HETHITOLOGISCHE MISZELLEN

von VOLKERT Haas

1. balliya- c. Name eines kleinen Tieres, ohne Etymologie und
Grundwort': Unter der Uberschrift «Die Schlange im Bett. Anlisse fiir Ritu-
ale bei den Hethitern» hat I. Hoffmann kiirzlich den noch erhaltenen Anfang
des therapeutischen Rituals KUB 53.50 zur Abwendung von insgesamt vier-
zehn ungiinstigen Omina vorgestellt?: «[Folgendermafien] die [Frau. . . J-
zzi, die Beschworerin: Wenn sich eine Biene einen [ ] (als Sitz) ergreift
oder eine Wasserwelle (als Sitz) er[greif]t; [oder] ein Adler auf der
Befestigungsmauer’ der Stadt oder auf einer Regenrinne [sitzt]; oder eine
Schlange auf dem (Haus-)Altar stirbt, [oder] sie in einem Vorratsgefif§ stirbt,
oder sie [unter] dem Fufi{boden](?) [ ], oder sie im Bette stirbt, oder sie
gerade ebendort [ ]; oder ein jalliya-Tier im Bette stirbt; [od]er eine
Ameise vom Altar (und) Herd, [ode]r von einem Platz innerhalb des Hauses
kommt; oder Geckos* vom Dachbalken, oder von welchem Platz im Innern
des Hauses auch immer springen; oder aber ein Baum zum zweitenmal (im
Jahre) Blatter treibt; oder welches Omen auch immer erfolgt, so ist dies das
Ritual dagegen». Hier ist die Tafel abgebrochen; das folgende Ritual ist nicht
mehr erhalten®.

! EHS 169 und HEG I 131.

? AoF 17, 1990, 186-188.

* Die von I. Hoffmann vorgeschlagene Lesung gir-di («<im Innern», Vs. I 3) ist unzutref-
fend; zu lesen ist (nach der Photographie) BAD.

* Zu asku- von 1. Hoffmann, vgl. auch A. Kammenhuber HethWbe A 424, mit «Grillen»
wiedergegeben, siehe J. Puhvel, Kratylos 25, 1980, 137 f. und HED Vol. 1, 1984, 215 {. «spi-
der» sowie R. Stefanini, Fs Pugliese-Carratelli 1988, 252 f., asku- «gecon.

> Zu Vs. I 1-7 ist der Absatz des Tafelkatalogs KBo 10.6 Vs. I 12-14 heranzuziehen:
12 [ K[ Ix ma-a-an-sa-an AMUSEN 55 EMES ) ¢ Su-ub-pif ]

13[ ] bu-un-hu(Text: -HD)-es-ni e-sa-ri [ ]
14 [ ] bal-li-ia-as sa-ki-"an'-[
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Eine derartige Aufzihlung von Omina als Ritualindikation ist in dem
Genre der akkadischen namburbi-Rituale® geliufig, die der Abwehr solcher
Omina dienen. Dem hethitischen Text vergleichbar ist z.B. das noch unpu-
blizierte Ritual BM 400717 mit den folgenden Anfangszeilen:

Vs.
1 [Sulmema GISKIMMES HULMES 5 -"n4' "NA' 4 E-54 GAR.GARMES Ty
2 [JEKA 54 SUB.SUB-di hal-lu-la-a-a ina E NA GUB.GUB-zx

«Wenn bése Omina einem Menschen und seinem Hause immer wieder
erscheinen, . . . (nimlich): hallulaya-Tiere im Hause eines Menschen im-
mer wieder auftreten», usw.

Ebenso wie in dem hethitischen Text folgen auch hier eine Reihe weite-
rer Omina und abschlieffend dann das Ritual, das dieselben unwirksam ma-
chen soll. So kénnte der hethitische Text ein Vorlaufer der erst im 1. Jahrtau-
send belegten namburbi-Rituale sein®.

Nun ist sogar das namburbi-Omen vom hallulaya-Tier mit dem Omen
des hethitischen Textes — «wenn das palliya-Tier im Bette stirbt» — zu verglei-
chen. Da auch pallulaya «<im Schlafzimmer einer Frau Schrecken verbreitet»?,
liegt — zumal beide Belegstellen aus dem mantischen Kontext stammen — der
Gedanke nahe, das hethitische Nomen halliya- als verkiirzte Form von akka-
disch halluldya- zu betrachten. Niher spezifiziert ist halliya noch in einem
anderen Omen bezeugt: KUB 34.22 Rs. IV

3 tik-ku hal-li-ia-an-ma SAs v-wa-an-z[i)

4 pdar-na-as as-$u-ul ki-sa- [r1]
5  tak-ku hal-li-ia-as-ma GE¢ x| ]
6 an-da "d'-wa-an-zi nu x| ]

«Wenn man aber ein rotes palliya-Tier sieht, wird des Hauses Heil ein-
treten; wenn aber schwarze palliya-Tiere [in das Haus?] hineinkommen,

dann[ P

¢ Bearbeitet von R. L. Caplice, Namburbi Texts in the British Museum, OrNS 36, 1967,
273-298 und OrNS 39, 1970, 111-151.

7 Eine Bearbeitung des Textes ist vorgesehen von S. Maul, Untersuchungen zu den Nam-
burbi-Ritualen. Fir den Hinweis auf den Text habe ich Herrn Maul zu danken.

¥ Als ein solcher Vorliufer wire auch das hurritisch-hethitische Ritualfragment ABoT
38, das in dem noch erhaltenen Teil die Abwehr eines durch Ameisen hervorgerufenen Omens
behandelt (vgl. V. Haas, WZKM 69, 1977, 146 mit Anm. 12), zu betrachten.

? STT 192:12, siche W. Farber, FsReiner 1987, 103.

' Ein weiteres halliya-Tier-Omen bietet der Orakeltext KUB 50.1 Rs. III 25’ [eu-us-tla-
ta-ti nu hal-li-ia-a§ GUN-[an.
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Aufgrund dieses Absatzes hat K. Riemschneider eine Bedeutung «Ei-
dechse» vorgeschlagen'!. Dagegen gibt I. Hoffmann zu bedenken, daf§ sich
die Firbung von Eidechsen «innerhalb der Braun/Griin-Skala (abgesehen
von den Tropen)» bewege, und «man dagegen die blarotliche Firbung von
Regenwiirmern vielleicht noch als SAs ‘rot’ bezeichnen» kénne'2. Entspre-
chend ibersetzt sie halliya-, obgleich schwerlich sterbend im Bette anzutref-
fen, mit «Regenwurm»(?).

Das akkadische Nomen balluliya ist von B. Landsberger als
«Maulwurfsgrille»'* und von E. Ebeling als «Ameisenldwe»!* gedeutet; das
CAD beschrinkt sich auf die Bestimmung «Insect»'®. Wegen der offenbaren
Zugehorigkeit des hallulaya-Tieres zur Dimonin Lamastu' und der Darstel-
lung eines Gliederfifllers auf Lamastu-Amuletten erklirt W. Farber auch
balluléya zum Gewiirm, indem er die Bedeutung «Hundertfiif}ler (Skolopen-
der)» nahelegt'”. Dem Hundertfifiler jedoch ist entgegenzuhalten, daf} ein
medizinischer Text zwischen einem weiblichen und einem minnlichen pallu-
laya unterscheidet'®,

Die lexikalische Serie HAR. gud = imrii = ballu bietet die Gleichung:
num.G.pad = hal-lu-la-ia = plu-zir-tu $a eqh)] $i-[nis 3ab qag-qa-ri]"®
«palluliya ist das huzirtu-Tier des Feldes, oder anders das Schwein des Frd-
bodens.» Hier diirfte «Schwein des Erdbodens» als Metapher fiir huzirtu zu
verstehen sein. Da puzirtu also wohl kaum als ein Schwein?, sondern wahr-
scheinlicher als eine der vielen Varianten des Nomens bumsiru/humsirtu
«Maus»*! zu betrachten ist, mochte ich palluliya und hethitisch palliya- un-
ter den Nagetieren des Feldes aufspiiren.

2. pilistarni- c., ist ein Statuettentyp, der nur in der achten Tafel des
(b)isuwa-Festes?, die laut Kolophon «das Ritual des Heils des Wettergottes

1 Zitiert bei H. Otten, ZA 72, 1982, 285 Anm. 9.
12 AoF, 17, 1990, 187.

" B. Landsberger — I. Krumbiegel, Die Fauna des alten Mesopotamien nach der 14. Tafel
der Serie HAR-ra = hubullu, Leipzig 1934, 135.

¥ MAOG 10/2, 1937, 69.
15 CAD H 4e.
16 KU 32.11.

7 W. Farber, Tamarisken — Fibeln — Skolopender. Zur philologischen Deutung der «Rei-
seszene» auf neuassyrischen Lamastu-Amuletten, in FsReiner 1987, 85-105.

18 AMT 104:15.

¥ Hg. B III IV 18f.

20 AHw 362.

! Notiert in CAD H 236.
22 CTH 628.
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(von) Manuzzi des [ersjten Tages und das (Ritual) der [hillistarni-
Gegenstinde» enthilt?, belegt ist. Der folgende Abschnitt der achten Tafel
setzt mit dem Zeremoniell der hilistarni-Gegenstinde ein. Zu Beginn werden
sie an oder auf einem Schemel festgesteckt, wobei einer jeden der (sechs)
Gottheiten des (})isuwa-Festes®* ein hilistarni-Gegenstand, ein Tiergefifl
und eine tabri-Frau zugeordnet ist. Nun bekleidet jede der tabri-Frauen ein-
en hilistarni-Gegenstand. Die bekleideten hilistarni-Gegenstinde legen sie in
einen Korb, aus dem sie anschlieflend von den purapsi-Priestern hochgeho-
ben werden. Fiir jede der hochgehobenen hilistarni-Gegenstinde schlagen
die ihm zugehorigen tabri-Frauen ein Schlaginstrument. Dann setzt sich der
Zug in Richtung zum Fluff Alda in Bewegung. Am Fluf} angelangt, legen die
Priester ihre jilistarni-Gegenstinde wieder in den Korb. Vor dem Korb pla-
zieren sie die Tiergefifle der Gotter®. Jede der tabri-Frauen nimmt sich nun
das Tiergefif} derjenigen Gottheit, der sie zugeordnet ist, um es am Flufi-
ufer zu waschen. Zu diesem Zweck schiitten sie gemahlenen Weizen und
Feinol in das Wasser. Nach dem Waschen der Tiergefifle wenden sie sich
wieder den pilistarni Gegenstinden zu, die sie mit einem Tuch abwischen,
und an die sie einen mit Feindl verkneteten Wachsklumpen anheften. Nach
dieser Prozedur erhilt jeder pilistarni-Gegenstand ein Schafopfer sowie eine
Weinlibation aus dem Tiergefafl der entsprechenden Gottheit. (Parallel zum
Zeremoniell der pilistarni-Gegenstinde verliuft das Ritual mit dem Adler
Esue der fiinften Tafel des (})isuwa-Festes®):

KUB 25.48+KUB 44.49 Vs. 11

8’ .+« (nu-kdn hi-li-i§-tar-ni)-us]

9 tab-ri-ti i[(§-ga-ra-a-an)-zi (nu-za ku-el-la DINGIRM®S-45 a-pi-el)]

10’ MUNUSt b ri-ia-[(as hi-li-is-tar-ni-in wa-as-si-i)a-zi]

11’ ma-a-an MYNYStab-yi[(ia-as-ma ku-e-da)-ni-ia (NU.GAL nu-us-sa-an
bi-li-i$-tar-ni-in)]

12’ SBir-pu-i-t[(i ti-an-zi na-an “Sir-hu-u-i-ia-az)]

# KUB 40.102 Rs. VI 18°-23".
2 Die Hauptgottheiten des (h)isuwa-Festes sind der Wettergott (von) Manuz(z)i, die
Géttinnen Ishara und Allani, die beiden Nupatik-Gétter (siche Anm. 25) sowie Maliya.

# Tiergefifle aus Silber des Wettergottes (von) Manuz(z)i, der Ishara, der Allani, des
Nupatik-Pipithi und des Nupatik-Zalmana/Zalmathi fihrt KUB 54.36 (Duplikat 1035/c =
ZA 75, 1985, 144) Vs. 9-12 auf.

% KUB 32.128 Vs. II 1-29.

%7 Duplikate: KBo 20.116; KBo 24.13 Rs. IV; KBo 24.14 + 20.117 Rs. IV; KBo 33.187;
KUB 51.6 Vs.
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13° YOMESsyva-ap-[(si-e5 kar-pa-an-zi nam-ma ku-e-da-ni-ia)]

1 IT-TI 1 pi-li-[(i8-tar-ni 1 MUNU\tab-vi-ia-as (gal-gal-tu-u-ri ha-az-zi-
ik)-ki-iz-zi] )

15’ pi-ra-an-ma-as-ma-[as ("UMENAR pu-u-i-ia-an-te-es)]

16’ na-as-sa-an kat-t[(a I-NA a-al-da pi-e-da-an-zi)]

17 na-as-sa-an ma-a[(h-ha-an 1D-i pa-ra-a ar-nu-wa-an-zi)|

18" nu-us-ia-an ku-[(el-la DINGIRMES. 45 hi-li-is-tar-ni-in)]

19° ar-ha-ia-an GIE[(ir—bu-u—i—ti ti-an-zi pi-ra-an kat-ta-ia-as-$i)]

20’ BI-IB-RA-SU ti-[(an-zi nam-ma MUNUS‘ME'Eétab—ri-ia—as")]

21 BI-IB-RI™VA-SU-NU [(da-an-2i) n(a-as-kin A-NA [D-i)]

22’ an-da ar-ra-an-[zi EGIR-S(U-ma ID)}-"7" an-[(da KAR-45)]

23" ma-al-la-an f{(e-pu is-h)lu-wa-an-zi 1. DUG.GA-{(ia-kin te-pu)]

24 a;vq)-]da la-a-hu-an-[(zi)] na-at EGIR-pa A-NA P[(A-NI bi-li-is-tar-ni-ia-
as

25" sw-wa-an-zi nu [(hi-li-i)i~tar-ni-us IS-[(TU SAPkaz-za-ar-nu-vi-i-li-it)]

26’ ar-ha a-an-$a-an-[(z)}i nam-ma SA GAB.LA[(L 1.DUG.GA te-pu i-ia-

an)]
27’ nu-us-sa-an ku-e-[(d)]a-ni-ia A-NA hi-li-[(i5-tar-ni)]
28 te-pu ta-mi-[in*]-kan-[(z1)]

29" EGIR-SU-ma-kdn 1" U[(DU A-NA 1 hi-li-i5-tar-ni) ]

30" x x x[ (x KU.BABBAR GESTIN Si-pa-an-ti) ]

310 [ -z(i 1 NINDA SIG pdr-si-ia) ]

327 [ (bi-li-i5-tar-ni-ia) ]

33 [ G(ALHMA_SU-NU) &
28

8 ... Und die hilistarni-Gegenstinde

9" stecken sie an/auf dem tabri-Schemel fest. Und die tabri-Frau jenes
10° (bilistarni-Gegenstandes) bekleidet den hilistarni-Gegenstand jeder der Gottheiten.

11’ Wenn aber fiir jede (Gottheit) eine tabri-Frau nicht vorhanden ist, stellen sie den (sie
betreffenden) bilistarni-Gegenstand

12’ in einen Korb, und aus dem Korb
13> heben ihn die purapsi-Priester (statt der tabri-Frauen) hoch. Ferner

14 schl'a'_gt je eine tabri-Frau fir jeden einzelnen pilistarni-Gegenstand ein galgalturi-
Musikinstrument;

15’ vor ihnen laufen die Singer her;
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Das Zeremoniell beginnt mit dem Feststecken der hilistarni-Gegen-
stinde. Es diirfte sich demnach um Statuetten handeln, die wie die Gottersta-
tuetten in dem Beschworungsritual an die unterirdischen Gottheiten «als
Dolche gemacht» und in die Erde gesteckt werden®”. Da die tabri-Frauen
diese Statuetten bekleiden, scheint es sich um anthropomorphe Figuren zu
handeln, zumal das (b)isuwa-Fest mit dem Waschen und Bekleiden der fiinf
Gottheiten — des Te33up (von) Manuz(z)i, der I8hara, der Allani und der
beiden Nupatik-Géotter — beginnt. Fiir Gotterstatuetten sprechen auch die
Weinlibationen aus silbernen Bechern, mit denen man auch den Gottheiten
des (h)isuwa-Festes libiert.

Gotrerstatuetten, die in den Boden gesteckt werden, sind als Nagelbron-
zen odet Steckfiguren bekannt und von Koppadokien bis nach Hazor
verbreitet®®. Es ist denkbar, dafl dieser spezielle Statuettentyp mit hilistarni-
bezeichnet wurde.

3. kakkapa- c.: Dafl neben kakkapa- (ein klemneres, jagdbares Tier;

16’ und (in dieser Weise) bringen sie sie (die bilistarni-Gegenstinde) an den Flufl Alda.

17" Sobald sie sie zu dem Fluf hinausgebracht haben,

18 stellen sie den pilistarni-Gegenstand jeder der Gottheiten

19’ abseits vom Korb hin. Vor einem jeden (hilistarni-Gegenstand)

20" stellen sie sein (dazugehoriges) Tiergfafl hin. Ferner nehmen die tabri-Frauen
21> ihre Tiergefifle, und am Fluf§

22’ waschen sie sie. Danach schiitten sie in den Fluf}

23’ ein wenig gemahlenen Weizen hinein, und auch ein wenig Feinél

24’ gieflen sie hinein. Dann kommen sie zu den hilistarni-Gegenstinden

25 zurick, und die bilistarni-Gegenstinde wischen sie mit einem kazzarnuil-Tuch
26’ griindlich ab. Ferner ist ein (Klumpen) aus Wachs (und) Feinol gemacht;

27" und von jenem kleben sie an (jeden einzelnen) jilistarni-Gegenstand

28’ ein wenig davon an.

# CTH 446, bearbeitet von H. Otten, Eine Beschwérung der Unterirdischen aus Bogaz-
koy, ZA 54, 1961, 114-157: «[Dann] besprengt er (der Beschworungspriester) den Ton vom
Fluufer mit Ol und Honig, die folgenden Gotter macht er: Aduntarri, den Seher, Zulki, die
Seherin, Irpitiga, Nara, Nam3ara, Minki, Amunki, Aapi. Er macht sie als Dolche, breitet sie
auf der Erde aus und plaziert dort diese Gotter» (Vs. II 15-20).

Zum Feststecken (isgar-) von Figuren (ALAMH!2) vgl. auch CTH 443 (bearbeitet von G.
Szabé, Ein hethitisches Entsithnungsritual, THeth 1, 1971) Vs. 1 38-39, Rs. 111 28, sowie CTH
402 (bearbeitet von L. Jakob-Rost, Das Ritual der Malli aus Arzawa gegen Behexung (KUB
XXIV 9+), THeth 2, 1972) Vs. I 8 und ferner KBo 10.37 Rs. III 28.

% Vgl. z.B. H.Th. Bossert, Altanatolien, Berlin 1942, 144 Abb. 606-609; R. Hachmann,
Kamid el-Loz, Bonn 1968-1970, Tafeln 15 und 16; K. Bittel, Eine kleinasiatische Nagelbron-
ze, in: FsLaroche 1979, 59-63.
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meist etymologisch als ‘Rebhuhn’ gedeutet)’! ein weiteres, gleichlautendes
Nomen (in unterschiedsloser Graphie) anzusetzen ist, zeigt das folgende Ze-
remontell im pesta-Tempel der Totengottin Lelwani wihrend der Feier des
Zababa, IBoT 3.1 75’ PZA.BA,BA, TUS-a¢§ LUGAL-x#5 NINDA wa-gi-
es-Sar pdr-Si-ia tik-kin x[ Jx 76' LUMES MUHALDIM GIDIM ga-ag-
ga-pa-an-na ti-an-zi>>. Parallel dazu heifit es in KUB 48.9 Vs. II 8 [L]JUMES
IN-BI GIDIM™'A tign-zi und in KBo 3033+ Vs. 19 [TUS-as
D1ZA BA,BA, wa-al-ha-an-zi-sa-an LUMES KAS, E gal-di KUBABBAR
#-da-an-zi 20 [ ] GIDIM ti-an-zi*>. Demnach entsprechen sich akka-
disch inbu(m) «Frucht» und hethitisch kakkapa-.

4. kappisa-, ein kleines Mafl. Zum Fehlen des Nomens kappisa- im
HWb bemerkt H.A. Hoffner «There is no listing of kappisa- in HWb. To my
knowledge it occurs in KUB XXV 42 obv. IIT 8 and KUB XXV 48 rev. IV 9,
in both instances modifying cheese. The KUB XXV 48 rev. IV passage (not
broken off like the other reference) rules out the possibility of transcribing
GA.GIN.AG kap-pi SA . . »**. ]. Tischler betrachtet das Nomen kappisa-
fragend als Adjektiv «unbek. Bedeutung»®*>. Unter Verweis auf KUB 12.63
Rs. 27 ~ har-ki-sa ku-is nu-za har-ki-in da-as — bemerkt E. Neu in seiner
Rezension zu HEG: «Ein Lemma kappisa ist aufgrund der angefithrten Be-
legstellen duflerst fraglich; vgl. barkisa KUB XII 63 Rs. 27 (harki-). Oder
liegt in kappisa ‘luw.” —$a vor?»*® Neus Vergleich mit parkisa- entfillt indes,
da die Form kaum anders als harkis-a «und der Helle» zu erkliren ist®”.

31 1. Tischler, HEG I, 1983, 461; Belege bei H. Ertem, Bogazkdy Metinlerine Gore Hitit-
ler Devri Anadolu’Sunun Faunast, Ankara 1965, 190-192.

32 CTH 609 «11 jour: les ‘années’ vont au hesti»; siche V. Haas und M. Wifler, UF 8,
1976, 88-95.

3 CTH «Féte du KI.LAM>»; zu KBo 30.33+ und KUB 48.9 siehe I. Singer, StBoT 28,
1984, 88 ff. und 95 ff.

3 JAOS 86, 1966, 29 Anm. 25.
3% HEG (3. Lfg. 1980), 493.
3 IF 88, 1983, 305.
7 KUB 12.63+KUB 36.70 Rs.
23 SA GUD.MAH ku-i§ nu-za GUD.MAH-an da-a-as SA UDU [ku-is]
24 nu-za MAS.GAL da-a-as UR.TUR-$z ku-is nu-za UR.TUR-a[n da-a-as)
25 TUCSky_ri-ei-na-sa ku-is nu-za "OSku-ri-e-es-sar [da-a-as]
26 SIOki_is-sa-ri-e-5a ku-i-e-e§ nu-za Sini-i§—[§a~m~u§ da-a-ir)
27 har-ki-ia ku-i§ nu-za par-ki-in da-a-as. . .
«Welcher der des Rindes ist, der nahm sich das Rind. [Welcher] der des Schafes ist, der
nahm den Ziegenbock. Welcher der des Hundes ist, der [nahm] sich den Hund. Welcher der
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Da das in der Zwischenzeit vermehrte Belegmaterial — simtliche Belege
stammen aus dem (h)iSuwa-Festritual — ebenfalls die Folge GA.KIN.AG
kap-pi-ia aufweist®®, entschloff sich J. Tischler in seinem «Hethitisch—
Deutsches—-Worterverzeichnis»*, der Bemerkung H.A. Hoffners in JAOS
86* folgend, zu dem Eintrag «kappisa- (Adj. u.B., Spezifizierung von ‘Ki-
se’)» (S. 34).

Bislang in der Er6rterung nicht in Betracht gezogen wurde der folgende
Absatz eines bereits 1968 verdffentlichten Textes (des (b)isuwa-Festrituals),
in dem kappisa- in der Bedeutung «Portion»*! gebraucht ist: 15 Portionen zu
5 X 3 verschiedenen Gerichten sind fir das Opfer an den Wettergott (von)
Manuz(2)i vorbereitet:

KUB 40.102 Vs. 1

10’ [nu-kdn] LUGAL-us5 A-NA PA-NI PIM ma-nu-zi
11’ [an-d]a pa-iz-zi nu 15 kap-pi-sa

12’ [SA].BA 3 ku-gul-la-as 3 ki-el-lu

13’ [3 zal-am-mu-ra-an 3 Se-e-na-an 3 ma-ri-is

14’ [ti]-ia-an. . .

«[Dann] geht der Konig vor den Wettergott (von) Manuz(z)i hinein;
und 15 kappisa — [da]von 3 kugulla-Gebicke*?, 3 kellu-Gebicke, [3 zalmmu-

des kuresiar-Stofies ist, der [nahm] sich den kuressar-Stoff. Und welche die des Handschuhs
sind, die [nahmen] sich die Hand[schuhe(?)]. Und welcher der Helle ist, der nahm sich das
Helle.»

3% KBo 20.116 Vs.? 10°, KBo 23.85 Vs. 2°, KBo 25.163 Rs. V 2°, 13’, KUB 32.128 Vs. II
17.

*® J. Tischler, Hethitisch-Deutsches-Worterverzeichnis. Mit einem semasiologischen In-
dex, Innsbruck 1982.

0 Siche Anm. 34.

“l Von H. A. Hoffner, Alimenta Hethaeorum, AOS 55, 1974, 171 mit «item» (Posten,
Artikel) wiedergegeben.

*2 kugulla- ist, wenn mit DUG oder URUDU determiniert, ein Gefifl oder ein Maf.
Determiniert mit SAR (KBo 11.19 Vs. 3%, 12°. ChS I/5 Nr. 40 Vs. 9, Nr. 41 Vs. 3, Nr. 42 4*) ist
keugulla®*® mit anderen Kriutern aufgefiihrt (vgl. auch KUB 7.1 Vs. 1 22). Einen als kugulla-
(mit Glossenkeil) bezeichneten Brei stellt man aus gemahlenen und zermérserten Samen her
(CTH 446 Vs. 11 74-77). Eine aus Gerstenmehl gekochte Breispeise kugulla- nennt KUB 9.31
Vs. 1 15-18 und ein kxgulla-Brei aus Bierbrot ist in KUB 30.26 Vs. I 12 aufgefithrt. Mit
NINDA determiniert und mit hurritisch Su-ul-lu-d-ub-ri gleichgesetzt, ist kugulla- in der
hurritisch-hethitischen Bilingue KBo 32.14 Rs, IV/II1 9, vgl. E. Neu, Das Hurritische: Eine
altorientalische Sprache in neuem Licht, Mainz 1988, 17 f. Anm. 46.
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ra-Gebicke*?, 3 $éna-Gebicke** (und) 3 mari-Gebicke*” — sind [hing]e-
stellt.»

Das Nomen kappisa- ist als -Sa- Erweiterung zu kappi- <klein» bzw. zu
dem Gefif und Mafl PYSkappi- c.* aufzufassen. Dafir, dafl das Suffix -sa
mit dem luwischen -5z zu identifizieren ist, spricht die ausschliefliche Bezeu-
gung des Nomens kappisa- im (h)is#wa-Festritual, das ja das siidostanatoli-
sche Landfest (von Kizzuwatna) ist.

5. kazmit-: Das Nomen kazmi- ist von J. Tischler HEG I 550 (H. A.
Hoffner, Alimenta 168 folgend) als «™N™PAkazmi- (ein Gebick)» gebucht.
Ein Gebick kazmi- jedoch existiert nicht***. Der Ansatz scheint sich auf
ABoT 21+KBo 17. 65 Rs. 23-24 zu beziehen, wo nicht NINDA, sondern 4
ga-az-za-mi-u[§] pi-an-[zi] zu lesen ist. Im luwischen N.-Akk. Pl. kazmit ist
das Nomen stets in der Wendung «nasta gazmita piran arha dai» belegt*,
der die Phrase «nasta anahi piran arha dai»*® entspricht. Der hurritische Ter-
minus anabi bezeichnet einen Teil des Opfers, der der Gottheit vorweg ange-
boten wird; seien es Gebicke, Fleischstiicke oder auch nur Haarbischel als
pars pro toto des Opfertieres.

6. puwatti- c. «Krappwurzel, Firberrdte»: Zu dem in der lexikalischen
Liste KBo 1.42 in Kol. IV 46 mit akkadisch simtu(m) «Kennzeichen, Farbe,
Marke»** geglichenen Nomen puwatti- (SE.BE.DA $i-in-du pu-wa-at-ti-is™°)
bemerkt A. Goetze: «Akkadian $indx is ‘mark, color’; it denotes especially
the sign by which cattle and slaves are marked to assure ownership. The
Hittite puwattis is otherwise unknown. But pu-u-wa-iz-zi (VIII 38 II 14)
which occurs in a mutilated context with possible reference to wool (l. 12)
may be related»*!. Darauf zuriick geht der Eintrag im HWb 174: puwatti- c.

43 7u dem Gebick zammura-/zammauri-, gelegentlich auch mit NINDA determiniert,
sieche Laroche GLH 301 und V. Haas, SMEA 14, 1971, 135.

44 71 dem Gebick NNPAG, 4 /sina- siehe KBo 5.1 Vs, II 33, KUB 7.56 Vs. I 4, KBo
21.34 Rs. III 9 und StBoT 28, 1984, 36:6.

45 7u dem Gebick mari- n., gelegentlich mit NINDA determiniert, siche CHD L-N,
1989, 184 {.

4 Die Belege von PYSkappi- hat Y. Cogkun, Kap Isimleri, Ankara 1979, 34 ff. zusam-
mengestellt. Zu DU appi- = LIS.GAL siche G.M. Beckman, StBoT 29, 1983, 110.

42 7um Paradigma der luwischen -it-Stimme siehe F. Starke, StBoT 31, 1990, 151 ff.

47 KBo 20.113 Rs. III 3°-4’; KBo 23.67 Rs. 111 3; KUB 45.50 Vs. II 19°.

48 ChS 172 Nr. 1 Vs. II 47-48, Rs. III, 33, Rs. IV 24-25, 28-29 usw.

4 AHw 1238.

50 MSL XIII 142; zu dem Absatz Rs. IV 44-50 siche A. Goetze. The Hittite Ritual of
Tunnawi, AOS 14, 1938, 92-93.

51 Goetze, l.c. 92.
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«Farbe, farbige Marke (als Eigentumskennzeichen)(?)»>2 )
H. A. Hoffner weist auf die Zugehorigkeit der ugaritischen Belege Ypu-
wa-t>>, konsonantisch pwt**, hin®, fiir die J. Sanmartin eine Bedeutung

Im Hinblick auf die in dem hethitischen Ritualtext KBo 4.2 (bearbeitet von H. Kronasser,
Das hethitische Ritual KBo IV 2, Die Sprache 8, 1962, 89-107) Vs. I 40 belegte Verbalform
puwae- «zerstampfen, zerstoflen» (Belegstellen bei C. Burde, StBoT 19, 1974, 30:14, 48: 12-
13) betrachtet F. Kocher in seiner Bearbeitung des akkadischen Textes KUB 37.1 (F. Kécher,
Ein akkadischer medizinischer Schiilertext aus Bogazkdy, AfO 16, 1952-1953, 47-56) die
durch Glossenkeil als fremdsprachig gekennzeichnete Folge I-NA /ma-ma-na-sa-ti ba-at-tu-
na-a-ti pu-wa-a-ti als (eine anatolisch-luwische) Entsprechung zu akkadisch ina SSGAZ ta-
bas-sal «du sollst in einem M&rser zerstampfen». Kdcher sieht in der Endung -ati (von ma-
ma-na-$a-ti und ba-at-tu-na-a-ti) einen auf die akkadische Priposition ina bezogenen Kasus
Lokativ (Instrumental) und in -Sa-ti (-asa+ati) das das Adjektiv der Zugehérigkeit bildende
luwische Suffix -(2)s5i (vgl. DLL 136 § 24). Die Form pu-wa-a-t: hilt er fiir identisch mit der
in KBo 4.2 Vs. 140 belegten Verbalform, so dafl sich die Entsprechung akkadisch ta-pas-sal (2.
Prs.) = luwisch pu-wa-a-ti (3. Prs.) ergibe. Bestitigt wird die Auffassung durch die Bestim-
mung des hethitisch-luwischen Nomens paddur (mit dem Instrumentalis ba-at-tu-na-a-ti) als
«Marser» (vgl. E. Laroche RHA 76, 1965, 48 und F. Starke, KZ 95, 1981 [1982], 159 Anm. 62).
Etwas fragwirdig ist das allein aus dieser Stelle erschlossene luwische Wort *mamana-
«Holz» (G. Neumann, zit. bei . Friedrich, Eine luwische Glosse, AfO 19, 1959-1960, 94,
erschlieft luwisch *mamana- aus postuliertem *mamanassi- «hélzern» — (ina) / mamanasati
battunati «in/mit einem hélzernen Mérser», so auch iibernommen im HethWb 332, vgl. auch
HethWb 2. Erginzungsheft 1961, 41).

52 HethWb 174; dsgl. J. Tischler, Hethitisch-Deutsches Worterverzeichnis, Innsbruck
1982, 66.

** RS. 110 (PRU III 208 mit Planche XXXIX), transkribiert nach J. Sanmartin (siehe
Anm. 56):
v V
2> me-a]t URUDU.MES[
¥ x [i-iim U: pu-wa-[ti
4 x li-im 4 me-at NA,[KA.BI

5  a-na KAM E-ti
6 1li-im U: pu-wa-ti
7 1 me-at URUDU.MES [
8  x mle-a[t] NA,.KABI [
9 TU]G.MES-ti a-na x|
10 10: pu-wa-ti
> KTU 4.626, zum Text siche J. Sanmartin (Anm. 56):
irSt.yshm
arb‘.alpm
mitm.kbd.tlt

arb‘. kkrm
5  tmn.mat.kbd
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«Krappwurzel, Firberréte» ermittelt hat®.

10

pwt

tmn.mat.pttm

kkrm.alpm
bms.mat.kbd
abn.srp

> H.A. Hoffner, RHA 80, 1967, 56f. Anm. 103.
% J. Sanmartin, Die Gilde der yshm in Ugarit, AfO 34, 1987, 54-56.



