Das Miadchen von Salakia.

(Untersuchungen zur Stiftungslegende von Patara.)

Von Gerhard Radke, Berlin.

Die auf Hekataios von Milet zuriickgehende Uberlieferung (vgl. Steph.
Byz. s. Ildrapa) leitet die Entstehung des Apollonkultes in Patara sowie den
Namen der Stadt von Pataros, dem Sohne Apollons und der Xanthostochter
Lykia, her. Daneben hat sich in zwei Quellen eine Kultlegende erhalten,
welche die Voraussetzung fiir eine weitere Ableitung des Namens bietet.
In ihrem Mittelpunkt steht das ,,Madchen von Salakia‘‘. Zum Vergleiche
setze ich beide Berichte nebeneinander:
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Die Ubereinstimmung ist weitgehend, doch berechtigt sie meines’ Er-
achtens nicht dazu, mit Meineke in seiner Ausgabe des Stephanos S. 511
annehmen zu diirfen, Eustathios habe direkt aus Stephanos abgeschrieben.
DaB die Punkte 2, 5, 6, 8, 10, 11 im Bericht des Eustathios fehlen, kénnte
noch nicht als hinreichender Grund fiir diesen Zweifel angesehen werden,
es sind eher die Dinge, welche Eustathios mehr hat als Stephanos, bei denen
wir einsetzen miissen: Gehen wir der Reihe nach, so vermag er als gebriduch-
liche Bedeutung fiir wdrape neben dem bei Stephanos angefiihrten x(o7y
noch xffwtds zu nennen, erwihnt aber nicht das zweimal bei Stephanos
genannte dyyoc. Der zweite Unterschied findet sich im Gebrauch des Wortes
addpuata, welches wohl an Stelle des Punktes 5 bei Stephanos angewendet
wird. Ferner findet sich bei Eustathios als Beschreibung der Opferkuchen,
welche das Madchen trigt, das prignante év oynfuatt Mpas xal tdfov xal
peidv, wihrend Stephanos recht allgemein séppata Adpas te xal Toéa xal
Pén sagt und dabei fehlerhaft von einer Mehrzahl von Adger und tdée spricht:
Der Gott hat aber nur eine AYpoa und einen Bogen, hingegen mehrere Pfeile
dafiir, wie es die Version bei Eustathios richtig auseinanderhilt. Weiterhin
nennt Eustathios das Meer, in welches das Gefdl mit den mwéuuara hinein-
geweht wird, das Lykische; hier hat er eine irrtiimliche Vorwegnahme des
Lykiernamens unternommen, der eigentlich erst bei der Benennung des Vor-
gebirges auftaucht, an dem das Gefafl angetrieben wird, Schliefilich aber
gebraucht Eustathios fiir dieses Antreiben das Verbum mpoodyew, wihrend
wir bei Stephanos xatagpéper finden. Dafl an Stelle der genaueren Angaben
iiber das Madchen bei Eustathios nur von einer matdioxn tic gesprochen wird,
ergibt sich aus der grundsitzlichen Kiirzung, tiber die noch ausfiihrlicher
zu sprechen sein wird.

Am schwersten wiegt die unterschiedliche Beschreibung der méuuate;
denn es ist unwahrscheinlich, daf3 Eustathios die bei Stephanos vorgefundene
Lesart korrigiert habe. Wir werden daher annehmen miissen, dafl Eustathios
seine Geschichte zwar auch letzten Endes von Alexander Polyhistor bezogen
hat, sie aber erst aus zweiter oder gar dritter Hand erhielt. Sicherlich haben
wir als erste Quelle der Vermittlung Didymos anzunehmen, der sich nach
der Auskunft des Harpokr. s. wélavos eingehend mit der Beschreibung von
méupete abgegeben hatte und dem wir auch am ehesten einen epischen
Ausdruck wie dddpuere zutrauen diirfen; auch die xfwrog wird er uns
erhalten haben. Als zweite Station vermute ich eines der rhetorischen Lexika
des Ailios Dionysios oder des Attizisten Pausanias, welche dem Eustathios
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oft als Quelle dienen. Auf sie weist besonders die durch 7—7 gebotene
Alternative zwischen den beiden Ableitungsmoglichkeiten hin, der zuliebe
auf die ausfiihrliche Erzdhlung der Wundergeschichte verzichtet wird, die
den Hauptinhalt der Nachricht des Alexander Polyhistor bildet. Eustathios
hingt also nicht von Stephanos ab, sondern wie dieser von Alexander, wobei
ihm Didymos und ein rhetorisches Lexikon als Mittelglieder dienten. Die
Kiirzung geht sicherlich auf das letztere zuriick, das wir dann auch fir die
Umstellung von Punkt 14 verantwortlich machen miissen.

Eine weitere Uberlieferung, welche in der lindischen Tempelchronik (ed.
Blinckenberg p. 12 B 49) eine Stiitze findet, besagt, dafl Telephos einen
bronzenen Mischkessel, ein Werk des Hephaistos, in den Apollontempel von
Patara geweiht habe (Paus. 9, 41,1). An der gleichen Stelle (41,2) berichtet
Pausanias, daBl auch die Lade, in der Eurypylos den Dionysos Aisymnetes
nach Patrai gebracht habe, als Werk des Hephaistos gelte. In seiner Quelle
fand er also beides vereint. Wahrend er aber iiber die Geschichte von Patara
nichts weiter aussagt, weil sie nicht zum Thema gehort, weill er eingehend
von der Stiftungslegende des achaiischen Patrai zu erzéhlen (7, 19,7ff.):
Eurypylos habe aus der trojanischen Beute einen Kasten erhalten, bei
dessen Offnung er wahnsinnig geworden sein soll. Das Orakel in Delphi sagte
ihm, er werde dort genesen, wo er ein fremdartiges Opfer antrife. Das
geschah nun in Patrai, wo man wegen eines alten Frevels jahrlich der Artemis
Triklaria einen Jiingling und eine Jungfrau opfern muBte, bis ein fremder
Konig einen neuen Gott bringe. Damit war aber Eurypylos gemeint, in
dessen Lade sich ein Bild des Dionysos befand. Fir die Beurteilung der
Uberlieferung ist es nun von Wichtigkeit, daB einige Wendungen der inhalt-
lich wenigstens anklingenden Sage von Patrai wortlich mit der Legende von
Patara iibereinstimmen. Ich setze daher Steph. Byz.a. O. und Pausanias
nebeneinander :
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Fiir den Sprachgebrauch ist vor allen Dingen das Wort xatagépew von
Bedeutung, welches wir von Stephanos kennen, bei Eustathios aber in
mpooayew gedndert gefunden hatten.

Im Zusammenhang mit der gemeinsamen Beschreibung der von Hephaistos
gefertigten Kultgegenstéinde in Patrai und Patara bei Paus. 9,41,1f. werden
wir annehmen diirfen, daf sich in der Quelle des Pausanias auch die Stiftungs-
legende von Patara, so wie sie uns Stephanos tiberliefert, vorgefunden hatte.
Es konnte Didymos sein, doch will ich diese Frage jetzt noch offen lassen
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und zuerst eine weitere Beobachtung mitteilen: Pausanias berichtet von
einer Legende, welche einen Kult erkliren soll, und von einem Kultbrauch,
von der Ankunft des Kastens und von seinem Tragen im feierlichen Zug
am Feste des Gottes. Beide Faktoren sind auch im Bericht des Alexander
Polyhistor, wie er uns bei Stephanos vorliegt, enthalten, wihrend sie in der
Fassung des Eustathios nicht mehr voneinander zu scheiden sind. Bei
Stephanos berichten die Punkte 2—5 von einem bestehenden Kultbrauch,
wobei wir vielleicht durch Punkt 2 die Moglichkeit haben, das Kultlokal zu
bestimmen; Punkt 6—12 schildern dagegen die Kultlegende, wihrend 13
und 14 schlieBlich den Namen erkldren sollen. Vergleichen wir nun die durch
2—>5 und 6—12 gebildeten Gruppen miteinander, so ergibt sich die fiir den
Bericht bei Stephanos auffillige Tatsache, daBl bei der Schilderung des
Kultbrauchs das Prisens verwendet, bei der Erzahlung der Legende aber
mit einer Ausnahme der Aorist gebraucht wird. Ich erkenne darin eine Spur
der Zusammensetzung zweier Berichte. Die Ausnahme ist avamadeodar, an
dessen Stelle wir dvamadoaodar erwarten. Das erklirt sich entweder daraus,
dafB eine Pause im Festzug vielleicht in Erinnerung des fiir die Legende so
wichtigen Momentes wirklich vorkam, oder dafl Stephanos sich bei seinem
Auszug eine Flichtigkeit hat zuschulden kommen lassen, wie wir sie ihm
auch schon bei , den Darstellungen der Opferkuchen nachweisen konnten.
Daraus ergibt sich, daB bei Alexander Polyhistor bzw. dessen Vorbild Kult-
legende und Kultbrauch getrennt erzdhlt wurden, ebenso wie das auch noch
in der Schilderung des Pausanias zu erkennen ist.

Wir werden gut daran tun, die Einzelheiten des Kultbrauchs zu unter-
suchen: In Punkt 2 ist in einer Handschrift (A) statt év mardpqe die unter-
schiedliche Lesart év Ilatdpouws iiberliefert. Es lag freilich nahe, eine solche
Ortsangabe zu erwarten, doch hat sie hier wohl nicht gestanden, wie die
Parallelen bei Eustathios und auch bei Pausanias lehren. Es scheint mir
ferner auch nicht einmal sicher, ob der Kultbrauch wirklich in Patara statt-
fand. Ferner bedeutet icpa 7@ AndAiwve Gegenstinde, die dem Apollon
heilig oder geweiht waren; wenn Eustathios daraus ,,Spielzeug fiir Apollon‘*
macht, so hat er den Relativsatz in Punkt 5 auf die iepd bezogen, wihrend
er in Wirklichkeit von den méuuave abhingig ist.

Die méppate selbst finden im Kult an verschiedenen Orten eine ent-
sprechende Verwendung. Héfer im Myth. Lex. 4, 280 weist beispeilsweise auf
die attische Eiresione hin, zu der auch Kuchen in Gestalt einer Adga gehoéren
(Suid. s. duaxdviov). Uber derartige Kuchen gibt es eine umfangreiche Litera-
tur, die wohl letzten Endes auf Philochoros zuriickgeht, wie A. Tresp, Die Frag-
mente der griechischen Kultschriftsteller S. 97f. nachweist. Die dargestellten
Gegenstinde finden sich aber auch als Attribute des Apollon auf Miinzen
von Patara vereinigt (HN2? 696). Auch auf einem Vasenbild, an das Usener,
Slntﬂutsagen 133, erinnert, schwebt Apollon mit Lyra, Bogen und Pfeilen
in den Hinden im Becken eines DreifuBes sitzend; iibers Meer. Da die Gegen-
stinde in dem von der Kultlegende erwihnten Gefil wohl nur an Stelle des
Gottes selbst genannt sind, so wie sich auch im Kasten des Eurypylos ein
Schnitzbild des Dionysos findet, lassen sich Darstellung und Auffassung
des Vasenbildes mit denen der Kultlegende unmittelbar vergleichen.

Solche Gegenstédnde, die im hohen Kult als Attribute der Gottheit
angesehen wurden, nahmen aber leicht in den Hénden von Kindern die
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Bedeutung eines Spielzeugs an, wie das bei unseren Ostereiern, Advents-
sternen und Weihnachtskerzen ebenfalls zutrifft. So lesen wir in Punkt 5
auch wirklich, dafl die Kinder mit diesen wéuuare zu spielen pflegen. Viel-
leicht hat in der Vorlage des Alexander Polyhistor noch ein &tt xal vy ge-
standen, so dafl der Kultbrauch selbst damals schon nicht mehr beobachtet
wurde, wiahrend die Kinder noch mit den ehemals heiligen Kuchen spielten.
Jedenfalls handelt es sich aber um kein Spielzeug, das dem Apollon gebracht
wird. Wir werden dementsprechend also nicht mit Hofer a. O. S. 281 an-
nehmen diirfen, dafl auch Apollon innerhalb dieses Vorstellungsbereiches als
Kind gedacht wurde.

Da diese mwépuate schlieBlich der Gottheit geopfert, d.h. verbrannt
wurden, wie wir aus Suid. s. dvdotaror (vgl. Tresp. a. O. 82) erfahren, so
mochte ich aus Punkt 11 auch fir die Schilderung des Kultbrauchs ent-
nehmen, dal ebenfalls ein Verbrennen der Opferkuchen erwahnt wurde.
Sonst bieten sich groBe Schwierigkeiten fiir das sachliche Verstdndnis von
Punkt 11, auf den wir spéter noch zuriickkommen miissen. Verbrannt wird
jedenfalls nur der Inhalt, wie das vielleicht auch fiir den patrensischen Brauch
anzunehmen ist.

Entscheidend ist nun die Frage, ob auch Punkt 2 zu dem Bericht iiber
den Kultgebrauch gehért oder aus der Legende an den Anfang genommen ist.
Trifft ndmlich Letzteres zu, so kann Salakia ein Eigenname sein, andernfalls
ist eine Ortsbezeichnung in dem Namen enthalten, und wir erfahren, wo sich
ein derartiger Brauch abgespielt hat bzw. wohin er von der Kultlegende
projeziert wurde. Man hat bisher im allgemeinen angenommen, Xadaxic sei
ein adjektivisch gebildeter Eigenname (Pape-Benseler), der in dieser Form
auch zur Bezeichnung der Stadt selbst verwendet werden kénne, wie etwa
Ambrakia (vgl. Steph. Byz. s. v.). Da es nun {freilich keinen Ort dieses
Namens gibt, sah man sich zu Anderungen veranlaBt. Hofer a. O. S. 281f.
dachte an >AApaxiz, wodurch eine Beziehung zur Hyperboreerlegende her-
gestellt wird. Die von ihm aber sonst beigebrachten Vergleichsglieder beweisen
nichts fiir die Richtigkeit dieser Annahme: @épewy icpd bedeutet in jeder
Situation das Tragen von heiligen Gerédten und verrit keinesfalls eine Zu-
gehorigkeit dieses Ritus zu den Garben der Hyperboreer. Die Bezugnahme
auf das Kindesalter des Gottes habe ich schon widerlegt; schlieBlich scheint
mir auch die Annahme eines Fliichtlings aus dem Lande oder aus Amalkia,
der Stadt der Hyperboreer, recht zweifelhaft. So wurde diese Anderung
von Eitrem RE? I 1820f. abgelehnt. Sein eigener Vorschlag geht ebenfalls
von einer Anderung des iiberlieferten Wortlauts aus, die sprachlich wesentlich
einfacher ist: Statt Salakia sei *XaAfaxic zu lesen und auf das karische
Salbakosgebirge zu beziehen, nach dem die beiden Stiddte Herakleia und
Apollonia den Beinamen Salbakie (vgl. die Miinzen bei Head HNZ? 610)
fiihrten. So naheliegend diese Erklirung auch zu sein scheint, so widerspricht
ihr jedoch der Inhalt der heiligen Legende selbst, nach der man den Aus-
gangspunkt des Kultes an der Meereskiiste oder doch mindestens in ihrer
Néihe suchen mufl, wihrend die Apollonia benachbarte Stadt Herakleia
AAPdros (vel Zaifdxioc Mein.) von Steph. Byz. s. v. wegen ihrer Binnenlage
als peodyeios von den anderen Stidten gleichen Namens unterschieden wird.

Gingen beide Anderungsvorschlige und die ihnen zugrunde liegenden
Deutungen davon aus, daB Salakia sowohl einen Miadchennamen wie einen
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Ortsnamen darstellen miisse, so machte mich Herr Prof. Klaffenbach freund-
licherweise auf eine weitere Moglichkeit aufmerksam, die in Salakia lediglich
einen Higennamen sieht: Die Formulierung in Satz 10 wiirde dann eine
kiirzere Fassung fiir éx 7 (matpldos 7ijc> Xalaxiag sein, wobei auch dieses
sonst allgemein als Ortsname angesprochene Salakia den Namen des Méad-
chens angebe. Diese Deutung hat den groBen Vorteil, daB} wir nicht nach
einem bestimmten Orte zu suchen brauchen, den wir bisher noch nicht zu
finden vermochten, und dafl wir uns mit einem an sich normal gebildeten
Eigennamen begniigen konnen. Zugleich bedeutet diese Annahme, daB
Stephanos oder schon Alexander Polyhistor den Eigennamen aus der Kult-
legende, in der er verstdndlich wire, in die allgemeine Schilderung des Kult-
brauchs iibertragen hatte. Sprachlich ist gegen diese Erklarung grundsitz-
lich nur die Hirte der Bildung einzuwenden; dariiber hinaus empfiehlt aber
der Sprachgebrauch des Stephanos (vgl. z. B. s. Zededxeia aus Alexander
Polyhistor) die Setzung des Artikels gerade vor Ortsnamen. Sachlich
kommt ferner hinzu, daf ein Name Salakia innerhalb der Kultlegende
eine mythische Parallele oder wenigstens doch Deutung erfahren miiBte,
‘die sich aber nur schwer beibringen liefe.

Auf diesen Punkt muB naher eingegangen werden. Wir kennen nédmlich
den Namen Salacia! aus dem romischen Mythos. Mit ihm wird einmal eine
Gemahlin des Neptunus (Wissowa RKR? 226) und ferner Venus (Serv.
Verg. Aen. 1,720) bezeichnet. Wie sich aus dem Zusammenhang des Servius-
scholions ergibt, geht es wohl auf Julius Hyginus, einen Schiiler des Alexander
Polyhistor, zuriick, der in seiner Schrift ,,De dis‘‘ auch iiber Venus gesprochen
und die Cluacina (vgl. Plin. n. h. 15, 119) beispielsweise aus den Origines des
Cato und die Salacia nebst der ephesischen Automate und Epidaitia von
Alexander iibernommen haben wird; als Quelle ist dann vermutlich Poly-
charms Schrift mepi >Appodirns anzusprechen. Die Deutungen, welche die
Romer den beiden Vertreterinnen des Namens Salacia sprachlich geben,
stehen hier noch nicht zur Debatte; es wird lediglich eine mogliche Ver-
bindung gerade des gleichlautenden Namens mit Alexander, der Vorlage der
bei Stephanos erhaltenen Uberlieferung, geboten. Da Salacia nun aber eine
romische Gottheit ist und sprachlich eine lateinische Bildung darstellt, kann
hochstens der lateinisch sprechende Alexander, der sich lange genug in
Italien aufhielt, dort den rémischen Namen gehort haben (Er kennt auch
Zalle, die Tochter des "Awviog; vgl. Plut. par. min. 40.). Damit endet der
Versuch, Salakia als Namen der griechischen Mythologie erweisen zu wollen.
Wir kénnen nur die Vermutung duBern, dafl er in griechischer Literatur vor
Alexander nicht auftaucht. Er ist dann entweder von ihm frei aus dem
Romischen iibernommen und in einen griechischen Mythos eingesetzt worden,
was sachlich sehr unwahrscheinlich ist, oder aber aus einer &lteren, ver-
derbten und unverstindlichen Form nach dem Muster des lateinischen Namens
gedindert, wobei Alexander sicherlich der Uberzeugung war, den richtigen
Namen wiederhergestellt zu haben.

Dafiir 148t sich meines Erachtens noch ein Anhaltspunkt finden: Die
auf Varro zuriickgehende romische Uberlieferung iiber den Namen der
Neptunsgattin Salacia lautet: Venilia unda est, quae ad litus venit, Salacia,

1 Vgl. v. Blumenthal, Rhein. Mus. 90, 1941, 322f.
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quae in salum redit (Augustin. c. d. 7,22). In der Wiedergabe des Stephanos
mutet nun Punkt 8 wie eine wortliche Ubersetzung des Varrozitats an, wenn
wir die rémische Auffassung voraussetzen, daf das Meer das Haus der Salacia
war. Unbequem bleibt dann nur noch das Weinen des Méadchens, welches
sich zwar aus seiner Situation, nicht aber aus der Beziehung auf die Meeres-
gottin erklart. Gehen wir aber konsequent der, Ansicht nach, Alexander
habe eine Uberlieferung vorgefunden, welche die Auffassung des ,,in salum
redire zulie, zugleich aber auch das Méadchen als xAaiovoc kannte, so
findet sich diese Moglichkeit in der Parallele der Leukothea; auch sie eine
Meeresgottin und mit Poseidon zusammen kultisch verehrt (Paus. 2, 1, 9. 2,1
u. a.), lauft in angsterfiillter Raserei tiiber die sogenannten ,,Weilen Gefilde*,
bevor sie sich mit ihrem Soéhnlein von den Molurischen Felsen ins Meer
stiirzt (Et. M. s. Aevxodéa; vgl. Schol. Hom. Od. 5, 334). Uber Alexander
Polyhistor hinausgehend erhalten wir also fiir die dltere Fassung der heiligen
Legende die Nachricht, dal nicht nur das Gefil vom Winde ins Meer ge-
trieben worden sei, sondern sich auch das uns namentlich unbekannte
Méadchen in dieses gestiirzt habe. FErst Alexander hat durch seine Kenntnis
der romischen Salacia und durch seine Wiedergabe des lateinischen ,,in salum
redit’“ mit griechischem e&ic Tov olxor <tov I[looelddvosy Emevijidey die
grundlegende Anderung vorgenommen; nur das xAaiovoe erinnert noch an
die alte Fassung. Fiir Stephanos war es dann bei der vorliegenden Gestalt
der Uberlieferung einfach notwendig, eine vollig menschliche Szenerie anzu-
nehmen, zumal er die Salacia nicht mehr kannte. Wir werden auf diesen
Sprung ins Meer spéter noch genauer einzugehen haben; hier geniigte es
zur Herstellung der Uberlieferung. Was dem Alexander da innerhalb des
Berichts itber den Kultbrauch vorlag, war nicht der Name des Madchens,
welcher unbekannt bleibt, sondern der Ort, an dem er stattfand.

Da aber ein Salakia sonst nicht begegnet, wird man die Bemiihungen
zur Rekonstruktion wieder aufnehmen miissen, freilich in anderer Richtung,
da wir nun ja wissen, dafl Alexander aus der Herkunftsbhezeichnung einen
Eigennamen gemacht hat und ihn in einer solchen Form nach rémischem
Vorbild annahm, die es ihm gestattete, in Satz 10 die gleiche Anderung
vorzunehmen, ohne den Sinn zu stéren. Es ist demnach nicht mit Bestimmt-
heit zu sagen, ob in 2 und 10 auch in der Vorlage die gleiche Form gestanden
habe. Immerhin miissen wir bei unserem Rekonstruktionsversuch von einer
Form Salakia ausgehen, da diese doch am ehesten an das Original heran-
gekommen sein mufl. Ferner miissen wir fiir den mit diesem Namen be-
zeichneten Ort unmittelbare Meeresnihe fordern, da sich das Méidchen
vom Felsen ins Meer hinabstiirzte oder mindestens der Wind das Gefa8
aufs Meer hinaustrug, und miissen auch annehmen, daf} sich dort, wo nach
Auskunft unserer Uberlieferung dem Apollon heilige Symbole in einem
Festzug getragen werden, ein Apollonkult befand. Diesen Anforderungen
entspricht in jeder Richtung das am Euripos gelegene boiotische Stadtchen
Salganeus (Steph. Byz. s.v.), dessen Ethnikon im Femininum Salgania
lautet ; aus ZAAI'ANIA konnte aber leicht durch Verschreibung XA AAANIA
oder XAAANIA werden, was dann Alexander in ZXAAAKIA abinderte. Fiir
Salganeus ist aber nicht nur die Meeresndhe bekannt, sondern auch Apollon-
kult bezeugt (Steph. Byz. a. O.). Dieser Kult ist dort noch heute’lebendig,
wenn wir uns vergegenwartigen, dafl am Platze des alten Salganeus jetzt
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eine Kirche des heiligen Georg steht (Liibker, Reallexikon® 867; in der
neuesten, von Ziebarth besorgten Auflage fehlt der Artikel ,,Salganeus®);
in Georg lebt namlich bei den balkanischen Vélkern die Gestalt Apollons
weiter : An die Stelle des griechischen Drachentéters Apollon ist der christliche
Georg getreten. Das mag Licht auf den Charakter des im alten Salganeus
verehrten Apollon werfen, zumal der Zusammenhang daran erinnert, daf
in der Kultlegende des benachbarten Ptoon von einer Schlange gleich dem
Python erzahlt wurde (Plut. def. or. 8), die demnach doch wohl von diesem
Apollon-Georg aus Salganeus erlegt worden sein wird. Ich bin daher geneigt,
mit E. Curtius (Geograph. Onomat. der griech. Sprache 159; zitiert nach
Biirchner RE?1 1872) an ein hohes Alter des dortigen Apollonkultes zu
glauben, auch wenn uns die Uberlieferung ein jiingeres Datum der Stadt-
griindung zu nennen weill. Nach Strab. 9, 403 soll ein Boioter namens
Salganeus die Perser durch den Euripos gefiihrt haben; aus MiBtrauen,
in eine Falle gelockt worden zu sein, hatten die Perser ihn aber getotet.
Als sich jedoch herausstellte, dafl Salganeus nichts Boses im Schilde gefiihrt
habe, sei er auf der Hohe des Messapiosfelsens bestattet und dort eine nach
ihm benannte Stadt gegriindet worden. Diese Nachricht geht mit Sicherheit
auf Ephoros zuriick, wie die Erwahnung des Namens bei Diod. 19,77 bestétigt.

Zur Zeit des Ephoros war also schon entsprechend dem attischen Peiraieus
neben korinthischem Peiraios (Thuk. 8,10ff.; Steph. Byz. s. v.) die Namens-
form Salganeus neben der zu erschlieBenden édlteren Form *XaAydyny durch-
gedrungen, da der Kult eines Heros dort von so grofler Bedeutung war,
daB er in der historisierenden Darstellung des Ephoros als Mensch mitten
in die Ereignisse des Perserkrieges gestellt werden konnte. Sowohl der Kult-
legende wie der Anekdote des Ephoros liegt aber ein alter Kultbrauch zu-
grunde, wie er nachweislich noch am Leukasfelsen ausgeiibt wurde (Strab.
10, 452): Der Sturz eines Menschen von der Hohe des Felsens ins Meer. Ich
will jetzt hierauf noch nicht naher eingehen, doch diirfte schon dieser Hinweis
geeignet erscheinen, die vorgeschlagene Lesart ,,Salgania‘ statt Salakia in
Satz 2 und vielleicht 8x tfjc Zadydvns stat &x i Zalaxias in Satz 10 zu
stiitzen.

Gibt uns die Uberlieferung des Kultbrauches aber durch die Benennung
Salakia-Salgania die Herkunft des Madchens an, so kann dafiir der zweite
Ausdruck &£ Oguovidog nicht mehr herangezogen werden. Ganz bestimmb
falsch und nirgends belegt ist es aber, von einer Quelle Ophionis zu sprechen,
wie es Pape-Benseler in ihrem Worterbuch der griechischen Eigennamen
tun und Kiister, Die Schlange 154,4, offenbar ohne Nachpriifung tibernimmt.
Die wahrscheinlichste Losung ist es, darin eine Phylenbezeichnung zu sehen:
In Salgane wurde also das Amt des Tragens der heiligen Gerdte nur einem
Midchen aus der Phyle Ophionis iibertragen. Kehren wir nach dieser Be-
trachtung wieder] zum vorliegenden Text zuriick, so bietet sich eine Moglich-
keit, die auffillige Stellung der vier Worte Zalaxiav xdony €& >Oguovidos zu
deuten: So, wie wir sie nach Alexander bei Stephanos lesen, wiren sie sehr
geeignet, Salakia als Eigennamen hinzustellen; da sich das aber als unmog-
lich erwiesen hat, glaube ich annehmen zu diirfen, daf} in der urspriinglichen
Fassung statt *XZalyavia die Ortsbezeichnung &v Zalydvy gestanden habe.
Daraus hat dann erst die Quelle des Alexander XaAyavie gemacht, das
dieser in Xedaxic uminderte. Nach dieser Wiederherstellung der alten
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Form der Legende ergibt sich als Anfang des Berichts iiber den Kultbrauch
der Satz: In Salgane pflegte ein Méddchen aus der Phyle Ophionis ein Gefaf3
zu tragen, welches heilige Symbole des Apollon enthielt; das war Backwerk
in Form einer Leier, eines Bogens und von Pfeilen.

Es tut sich nun aber sogleich die Frage auf, ob dieses Gefdl urspriinglich
mdrepe hie und wir damit einen alten, vielleicht vorgriechischen Namen
eines Kultgerites erhalten oder ob der des Lateinischen kundige Alexander
Polyhistor erst aus seiner Kenntnis des lateinischen Wortes patera eine
angebliche Bezeichnung der in der Kultlegende iiberlieferten xtfwtds erfunden
habe, um so den Namen Pataras erkliren zu kénnen, wie es Kalinka (TAM II,
p. 145) annimmt. Ein griechisches Wort mdrepa ist sonst nirgends iiber-
liefert; da es in dem kurzen Bericht des Stephanos allein sechsmal vor-
kommt, macht es den Eindruck, als habe es Alexander absichtlich hervor-
kehren wollen, um diese seine Deutung zu bekréftigen. Da wir ihm schon
eine Abhédngigkeit vom Lateinischen in der Annahme der Form Salakia
nachweisen zu koénnen glauben, wozu sich sein Bericht iiber die libysche
Stadt Magna = ueyainy (Steph. Byz. s. Mdayve) stellt, wiirde sich die An-
sicht Kalinkas sehr empfehlen.

Hat aber wirklich erst Alexander diese Etymologie erfunden, so ist damit
noch nichts iiber die Herkunft der Geschichte selbst gesagt. Der fir das
langst vergessene Salgane berichtete Brauch war schon zu Zeiten des Ephoros
nicht mehr bekannt, sonst hétte er in seiner Erzahlung darauf Riicksicht
nehmen miissen. Es bleibt also nur die Annahme {ibrig, daf der iiberlieferte
Festzug wirklich in Patara stattfand, wobei man aber erzahlte, man habe
diesen Brauch aus Salgane iibernommen. Die Angabe des Punktes 5 bezieht
sich dann mit Sicherheit auf Patara, da sie offenbar einen Zusatz zu der
nach dem boiotischen Salgane projezierten Schilderung des Brauches dar-
stellt. Wie aber das Beispiel des von Pausanias berichteten Brauches von
Patrai zeigt, diente die Kultlegende erst zur Erklarung der bestehenden
Sitte des Tragens einer heiligen Lade, in der sich gewisse Opfer in Form von
Kuchen fanden. Da wir annehmen konnten, dafl in der Vorlage des Pausanias
die heiligen Legenden von Patrai und von Patara nebeneinander standen,
was fiir den erst aus Alexander abhingigen Didymos nicht gut anzunehmen
ist, méchte man als Quelle an den Patrenser Mnaseas denken, dessen Schil-
derung Pausanias vielleicht durch Vermittlung des Geographen Artemidor
kennenlernte. Mnaseas’ Heimat ist nicht sicher bekannt ; wihrend er meistens
Patrenser heif3t, nennen ihn beispielsweise die Schol. Pind. Pyth. 4, 104 einen
Patareer. Diese Unsicherheit wire dann erst besonders verstédndlich, wenn
Mnaseas ausfiihrlich iiber beide Orte geschrieben hatte. Wie uns die erhal-
tenen Fragmente lehren, hat er sich gern und ausfiihrlich mit Fragen der
Mythologie befaBt. DaB er im dritten Buche seiner ,,Europe‘ (bei Athen. VII
296 B) auch von Anthedon und den dortigen Sagen spricht, macht es wahr-
scheinlich, dafl er auch die Riickfiihrung des patareischen Kultes auf das
ganz in der Ndhe von Anthedon gelegene Salganeus-Salgania kannte und
berichtete. Die Quelle des Mnaseas sind dann aber sicherlich die x7ioeic ico &y
des Herakleides Pontikos (vgl. Tresp. a. Q. 184ff.); dem Aristoteliker ist
eine solche Sammelarbeit am ehesten zuzutrauen. Wie weit er schon bei
Hekataios, der ja auch bei Stephanos zitiert wird, Material fiir die Geschichte
des ,,Madchens von Salakia‘ vorfand, muBl dahingestellt bleiben. Sicherlich
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erwihnte Hekataios nur die Ableitung des Namens Patara von dem Apollon-
sohn Pataros, die iiber Mnaseas und Artemidor einmal zu Strabon (14, 666)
und ebenfalls iiber Mnaseas zu Alexander Polyhistor gekommen ist, der erst
die Erkldrung durch die patera danebenstellte, was die rhetorischen Lexika,
aus denen wir sie durch Eustathios kennen, durch Vermittlung des Didymos
dankbar annahmen.

Nachdem wir uns so durch Sichtung der Uberlieferung den Weg zur
Deutung der heiligen Legende freigemacht haben, empfiehlt es sich, zuerst
die bei Paus. 9, 41, 11. erhaltene Nachricht der Darstellung des Mnaseas zu
untersuchen, da sie offenbar direkt auf die élteste uns greifbare Fassung
zuriickgeht: Es ist die Geschichte von der Weihung des von Hephaistos
gefertigten Mischkruges durch Telephos, der durch die Ortsbezeichnungen
Tniépov Ofjuos und Tniépov xerjyn (Steph. Byz. s. v.) mit der Gegend von
Patara verbunden ist. Von Telephos wuBte Hekataios (nach Paus. 8, 4, 9)
zu berichten, dafl er der Sohn des Herakles und der Aleostochter Auge war.
Erzirnt iber den Fehltritt seiner Tochter Auge habe der GroBvater den
Knaben mitsamt seiner Mutter in einem Kasten (Adgvaé) ins Meer geworfen,
in dem die beiden an der Teuthranischen Kiiste angetrieben worden seien.
Da aber das fiir Auge und Aleos heimische Tegea keineswegs in der Nahe
des Meeres liegt, erfand man spéter die Ausflucht, Aleos habe die Lade dem
Nauplios iibergeben, um sie ins Meer zu werfen (Apd. 2,7, 4, 3). Dieser
Nauplios wird 6fters mit einer derartigen Aufgabe betraut: Auch des Kra-
teus’ Tochter Aerope soll er ertrinken, da sie sich mit einem Sklaven ein-
gelassen hatte (Soph. Ai. 1295ff.), und schlieflich wirft er die Penelope ins
Meer, aus dem sie durch Enten wieder errettet wird (Schol. Hom. Od. 4, 797;
Eustath. Hom. p. 1422). Wenn auch Nauplios als Eponym des argivischen
Nauplia zu gelten hat (Wagner im Myth. Lex. 3, 27), so weill doch die Sage
von seiner Flucht vor den Achaiern nach Chalkis zu berichten (Plut. qu. Gr. 33).
Es macht daher den Eindruck, als sei dieser Ort, wohin er sich in der héchsten
Not wandte, seine wirkliche Heimat und verbdnden sich die Sagen von den
durch ihn ins Meer gestiirzten Madchen auch mit Chalkis. Diesem Chalkis
liegt nun aber Salganeus etwa gegeniiber. Telephos ist also sowohl mit der
Euriposkiiste wie mit der patareischen Halbinsel verbunden. Da es in der
Uberlieferung bei Stephanos heiBt, der Fliichtling aus Salakia habe die in
dem GefdB enthaltenen Kuchen verbrannt, liegt es nahe, das iibrigbleibende
leere Gefdl mit dem Kessel des Telephos, den dieser dem Apollon weihte,
zu identifizieren. Auch Eurypylos erhélt ja nach der patrensischen Legende
den Auftrag, dort, wo er ein fremdartiges Opfer antreffe, den Kasten idpv-
cacar; idpdery hat neben der Grundbedeutung ,,aufstellen, errichten
auch den Sinn ,,weihen‘ (Lycurg. c¢. Leocr. 1). Damit bietet sich uns also
Telephos als der unbekannte Fliichtling an, auf den letzten Endes die Stiftung
des Apollonkultes in Patara zuriickgeht. Wenn wir auch trotz der Ver-
bindung mit patareischen Lokalititen nicht bereit sein werden, den Namen
selbst bedenkenlos zu iibernehmen, so werden wir doch beide Mythen zu ver-
gleichen haben, zumal sie in derartiger raumlicher Nachbarschaft begegnen.

Der guydy 7 in der Darstellung des Alexander ist also nicht eine be-
liebige Person, sondern steht mit den Gestalten des Mythos in festem Zu-
sammenhang, ebenso wie der patrensische Eurypylos. Ein derartiger Fliicht-
ling war aber auch der von einem Delphin getragene Griinder von Tarent
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(vgl. Usener, Sintflutsagen 158), d. h. der Angehorige eines ver sacrum, der
den Kult der alten Heimat in die neue tibertragt; in der Sage ist es der Gott
selbst, der sich ein neues Heiligtum grindet. Schon auf Delos war der
Apollonsohn Anios in einer Lade an den Strand getrieben, nachdem der
Vater Staphylos ihn und seine Mutter Rhoio ins Meer geworfen hatte (Diod.
62,1f.). Ein Gleiches wird von dem Apollonsohn Tennes berichtet (Usener
a. 0. 90f.), nur wird er nicht mit seiner Mutter, sondern mit seiner Schwester
Hemithea ausgesetzt, was nur bei Kon. 28 unglaubhaft begriindet wird;
sicherlich ist hier unter Einflufl des Motivs von der bosen Stiefmutter die
urspriingliche Fassung verdndert worden. Die Geschichte der von einem
Gotte geschwingerten Jungfrau begegnet so héufig und ist so bekannt,
daB ich hier keine weiteren Beispiele zu nennen brauche; wichtig ist das
EinschlieBen in einen Kasten und der Sturz ins Meer, dem Landung und
Einrichtung eines neuen Kultes folgen. Auch fiir Eurypylos werden wir
ganz &hnliche Vorgidnge anzunehmen haben, sagt uns doch Paus.7, 19,7,
Kassandra habe den Kasten fortgeworfen. Kassandra ist aber nicht nur die
bekannte Priamostochter, sondern auch eine Tochter des lykischen Konigs
Iobates (Asklepiades i. Schol. Hom. Il. 6, 155), wahrend andererseits der
Name des Eurypylos auch fiir einen Sohn des Telephos oder fiir einen Sohn
des Herakles und der Chalkiope (Hustath. Hom. p. 318, 34) angewendet
wird. So verbinden sich beide Sagenkomplexe immer mehr. Ihren Inhalt
bildet der Gott, der sich einen neuen Kultplatz sucht und einrichtet.

Die Sagen sind nun in ihrer Entwicklung auseinandergegangen: Manche
berichten nur von der Landung des Gottes in der neuen Heimat, wie die Sage
von der Ankunft des Palaimon in Korinth (Paus. 2,1, 8. 2, 1. 3, 4) auf 'dem
Riicken eines Delphins oder die patareische Legende, die nur die Ankunft
der Symbole des Gottes oder des ihn vertretenden , Flichtlings* kennt,
wahrend die aus Hekataios bekannte Patarosmutter Lykia wohl erst aus
dem Landesnamen gebildet ist. Andere Sagen wieder kennen nur die Landung
der jungfraulichen Mutter wie die messenische Legende von Leukothea, die
in der Néhe des Ortes Korone an Land gestiegen sein soll, wobei man ihr
wahrscheinlich die Gestalt einer Krihe zuschrieb, wie die Grindungs-
geschichte der Stadt und das dortige Athenabild vermuten lassen (Paus. 4,
34, 4f.). Aber auch Mutter und géttlicher Sohn kénnen zusammen in der
Lade angeschwemmt werden: Als Beispiele seien Rhoio und Anios, Auge und
Telephos, Hemithea und Tennes genannt. Da die Gottlichkeit des Kindes
sich erst nach der Landung am neuen Kultort erweist, kniipft sich der Sturz
vom Felsen hinab ins Meer in erster Linie an das Midchen, welches mit dem
Kult verbunden wird: Aerope, Penelope und Leukothea sind schon be-
kannte Beispiele ; die Geschichte der Meliboia, die als Aition fiir die Griindung
der ephesischen Kulte einer Aphrodite Automate und einer Aphrodite
Epidaitia erzahlt wird (Serv. Verg. Aen. 1, 720), kennt den Sturz vom Dache
des Hauses, die Rettung ins Meer und die Aufnahme in einen Nachen, dessen
Halteseile sich von selbst losen; das Méddchen wird ,,voluntate deorum®,
also wohl durch den Wind wie die Lade des Eurypylos und das Gefdf von
Patara, gerade dorthin getrieben, wo sich ihr Partner befindet, der aus
Kummer dariiber, daB die Eltern seine Geliebte einem anderen Manne zur
Frau geben wollten, ein ,,spontaneum exilium‘‘ auf sich genommen hatte,
also auch ein ,,Flichtling*“ geworden war. )
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Der Sturz ins Meer stellt demnach einen bedeutsamen Zug innerhalb der
Kultlegende dar; von ihm geht die Gottwerdung aus. Wir werden sein
Verstdndnis am besten da erschlieBen kénnen, wo ein solcher Brauch noch
im Kult geiibt wird. Das geschah nachweislich in Leukas (Strab. 10, 452).
Hier wurde jahrlich zu Ehren des Apollon ein Verbrecher, urspriinglich
wohl ein mit einem Tabu Behafteter, von der Hohe des Felsens ins Meer
gestiirzt. Strabon berichtet dazu weiter, man habe allerlei Vogel und Federn
an ihn gebunden, um den Sturz méglichst aufzufangen. Da man diesen
Zweck wohl niemals hétte erreichen kénnen, méchte ich glauben, daf3 dieser
rationalistischen Deutung urspriinglich eine Maskerade zugrunde liegt. Das
Opfer wurde als Vogel oder Fligelwesen herausgeputzt, um den gldubigen
Zuschauern die Verwandlung in den gefliigelten Gott anschaulich dar-
zustellen. Diesem Zweck dient auch die sofortige Entfernung des eventuell
Geretteten in einem Nachen; nach der Verwandlung in einen Gott konnte
das Opfer seinen Mitbiirgern natiirlich nicht mehr unter die Augen treten.
Auch aus Massilia kennen wir einen solchen Sturz ins Meer (Petron. bei Serv.
Verg. Aen. 3, 57), was sich mit den jonischen gapuaxol vergleichen 1a8t, die
nach der Austreibung entweder auler Landes gebracht wurden (Lys. 6, 53)
oder deren Leichen verbrannt werden mufBten (Tzetz. Chil. 5, 726f.). Das
gleiche wird von den lokrischen Médchen berichtet, die entweder von der
Hohe des Traron herabgestiirzt (Schol. Lyk. 1141) oder verbrannt werden
(Lyk. Al 1159). Alle diese Vorgidnge dienen dem Zwecke der Entfernung
und sind mit der Durchfiihrung des Rituals eng verbunden. Es ist demnach
ganz in der Ordnung, wenn wir eine gleiche Vorschrift auch innerhalb der
patareischen Legende in Punkt 11 antreffen. Eine Bestéatigung findet das
schlieBlich in der Grindungsgeschichte von Ophiteia bei Paus. 10, 33, 10,
wo auch der Inhalt des GefdBles, eben das gottliche Kind, zusammen mit
der Schlange, die es hatte beschiitzen wollen, verbrannt wird.

Einen solchen Sprung vom Felsen, wie ihn uns das Ritual auf Leukas vor
Augen fiihrt, werden wir nun aber nach der Erzéhlung des Ephoros bei
Strabon a. O. auch fiir Salgeneus annehmen miissen: Als man in der Aus-
ibung des alten Opferbrauches eine Grausamkeit erblickte, gab man dem
persischen Landesfeind die Schuld am Tode des Opfers, welches nach Apollon
Salganeus, dem Gotte, dem es hatte geopfert werden sollen, Salganeus
genannt wurde. Man konnte vielleicht immer noch im Zweifel sein, wenn sich
nicht die gleiche Begebenheit auch im Kultbrauch von Patrai wiederfinde;
dort nehmen namlich die Knaben und Méddchen in der Nacht, da der Priester
die Lade aus dem Tempel trigt, im Schmucke der ehemaligen Opfer an
Artemis im Flusse Meilichos ein Bad (Paus. 7, 20, 11.): Das Bad im Flusse
hat schlieBlich den alten Sturz ins Meer ersetztl.

Was uns die Ausgestaltung des leukadischen Rituals durch die Vogel-
maskerade angedeutet hatte, bestitigt der Mythos, welcher den Kephalos
als ersten vom leukadischen Felsen springen laBt; er tat es aus Liebe zu
Pterelas, dem ,,auf den Fliigeln Dahinfahrenden® (Fick, Vorgriechische Orts-
namen 159). Auch die Enten der Penelope gehoren hierher. Man wird an
den Flug des Ikaros und an die Luftreise des Ikaromenippos (Lukian. Ika-
romen, 10), sowie auch an die wunderbare Rettung des Aristomenes aus dem

1 Wie ich erst nach Niederschrift dieser Annahme feststellte, hat Herbillon, Les cultes
de Patras 47, schon den gleichen Gedanken geaufert.
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Kaiadas erinnert, in den ihn die Spartaner nach der iiblichen Hinrichtungs-
weise gestiirzt hatten; es war ihm gelungen, sich mit Hilfe angeklebter Vogel-
federn in die Hohe zu erheben (Paus. 4,18, 5). Eine vollig analoge Ge-
schichte wird von dem ,,Kapitéin Dreizehn‘‘ des neugriechischen Méarchens
aus Zakynthos erzéhlt (B. Schmidt, Griechische Mérchen, Sagen und Volks-
lieder 91ff.). Der Geschichte von Pterelas und Kephalos entspricht aber
genau das Liebesverhiltnis des Meles (so bei Paus. 1,30, 1; bei Suid. s.
Mélmros heiBt er Meletos) un Timagoras, die sich von der Hohe der Akro-
polis in die Tiefe stiirzen, wobei nach Suid. a. O. Timagoras sich die von
Meletos als Geschenk erhaltenen Vogel unter die Arme klemmt. Und schlief3-
lich lassen sich auch Dohle und Kriahe so ausdeuten, die Kuelpides und
Peisthetairos in den ,,Vogeln* des Aristophanes im Arme tragen, zumal v. 20
auf einen Sturz vom Felsen angespielt wird.

Aus dem Mythos liegt die Geschichte der Hyade Koronis nahe: Wihrend
die anderen Dionysosammen bei der Verfolgung durch Butes ins Meer stiirzen,
wird sie gefangen und zur geschlechtlichen Vereinigung gezwungen. Sie
erbittet Rache von dem Gotte, der auch den Butes wahnsinnig macht, so
daB er sich in einen Brunnen stiirzt (Diod. 5, 50). Der Name der Koronis
erinnert an Ort und Vorstellung der Landung Leukotheas, die nach der bei
Paus. 4, 34, 4 berichteten Erzihlung nach ihrem Sprung ins Meer in eine
Krihe verwandelt wird, deren Gestalt sie auch Hom. Od. 1, 441 (vgl. das
Schol. z. d. St.) annimmt. Da nun im kretischen Polyrrhenia diese Seekriihe
den Namen »dufn tithrt (Hesych. s. v.), diirfen wir noch die Gestalten der
chalkidischen (Diod. 4, 72; Steph. Byz. s. Xadxic) und der pleuronischen
(Ov. met. 7, 383) Kombe in unsere Betrachtung einbeziehen. Von denen
verbindet sich die erstere durch die Miinzbilder von Chalkis (Head HN? 357),
auf denen Vogel und Schlange dargestellt sind, mit den Vorstellungen von
Patara, auf dessen Miinzen die gleichen Tiere abgebildet sind (HN2 696); die
zweite aber verrit uns trotz der Kiirze der Darstellung des Ovid noch mehr:
In einen Vogel verwandelt flieht sie wie die Koroneustochter Koronis (Ov.
met. 2, 551) eine Gewalttat; auBerdem aber wird sie Ophias genannt. Dieser
Name erinnert sofort an die Herkunftsbezeichnung des Médchens von Salakia
€&’ Oguovidog. Selbst wenn man mit Klaffenbach (RE 18, 640) diesen Namen
auf den Pleuron benachbarten Stamm der Ophieis bezieht, kommt man
nicht darum herum, eine enge Verbindung dieser in einen Vogel verwandelten
Gottin Kombe mit der Schlange anzunehmen, wie sie uns neben Chalkis und
Patara nun auch in Pleuron begegnet. Hierzu gesellt sich nun aber noch
eine Geschichte aus dem Telephosmythos, die aus den Mysern des Sophokles
bei Hyg. f. 100 aufbewahrt ist: Auge war von Teuthras als Tochter auf-
genommen worden und soll dem Telephos als Belohnung fiir die Bezwingung
des Idas zur Frau gegeben werden. Sie hat zwar auch den eigenen Sohn noch
nicht erkannt, will aber nach Herakles keinem Manne mehr gehéren und
beabsichtigt, den aufgezwungenen Gatten in der Brautnacht mit einem
Schwerte umzubringen. Da erhebt sich zwischen ihnen eine Schlange von
auBergewohnlicher GroBe, durch deren Erscheinen schlieBlich ein Wieder-
erkennen herbeigefiihrt erd Kehren wir von diesen Beobach’cungen zu dem
Bericht des Stephanos zuriick, so verstehen wir, warum in dem dort geschil-
derten Kultbrauch eine Jungfrau gerade aus der Phyle Ophionis mit dem
Tragen der heiligen Lade beauftragt wird; die Nachfahren eines sagenhaften
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Ophion waren in besonderem Mafe mit den in der Kultlegende enthaltenen
Vorstellungen verbunden.

Hier mochte ich einen Augenblick innehalten, um noch auf die Koronides,
die Tochter des Orion, hinzuweisen, die sich als Siihnopfer fiir ihre Heimat
selbst das Leben nahmen (Ant. Lib. 25; Ov. met. 13, 681ff.). DaB sie nach
Gruppe, Griech. Myth. 73 aus dem ostboiotischen Hyrie stammen, riickt
sie der chalkidischen Kombe naher. Wie ihre Namensvetterin, die Asklepios-
mutter Koronis, werden sie bei einem unerlaubten Umgang ertappt worden
sein ; ihnen stand also ein Sturz vom Felsen bevor wie der Areope, Auge oder
Leukothea, die wir als mythische Abbilder eines rituellen Sprunges erkennen

_konnten, der neben dem Zweck der Verwandlung in die Gottheit auch
kathartische bzw. apotropéische (vgl. Strab. 10,452) Bedeutung besessen hat.
Bis dahin reiht sich also auch die Geschichte der Koronides in die der
anderen Beispiele ein; auffillig bleibt aber der Vater Orion, dessen Name
schon von Tiimpel in Myth. Lex. 2, 1386 angezweifelt hat. Der Vergleich
mit der pleuronischen Kombe Ophias legt jedoch eine einleuchtende Losung
der Frage nahe: In hellenistischer Zeit ist innerhalb der Buchiiberlieferung
Orion als Name des bekannteren Heroen an die Stelle eines anderen, ver-
gessenen getreten; der urspriingliche und so verdréngte Vater der Koronides
aber war ein — Ophion. Aus dessen Namen ergibt sich ndmlich durch eine
geringfiigige Verschreibung (O@I(N : OPION) Orion. Das ist in der schrift-
lichen Uberlieferung der alexandrinischen Gelehrten durchaus verstindlich;
ja, man kann dartiber hinaus sogar noch aufzeigen, warum Orion an Ophions
Stelle treten muflte: Sobald man an eine Verstirnung der Kinder der Koronides
zu glauben begann, wie sie bei Ovid zu erkennen ist, driangte sich der als
Sternbild wohlbekannte Orion geradezu auf. AuBlerdem war er als Verfolger
der Peleiades bekannt, die von Zeus in Voégel und schlieBlich in Sterne
verwandelt wurden (Schol. Pind. Nem. 2, 16), nachdem sie sich nach einer
singularen Uberlieferung bei Eustath. Hom. p. 1155 selbst das Leben genommen
hatten. Wieder begegnet also ein Ophion in der Néhe eines in einen Vogel
verwandelten Madchens und wieder ist diese Sage an der Euriposkiste lokali-
siert, von der wir schon die Begebenheiten um den Sturz der Auge, den Sturz
in Salganeus und die Flucht der chalkidischen Kombe kennen.

Halten wir uns aber an den Namen der Kombe, so finden wir ihn auBler
in Pleuron und Chalkis nur noch in Lykien, und zwar in Patara selbst, wo
eine Weihung an Artemis Kombike inschriftlich erhalten ist (TAM IT nr. 407).
Die gleiche Gottin begegnet noch im lykischen Simena (Denkschr. Akad.
Wien 45 I 17 nr. 52) und auf der Insel Megiste vor der lykischen Kiiste
(BOH XXIII 335 nr. 6); im lykischen Telmessos wird schlieBlich ganz und
gar eine Artemis Komba verehrt (TAM II nr. 4), wihrend Ptolem. 5, 3, 5
eine Ortschaft Komba im oberen Xanthostal erwdhnt. Diese Verbindung
der Namen kann nun kein Zufall mehr sein; sie verraten uns in aller Klarheit
die Ubertragung des Kultes und sind vielleicht sogar geeignet, das namenlose
Midchen von Salakia zu benennen: Vielleicht hat sie im Kult Kombe
geheiBen und galt als Ophionstochter, weshalb nur ein Méadchen aus der
gleichnamigen Phyle ihre Rolle im Festzug spielen durfte. In Patrai lifit
sie sich dann vielleicht in der unbekannten Frau wiedererkennen, deren
Heiligtum mit dem des Aisymnetes in kultischer Verbindung stand
Paus. 7,21, 6).
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Daraus ergibt sich fiir die Ausdeutung der durch Alexander Polyhistor
erhaltenen Berichte des Kultbrauchs und der Kultlegende folgendes: In
Patara bestand in alten Zeiten die Sitte, die in Kuchen nachgebildeten
Symbole des G ottes, mit denen in spiterer Zeit nur noch die Kinder zu
spielen pflegten, von einem Médchen an einen bestimmten Platz tragen zu
lassen, wo sie als Opfer verbrannt wurden; dem entspricht ein vollig analoger
Vorgang im achaiischen Patrai. Dieser Kultbrauch wird von den Mythologen
schon dem an der Euriposkiiste gelegenen Orte Salgane zugeschrieben, aus
dem man den patareischen Apollonkult herleitete. Da die Kultlegende in
Patara durch die Ubertragung sozusagen erst aus zweiter Hand erzihlt wird,
kniipft sie an die Sitte der Prozession an und erblickt in der Entfithrung des
heiligen Gefafles durch  den Wind wie in seiner Wiederauffindung durch
einen namenlosen Fliichtling einen reinen Zufall. Die in Salgane urspriinglich
erzihlte Legende wird aber von einem Sturz ins Meer zu berichten gewufBt
haben, wie er dem salganischen Ritual nachgebildet war. Durch diesen
Sturz wurde das Méadchen und mit ihr das gottliche Kind, welches wir in
diesem Falle Pataros nennen diirfen, in einer xifwtds dem Meere iiberant-
wortet. Solange der an diese Legende ankniipfende Kultbrauch in Patara
noch stattfand, mag man die Bedeutung eines im Tempel aufbewahrten
heiligen GefdBes noch gewullt haben; das entspricht den von Pausanias
wahrscheinlich nach Mnaseas geschilderten Sitten von Patrai. In Patara
war diese Gewohnheit und damit das Wissen um die eigentliche Bedeutung
des im Tempel noch aufbewahrten GefdlBles schon eher erloschen, so daf3 der
gleiche Mnaseas nur noch berichten konnte, man hielte es fiir eine Weihegabe
des Telephos. Mit dem Vergessen der kultischen Uberlieferung wurde aber
auch die Beziehung auf die alte Heimat des Kultes aufgegeben: Konnte
Alexander Polyhistor schon den unverstédndlichen Namen Salakia uméndern,
so hat ihn das durch Didymos’ Vermittlung von ihm abhéngige rhetorische
Lexikon, welches wir als Vorlage des Eustathios erkennen konnten, ginzlich
fortgelassen; das fiihrte zwangsldufig auch zu einer Tilgung von Punkt 10,
da hier wieder der Name Salakia erwidhnt war. So erklirt sich die Kiirzung
gegeniiber Stephanos aufler durch die alternative Gegeniiberstellung, die
durch 7j—7 gekennzeichnet wird, auch durch den Ausfall des Namens
Salakia. Die Einbeziehung der in dieser Uberlieferung enthaltenen Mythen
in einen groBeren Rahmen bestatigte uns die aus den Quellen selbst schon
erschlossene Riickfithrung auf einen an der Euriposkiiste gelegenen Ort
Salgane, der spater in Salganeus umbenannt wurde. Von hier kam die
Kombe und das heilige Gefall, welches in seinen Symbolen den Gott ent-
hielt, iibers Meer nach Patara. Der erschlossene Mythos berichtet also einen
gleichen Vorgang wie das schon erwidhnte Vasenbild, das den Apollon in der
Schale eines Dreifulles sitzend iiber das Meer zu einem neuen Kultort
schweben laft.
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