loiblpass, mit BlUtenranken, einem Baum, einer Raubkatze
und einen Béaren geschmuickt.

Ikonografie:  Es gibt keine Abbildung von Belestis. Allerdings konnte die hallstattzeitliche
Bronzescheibe von Montelluna/Treviso, wo eine schlUsseltragende Gottin mit
einem Eber und einem Kranich abgebildet ist, diese Gottin darstellen.

Strabon -

berichtet von der Verehrung der aitolischen Artemisim kelt. Raum um Timau
(am Fluss Timavus, heute Friaul/Udine), stidwestl. von Virunum. Sie hétte hier einen
Paradiesgarten mit wundersamen Wildtieren, die alle zahm gewesen seien.

| nter pretationen:

Belestis hat ale Eigenschaften der Diana und ist durch den Beinamen Augusta auch
sehr koniglich. Peter Scherrer sieht in Belestis jene aitolische Artemis um Timau, von der
Strabon berichtet. Er begriindet dies so, dass wenn Belenos der kelt. Apollonist, dieser ja
auch eine Partnerin/Schwester haben musse (griech. Artemis). Dartiber hinaus sei die Herrin
der Tierejaauch im idg. Raum oft belegt. Belestis nun hat ihre Weihesteine in der Nahe von
Oberitalien und ist etymologisch auRerdem dem Belenos dhnlich. Und durch die dargestellten
Tiere am Altar und dem Standort am Loiblpass passt sie gut zu anderen kelt. Diana-
Versionen, wie Abnoba (Schwarzwald) oder Ardbenna/Arduinna (Ardennengebirge).

Andere Deutung als kelt. Minerva (&hnlich der Belisama).
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Weitere Diana-artige Gottinnen:

Abnoba

“Schwarzwaldgdttin”, Diana
Ardbenna, Arduinna
,,die Ardennen, die Hohe", Diana, die auf einem Wildschwein reitet

L ugus und andere lichte Mercurius-Gotter

LUGUS

auch: Lucus, PI: Lugoves, Lucoves

,Der Leuchtende, Der Schattenhafte, Der Trickster, Gott der Schwiire, Der Bindende,
Der Gléanzende, Der Brennende, Der Krieger*

IR.:
Partner/innen:
vgl.ir.:

vgl. wal.:

vgl. germ.:
audl. Funde:

Ikonografie:

Mercurius

Rosmerta?, Cernunnos

Lug mac Ethnenn, auch Lug L&mfada (Lug mit dem langen Arm), Lug

Samildanach (Lug aller Kuinste kundig) oder grianainech (sonnengesichtig) genannt.
Er wird durch seine vielen Kiinste Konig des Gotterschlechts Tuatha Dé Danann.
Durch grof3artige Kampftaktik und die Beherrschung aller Handwerke und
Kunste zeichnet er sich aus. Sein Fest ist Lugnasad, ein Erntefest am 1. August,
an dem er und seine Stiefmutter Tailtiu mit Tanz, Spiel, Sport und das
Abschlief3en von Vertragen geehrt werden.

Lleu Llaw Gyffes, ein Held aus dem 4. Zweig des Mabinogi, der von seiner Mutter
Arianrhod verflucht wurde, einen skurillen Opfertod stirbt und wieder aufersteht.

u.U. Heimdall und Loki.

Eine Handvoll Inschriften in Spanien, Schweiz und Frankreich. Eine Inschrift
aus dem spanischen Uxama berichtet von einer Schuhmachergilde, die den
Lugoves ein Heiligtum widmeten. Lugus aso im Plural. Im spanischen Pefialba
de Villastar gibt es eine Inschrift, die ungefahr so Ubersetzt werden kann:

,»Am jahrlichen Sommerfestival, am Grabhugel des Konigs,
vom....Lugusist .... mit.... zum j&hrlichen Sommerfestival in Equos (Monat im
Colignykalender, Juni/Juli oder auch einfach nur ,,Pferd)....und mit einem
Schwein, mit Friichten vom fruchtbaren Feld des Betenden. Dieses wurde vom
Betenden hier dem Lugus gestiftet.*

Ein dort gefundenes Bildnis zeigt einen doppelkopfigen Gott (éhnlich
wie lanus). Im Kaender von Coligny taucht der Name LUGO am 2. Anagantio
(Jan/Feb) des 5. Jahres auf.

Der Gott ist Namensgeber vieler keltischer Orte und Stédte, z.B.:
Lug(u)dunum (Lyon, Laon, Leiden), Luguvallium (Carlisle), Liegnitz, Locarno
and Lugarusin der Schweiz, Lugain Russland, Lugansk in der Ukraine, Lugoj
in Ruménien, Lugo jewellsin Italien und Spanien. Auch in Personennamen
erscheint Lugus ofters, wie z.B. in Lugenicus (Sohn des Lugus) oder Lucudeca
bzw. sogar Ogam-Irisch Lugudecca (die Beste des Lugus).

Die Fluchtafel von Chamaliéres nennt als Abschlusssatz des Fluches
»luge dessumiis luge dessumiis luge dessumiis luxe*. Einige sehen hier den
Gott Lugus, der dreimal angerufen wird. Wahrscheinlicher ist aber, dass ,,luge*
hier Eid oder Schwur bedeutet.

Esgibt bisjetzt keine gesicherte Lugus-Darstellung. Je nach Vorlieben kdnnen

18



© Mc Claudia und Kriss 2006

die hallstattzeitlichen Mistel blattkronen-Fursten, die Schlangen-haltenden-
Gotter, die lanus-, Dreifach- und Mehrgesichtigen Gotter oder einfach die
keltisierten Mercurius-Darstellungen, von denen es unzahlige gibt, als Lugus
gesehen werden. Am interessantesten ist das Reliefbild eines Mercurius auf
dem Silberbecher von Lyon: Mercurius (Lugus) ist hier wie ein Handler an
seinem Tisch sitzend abgebildet, mit einem Geldbeutel in der Hand. Vor ihm
sitzt ein Adler des luppiter auf der Weltkugel. Uber ihm kommt ein Rabe,
einen Geldbeutel fallen lassend. Hinter ihm thront ein Wildschwein. Auch
Cernunnos st auf diesem Becher abgebildet.
Pseudo-Plutarch —

berichtet, dass Lugdunum gegrindet wurde, nachdem zwel Raben herniederflatterten,

was al's gutes Omen gesehen wurde. (Die Rabensymbolik findet sich wieder am

Silberbecher von Lyon und auf einigen Miinzen, die man in Lyon fand.)

Strabon -
beschreibt in seiner Geographika, dass in Lugdunum alljdhrlich eine Versammlung
stattfand, das concilium trium Galliarum. Die Gallier trafen sich jewells am 1. August
beim Tempel des Augustus. In diesem Tempel befand sich ein Altar, an dem alle 60
Stdmme mit Bild verewigt waren. Beim concilium wurde der Landtag abgehalten.
(Inschriften, die man in Lyon fand, beweisen dieses Konzil und die Verehrung des
Mercurius-Augustus sowie der Maia-Augusta.)

| nter pretationen:

Lugus hat alle Eigenschaften von Mercurius. Einige sehen in den hallstattzeitlichen
»Furstenstatuen” mit den Fischblasen-Kopfputz bzw. den Mistelblattkronen den Lugus,
genauso wie einige La Tene-zeitliche Bildnisse von Géttern mit Schlangen in der Hand. Sie
argumentieren, dass die Mistelblattkronen und die Schlangen in rémischer Zeit zum
Fligelhelm und Caduceus des Mercurius geworden sind.

L ugus kénnte auch der Mercurius sein, der zusammen mit Rosmerta des Ofteren
auftaucht. Da zum irischen Lugnasad-Fest auch gerne geheiratet wurde, konnten hier Lugus
und Rosmerta das Hieros-Gamos-Paar abgeben. Tatsache ist, dass Lugus, im Gegensatz zu
anderen Gottern, inschriftlich nicht so oft vorkommt, daftr aber massenhaft in Orts- und
Personennamen. Man konnte vermuten, dass der rom. Mercurius den Lugus weitgehend
verdrangt hat.

Lugus, verglichen mit Lugh und Lleu, scheint ein Gott der Schwiire und Vertrage,
aler Kinste und Handwerke, Erfinder, Universalgenie, Sakralkonigtum und Hieros Gamos,
Held und Trickster, Inhaber eines magischen Speers, ein wahres Multitalent zu sein.

Olmsted nennt auch Gemeinsamkeiten zwischen Mithras und Lugus, da beide
Lichtgotter, zu Herbstbeginn ihr Fest haben. Weiters sieht er in diesem Gott den Tageslicht-
Himmelsherrscher (im Gegensatz zu Esus und Teutates, die den Himmel bei Nacht
innehaben).

Birkhan verweist auf das Begleittier des Raben. Sowohl am Silberbecher von Lyon as
auch auf dort gefundenen Miinzen erscheint der Vogel des Ofteren. Lugus also al's Raben- und
damit auch al's Orakel gott (die Raben kommen des Ofteren als Orakelvogel vor). Die Lugoves
aus Spanien, die von der Schuhmachergilde verehrt wurden, kdnnte auf eine Lugus-Trinitét
oder auf Dioskuren (vielleicht vom lanus-Typ) hinweisen. Birkhan nennt dazu die im 3. Jhdit.
gerichteten Martyrer Crispinus und Crispianus, die zusammen (also als Dioskuren) die
Schusterheiligen stellten. Auch Lleu Llaw Gyffes, der walisische Held, hat Schuhe gefertigt.
Der Beiname Llawgyffes bedeutet dasselbe wie das irische Samildanach, der Beiname des
Lugh, ndmlich ,,vielschichtig begabt, Beherrscher aller Kiinste*. Der irische Lugh war duerst
beliebt und lebt noch heute im Kobold Leprechaun weiter. Als mogliche Lugus-Mythen kann
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man sich den irischen Lugh ansehen (1. u. 2. Schlacht von Mag Tuired), den Mythos um Lleu
(4. Zweig des Mabinogi) oder den wal. Mythos Kulhwch ac Olwen (wo der Held, éhnlich wie
Lugh den Balor, den bosen Riesen Y shaddaden mit einem Schleuderstein totet.)

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Man kann Lugus eigentlich fur alle Handwerke und K linste anrufen. Im heutigen
Zeitalter bieten sich auch ale EDV-Arbeiten an, unter Lugus’ Schutz zu stehen. Wenn die
Gleichung lanus-Lugus stimmt, kann der Gott auch fir Projektbeginne gerufen werden so wie
fur ale Geschéfte, Gerichtsverhandlungen und Vertréage. Auch wenn stressige Zeiten auf
eine/n zukommen, und man multitasking unterwegs sein muss, kann Lugus Hilfe geben. Als
keltischer Super-Mercurius (oder eine gallische Version des Hermes Trismegistos) ist er DER
Herr der Expansion und Kommunikation. Das Internet, jede Diskussion, Debatte (auch
Politisches), Verhandlungen, etc. sowie das Expandieren von Firmen, Projekten, etc. sind
Lugus’ Sache.

(neuheidnische) Rituale:

Das Lugnasad-Fest am 1. August steht auch im heutigen Heidentum unter Lugus’
Patronanz. Wieim alten Irland oder beim concilium Galliarum kann man Vertrége schlief3en,
sportliche Wettkéampfe abhalten, Spiele spielen, heiraten, Schwiire leisten, Musik- und
Dichterwettbewerbe bestreiten und die Ernte feiern.

ARCECIUS
auch: Harcecius

,,der Brillante? der Held?*

IR.: Mercurius
Osterr. Funde: Inschrift in Bregenz Har(cecius).

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Offenbar der einzige Mercurius bis dato auf dsterr. Boden (abgesehen von Teutates).
Danichts weiter bekannt ist aul3er einer Inschrift, kann man den Gott wie Mercurius verehren
und rufen. Wenn Arcecius wirklich mit ,,brillant” und ,,heldenhaft* (ibersetzt werden kann,
hétten wir hier vielleicht einen @nlichen Charakter wie Lugus, blof3 eben ein Kleinversion.

Weltere Mercurius/L ugus-Gotter:

Arvernorix

« Konig der Arverner », Mercurius
Clavarigiatis

« der vom Berge aus herrscht », Mercurius
Vassocaletis

,»der die Vasallen beschiitzt*, Mercurius
Leucimalacos

,»Licht des Berges*
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K eltische Genili

GENI1 CUCULLATI
auch Sg.: Genius Cucullatus
,Die Zwerge/Genien mit den Kapuzenumhéngen®

Partner/innen: Cuda (eine kelt. Mutterg6ttin aus Britannien)

vgl. griech..  Telesphoros

Osterr. Funde: Mehrere Inschriften in: Klagenfurt. Zwei Weihinschriften in einem
gallorémischen Helligtum Wabel sdorf (Ktn).

ausl. Funde:  Unzéhlige Inschriften und Bildnisse in der gesamten kelt.-rom. Welt.

Ikonografie:  Ein, meistens aber drel, dick in Kapuzenmantel gehillte Ménnlein (manchmal
mit, manchmal ohne Bart), die dicht nebeneinander stehen. Auf dem Relief von
Cirencester sitzt neben den Genii Cucullati die Gottin Cuda auf einem Thron.
Einer der Genii hat ein Schwert in der Hand. Manchmal halten ale drei
Schwerter, manchmal Eier, Geldbeutel, Schriftrollen.

| nter pretationen:

Birkhan setzt den Genius Cucullatus mit dem Heilgott Telesphoros gleich, einem
kapuzentragenden Zwerg, der den Hellgottheiten Hygiela und Asklepios zur Seite steht, und
der auch bei den Galatern verehrt wurde. Weiters haben die Genii Cucullati dhnliche
Schutzfunktion wie die Matronen. Sie sind Nothelfer, Beschiitzer in Kriegen. Dass ihre
Verehrung vermehrt im Umkreis von Heilquellen bezeugt it, stitzt diese Annahme. Der
Reiseumhang ,,Cucullus* macht aus den Genii Cucullati Reisegefahrten, Helferleins, die
immer, reisefertig, bereit sind. Weiters fuhrt Birkhan kleine, kapuzentragende Genien an, die
man in Grabern der Arras-Kultur (Britannien) fand. Diese tragen umgeguirtete Schwerter und
konnten Schutzgeister oder die Seelen der begrabenen Krieger darstellen. Sollten die Genii
Cucullati bis heute Uberlebt haben, so Birkhan spal3halber, dann in Form unserer
Gartenzwerge ;-))

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Die Genii Cucullati erscheinen als spirituelle Reiseversicherung. Sie schiitzen die
Stral3en, und alles, was auf ihnen unterwegs ist. Also Reisende aller Art und auch deren
Geféhrte. Dass Sie mit der Gottin Cuda dargestellt sind, konnte auf Ihre Dienerschaft oder
Helferschaft fir die Gottin hindeuten.

(neu)heidnische Rituale:
Vor einer Reise oder einem Umzug kann man die Genii Cucullati zum Schutz anrufen.
Auch Autos uad. kann man ihnen weihen, damit man unfallfrei unterwegsist.

GENIUS ANIGEMIUS

,Genius ......227?27¢

Osterr. Fund: Inschrift in Wagna/ Leibnitz (Flavia Solva)
aud. Fund: Waelhaltar in Celeia (Slowenien)
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Die Gotter mutter — Partnerin des Mercurius

Einige Gottinnen scheinen ,,Kénigsmacherinnen®, Hochgoéttinnen oder Géttermitter
gewesen zu sein. Die zwei Gottinnen, die inschriftlich und ikonografisch am 6ftesten
vorkommen, sind Rosmerta und Epona. Allerdings kann die Gotter- oder
Landesmutterfunktion fast jede Gottin erfullen. So kdnnte man sicher auch ale
Stammesgottinnen hier nennen, wie Noreia, Sequana, Litavis, Brigantia, etc. Rosmerta und
Eponasind allerdings jene, die offenbar eine stammesunabhangige und universalkeltische
Funktion gehabt haben dirften. Beide sind auch in einigen Inschriften mit dem Titel
,Konigin* (gall. rigani) benannt worden. Wahrend Epona duferst selten Partner hat, und auch
die Landesgdttinnen ofters alleine a's mit mannl. Partner genannt werden, taucht Rosmerta
fast immer mit Partner auf, der meist Mercurius, seltener Marsist. Fraglich bleibt aber,
welcher keltische Gott sich hinter dem Mars oder dem Mercurius verbirgt. Esus und Teutates
wurden beide Gotter abdecken, da sie sowohl mit Mars as auch mit Mercurius gleichgesetzt
werden, wobel Olmsted Esus den Vorzug gibt (s. bel Esus). Weiters kdmen noch Lugus und
Smertriosinfrage, ersterer, weil er in Teilen Galliens offenbar ein Hochgott gewesen ist und
auch in der irischen Mythologie al's Lugh einer der wichtigsten Gotter ist, zweiterer wegen der
selben Etymologie (,,smer®).

Wenn also Mercurius der wichtigste keltische Gott war, und dieser Mercurius as
Hauptpartnerin Rosmerta hat, misste |ogischerwei se Rosmerta wohl eine der wichtigsten
pankeltischen Gottinnen gewesen sein.

ROSMERTA

auch: Roslmerta, Rosmertiaca, Atesmertis, Cantismerta

,Die grol3e Ernéhrerin, Die gut Sorgende, Die stark Eingeschmierte, Die machtige
Seherin, die groRe Fette, die Vorausschauende®

IR.: Maia

Partner/innen: Rigani ,,gall. Konigin* und Ussia ,,G6ttin der Wohnung* (Beinamen der
Rosmerta), Mercurius, Excingiorigiatis “Kriegerkénig” und
Abgatiacus «der das Wasser hiitet» (beides kelt. Mercurius), Esus?, Mars,
Camulos «der Schléachter» (kelt. Mars), Mithras, Lugus ?, Smertrios ?

vgl. ir.: Morrigan, die « grof3e Konigin », eine vielschichtige Kriegsgottin und femme
fatale oder auch Emer, die Frau des Superhelden Cu Chulainn.
vgl. wal.: Rhiannon, die ,,groRe Konigin®.

vgl. germ.:  Frigg und Freyja, die Gottermutter und die Gottin der Liebe

aud. Funde: Ca. 30 Inschriften und viele Abbildungen, v.a. mit ihrem Partner Mercurius
in Frankreich, Deutschland, Luxemburg, Rumanien.

Ikonografie: Rosmerta wird meist zusammen mit Mercurius oder mit Mars dargestellt,
seltener aleine. Sie erscheint oft wie die rém. Fortuna oder auch wie Venus.
Ihre Attribute sind, je nach Darstellung: Fullhorn, Geldbeutel, Torques, Fackel,
Obstkorb, Patera, ein Fass, ein Stab mit einem Aufsatz, der an eine Schaufel
oder eine Pflugschar erinnert. Einige Statuen zeigen sie alleine mit den
Attributen des Mercurius (Geldbeutel, Caduceus und Fligelhelm). Ein Relief
zeigt sogar Mercurius vor der thronenden Rosmerta, wie er die Pateravor ihr
ausgief3t. Auch das Bild der ,,Gottermutter” am Kessel von Gundestrup (die
Gottin mit Dienerin und V 6geln) konnte Rosmerta darstellen.
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| nter pretationen:

Rosmerta hat alle Eigenschaften der Maia. Das Attribut Rigani (gall. ,,Konigin®)
konnte entweder eine elgene Gottin bezeichnen, oder aber einen Ehrentitel fir Rosmerta,
womit sie eine sehr konigliche, universelle, grof3e Gattin ist. Olmsted setzt Rosmertamit der
irischen Emer gleich, der Frau des Cu Chulainn. Emer hat selbst keine Kinder, steht in
Beziehung zu Vdgeln (Ca Chulainn fangt ihr einen) und ist die schonste und beste unter den
Frauen.

Die Etymologie ihres Namens als ,,Die gut Eingeschmierte” kénnte darauf hindeuten,
dassihre holzernen Kultbilder mit Mark oder Fett eingerieben wurden, um sie so magisch zu
stérken (Birkhan).

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Rosmerta scheint eine &uf3erst sinnliche, lebensbej ahende, den alltéglichen Dingen und
dem kleinen Glick des L ebens zugehorige Gottin zu sein. Ihre mogliche Gleichsetzung mit
Maia und ihre Darstellung als Venus, ihr Flllhorn und ihr Geldbeutel deuten sie als Gottin des
Reichtums, Glicks, der Liebe, der weiblichen Sexualitét und in weiterer Folge Herrin des
gelungenen, guten und erflllten Lebens. Ihre Kraft lasst sich auch im Frihling erkennen und
im Reifen der Frichte der Erde. Sie erscheint als Gottin der Liebe, der Lust, des Tanzes, der
Ekstase und der schénen Dinge. So gesehen ist sie aus heutiger Sicht die Patronin der
»Spalgesellschaft”, die keltische Gottin des epikureischen Lebensstils. Sie vertreibt
Depressionen und Selbstzerfleischung. Armut, Askese und Selbstaufgabe sind ihr ein Grauel.
Daher kann man sie auch beim Einsatz gegen Hunger, Armut und Leid rufen.

Alswelblicher Mercuriusist Sie Gottin von Handel, Vertrégen, Eiden, Reisen,
Handwerken und Klnsten. Immer wenn man Glick, Reichtum, einen guten Ausgang in
Vertrdgen und Geldgeschéften, Liebe, Lust, Kunst, Kreativitét, etc. benttigt, sollte man
Rosmerta rufen.

(neu)heidnische Rituale:

Opfer von Geld, Frichten, Parfim, venusischen Dingen und Reichtumssymbolen (z.B.
Munzen, Schmuck). Die hl. Hochzeit (Hieros Gamos) bzw. Tantrische Praktiken unterstehen
der Rosmerta. ,,Die Eingeschmierte* kann auch mit dem Eincremen, Schminken und Salben
aber auch mit Tatowieren und kultischer Bemalung des eigenen Koérpers (vielleicht auch as
initiatorischer Akt) geehrt werden. Auch ihre Statue oder einen Gegenstand Ihr zu Ehren kann
man mit Fett, Mark, Parfiim oder Olen salben. Lust, Liebe, wilde Tanze und ekstatische Riten
ehren Rosmerta. Damit mit Spendengeldern auch der Segen zu notleidenden Menschen
kommt, kann man die Spende der Rosmerta weihen.

EPONA
auch: Eponina, Epotia
,Gottin der Pferde”

IR: Augusta, Ops, Victoria, Minerva

Partner/innen: Rigani/Regina (Beiname der Géttin), Matronen (Campestrae — Mtter des
Paradeplatzes), Hercules, Genius Leucorum, IOM, Cloacina, Vertumnus,
Priapus, Genius Loci, Moirai, Mars, Celeia (kelt. Gottin von Celje)

vgl.ir.: Macha - eine Andersweltfrau, die schneller [auft al's jedes Pferd und gegen die
Pferde des Kdnigs im Wettrennen gewonnen hat (obwohl sie hochschwanger
war). Ein Macha-Fest (oenach) fand im mittelalterlichen Ulster um Samain (1.
November) statt. Diesist der kelt. Jahresbeginn.
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vgl. wal.: Rhiannon, Heldin aus einigen Geschichten der 4 Zweige des Mabinogi. Sie
kommt auf einem Pferd reitend aus der Anderswelt und verliebt sichin den
Helden, einen Prinzen.

In den Rauhnéchten gab es bis vor Kurzem in Wales einen Brauch, mit einem
Pferdekostim einen Heischegang zu absolvieren. Das Pferdekostim
représentiert die Mari Lwyd, das ,,graue Pferd“. (Birkhan)

Osterr. Funde: Moglicher Epona-Tempel mit undefinierbaren Gottinnenstatuetten in Leibnitz
(Flavia Solva). Relief in Bregenz und Carnuntum. Inschriften in Virunum (jetzt
Klagenfurt), Leibnitz (Flavia Solva), Landskron / Villach.

aud. Funde: Ca. 350 Inschriften und Bildnisse und einige Tempel (einer davon in Kempten
(D)) in der gesamten kelt.-rom. Welt. Einige Epona-Darstellungen und —
Inschriften findet man auch an Grabstétten und an Urnen.

Ikonografie:  Gottin in Damensitz auf einem Pferd reitend oder zwischen Pferden oder
Fohlen sitzend oder stehend, die sie fiittert. Wenige Bildnisse zeigen sie auch
in normaler Reiterstellung auf dem Pferd sitzend. Manchmal wird sie von
Hunden, V6geln oder einem Kind mit Patera begleitet. Ein Relief aus Agassac
zeigt Epona als Wassernymphe, wie sie Ubers fischreiche Meer reitet, Uber sich
einige Rad-Rosetten (Sonnensymbole?). In Alesiaist Epona auf einem von
einem Pferd gezogenen Wagen dargestellt. In ihren Handen hdlt sie wahlweise
Patera, Friichtekorb, einen Kranz, Fullhorn, Brotlaib, Torques.

Inwiewelt diverse Pferdedarstellungen (mit und ohne Reiter/innen), Pferde mit
V 6geln oben drauf, Pferde mit Menschenkopfen auf La Tene-zeitlichen
Minzen oder auch in der Situlenkunst oder als La Tene-zeitliche Statuetten,
etc. die Epona darstellen, ist ungewiss aber moglich.

luvenal —
erzéhlt in einer Satire von dem Pferdefreak und Patrizier Lateranus, der aus gutem
Hause kam. Dieser junge Mann und Adlige rebellierte gegen die Gesell schaft, indem
er sich mit den Plebeiern, den Leuten aus den unteren sozialen Schichten abgab. Er
gab sich aso mit Maultiertreibern und Stallburschen ab, teilte ihren Alltag und die
Stallarbeit. Also verehrte er auch Epona. Wahrend eines Opferrituals am Altar des
luppiter weigerte sich Lateranus, bei luppiter zu schwéren und sagte, er will bel
niemand anderem, als bei Epona schwdren, oder jeder anderen Gottheit, die im Innern
der Stédlle an die Wand gemalt ist.

Minucius Felix,
ein Christ, wirft in seinem Dialog als ,,Octavian® seinem heidnischen
Gespréchspartner vor, dass die Heiden die ganzen Eseln in den Stéllen der Epona
weihen und zu Ehren der Isis schmiicken.

Prudentius,
ein anderer christlicher Autor, schreibt im 5. Jhdt. in seiner Apotheosis gegen die
heidnische Religion: ,,Niemand gibt der Gottin Cloacina oder Epona einen Thron tiber
den Sternen, auch dann nicht, wenn er eine eingedlte Schatulle mit Raucherwerk
offnet und mit schandlicher Hand das geweihte Korn (mola salsa) und die Eingeweide
(der Opfertiere) untersucht.*

Apuleius—
erzéhlt in seinem Roman ,,Der goldene Esel* von Lucius, der in einen Esel verwandelt
wurde und nur durch den Genuss von Rosen wieder zum Menschen wird: ,,Diese
Gedanken wurden unterbrochen, alsich eine Statue der Géttin Eponain einem kleinen
Schrein, zentral platziert, wo eine Saule in der Mitte des Stalls den Dachbalken stiitzte.
Die Statue war ehrfurchtsvoll mit Girlanden aus frisch gepfliickten Rosen geschmiickt.
So, in verzweifelter Hoffnung auf sichere ErlGsung streckte ich meine Vorderbeine
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aus, und mit aller Kraft, die ich aufbringen konnte, erhob ich mich auf meinen
Hinterbeinen (die Rosen zu erreichen).”

Agesilaus (Pseudo-Plutarch) :
«Fulvius Stellus hasste Frauen und kopulierte daher mit einer Mahre, und nach der
Zeit gebar das Pferd ein wunderschones M &dchen, und sie nannten es Epona. Sieist
die Gottin, die die Pferde beschutzt.*

Laut den Fasti Guidizzolenses
wurde das Epona-Fest in Mantua am 18. Dezember gefeiert.
(An diesem Tag finden auch die Saturnalien, das rom. ,,Weihnachten* statt, sowie das
Fest zu Ehren der Ops (die rém. Rhea, eine Urgottermultter).

| nter pretationen:

Epona als Landesgottin und Konigsmacherin (Birkhan):

Die walisische Rhiannon und die irische Macha deuten auf Muttergéttinnen aus der Anderen
Welt hin. Das White Horse von Uffington, ein Rasenschnittbild in Stidengland, konnte auch
auf die Funktion der Landesgéttin hinweisen. In Irland/Donegal soll eslt. Giraldus
Cambrensis ein Konigsinaugurationsritual gegeben haben, wobei der zukiinftige Konig eine
wei3e Stute schlachtet, mit ihr kopuliert, die Stute dann in Stiicke geschnitten und gekocht
wird, der Konig in der Suppe badet, und alle von der Suppe essen. Auch Eponas Beiname
»-Rigani“ bzw. ,,Regina“ (Konigin) kann auf eine Koniginnenfunktion hinweisen.

Epona als Pferdegdttin —
ist wohl offensichtlich! Vor allem Soldaten der Kavallerie haben dieser Géttin Welhesteine
errichtet. Eponawar wohl auch deshalb im romischen Reich die beliebteste keltische Gottheit
Uberhaupt, well sie die Pferde und die Reiterei in einem Ausmal’ symbolisierte, wie es keine
klassische Gottheit konnte. Mars und Neptunus oder auch Castor waren wohl Reise- und
Pferdegottheiten, aber nur nebenbei. So fillte die kelt. Eponaeine Lickein der
multikulturellen Gotter-Gesellschaft des romischen Reichs. Insofern ist es fraglich, ob Epona
auch schon vor der Romanisierung so grof3en und breiten Anklang fand.

Epona als Psychopomp:

Einige Epona-Darstellungen finden sich auf Grabmonumenten, Urnen oder Sargen.

Olmsted zitiert auch die Gleichsetzung der Matronen bzw. der Mutterg6ttin mit Epona.
Einige Altére zeigen namlich sowohl die 3 Miitter als auch Epona, und Eponawird oft mit
denselben Attributen wie die Matronen dargestellt. Er nennt Epona eine ,,Erdgottin der
Oberwelt (des Himmels)“.

Birkhan sieht in Epona eine beliebte Privatgottin, eine Nothelfergéttin, die man v.a
auf Reisen und in Verbindung mit Reittieren anrief. Er vergleicht die weite Verbreitung ihres
Kults sogar mit der grof3en Verbreitung des Mithraskults — mit dem Unterschied, dass Epona
fir ALLE daist, nicht nur fir eine ausgewahlte Méannerelite.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Epona als Sonnengottin:
Das Epona-Fest am 18. Dezember, sowie die Verehrung der Mari Lwyd in Walesin den
Rauhnéchten oder der Macha zu Samain in Irland, sowie auch der Monat Equos (Pferd) im
Kalender von Coligny, der auf die Sommersonnenwende fallt, kdnnten, verglichen mit dem
Pferd alsidg. Zugstier des Sonnenwagens bzw. der Sonnenbarke (vgl. den Wagen von
Trundholm) alesamt ein Hinweis darauf sein, dass Epona auch eine Sonnengattin ist bzw. mit
der Sonne zu tun hat. Sonne, Wasser und die Reise in die Anderswelt haben in vielen
keltischen Bereichen eine gemeinsame Quelle. Zu Lugnasad gab esin Irland ein Pferderennen
in einem See oder Fluss! Auch die Darstellung als Nymphe am fischreichen Meer |asst eine
Assoziation mit der Anderswelt zu. Und Rhiannon kommt aus der Anderswelt auf einem
Pferd daher. Vielleicht symbolisiert Epona tatséchlich den Sonnenlauf, wobei das Wasser die
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Andere Welt bzw. die Reise dorthin bedeutet oder auch die Unterwelt, gleichbedeutend mit
der dunklen Jahreshélfte bzw. der Nacht oder dem Tod/Totenreich.

Moder ne Interpretationen:
Die Zugkraft in Fahrzeugen (Pferdestarken in KFZs), Schiitzerin nicht nur von Reit- und
Zugtieren samt ihren Benutzer/innen, sondern auch von Motorrédern, Fahrr&dern und deren
»Reiter/innen®. Epona als Kénigsmacherin kann man in der modernen Welt so Ubertragen,
dass man ihr Prestigeobjekte weiht. Eponain ihrer Koniginnenfunktion ermutigt und l&sst
glénzen, z.B., wenn man einen Job sucht oder sonstwie gut dastehen muss. Andererseitsist sie
auch die Gottin der sozialen Unterschicht, der Arbeiterklasse, der Arbeitslosen, der
»Proletarier” und ,,Hackler®, der ,,modernen Plebeier” und sonstiger Menschen, die es nicht so
leicht haben im Leben.

(neu)heidnische Rituale:

Wenn man Epona ehrt, sollte man auf Pferdefleisch verzichten, und Pferde und allg.
Lasttiere gut behandeln. Vor jeder Ausfahrt mit einem Motorrad oder Fahrrad kann man sich
vorstellen, wie Epona am Sozius sitzt und die Fahrt beschitzt.

Am 18. Dezember kann man Pferde, Mulis, Esel (und deren Stélle), Fahrréder und Motorréder
der Eponaweihen fr Schutz firs ganze Jahr.

Welitere pankeltische Hochg6ttinnen und Rosmerta-artige:

Rigani ,,Konigin*, Beiname der Rosmerta und Epona, mdglicherweise aber auch eigene
Gattin.

Atesmertis,,die gut Eingeschmierte®, anderer Name fiir Rosmerta.

Cantismerta ,,die 100fach Eingeschmierte*, anderer Name flir Rosmerta

Pritona ,,Gottin des Kaufens und Verkaufens®, ein weiblicher Mercurius

Vesunna,,Gottin des Reichtums*, gut, wenn man viel Geld braucht.

Teutates, Esusund der méachtige
Mars-Mercuriusin 100en Aspekten

DBG: ,,....Wenn sie sich entschlossen haben, eine Schlacht zu liefern, so weihen sie
meistensihm (dem Mars), was sieim Krieg erbeuten werden. Haben sie gesiegt, opfern sie
die erbeuteten Tiere und tragen die Ubrigen Gegenstande an einer Stelle zusammen....*
Archéologie: In einigen Helligtimern, z.B. Ribemont-sur-Ancre, wurden die Skelette
unzahliger Menschenopfer, oft bewaffnete Krieger (in Ribemont allesamt enthauptet)
gefunden. Auch unzahlige geopferte Waffen wurden gefunden (z.B. La Téne).

Nach der Idee von Olmsted fasse ich hier die kriegerisch-disteren Mercurius-
Versionen und die Mars-Gotter in einem Kapitel zusammen, da sie offenbar einer Gattung
Gotter angehdren. Viele Gotter werden sowohl mit Mars as auch mit Mercuriusin der IR
verglichen, und ahnliche ,,nur*“-Mars-Goétter und ,,nur“-Mercurius-Gotter scheinen von lhrer
Wirkungsweise den doppelt Interpretierten zu gleichen. Wie in der Einleitung schon
angedeutet, verzeichnen wir flr diesen Gotter-Typ die meisten Namen und Beinamen
uberhaupt. Der ,,keltische Odin* dirfte also der am meisten verehrte Gott gewesen sein.

Der méchtigste tsterreichische Kriegsgott durfte der Stammesgott der Latobier sein,
namlich Latobios.
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TEUTATES
auch: Toutatis, Toutates, Totates, Toutenos
»otammesvater, Der zum Stamm gehort, Stammesschiitzer

IR.: Mars, Mercurius, IOM, Apollon

Partner/innen: Latobios, Marmogios, Mogetios, Sinatis, Medurinis «Gott des Mets» (kelt.
Beiname des Teutates), Cocidius «der Rote» (kelt. Mars), Rigocalatis
«K 6nigsbeschiitzer» (kelt. Mercurius)

val.ir.: Dagda (wegen des Kessels und das « Vater »-Prinzip (Dagda = guter Gott,
Beiname Eochaid Ollathir = Vater von allen)
vgl. wal.: Bran Fendigaidd (2. Zweig des Mabinogi — Branwen, Tochter des LIyr), woin

der Schlacht gegen den irischen Konig ein Kessel verwendet wird, in den die
toten Krieger kommen. Sie entsteigen dem Kessel als kampfende Zombies.
Lleu Llaw Gyffes (4. Zweig des Mabinogi — Math, der Sohn des Mathonwy).
Der jugendliche Held kann nur in einer Badewanne (- analog zu Teutates-
Opferkessdl - unter skurillen Umstanden) sterben.

Osterr. Funde: Inschriften in Wels u. am Seggauberg (Leibnitz/Flavia Solva) (zusammen mit
Latobios, Marmogios, Sinatis, Mogetios).

aud. Funde: Inschriften in Rom (zusammen mit Medurinis-Mars), Britannien (zusammen
mit Mars, Mercurius, Rigocalatis u. Cocidius). In Kelvedon (Essex) wurde ein
Tontopf mit einer ahnlichen Abbildung wie die Initiationsplatte am
Gundestrupkessel gefunden, und im selben Fundbereich ein anderer Tontopf
mit einer Toutatis-Inschrift.

Ikonografie:  Es gibt keine gesicherten Bilder von Teutates. Alle Gotterbilder, die zusammen
mit Kesseln, als Mercurius oder als Krieger dargestellt werden, kénnten also
auch Teutates darstellen. Sehr gut wirde die Gestalt auf der sogenannten
Initiationsplatte am Gundestrupkessel passen, die einen Krieger in eine Art
Kessel kopfuber hineinsteckt, vielleicht, um ihnin die Anderswelt zu schicken
oder ihn zu opfern.

Berner Scholien:

»Mercurius wird in der Sprache der Gallier Teutates genannt und wurde bel

thnen mit Menschenblut verehrt. Teutates Mercurius wird bei den Galliern so
versohnt: Ein Mensch wird kopftber in einen geflllten Bottich gelassen, so dass er
dort erstickt.....Anders wiederum finden wir es bei anderen: Teutates Mars wird mit
grausigem Blutopfer versohnt, sei es, well die Gallier friiher ebenso wie den anderen
Gottern auch ihm Menschen zu opfern pflegten....*

| nter pretationen:

Alle Eigenschaften von Mars, Mercurius und IOM passen zu Teutates. Das von Lukan
beschriebene Opfer findet auch in arch&ol ogischen Funden seinen Niederschlag: Moorleichen
und Leichen in Seen oder Teichen kénnten auf so ein Opfer hindeuten. Olmsted sieht in
Teutates den Vater der néchtlichen, disteren Oberwelt, im Zusammenhang mit vielen anderen
Mars- und Mercurius-Gottheiten (auch zusammen mit Esus). Vergleichbar mit dem germ.
Odinn. Birkhan sieht in Teutates den Stammvater, und erkléart die MarsMercurius-
Gleichsetzung so: Die Krieger sehen den Stammvater als Kriegsgott und die Druiden als
philosophischen Totengott (Mercurius). Birkhan zitiert auch die Mdglichkeit, dass das
Ertréanken der Opfer zu Ehren des Teutates zu Samonios/Samuin, am 1. November stattfand.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia:
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In Teutates konnte man u.U. DEN kelt. Mercurius erkennen, den Partner von
Rosmerta. Teutates als Herrn der unterirdischen Gewasser sehen. Teutates als Herr der Ahnen
und der Anderswelt, des Totenreiches, der Initiation. Schitzer und Verteidiger des Stammes.
Schutz wéahrend einer Reise. Als Stammesgott beschiitzt er jede Gruppe von Menschen.
Geoffenbarte ,,Haustiere” des Teutates sind Eber, Wildschwein, Pferd, Widder,
Widderhornschlange, kelt. Greife und Ungeheuer. Seine Symbole sind die Lanze und
Kornahren.

(neu)heidnische Rituale:

Zu Ehren Teutates’ kann man, analog zu den versenkten Menschenopfern, diverse
Opfergaben in einem stehenden Gewasser, Moor, Teich versenken. (Auch arch&ologisch sind
Opferdepots an Geld, Schmuck, Waffen in stehenden Gewassern gefunden.) Opfergaben mit
Wasser weihen durch Untertauchen (8hnlich der Taufe). Mit Teutates als Sippenherrn kann
man auch immer die Ahn/innen rufen.

Auch Samonios/Samuin am 1. November, der kelt. Jahresbeginn, bietet sich gut an,
Teutates zu ehren.

ESUS
auch: Hesus, Eisux, Aesos, Esumaros, Haesus

,Herr, Gott, der Respektierte, Der Gott der da ist*

IR.: Mars, Mercurius

Partner/innen: Tarvos Trigaranus ,,der Stier mit den dreifachen Kranich* (kelt.
Gottheitengruppe in Tiergestalt: ein Stier in oder vor einem Baum stehend und
auf seinem Rucken drei Kraniche oder Kranichfrauen), luppiter, Volcanus,

Rosmerta

val. ir.: NUada, der Gott, dessen Hand abgeschlagen wurde, und der verstimmelt
weliterlebt (analog zu einem moglichen Selbstopfer des Esus.)

vgl. wal.: Lleu Llaw Gyffes (weil er bei einem Baum starb) und Math ap Mathonwy und

Gwydion (wie vielleicht auch andere mythische Magier).

vgl. germ..  u.U. Wotan/Odin (Opfermythos — Odinn als Hangatyr, als aufgehénger Gott)
und Freyr (V egetationsgott)

osterr. Fund:  Waeihinschrift in einem Postament fir eine nicht mehr vorhandene
Bronzestatuette an Aesos, gefunden im Gailtal (1. Jndt. v. Chr.). Der Stifter
war ein Kelte namens Adginnos. Der genaue Fundort ist unbekannt, moglich ist
die Gurinabei Hermagor.

aud. Funde: Bildnis und Inschriften in Frankreich (Séule der Pariser Schiffergilde) und
Bildnisin Trier. Inschriften in Italien, Algerien, Frankreich, Albanien. Auch
sind viele Personennamen mit ,,Esus* bekannt, z.B. Esunertos (stark mit Esus)
oder Esumapos (Sohn des Esus). Die Inschrift auf dem Helm von Zenjak in
Slowenien nennt einen ,,Schweinetdter und den ,,Eisux*.

Ikonografie: Das Bild auf der Saule der Pariser Schiffergilde zeigt den Gott mit Chitoniskos
(kurzes Gewand) dargestellt, der mit einer Hippe Aste von einem Baum hait.
Die selbe Darstellung in Trier, wo im Geést der Tarvos Trigaranus sitzt (der
auf der Saule der Pariser Schiffergilde ein eigenes Relief besitzt). Einige
erkennen den ,,Pflanzengott” Esus auch in den hallstattzeitlichen
Furstenkopfen, die mit ,,Mistelblattkronen* oder auch ,,Fischblasenkronen*
geschmuickt sind (wie auch der bertihmte Kopf auf der Dirrnberger Flascheim
Furstengrab).

Berner Scholien:

.»----.ESUS Mars wird so versohnt: Ein Mensch wird an einem Baum
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aufgehangt, bis sich seine Glieder in eine blutige Masse aufgel dst haben....Esus
identifizieren sie mit Mercurius, da er von Handlern verehrt wird, .....*

| nter pretationen:

Esus besitzt alle Eigenschaften von Mars und Mercurius. In Esus kdnnte man den
Mercurius der Kelten erkennen, und auch den Partner der Rosmerta (Olmsted), da der
baumeféllende Esus auf der Séule von Trier mit Mercurius beschriftet ist, und ein Relief
daneben den Mercurius und die Rosmerta darstellt. Weiters setzt er Esus mit Teutates als
himmlischen Vater der Nacht in Verbindung. Opferer und geopferter Gott (Birkhan) — wie
auch Dionysos, Jesus, Odinn (der Baum als Symbol des Esus selbst, und Esus, der den Baum,
also sich selbgt, fallt, weiters der Mythos des verstimmelten Kriegsgottes, wie auch Tyr oder
Nuada). Oder auch die Mdglichkeit des bel Lukan beschriebenen Menschenopfers, wobei der
Baum ein Synonym fur den Menschen ist. Einige inselkeltische Mythen sprechen davon, dass
Menschen in B&ume verwandelt werden. Auch Personennamen lassen sich von Baumen
ableiten (z.B. Derva ,,Eiche*, Betuus ,,Birke®, Eburos ,,Eibe*,...). Das heif¥, Birkhan nimmt
an, dass durch das Menschenopferverbot in rom. Zeit, einfach der Baum anstelle eines echten
Menschenopfers gezeigt wird, der Baum, wie er gerade zerhauen wird vom Gotte selbst.

Birkhan zitiert auch die Méglichkeit, dass das Zerstiickeln der Opfer zu Ehren des
Esus zu Lugnasad, am 1. August stattfand. Weiters nimmt er an, dass die drei weiteren
Gottheiten auf den Quadern der Saule der Pariser Schiffergilde, die sich auf derselben Hohe
wie Esus befinden, sehr wichtige kelt. Gotter seien, also Tarvos Trigaranus, Volcanus und
luppiter (die beiden |etzteren romanisiert).

Auch ein Stamm in Frankreich nannte sich nach Esus, die Esuvii.

| nterpretationen von Krissund Mc Claudia:

Esus kénnte der Gemahl oder Partner einer dreifachen Géttin sein (Trigaranus, der
dreifache Kranich auf dem Ruicken des Stieres — Tarvos - konnte, da diese Kraniche des
Tarvos Trigaranus auf einer britischen Bronzestatue Frauenkorper haben, eine dreifache
Gottin symbolisieren.) — vorausgesetzt man sieht im Stier des Tarvos Trigaranus den Esus
selbst.

Herr der Pflanzenwelt und speziell des Weltenbaumes (in Verbindung mit dem Tarvos
Trigaranus). V egetationsgott. Patron der Landwirtschaft und des Handels. Er steht flrs
Urbarmachen eines Landes oder einer Arbeit. Der Baum auf den Reliefen konnte eine Weide
sein. Esus kann aber, wenn man die Wichtigkeit der Mistel bedenkt, Herr der Mistel sein, da
diese der Fokus des Weltenbaumes zu sein scheint.

Die Helminschrift von Slowenien, die neben Esus einen ,,Schweinetoter” nennt,
konnte, wenn es sich nicht um einen Personennamen handelt, auf Schweineopfer fur Esus
oder aber auf eine Affektierung des Gottes zu Schweinen hindeuten. Das Wildschwein war
immerhin beliebtes kelt. Symbol auf Kriegsstandarten.

(neu)heidnische Rituale:

Anaog zu Lukans M enschenopferbeschreibung kann man Opfergaben (z.B. bunte
Bander, Schmuck oder in Sackchen gepackte Gaben) an Baume binden. (Die Praxis, Bander
u.a. an die zweige von Baumen zu binden, findet man nicht nur in Britannien und Irland an hl.
Strauchern an hl. Quellen, sondern in vielen anderen Religionen.) Auch das Opfern von
eigenem Blut kann im Namen von Esus geschehen, sowie alle Gaben, die man zerschneidet
(z.B. Opferbrot, Kuchen, etc.).

Esus passt gut zur Frihlingstagundnachtgleiche oder auch zu Lugnasad (s.0.).
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SMERTRIOS
auch: Smertios, Smertullus, Smertatios
,»Der Eingeschmierte, der dreifach-Reichliche, der Fette, der VVorsorgende*

IR.: Mars, Hercules, Augustus, DisPater

Partner/innen: Vindoridius ,,der weiRe Weg/Vorantreiber* (kelt. Mars); Boudena ,,die
Siegreiche* (kelt. Kriegs-Siegesgottin), Rosmerta?

val.ir.: Cu Chulainn, der Superheld, der die Morrigan bekampft.

Osterr. Funde: Inschrift, eingemauert in einer Kirche in Grof3buch/Klagenfurt

ausl. Funde: Relief auf der Saule der Pariser Schiffergilde. Inschriften in Nordfrankreich,
Deutschland. Der Cerne Abbas in England (Rasenschnitzbild) kénnte auch
Smertrios zeigen.

Ikonografie:  (Béartiger) nackter, muskuldser Mann mit Keule. Auf dem Pariser Relief
erschlégt er mit der Keule eine Schlange, die er in der anderen Hand hélt. Der
Cerne Abbas zeigt einen Gott mit erigiertem Glied, der eine Keule Uber dem
Kopf schwingt. Der Gott a's Keulenschwinger und Schlangentéter konnte auch
auf Hercules hindeuten.

| nter pretationen:

Smertrios hat alle Eigenschaften des Mars (und u.U. auch des Hercules). Der Stamm
der schottischen Smertae (die Eingeschmierten), konnte auch den Namen vom Gott Smertrios
hergeleitet haben (\Volk des Smertrios). Die Etymologie seines Namens als ,,der
Eingeschmierte* kénnte darauf hindeuten, dass seine holzernen Kultbilder mit Mark oder Fett
eingerieben wurden, um ihn so magisch zu stérken (s. auch Rosmerta).

Olmsted sieht eine Verbindung von Esus und Smertrios, da beide auf der Saule der
Pariser Schiffergilde vorkommen, beide etwas zerstorend (Esus den Baum, Smertrios die
Schlange). Auch schlagt er eine Briicke zum Helden Cu Chulainn, da dieser Held so jung war,
dass er noch keinen Bart hatte, und sich einmal einen falschen Bart umband (Smertrios wird
auch mit ,,beschmierter Bart* Gbersetzt). Olmsted setzt Smertrios mit Teutates und Esus
gleich als Herrscher des néachtlichen Himmels.

Weitere Deutung al's Hermes Charidotes.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Smertrios ist DER Gott der Kraft und Stérke. Wer starken Schutz und
Durchhaltevermégen braucht, Standhaftigkeit, starke Nerven, ruft Smertrios. Auch fir
Motivation und Durchhaltevermgen beim eigenen Fitnessprogramm kann Smertrios helfen.

Anaog zu Rosmerta und an den Cerne Abbas denkend, steht Smertrios auch fir
mannliche Sexualitét, und wie Rosmertafir Sinnlichkeit, Korperlichkeit, Ekstase, Liebe, etc.

(neu)heidnische Rituale:

Wie bel Rosmerta konnen alle Arten der kultischen Korperverschonerung
(Taowierung, Einschmieren, Kultbemalung, Eindlen, etc.) als Ritus flr Smertrios gelten.
Ebenso Riten, in denen man sich den eigenen Angsten stellt und diese besiegt (z.B. in kleinen
Mysterienspielen oder als Trancereise). Kultische Wettkdmpfe, die korperlich beanspruchen
(z.B. Ringen, Kampfsport, Highland Games) kénnen im Namen des Smertrios stattfinden.

Das Rasenbild des Cerne Abbas in England wird bis heute fur Fruchtbarkeitsriten
genutzt. Liebespaare, die einen Kinderwunsch hegen, treffen sich am erigierten Penis des
Rasenbildes, um dort miteinander Sex zu haben.
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ATISMERIUS
auch: Atesmerios, Adsmerios
,Der Eingeschmierte, der méachtig VVorsorgende*

IR.: Mercurius

val. ir.: Cu Chulainn, der Superheld, der die Morrigan bekampft.
Osterr. Funde: Grabinschrift in St. Peter / Holz, Lendorf (Teurnia).
aud. Funde: Einige Inschriften in Frankreich.

| nter pretationen:
Siehe Smertrios.

LATOBIOS

auch: Latobius

»der Grol3e, der Mé&chtige, kriegerisch Schlagender, Kriegsheld, der rundum
Schlagende, Schléger in Kampfeswut*

IR.: Mars, Augustus

Partner/innen: Marmogios, Teutates, Mogetios, Sinatis, Noreia

Osterr. Funde: Tempel und Biste sowie Tempel am Frauenberg bei
Leibnitz fir Noreia und Latobios (Heiligtum seit der La Tene-Zeit genutzt,
romanisiert und letztlich durch eine Kirche ersetzt!). Gallischer
Umgangstempel (und ein ,,navale* genanntes Gebaude) am Burgstall bei St.
Margarethen im Lavanttal (wobei bereits ein friherer hallstattzeitlicher
Kultplatz vorhanden war!). Jingling vom Magdalensberg. Inschrift am
Seggauberg (Leibnitz/Flavia Solva), wo er zusammen mit Teutates,
Marmogios, Mogetios, Sinatis und Mars angerufen wird. Inschriftenim
Tempel in St. Margarethen/Lavanttal. Weiters eine Inschrift am Speikkogel bei
der Koralpe (Ktn.) und in der Kienbachklamm

Ikonografie:  Junger Held, junger Krieger. Nackt (Jungling vom Magdal ensberg) oder mit
Umhang und korinthischer Mitze (Buste aus Leibnitz). Eine kleine Statue zeigt
ihn al's romischen Krieger, nackt mit Helm, Schild, Lanze (Seggauberg). Im
Umgangstempel von St. Margarethen wurde eine Inschriftensdule mit stark
stilisiertem Gotterbild gefunden — hier trifft sich keltischer archaischer Stil und
roémische Baukunst.

| nter pretationen:

Latobios hat alle Eigenschaften des Mars. Aul3erdem ist er Stammesgott der Latobici
oder Latobier, ein Stamm in der Steiermark, der aber zum Konigreich Noricum gehdrte. Das
Terrakotta-Boot vom Magdal ensberg und die Inschrift NAVALE im Tempel in St.
Margarethen kénnten Latobios auch mit einem Fahrmann (Seelengel eiter?) oder mit einem
Gewasser- oder Schiffergott assoziieren. Latobios durfte im Lavanttaler Tempel auch eine
Heilfunktion gehabt haben. Das als ,,Navale* genannte Gebaude beim Tempel sowie das
Wasserbecken unterstiitzen diese Annahme, sowie Weiheinschriften, die dem Gott fur die
Heilung danken. Das ,,Navale*-Gebaude kdnnte auch fur den Tempelschlaf gedient haben.

Interessant ist das Heiligtum am Frauenberg bei Leibnitz (Flavia Solva). Seit der La
Téne-Zeit ist es nachgewiesen, wobei der Kult v.a. aus Libationen bestand und sogar die
Amphoren und Trinkgefal3e zerscherbelt und in die Opfergruben deponiert wurden. Der
Mittel punkt des Heiligtums war eine Uberdachte Feuergrube, wo offenbar Brandopfer
dargebracht wurden. Es gab mehrere Opfergruben (die fur die Heiligtimer der La Téne-Zeit
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typisch sind), wobei es extra welche fur Libationen gab und andere fir die Kadaver der
Opfertiere (v.a. Rinder). Um Christi Geburt wurde die Uberdachung durch einen kleinen
runden Tempel ersetzt, und die Riten &nderten sich etwas. Spéter kam stattdessen ein
Umgangstempel hin, aber kleine Feuergruben und Opfergruben um den Kultbau blieben.
Pfostenl6cher um die Opfergruben deuten auf Kultbauten, Kultpféhle oder Holzidole von
Gottheiten hin.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia — gultig fur alle Kriegsgotter:

So wie jeder andere Kriegsgott liebt auch Latobios blutige Schlachten, Waffenklirren,
Kriege, Kampfe und den gewaltsamen Tod. Latobios erscheint a's junger, dynamischer,
aktiver Gott. Das Bild des hl. Georg wére eine christliche Ubersetzung des keltischen
Kriegsgottes im Allgemeinen. Der Gott beschiitzt das Militér, die Polizei, die Exekutive im
Gesamten, spezielle Einsatzgruppen (z.B. Wega), aber auch die friedliche Art des Kampfes,
wie Kampfkunste, Wettkampfe, Sport, den Streit ohne Waffen.

Uberall, wo heftige Ausei nandersetzungen toben, gekampft wird, Kriege stattfinden,
Gewalttaten passieren, herrscht der Kriegsgott. Um genau davor zu schiitzen, Gewalt zu
verhindern, sollte man den Kriegsgott mit Opfergaben besanftigen. Denn auch in nicht-
gewalttatigen ,,Kampfen* ist er prasent und erfreut sich daran.

Braucht man aber Mut, Tapferkeit, Courage, Zivilcourage, kann man ihn ruhig rufen.

Als Stammesgott der Latobier ist er fur alle, dieim Gebiet der ehemaligen Latobier
ihre Heimat sehen, ein universaler Gott, Schiitzer des Stammes, etc. (siehe auch Noreia).

Einige Kriegsgotter sind auch Fruchtbarkeitsgétter, symbolisieren die méannliche
Sexualitét und die Vegetation der Felder. Latobios dirfte in dieser Hinsicht auch Gewasser-
und Heilgott sein.

(neu)heidnische Rituale:

Latobios kann man rufen, um vor dem Ritual die bdsen Geister zu vertreiben, bzw. zu
bannen und das Nemeton zu bewachen. Man kann hiefir ein Schwert (oder ein anderes
martialisches Symbol) am Eingang des Nemetons in die Erde stecken. Ihm zu Ehren kann
man ein Tropaion errichten, wie es auch in der Antike tblich war. Abgeschlagene Kopfe und
tote Feinde sind al's Opfer heutzutage eher nicht so sinnvall ;-)). Alternativen wéren z.B., dem
Gott das eigene (Kampf)sport-Training zu widmen, ihm Waffen bzw. magische Waffen zu
weihen. Auch Kampfmagie steht unter seiner Patronanz, aso das magische Schadigen von
Feinden (z.B. mittels Voodoo-Puppen und Nadeln).

MARMOGIOS
auch: Harmogios, Armogios, Maramagius
,Der Grole, der Mé&chtige®

und
MOGETIOS
auch: Mogenios
»der Grolte, der Méchtigste, der Machtige*

und

SINATIS

,»Vater der Stiirme/des Wetters, der Bindende (mit den Ketten), Torqueshalter,
Recht/Gericht, K ettenzieher, Hochbetagter, Ringkémpfer, Heiler

IR.: Mars
Partner/innen: Teutates, Latobios
Osterr. Funde: Weihinschrift Seggauberg (Leibnitz/Flavia Solva), wo alle drei Gotter
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zusammen mit Latobios, Teutates und Mars angerufen werden. Welitere
Inschrift nur fir Marmogios beim Latobiostempel am Burgstall bel St.
Margarethen im Lavanttal, und zwar in der bei Latobios schon benannten
Kultsdule, die mitten im Umgangstempel gefunden wurde.

audl. Funde: Zwel Mogetios-Inschriften in Frankreich. Marmogios in Slowenien, Kroatien,
Ungarn, Deutschland.

| nter pretationen:

Marmogios, Mogetios und Sinatis tauchen gemeinsam mit Latobios, Teutates und
Mars auf einer Weihinschrift in Schloss-Seggau (Stmk.) auf. Es kann also sein, dass sie
Partner oder auch Beinamen von Teutates und/oder Latobios sind. Oder einzelne Mars-Gotter.
Olmsted meint zu Sinatis, dass er, as Torques-Halter, in Verbindung zu den ,,Mercurius*-
Gottern und zu Cernunnos steht, die ebenfalls diesen Halsring in Handen halten. Birkhan setzt
Sinatisin Vergleich zu Ogmios, daer den Namen als Kettenzieher deutet. Eine andere
Deutung ist als Gott der Gerechtigkeit.

| nterpretationen von Krissund Mc Claudia.:

Wahrend Marmogios und Mogetios eindeutig martialische Eigenschaften haben,
scheint Sinatis eher in die Bereiche des Himmel sgottes hineinzupassen, obwohl auch er mit
Marsidentifiziert wird. Sinatis erscheint also, wie Lugus, als Gott der Gerichtsbarkeit, der
Eide, der Kriegerinitiation, oder auch als Wettergott. Vielleicht ahnlich wie der germ.
Tiwaz/Ziu/Tyr.

(neu)heidnische Rituale:

Marmogios und Mogetios kann man wie Latobios ehren und rufen. Sinatis al's
Torqueshalter oder ,,Kettenzieher* kann man wie Lugus bei Vertragen, Eiden rufen oder auch
zur Welhe des Torques.

Weitere Mars-Mercurius-Gotter:

Cocidios
,der Rote“, - wohl rot vor Kampfeswut!, Mars, Mercurius
Lenos
Marsvon Trier, auch Heilguellengott.
| ovantucaros
« der die Jugend liebt », Gott der Burschenschaften und Jungkrieger., Mars, Mercurius
Camulos, Camulorix
« Krieger, Kriegskonig », Mars
Loucetios
,»Blitzschleuderer”, Mars
Belatucadros
« Méchtiger Zerstorer », Mars
Vellaunos
,,der Seher*, das beste Beispidl fur einen Vergleich mit Varunah und Odin,
Mars, Mercurius
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Die Kriegsgottinnen, die keltische Bellona

Auch wenn es einige Kriegsgottinnen gibt, sind Sie im Gegensatz zu Ihren mannlichen
Kollegen sehr selten. Auf dsterreichischem Boden gibt es bis dato leider gar keine. Dakeine
von lhnen in Qualitét oder Quantitéat herausragt, habeich mir ad hoc als Beispiel fur eine
Kriegsgottin Andraste ausgesucht, jene Gattin, die von der berihmten britischen
Kriegerkonigin Boudicca verehrt wurde.

Dadie Inschriften tiber die Kriegsgottinnen Bildnisse vermissen lassen, muss man sich
an schriftlose Bildzeugnisse halten. Einige La Tene-zeitliche Minzen z.B. zeigen keinen
mannlichen Reiter oder Wagenfahrer auf der Riickseite sondern eine nackte Kriegerin. Einige
Darstellungen der kelt. Minerva (siehe unten) zeigen eine bewaffnete Gottin nach dem Motiv
der Athena/Minerva. Ob man daraus schlief3en kann, dass z.B. Brigantia oder Sulis (auch)
Kriegsgottinnen waren, ist fraglich aber nicht unberechtigt. Die Bodenplatte am
Gundestrupkessel zeigt eine Figur mit nacktem Oberkdrper und méglicherweise weiblichen
Brusten. Diese Figur schwingt ein Schwert gegen einen Stier. Ansonsten sind bewaffnete
Gattinnen in der Ikonografie eher dinn gesét.

Zu den Kriegsgottinnen grundsétzlich kann man sagen, dass siein lhrer Wildheit und
Kampfeswut dem Mars/Mercurius in nichts nachstehen. In den irischen Mythen ist es sogar
die Kriegsgottin Morrighan, die al's Schlachtenkrahe (Bodb, gall. Cathubodua) die Feinde
verwirrt und die Raserei im Gemetzel mit Ihrer Anwesenheit fordert. Ammianus Marcellinus
berichtet auch von den Skordiskern, dass sie der Bellona und dem Mars Menschen opferten,
und deren Blut aus Schadeln tranken.

Cu Chulainn ist sogar zu einer Kampfkunstlerin namens Scathach in die Lehre
gegangen, um selber zum besten Krieger zu werden. Reale und mythische Kriegerinnen
waren den Kelten also nicht fremd, wenn auch nicht unbedingt sehr zahlreich.

Weiters muss man natiirlich sagen, dass jede Landes- und Stammesgottheit
automatisch auch kriegerische Aspekte hat, da Sie ja das Land bzw. den Stamm nach auf3en
hin verteidigen muss.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Kriegsgottinnen teilen alle Eigenschaften der Kriegsgotter. Aus der irischen
Mythologie wissen wir, dass z.B. die Morrigan immer nach Blut lechzte in der Schlacht, und
dass esihr meist egal war, welche Partei gewinnt, solange genug Krieger sterben. Abgesehen
davon haben Kriegsgottinnen, gerade in der heutigen Zeit, einen weiteren wichtigen Aspekt:
Sie unterstiitzen Frauen im Kampf gegen Unrecht und Patriarchat. So werden die gattlichen
Kriegerinnen zu Helferinnen des Feminismus und Mitkémpferinnen fir Emanzipation und
Gleichberechtigung.

Als Frau, M&dchen oder Feminist/in kann man Kriegsgéttinnen also rufen, wenn man
Kraft im Kampf gegen Unrecht braucht, wenn man Notwehrpraktiken erlernt,
Gewaltpravention, patriarchale Strukturen auflésen und zerstoren will. Kriegsgéttinnen sind
auch Récherinnen, die zum Recht verhelfen. Auch wenn es sehr unkeltisch ist, kbnnte man die
Labrys (Doppelaxt), das Symbol des Feminismus und der Lesben, auch fir die Kriegsgottin
verwenden.

(neu)heidnische Rituale:

Alles wie beim Kriegsgott. Kampfmagie speziell gegen Vergewaltiger und andere
Gewalttater. Frauen konnen sich der Kriegsgottin als Amazone oder Kriegerin weihen, wenn
sie einen martialischen Weg gehen (von Kampfkinstlerin bis Polizistin ist daales drin).
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ANDRASTA
,Die Unbesiegte”

Die Gattin ist nur historisch belegt. Inschriften fir Andartain Frankreich dirften eine andere
Gattin (eine Bérin) bezeichnen.

Cassius Dio (LXI1,6) -
berichtet, dass die Icener-K6nigin Boudicca vor der Schlacht gegen die Rémer ein
Orakel befragte. Sie lief3 dafUr einen Hasen frei, und der Lauf des Hasen sagte gute
Omen voraus. Weitersrief die Konigin vor dem Kampf die Goéttin Andrasta mit
folgendem Gebet an:
»,Dank zolle ich Dir, Andrasta,
und rufe Dich an, als Frau die Frau.
Ich erflehe Sieg, Rettung und Freiheit.“
Andrastawar aber eine ziemlich grausame Géttin. Sie besal3 einen hl. Hain, von dem
Cassius Dio berichtet: ,,Und all die Schrecklichkeiten vollfihrten [die Britannier],
indem sie zugleich Opfer darbrachten, Schmausereien hielten und ihrem Frevelsinn die
Ziugel schiefzen liefzen, sowohl an den anderen hl. Stétten, asinsbesondere im Hain
der Andrasta. Dies war namlich der Name fir Nike, und sie bezeugten lhr tiefste
Verehrung.
Die ,,Schrecklichkeiten* bestanden darin, so berichtet der Autor, dass Boudicca aus
Rache fur die Vergewaltigung ihrer Téchter und ihre eigene Auspeitschung durch
rémische Legionére kriegsgefangene Romerinnen pfahlen lief3, ihnen die Briste
abschneiden liefd und diese den Unseligen in den Mund stopfen lief3....

Anmerkung meinerseits: Mit Andrastaist nicht gut Kirschen essen.............

Weltere Kriegsgottinnen:

Boudicca

,Die Siegreiche®, Icener-Konigin und Gattin.
Cathubodua

»Schlachtenkréhe®, ir. Bodb Catha, ein Avatar der Morrighan.
Nemetona

»Herrin des Heiligtums®, Partnerin von Mars-Loucetios, ir. Nemain, vielleicht eine
Blutopfergdttin?
Cassibodua
»heilige Kréhe“
Ancasta
,»die Heilige*
Vercana und Meduna
»Wut“ und ,,Met*“, zwei berauschte Kampfgottinnen (vgl. die irische Kriegerkonigin
Medb!)
Litavis
,»die Breite, Erde”, Bellona, Partnerin des Mars, Gottin der Litavier.
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Gottheiten der Tiereund Pflanzen

Alle Géttinnen und Gotter, die Namen von Tieren oder Pflanzen haben, sind natiirlich
mit jenen ident, beschiitzen sie, symbolisieren und beherrschen sie. Trotzdem wére es zu kurz
gegriffen, sie dort zu belassen. Die meisten Gottheiten, die Tiere oder Pflanzen in ihren
Namen haben, haben oft auch noch interessante romische Gleichsetzungen, und die Beispiele
Cernunnos und Epona zeigen, dass diese Gottheiten weit mehr als Hirsche und Pferde
symbolisieren. Wie auch bei alen anderen kelt. Gottheiten kann man die folgenden
Unsterblichen nicht nur auf ein Gebiet festlegen. Die Entscheidung also, Epona zu den
,Koniginnen* zu z&hlen, aber Cernunnos bei den Tiergottheiten zu belassen, ist eine rein
willkirliche. Eponaist genauso eine Tiergéttin, wie Cernunnos zum Mercurius/Mars passt.

| nterpretation Mc Claudia:

Die Tiere und Pflanzen der Gottheiten sind auf jeden Fall Zeichen Ihrer selbst.
Begegnet man im Freien den Tieren oder Pflanzen der Gottheiten, ist das ein Zeichen von
Ihnen, sich mit Ihnen naher zu beschaftigen, oder auch nur ein gutes Omen. ,,Reine* Tier-
oder Pflanzengottheiten dirfte es also nicht gegeben haben. Sie alle wurden fur verschiedene
Dinge angerufen. Hier mochte ich nur daran erinnern, dass es in Griechenland z.B. Ublich
war, zu den Nymphen zu beten, wenn man Segen fur die Liebe erbitten wollte.

CERNUNNOS
auch: Cernenus, Karnonos, Deus Cernunincos
»der Gehornte, Siegesbringer*

IR.: luppiter, Silvanus, Mercurius

Partner/innen: Lugus, Apollon und Mercurius

vgl.ir.: Finn mac Cumaill, Anfiihrer der Fianna und leidenschaftlicher Jager mit Bezug
zu Hirschen.

vgl. wal.: Gwynn ap Nudd, ein Herr der Anderswelt Annwfn und Fuhrer der wilden Jagd.

vgl. germ..  Freyr, der mit einem Hirschgeweih kampft.

vgl. engl.: Herne, eine englische Sagengestalt. Der gehdrnte Jager.

aud. Funde: Inschrift samt Relief auf der Saule der Pariser Schiffergilde. Inschriftenin
Italien und Ruméanien (dort die Gleichsetzung mit luppiter), Deutschland,
Frankreich und Luxemburg. Bildnisse z.B. auf dem Gundestrup-Kessel, in der
Val Camonica (Sutdtirol) und in Reims. Am Silberbecher von Lyon ist er
zusammen mit Lugus abgebildet.

Ikonografie:  Gott (meist béartig) in Trikot oder mit nacktem Oberkoérper in halbem Lotossitz
(Buddhasitz). Manchmal trégt er einen Torques um den Hals. An seinem Kopf
tragt er ein Hirschgeweih. Manchmal ist sein Geweih mit zwel Torques
geschmuickt. In seiner Hand halt er wahlweise Torgues, eine
Widderhornschlange, einen Geldbeutel, ein Fullhorn, einen Futtersack. Am
Kessel von Gundestrup ist er von verschiedenen Tieren und Fabelwesen
umgeben (Delphinreiter, Wolf, Ziege, Léwen, Schwein, Hirsche), am Bild von
Reims sitzt eine Maus Uber seinem Kopf, wahrend der Gott zwei Rehe oder
Hirsche aus einem Futtersack futtert (und links und rechts des Gottes stehen
Apollon und Mercurius). Wenn Cernunnos’ Geweih fehlt, findet man in den
Bildnissen zwei Locher im Kopf, wo man abnehmbare Geweihe hineinstecken
konnte. In Saintes gibt es eine Figur mit drei Kopfen, die im Schneidersitz sitzt.
In den Felszeichnungen von Va Camonica sient man den stehenden Gott und
davor einen Mann mit erigiertem Glied. Zwei Bilder (Autun und
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Sommerécourt) zeigen den im Schneidersitz thronenden Gott, wie er zwel
Schlangen fittert. Der Dreigotterstein von Bolardes (F) zeigt eine jugendliche
Matrone, daneben ein halbnacktes M adchen (beide mit Fruchtkorb und
Fullhorn), und daneben ein alter, béartiger, dreigesichtiger Mann mit Torques
und Hirschgeweih.

| nter pretationen:

Cernunnos hat alle Eigenschaften von luppiter und Silvanus. Obwohl er als Herr der
Tiere erscheint, hat er doch sehr viel von einem Gott des Reichtums (Geldbeutel) und des
Konigtums (Torgues). Auch an Fruchtbarkeit und mannl. Sexualitét darf man denken, wenn
man das Bildnisin der Va Camonica bedenkt. Als dreifaltiger Vater oder Partner einer Gottin
erscheint er auf dem Bildnis von Bolardes.

Olmsted zitiert, dass der Gehornte ein Flussgott sein kdnnte, analog zu ,,super fluvio
Cernuni*, der Fluss Sanon. Er selbst setzt Cernunnos in Verbindung zu Mercurius (und damit
zu den anderen néchtlichen Himmel sgottern, wie Esus und Teutates), da sowohl jener als auch
dieser mit den Symbolen des Reichtums (Torques, Geldbeutel, Schlange), und auch
manchmal mit drel Képfen dargestellt werden (siehe Lugus).

Birkhan zitiert, dass Cernunnos ein V egetationsgott sei, wegen dem wachsenden
Gewelh, das er im Herbst wieder abwirft. Er erwahnt auch frihmittelalterliche Kirchenlehrer,
die die Verehrung der Schlange und des Hirschen tadeln. Eine Tonscherbe aus Staffordshire
zeigt einen Tanzer mit Hirschmaske, und in Teilen Britanniens und Schottlands gibt es heute
noch Geweihtanze (z.B. in Abbots Bromley).

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Cernunnosist DER Herr der Tiere, sein Reich sind die dichten Wader, oder auch die
Unterwelt (&hnlich wie Pluton oder Dis Pater). Da er im Schneidersitz dasitzt, scheint er zu
meditieren. Sein ist die Trance, sind die Geheimnisse der Natur. Er symbolisiert, @hnlich der
Rosmerta, Reichtum, ein gutes schones Leben, Ehre und Grof3zlgigkeit. Auch schamanische
Zige scheint der Gott zu haben.

Jager/innen, Wildhiter/innen, Zoobesitzer/innen, Tierschiitzer/innen, etc. stehen unter
seinem Schutz. Aber auch Konige und Adlige (Torques) und innerer Reichtum. Im
christlichen Kontext konnte Cernunnos im hl. Hubertus weiterleben.

(neu)heidnische Rituale:

Um die Geheimnisse der Natur kennen zu lernen trifft man diesen Gott in der Natur.
Auch ekstatische Tanze mit Trommeln sind Rituale des Gehdrnten. Des weiteren kann man
ihm auch den Torques weihen, wenn man eine Initiation macht, wo man diesen Halsring
rituell anlegen will.

MOLTINUS
,»der zum Widder gehort*

IR.: Mars, Mercurius, Cacus

Osterr. Funde: Fluchtafel in Wilten/Innsbruck von einer gewissen Secundina gegen einen
Dieb, wo sie Mercurius, Cacus und Moltinus anruft.

audl. Funde: Inschriften in Frankreich.

Ikonografie: Esist keine Ikonografie bekannt. Allerdings gibt es einige Widderstatuetten
(elnein Sempt/Tirol) und eine Handvoll Mars-Gotter mit
Widderhornschlangen in Handen, die vielleicht Moltinus darstellen konnten.
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| nter pretationen:

Moltinus vereint ale Eigenschaften von Mars, Mercurius und Cacus.
Widderhornschlangen, die u.U. ein Kriegersymbol darstellt, kdnnte mit Moltinus assoziiert
werden. Mars-Camulos wird oft mit Widdern dargestellt. Der Widdergott hat sowohl
kriegerisch-unterirdische a's auch fruchtbare Funktionen.

| nterpretationen von Krissund Mc Claudia.:

Neben alen Eigenschaften von Mars und Mercurius, schitzt Moltinus die Schafe und
Widder, und auch die Schéfer. Im Widder tritt die ungebandigte Kraft zutage. Wer plétzliche
Energieschibe braucht, ruft Moltinus.

(neu)heidnische Rituale:
Als Opfergabe kann man Schafsmilch oder Lammfleisch nehmen.

SALACEA
,»die zu den Weiden gehort*

IR.: Nymphae
Partner/innen: Danuvius, IOM, Neptunus, Agaunus
Osterr. Funde: Altar in Wien, wo sie zusammen mit ihren Partnern angerufen wird.

| nter pretationen:
Salacea hat alle Eigenschaften der Nymphen.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Die Baumnymphen (Dryaden) sind weibliche Baumgeister. Sie schiitzen den Baum
oder sind der Baum. Salaceaist also die Herrin der Weide, bzw. der Baum selbst. Wie der
Ogam-Stab der Weide, symbolisiert auch Salacea den Tod und die Toten, das Verwesen, die
LUge, Bienen, schone Arbeit, Bliten, Beginn von Verlust. Neben diesen eher negativen
Eigenschaften, wo man auch Trauer dazunehmen kann, ist Salacea Herrin der Gefihle, v.a
der starken Emotionen. Sieist affektiert von Wasser, symbolisiert die Tiefgrindigkeit und die
Spiegelung des Wassers.

Der Inhaltsstoff der Weidenrinde, die Acetylsalicylsdure, wird fir Aspirin verwendet
und ist ein Allheilmittel gegen Entzindungen, Migréne, Kopfschmerzen, Schmerzen, Fieber,
Verkihlung, Niedergeschlagenheit. Salacea schiitzt also vor al diesen Unpésslichkeiten und
Krankheiten.

Ein Regenbogen ist auch ihr geoffenbartes Symbol.

(neu)heidnische Rituale:

Ehre die Weide mit Trankopfern und Geldstlicken, damit sie vor Krankheit, Trauer
und Verlust schitzt.

Weitere Natur-, Pflanzen- und Tiergottheten:

Viteris

androgyne Schlangengottheit vom Hadrianswall
Artio

“Barengottin”, dargestellt als Gottin, die einem Béaren Friichte anbietet.
Moccos

“Schwein”, Mars
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Cunomaglos
“nobler Hund”
Tarvos Trigaranus
»Stier mit drei Kranichen®, siehe Esus: dargestellt als Stier mit drei Kranichen auf dem
Ricken.
Damona
,Kuhgottin®, siehe Heilgottheiten.
Deus Abdllioni
»Gott der Apfel*
Fatae Dervonnae
,Gottinnen der Eiche®
Aduernus
,Gott der Erle
Belenos
»der Leuchtende®, ihm ist das Bilsenkraut heilig
Epona
Pferdegdttin
Belestis
Gottin von Baren und Wildkatzen
Arduinna
Wildschweingittin
Taranis
Ihmist die Eiche hellig
Vroicos
,Heidekraut*
Sequana
Ihr sind Enten heilig
Cernunnae
,»Die gehornten Gottinnen*, weibliche Version des Cernunnos

Gottheiten der Unterwelt (Dispater, Proserpina)

DBG.: ,,....Alle Gallier riihmen sich, vom Dis Pater abzustammen, und sagen, das
werde von den Druiden uberliefert....*

Taraniswird zwar in den Berner Scholien (s.0.) mit dem Dis Pater verglichen. Das
passt aber nicht ganz. Der Dis Pater ist der Gott der Unterwelt und der Reichtimer von dort
(&hnlich dem Pluton oder dem Saturnus). Taranis (der Donnerer) scheint aber, auch im
Vergleich mit luppiter, ein Himmelsgott zu sein. Sollte Taranis wirklich der keltische Dis
Pater sein, hétte er eine faszinierende Doppelfunktion — Himmels- Unterweltsgott — dieim
idg. Kontext einzigartig wére.

Wenn man aber versucht, im idg. Kontext zu bleiben, scheinen Gotter wie Smertrios,
Sucellos, Ogmios, etc. eher dem Dis Pater zu entsprechen. V.a. Ogmios und Sucellos tun sich
hier hervor. Ersterer, weil er auf einer Fluchtafel tatsachlich mit DisPater gleichgesetzt wird
und auch sonst ziemlich dister-mysteridse Zige hat und zweiterer, weil er mit einem riesigen
Hammer oder Schlégel dargestellt wird, ein Attribut, das auch der rém. Dis Pater inne hat.

Als , richtige* Unterweltsgottinnen sehen wir, im Gegensatz zu Olmsted v.a. die
Aerecuraund die Nantosuelta. Alle weiteren Gottheiten, die Olmsted noch zur Unterwelt
zahlt (die Wasser-, Sonnen- und Kuhgottinnen, sowie die Muttergéttinnen und Erdmuitter)
sehen wir eher alsuniversal an und auf keinen bestimmten Bereich beschrénkt, bzw. eher zur
mittleren Welt gehorend.
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Weiters haben wir uns auch entschlossen, Ogmios als Unterweltsgott zu betrachten,
wenn auch eine grol3e Affinitat zum ,,Krieger-Sohn“ besteht, einem kelt. Hermes.

AERACURA

auch: Aecurna, Aecorna, Aequorna, Aericura, Aercura, Aerecura, Eracura, Eraecura,
Ercura, Erecura, Ericura, Herecura, Heracura, Hericura, Herequra, Veracura, Ericura
»Fuhrerin in der Schlacht, Die Wachstum gewahrt, Die Vergroliernde, die Erhdhende,
die Pflanzerin, Die Belohnerin, Die Sau, Die Schopferin, Die Jugendliche, Die
Fruchtbarkeit Spendende, Die tiberaus Starke, Gottin des Mehls/der M Uhle, Gottin der
Baume und des Waldes*

IR.: Kybele, Proserpina, luno

Partner/innen: Dis Pater, Silvanus, luppiter, Pluton, Aerecurius (kelt. Dis Pater)

vgl. wal.: Aerten, eine Kriegsgottin.

Osterr. Funde: Fluchtafel in Mautern.

audl. Funde: Ca. 20 Statuen und Bildnisse, v.a. in Deutschland. Inschriften in Deutschland,
Italien, Rumanien, Belgien, Grofbritannien, Algerien, Slowenien, Frankreich.
Eine Sitzstatue in Stuttgart. In einer Inschrift aus Numidien wird Aeracura mit
Kybele gleichgesetzt — die kelt. Géttin ist sogar auf dem Taurobolum erwahnt,
dem Stieropfer-Initiationsaltar der Kybele.

Ikonografie: Darstellung als Muttergéttin auf einem Thron sitzend mit einem Korb voller
Frichte auf dem Schol3. In Karlsruheist diese Gottin neben Dis Pater
dargestellt, der eine Schriftrolle in der Hand hélt. Dieselbe Gottin wird auch al's
Proserpina bezeichnet.

| nter pretationen:

Aeracura hat alle Eigenschaften von Proserpina und Kybele. Dass Aeracuradie
Partnerin von Dis Pater / Ogmios ist, und bei einem Fluch angerufen wird, stellt siein
Verbindung zur Unterwelt, dem Tod, Fltichen, aber auch Liebeszauber (im Fluch geht es um
verletzte Liebe).

Olmsted zitiert, dass Ogmios und Aeracura dem Sucellos und der Nantosuelta ahnlich
seien. Naturlich beherrscht die Gottin die Unterwelt.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Dass Aeracurawie eine brave Mutter mit Obstkorb abgebildet ist, stort ein bisschen.
Ihr Name und ihr Erscheinen zusammen mit Ogmios und Dis Pater, so wie ihre Gleichsetzung
mit Proserpina und Kybele macht sie eindeutig zu einer Unterweltsgéttin, dhnlich auch der
griech. Hekate. Eine Gottin der Anderswelt, des Todes. Sie hat etwas Dunkles, Langsames,
und Erdiges an sich. Sieist Gottin des Blutes, v.a. auch der Menstruation. Sollte ihr Name
wirklich mit Schlachten in Verbindung stehen, haben wir hier auch eine leibhaftige
Kriegsgottin vor uns. Eine keltische Version der indischen Kali, wenn auch nicht so universal.
Auch steht siein Verbindung zu Sexualitét, v.a. zu den dunklen, bizarren Versionen
derselben. Sieist verborgen in der Unterwelt und beschiitzt somit alle Menschen, dieim
Verborgenen Ieben (missen) und von der Gesellschaft ausgestof3en sind, wie Prostituierte,
Homosexuelle bzw. Menschen mit aul3ergewdhnlichen sexuellen Vorlieben, Asylsuchende,
illegale Einwander/innen, Kriminelle, Fllchtige und Flichtlinge, Stral3enkinder,
Missbrauchsopfer, alleinerziehende Mtter, Obdachl ose, Ausgebeutete aller Art. Die schone
heile Welt ist nicht ihr Ding. Sie zeigt die unschonen Seiten der Uberfluss-Armuts- und
UnrechtsgeselIschaft auf. Wer von akuter Armut betroffen ist oder an Ausbeutung leidet, kann
die Gottin um Hilfe rufen.
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Mit Ogmiosin Verbindung ist Aeracura aber auch eine Gottin tiefer, dunkler Weisheit
und verborgener Mysterien. Nicht ganz ungefahrlich, diese Herrin der unteren Gefilde! Sie
erwartet eine/n auf der anderen Seite der Haaresbreite.....

(neu)heidnische Rituale:

Wenn man Angste oder andere unerwiinschte Dinge loswerden will, kann man
Aeracuraum Beistand und Mut bitten. Auch wenn man Hoéhlen oder wilde, angsterfiillte
Raume erforschen will, kann man Aeracura rufen. Mullhalden, U-Bahnen, Hohlen,
Darkrooms, Kellerraume, Heime, Gefangnisse, Bordelle, Verliese, Ruinen sind ihre
Ritualraume. Wer starke Nerven braucht und sich Angsten stellen will, ruft laut den Namen
dieser Gottin. Als Opfergabe eignen sich einige Tropfen elgenen Blutes, oder auch
Menstruationsblut. Des Weiteren tUberreife Frichte, Samen, Kerne, Wurzelgemuise, ales, was
unter der Erde wéchst, auch Knochen und ,,Leichenteile” von Tieren eignen sich als Gabe an
die dunkle Herrin.

OGMIOS
auch: Ogmius
,,Der Forderer*

IR.: Dis Pater, Hercules, Augustus
Partner/innen: Aerecura
val.ir.: Ogma, kriegerischer, starker Gott, der das Ogam-Alphabet erfunden hat,

dessen zweiter Name ,,Sonnengesicht“ ist, und der auch gewandt mit Worten
ist (Sohn von Brigit und Bruder von Dagda). Er stahl das weise Schwert Orna
von Tethra, dem Fomoire-K6nig. Das Schwert enthillt die Vergangenheit.
vgl. germ..  Bragi, der Gott der Weisheit.
Osterr. Funde: 2 Fluchtafeln in Bregenz (der Fluch ist ein dusterer Liebeszauber gegen eine
Frau, die niemals heiraten soll) zusammen mit Aerecura.
ausl. Funde: Inschriften in Frankreich
Ikonografie:  keine archéol ogischen Funde, aber einen historischen Bericht Uber Aussehen
und Wesen des Gottes von:
Lukian von Samosata:
,Den Herakles nennen die Gallier mit einem Wort ihrer Sprache Ogmios, aber sie
malen das Bild des Gottes ganz anders a's die Griechen. Sie stellen ihn als einen
uralten Mann dar, kahlkopfig, mit Ausnahme einzelner grauer Haare, mit runzeliger,
schwarzverbrannter Haut, wie ein alter Seemann, so dassich lieber an Charon oder an
den Unterwelthelden 1apetos hétte denken wollen, als an Herakles. Gewappnet war die
Figur aber wie Herakles: Er tragt ein Lowenfell, in seiner Rechten eine Keule, den
Kocher tragt er an seiner Seite, in seiner linken Hand hat er einen Bogen. (...)
Aber das Uberraschendste an diesem Bild war folgendes: Dieser Herakles zog
eine grof3e Menge an Menschen hinter sich her, indem er ihre Ohren durch Ketten von
Gold und Bernstein an seiner durchbohrten Zunge befestigt hatte — seine Hande hielten
jadie Waffen. Die Menschen leisteten nicht nur keinen Widerstand, sondern folgten
ihrem Fihrer, der ihnen, den Kopf nach hinten gedreht, zul&chelte, freudig, jubelnd
und applaudierend und um die Wette nachdrangend.
Alsich das Bild so anstarrte und mich wunderte, kam ein Kelte daher, der des
Griechischen machtig war und sagte zu mir: ,Fremdling, ich werde dir das Rétsel
dieses Bildes erklaren: Den Logos stellen wir Kelten nicht wie ihr Griechen as
Hermes dar, sondern vergleichen ihn dem Herakles, well dieser viel stérker als Hermes
ist. Und sei nicht Uberrascht, dass er as alter Mann dargestellt ist, denn der Logos
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zeigt sich in seiner héchsten Auspréagung im hohen Alter, wenn eure Poeten richtig
liegen, wenn man ihre Ausspriiche bedenkt, wie: ,Ein junger Mensch hat einen
unsteten Verstand’ oder ,Das Alter spricht weisere Worte als die Jugend’. Das ist der
Grund, warum die Zunge des Nestor Honig spricht, und warum die Berater in Troia
eine blumige Sprache pflegen. In der selben Art fesselt dieser alte Herakles hier die
Menschen hinter sich, welche mit ihren Ohren an seiner Zunge hangen.”™

| nter pretationen:

Ogmios hat alle Eigenschaften von Hercules und Dis Pater. Er scheint als Psychopomp
(Seelenfihrer in die Anderswelt), Herr der Unterwelt/Anderswelt, Gott der Beredsamkeit,
Philosoph und weiser FUhrer. Albrecht Direr hat den Gott als Mercurius Psychopomposin
einer Zeichnung dargestellt. Birkhan deutet den Beinamen des Ogma ,,Sonnengesicht* nicht
unbedingt als Sonnengott-Ogma (wie in vielen Eso-Druidenbtichern Gblich) sondern eher als
»,Vvon der Sonne verbrannt“, was mit der Dunkelhdutigkeit, die Lukian beschreibt, gut
zusammenpassen wirde. Aber auch die Sonne hat immer wieder den Charakter von Tod und
Anderswelt (siehe auch Epona).

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Der dunkle alte Gott ist als Dis Pater Kandidat fur den Ahnherrn der Gallier.

Ogmios 6ffnet die Tore zur Anderswelt und verleiht Sicherheit bei Reisenin die
Anderswelt. Wir vergleichen ihn mit Papa Legba, dem Voodoo-Gott, der die Schwelle zum
Goatterreich hitet und immer anfangs in Voodoo-Ritualen angerufen werden muss.

Ogmiosist der Gott der Druiden und Philosophen. Ein Lehrer von tiefer,
unergrundlicher Weisheit. Als Erfinder der Ogam-Schrift ist er auch Meister der Sprache und
Schrift. Er beschiitzt Dolmetscher/innen, Rhetoriker/innen, Schriftsteller/innen,
Philosoph/innen, Lehrende und Lernende, Wissenschaftstreibende, alle Menschen, die mit
tiefem Denken beschéftigt sind oder mit der Sprache spielen. Er hilft bei Prifungen, beim
Lernen, beim Finden richtiger Worte, jaer verleiht einfachen Reden Charisma und Macht,
und er hilft beim Verstehen tiefer Zusammenhange.

Durch seine Darstellung mit Ketten kann man ihn auch als Initiator deuten, als Meister
der Einweihungen und Prifungen, Hiter der Schwelle zu neuen Erkenntnissen. Und letztlich
auch als Patron derer, die mit Korperschmuck und Piercings zu tun haben.

(neu)heidnische Rituale:

Ogmios rufen, wenn man Orakel (Ogam-Stébe) legt und Orakel deutet. |hn am Beginn
eines Rituals rufen, um sicher in die Anderswelt zu reisen und ihn fragen, ob ein Ritus
gemacht werden darf (mittels Orakel). Er liebt Schnaps und hochgeistige Getranke al's
Opfergabe. Alle spirituellen Ubungen, die zur Grenziiberschreitung und zur
Erkenntniserlangung geeignet sind, sind Riten zu Ehren des Ogmios (z.B. Y oga, Meditation,
Trancereisen, Askese, Fasten, Kasteiung und Selbstgeil3elung, Pilgerreisen, Visionssuchen,
etc.). Wenn man sich piercen lasst, kann dies dem Ogmios gewelht werden.

NANTOSUELTA
»Sich windender Fluss, sonnenbeschienenes Tal, feuchtes Tal, Diedas Ta zum
Bluhen bringt, kurvenreiches Tal, glitzernder Bach, Gute Schlachtengdttin®

Partner/innen: Sucellos

audl. Funde: Relief von Sarrebourgh, Frankreich, wo sie zusammen mit Sucellos abgebildet
ist. Einige weitere Abbildungen einer Nantosuelta, in Frankreich, England.
Viele Inschriften.

42



© Mc Claudia und Kriss 2006

Ikonografie: Das Relief von Sarrebourgh zeigt die Gottin zusammen mit Sucellos. Sie tragt
einen Peplos und eine Krone. In der Rechten hélt sie eine Patera, mit der sie
einem Altar beopfert, in der Linken eine lange Stange, an deren oberem Ende
ein Hausmodell aufgesteckt ist. Unter sich einen Raben. Andere Bildnisse
zeigen sie mit einem Obstkorb, ein Kessel oder ein Bienenstock. Oder aber sie
halt einen Topf und einen Geldbeutel in ihren Handen, zu ihren Fuf3en ein
Vogel, und zwei Rad-Rosetten.

| nter pretationen:

Birkhan sieht in Nantosuelta eine Haus- und Haushaltsgéttin, Herrin der Fruchtbarkeit,
der Handwerke und Hausarbeiten.

Der Rabe, das Hausmodell als Urne sowie ihr Name in Bezug zur Anderswelt deutet
die Géttin a's Psychopomp. Olmsted postuliert, dass Hausmodelle oft tbliche Formen fir
Urnen waren, und dass Figuren der Venus oder der Mtter oft am hauslichen Herd gefunden
wurden. Der Topf, der von Sucellos oder Nantosuelta gehalten wird, ist wahrscheinlich ein
Opfergefal fur Beerdigungen. Weliters konnte Nantosuelta, als Gottin des
sonnenbeschienenen, romantischen Tals, Herrin der Anderswelt sein. Die Anderswelt — die
kelt. Version desklass. Elysions - ein Paradies, in das die Toten eingehen. Nantosueltaist
demnach die Gattin der Unterwelt.

| nterpretationen von Krissund Mc Claudia.:

Nantosuelta hat zwar noch etwas von einer Unterweltsgéttin, vielleicht sogar von einer
Kriegsgottin, scheint aber nicht so krass und blutriinstig wie Aeracura. Als Todes- oder besser
Toteng6ttin beschitzt sie Sterbende und ist Regentin im Ahnenreich. Totenklagen und
Beerdigungen sind ihr Metier, aber auch ein humaner Tod (Euthanasie in ihrer positiven Form
als Beendigung des Leidens). Der Rabe, ihr Totemtier, symbolisiert Konigsmacht einerseits
und Schlachten andererseits. Ahnlich wie die irische Wascherin an der Furt oder die Morrigan
nimmt sie die toten Krieger/innen zu sich auf und streicht auf Schlachtfeldern umher.

Ihr friedliches Gesicht macht sie zur Gottin aler hduslichen Arbeiten und aler Kiinste
und Handwerke, die mit dem frihen bauerlichen Leben zu tun haben. Sie hilft beim Haushalt,
beim Management im Alltag, verleiht Kreativité bel Kinsten und Handwerken. Als Haus-
und vielleicht sogar Herdgdttin beschiitzt sie Freundeskreise und Familien. Sieist eine Goéttin
der kleinen Dinge, der kleinen Freuden und Arbeiten, die das Leben bestimmen, den Alltag
erfreuen.

In der Natur symbolisiert sie die Taer, Klammen, Flusslaufe, Maander, Schluchten,
wildromantische Wasserfédlle.

(neu)heidnische Rituale:

Nantosuelta verschafft einen leichten, humanen Tod. Sie kann man anrufen bei
Beerdigungen und Totenklagen. Ebenso bel Hausarbeiten und kreativen Tétigkeiten. Die
hauslichen Riten sind ihre gewelht, genauso wie Familienrituale und Ahnenehrung.

SUCELLQOS
auch: Sucellus, Sucaelus, Suecelus, Sucelos
,Der gute Schldger, Hammergott, Schldagelgott*

IR.: Silvanus, IOM, Pluton
Partner/innen: Nantosuelta, Genius Locus, Iradcus (kelt. Beiname des Sucellos)
val.ir.: Goibniu, der Schmiedegott.

vgl. wal.: Gofannon fab Don ein Schmiedeheld.
vgl. germ..  Thor, Donar (wegen dem Hammer)
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aud. Funde: Ca. 11 Sucellos-Inschriften und ca. 200 Statuen von Gottern mit langstieligen
Hammern/Schlégeln in Deutschland, Frankreich, Schweiz, England.

Ikonografie: Bartiger Gott in einer Tunika (und manchmal mit einem Sagum) mit eéinem
kleinen Topf in der einen und einem riesigen Schlagel oder Hammer in der
anderen Hand. Oft liegt ein Hund, manchmal sogar der dreikopfige Wachter
der Unterwelt, Kerberos, zu seinen Fiif3en, oder ein Fass steht neben dem Goitt,
oder eine Axt. Manchmal ist er mit einem Blé&tterkranz gekront. Ein Relief in
Frankreich zeigt ihn zusammen mit Nantosuelta und einem Raben zu seinen
Fulen. Manchmal halt er ein Flllhorn, manchmal kommt eine Schlange unter
dem Schlagel hervor. Ein Relief in Trouhams zeigt den Gott mit einem
Hammer und einer Keule, und eéinem Loch in seinem Unterleib, um einen
Phallus reinzustecken.

| nter pretationen:

Sucellos hat ale Eigenschaften des Silvanus, des IOM und v.a. des Dis Pater. Durch
seine Werkzeuge, die er bei sich trégt, ist er Patron der Bauern, Schmiede, Bierbrauer (was er
mit Goibniu gemein hat). Olmsted meint, der Topf, der von Sucellos oder Nantosuelta
gehalten wird, ist wahrscheinlich ein Opfergefar fur Beerdigungen. Auch einige Grabstétten
enthalten kleine V otiv-Hammerchen oder kleine Votiv-Axte, die auf einen Sucellos-Kult in
Bezug zu Begrabnissen schlief3en lassen. Sucellosist laut Olmsted ein Unterwel tsgott.

Birkhan postuliert die Gleichsetzung mit Silvanus, dass die frihern Eisenverarbeiter
sich gerne in der Nahe der Walder niederlief3en, da dort die Kohler ansassig waren.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Sucellos scheint mit seinem Hammer nicht nur mit Silvanus sondern auch mit
Volcanus, den Schmiedegottheiten, zusammen mit Nantosuelta und dem Raben auf dem
Relief von Sarrebourgh hat er auch Eigenschaften des Dispater. Damit wére er ein Kandidat
flr den gallischen Ahnherrn. Er scheint als Schmiede- und Handwerksgott ebenso wie fir
Reichtum und die Unterwelt zustandig zu sein. Wenn man viel Kraft, Ausdauer, Erdung und
Schutz bei kraftraubenden Arbeiten braucht, ruft man am besten Sucellos. Schwere
korperliche Arbeit, grobe Handwerke sind sein Metier. So ist er Patron der Schmiede,
MUunzmeister, Béttcher, jadie gesamte Eisen- und Stahlverarbeitung wére sein Gebiet.

(neu)heidnische Rituale:

Ahnlich wie das Rufen von Thor’s Hammer in die vier Himmelsrichtungen, wie es im
germanischen Neuheidentum (Asatru) Ublich ist, kénnte man auch Sucellos mit seinem
Hammer oder nur den Hammer visualisieren, in alle Richtungen, um massiven Schutz
anzurufen. Mit Hammerschl&gen auf einen Stein oder Amboss kann man ihn rufen.

AlsDis Pater, als Ahnerr der Gallier, ist er ein aul3erst wichtiger Gott. Man sollteihn
bei jedem grofderen Ritual mit anrufen, um so die Gesamtheit der keltischen Gotterwelt zu
wecken. Als Opfergabe eignet sich Bier.

Gottheiten der Aspekte:
Heilung-Gewasser-Sonne (Apollon, Neptunus, Minerva)

Neben den blutriinstigen, offenbar den Kriegsgottheiten geweihten, La Téne-zeitlichen
Opferheiligtimern, sind die gréf3ten und best ausgebautesten Tempel jene fir die Géttinnen
und Gotter der Heilung. Faszinierend dabei ist, dass auch Gottheiten, die von der IR oder von
der Etymologie her keine Heilfunktion zu haben scheinen, ebenfalls Heilungs-Heiligtiimer
innehatten (wie z.B. Lenus-Mars bei Trier, Noreiaam Ulrichsberg). Der am besten erhaltene
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Helltempel, der von den Romern grol3ztigig ausgebaut wurde, ist Bath (der Sulis geweiht) in
England — dort sprudelt noch das Thermalwasser in die originalen romischen Becken!

Aufféaligist auch, dass die Gaéttinnen und Gétter, die fur Heilung zustéandig sind, meist
auch einen Bezug zu einer Quelle oder Thermalquelle UND zur Sonne bzw. zum Feuer
haben. Es scheint so, dass alle sonnenhaften Gottheiten zugleich auch fur Heillung und
Gewasser zustandig sind (z.B. Sulis, Belenos, Grannos). Reine Feuer/Sonnen-Gottheiten gibt
es nicht. Dann gibt es Hellgottheiten, die auch einen Gewasserbezug haben (z.B. Sirona,
Damona, Borvoboendoa, Vibes, Sequana,....). Reine Heil gottheiten ohne Gewasserbezug
scheint es auch nicht zu geben. Und letztlich gibt es noch Gewassergottheiten ohne besondere
Heilfunktion, wie Rhenus, Danuvios und Acaunos.

Die neue, im Wicca und anderen neospirituellen Bewegungen tbliche Polaritét Sonne-
Gott-Feuer und Mond-Gottin-Wasser kommt nach den kelt. Befunden also so tiberhaupt nicht
VOr.

In einigen keltischen Neuheidentiimern bzw. bel einigen Neodruid/innen wird der
Fokus daher oft auf ein ,,feuriges Wasser* als Schopfungsmacht gelegt (im Gegensatz zu der
Idee der Geschlechterpolaritédt oder der 4 Elemente im Wicca oder in der Zeremonialmagie).
Gottheiten wie Bormo / Bormana (die Kochenden) oder die Kuhgdttinnen, die zugleich auch
»kochende®, also Wasser/Feuer-Gottinnen sind (Damona ,,Kuh®, Bovinda ,,weif3e Kuh*,
Borvoboendoa ,,weilRe kochende Kuh*) weisen offenbar auf diese urspriingliche Macht von
der Vermischung von Feuer und Wasser hin. In der Readlitét oder im Ritus wird diese
Vermischung durch die Thermalquellen, die ,,feurige” inspirierende Quelle (wie die Quelle
der Boann/Bovindain Irland, die durch das Hineinfallen der Haselniisse der Weisheit zu
blubbern beginnt), durch kochendes Wasser (das Kochen im Kessel der Transformation) oder
auch durch das ,,feurige Wasser* alkoholischer Getranke symbolisiert. Weiters sei darauf
hingewiesen, dass die Kuh in vielen idg. Kulturen die Erde symbolisiert (im Gegensatz zum
himmlischen Stier). Die Kuh ist also Erd- und Mittelpunktsymbol. Ein Vergleich mit der
klassischen Herdfeuer-Urgottin Hestia/V estaist sicherlich zuléssig.

Die Ikonografie der Apollon-Gotter ist nicht sehr kreativ: Wenn es Bildnisse gibt (z.B.
der Apollon-Grannos), so handelt es sich dabei einfach um die klassische Apollon-
Darstellung: nackter junger Gott, vielleicht mit einer Leier in Handen. Einige Darstellungen
von jugendlichen Géttern, zusammen mit Vogeln, kdnnten den Apollon in seiner Orakel-
Version zeigen.

BELENOS
auch: Belinus, Bdllinus, Beleinos, Belisamaros
,,Der Glanzende, Der Scheinende, Der WeilRe*

IR.: Apollon, Augustus

val. ir.: Bile, Gemahl der Landesgéttin Danu, Vater des Mil, des ersten Goidelen. Das
Fest Beltaine (Feuer des Bel) am 1. Mai bzw. in der Nacht davor (hierzulande
Walpurgisnacht). Zu Beltaine haben Mil, Partholon und die Tuatha Dé Danann
jewells Irland erobert.

vgl. wal.: Belen o Lyn, Sohn des Manogan und Vater von Llud und Llefelys. Beli Mawr,
wal. Ahnherr.

vgl. germ..  Balder

Osterr. Funde: Vier Welhinschriften: 2 in Villach, 2 aus Virunum.

aud. Funde: Heil-Tempéd in Glanum (F) mit Inschrift im Hellwasserbecken, unzéhlige
Inschriften in Italien, Celeia (Slowenien), Spanien, Frankreich, Deutschland,
Britannien.
Hauptkultort in Aquileia (Stadtteil Beligna!) mit einem heiligen Bad —
besonders reichliche (ca. 100) Inschriften.
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Ikonografie:  Neueste Forschungen finden Indizien, dass der Jingling vom Magdalensberg
(siehe Latobios) vielleicht eher den Belenos darstellen konnte.

Ausoniusv. Bordeaux —
bestétigt ein Belenus-Heiligtum in Bordeaux.

Tertullian —
beschreibt Belenus als Gott von Noricum.

Herodianus und die Historia Augusta —
nennen Belenus al's Schutzgott von Aquileia. Sie erzdhlen, dassim Jahre 238n.Chr.
wéhrend der Belagerung von Aquileia durch Kaiser Maximinus Orakel im Umlauf
gewesen seien, die den Beistand des Belenusin Aussicht stellten. Spéter haben
Soldaten des Maximinus behauptet, sie hatten den Gott am Himmel erscheinen sehen,
wie er in die Schlacht eingreift, um seine Stadt zu verteidigen.

| nter pretationen:

Belenos hat alle Eigenschaften des Apollon und ist auch koniglich (Augustus). Das
Bilsenkraut tragt auf gallisch den Namen des Gottes (Belenuntia— Belenos-Kraut), was ihn
auch as Orakelgott ausweist. Birkhan nennt auch eine Beleinos-Inschrift in einer Steinschale
von Saint-Chamas (F), die man vielleicht als Rauchergefald fir Bilsenkraut verwendet haben
konnte. Belenos’ Gleichsetzung mit Apollon verleiht ihm alle Eigenschaften dieses Gottes,
und neben seiner grofden Affinitdt zu Feuer und Sonne, hat er auch einige Hellquellen.

Olmsted sieht in Belenos, wie in allen Heilwassergottheiten, elnen Gewassergott,
analog zum Meeresgott (Poseidon, Neptunus).

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia:

Belenos symbolisiert DAS Licht und ist offenbar der beliebteste keltische Apollon. Er
strahlt etwas Reines, Weil3es und Helles aus, wenn man ihn ruft und bringt Klarheit. Seine
geoffenbarten Symbole sind Pferd und Sonnenrad. Seine Gleichsetzung mit dem
vergattlichten Kaiser (Augustus) zeigt die Mg estét des Gottes. Obwohl Belenos keine
Partner/innen hat auf den Weihungen, dréngt sich die Assoziation auf, namensgleiche
Gottinnen, wie Belestis (s.u. bei den Tiergottheiten) oder Belisama al's Partnerinnen oder
zumindes Gottinnen mit denselben Eigenschaften zu sehen.

Die Partnerlosigkeit des Belenos zeigt andererseits seine Autoritét und Wichtigkeit,
seine Universalitét. Wie der griechische Apollon symbolisiert er die gesamte apollonische
Bandbreite, von Heilung, Uber Orakel (Bilsenkraut, Orakelort Aquileid), Heilung, Sonne,
Licht, Ordnung, Poesie, etc.

(neu)heidnische Rituale:

Beltaine am Vorabend des 1. Mai kann man zu Ehren des Belenos (und seiner
moglichen Partner/innenin Belisama/Belestis) feiern. Im aten Irland wurden zwei Feuer
entzindet, durch die krankes Vieh getrieben wurde, um es zu heilen und die Gesundheit zu
garantieren. Auch die Notfeuer wurden entzindet, um das neue heilige Feuer der Sonne zu
entzinden. In unseren Breiten gibt es die Feiern um den Maibaum. Da Apollon auch ein
Vegetations- und Fruchtbarkeitsgott ist, ist auch diese Symbolik durchaus legitim.

Wer Belenos rufen will, braucht blof3 bewusst ein Licht anztinden, welches auch
immer (auch Neonrohren sind legitim, genauso wie Feuer, Kerzen, etc.). Oder ihnim
Sonnenlicht rufen. Erwahnenswert ist auch das hinduistische Ritual, Wasser des hl. Flusses
(Ganga) mit den Handen zu schdpfen und der aufgehenden Sonne darzubieten.
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GRANNOS

auch: Grannus, Granus

,Der Bartige, der mit dem Schnurrbart, Der Sonnige, Der mit dem Korn, Der
Warmespendende, Der Gott der Thermalquellen, Der Scheinende®

IR.: Apollon, Phoebos
Partner/innen: Mogounus « der Junge » (kelt. Beiname des Grannos, Apollon), Amarcolitanus
«der Weitblickende» (kelt. Beiname des Grannos, Apollon), Serapis, Isis,
Mars-Sagatus (Mars mit dem Sagum), Sirona, Diana, Nymphen
osterr. Funde: Grannos-Tempel (Navale — siehe Latobios!) samt Inschriften am Forumin St.
Peter/Holz (Teurnia).
audl. Funde: Inschriften in Deutschland (die meisten, Kultzentrum mit Thermen in Aachen —
Aquae Granni und in der Nahe von Trier), Spanien, Frankreich, Ungarn,
Italien, Rumanien, Schweden, Grof3britannien, Niederlande.
Cassius Dio—
berichtet, dass der gemutskranke Kaiser Caracallaweder bei Apollo-Grannos
noch bel Asklepios oder Serapis Hellung seiner Neurose gefunden hat.

| nter pretationen:

Grannos hat ale Eigenschaften des Apollon. Heilende Quellen (Aquae Granni in
Aachen) wurden zu richtigen Kurzentren zu Ehren des Gottes ausgebaut. Olmsted setzt ihn,
wie Belenos, zu den allg. Gewassergottheiten.

Birkhan sieht in Grannos méglicherweise einen gall. Sonnengott. Auch weist er auf
einen Grannos-Tempel in Grand (Frankreich) hin, in dem ein Heilkult, ahnlich wie fur
Aesculapius, Ublich war (Tempelschlaf). Wenn der kelt. Jugendgott Maponos fiir den jungen
Apollon steht, dann vielleicht Grannos, der Bértige, fir den ausgewachsenen, mannlichen
Apollon.

| nterpretationen von Krissund Mc Claudia.:

Heilung und Trost in der Krankheit, Starkung der Gesundheit. Grannosist dem
Belenos ahnlich, nur scheint er noch warmer, heimeliger und mehr mit Quellen verbunden. Er
hat einen eher trostenden anheimelnden Charakter. Der ,,gute Onkel*.

(neu)heidnische Rituale:

Grannos und Sirona scheinen zusammen zu gehdren. Wenn man Heilung ben6tigt, ruft
man am besten alle beide — am besten mit dem Opfer von Quellwasser und Feuer (Kerzen).
Siehe auch Belenos.

Auch den Tempelschlaf kann man ausprobieren, wenn man krank ist. Dazu wére es
aber in der heutigen Zeit sinnvoller, in der eigenen Wohnung einen Grannos-Altar zu
errichten und im heimeligen Bett zu schlafen, anstatt sich Wind und Wetter in einer antiken
Ruine auszusetzen. (In der Antike waren die Tempelanlagen auch mit Gasthausern und
Tavernen umgeben, wo Heilssuchende tibernachten konnten, und in Heilungs-Tempeln gab es
immer Arzt/innen.)

Man kann vor dem Schlafen den Grannos ehren, ihm einige Opfergaben darbringen,
auch Votivgaben, die die Krankheit darstellen und ihn um Heilung oder um einen Traum
anflehen, der dierichtige Hellmethode offenbart. Ein Grannos-Bildnis oder Symbol am
Nachtkastchen ist sinnvoll. Dann legt man sich zu Bett und hofft auf Hellung und
inspirierende Traume. Wenn die Heilung eingetreten ist, kann man die Votivgaben an einem
passenden Ort (z.B. in ein Gewasser, in einer Quelle oder an einem antiken Nemeton) zum
Dank deponieren.
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SIRONA
auch: Serona, Sarona, Dirona, Sthirona, Pirona, DBirona, Ddirona
,Die mit dem Stern, Die Kalbin, Erhabener groRer Stern*

IR.: Diana, Salus, Isis?

Partner/innen: Sivelia ,,die es besser macht“ (kelt. Beiname der Sirona), Apollon, Grannos,
Atesmertius ,,der sehr Eingeschmierte” (kelt. Apollon/Mercurius), Borvo?,
Aesculapius

vgl.ir.: Gréinne, die Heldin in der Geschichte ,,Die Verfolgung des Diarmut und der
Grainne*, die als wunderschon gilt, und vor einer Zwangsheirat flieht. Grainne
hat dieselbe Etymologie wie Grannos, und man kdnnte mutmal3en, ob Sirona
vielleicht einen Beinamen ,,Grannia“ hatte....

Osterr. Funde: Altar in Wien (zusammen mit Apollon und Aescul apius)

aud. Funde: Statuen, Reliefs und Inschriften in Deutschland, Frankreich, Schweiz, Italien,
Rumaénien, Ungarn. Quellheiligtum in Hochscheid (D) fur Apollon und Sirona
(wo die Heilquelle mitten in der Cella entspringt), Therme in Aquae-Granni
(Aachen) auch fur Sirona.

Ikonografie: Darstellung wie die klassische Gottin Hygieia, oft in Begleitung eines kelt.
Apollon: Gottin in Peplos oder halbnackt. Manchmal trégt sie Diadem und
einen daran festgemachten Schleier. In einer Hand hélt sie ein Flllhorn, in der
anderen eine Patera, welche sie einer eingerollten Natter, die vom Boden nach
oben ziingelt, anbietet. Oder: In einer Hand hélt sie eine Patera, in der anderen
ein Szepter. Hinter ihr ztingeln zwei Schlangen in die Hohe. Oder: In der einen
Hand hélt sie eine Natter, in der anderen eine Schale mit Friichten oder
Schlangeneiern, die sie der Natter darbietet. Ahren und Trauben schmiicken die
Bilder. In einer Darstellung tragt sie sogar eine Mondsichel auf dem Kopf (wie
die hellenistische Isis). Das Bildnis in Sainte-Fontaine zeigt eine maskenartige
Gottinnenbiste mit Torques geschmuickt.

| nter pretationen:

Sirona hat alle Eigenschaften der Salus und auch der Diana. Sie ist eine eindeutige
Heilgottin, zusammen mit ihrem Partner Apollon (Grannos, Borvo, Atesmertius). Sironaist
Herrin der helligen und heillenden Quellen. Thr Name stellt sie auch zu den Gestirnen aber
auch zu Kiihen und Kéalbern. Die Gleichsetzung der Sirona zu Damona, Bovinda (Boann),
Borvoboendoa, also zu anderen Kuhgdttinnen behauptet Olmsted. Er sieht in Sirona, wiein
Belenos und Grannos, eine Gewassergottheit. Birkhan sieht in Sirona auch dieir. Grainne,
wegen der Namensgleichheit zu Grannos, den Partner der Sirona. So wére Sirona eine
Landes- und Herrschaftsgottin.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Sirona erscheint nicht nur als méchtige Hell- und Heilquellgéttin, sondern auch als
Sternengottin, als ,,leitender Stern“, wenn man mal orientierungslos ist. Sie dréngt sich aber,
in Verbindung mit Diana und dem Isis-Mond auf einer Statue als Mondgéttin auf oder auch
als Gottin des Nachtlichtes insgesamt. Fir mich (Mc Claudia) erscheint daher auch immer
mehr die Polaritét Sirona (Nacht, Mond, Sterne) und Sulis (Sonne, Tag). Obwohl Grannos
besser passt, da er der inschriftlich belegte Partner der Sironaist, bevorzuge ich die
Sonnengottin!

Obwohl Damona (Kuh), Bovinda (weif3 Kuh), Borvoboendoa (weif3e kochende Kuh)
besser passen, kann Sironain ihrer Farsen-Funktion auch zu den Kuhgdttinnen gezéhlt
werden (s. oben bel der allg. Erklarung).
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(neu)heidnische Rituale:

Anrufung der Sirona am bestirnten und/oder mondbeschienenen Nachthimmel. Vor
allem so nette Himmel skorper, wie die Plgjaden, die Venus und Merkur (Abend-,
Morgenstern), der Nordstern, etc. bieten sich an. Eine Hellquelle in einer klaren Nacht
aufzusuchen wirde den Charakter der Sirona hervorragend darstellen.

Reinigungsriten, Wandlungsritual e (Initiationen) sind Sironas Sache. Als Opfergabe
eignen sich neben Quellwasser und Feuer auch Eier, die man am Altar aufschlagen kann oder
in einer Schale darbringt.

CASUOTANUS
Etymologie ungeklart

Osterr. Funde: Inschrift fur Casuotanus, gefunden am Ulrichsberg, aber nicht original von
dort.
ausl. Funde: In Italien soll es noch eine Casuotanus-Inschrift geben.

ABIONA

,, Tanne??, Fluss??*

Osterr. Funde: Verwitterter Altar in St. Peter / Holz (Teurnia).

Osterr. Funde: Inschrift in St. Peter / Holz, Lendorf (Teurnia)
Beiname des Grannos????

DANUBIOS
auch: Danuvius
,,Gewadsser, Geschenk, Der Fluss*

IR.: Neptunus, IOM

Partner/innen: 10OM, Nymphen, Agaunus, Salacea.

Osterr. Funde: Altar mit Relief und Inschrift in Wien, zusammen mit seinen
Partner/innen.

audl. Funde: Inschriften in Deutschland, Ungarn, Kroatien. Die Trajan-Saule in Rom zeigt
den Kaiser, wie er die Donau tberquert und den Gott Danuviusim
Vordergrund.

Ikonografie:  Wie Neptunus, mit Bart und Dreizack.

| nter pretationen:

Die Donau hat alle Eigenschaften des Neptunus und auch des luppiter. Der Flussgott,
der Gott as Fluss oder der Fluss as Gott. Genauso wie andere Fliisse, wie der Rhein
(Rhenus), die Seine (Sequana), der Boyne-River (Boand), die Mosel (Mosella), ist auch
Danubios zugleich Gott und Fluss. In der Antike wurde aber nur der Oberlauf der Donau
Danuvius bezeichnet. Der Unterlauf hief3 Istros. Die Donau hat etymol ogisch allerdings nichts
mit der irischen Gottermutter Danu zu tun, da es sich um verschiedene Etymol ogien handelt,
wie Birkhan bemerkt.
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| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Wenn man in Wien oder an einem anderen Ort in der N&he der Donau wohnt, ist
Danuvius natrlich ein Gott, der einer/m jeden Tag begegnet. Man kann ihn wie andere
Ortsgottheiten anrufen, sofern man sich in seiner N&he befindet. Des Weiteren hat er alle
Eigenschaften des Neptunus, also ist Herr des Gewassers inclusive aller Gefahren. Man ruft
logischerwei se den Danuvius an wegen allem, womit er zu tun hat: wie Fischfang, Schifffahrt,
Bootsfahrten, beim Baden auf der Donauinsel im Sommer, gegen Hochwasser, fir den Segen
beim Donauinselfest, oder auch bel spirituellen Reisen in die Anderswelt (die traditionell oft
auf Inseln liegen, oder jenseits von Gewassern — die Donauinsel als Anderswelt! :-))

(neu)heidnische Rituale:

Wie in anderen Kulturen beliebt kann man die Donau beopfern, indem man
Geldminzen oa. wertvolle Dinge in ihr versenkt, Trankopfer in den Fluss schittet,
Speiseopfer (die dann auch gerne von Enten und Schwanen verspeist werden) dem Fluss
Ubergibt, oder nette kleine Papierschiffchen mit Kerzen und Blumen geschmiickt auf Reisen
schickt.

AGAUNUS
., Stein, flieRendes Wasser*

IR.: Neptunus, luppiter

Partner/innen: Danuvius, Nymphen, Salacea

Osterr. Funde: Inschrift in Wien, wo er zusammen mit Danuvius, Neptunus, den Nymphen,
luppiter Optimus Maximus und Salacea gerufen wird.

| nter pretationen:

Eigenschaften von Neptunus und luppiter. Wenn Agaunus ,,Stein* bedeutet, kdnnte
das vielleicht auf den Leopoldsberg oa. hinweisen. Wenn es aber ,,flieBendes Wasser*
bedeutet, dann auf einen mdglichen Beinamen des Danuvius.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Agaunus als Gott des Flusses und der steilen Felsen und Flussufer. Vor allem als Gott
des Leopoldsberges hat Er sich geoutet. Kann man zusammen mit den Nymphen und der
Donau rufen, um den Fluss von Uberflutungen abzuhalten.

(neu)heidnische Rituale:
S. bei Danuvius. V.a. gegen Hochwasser kann man Agaunus rufen.

Weltere Sonne-Heil-\Wasser gottheiten:

Borvoboendoa
,Weile kochende Kuh* — Gattin des Herdes? und der Thermalquellen.

Bormo
,der Kochende“ (Apollon) und Damona ,,Kuh“ bzw. Bor mana ,,die Kochende” — ein
Heilgotterpaar der Thermalquellen.

Sulis
»Sonne, Auge, die Gute, die Warmende* (Minerva) — Thermal badgéttin aus Bath,
England, deren Name auch Sonne bedeutet, was sie zu einer Sonneng6ttin machen
konnte. Laut antiken Autoren brannte im Sulis-Tempel eine ewige Flamme.
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Sequana

,»die FlieBende, Gottin der Seine®, eine Gottin, die sich mir als harmonische Meisterin
der inneren Kampfkinste (Tai Chi), des Friedens und der Barmherzigkeit geoutet hat.
Siewird in einem Entenboot stehend abgebildet und strahlt absoluten Frieden aus. An
der Seine-Quelle befand sich ein riesiges Heiligtum, wo unzéhlige V otivgaben
gefunden wurden, die kranke Korperteile darstellen, die geheilt werden sollen.
Anextlomaros
,GroRer Schutzer”, Apollon.
Maponos
»Sohn*, Apollon
Belisama
,»die sehr Strahlende®, Minerva.
Rhenus
,»der Rhein®, ein gehornter Flussgott, wie Danubios
Vibes
(siehe ,,Matronen®)

M atronen

Die Matronen (rom.-kelt. ,,groRe Mtter) scheinen ein religioses
»~Gemeinschaftsprojekt* von Kelten, Germanen und Rémern innerhalb der keltischen und
germanischen Lander der rém. Provinzen zu sein. Es handelt sich bei ihnen um eine Gruppe
(meist drei) von Gottinnen, die nebeneinander - stehend oder sitzend — eine Verdreifachung
einer Gottin darstellen. So kénnen die Matronen auch ,,lunones®, ,,Cereres”, ,,Fatae®,
»Silvanae®, ,,Nutrices”, ,,Fontes”, ,,Nimfae*, ,,Nymphae“,.... heillen. Siehe dazu weiter unten
auch die VIBES bei den Heilgottheiten.

Die Matronen waren in der rom. Kaiserzeit aul3erst beliebt. Sie sind in der gesamten
keltisch-germanischen Provinz verbreitet, sowohl inschriftlich als auch ikonografisch. Ihre
Namen sind so vielfdtig wie die des Mars/Mercurius.

Das Prinzip ist immer dasselbe. Die (grof3e) Mutter oder elne bestimmte Gottin wird
verdreifacht und als Plural genannt, meist mit romischen, keltischen oder germanischen
Zusatznamen. Diese Zusatznamen zeigen dann an, wofur die M Utter stehen, und wen sie
beschiitzen. So kdnnen die Zusatznamen anzeigen, dass die M Utter einen bestimmten Stamm,
ein Land, eine Stadt, eine bestimmte Personengruppe, eine Eigenschaft, etc. unter ihrer
Patronanz haben. Die Verdreifachung, die bel den Kelten aul3erst beliebt ist, findet in der
dreifachen Mutter einen Hohepunkt. Zwar gibt es schon in der La Teéne-Zeit und in der
Hallstattzeit hie und da verdreifachte Gottinnen. Aber der Matronenboom kam erst mit der
Annexion der Keltike und ,,Germaniens* durch Rom, also um Christi Geburt und die
Jahrhunderte danach.

Die Matronen kann man vom Sinn her und/oder von der Etymologie mit der wal.
Modron, Mutter des Mabon vergleichen, sowie mit den Schicksalsgottinnen (Nornar, Disir,
Moirai, Parcae). Einige Forschende sehen auch in den katholischen 3 Bethen eine christliche
Fortsetzung der 3 Matronen.

Ikonografie: Die drei Mtter werden meist in Steinreliefs dargestellt. Drei Goéttinnen,
die meist alle gleich aussehen und nebeneinander sitzen. Ihre haufigsten Attribute sind:
Fruchtkorbe, Windeln, Babies, Blumen, Symbole des Lebens und der Fruchtbarkeit.
Manchmal sind sie auch wie Nymphen dargestellt oder haben sogar dann und wann
mannliche Begleitung von Genien, Faunen u.&. Fir die obengenannten Matronen sind aber
keine Abbildungen bekannt.
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| nter pretationen:

Die Matronen haben alle Eigenschaften wie die Schicksal sgéttinnen (Nornen, Parzen,
Moiren, Disen).

Zusammen mit der wal. Urmutter Modron, ebenfalls Eigenschaften der Urmditter.
Die Matronen symbolisieren zugleich in faszinierender Weise Makrokosmos (Dreifache
Urmduitter, grof3e MUtter) a's auch den Mikrokosmos (zahlreiche Beinamen, die sie auf ganz
spezielle Volker, Orte, Eigenschaften begrenzen).

Die Mtter, mit ihren lebensspendenden und fruchtbarkeitstrachtigen Symbolen,
wurden wohl um Hilfe in allen Lebenslagen angerufen. Als Nothelferinnen, a's genii loci,
Ortsgottinnen, die fur bestimmte Vdlker und Bewohner/innen zustandig waren. Sie vereinigen
wohl ale traditionellen mitterlichen Eigenschaften des Schutzes, Umsorgens,
Schicksalsmacht, Verteidigung gegen Ubel, Bewahrung vor Schaden, Beistand bei Liebe,
Kinder, Schwangerschaft, etc.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Die Matronen helfen allen Menschen, insbesondere jenen, die mitterlichen Trost
bendtigen, also Leute in Krisensituationen. Des weiteren stehen Schwangere, Gebérende,
Mtter, Kinder, Frauen, Seher/innen unter ihrem Schutz. Auch wenn die drei M Utter auch
dunkle Eigenschaften haben, als Schicksal sgéttinnen auftreten, so zeigen sie sich doch meist
mutterlich, liebevoll, freundlich. In der katholischen Ikonografie konnten die drel Bethen oder
die ,,drei hl. MadIn* (Katharina, Margarete, Barbara), Symbole fir Sonne Mond und Erde,
eine kultische Fortsetzung oder Neuerfindung der Matronenverehrung sein.

Es scheint aso so, dass die Idee der drei grof3en Mitter (Matronaist die kelt-rom.
Bezeichnung fir eine ehrbare Dame) als universell angesehen wurde. Also die
Matres/Matronae an sich a's allméachtige Urmiditter, Schicksal sgéttinnen gelten. Durch ihre
Beinamen werden diese umfassenden Eigenschaften dann auf ein ganz bestimmtes Gebiet
fokussiert. Es scheint so, dassin der Antike je nach Bedirfnisin den ersten Jahrhunderten n.
Chr. ale moglichen Mtter auftauchten. So gesehen kann man auch heute die drei grof3en
Mtter auf ale moglichen Gebiete beziehen, fur die man Hilfe bendtigt (z.B. die Matronen
der EU, Matronen des Internet, Matronen der Menschenrechte,... ;-))

(neu)heidnische Rituale:

Die keltische Vorliebe fir die Zahl drei kommt bei den Matronen zur Hochbl iite — das
irische Brustpanzergebet des hl. Patrick beginnt mit den Worten ,,Als mein Schild an diesem
Tag/ rufeich eine gewaltige Macht: / die hellige Dreifaltigkeit / bestétigend die Dreiheit /
bekennend die Einheit / in der Schépfung von Allem / durch Liebe* — auch wenn der hl.
Patrick mit der Dreifaltigkeit natirlich die katholische gemeint hat, kann man diese Worte
genausogut und wirkungsvoll auf die Matronen in einem Gebet anwenden.

Weiters kann man die Matronen beim Orakeln und in allen Notsituationen anrufen.
Diedrei Kreuze, die zum Schutz im Alpenraum an die Haustlre gemalt werden, kann man zu
Ehren der Matronen zeichnen, um das Haus zu schiitzen.

Als Opfergaben eignen sich frisches Obst und Gemiise, Brot, Getreide, Siil3es, Milch,
Bier, Met, alles Leckere und soziale Einheit stiftende.

Von den folgenden Matronen aus Osterreich bzw. Noricum sind nur Inschriften
bekannt, keine Darstellung.
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VIBES
,»die Sprudelnden?, Die Webenden*

osterr. Funde: Inschrift im Warmbad Villach, Lorch (Lauriacum) und in Leibnitz (Flavia
Solva).
aud. Funde: Inschrift in Vranje (Slowenien).

| nterpretation
als ,,die Webenden®, also als Schicksalsgottinnen (wie die Parcae oder Moirai).

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Die Vibes (Mehrzahl) sind Gottinnen oder Gotter der Thermalquellen von Villach. Der
Name steht in Dat. PI. ,,VIBEBOS*, und kdnnte daher sowohl ménnlich als auch weiblich
sein. Bedenkt man, dass der Plural bel Gottheitennamen eher bei Gottinnen (Matronen)
vorkommt, wird es sich wohl eher um eine Gottinnengruppe handeln, vielleicht um
Quellnymphen oder aber um eine verdreifachte Version der ,,Kochende-Wasser-Gottheiten*,
wie sie auch in Bormo-Bormana auftaucht.

(neu)heidnische Rituale:
Nichts liegt ndher, al's, wenn man einmal auf Kur in Villach sein sollte, die Vibes zur
Unterstitzung der Heilung anzurufen!

[UNONES
,Vervielfachte luno*

Osterr. Funde: Inschriften in Friesach, St. Veit/Glan, Enns. Termunes: Inschrift in
Friesach.

MATRES PANNONIORUM ET DELMATARUM
,,Mutter von Pannonien und Dalmatien*

aud. Funde: (Jan de Vries ,,Studien over Germaansche Mythologie®, S. 98-99), Fundort mir
unbekannt.

TERMUNES
,Mutter der Grenzen*

Osterr. Funde: Inschrift in Friesach.

I nterpretation Mc Claudia, Kriss:

Die Termunes a's Grenzschiitzerinnen kann man genau da rufen — um Grenzen zu
schiitzen. Sowohl redle (z.B. die von Haus und Heim), a's auch symbolische (eigene
Abgrenzung gegen schlechte Einfllisse von auf3en) oder rituell, um den Kultbezirk zu
bezeichnen.

MATRES NORICAE
,,Mutter von Norikum*“

audl. Funde:  (corpusinscriptionum Rhenanarum, Nr. 577), CIL X111 8812, Fundort
unbekannt.
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MATRES NORICIS
,,Mutter der Noriker*

ausl. Funde: Inschrift in Utrecht.

SENAE
bzw. Senes
,,die Alten*

Osterr. Fund: Votivatar in Tiffen/Steindorf (Ktn.), eingemauert in der Kirche.
| nterpretation Mc Claudia:

Die ,,Alten“ sind ein Unikat in der Matronenreihe! Sie kdnnten auf ein langes Leben
hindeuten, auf |hre Funktion al's Schicksal sherrinnen oder aber als Weise Alteste!

Beispide fiir weitere Matronen auf3erhalb von Noricum/Osterreich:

Ollogabiae

“die Allesnehmenden”, Gottinnen, die alle Sorgen nehmen.
Ollototes

“Gottinnen aller Volker”
Suleviae

“Gottinnen von Sulis”, Verdreifachung der Géttin Sulis
Namausicas

»,Miitter von Nimes*

Die norische Landesgéttin
und andere Orts- und Landesgottheiten

In der inselkeltischen Literatur gibt es bei Schwiren 6fters den Ausdruck: ,,Beim Gott
bei dem mein Volk schwort!* oder ,,Bei den Gottern, bei denen mein Volk schwort.” Die
Stammes- und Landesgottheiten (oft Gottinnen) sind zwar in ihrem Wirkungsbereich
begrenzt, da sie nur fur den speziellen Stamm gelten. Innerhalb dieses Stammes symbolisieren
sie aber offenbar DIE Obergottheit im Pantheon, sind damit also universal und decken eine
grof3e Menge an Funktionen ab. Auf alle Landes-, Stadt-, Orts- und V olksgottheiten treffen
also gleichermalien folgende Funktionen zu: umfassender Schutz, Verteidigung,
»Volksseele”, Kraft, Starke, Gerichtsbarkeit, Konigtum, Politik, das Wohlergehen des Volkes,
efc.

Fraglich ist, inwieweit kelt. Universalgottheiten wie Rosmertaund Teutates sichin
den Orts- und Stammesgottheiten manifestieren, bzw. jene lediglich Beinamen der ersteren
sind, oder aber (wie es eher scheint), dass die Orts- und Stammesgottheiten tatsachlich
eigenstandige Gottheiten sind, unabhangig von den universal -keltischen Gaéttinnen und
Gottern.
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NOREI A
,,die Norische, die Noble*

IR.: Isis, Victoria, Fortuna, Minerva, luno

Partner/innen: Mars, IOM, Latobios, Britania (rom.-kelt. Gottin von England),
Celeia (kelt. Stadtgottin von Celje), Attis.

osterr. Funde: UberlebensgroRe Statue am Zollfeld (k&rntn. Landesmuseum). Romischer
Podiumstempel auf einem von einem Saulengang umstellen Platz auf einer
Bergterrasse in Hohenstein/Liebenfels (N&he Ulrichsberg) bzw. St. Veit/Glan
mit mehreren Inschriften und Statuen (v.a. der obengenannten IR-Gottinnen).
Tempel am Frauenberg bei Leibnitz fir Noreia und Latobios (Heiligtum seit
der LaTéne-Zeit genutzt, romanisiert und letztlich durch eine Kirche ersetzt!).
Mehrere Inschriften in Kérnten. In einer Inschrift wird sie sogar zusammen mit
Britannia (das personifizierte Britannien als Gottin) genannt. Eine lebensgrolie
Sitzstatue in Wieting/Kéarnten (leider ohne Kopf) kénnte ebenfalls Noreia
darstellen.

aud. Funde: Inschriften in Slowenien, Algerien (Gleichsetzung mit Victoria), Serbien-
Montenegro, Deutschland.

Ikonografie:  Gottin in norischer Tracht (Peplos und Fransenmantel, norische K ettenfibel
Uber der Brust, Fransengirtel). In der linken Hand ein Flllhorn, in der Rechten
wahrscheinlich ein (nicht mehr vorhandenes) Ruder. Es handelt sich um die
rém. Darstellung der Victoria bzw. der Fortunain keltischem Gewand. Die
Darstellung der Fortuna am Tempel in Hohenstein zeigt die Gottin mit einer
Mauerkrone, die die (leider beschadigten) grol3e Norela-Statue auch einmal
gekront haben konnte.

Vergil (Georgica 3, 531-33):

»,Damals, nimmer zuvor, so heifl3t’s, hat dort in der Gegend

KUhe umsonst man gesucht zum Gespann im Festzug der 1uno,

Auerochsen zogen, von ungleichem Wuchs, zum Tempel hinan die Wagen.*
Vergil redet hier von einer Viehseuche im norischen Alpenland, welche es
notwendig machte, dass man Urrinder vor die kultischen Wagen spannte. Da
Noreia die einzige norische Gottin ist, der der Titel ,,luno* zukommen konnte,
und Sie auch erwiesenermal3en ein Bergheiligtum hatte (Hohenstein), ist hier
wahrscheinlich von einer hl. Wagenprozession die Rede. Dasist ein weiteres
Indiz fUr die Deutung des Strettweger Kultwagens als Noreias Kultwagen.
(Herbert Grassl in Birkhans ,,Kelteneinfalle* (s. Literatur)).

| nter pretationen:

Noreia hat alle Eigenschaften der Isis, und wenn man eine Minerva-Inschrift am
Magdalensberg ebenfalls as IR fir Norela deutet, dann auch alle Eigenschaften der Minerva,
sowie alle Eigenschaften der Victoria. Sieist Landesgéttin von Noricum (der Grof3teil des
heutigen Ostosterreichs, Bayerns und Teile Sloweniens). Hauptstadt Noreia (Ortlichkeit heute
unbekannt). Stammesgattin der Norici (namengebender Stamm des Kdnigreichs Noricum).

Interessant ist das Heiligtum am Frauenberg bei Leibnitz (Flavia Solva). Seit der La
Tene-Zeit ist es nachgewiesen, wobei der Kult v.a. aus Libationen bestand und sogar die
Amphoren und Trinkgefal3e zerscherbelt und in die Opfergruben deponiert wurden. Der
Mittel punkt des Heiligtums war eine Uberdachte Feuergrube, wo offenbar Brandopfer
dargebracht wurden. Es gab mehrere Opfergruben (die fur die Heiligtiimer der La Téne-Zeit
typisch sind), wobei es extrawelche fur Libationen gab und andere fur die Kadaver der
Opfertiere (v.a. Rinder). Um Christi Geburt wurde die Uberdachung durch einen kleinen
runden Tempel ersetzt, und die Riten &nderten sich etwas. Spéter kam stattdessen ein
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Umgangstempel hin, aber kleine Feuergruben und Opfergruben um den Kultbau blieben.
Pfostenl 6cher um die Opfergruben deuten auf Kultbauten, Kultpféhle oder Holzidole von
Gottheiten hin.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Noreiaas Landes- und Volksgottin ist zugleich auch universal. U.U. eine Verbindung
zur mystischen Isis der Antike, die von Apuleius al's allumfassende Schopfergéttin
beschrieben wird, die andere Gottinnen in sich vereinigt. Norelaist DIE norische Mutter. Sie
ist weise und herzlich und streng zugleich. Sie verteilt ihre Segen wohlbestimmt und stellt uns
vor unsere eigenen Erfahrungen. Sie sorgt fir die natirrliche Ordnung der Dinge. Wenn
einer/m sonst keine Gottheit einfdllt, wahrend man sich im Gebiet des enemaligen Noricum
aufhalt, kann im Notfall fur alle Félle immer Noreia anrufen. Sie hilft bei allen Problemen.
AulRerhalb des norischen Gebietes kann man sie rufen, wenn das ehemalige Noricum das
Heimatland ist. Stammesgottheiten reisen mit ihren ,,Kindern* auch mit.

Weiters erscheint sie auch als Psychopomp, wie die Isis. das Ruder, das sie hélt, macht
sie nicht nur zur Schitzerin der Schifffahrt, sondern auch zur Ruderin und Fahrfrau in die
Anderswelt.

Die Gnadenmutter von Mariazell konnte eine christliche Neuversion der aten
norischen Mutter darstellen.

(neu)heidnische Rituale:

Die steinerne Sitzstatue von Wieting/Karnten hat schon sehr abgewétzte Knie, was
daher stammt, dass bisin jingste Zeit dort Frauen sich auf ihren Schol3 setzten und
darlberrutschten, um eine gute Geburt zu haben und Gberhaupt um Kinderwunsch. Als
Einheimische/r am ehemaligen norischen Gebiet wird wohl jeder Ritus vorab der Norela
geweiht — das Vorrecht grundsétzlich jeder Stammesgottheit. Das Waschen in Noreias
Quellen zur Heillung widmet man naturlich ihr. Das Imbolc-Fest (irisches Frihlingsfest der
rituellen Reinigung und auch der Fruchtbarkeit der Schafe) ist in Irland heute der Brighid
geweiht. Da Brighid die irische Uberheilige (und damals die Hochggttin) ist, kann man daraus
schlief3en, dass Imbolc grundsétzlich ein Fest von universellen (Landes)géttinnen ist. So kann
man Imbolc der Noreia weihen und ihr zu Ehren feiern.

Nicht zuletzt sollte man auch den Wagenkult und die Prozessionen bedenken (s.
Vergils Uberlieferung).

VEICA NORICEIA
., Norische Veica?“

Verschollene Widmung: CIL | 2217/ CIL V 717

GENIUS NORICORUM
,,Der norische Genius*

Osterr. Fund: Votivinschrift am Tanzenberg/ St. Vet / Glan.

| nter pretationen:
Stadtgdttin von Teurnia (heute St. Peter im Holz). Vielleicht auch Bezug zur Drauw.
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KARNUNTINA u. KARNUNTINUS
,»ZU Carnuntum gehorig, die/der Gehornte*

IR.: Karnuntina-Fortuna und Karnuntinus-1OM

vgl.: Cernunnos

Osterr. Funde: Je ein Weihestein fur Karnuntina und Karnuntinus in Bad Deutsch-Altenburg
(Carnuntum).

| nter pretationen:
Karnuntina hat alle Eigenschaften von Fortuna. Karnuntinus von IOM. Diese beiden
Gottheiten sind wahrscheinlich genii loci von Carnuntum bzw. Stadtgottheiten.

| nterpretationen von Kriss und Mc Claudia.:

Wenn das Karnun- tatséachlich mit ,,Horn* zusammenhangt und keinen
landschaftlichen Bezug hat (was nicht anzunehmen ist — wahrscheinlich gibt esirgendeinen
landschaftlichen Bezug), kbnnten diese beiden Gottheiten vielleicht ahnlich dem Cernunnos
auf behornte Tiere hinweisen. Damit gibt es auch eine gehdrnte Gottin in Osterreich!
Abgesehen von ihrer Entsprechung mit den rom. Gottheiten kann man sie dann wie
Cernunnos rufen — fir Reichtum, Verbindung zur Tierwelt, zur wilden Natur (u.U. auch zur
Donau und zu den Auen).

TEURNIA
,»Schwangeres Wasser?*
osterr. Funde: eine Inschrift aus Lendorf.

| nter pretationen:
Stadtgdttin von Teurnia (heute St. Peter im Holz). Vielleicht auch Bezug zur Drauw.

Welitere Orts- und Stammesgottheiten:

Rheitia
,»die Ratische* — keine keltische Gattin, sondern eine rétische, und zwar die
Hochgottin von Raetia (Tirol, Stdtirol, Teile der Schweiz und Vorarlbergs)
Brigantia
“die Hohe” (Caelestis, Victoria, Minerva) — die Stammesgottin der Brigantes, ein
Stamm, der sowohl in Vorarlberg (Hauptstadt Brigantium-Bregenz) alsauchin
Britannien anzutreffen ist. Die Gottin selbst ist nur in Britannien nachgewiesen. Als
Hochgottin und wichtigste Heilige wird sie heute noch in Irland hoch geehrt.
Bibractis
,Gottin von Bibracte®
Mogontia
,Gottin von Mainz*
Ratis
,GOttin von Leicester”
Sequana
,Gottin der Sequaner”
Latobios
,Gott der Latobier
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Anhange

Gottheiten der interpretatio Romana

Aesculapius (griech. Asklepios) Gott der Heilkunst und der Arzte

Apollon - klass. Gott der Sonne, Heilkunst, Dichtung, Orakel, Bruder der Artemis

Augusta und Augustus — Bezeichnung der rom. Kaiser/in, die a's Gottheiten verehrt wurden

Bellona— Kriegstéttin, Schwester des Mars

Cacus - feuerspeiendes Monster, das von Hercules erschlagen wurde

Ceres (griech. Demeter) — Gottin der Erde, des Pflanzenwachstums und des Getreides

Cloacina— Beiname der Venus, Gottin der Cloaca maxima (Hauptkanal) in Rom

Dea Nutrix, Pl. Nutrices — die Néhrenden, Beiname der Matronen

Diana (griech. Artemis) — Gottin der Tiere, Geburt, Jagd, Mond, Schwester des Apollon

Dis Pater (griech. Plutos) — Gott der Unterwelt und des Reichtums, Gatte der Proserpina

Fatae — Damoninnen des Ungllicks und des bdsen Schicksals (Sg. Fata)

Fontes — Brunnengdttinnen (Sg. Fons)

Fortuna (griech. Tyche) — Gottin des Schicksals und des Gliicks

Genius Loci — Schutzgeist des Ortes

Hercules (griech. Herakles) — méchtiger Held und Halbgott der klass. Sagen

IOM — luppiter Optimus Maximus. luppiter in seiner Funktion als Staatsgott.

Isis— &gypt. Gottermutter, hat in der Antike einen Mysterienkult und wurde dort fast
monotheistisch als Inbegriff aler Géttinnen geehrt.

luno (griech. Hera) — Gottin der Frauen, der Ehe, Gotterkonigin, Gattin des luppiter/Zeus.

luppiter (griech. Zeus) — Gatte der luno/Hera, Gottervater, Gewitter- und Himmel sgott.

Cybele (griech. Kybele) — phrygische Berg- und Muttergéttin, Herrin der Natur, der ihre
Priester (Galloi) ihre Mannlichkeit opferten. Hat in der Antike einen Mysterienkult mit
Stieropfern.

Maia « Mtterchen », klass. Urgottin des Wachstums und Mutter des Mercurius

Mars (griech. Ares) — Gott des Krieges und der Vegetation.

Mercurius (griech. Hermes) — Gotterbote, Gott des Handels, der Vertrage, des Reisens,
Psychopomp.

Minerva (griech. Athena) — Gottin der Weisheit, Hochgottin von Rom, Géttin der Kinste, der
Heilung und der Verteidigung.

Mithras — iranischer Gott der Eide und Vertrége, der Sonne und als Heilsbringer VVorbild fur
den mystischen Jesus. Er hat in der Antike einen Mysterienkult, in dem nur Méanner
Zutritt hatten, und in dem Stiere geopfert wurde.

Neptunus (griech. Poseidon) — Gott des Meeres, der Pferde und der Erdbeben.

Nimfae, Nymphae — klass. Gottinnen der Natur (v.a. der Gewésser und Baume), auch
Liebesgdttinnen und Quellgottinnen.

Ops (griech. Rheia) — Urgottin, Gattin des Saturnus, Mutter des luppiter. Herrin der Ernte, der
Fruchtbarkeit, des Schutzes. Spater mit Kybele als Gottermutter gleichgesetzt.

Parcae (griech. Moirai) — die drel Schicksalsgéttinnen, die das Schicksal der Gottheiten und
der Menschen spinnen.

Phoebos — Beiname des Apollon. Der Leuchtende.

Pluton (griech. Hades) — Gott der Unterwelt und des Totenreichs, auch Orcus genannt.

Priapus (griech. Priapos) — phrygisch-griech. Gott der Zeugungskraft, wird als Phallus
dargestellt.

Proserpina (griech. Persephone, Kore) — Gaéttin der Unterwelt und des Fruchtwachstums.

Salus/Hygieia: Heilgottin.
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Serapis — klass. Mischgott aus Osiris (8gypt. Gatte der Isis, Toten- und Auferstehungsgott,
Vegetation) und des Apis (agypt. Stiergott). Gatte der Isis, Gott der V egetation, wurde
in den Isismysterien geehrt.

Silvanae — die Waldgottinnen, Beiname der Matronen.

Silvanus (griech. Pan) — @nlich dem Faunus ein Gott der Natur, des Waldes, der Felder.

Venus (griech. Aphrodite) — Gottin der Liebe, der Romantik, der Gérten, auch ehemalige
Universal gottin auf Zypern.

Vertumnus — Vegetations- und Jahreszeitengott.

Victoria (griech. Nike) — Gottin des Sieges.

Volcanus (griech. Hephaistos) — Gott der Schmiede, der Vulkane und des verheerenden
Feuers.

Glossar

Anderswelt:
Wal. Annwfn oder gall. Andounna ,,Nicht-Welt“ oder auch die wal. Apfelinsel
Y nys Afallach (Avalon), Irisch: Sid ,,Feenhiigel* oder verschiedenste Inseln und
Lander, z.B. Tir nan-Og ,,Land der Jungen* oder Tir Tairngiri ,,Land der
VerheiBung®. Damit ist das Reich der Unterwelt, der Toten, der Feen und manchmal
auch der Gottheiten gemeint. Meist wird die Anderswelt paradiesisch geschildert,
ahnlich dem klass. Elysium. Nur selten ist es dort gefahrlich und duster. Die
Anderswelt vermischt zum Einen das Totenreich, wo jede/r nach dem Sterben
hinkommt, andererseits aber auch méarchenhafte Orte der V erheil3ung, wo meist
wunderschone Feenfrauen unbedarfte Helden hineinlocken. Die Zeit |auft in der
Anderswelt langsamer a's hier, und der Ort ist unbestimmt, kann aber durch bestimmte
weltliche Ortlichkeiten erreicht werden, wie Inseln, dichte Wélder, Grabhtige!,
steinzeitliche Kultbauten, Lander jenseits des Meeres, das Meer selbst, etc. Im
Gegensatz zu anderen Mythologien ist die Anderswelt NIE Ort eines Karmas oder von
Bestrafung oder Belohnung. Man kommt dort hin, egal, was man im Leben getan hat.
Laut einigen antiken Autoren und durch entsprechende Verwandlungs- und
Wiedergeburtsgeschichten in den irischen und walisischen Mythen gestitzt, sollen die
Kelten auch an Wiedergeburt geglaubt haben. Aber auch dies nicht in Form des
Karma, sondern aufgrund von Zufall und gaéttlicher Bestimmung, meist in den eigenen
Clan asTier, Pflanze oder Mensch. Ein Kompromiss zwischen Anderswelt und
Wiedergeburt ware, dass man nach dem Tod in der Anderswelt wiedergeboren wird,
dort stirbt, um in dieser Welt wiedergeboren zu werden.

Animismus:
von lat. anima— Seele. Die Lehre von der Beseeltheit der gesamten Natur, ein
verbreitetes Element in ,,heidnischen* Religionen, v.a. auch bei den Kelten, wo sogar
tote Materie (z.B. Schwerter, Harfen, Kessdl,...) eine eigene Personlichkeit haben.

Caduceus:
Schlangenstab des Mercurius/Hermes, das er al's Friedenssymbol tragt.

Chitoniskos:
Griech. fur einen Manner-Chiton. Das ist ein bis zu den Knien reichendes
Kleidungssttick aus einem Stiick Stoff, das nur geguirtet und gefibelt wird.

Coligny-Kaender:
In Coligny (SO-Frankreich) wurde eine riesige bruchstiickhafte Bronzetafel gefunden,
die einen Kalender darstellt und ca. ins 2. Jhdt. n. Chr. datiert wird. Esist der einzige
bekannte antik-heidnische Keltenkalender. Er umfasst funf Jahre (also ein
Funfjahreszyklus), wobei jeder einzelne Tag angegeben ist mit einem Loch daneben,
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in das ein Bronzeknopf zum Markieren gesteckt werden konnte. Es handelt sich um
einen Lunisolaren Kalender. Die Monate sind reine Mondmonate zu je 29 oder 30
Tagen, wobel anzunehmen ist, dass sie knapp nach Neumond beginnen und zu
Vollmond die Monatsmitte (der 15.) ist. Im ersten und im dritten Jahr gibt es einen 13.
Schaltmonat, sodass man wieder eine Angleichung zum Sonnenjahr bekommt.
Verglichen mit dem alten irischen Kalender (Jahresbeginn am 1. November zu
Samain) und die Etymol ogie der Monatsnamen bedenkend, begann das gall. Jahr laut
Coligny-Kalender offenbar Mitte Oktober. Der erste Monat heif3t ndmlich Samonios
und hat wahrscheinlich dieselbe Bedeutung wie Samain ,,Sommerende®. Die 12
Monate sind:

. Samonios ,,Sommerende* Okt/Nov

. Duman(i)os ,,Nebel? Dampf?*“ Nov/Dez

. Riuros ,,Raureif?* Dez/Jan

. Anagantio(s) ,,Reinigung? Nicht Wandern?* Jan/Feb

. Ogronn(i)os ,,grol3e Kélte?** Feb/Mérz

. Cutios ,,Stimme?, Anrufung?* Marz/Apr

. Giamonios ,,Winterende* Apr/Mai

. Simiuisonna ,,Frihlingsmitte* Mai/Juni

. Equos ,,Pferd Juni/Juli

10. Elembiu(os) ,,Hirsch?, Hindin?* Juli/Aug

11. Aedrini(s) ,,Feuermachen?* Aug/Sep

12. Cantlos ,,Gesang* Sep/Okt

OO ~NO UL WN P

Cucullus:
Gall. fur Kapuze oder Kapuzenumhang. Ein Sagum mit Kapuze. Das Ubliche
Reisegewand der Antike.

Dioskuren:
Klass. Gotterpaar, meist Castor und Pollux. Es kdnnen aber auch andere mannliche
Gotterpaare damit gemeint sein.

Druiden:
Gall. ,,Eichenweise* oder ,,Viel-Weise*. Die oberste geistliche Elite der Kelten.
Vergleichbar mit den hinduistischen Brahmanen oder heutigen christlichen Bischofen.
Neben den religidsen Aufgaben und Opfern waren Druiden auch Philosophen,
Gelehrte, ,,Wissenschafter”, Astrologen, Seher, Arzte und Hochstrichter. Sie waren
dem Konig / der Konigin als Berater beigestellt oder hatten zeitweise sogar mehr
Macht als diese. Zum Grol3teil wurde das Druidentum von Mannern (wahrscheinlich
Adlige) getragen, die eine bis zu 20-jahrige Ausbildung daflr absolvierten. Druidinnen
sind nur aus irischen Quellen bekannt. Neben den Druiden gab es aber noch sehr viele
andere geistliche Amter, wie Hexen, Zauberinnen, Seherinnen, Priester/innen,
Arzt/innen, Barden, ...... Dadie Druiden ihr Wissen im Geheimen und mundlich an
ihre Schiler weitergaben, ist davon heute so gut wie nichts mehr bekannt.

Modernes Druidentum (engl. druidry) existiert seit ca. dem 17. Jhdt., wo sich
in Grof¥pritannien die ersten Orden bildeten, die sich aber vornehmlich an bereits
bestehende M @nnerbiinde, dem Christentum und zeremonia magischen Ideen
orientierten. Erst in neuerster Zeit versuchen einzelne moderne Druid/innen und Orden
sich dem Keltischen, so wie es auch von der Keltologie verstanden wird, anzundhern.
Die Philosophie, Religion, Ethik und Auffassung vom Keltentum ist &ul3erst variabel
und von Orden zu Orden verschieden. Besonderer Wert wird beim Gros der Orden und
druidischen Einzelganger/innen auf Naturspiritualitdt, Baummagie, Heiligung des
Landes, Frieden und Segen, Kunst und Musik gelegt. Religidse Elemente, wie
Gotterverehrung treten dagegen oft in den Hintergrund. Meist ist das moderne
Druidentum inselkeltisch gepréagt.
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Fibel:

Feste:

Gewandnadel, dhnlich einer Sicherheitsnadel, zum Zusammenhalten der Kleidung an
den Schultern. Eine Art Brosche und Vorlaufer der Knopfe. Ein gefibeltes
Kleidungsstick ist ein Stiick Stoff, das nur durch die Fibeln an den Schulterteilen
zusammengehalten wird.

Von den antiken Kelten kennen wir kaum Feste. Ausschlief3lich das concilium
Galliarum (1. August) und das Fest der Epona am 18. Dezember sind bekannt. Aus
Keltiberien wissen wir, dass man die Vollmonde mit ekstatischen Ténzen feierte. Das
von Plinius beschriebene Mistel schneideritual wird wohl irgendwann an einem 6. Tag
nach Neumond von November bis Februar stattgefunden haben, solange man die
Misteln gut auf den Baumen ausmachen konnte. Die friihesten inselkeltischen
Schriften aus Irland aber geben uns vier groRe Feste bekannt: Samain ,,Sommerende*
am 1. November, das ein Neujahrs- und Erntedankfest, aber auch ein Toten- und
Opferfest war, das Fest von Tara auch am 1. November, das der Gesetzgebung diente,
Beltaine ,,Feuer des Bel* am 1. Mai, ein Heilungs- und Fruchtbarkeitsfest mit zwei
Feuern und Notfeueranzinden und Lugnasad ,,Lugs Tod* oder ,,Lugs Versammlung*
am 1. August, eine Art Olympiade, Erntefest, wo man Vertrage schloss. Dazu kommt
noch das h&usliche Fest Imbolc ,,Reinigung® bzw. Oimelc ,,Milch der Schafe* am 1.
Februar, das der Brighid geweiht ist und zur rituellen Reinigung und zum Schutz des
Hauses dient. Der Jahresbeginn in diesem alten irischen Kalender fiel auf Samain, also
auf den 1. November. Die meisten anderen Feste der Inselkelten sind christlicher
Natur. Inwiewelt diese irischen Feste auch von den Festlandkelten gefeiert wurden, ist
ungewiss. Weiters ungewiss ist, ob die Kelten auch die Sonnenwenden und
Tagundnachtgleichen feierten. Der Kaender von Coligny (s. dort) gibt
Festtagsangaben zu verschiedenen Zeiten, vermehrt zu Neumond und Vollmond. Der
1. Monat Samonios gibt zu VVollmond das Drein&chte-Fest Samonios an, das man
vielleicht mit dem irischen Samain vergleichen kann. Welche Feste da genau gefeiert
wurden, geht aus dem Coligny-Kalender aber nicht hervor.

Fluchtafd:

Lateinisch ,,defixio”. Eine rémische schwarzmagische Praxis, die von den Kelten

mit Freuden Ubernommen wurde. Es handelt sich dabei um eine kleine Tafel, meist
aus Blei, in die mit einem spitzen Gegenstand schriftlich ein Fluch gegen eine oder
mehrere Personen, meist im Namen von Gottheiten, geritzt wurde. Die Fluchtafel
konnte dann mit einem Nagel durchbohrt werden, oder neben dem schriftlichen Fluch
eine Person gezeichnet werden, die als Voodoobild fungierte und mit Nageln an den
entsprechenden Korperstellen, an denen man ihr schaden wollte, gestochen wurde. Es
war nattrlich logisch, die Gottheiten der Unterwelt fir solch ein Unterfangen zu rufen,
allerdings konnte auch jede andere x-beliebige Gottheit zum Vollbringen des Fluches
angerufen werden. So wurden in Bath unzahlige defixiones im Namen der Sonnen-
und Hellgadttin Sulis gefunden. Der Fluch war entweder entgultig, indem man der
Person Krankheit, Elend oder Tod wiinschte, oder aber an eine bestimmte Bedingung
gekntipft, z.B. dass der Fluch nur so lange dauern sollte, bis die Person ihr Unrecht
wieder gutgemacht hatte. Die fertige Fluchtafel wurde meist zusammengerollt und an
den Ort, wo sich die verfluchte Person aufhielt versteckt oder aber in Heiligtimern
oder an Friedhtfen vergraben. Im Gegensatz zu Weihungen und Segenswiinschen (s.
Weihesteine) waren Fliiche verpont und wurden nur im Gehelmen vollbracht.

Gallien/gallisch:

Als Galien wird das keltische Gebiet bezeichnet, das sich ungeféhr zwischen Spanien
(Iberia, Keltiberer) im Westen und dem Rhein im Osten befindet. Also Frankreich und
die 6stlich angrenzenden Gebiete. Gallisch ist die am besten erforschte antike kelt.
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Sprache. Daneben sind in Bruchstiicken noch lepontisch (Schweiz, Oberitalien) und
keltiberisch (Spanien) bekannt, die aber groRe Ahnlichkeit zum Gallischen haben. Die
Gottheitennamen sind zum Grol3teil auf Gallisch erhalten, auch jene, die aul3erhalb des
gallischen Gebietes gefunden wurden.

Gundestrupkessal:
Ein riesiger Silberkessal, den man in Gundestrup/Danemark gefunden hat, der aber
eindeutig ostkeltisch ist und durch Handel, Schenkung oder Raub nach Skandinavien
kam. Die Datierung ist ungewiss (zwischen 300 vor und 300 n. Chr.). Der Kessel
besteht aus zusammengesetzten Silberreliefplatten. Jede Reliefplatte zeigt eine
Gottheit oder eine andere mythologische Szene. Der Kessel ist deshalb einmalig, daer
von Rom unabhangige kelt. religitse Kunst zeigt. Die Crux dabei ist aber, dass er
keine Beschriftungen hat, weshalb wir ausschlief3dlich Bilder haben, von denen wir
nicht genau wissen, was sie darstellen. Die Platten sind folgende (Reihenfolge
willkdrlich, da nicht bekannt):

Die sieben AulRenplatten (urspriinglich acht, eine fehlt) zeigen je eine Gottheit,
und zwar ale mit grof3en Kopfen, dinnen Armen und bis zur Brust abgebildet. Fast
alle tragen einen Torques. Die mannlichen Gatter haben beide Arme erhoben und alle
Barte, die Gottinnen nehmen verschiedene Handhaltungen ein und haben komplizierte
Frisuren mit Zopfen:

1. Gott mit zwei Tieren oder Fabelwesen in seinen Handen. Vor seiner Brust

sitzen sich zwel Gestalten gegentiber, die durch eine Art Regenbogen oder

Schlangentier verbunden sind.

2. Gott ohne Torques mit je einen Hirschen in seinen Handen.

3. Gottin mit Uberkreuzten Armen. Links ein Mann, der ein Tier umarmt oder

mit ihm k&mpft, rechts ein Mann mit angewinkelten Knien und erhobenen

Armen.

4. Gott mit erhobenen Fausten. Links und rechts neben seinem Kopf ist jeein

Mann, die einander anblicken und wie in Kampfstellung abgebildet sind. Unter

dem rechten Mann ein kleiner Reiter.

5. Gott ohne Torques, der in jeder Hand einen Mann hdlt, die wiederum in ihrer

Hand ein Tier halten. Unter den Ménnern befindet sich je ein weiteres Tier.

6. Gottin, dieihre Arme locker vor der Brust hat (wie eine

Grol3zugigkeitsgeste). Links und rechts von ihr je eine Manner/Gotterbiiste.

Dielinkeist ohne Torques, die rechte hat keinen Bart.

7. Gottin, rechte Hand erhoben mit kleinem Vogel, linke Hand vor der Brust,

einen kleinen Mann wie ein Baby haltend. Vor der anderen Brust ist ein Tier.

Linksvon ihr sitzt eine Frau, rechts von ihr eine andere Frau, die die Haare der

Gottin pflegt. Uber der linken Frau sitzt eéine Art Wolf. Und tiber der Gottin

sind zwel VOgel. (s. Rosmerta)

Die funf Innenplatten zeigen verschiedene Szenen:

1. Buste eines Radgottes mit erhobenen Handen, in der rechten das Rad,

daneben ein Krieger, der sich am Rad festhélt. Umgeben von Tieren, einer

Widderhornschlange und Fabelwesen.

2. BUste einer Radgottin — die zwel Radrosetten befinden sich unter der Biste.

Die Gottin hat die Hande vor der Brust (Grof3ziigi gkeitsgeste). Drumherum

wieder Tiere und Fabelwesen.

3. Cernunnos (s. dort).

4. Initiationsplatte (s. Teutates). Links steht ein kleiner Mann/Gott, der mit

beiden Handen einen anderen kopfiber in eine Art Kessel stopft. Vor dem

Kessel steht ein Wolf oder Hund. Rechts befinden sich drei Karnyxbl aser

(Karnyx = kelt. Kriegstrompete), Uber ihnen eine Schlange. Dazwischen ein
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liegender Baumstamm mit Bléttern, der die Bildmitte in einen oberen und
einen unteren Teil zwelitellt. Unten gehen vor den Karnyxblasern Ful3krieger in
Richtung des Opfergottes. Oben reiten prunkvoll behelmte Krieger in die
andere Richtung. Die Szene erinnert an eine Initiation durch den symbolischen
Tod von einem normalen jungen Krieger (unten) zu einem méchtigen
Vollkrieger (oben).
5. Stierkampf- oder Stieropferszene, die hintereinander genau gleich dreimal
dargestellt ist: Stier nach rechts blickend wird von einem Mann mit einem
Schwert oder Spief3in die Kehle gestof3en, driber und drunter jeweilsein Tier
(Hund?).
Bodenplatte: Riesiger liegender Stier, Uber dem eine Kriegerin mit einem
Schwert den Stier bedroht. Daneben ein Hund. Unter dem Stier ein weiteres
Tier.
Hallstattkultur:
Dieim Grofdeil Europas, v.a. Mitteleuropas, fihrende Kultur der dlteren
Eisenzeit (ca. 900 bis 450 v. Chr.). Die Westhallstattkultur, die sich v.a. durch die
prunkvollen First/innen- und Wagengraber (z.B. Furst/innen von Vix, Glauberg,
Hochdorf, Hohmichele, Mitterkirchen,....) auszeichnet ist ziemlich sicher keltisch, da
bereitsin der Hallstattzeit die ersten keltischen Schriftzeugnisse bekannt sind. Die
Osthallstattkultur kdnnte ebenfalls AUCH keltisch sein (und daneben auch andere
Kulturen umfassen, wie die Veneter, Illyrer, ....). Berihmte Funde der
Osthallstattkultur sind z.B. der Strettweger Kultwagen (s. unter Noreia) und die
Situlenkunst (s. Belestis). Die Hallstattkultur hat ihren Namen vom kleinen Ort
Hallstatt im Salzkammergut, wo man zuerst Graber dieser Kultur fand.
Heidentum:
lat. paganitas, Bezeichnung im rom. Reich fUr die als primitiv erachtete
Landbevolkerung. Im Christentum Bezeichnung fur alle Nichtchristen, spater fur alle
Nicht-Monotheisten. Im heutigen Versténdnis Sel bstbezeichnung von Menschen, die
sich dem Schamanismus, vorchristlichen Religionen, anderen nicht-monothei stischen
Religionen, dem Hexenwesen, etc. zugehorig fuhlen. Der Begriff wird aber nicht von
allen geteilt. Einige nennen sich lieber naturreligios, spirituell, od. Traditionelle
Heidentimer benennen ihre Religion in ihrer Sprache (z.B. Shintoismus, Hinduismus,
Voodoo) oder nennen ihre Religion traditionelle Religion. Auch die antiken
Heid/innen haben sich selbst so nicht bezeichnet, zumindest nicht, solange es keiner
aktiven Abgrenzung zum Christentum bedurfte. So wie der Begriff ,,Hexe* erfahrt
auch der Begriff ,,Heide* eine positive Neubewertung in der Szene.
Heroon:
Heldengrab. Verstorbene Held/innen galten (und gelten heute noch) als Heilsbringer,
weshalb man ihnen ein schdnes Grab errichtete, zu dem man pilgern konnte.
Verstorbene Held/innen wurden oft wie Gottheiten geehrt. Gerade die
westhallstattzei tlichen Hiigel -Furst/innengréber machen den Eindruck von
Heldengrabern.
Hieros Gamos:
Griech. fur heilige Hochzeit. Gemeint ist damit dierituelle sexuelle Vereinigung,
meist zwischen einem Konig/Priester und einer Konigin/Priesterin. Der Sinn dahinter
ist entweder die Gewahrung der Fruchtbarkeit des Landes oder aber die Legitimation
zum Konigtum (d.h., der Konig a's Stellvertreter des Volkes muss die Konigin a's
Stellvertreterin der Landesgéttin oder des Landes erst begllicken, danach darf er Kénig
werden). V.a. im aten Orient kommt Hieros Gamos vor. Aber auch bei den Kelten
konnte einiges auf diese Praxis hinweisen: dieir. Kénigin Medb z.B., die durch
sexuellen Verkehr Konige in Amt und Wirden brachte, einige hallstattzeitliche
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Situlenbilder, die ein Paar in sexueller Vereinigung auf einer reich geschmuickten
Sonnenbarke zeigt, oder in Ubertragener Form die Konigsinauguration im
mittelaterlichen Donegal, wo der werdende Konig erst eine weil3e Stute begatten
muss. Hieros Gamos war allerdings nur eine Art, wie man bei den alten Kelten
Konig/in werden konnte (und wahrscheinlich nicht einmal die haufigste). Mindestens
genau so oft, wenn nicht 6fter, berichten die Quellen Uber: Anerkennung des
Konigtums durch das Volk, die Wahl durch den Senat/Adel, konigliche Abstammung,
Erfullung von Mutproben und anderen Prifungen und die Einsetzung als Konig/in
durch die Druiden, die durch eine gottliche Vision den/die rechtmaldigen Konig/in
erfuhren.

luppitergigantensaulen:
Steinerne alleinstehende Saulen in der kelto-romischen Kultur, die oft mit Reliefs
und/oder Inschriften verziert sind. Am Kopf der Saule befindet sich ein reitender Held
(luppiter), der einen Feind oder Damon niederreitet. Da die luppitergigantensdulen
meist von Kelten im rom. Reich errichtet wurden, nimmt man an, dass es sich um eine
romanisierte Fortsetzung des Kultbaumes mit Taranis/luppiter an der Spitze handeln
konnte. Die berihmteste luppitergigantensdule ist die Saule der Pariser Schiffergilde
(s. dort).

Kelten:
Der Keltenbegriff ist sehr umstritten. Wahrend die Archédol ogie ausschliefdlich in der
La Tene-Kultur die Kelten sieht, fasst die Keltologie den Begriff weiter: Als Kelten
versteht man jene Kulturen, die eine kelt. Sprache sprechen, und/oder die von antiken
Autoren a's solche bezeichnet werden, und/oder die Tréger der (West)Hallstatt- und
der LaTéne-Kultur sind. In der Antike umfasste das keltische Gebiet in seiner
hochsten Ausdehnung (ca. 3. Jhdt. v. Chr.) das Gebiet von Iberien/Spanien im Westen
(Keltiberer) bis Dakien (Westkiste des schwarzen Meeres) im Osten (alle
europai schen Kelten dstlich von Gallien, also auch Noricum, Pannonien, etc. werden
als Ostkelten bezeichnet), und von Irland und Schottland im Norden bis Oberitalien im
Suden. Dazu gehorte auch Galatien, ein von eingewanderten Kelten besiedeltes Gebiet
um Ankarain der heutigen Tuirkei. Auch in Osterreich findet man sowohl die
Hallstatt- als auch die La Téne-Kultur. Letztere ging im kelt. Konigreich Noricum (ab
ca. 2. Jhdt. v. Chr.) auf, das bis 15 v. Chr. eigensténdig war und danach eine rom.
Provinz wurde. Nicht keltisch in der Antike waren alleine Teile Spaniens, die
klassische Welt (Italien, Griechenland, Thrakien, Illyrien) sowie Nord- und
Nordosteuropa (Germanen). Durch die Romanisierung (bis ca. 1. Jhdt. n. Chr.) wurden
die kelt. Gebiete zu Mischkulturen von Kelten und Romern (keltorémisch,
gallordmisch, provinzialromisch, etc.), die sich bis ca. 500 n. Chr. hielten und durch
den Verfal des Rémischen Reichs, Christianisierung, V 6lkerwanderung und die
rasante Ausdehnung der Germanen entgultig verschwanden oder in den germanischen
Nachfolgerkulturen aufgingen. Das Keltische als Kultur und Sprache lebte von daan
nur mehr in den nordlichen Enklaven (Irland, Schottland, Wales, Bretagne, Isle of
Man, Cornwall) weiter, und das bis heute (die Lander werden auch als keltischer
Gurtel bezeichnet). Die Kelten der Antike nennt man auch Festland- oder
Kontinentalkelten, die Kelten in der spateren nordlichen Enklave nennt man
Inselkelten. Letztere, v.a. Irland und Wales, sind die Tréger kelt. Mythen und Sagen
und eines keltisch gepragten Christentums.

Ketike:
Griech. fur die Gesamtheit der von den Kelten bewohnten Lénder.

Keltologie:
Die Lehre von den Kelten. Eine Wissenschaft, die alles behandelt, das mit den
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Kelten von der Hallstattkultur bis heute zu tun hat. Die Keltologie beinhaltet v.a.
Philologie (Beschaftigung mit keltischsprachigen Texten, v.a. der Inselkelten),
Geschichte und Archéologie (Hallstatt- u. La-Téne-Kultur, aber auch das
inselkeltische Mittelalter). Weiters leisten fur diese Wissenschaft Indogermanistik,
Numismatik (keltische Miinzen), Ethnologie, Religionswissenschaft, etc. wichtige
Dienste. Keltologie im deutschsprachigen Raum kann man z.B. in Wien, Bonn und
Marburg studieren. Das keltische Neuheidentum und das neue Druidentum sind gut
beraten, sich zumindest im Ansatz mit Keltologie zu beschaftigen und deren
Erkenntnisse ernst zu nehmen, nicht zuletzt auch aus eigenem Interesse, denn das Gros
der Erkenntnisse fur das keltische oder druidische Neuheidentum stammt aus der
arbeitsintensiven wissenschaftlichen Forschung!

La Tene-Kultur:
Diein der Archéologie am ehesten als keltisch bezeichnete Kultur, die sich
von Mitteleuropa aus in weite Teile Europas ausgedehnt hat, auch nach Irland und
Grofbritannien. Sie markiert die Jingere Eisenzeit (ca. 500 v. Chr. — ca.
Zeitenwende). Die La Tene-Kultur zeichnet sich durch eine eigene Kunst aus, durch
eine Kriegerkultur und durch Stédte (oppida), wie Alesia, Bibracte, .... Der Name La
Téne kommt von einem Teil des schwel zerischen Neuenburger Sees, wo man eine
Menge Opfergaben fand.

Mola Salsa
ROm. Opferkekse aus Salz, Wasser und Koérnerschrot, die am Hausaltar auf
gluhendne Kohlen gebacken wurden zu Ehren der Herdgdttin Vesta. Das zerbroselte
Sal z-K ornschrot-Gemisch verwendete man auch zum Weihen des Opfertieres und zum
Wrzen des Opferfleisches.

Monotheismus:
aus dem Griech.: Eingottglaube. Eine sehr junge religiose Entwicklung, die
ausschliefdlich einen Gott (meist méannlich, manchmal ungeschlechtlich) anerkennt
(Judentum, Christentum, Islam, einige griechische Philosophien, &gyptischer
Atonglaube des Echnaton, Parsismus (Zoroastrier)), Sikhismus, Baha’i). Diverse
andere spirituelle Mé&chte werden nicht as Gottheiten, sondern als Heilige, Engeln,
Geister, Damonen, Halbgottheiten, etc. bezeichnet. Die friihe Religionswissenschaft
und die Propaganda der heutigen Monotheismen sind der Meinung, dass der
Monotheismus die ,,hochste* Form der Religion ist, eine logische Weiterentwicklung
nach dem Animismus, dem Schamanismus, dem Totemismus, dem Polytheismus. Aus
heutiger Sicht ist diese Idee nicht mehr haltbar. Denn zum einen existieren die
verschiedenen Formen oft nebeneinander in ein und derselben Religion. Und zum
anderen ist es eine Diskriminierung der nicht monotheistischen Religionen, sieas
unterentwickelt zu bezeichnen — zumal es keine sinnvolle Begriindung fur die
Hoherentwicklung des M onotheismus gibt (warum soll ein Gott eine bessere Religion
nach sich ziehen als viele Gottheiten??).

Nemeton:
Gall. Bezeichnung fur den heiligen Bezirk. (Analog dazu das rom. Fanum oder der
griech. Temenos.) Es kann sich dabei um einen Hain (geheiligtes Waldstlick), einen
besonderen Ort in der Natur (z.B. Quelle, Berg, See, Maoor, ...) oder um einen
Tempelkomplex handeln. Gemeinsam haben all diese Stétten, dass man an ihnen
Opfergaben darbrachte und Riten feierte. Archdol ogisch kann man also dann ziemlich
sicher eine Kultstétte nachwei sen, wenn man z.B. Opferdepositionen findet, am besten
in Verbindung mit Kultgegenstanden (was nicht immer eindeutig ist!). Keltische
Tempel bestanden meist aus viereckigen mit Palisaden und einem Graben (zur
Aufnahme von, Opfergaben oder Fleisch und Knochen geopferter Tiere (und zu
betimmten Zeiten auch manchmal Menschen)) umhegte Plétze, in denen sich diverse
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Ogam:

kultische Bauten befanden, wie Opferschachte, Altére, Feuerstellen, Kultpfahle,
Gebeinhauser, Gestelle fur geopferte Tiere und Menschen oder fir ein Tropaion und
nicht zuletzt der Fokus des Nemeton, der Tempel selbst, ein kleines Hauschen, das
entweder eine Opferstelle Uberdachte, eine hl. Quelle, einen Kultfeuerplatz oder ein hl.
Symbol oder auch Statuen beherbergte.

Mit Einfluss der Romer wurde diese Uberdachung durch den typischen
Umgangstempel ersetzt. So ein Umgangstempel zeichnet sich durch die rundum
laufende sdulengestiitzte oder auch gemauerte Veranda aus (eine im alten Rom
unibliche Bauweise fir Tempel, daher sind diese Tempel auch sicher keltischen
Ursprungs). Die Cella, der elgentliche Tempelraum, wird wohl so dhnlich wie andere
heidnische Tempel, ausgesehen haben: Ein Kultbild oder Symbol der Gottheit,
Girlanden und Blumen al's Schmuck und Opfergaben der Glaubigen. Die Riten selbst
wurden immer vor dem Tempel (wo meist auch der Opferaltar stand) zelebriert. Dies
hatten die Kelten mit Rémern und Griechen gemeinsam. Das Heiligtum als

V ersammlungshaus kam erst mit den Synagogen und christlichen Kirchen auf. Antike
Tempel, auch die keltischen, waren dafiir zu klein. Siehe auch den Tempelbezirk am
Frauenberg unter ,,Noreia“ und ,,Latobios*!

Das einzige original-keltische Schriftsystem. Es wurde in Wales oder Irland ca. um die
Zeitenwende erfunden und wurde in den darauffolgenden Jahrhunderten in Wales,
Schottland und Irland zur Beschriftung von Eigentum, Weihungen oder Grabsteinen
benutzt. Da die Ogamschrift nicht gerade schreib- und lesefreundlich ist, gibt eskeine
langeren Texte, und die kelt. Schrift wurde mit Einfluss des Christentums bald durch
die Lateinschrift verdréngt. Da sich um das Ogam allerdings genau so Mythen ranken
wie um die germ. Runen (so soll der Gott Ogma die Schrift erfunden haben, die nur
den Weisen zuganglich ist), taucht das Schriftsystem in einigen irischen
mittelalterlichen Handschriften (z.B. im Auraicept na nEces) a's Zauberschrift und
Orakelsystem wieder auf. Die Schrift besteht aus 20 (spéter 25) Buchstaben, diein
Aicme (Clans) aufgeteilt sind. Jedes Aicme hat funf Buchstaben. Und jeder Buchstabe
hat einen Namen (dhnlich wie die Runen), die oft Pflanzen bezeichnen. Die Schrift ist
im Prinzip recht unkreativ, da es sich ausschliefdich um ein Linienystem, von jeein
bisfunf Linien, an einer Schreibkante oder Schreiblinie aufgereiht, handelt. Im
Gegensatz zur guten Lesbarkeit anderer antiken Schriften, deren Schdnheit oder der
kraftvollen Ausstrahlung der Runen hat das Ogam wohl eher die Asthetik eines
modernen Strichcodes (und hat sich vielleicht auch deshalb nicht lange gehalten *g*).

Pantheon:

Patera:

Peplos:

Pl.: Panthea. Griech. fir die Gesamtheit der Gottinnen und Gotter innerhab eines
Kulturkreises.

ROm. fur eine flache Trankopferschale. Das Getrank wird aus der Schale wirdevall
Uber den Altar, in das Ritualfeuer oder auf die Erde geleert, um eine Gottheit damit zu
ehren (Libation = Trankopfer). Im rém. Reich wurde ein frommer Mensch mit einer
Patera abgebildet. Wenn Gottheiten dieses Gefal halten, deutet dies wohl auf
besondere Spendenfreudigkeit und Gutmtigkeit hin. Libationen gehdrten in der klass.
und wahrscheinlich auch in der kelt. Antike zum ,,Mindestopfer”. Wenn man also
sonst nichts hat als Opfergabe oder firs Gebet, ist das Trankopfer das Mindeste, was
man den Gottheiten darbringen sollte.

Griech. fur das bodenlange Frauengewand, das nur aus einem grof3en Sttick Stoff
besteht und mittels Gurtel um die Taille und Knépfungen bzw. Fibeln an den
Schultern gehalten wird.
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Polytheismus:
aus dem Griechischen: Vielgotterglaube. Ein weitverbreitetes Phéanomen in den
meisten Religionen der Welt. Religionswissenschaftlich wird aber ein Unterschied
zwischen Stammesreligionen (die man al's totemistisch oder animistisch oder
schamanistisch bezei chnet) und Polytheismus gemacht, wobei letzteres nur fr
Religionen gilt, wo es schon starre Burokratien und Strukturen gibt, und auch eine
schriftliche Aufzeichnung. Rein von der Bedeutung her (viele Gottheiten), kann dieser
Unterschied aber nicht gerechtfertigt werden, denn auch indigene Kulturen haben
Panthea mit vielen Geistern, Ahn/innen und Gottheiten, die genauso ausdifferenziert
sind wie digjenigen z.B. der klassischen Griechen.

Psychopomp(0s):
Griech. fur Seelengeleiter. Eine Wesenheit, die die Seelen in das Totenreich fihrt.

Rad und Radkreuz:
Réader, Rosetten und Radkreuze (Rad mit vier Speichen) aller Art gehren neben
geometrischen Mustern der Hallstattzeit, Ranken- und Fischblasenmustern der La
Tene-Zeit, Flechtwerken und Triskelen (Dreifachwirbel) der Inselkelten zu den
beliebtesten kelt. Symbolen. Rader in verschiedenen Formen findet man von der
Bronzezeit, Uber die Hallstattzeit, die La Tene-Zeit bis hin zum christliche Irland, wo
sie als Hochkreuze weiterleben. Das Rad durfte ein uraltes idg. Symbol der Sonne
sein, daneben nattrlich auch das Donner-Blitz-Rad des Taranis und das Schicksalsrad,
das manchmal in Verbindung mit (Ileider namenlosen) kelt. Géttinnen vorkommt.
Kleine Rader kommen als Schmuckanhanger und Votivgaben in der Eisenzeit tfters
vor und das Symbol hat sich in manchen Alpenregionen as Schutzsymbol an Hausern
oder auch zu Feuer-Sonnwendbrauchen bis heute erhalten.

Sagum:
Gall. fur einen Umhang oder ein Cape. Der Ubliche ,,Mantel* der Antike.

Sakralkonigtum:
Prinzip der Heiligkeit des Konigs. In hierarchisch-monarchischen Systemen
eine ubliche Annahme, dass der Konig (oder die Konigin) magische Kréafte besitzt, mit
der er/sie heilen kann. Weiters, dass der Konig/die Konigin das Land und das Volk in
sich vereint, was heil¥, dass der/die Monarch/in ein gutes, tugendhaftes Verhalten an
den Tag legen muss, um den Landfrieden, die Fruchtbarkeit, das Wohlergehen des
Volkes zu gewéhren. Verhdlt sich der Konig/die Konigin untadelig, vertdet das Land,
ziehen Kriege Ubers Land, etc. Im Gegenzug wird der Konig/die Konigin wie eine
Gottheit verehrt, auch nach dem Tod. Berihmtester kelt. Sakralkonig ist wohl der wal.
Kaiser Arthur.

Saule der Pariser Schiffergilde:
Die Nautae Parisiaci, die Schiffer von Paris, liefden im 1. Jhdt. n. Chr. eine viereckige
luppitergigantensaul e, die aus aufeinandergestapelten Steinquadern besteht, aufstellen,
voll von Gotter/Gattinnen-Reliefs. Das Besondere an der Saule ist, dass uns
ausschliefdlich dadurch die Ikonografie folgender Gotter bekannt ist, dasie
ausschliefdlich hier in Name und Bild dargestellt sind: Esus, Tarvos Trigaranus,
Smertrios und Cernunnos. Es kdnnte auch durchaus sein, dass die Auswahl der
Gottheiten eine Geschichte erzahlt, das heif3t, dass die Gottheiten in irgendeiner Weise
zusammengehdren. Von unten nach oben sind an den jewells vier Fléchen folgende
Gottheiten dargestellt: Quader I: Fortuna und eine weitere Gottin, Mars und eine
Gottin, eine gehornte Gottheit und eine Gottin. Quader 11: Welhinschrift an IOM, die
anderen 3 Bilder aus dem religiosen und militérischen Leben in Paris. Quader 111:
Castor, Pollux, Cernunnos, Smertrios. Quader 1V: luppiter, Esus, Tarvos Trigaranus,
Volcanus.

Thorshammer:
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Der Hammer des nordischen Donnergottes Thor, der, wenn er ihn wirft, Blitz
und Donner erzeugt und aul3erdem Trolle (schédliche Naturméchte) totet.

Torques:
ROm. fir den keltischen Halsreifen aus Metall (meist Gold oder Bronze), der v.a.
von Gottheiten oder bedeutenden Menschen getragen wurde.

Trickster:
Numinose Macht (Gottheit, Geist, Damon), die sowohl gut as auch boseist,
schelmisch, launisch, hinterlistig, aber trotzdem oder gerade deswegen grof3e Macht
besitzt.

Triade:
Sinnspruch in Dreierform.

Trinitét:
Aus dem Lateinischen fur Dreifaltigkeit.

Tropaion:
Griech. fur Troph&ensammlung. In kriegerischen Kulturen, also auch bel den
Kelten, Ubliche Praxis, die Waffen der besiegten Gegner &sthetisch zu arrangieren, um
sie so der Kriegsgottheit zu weihen. Nebenbel kann so ein Tropaion auch die
abgeschlagenen Kopfe der Feinde enthalten.....

Tunika
Rom. fiir ein langes ,, T-Shirt“, das bis zu den Knien reicht und oft gegurtet wird.

Welhesteine und Altére:
Die meisten Inschriften der Gottheiten kennen wir von Weihungen. Das sind von
Glaubigen gespendete steinerne Denkmaéler, meist Gedenktafeln oder aber steinerne
Altére mit der schriftlichen Widmung eingemeiselt, die meist einem Tempel gespendet
wurden. Die Kelten haben diese Art Frommigkeit von den Griechen und Rémern
Ubernommen, und so gibt es zahlreiche gallische Widmungen. Die Widmung verlauft
meist nach Schema F: Die Person steht im Nominativ, dann der Name des Vaters im
Genitiv, der Name der Gottheit im Dativ, dann noch die Griinde fur die Weihung, und
bei den rom. Widmungen meist eine der folgenden Abkirzungen (je nach Anlass):
V.S.L.M. - votum solvit libens merito ,,I6ste gern sein Geliibde verdientermaRen*
(wenn der/die Verehrer/in der Gottheit danken wollte fr die Erhérung eines Gebetes),
D.S.F. — de suo fecit ,,machte aus eigenen Mitteln“ bzw. D.D.S.P. dedit de sua pecunia
,»gab vom eigenen Geld* (wenn man darauf hinweisen wollte, dass man die Weihung
aus eigener Tasche bezahlte), EX IVSSV ,,auf Weisung der Gottheit* (wenn die
Gottheit die Weihung verlangte) oder EX VISV ,,aufgrund eines Traumes®. Gallische
Formeln sind z.B.: DEDE BRATU DEKANTEM ,,gab gerne den Zehent“ (d.h. ein
Zehntel des Einkommens, eine tUbliche Summe, die man spendete), IEURU ,,weihte*,
DEDE ,,gab“, AUOT ,,machte”. Weihesteine und Votivgaben wurden, so wie die
Gebete, Offentlich dargebracht. Man betete laut, veranstaltete Feste und Opferfeiern zu
Ehren der Gottheit. Alle sollten wissen, dass man der Gottheit und der Gemeinschaft
Gutestat. (im Gegensatz zu Fllchen — s. Fluchtafeln)

Widderhornschlange:
Neben Greif und Sphinx (bzw. verschiedene Tiere mit Menschenkopfen) ist die
Widderhornschlange das faszinierendste Fabelwesen der La Tene-Zeit (Drachen
kommen, im Gegensatz zur klassischen Welt und zu den walisischen Mythen in der
antiken keltischen Bildersprache so gut wie nie vor). Es handelt sich dabei um eine
Schlange, die am Kopf zwei Widderhorner hat. Ubernommen haben die Kelten dieses
Symbol wahrscheinlich von den Reiternomaden der russischen Steppen (Skythen,
Sarmaten, Kimmerer). Dort kommt die Widderhornschlange als Symbol der Herrin der
Tierevor. Bei den Kelten haben aber fast ausschliefdlich méannliche Gotter dieses
Symbol — wahrscheinlich fur Kriegertum, Kraft oder Zeugung.
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Abklrzungen

alg.: algemein

ausl.: auslandisch (in diesem Fall ,,auBerhalb von Osterreich)
DBG: De Bello Gallico. “Uber den gallischen Krieg” von G. lulius Caesar.
etc.: et cetera (und so weiter)

gal.: gallisch

germ.: germanisch

GN: Gotter/Gottinnennamen

hl.: hellig/elr/s

idg.: indogermanisch, indoeuropéisch

ir..irisch

IR.: interpretatio Romana

kelt.: keltisch

klass.: klassisch. griechisch/rémisch.

Osterr.: Gsterreichisch

Pl.: Plura, Mehrzahl

rém.: romisch

S.: Siehe

sanskr.: sanskrit (hinduistische ,,Ursprache” in den Veden, den hl. Texten)
Sg.: Singular, Einzahl

s.0.: siehe oben

S.u.: siehe unten

u.: und

u.a: und andere

u.U.: unter Umstanden

uvm.: und viele(s) mehr

v.a:vor alem

vgl.: vergleiche

wal.: walisisch

z.B.: zum Beispiel

Weiterfuhrende Websites

Fir wissenschaftliche Fragen und Diskussionen zum Thema ,,Kelten* kann man sich in der
Diskussiondliste der Wiener Keltologie (Uni Wien) einklinken:
http://www.univie.ac.at/keltologie/K elten/start.htm

Fur weniger wissenschaftliche Fragen und Diskussionen Uber keltisches Neuheidentum stehen
wir gerne am Wurzelwerk im ,,Es war einmal**-Forum zur Verflgung:
http://forum.wur zelwer k.at/

Wem die Vorstellung der Gottheiten in diesem Skript nicht reicht, sei auf diese walisische
Website verwiesen, die sich die Arbeit gemacht hat und eine riesige Auswahl an
festlandkeltischen Gottheiten samt Fundorten aufgelistet hat und genaue Erklarungen zu
allen. Auch wir haben uns einiges an Info von dieser Website geholt:
http://www.celtnet.or g.uk/cgi-bin/sear ch _cgods.pl?nmgod=% 28all% 29
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Fir die Gottin Belestis fanden wir diese lesenswerte Festschrift im Netz

http://homepage.univie.ac.at/elisabeth.trinkl/forum/forum0300/14scherr.htm
Peter Scherrer in: Altmodische Archaologie. Festschrift fir Friedrich Brein, Forum Archaeologiae
14/111/2000

Und eine ziemlich gute Ubersicht tiber rémische Steinzeugnisse in und um Osterreich, wo
auch einige kelt. Gottheiten versteckt sind, kann man hier suchen und finden, und auch gleich
die nachsten Ausfliige zu den Weihesteinen planen *g*:

http://www.ubi-er at-lupa.or g/

Der link zum Projekt Uber die epigraphischen Zeugnisse aller antiken kelt. Gottheiten:
http://www.oeaw.ac.at/praehist/fer can/fer can.html

Da es im Deutschen keine OriginalUbersetzungen irischer Mythen gibt, verweise ich auf
folgende Websites fur Englische OriginalUbersetzungen der Tain Bo Cuailnge, des Buches
der Eroberungen oder der 2. Schlacht von Mag Tuired uva.
http://www.ancienttexts.org/library/celtic/irish/

http://www.maryjones.us/ctexts/index irish.html

http://www.sacred-texts.com/neu/celt/index.htm

Waelterfihrende Literatur zum Thema

BERRESFORD ELLIS Peter, ,,Dictionary of Celtic Mythology*“,

Constable Ltd., London 1993

Umfangreiches, kompaktes Lexikon Uber alle Bereiche der keltischen Mythologie, sowie auch Sprache und ein bisschen
Geschichte.

BIRKHAN Helmut, ,,Keltische Erzahlungen vom Kaiser Arthur 1 und 2“,

Verl. Phaidon, Essen 1989

Ein 2weiteiliges Werk. Alle walisischen Mythen um Arthur in originaler Ubersetzung (Die Brunnengréfin, Peredur fab
Efrawg, Gereint fab Erbin, Culhwch und Olwen, Wer ist der Pfortner?, Die Beraubung der Anderen Welt, Melwas und
Gwenhwyvar, Historie um Drystan, Der Traum von Rhonabwy, Von Arthurs Geburt und wie er Kénig ward). Dazu ein
ausfuihrlicher Index und Erkl&rungen zur mittelkymrischen Literatur bzw. zu den Arthur/Artus-Mythen.

BIRKHAN Helmut, ,,Kelten — Versuch einer Gesamtdarstellung ihrer Kultur®,

Verl. der dsterr. Akademie d. Wissenschaften, Wien 1997

DIE (wissenschaftliche) Keltenbibel schiechthin. Ein 1000-seitiges Muss fiir alle Keltenfreaks. Beinhaltet einen ca. 500-
Seiten starken Teil Uber Religion, eine Unmenge an Gottheitennamen, alles tUber Kult, Religion, Kurioses, Initiation,
Schamanisches — viel, viedl Material. Meine Hauptquelle, fir alle Fragen beziglich Kelten. Ein ausfihrlicher Index
erleichtert die Suche nach Speziellem.

BIRKHAN Helmut, ,,Kelten — Bilder ihrer Kultur®,

Verl. der 6sterr. Akademie d. Wissenschaften, Wien 1999

Das Bilderbuch zu Birkhans Bibel. Supergrof3, urviele Abbildungen, viel Giber Religion. Ein Muss fiir alle Freaks. (leider ein
bissl teuer...)

BIRKHAN Helmut, ,,Altkeltische Religion — Gottheiten und Mythen*,

Skriptum einer im Wintersemester 2004/05 gehaltenen V orlesung

Eine Zusammenfassung mit einigen neuen Erkenntnissen des Religionsteiles von Birkhans Bibel 1997. Zu beziehen am besten
baiiei den Keltologen in Wien (s. entsprechende website).

BIRKHAN Helmut (Hrsg.), ,,Kelten-Einfalle an der Donau —
Akten des 4. Symposiums deutschsprachiger Keltologinnen und Keltologen in Linz 2005
Verl. der osterr. Akademie d. Wissenschaften, Wien 2007
Dieses leider teure Riesenwerk enthalt folgende fiir das Thema ,,keltische Gottheiten* interessante Themen:
BIRKHAN Helmut, ,,Sprachliche Befunde zu body art und Einschmieren im britannischen
und festlandkeltischen Altertum®, S. 29 ff.
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EDEL Doris, ,,Charakterzeichnung in der Tain Bé Clailnge am Beispiel des exilierten Fergus®, S. 183 ff.
FREY Otto-Herman, ,,Die Erscheinungsform keltischer Goétter in vorrémischer Zeit“, S. 203 ff.
FULLGRABE Jorg, ,,Jupitergigantensaulen als Audruck autochthoner Religiositét
in den rémischen Provinzen des ,keltisch-germanischen* Nordostens
oder als Beleg alteuropaischer religiéser Traditionen®, S. 213 ff.
GRASSL Herbert, ,,Ein verkannter Kultbrauch im keltischen Noricum*, S. 227 ff.
HOFENEDER Andreas, ,,Plinius und die Druiden*, S. 307 ff.
MULLER Fdlix, , Beutegut, Opfergaben und Trophaen bei den antiken Kelten®, S. 361 ff.
ZEIDLER Jirgen, ,,Die Religion der Kelten“, S. 639 ff.

BOTHEROYD Sylvia und Paul F., ,,Lexikon der keltischen Mythologie*,

Diederichs, 2. Aufl. Miinchen 1992

Durch Fotografien und Farbtafeln aufgelockertes, zum Lesen sehr angenehmes Lexikon. Guter Uberblick sowohl tiber
Festlandkelten als auch Uber inselkeltische Mythologie. Gute Ergéanzung zu den wissenschaftlichen Lexika, da es selbst teils
etwas spekulativ erscheint.

DANAHER Kevin, ,,The Year in Ireland — Irish Calendar Customs”,

Mercier Press, Dublin 1972

Umfangreiches, sehr genaues Werk tber den gesamten christlichen irischen Jahreskreis mit genauen Beschreibungen der
traditionellen Brauche. Die 4 grofen irischen Feste lassen sich hier gut rekonstruieren: Samhain/All Souls’ Day/Martinmas
— St. Brighit’s Day/Candlemas — May Day — The First of the Harvest

De BERNARDO STEMPEL Patrizia und HAINZMANN Manfred, ,,Das OAW-Pr oj ekt
FONTES EPIGRAPHICI RELIGIONUM CELTICARUM ANTIQUARUM (F.E.R.C.AN.):
erste Gesamtergebnisse*,

in Keltische Forschungen, Bd. 1, Hrsg. Verein Brennos, Praesens Verlag, Wien 2006, S. 17 ff.

Interessante Einblicke in die neueste Forschung tiber antike keltische Gotter/Gattinnennamen.

De VRIES Jan, ,,Keltische Religion“,

Neuauflage: edition amalia, Grenchen 2006, Erstausgabe: Kohlhammer, Stuttgart 1961

Sehr gute (wenn auch zeitweise Uberholte) Einfiihrung in die kelt. Religion. Gottheiten werden gleichermalien wie Rituale,
archaologische Funde und die Druiden behandelt.

DELAMARRE Xavier, ,,Dictionnaire de la langue gauloise*,

editions errance, Paris 2003

Vollstandiges etymol ogisches Worterbuch des Gallischen mit genauesten Angaben und Hinweisen. Unentbehrliche Quelle fiir
die antike keltische Sprache. Beinhaltet u.a. gallische Bezeichnungen fiir Pflanzen, Tiere, Elemente, Heiliges und Religidses,
Coligny-Kalender, keltische Priester/innentitel, Worte, die man fir Anrufungen verwenden kann. Ein Muss fir alle
festlandkeltischen Heid/innen. Leider nur auf Franzosisch.

GREEN Miranda, ,,The Gods of the Celts*,
Neuauflage: Sutton Phl. Ltd. 2004, Erstauflage: 1986
Ubersichtliche Beschreibung der kelt. Géttinnen und Gotter, aufgeteilt nach ihren Zustandigkeiten.

GREEN Miranda, ,,Dictionary of Celtic Myth and Legend“,
Thames and Hudson Ltd., London 1992
Schon illustriertes, wissenschaftlich erarbeitetes Lexikon Uber alle Bereiche der keltischen Religion und Mythologie.

GREEN Miranda, ,,Celtic Goddesses — Warriors, Virgins and Mothers*

British Museum Press, London 1995

Wissenschaftliches, eher trocken zu lesendes, aber sehr umfassendes Buch Uber Gottinnen, historische Keltinnen und
weibliche Archetypen in allen keltischen Bereichen. Auch weibliche Menschenopfer und Priesterinnen werden angesprochen.
Einige Fotos, sehr gut recherchiert.

GREEN Miranda, ,,Die Druiden — Die Welt der keltischen Magie*,

Econ Verl., Disseldorf 1998

Supertolles, reich bebildertes Buch, dazu noch wissenschaftlich. Es geht u.a. um Druiden in Arch&ologie/klassische
Texte/Mythen, Opfer und Weissagung, Druidinnen, heilige Sétten und nicht zuletzt die Geschichte der neuen Druiden. Fur
alle Interessierte, die nicht wissen, womit sie anfangen sollen, ist das ein gutes Werk fiir Beginner! Im Anhang finden sich
Adressen diverser moderner Druiden- und Neuheidenvereine, sowie ein Museumsver zeichnis.

GREGORY Lady, ,,Das grof3e Buch der irischen Mythen und Legenden* (Orig. ,,Gods and fighting Men*),

Pattloch Verl., Minchen 2001

Im 19. Jhdt. Ubersetzte Sagen: Teile aus dem ,,Buch der Eroberungen*, beginnend mit der 1. Schlacht von Mag Tuired,
endend mit der Ankunft der Milesier. Geschichten um die Tlatha Dé Danann (Bodb Derg, Dagda, Angus Og, Morrigu, Aine,
Aoibhell, Midhir u. Etain,Manannan Mac Lir, Cliodna, Laegaire). Der gesanmte Finn-Zyklus. Oisins Kinder. Diarmuid und
Grainne. Cnoc-an-Air. Oisin und Patrick (Unterredung der Alten) — Oisins Klagen. Leider hat Lady Gregory teilweise ihre
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eigene Phantasie spielen lassen, einige Sagen geklittert und ,,anstéRige** Dinge im victorianischen Geist eliminiert. Trotzdem
empfehlenswert und schon zu lesen.

GSCHLOSSL Roland, ,,Im Schmelztiegel der Religionen — Gottertausch bei Kelten, Rémern und Germanen®,

Philipp von Zabern, Mainz / Rhein 2006

Gute Einfuhrung in die antike Welt der Religionen der provinzialrémischen (keltischen und germanischen) Gebiete wahrend
der rém. Kaiserzeit. Schone Farbfotos, Erklérungen von Fachbegriffen und ein angenehm zu lesender Text machen das Buch
2u einem Lesevergnigen fir alle Heid/innen!

HATT Jean-Jacques, ,,Kelten und Gallo-Romanen®,
Nagel Verlag, Genf 1970
Die keltische Geschichte, und eine Menge iber keltische Religion mit vielen Abbildungen der Gottheiten.

HOFENEDER Andreas, ,,Die Religion der Kelten in den antiken literarischen Zeugnissen,
Band 1: Von den Anfangen bis Caesar*,
Verl. der 6sterr. Akademie d. Wissenschaften, Wien 2005
Ausfuhrlichste Aufarbeitung der historischen, antiken Quellen Uber keltische Religiositéat. Es werden die Originale samt
Ubersetzungen und umfassende Erklérungen geboten! Ich warte voll Neugier auf Band 2 und 3!!!

KLUGE Manfred (Hrsg.), ,,Merlin — alle Mythen, Legenden und Dichtungen®,

Heyne Verl., 3. Aufl., Miinchen 1991

Tolle Sammlung aller Mythen um den berihmtesten keltischen Magier und Druiden. Von den walisischen Originalen bis hin
zu Goethe und modernen Romanen.

LAMBERT Pierre-Yves, ,,La Langue Gauloise®,

editions errance, Paris 1997

Ein fast vollstandiges Werk Uber alle altkeltischen, v.a. gallischen Inschriften. Genauso unentbehrlich wie Delamarre. Es
enthalt Bedeutungen, Ubersetzungen und natiirlich die Originale der Inschriftenfunde. Sowohl banales als auch religioses.
Herauszuheben v.a. Weiheinschriften, Fluchtafeln, Zauber spriiche, genaue Beschreibung des Coligny-Kalenders. Leider nur
auf Franzosisch.

LEITNER Friedrich W. (Hrsg.), ,,Gotterwelten — Tempel, Riten, Religionen in Noricum*

Katal og zur gleichnamigen Sonderausstellung (kur. Heimo Dolenz) im Landesmuseum Ké&rnten 2007, Klagenfurt 2007

Die Beitrage verschiedener Autor/innen veranschaulichen die Religiositét im keltisch-rémischen Osterreich und gesamt auch
im provinzialrémischen Europa. Viele viele Bilder und interessante Details!

LENGYEL Lancelot, ,,Das geheime Wissen der Kelten — entréatsalt aus druidisch-keltischer Mythik und Symbolik*,
Bauer Verl., 9. Aufl., Freiburg 1994

Aufgrund der La Tene-zeitlichen Minzen erklart der Autor Teile der inselkeltischen Vorstellungswelt. Viel Spekulation und
mehr oder weniger willkirliche Zuordnung der arch&ologisch fassbaren Symbolik auf ein vorgefasstes esoterisch/magisches
Weltbild. Trotzdem empfehlenswert, da es eine umfangreiche Sammlung an Miinzen und daraus extrahierte Symbol e bietet.

LE ROUX Francoise u. GUYONVARC’H Christian-J., ,,Die hohen Feste der Kelten,

Arun-Verlag, 2. Aufl. Engerda 1997

Das Autorenpaar versucht, ahnliche wie in ihrem Buch ,,Druiden, die 4 grofRen irischen Feste zu erkléaren und teilweise zu
rekonstruieren, und zwar aufgrund antiker Beschreibungen, irischer Mythen und heutigem irischen Brauchtum (nur
angestreift). Einige Bilder, viel Material, v.a. aus der irischen Mythologie.

LE ROUX Francoise u. GUYONVARC’H Christian-J., ,,Die Druiden®,

Arun-Verlag, 2. Aufl. Engerda 1998

Umfangreiches, wissenschaftliches Werk, das die Druiden und alles was sie taten aufgrund der irischen Mythen und antiken
Uberlieferungen erklart. Teilweise spekulativ aber viel, viel Material. U.a.: Darstellung der verschiedenen Berufe der
geistigen Elite, Philosophie, Riten und Opfer, Pflanzen, Elemente, Zaubergesange, Weissagung, Heiligtiimer. Viele, viele
Ubersetzungen aus irischen Mythen und Quellen.

LOPELMANN Martin, ,,Keltische Sagen aus Irland* (erstmals veroff. 1944 ,,Erinn®),

Diederichs Verl., Miinchen 1992

Am Beginn des 20. Jhdts. gekirzte Versionen wichtiger irischer Sagen, u.a. Macha Rothaar, ein Excerpt des Rinderraubs von
Cooley, Derdriu, Cu Chulainn, Die Schwanenkinder des Lir, Das Werben um Etain, Fraech’s Raubzug, usw.

MAC KILLOP James, ,,Dictionary of Celtic Mythology“,

Oxford University Press, Oxford-NY 1998

Umfangreiches, wissenschaftlich erarbeitetes Lexikon, v.a. Uber inselkeltische Mythologie. Besticht durch tiefgehende
Beschreibungen von Symbolen, mythologischen Gestalten und den Mythen selbst.

MAC KILLOP James, ,,Myths and legends of the Celts*,
Penguin Books Ltd., London 2005
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Gute Einfiihrung in einige religidse und philosophische Schtweisen heidnischer keltischer Religiositét, sowie ein grof3er Teil,
der der zusammenfassenden Erzahlung der wichtigsten irischen und walisischen Mythen gewidmet ist.

MAIER Bernhard, ,,Lexikon der keltischen Religion und Kultur®,

Verl. Kréner, Stuttgart 1994

Wissenschaftliches, genau gestaltetes Lexikon mit einigen Zeichnungen. Beinhaltet eine gute Ubersicht iber festlandkeltische
Gottheiten, wichtige archéol ogische Stétten, inselkeltische Mythen und einiges zu Kultur und Gesellschaft.

MAIER Bernhard, ,,Das Sagenbuch der walisischen Kelten — Die vier Zweige des Mabinogi*,
dtv, Minchen 1999
Dievier Zweige des Mabinogi, aus dem Original Ubersetzt, mit Anmerkungen und Erklérungen.

MAIER Bernhard, ,,Die Religion der Kelten — Gétter, Mythen, Weltbild*,

C.H.Beck Verl., Mlinchen 2001

Supergute Einfihrung in die Methode der keltologischen Forschung in puncto Religion. Weniger Material als in anderen
Werken, aber interessant zu lesen, v.a., da es sehr kritisch ist und in jeder Hinsicht auf den wissenschaftlichen Boden der
Tatsachen zuriickfilhrt. Enthélt u.a.: Forschungsgeschichte und Methoden; allgemeinen Uberblick iber: religitses Welthild,
Gottheiten, Mythologie, Kulte und Riten, Opfer und Beschworungen, Gebete, Jenseitsvorstellungen, Kultstatten,
Kultpersonal, Sakralkdnigtum.

MULLER Felix, ,,Gotter — Gaben — Rituale, Religion in der Friihgeschichte Europas®,

Verl. Philipp v. Zabern, Mainz 2002

Ein spannendes Pflichtbuch fur alle, die ernsthaft die Religion der Bronzezeit und Antike in Europa erforschen wollen. Auf
archaologischer Basis werden Zusammenhénge zwischen Funden verschiedener Kulturen (Bronzezeit, Kelten, Germanen,
Romer, Griechen, Réter, etc.) beleuchtet, um so die Gemeinsamkeiten religidser AuRerungen herauszuarbeiten. Folgendes
wird, unterstiitzt von schénen Fotografien und Illustrationen, geboten: Methoden der Erforschung von Religion in der
Urgeschichte, was die Archaologie iber Religion verrét, heilige Quellen, Trophaen und Weihegaben, Kopfkult, Schmuck und
Miinzen, Altére und Feueropfer, Menschenopfer.

OLMSTED Garrett S., ,,The Gods of the Celts and the Indo-Europeans®,

Archaeolingua Alapitvany u. Innsbrucker Beitrage zur Kulturwissenschaft, Budapest 1994

Umfangreichstes Werk Uber die festlandkeltischen Gottheiten, die der Autor in vielfaltiger Weise in ihren Wirkungsbereichen
2u rekonstruieren versucht. U.a. durch Vergleiche mit inselkeltischen Mythen, darauf basierende Rekonstruktionsver suche
altkeltischer Mythen, Vergleiche mit anderen indogermanischen Pantheons, Heranziehung von Dumezil’s Géttereinteilung,
etymologische Erklarung der Gottheitennamen, Vorstellung einer Fille an gallischen Inschriften, in denen Gottheiten
vorkommen und ein umfangreiches Register. Pflicht fur alle festlandkeltischen Heid/innen.

PITTIONI Richard et al., ,,Situlenkunst zwischen Po und Donau — Ausstellung in Wien 1962,

Naturhistorisches Museum Wien, 1962

Ausstellungskatalog. Zeigt eine grofRe Sammlung an Stulen (Bronzeeimer). Interessant fur die Religion daran ist die
kiinstlerische Gestaltung derselben. Dargestellt sind neben archaischen Mustern vor allem Feste, Umziige, mythol ogische?
Darstellungen, Gottheiten, Fabelwesen. Naturlich gibts auch ausfuihrliche Erkl&rungen.

SCHLINKE Diether, ,,Kelten in Osterreich*,
OBV, 1987
Super Buch Uber die ésterreichischen Kelten mit vielen Abbildungen der Gottheiten.

STEWART Robert J., ,,Celtic Gods — Celtic Goddesses*,

Blandford, London 1990

Schon illustriertes Buch, zT. mit kunstvollen Malereien, Uber die Archetypen der wichtigsten keltischen Gottheiten.
Interpretationen und Spekulationen Uber Zuordnungen, Bedeutungen, Zusammenhange. Einige Hinweise zu den
inselkeltischen Mythen.

URBAN Otto H., “Wegweiser in die Urgeschichte Osterreichs — Archaologie sehen, erkennen, verstehen”,

OBV, Wien 1989

Reich bebildertes, mit vielen Skizzen versehenes Buch Uber die archéologischen Erkenntnisse der dsterreichischen
Urgeschichte. Behandelt wird die Zeit von den Neandertalern bis zur Romanisierung des Regnum Noricum 15 v. Chr. Dieses
Buch gibt einen guten Einblick in die archéologische Forschung und in die kulturelle Entwickiung in Osterreich. Daneben
sind auch Wanderwege zu archéologischen Stétten, Einblicke in die experimentelle Archdologie, alle Museen und en
umfangreicher Register zu urgeschichtlichen Begriffen angegeben.
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