BEISPIELE ZEREMONIELLER HANDLUNGEN
IM (H)ISUWAS-FEST UND IHRE BEZIEHUNG ZU
MUWATALLI I1.!

Meltem DOGAN-ALPARSLAN-

In polytheistischen Religionen wurden Himmel, Erde, Mond, Sonne und viele
andere Naturerscheinungen vergéttlicht. Da auch in der hethitischen Religion viele
dieser Elemente durch verschiedene Gottheiten reprisentiert wurden, ist auch diese

zum Kreise der Naturreligionen zu rechnen.

Alle Religionen sind strenggenommen in einen theoretischen und einen
praktischen Teil zu gliedern, wobei deren philosophischer Hintergrund, also der
Glaube, im weitesten Sinne das ,, Theoretische* verkorpert. Das ,,Praktische* ist die
Gottesverchrung, die in jeder Religion nach unterschiedlichen Regeln vollzogen
wird. In der hethitischen Religion kann man diese zu vollziehenden Handlungen in

drei Gruppen aufteilen: religitse Rituale, magische Rituale und soziale Rituale®.

" Dieser Artikel ist ein iberarbeiteter Teil meiner Magisterarbeit, welche von dem Forschungsfond
der Universitat Istanbul, unter der Projektnummer T-535/180398 unterstiitzt wurde.
Meltem Dogan-Alparslan (M.A.) Assistentin am Lehrstuhl fiir Hethitologie der Literarischen
Fakultit der Universitit [stanbul.
Man kann diese Beziehung in der Religion einfach mit der Gleichsetzung Theorie=Glaube und
Praxis=Anbetung zusammenfassen. In jeder Religion ist die Form der Anbetung nach bestimmten
Regeln festgelegt. Man konnte auch sagen, dass alle praktischen Handlungen mit einem
bestimmten Ritual verkniipft sind. In der hethitischen Religion kann man diese Rituale in drei
Gruppen einteilen. Der Gruppe der ,religidsen Rituale’ sind hauptsichlich Festzeremonien. die
nach einem feststehenden Kalender durchgefiithrt werden und das Ziel der Anbetung beinhalten,
zuzurechnen. Neben dieser Gruppe gibt es noch die Gruppe der ,magischen Rituale’, welche zur
Behandiung von Krankheiten, zur Entsihnung und zur Reinigung vom Bésen benutzt wurden.
Zu den ,sozialen Ritualen’ gehoren auch die heute noch verwendeten Praktiken wie Heirats- und
Bestattingszeremonien; Beispiele fiir ,,soziale Rituale, die in modernen Kultwen vorkommen,
sind etwa die Taufe im Christentum, die Beschneidung im Islam und die Bar-mitzva im Judentum.
Wieviel Aufinerksamkeit die Hethiter diesen Zeremonien schenkten, kann man anhand der in den
hethitischen Texten sehr detailliert beschriebenen Totenritualen sehen. { Aus einem Bericht mit Prot.
Dr. Ali Dingol mit dem Namen ‘Din ve Ritiiel* kavramlary iizerine bir siylegi die im Newsletter:
Haberler 14 (2002): 1-4 des Tiwrkischen Instituts fir Altertumswissenschaft (Tiirk Eskicag Bilimleri
Enstitiisii) erschienen ist.]
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Unser Artikel behandelt nun einige dieser Handlungen, die in den hethitischen
religivsen Ritualtexten vorkommen, namlich das ,,mit Gotterstéiben auf den Riicken
Schlagen®, das , kultische Kiissen®, das ,,Spritzen von Wasser mit einer Adlerfeder*
und das ,,mit Fackeln Umschwenken“. Diese Rituale sollen in ihrem Kontext
innerhalb des (h)iSuwas-Festes betrachtet werden.

Das in den hethitischen Texten als ‘ISTU SPA™A DINGIRM ikiga 11-SU
walahzi’ bezcichnete ,,mit Gotterstiben auf deq Riicken Schlagen* ist bis heute nur
in der 13. Tafel (8.Tag) des (h)iSuwas-Festes belegt:

CTH 628; ABoT 7+KBo XV 37 V 1-16:

1  LUGAL-u§ US-KE-EN “[(YSANGA)] ®SPA'"A DINGIR*M
2 an-da hu-u-la-1[i-y]a-an-da-pat da-a-i

3 nu LUGAL-u§ A4-NA DINGIR [11-SU US-KE-EN

4  WSANGA-ya-an IS-TU “SPA™A DINGIR™

5 i§-ki-%a IlI-SU wa-la-ah-zi

6 nam-ma LUGAL-u§ @SPAIIA ky-wa-a§-zi

7  na-a$-zae-S$a-ri

8 LUSANGA-ma-kan IS-TU GIR. KAN KU.BABBAR

9  GESTIN ha-ni-i§-ki-iz-zi-pat

10 na-a§-$a-an kat-ta da-me-e-da-a$

11 A-NA GAL"™* le-el-hu-u-wa-i

12 nu P4-NI LUGAL ku-i-e-e§ a-$a-an-zi
13 nu-u$-ma-a$ a-ku-wa-an-na wa-ar-8u-li
14 p[é-les-ki-iz-zi IS-TU “SPAMA _ya-a3
15 i§-ki-Sa wa-al-ha-an-na-i

16 nam-ma “SPA™A ku-wa-a3-kan-zi

(de Martino 1988: 62).

Die Tafel beginnt damit, dass PHilas8i aus dem Tempel des Wettergottes von
Manuziya geholt und ins Haus des Veziers des Konigs getragen wird. Dort wird

er gewaschen und zusammen mit den Goétterstiben mit Feinol gesalbt und auf

den Opfertisch gelegt. Dann vollbringt der Kénig dort lange Opferhandlungen,

nach denen die BALAG.DI-Spiceler die Hymne von PHilas$i singen. Der Konig |

verneigt sich dreimal hintereinander, und der Priester schldgt ihm dreimal mit den

Gétterstiben auf den Riicken. Der Konig kiisst diese Gotterstidbe und setzt sich. Der |

Priester schopft Wein mit einer silbernen Kanne und gieft ihn in mehrere Becher, die
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er den Herren, die vor dem Konig sitzen, Uiberreicht. Danach werden sie ebenfalls
mit den Gétierstiben auf den Riicken geschlagen, und auch sie kiissen darauf die
Gotterstabe (Dingol 1995: 121; de Martino 1988: 62, Haas 1994: 872-875).

Die Handlung des Schlagens ist in einem weiteren Festritual (CTH 670; KUB XX
87 Vs. I 11-13) auf andere Art zu finden*. Im leider nur fragmentarisch erhaltenen
Text liest man folgendes: ,,die Gétterstibe werden vor die Statuetten gelegt, und der
Priester schldgt mit einem Gotterstab aus Eisen auf den Opferstier” (Haas 1994: 512,
Klinger 1996: 454). Haas glaubt, in dieser Aktion des Schlagens, eine Handlung des
Weihens zu sehen, verbindet dies mit der Aktion des Schlagens im (h)iSuwas§-Fest
und erklirt beide Handlungen als Kontaktritus. Ein anderes Bespiel befindet sich in
einem Fragment eines anderen Festrituals. In diesem Text (CTH 670; KBo X1 44 I
1-10) schlégt der Zeptermann dem Obmann der hapiya-Leute mit dem ““war§ama®.
In einem anderen Text (CTH 669; KUB XX 1 11 12 £), schlagt der Obmann der
Komddianten wihrend einer Opferszene mit einem Gefidfl aus Holz auf den Kopf
des Kochs, der vor ihm kniet. Ein anderes Festritual (CTH 656; KBo XI 25 V 7-
9) erzdhlt davon, dass der K6nig im Rahmen emer Opferrunde dreimal mit dem
(Zigel)riemen geschlagen wird. Leider ist dieser Text so zerstort, so dass dies nicht
als gesichert angeschen werden kann (Kithne 1999: 118, Anm.108).

Die kultische Handlung des Kiissens, der wir im (h)iSuwa$-Fest als das Kiissen
der Stiabe begegnen, kommen in den Religionen Mesopotamiens, des antiken
Griechenlands, Agyptens und noch heute im Christentum in verschiedencn
Varianten vor. In einem Ritualtext aus Mesopotamien, welcher in die neuassyrische
Epoche datiert wird, kiisst der Konig die File des Gottes, bzw. seines Abbildes. In
gleicher Weise kiisst eine Person aus dem gemeinen Volk die Fiifie des Konigs. In
der Odysee von Homer, werden Odysseus nach seiner Riickkehr Kopf, Schultern
und Hinde gekiisst (de Martino 1988: 62). Aus altdgyptischen Quellen wissen
wir, dass als rituelle Handlung, zwischen Gott und Konig Mund- und Nasenkiisse
stattgefunden haben. Bei Feiern im Vatikan wird der Fuf8 und die Robe des Papstes,
von den anderen Priestern gekiisst. Diese Beispiele zeigen uns, dass das Kiissen einer
rangh6heren Person oder eines die Person symbolisierenden Gegenstandes eine Art
Verehrung beinhaltet. Nach Berlejung ist besonders das Kiissen zwischen Gott und
Konig, ein Vorgang, bei dem ein Ubergang ibernatiirlicher Kréfte vom Michtigen
zum Schwachen, also vom Gott zum Konig stattfindet (Berlejung 1995: 88 £.).

Der Handlung des ,,Kiissens®, die im Hethitischen mit dem Verb ,kuwa§(s)-¢
ausgedriickt wird, begegnet man in den Ritualtexten in Form des Kiissens von

" Die Szene dieser Textstelle glaubt man auf dem Relief einer Vase aus Hilseyindede (Sipahi 2001:
105-120). nahe Corum-Sungurlu, wiederzuerkennen (Savag 2002: 152-155).
> S8war§ama- “Feuerholz ?, Stroh?” (Tischler 2001: 197).
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Hand, Mund, Speer und anderen kultischen Gegenstinden; in manchen magischen
Ritualen hingegen begegnen wir dem Kiissen von Toten. In einem von de Martino
bearbeiteten Festritual®, das von einem Prinzen gefeiert wird, kiissen sich die Priester
und die Priesterinnen, jeweils unter sich, die Hénde und den Mund, darauf verneigen
sie sich und setzen sich. De Martino erklért das Kiissen in dieser Textstelle als eine
Form von Gruf. Kithne, der in seiner Arbeit das Thema ausfiihrlich behandelt, weist
darauf hin, dass diese Handlung nur zwischen priesterlichen Partnern vorgesehen ist
(Kiithne 1999: 97). In den hethitischen Festritualen finden sich noch andere Beispiele
fiir das ,kultische Kiissen: Im sahhan-Fest’ wird erwihnt, dass sich die alhuitra-
Frauen gegenseitig kiissen, in einer anderen Textstelle des gleichen Festes® kiissen
sich die Anwesenden der Zeremonie, nachdem sie sich verneigt haben. Dass diesc in
den hethitischen Texten belegte Handlung einen erotischen Hintergrund besitzt, ist

unserer Meinung nach unwahrscheinlich.

¢ CTH 647, KUB XX 881 1-22:
1[I e | SANGA.GAL "a-ra-a Wa-ra-an ZAG-a[n SU-an)
2 KAxU-SU-NU-ya ku- -wa-as-8a-an-zi 1l 5 MESSANGA.[GAL]
3 amdbaraanZAGanSUanKAxUSUNUyd[]
4 ku-wa-a$-Sa-an-zi
5 YWSANGA PISKUR A4-NA “YSANGA PTe-li-pi-nu S$[U-an]
6  pa-a-i nam-ma-a$ US-GE-EN nu A-NA Ll‘SANGA P[Ka-at-tah-ha]
7 Ki-is-8i-ra-an HI-SU pa-a-i nam-ma-ag US GE-EN
8  A-NAS™SANGA °Te-li-pi-nu SU-an T-SU pa-al-i nam-am-as§]
9 US-GE-EN A-NA SALSANGA PKa-at-tah-ha SU-{an)
10 pa-a-1 nam-ma-a$ Ub GE-EN na-a$ EGIR- -pa ti-i-ef-ez-71)
11 nam-ma ta-ma-i§ LUSANGA PISKUR 1-iz-zi nuf
12 a-pa-a-a§-8a ku-e-da-ni-ya SU-an II-SU pa-a-1 nfam-ma-as|
13 US-GE-EN na-as§ EGIR- pdnlcc7 zi|[ ]
14 "WSANGA PINIM.INIM.BI u-iz-zi US-GE-EN [nu]
15 pa-iz-zi ""SANGA PTe-li-pi-nu ZAG-an SU -an K[AxU-SU-NU-ya)
16  ku-wa-ad-zi na-a$ EGIR-pa u-iz-zi na-a$ US-G[E- EN nu pa-1z-zi|
17 nu““SANGA PKa-at-tah-ha ZAG-an SU-an KAxU- S[U-NU-ya ku-wa-a§-zi]
19 SASANGA L’Te—h-pl nu ZAG-an SU-an KAXU-SU-NU-ya [ku-wa-a$-zi]
20 na-a§ EGIR-pa li-iz-zi na-a% US- GE-EN nu pa-i[z-zi]
21 SASANGA PKa-at-tah-ha ZAG-an SU-an KAXU-SU-NU-y[a ku-wa-as-zi]
22 na-a§ EGIR-pa ti-i-e-ez-zi
(de Maiiino 1988: 58-59). .
CTH Supp. 693; KBo XXIV 28+KBo XXIX 70 IV 11*-18":
11" nam-ma-a8-3a-an NINDA pa[r-§a-a-an-ta-an A-N(4 DDNGIR*" EG[IR-pa da-a-i]
12" SA-MES - hu-i1-ri- i[(( ) 1TI an-dfa ]
13" nam-ma NINDA par-Sa-a-[an-]t[a-an] hu-u-m[a-a]n-ti ar-h{a]
14" Sar-ra-an-zi NINDA LA-4B-KI-ma-kan [**}“al-hu-it-[ra-a§ [- SU wa-a-ki]
15' NINDA LA4-AB-KA-ma-a[z 2] “NAR da- d[ 1
16' na-as-ta S-Sl [ i]t-re-e§ ku-wla-a$- -]8a-an-taf-ri na-at-za]
17" e-§a-an-ta-ri nu [ ] a-ku-an-na <4-NA> LU E.DINGIRYN[AR |
18" “SAGI pr-an- zi[ ]
(Kithne 1999: 103)
b KBo XXIX 89+KBo XXIV 24 I 36-39:
6 [ NINDA LA-4B-G)A u-da-an-zi nfa-at I NINDA EM- SU] kat-ta
37 par-Sa-a-an-zi | na-at-kan 4-N4 NINDA p|ar-5a-a$ [11- SU §la-li-ga-an-zi
38 [na-at III-SU | US-KE-EN-NU EGI[R an-da-ma | [-SU
39 [US-KE-EN-NU na-alt-kdn ku-wa-ag-§a-[-an-ta-ri |
(Kithne 1999: 104)
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Wenn wir nun zu dem Kiissen der Gotterstibe zurtickkommen, diirfte dieses
»kultische Kissen™ in Verbindung mit der Aktion des ,.auf den Riicken Schlagens*
eine andere Bedeutung haben. Diese in dem (h)iSuwas-Fest vorkommende besondere
JHandlung® ist von verschiedenen Wissenschaftlern unterschiedlich interpretiert
worden. Hier sei noch einmal auf diese Interpretationen hingewiesen: Otten scheint,
dem Vorschlag von Bertholet folgend, anzunehmen, dass durch das Schlagen der
Stabe die géttliche Kraft auf den Koénig und die anderen Anwesenden iibergcht
(Otten 1951: 227, Anm. 28). Kiihne hingegen glaubt, dass die gottliche Kraft nicht
durch das Schlagen, sondern erst durch das Kiissen der Stibe auf den Konig tibergeht.
Denn der Kuss ist gleichzeitig auch ein Zeichen der Verehrung, der Demiitigung und
der unterwiirfigen Annahme einer Strafe (Kithne 1999: 117-118). Haas erwigt, dicse
Aktion als einen Akt zur Steigerung der Kraft des Konigs anzusehen. Nach Dingol
wird der Konigs dadurch in Anwesenheit der Gotter erniedrigt, ihm wird also eine
gottliche Strafe erteilt, die er durch das Kiissen der Stibe akzeptiert (Dingol 1998:
159-160).

In Mesopotamicn ist das Motiv der Bestrafung des Konigs oder eines Beamten
in den keilschriftlichen Tafeln belegt. Als interessantes Beispiel ist hier der
fiinfte Tag des akitu-Festes zu nennen, bei dem der Kénig von Babylon zweimal
geohrfeigt wird, einmal nach dem Ablegen seiner Insignien, wobei er noch an den
Ohren gezogen wird, das zweite Mal nach seiner Reinvestitur (Kiithne 1999: 118).
James Frazer, der durch seine Arbeiten iiber Naturvélker bekannt geworden ist,
versucht in seinem berithmten Werk The Golden Bough, unter Beriicksichtigung
der jahreszeitlich bedingten Feste der lindlichlichen Bevolkerung, die Wurzeln der
menschlichen Kultur zu erforschen. Manche der dort aufgefithiten Anwendungen
zeigen Paralellen zu dem oben erwihnten ,,auf den Riicken Schlagen™ im (h)iSuwas-
Fest auf: Die Albanier schlagen am 1. Mai Menschen und Tiere symbolisch mit
einem Priigelstock und glauben, dass es sich positiv auf die Gesundheit auswirke.
In Slovenien bringen die Menschen am Freitag vor Ostern Stibe mit in die Kirche,
um sich, im Glauben, dass es sie ,gesund und munter* macht, nach der Predigt
damit gegenseitig zu schlagen. In den Herbst-Festen in Peru hingegen schlagen
sich die Menschen mit Fackeln, um das Bose fernzuhalten. Als letztes Beispiel
mochten wir das sogenannte ,,Schmeckostern® nennen, dass an den Osterfeicrtagen
in Deutschland gefeiert wurde und bei dem die Menschen sich mit den noch griinen
Asten einer Birke schlagen, weil sie glauben, dass es ihnen Glick bringen wird
(Frazer 1992: 201).

Die beiden anderen zeremonialen Handlungen, denen wir uns zuwenden wollen,
das ,,Spritzen von Wassermit einer Adlerfeder und das ,,mit Fackeln Umschwenken”,
sind zwei im (h)iSuwas-Fest nacheinander zu vollziehende Rituale. Das ,,Spritzen
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von Wasser mit einer Adlerfeder wird im hethitischen im allgemeinen mit dem Satz
AMUSEN 339 partaunit'® LUGAL-1 menahhanda watar pappara$zi’ ausgedriickt. Die
Aktion des ,,mit Fackeln Umschwenken* hingegen, begegnet uns als SSzupparit
wahnu-'"". Das Verb wahnu- wird als ,,drehen, wenden, (mit Pferden) umkreisen”
(HW: 240, HDW: 99 ve Tischler 2001: 191-192), ,,umwandeln” (Dingol 1989: 42)
oder ,,umschwenken” (Haas 1994: 852) libersetzt.

Die nacheinander folgenden Handlungen der zweiten Tafel des (h)iSuwas-Festes
lauten folgendermafien:

CTH 628; A. A= KBo XV 48 (+?) A,=KBo XXXIII 185 (+?)A,;= KUB XXXII 64,
B. KBo XXIII 28 + KUB XXXII 65 + KUB XXXII 61.
A1 29'[(ti-an-zi nam-ma I ¥ ki§)]-ri-in BABBAR
30' [ 1 tar-pa-la-an SIG (SA, I tar-pa-la-a)]n SIG ZA.GIN
31' [(pa-ra-$i-ya-la-an i-ya-an)]-zi
32' [na-(an-3a-an) x ("""PA mu-la)]-ti
33' [(*BANSUR-§a-an §e-ir ti-an)]-zi
Bl 35' [(na)]m-ma-kén 4-NA °YSKU-KU-UB GESTIN
36' [S]4 AMUSEN par-ta-u-wa-ar pa-as-kan
37' [(n)]a-at-kén [( A-NA p)]u-ru-§i-ya-li an-da da-a-i
38' [n]a-an-za-a[n] $4 PLi-lu-ri GAL-ZU
39' [(ha)]l-zi-18-[§]a-an-zi
40' [(nu “USANGA)] °IM Ma-nu-zi-ya
41' [(I N)INDA par-8i-y]a nu LUGAL-i 2 NINDA ki-e-iz-za

*  Das Wort ,, Adler” wird im Sumerischen AMUSEN ypd TIXMUSEN > (HZL: 305 ve 201), im Hethitischen
Jhara(n)-> (HW: 56) und im Hurritischen ,eripuski§’ (HW? Band ILE Lfg. 9-10: 92) geschrieben.

W partawar-’ ist das hethitische Wort fiir ,,Fliigel”. In CHD 1995: 198 findet sich fiir das Wort
auBerdem noch die Bedeutung ,.Feder(?)”.
Dem Wort S8zuppari- fiir ,Fackel" begegnen wir in manchen Texten mit dem Verb warnu-, dessen
Bedeutung .anziinden, verbrennen” ist (HW: 246, Tischler 2001: 196). Von Gétze-Pedersen wurde
ein Lautwandel bei den Wortern wahnu- und warnu- festgestellt (Gotze-Pedersen 1934: 28-32),
was nachher auch von Sturtevant anerkannt wurde (Sturtevant 1936: 175-177). Wenn man die in
KUB XV 36 belegten Textstellen, Vs. 12 ,IZI-it wahnumanzi MUSEN!!"4 wahnumanzi‘, Vs. 31f.
MUSEN4 —ma-za ki$an warnut’ aiso ,.das Verhrennen der Vogel” und Rs. 32-37 ,GUD pubugari
wamuwanzi’ also ,,das Verbrennen der Stiere™ vergleicht, kommt man zu dem Verdacht, dass
wahnumanzi‘ versehentlich anstelle von ,wamumanzi' benutzt wurde. Dieser Verdacht bestitigt
sich in anderen Texten, wie z.B. in KUB XV 34 IV 49 und dem Dublikat KUB XV 33b IV 9. wo
einerseits ,pa-ah-hu-e-ni-it-ta wa-ar-nu-an-zi’ und andererseits , J]-ta wa-ab-nu-an-zi’ belegt ist.
Gotze und Pedersen beweisen, dass der Wandel von h nach r nicht nur hei den Wértern ‘warnuwar®
und ‘wahnuwar, vorkommt, und erkldren diesen Fehler durch die Ahnlichkeit der beiden Laute.
Dies zeigt wichtige Anhaltspunkte fiir die phonetische Natur der beiden Laute. Das ,h’ kann kein
rauher Kehllaut gewesen sein und ,r* auch kein Zungen-r, eher ein Zipfchen-r. Auch Kronasser
erkennt in seiner Arbeit eine versehentliche Verwendung von wahnu- statt warnu- an. Als Beweis
gibt er ein in Bogazksy gefundenes akkadisches Vokabular an, in dem das Wort fir . Tier™, anstelle
von ,§ihu als \Si-i-ru-u* angegeben wird. Er belegt auBerdem die gelegentliche Schreibung ‘rusu’
Siir husu’ rot* (Kronasser 1962: 70).
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42" [ki-e-iz-zi]-ya da-ga-a-an da-a-i

43" pu-[x x ]x ka-a ka-a-i

44' hn-[x x ] da-a-i

45' nam-ma-a [§ “S]ERIN 4-NA 1.GIS

46' an-da $u-[ni-iz]-zi

47' na-at-$a-a[n PYCku-ul]-li-§a-a8

48" Se-ir da-a-1

49' nam-ma-kan [4-NA "Y°KU-KU}-UB GESTIN
50' S4 AMUSEN par_ta-a-[u-wa-ar ar-]ha da-a-i

51" na-at "Ypal-wa-at-[tal-1i] pa-a-i

52' Wpal-wa-at-tal-1[a-a§ pa]-iz-zi

53' na-ad-ta AMUSEN [par-ta-a-u-wa-ar GAJL.A an-da da-a-i
54' WU'SANGA PIM Ma-nu-z[i-ya]

55' G8zy-Gip-pa-ri X X [ X X X ]

56' an-da-ma-at $1%-li-it SIG SA,

57" te-pa-u-i-it i§-hi-ya-an

58' na-at lu-uk-ki-iz-zi

59' nu DINGIRME ar-ha wa-ah-nu-zi

60' [an-da-ma-k]an ki§-$a-an me-ma-i

61'-63' rezitasyon iceren satirlar

A, Il 1'rezitasyon igeren satir

2' nam-ma a-pi-e-1z-za-pat G z7y-up-pa-ri-it

3' LUGAL-un wa-ah-nu-zi me-ma-i-ya a-pi-e-pat

4 ud-da-a-ar ma-ah-ha-an-ma LUGAL-un wa-ah-nu-ma-an-zi
5' zi-in-na-i nu "Ypal-wa-at-tal-la-a$

6' AMUSEN 2% pér-tu-ni-it LUGAL-i me-na-ah-ha-an-da

7' wa-a-tar I1I-SU pa-ap-pér-a$-zi pal-wa-iz-zi-ma 1-SU

8' Wpal-wa-at-tal-la-a§ GAL.A

9' AMUSEN a5 %a par-ta-u-wa-ar har-zi-pat

(Dingol 1989: 12-14)

Ein aus weifien, blauen und roten Stoffen hergestellter purugiyalla- (=Kranz) wird
auf den Opfertisch gelegt. Ferner stellt man in den puruiyalla- einen Weinkrug,
in den eine Adlerfeder gesteckt ist, und nennt es den Becher der Gottin Lelluri.
Der palwataila- Priester nimmt die Adlerfeder aus dem Weinkrug und legt sie in
den Wasserbecher. Der Priester ziindet die Fackel, die mit einem roten ali-Tuch
umwickelt ist, an und umschwenkt damit die Gotter (hurritische Rezitation) und dgn
Konig (hurritische Rezitation). Nachdem er die Fackel um den Konig géschwenkt
hat, spritzt er dreimal Wasser von der Adlerfeder vor den Kénig (hurr. Rezitation).
Der palwatalla- Priester klatscht einmal in die Hande.
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Dieses Ritual wiederholt sich dann in gleicher Weise. Aber diesmal verwendet
der Priester eine andere Fackel, die ebenfalls mit einem ali-Tuch umwickelt ist. Am
Ende dieses Rituals legt der Priester die Fackel'in eine leere Schale. Der palwatalla-
Priester steckt die Feder in den Weinkrug hinein, und das Fest wird mit Brotopfern
und Libationen fortgesetzt. Dann giet der Priester den im Becher zuriickgebliebenen
Wein -womit er libierte- und Wasser in die Schale und 1dscht damit die Fackel
(Dingol 1989: 42-44). In der dritten Tafel des (h)i§uwas-Festes, wiederholt sich
dieses Ritual in der gleichen Reihenfolge. Der einzige Unterschied ist, dass die
Person, die mit der Adlerfeder Wasser vor den Kénig spritzt, S*palwatalla- ist.

Bei den Hethitern wurde der Adler, wic im alten Agypten und anderen Kulturen,
als ein gottliches Tier angesehen, dass durch seine Grofie, seine Kraft und seine
Fahigkeit zu fliegen den Himmel reprisentierte. Aus diesem Grund wurde die Sonne
auch durch die Fliigel eines Adlers symbolisiert. Ein gutes Beispiel fiir die enge
Beziehung zwischen Goéttern und Adlern finden wir im Telipinu-Mythos, wo der
Wettergott auf der Suche nach seinem Sohn Telipinu einen Adler ausschickt (Hoffner
1998: 15).

Die Fedei eines so heiligen Tieres und das Wasser als Symbol der Reinheit,
zusammen mit der Représentation der Sauberkeit und der Entsithnung, dem Feuer,
miissen als Mittel der kultischen Reinigung und der Entsithnung des Gottes, aber
besonders des Konigs gedient haben.

Vor diesen rituellen Handlungen im (h)iSuwa$-Fest finden wir die Passage: ,,im
Tempel des Grofvaters schwenkt man das Feuer um die Gétter des Vaters™:
CTH 628; A= KBo XV 481 24'-26" '
24" e, )] I-NA E hu-uh-ha-a§ an-da-an
25’ [(ad-da)-a§ DINGIRM#S-a]3 pa-ah-hu-e-ni-it
26’ [(wa-ah-nu-an-zi1)..........

Auch hier kann man annehmen, dass das Feuer zur rituellen Reinigung der Goétter
benutzt wurde.

Dass Feuer und Wasser in vielen Kulturen ein Mittel kultischer Reinigung ist,
zeigen uns Praktiken, die heute zum Teil immer noch benutzt werden. Die Inkas
und die Eskimos verwendeten bei thren Zeremonien brennende Fackeln, um bose
Geister zu vertreiben. In Marokko und Tunesien wurde, zum Empfang des neuen
Jahres, Feuer auf den Déchern der Hauser gemacht, um damit alie seelischen und
physischen Krankheiten von den Héusern zu verjagen. Im Rahmen des gleichen
Festes wurde hier zur Reinigung Wasser auf die Menschen, die Tiere und die Mauern
der Hauser gespritzt (Gaster 2000: 45-48). In vielen Teilen Europas hat die landliche
Bevolkerung die Angewohnheit, an bestimmten Tagen, besonders zu Ostern, zum
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Frithlings- und zum Erntedankfest, ein Feuer zu entziinden. Mit dem Ziel einen
neuen, reinen und guten Anfang zu machen, spielt das Feuer auch i diesen Festen
eine wichtige Rolle (Frazer 1992: 227 f). Im Nevruz- bzw. Hidirellez-Fest, die
von einem Teil der Moslems gefeiert werden, hat das Feuer ebenfalls cine hohe

Bedeutung.

Ergebnisse:

1) Dass, auBer dem ,,Kultischen Kiissen® auch die oben angetiihrten anderen drei
Handlungen nur im (h)iSuwas-Fest vorkommen, konnte man vielleicht mit dem Ziel
des Festas erkliren. Dingol teilt Rituale nach ihren Zielen in drei Gruppen auf. Die
erste Gruppe sind die Rituale, die zur Vergebung der Siinden stattfinden. Die zweite
Gruppe versucht den Zorn der Gotter zu beschwichtigen, die dritte, die sogenannten
kathartischen Rituale, soll den betreffenden von seinen Siinden reinigen (DoZan-
Alparslan 2002: 3-4). Die in den beiden Ritualen des (h)isuwas-Festes (Spritzen
von Wasser mit einer Adlerfeder und das mit Fackeln Umschwenken) benutzten
Gegenstinde, Wasser und Feuer, haben diesen Handlungen eine kathartische Rolle

verliehen.

Auch in den magischen Ritualen haben Feuer und Wasser eine kathartische
Bedeutung. In manchen magischen Ritualen legt man z.B. Metalle oder Steine in
das kathartische Wasser, um die reinigenden Kriifte dieser Materialien zu steigem. In
einem Orakeltext (KUB XXI1 70 Rs. 51-53) werden die entwethten Tempelgerite zur
Reinigung ins Feuer geworfen. Dem Text nach, schldgt man diese Gerite mit einem
Dioritstein und trigt sie dann zwischen einem Ziegenbock und dem Feuer hindurch
weg. So werden diese gereinigten Gegenstéande darauf der Gottheit zurtickgegeben.
Nach Haas gibt es in diesem Ritual zwei kathartische Handlungen: Zum einen den
Schlagzauber zum Zwecke des Scheuchens und der Austreibung der ddmonischen
Substanzen, und zum anderen den Abstreifzauber, der dadurch erfiillt wird, dass die
verunreinigten Gegenstinde zwischen dem kathartischen Feuer und dem Ziegenbock
hindurchfiihrt und die Gegenstinde so von den ddmonischen Substanzen abgestreift

werden (Haas 1982: 174-175).

2) Die Ubersiedlung der Hauptstadt nach Tarhuntassa, in der Zeit Muwatallis IL.
(1310-1282 v.Chr.), war ein einmaliges Ereignis in der Geschichte der Hethiter. Fiir
den Grund dieser Ubersiedlung gibt es mehrere Vorschlige und Meinungen. Einer
Theorie nach fand die Ubersiedlung in den sichereren Stiden statt, um die Hauptstadt
vor den gefihrlichen Kaskaereinfillen zu bewahren. Eine andere Hypothese glaubt
darin das Ziel zu sehen, daB die Hethiter dem im Stiden immer michtiger werdenden
Agypten niher sein wollten, um somit die Linder im Norden Syriens unter Kontrolle
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zu halten. Eine ganz andere Ansicht hingegen nimmt an, dass Vernachldssigungen
in den Kulten Kizzuwatnas Muwatalli II. dazu veranlasst haben, die Haupstadt nach
TarhuntasSa tberzusiedeln (Singer 1996: 191). Doch ein kritischer Blick auf die
Lage zu dieser Zeit erweckt den Eindruck, dass das Reich zwischen zwei Briidern
aufgeteilt ist, im Oberen Land hat Muwatallis spéterer Nachvolger Hattusili IIL.
(1275-1250 v.Chr.) seine Position erheblich gestirkt, Muwatalli II. regiert indes
in Tarhunta$$a. Es sieht also so aus, als ob die gestirkte Position HattuSili III.,
Muwatalli 1l. dazu veranlasst hat, sich zurilickzuziehen und seine politische und
kultische Hauptstadt nach Tarhunta$sa zu verlegen.

Hier stellt sich die Frage, warum gerade ein Platz in ndchster Nihe von
Kizzuwatna als Hauptstadt gewihlt wurde (Dingol-Yakar-Dingol-Taffet 2000: 19).
Kann diese Platzwahl, mit der Bedeutung zusammenhéngen, die Muwatalli II. den
hurritischen Kulten beigemessen hat?

3) Wir méchten uns der Meinung anschlieBen, dass die Absicht der Handlung des
»Schlagens®, darin liegt, den Konig wegen seiner Stinden oder seines Misserfolgs zu
bestraten und dass das ,.Kiissen der Stébe* dann die stillschweigende Anerkennung
dieser Strafe wiedergibt.

Wir wissen wie oft und mit welcher Heftigkeit die Hethiter gegen die Kagkder
in den Krieg gezogen sind. Wir wissen ebenfalls, dass diese Kriegsziige niemals
dazu gefiihrt haben, das Gebiet im Norden unter dauernde Kontrolle zu bringen. Die
einzige Alternative, das Zentrum des hethitischen Kénigreiches zu schiitzen, war
es, die Gebiete im Norden militdrisch zu verstirken. Die ergiebigste Quelle iiber
die Regierungszeit Muwatallis 11. ist die Apologie von Hattugili I11., die diese Zeit
aus seiner eigenen Sicht mit der eigenen Person im Mittelpunkt erzahlt. Aus diesem
Text geht klar hervor, dass Muwatalli 1. bei militdrischen Mafinahmen gegen die
kaSkiischen Gruppen zumeist seinen Bruder Hattusili III. beauftragt hat. Wie wir
oben schon erwihnt haben, glauben manche Wissenschaftler, auch in der Verlegung
der Hauptstadt in das vor den Kaskiern sichere Tarhunta$§a, eine ernste Bedrohung
von Norden her zu erkennen. '

An diesem Punkt fragt man sich, ob der in der rituellen Handlung des (h)isuwas-
Festes ,,mit den Gétterstdben auf den Riicken Schlagen vorkommene Kénig
Muwatalli 1I. sein konnte.

Diese feierliche Handlung des (h)iSuwas-Festes, welche wir als Purifikationsritual
bezeichnen méchten, soll den Konig vielleicht von den bosen Folgen einer méglichen
Niederlage gegen die Kaskder-Linder befreien und die kultische Reinigung
bewirken.
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4) Wir wissen, dass das (h)ifuwas-Fest auf Befehl Puduhepas, der Gattin
Hattugili 11L., der Tochter eines Priesters aus Kizzuwatna, aus den verschiedensten,
urspriinglich selbstéandigen Festen ihres Heimatlandes kompiliert wurde. Dass die
Zeremonie des ,,mit Gétterstiben auf den Riicken Schlagens™ in diesem Fest nur
cinmal belegt ist, konnte man damit erkldren, dass manche Praktiken individuell
vom feiernden Konig verdndert wurden.

Aus der 8. Tafel des (h)iSuwa$-Festes wissen wir durch die erstmals von
Muwatalli 1I. eingefiihrten Opfergaben, dass manche Teile des Festes in der Zeit
dieses Herrschers gefeiert wurden'? (Dingol 1995: 121). Auch das unterstiitzt unsere
Annahme, dass der Konig, dem auf den Riicken geschlagen wird, Muwatalli IL.

war.

5) In den Gebeten Muwatallis 11. an den Wettergott von Kummanni (CTH 382)
und an den Wettergott pikassassi (CTH 381) kommen Gotter aus Kizzuwatna vor:
z.B. Hepat, Sarruma, Huzzi oder Hutanni. Auch die Gétter, die im (h)iduwas-Fest
vorkommen, sind zum groften Teil hurritischen Ursprungs. Hinzu kommt noch, dass
der Name dieses Festes, welches nach keinem feststehenden Kalender gefeiert wird,
aus dem hurritischen hifuwa-/ifuwa- kommt. Die hurritische Bezeichnung hiSuwa-
/iguwa- konnte mit dem Namen des in diesem Ritual verehrten Adlers PlSuwa/
DEgue zusammenhéngen, so dass eine Gleichsetzung ESue=Esuwa=Isuwa=HiSuwa
moglich wire (Dingol 1969: 36, Anm. 15 und Dingol 1989: 5). Der Name I$uwa ist
somit auf der einen Seite der Name eines auf hurritischem Territorium befindlichen
geographischen Ortes, auf der anderen Seite der Name eines hurritischen Gottes.
Alles dies scheint die Bedeutung, die Muwatalli II. der hurritischen Kultur
beigemessen hat, zu bezeugen.

6) Hinzu kommt noch, dass Nowicki als hurritischen Namen Muwatalli II. Sarri-
Tesup vorgeschlagen hat (Nowicki 1989:111 f.).

Das (h)i$uwas-Fest beinhaltet mit seinen Ritualen, dem ,kultisches Kiissen*, dem
,Spritzen von Wasser mit einer Adlerfeder” und dem ,,mit Fackeln Umschwenken®,
cine kathartische Absicht. Dazu kommt, dass die nur in diesem Fest vorkommende
Handlung des ,,mit Gotterstiben auf den Riicken Schlagens® und der Tatbestand, dass
die hurritische Kultur fiir Muwatalli I1. eine wichtige Rolle gespielt hat uns in der
Annahme eines Zusammenhangs zwischen dem (h)isuwas-Fest und der Handlung
des ,mit Gétterstiben auf den Riicken Schlagen® mit Muwatalli II. bestirken.

Durch neue Untersuchungen und neue Tafelfunde wird man unsere Auftassung
entweder widerlegen oder weiter untermauern kénnen.

2 Aus KUB LX 102 V 5°-7¢ geht hervor, dass Muwatalli II. fiir das Fest “zammuri-Brot” und
“Bierpithoi“ gestiftet hat (Dingol 1989: 6, Haas 1994: 848).

255



Meltem DOGAN-ALPARSLAN

BIBLIOGRAPHIE

BERLEJUNG, A.
1995 “Kultische Kiisse”, Die Welt des Orients XXIX: 80-97.

CHD = Chicago Hittite Dictionary, (Vol. P, Fasc. 2), 1995, Chicago.
DE MARTINO, S.

1988 “L’atto di ‘baciare’ nel culto e nella vita quotidiana degli Ittiti”,
Eothen, Fs. Pugliese Carratelli, Firenze: 57-65.

DINCOL, A.

1969 “Die flinfte Tafel des ISuwas-Festes”, Revue Hittite et Asianique 84-
85: 25-40.

1989 “Ein hurro-hethitisches Festritual: (H)iSuwas”, Belleten, Cilt LI,
Say1206: 1-50.

1995 “Ein Uberblick auf die achte Tafel des HiSuwa-Festes und das
hilistarnili-Opfer”, Atti I Congresso Internazionale di Hittitologia,
Pavia: 117-122.

1998 “The Rock Monument of the Great King Kurunta and its hieroglyphic
Inscription”, /11, Uluslararast Hititoloji Kongresi Bildirileri, Ankara:
159-166.

DINCOL, A. - J. YAKAR - B. DINCOL - A. TAFFET,

2000 “The Borders of the Appanage Kingdom of Tarhunta$Sa- a
Geographical and Archaeological Assessment®, Anatolica XXVI:
1-29. '

DOGAN-ALPARSLAN, M.
2002 “Prof. Dr. Ali Dingol ile ‘Din ve Ritiiel* Kavramlar1 Uzerine Bir
Soylesi®, Tiirk Eskicag Bilimleri Enstitiisii Haberler, Say1 14: 1-4.

FRAZER, J.G.
1991 Altin Dal, 1. Cilt, (Cev. M.H. Dogan), Istanbul.
1992 Altin Dal, 11. Cilt, (Cev. M.H. Dogan), {stanbul.

256

BEISPIELE ZEREMONIELLER HANDLUNGEN IM (H)ISUWAS-FEST

GASTER, T.H.
2000 Thespis, Eski Yakin Dogu'‘da Ritiiel, Mit ve Drama, (Cev. M.H.
Dogan), istanbul. ’

GOTZE, A.-H. PEDERSEN

1934 Mursilis Sprachldhmung, Kopenhagen.
HAAS, V.
1982 Hethitische — Berggotter  und — hurritische  Steinddmonen,

(Kulturgeschichte der Antiken Welt, Band 20), Mainz.
1994 Geschichte der hethitischen Religion, Leiden, New York, Koln.

HDW= TISCHLER, J.
Hethitisch-Deutsches Worterverzeichnis, 1982, Innsbruck.

HOFFNER, H.A. Jr.
1998 Hittite Myths (Second Edition), Atlanta, Georgia.

HW= FRIEDRICH, J.
Hethitisches Worterbuch, 1966, Heidelberg.

HW?= FRIEDRICH, J.-A. KAMMENHUBER
Hethitisches Worterbuch, (Band 1I: E, Lfg. 9-10), 1988,
Heidelberg.

HZL = E. NEU-C. RUSTER

Hethitisches Zeichenlexikon, (StBoT Beiheft 2), 1989, Wiesbaden.

KLINGER, J.

1996 Untersuchungen zur Rekonstruktion der hattischen  Kultsicht,
(StBoT 37), Wiesbaden.

KRONASSER, H.

1962 Etymologie der Hethitischen Sprache, Lfg. 1, Wiesbaden.

KUHNE, C.

1999 “Der liturgische Kuss im Alten Kleinasien®, Studi di Testi 11, Eothen
10: 83-120.

257




Meltem DOGAN-ALPARSLAN

NOWICKI, H.
1989

OTTEN, H.
1951

SAVAS, O.S.
2002

SINGER, L
1996

SIPAHI, T.
2001

“Der hurritische Name des Muwatalli®, Hethitica V: 111-118.

“Ein Beitrag zu den Bogazkdy-Tafeln im Archiologischen Museum
zu Ankara: Besprechung von K. Balkan, ABoT 1948, Bibliotheca
Orientalis 8: 224-232,

“Hititler'de ‘Furtina Tanns1® ile ‘Boga Kiilti* Uzerine Bazi
Gozlemler ve Yorumlar, Archivum Anatolicum 5: 97-170.

Muwatalli's Prayer to the Assembly of Gods Through the Storm-God
of Lighting, Atlanta.

“New Edidence from Anatolia Regarding Bull-Leaping Scenes in
the Aegean and Near East”, Anatolica 27: 107-125.

STURTEVANT, E. H.

1936

TISCHLER, J.
2001

258

Hittite Glossary, (Second Edition), Philadelphia.

Hethitisches Handwdrterbuch, Innsbruck.




