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Macigi PorPko

Zur luwischen Komponente in den Religionen Altanatoliens

Die Jubilarin, die vor allem als Hurritologin bekannt ist, befaBt sich auch mit anderen
Themen; beispielsweise sei hier an ihre Bemerkungen zum Namen der Gottin Ulilijassi
erinnert!, die unsere Kenntnisse der luwischen Gotterwelt vertieft haben. Daher mochte
ich ihr — zusammen mit meiner herzlichen Gratulation und den besten Wiinschen — diesen
Beitrag fiir den Festschriftband widmen, von dem ich hoffe, daB er ihr Interesse findet.

Wir verfiigen jetzt iiber eine ausfiithrliche Darstellung der luwischen Religion, die Man-
fred Hutter im Rahmen eines Sammelwerkes vorgelegt hat.? Sicherlich ist sie bis dahin die
beste Bearbeitung dieses Themas. Sie zeigt die bisherigen Erfolge in der Erforschung der
luwischen Glaubensvorstellungen und zugleich die Liicken in unserem Wissen, und inspi-
riert somit zu weiteren Untersuchungen.

Das allgemeine Bild der altanatolischen Religionen ist ziemlich verworren, daher
bemiihen sich die Forscher, das zu ihrer Verfiigung stehende Material nach bestimmten
Kriterien zu ordnen. Seit den Anfangen der Hethitologie wird dabei vor allem das ethni-
sche Kriterium verwendet, obwohl wir schon lingst wissen, daB es in manchen Situationen
irrefithrend ist. Die Religionen Anatoliens im zweiten Jahrtausend v.u.Z. bilden keine ge-
schlossenen, ethnisch voneinaner getrennten Systeme. In mehreren Provinzen lebte eine
gemischte und auch in religioser Hinsicht heterogene Bevolkerung. Hutter hat Recht,
wenn er die Religion einiger Gebiete des Unteren Landes als luwisch bezeichnet, da dort
unseres Wissens nach wohl nur Luwier wohnten. Diesselbe Bemerkung kann auch fiir
die Gegenden um IStanuwa und Lallupija zutreffen, in denen luwische Kulte belegt sind.
Diirfen wir jedoch auch die Gotter von Kanes ohne Bedenken in die luwische Gotterwelt
einordnen, wie es Hutter macht? Die Situation in dieser Stadt dnderte sich im Laufe der
Zeit. Zwar gab es dort schon in der altassyrischen Periode Luwier, worauf deren Personen-
namen in den kappadokischen’ Texten hinweisen, aber keine der damaligen kanesischen
Gottheiten ist als luwisch zu deuten.? Einige von ihnen, wie z.B. Parka und Harihari,

1 1. Wegner (1981),31.

2 M. Hutter (2003).

3 74 den einheimischen Gottheiten von Kanes in altassyrischer Zeit s. zuletzt G. Kryszat (2006), mit
Hinweisen auf die ltere Literatur.
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scheinen eher zu einer ilteren zentralanatolischen Tradition zu gehoren. Auch der in den
Tafeln von Kanes gut belegte Pe/irwa war urspriinglich kein luwischer Gott. Erst spéter,
infolge der Luwisierung Zentralanatoliens in der GroBreichszeit, 148t er sich und andere
uns aus hethitischen Quellen bekannte Gottheiten seines Kreises mindestens formal als
luwisch klassifizieren. Aber die Stadt Kanes§ spielte damals keine Rolle mehr, und die
Stellung des erwéhnten Gotterkreises innerhalb der anatolischen Religion dieser Zeit ist
uns nicht véllig klar.® Es sei noch hinzugefiigt, da Pirwa selbst mit der hurritischen Géttin
Pirinkir verschmolzen worden ist.

In Zentral- und Nordanatolien der alt- und mittelhethitischen Zeit bestanden verschie-
dene lokale Religionen, deren Erforschung nach dem ethnischen Kriterium zu keinen er-
hellenden Ergebnissen fiihrt. Diese Ansicht wird am Beispiel der ehemaligen Vorstellun-
gen von den Unterweltsgottern illustriert. Wie es kultische und mythologische Texte
zeigen, waren fiir die Einwohner von Hattu3a und Lihzina und wohl auch fiir ihre Nach-
barn die Gétter des hista-Tempels von Hattuga, d. h. der hattische Gott Lilwani und seine
Begleiter, Herren der Unterwelt. Im Lichte mittelhethitischer Urkunden galt aber an
mehreren Orten, auch in Zentralanatolien, die Sonnengéttin der Erde als die Konigin der
Unterwelt. Sie erscheint schon im althethitischen magischen Ritual CTH 416 mit einer
himmlischen Sonnengottheit als Paar, in der der luwische Sonnengott Tiwad erkennbar ist
(in den ,,ndrdlichen” Glaubensvorstellungen der althethitischen Zeit gab es offensichtlich
keinen minnlichen Sonnengott). In einem an die Sonnengéttin der Erde gerichteten
mheth. Gebet (KBo 7.28+) wird ihr Palast in der Unterwelt erwihnt, das allgemeine Bild
der Gottin scheint also schon frith vom Mythologem der hurritischen Allani beeinfluBt
gewesen zu sein. Folglich muBte sie urspriinglich in Kizzuwatna verehrt worden sein, wo
schon frith nordsyrische kulturelle Einwirkungen bestanden.” Die Verbreitung ihres Kultes
in Zentralanatolien stand in Verbindung mit der Welle der luwischen und hurritischen
Kultureinfliisse in mittelhethitischer Zeit.

Im Lichte der Texte aus der Grofreichszeit war die Sonnengottin der Erde Mutter der
lokalen Wettergdotter in den heiligen Stidten Ziplanda (mit dem himmlischen Wettergott
als Ehegatte) und Nerik. Folglich diirfte man in ihr eine uralte anatolische Géttin, die zur
Klasse der im Schrifttum mit dem Zeichen UTU bezeichneten Erdgéttinnnen gehorte,
sehen.® In Betracht kommt aber auch die Moglichkeit, daB wir es hier mit einer spiten
Innovation unter luwischem EinfluB zu tun haben, bei der die Sonnengottin der Erde in
Ziplanda und Nerik, wahrscheinlich auch an anderen Orten, wie z.B. in Ankuwa, eine
lokale bzw. regionale chthonische Gottin ersetzt hat. Da iltere Beschreibungen lokaler

* In der GroBreichszeit ist der Kult von Parka in Hattuia gut belegt, vgl. dazu z.B. H. Otten (1992). Die
Gottheit Harihari (s. G. Kryszat 2006, 110 und 116£) ist wohl mit der hethitischen Gottin(?)
Halehare/Halihari identisch. Zu ihrem Kult in Ziplanda (schon in aheth. Zeit) und Hattusa s, Vf.
(2003), 14f.

S Zur Luwisierung Zentralanatoliens in der GroBreichszeit, insbesondere im 13.Jh. v.u.Z., s. zuletzt
Th. van den Hout (2006).

® Zu diesem Gotterkreis s. zuletzt A. Archi (2003).

7 S.dazu auch P.Taracha (2000), 178f.

% In Hattuda wurde diese Gruppe durch die Sonnengbttin von Arinna reprisentiert; vgl. auch die Ehe-
gattinnen der Wettergétter in den unter CTH 733 gebuchten Texten.
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Panthea fehlen, kann man hier auf Grund spiterer Urkunden evtl. auf (annas) daganzipas
als jene alte Gottin hinweisen. Sie ist in KBo 3.38 Vs. 2’ (zum Kult in Zalpa; Kopie eines
altheth. Textes) als Tochter der Sonne bezeugt;” dann erscheint sie als Ehegattin des himm-
lischen Wettergottes (wie in Ziplanda) in mheth. KUB 43.30 III 5" mit Duplikaten bzw.
Paralleltexten KBo 11.32 Vs. 31’ KUB 58.38+ Vs. I 117, 23’f. und Bo 3895, 10”.1* Wie uns
KBo 53.216 Vs. 1 lehrt, wurde diese Gottin auch irgendwo im Stidosten verehrt (vgl. Z.20),
wo sie jedoch nicht zu den wichtigsten Gottheiten des dortigen Pantheons gehorte.

Ab mittelhethitischer Zeit wohnten schon zahlreiche Luwier in den Stidten Zentral-
anatoliens. Dariiber hinaus gab es dort hochstwahrscheinlich auch groBere luwische Ge-
meinschaften. Folglich konnte das Bild der Glaubensvorstellungen dieses Landes ebenfalls
nicht einheitlich sein. Beispielhaft seien hier einige Gétter erwihnt, die in TauriSa verehrt
wurden. Nach KBo 9.127+ und Paralleltexten'! galt Tiwad (dessen Name im Hethitischen
meistens als PUTU geschrieben wurde) im Pantheon dieser Stadt (wohl nérdlich von
Hattusa zu suchen) als Gatte der Gottin Kamru$epa. Sie erscheinen als Paar auch im hethi-
tischen Ritual KUB 43.23 Rs. 37/, das luwische Ziige aufweist. Die meistens in hethitischer
Sprache erhaltenen Mythen, in denen Tiwad und KamruSepa aktiv sind, auch jene vom
verschwundenen Gott, gehdrten wahrscheinlich zu derselben lokalen Uberlieferung, deren
Reichweite noch nicht greifbar ist. In anderen Gebieten konnte der Sonnengott einen
anderen Namen tragen, dank der Texte zum Kult von Lusna ist z.B. ein Sonnengott be-
kannt, dessen Name auf -/i(ja)- endete.?

In dem erwidhnten Text KUB 43.23 Rs. 29'f. wird Mamma als Gattin eines luwischen
Wettergottes genannt, aber der Name der Gottin taucht auch in den Texten, die mit der
nordlichen Uberlieferung verbunden sind, auf.’® Der GN Tarhunt war eine allgemeine
Bezeichnung fiir den Wettergott (in gleicher Bedeutung erscheint der GN Zeus im griechi-
schen Schrifttum), und es erscheint moglich, da in einigen Gebieten dieser Gott unter
anderen Namen bekannt wurde. Was die Wettergotter mit den Epitheta Muwattalli und
schen Wettergottes, sondern des TesSub von Hattusa, der seinerseits eine Hypostase des
Tessub von Kummanni ist.'* Die beiden Gotter gehorten zum dynastischen Kult, ihre Ver-
ehrung nach dem Fall des hethitischen Reiches ist nicht nachweisbar.!?

? Zu dieser Zeile vgl. H. Otten (1973), 37. Die gelegentlich vorgeschlagene Deutung von MUNUSdgeqzi-
pas als Frauennamen und PUTU als ,Majestét* erscheint mir ganz unwahrscheinlich.

1 Die Ansicht des V£ (1995), 70, daB im Lichte von Bo 3895, 10 die diskutierte Gottin mit daganzipas
PUTU-us gleichgesetzt wird, ist abzulehnen: die in Z. 10" genannte Sonnengdttin (von Arinna) gehort
zum nichsten Paar der Gotteraufzihlung.

1 Zu diesen Texten s. F. Starke (1985), 236/1f.

2 Vgl. M. Hutter (2003),226.Trotz der vorgeschlagenen Etymologien ist der GN m. E. weiterhin unklar.

3 Zu dieser Gottin s. VI (2004), 243f. m. Anm. 13 und 18. Die Anwesenheit dieses GN in verschiedenen
Gebieten Kleinasiens ist vielleicht als Fall der Homonymie zu erkliren.

4 Vgl. P. Taracha (2005). 3 }

15 Die Vermutung, daB die in den Inschriften KIZILDAG 2 und KARKAMIS A4b genannten ,,michti-
gen Wettergotter” mit dem personlichen Gott des Konigs Mursili 11 identisch sind, entbehrt jeder
Grundlage.
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Ab mittelhethitischer Zeit tauchen in den Religionen Kleinasiens die durch das Logo-
gramm LAMMA reprisentierten Schutzgotter auf. Da das Zeichen LAMMA als Bezeich-
nung eines Schutzgottes aus Mesopotamien stammt, muf3te es durch syrische Vermittlung
nach Kleinasien gelangen. Die neue Goétterklasse hat sich also zunéchst in Siidanatolien
entwickelt. Spater umfafBte sie auch manche nordlichen Gétter. Die Ansicht, dal mehrere
LAMMA-Gottheiten hattischer Herkunft sind 6, ist aber unbegriindet. Obwohl es nicht
leicht nachzuweisen ist, stammen zahlreiche Gotternamen mit dem Element PLAMMA,
wie der Schutzgott einer Gottheit bzw. eines vergottlichten Berges, einer Stadt, eines
Gegenstandes, eines Leibteils usw., hochstwahrscheinlich aus dem luwischen Kulturkreis.
Solche Neubildungen sind insbesondere im 13. Jh. v.u.Z., also in der Zeit intensiver luwi-
scher Expansion, gut belegt. Wenige Beweise ihrer luwischen Herkunft sind in der Be-
arbeitung Hutters zu finden, z.B. nennt er die LAMMA-Gétter, die in den Ritualen aus
Arzawa auftreten (S.229). Ein weiterer Beweis ist °(LAMMA SSSUKUR, d.h. der Schutz-
gott der Lanze, der von den Leuten verehrt wurde, denen die Lanze als Waffe diente. Wie
die bekannte MESEDI-Instruktion IBoT 1.36 zeigt, wurden den Goldlanzenleuten, wohl
aber auch den Leibwichtern, Befehle auf Luwisch gegeben, was die Herkunft dieser Be-
rufsgruppe und zugleich ihres Gottes erklart.

Die Ansicht, daB die LAMMA-Gotter etwa mit dem Hirschgott verbunden sind (Hutter
2003, 229), bedarf eines Kommentars. Als Hirschgott ist der luwische Gott Kurunti(ja) zu
deuten, worauf auch die hieroglyphische Schreibung seines Namens mit dem Zeichen
CERVUS,_; hinweist.!” Auf ihn bezieht sich héchstwahrscheinlich die Beschreibung eines
Hirschgottes in KUB 38.2 II 24ff. (13. Jh. v.u.Z.). Andererseits ist die Vorstellung eines
Hirschgottes in der Kunst Zentral- und Nordanatoliens schon seit altassyrischer Zeit
verbreitet, wobel wir nicht wissen, welche der uns mit Namen bekannten Gotter hier in
Betracht kommen. Kurunti(ja) war schon frith ein bedeutender Schutzgott der Luwier.
Infolge dieser hohen Stellung im Pantheon konnte seine Gestalt den aligemeinen Begriff
fir die LAMMA-Gétter mindestens im Bereich der Graphie beeinflussen.!® Der erwiihnte
Begriff lautet im Luwischen annari, im Hethitischen innara, und wird in der Hieroglyphen-
schrift als CERVUS mit dem phonetischen Komplement -ra/i wiedergegeben.!”

Die Schreibung eines Gottesnamens mit dem Zeichen CERVUS ist gelegentlich bei der
Bestimmung des Wesens des betreffenden Gottes hilfreich. Ein gutes Beispiel ist der Name
Karhuha, den der gottliche Parhedros von Kubaba in Karkami§ trug.?” Er tritt oft in den

16 So M. Hutter (2003),229 mit Verweis auf G. McMahon (1991), 5.

17 Zur richtigen Lesung dieses GN's. D. Hawkins bei Herbordt (2005),290.

18 Sicherlich haben dabei die vermeintlichen etymologischen Verkniipfungen von [ulimi (Epithet eines
LAMMA-Gottes) mit dem akkad. LULIMMU , Hirsch* (s. M. Hutter 2003, 229, mit Literatur) keine
Rolle gespielt.

19 Zu annari/innara s. zuletzt D. Hawkins bei Herbordt (2005), 291. Heth. innara- , kriiftig* usw. ist schon
in altassyrischer Zeit als Element eines PN belegt, aber seine Verkniipfung mit dem Logogramm
LAMMA konnte erst in mheth. Zeit erfolgen. Auch die Wiedergabe von annari/innara in der Hiero-
glyphenschrift mit Hilfe des Zeichens CERVUS begann wohl erst in derselben Periode (Die Datie-
rung des Siegelabdruckes mit dem PN CERVUS+ra/i = Innara/Annari bei Boechmer-Giiterbock
(1987),Nr.123 auf S.46 in die aheth. Zeit ist abzulehnen).

2 Dijeser GN wurde weder im RIA noch bei van Gessel (1998, 2001) beriicksichtigt, obwohl er in den
hethitischen Texten (auch als Karhuhi-, Beispiele bei I. Singer 2001, 6381.) belegt ist.
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hieroglyphischen Inschriften aus der genannten Stadt auf, und wurde vom V1. (1995), 100
und 167 mit dem in den Annalen des Suppiluliuma I. erwihnten "LAMMA von Karkamis
gleichgesetzt, was auch das Zeichen CERVUS, als Bestandteil seines Namens in
MALATYA 13 und KARKAMIS Allb+c, § 18b bestitigt.”! Es sei betont, daB Karhuha
kein luwischer Gott, sondern ein alter Stadtgott von Karkami§ gewesen ist. In der Tat
wissen wir sehr wenig von der Bevolkerung dieser Stadt und ihrer Umgebung im 2. und
1. Jahrtausend v.u. Z. Die Verwendung der luwischen (,stddtischen') Hieroglyphenschrift
und Sprache kann kein sicherer Beweis der Anwesenheit der Luwier in dieser Stadt sein.??
Wenn nach CERVUS bzw. LAMMA ein phonetisches Komplement steht, sind wir
imstande, den durch das Logogramm reprisentierten Schutzgott zu identifizieren, wobei
eigentlich nur zwei Gétternamen in Frage kommen: der luwische Annari (= heth. Innara),
wie er in hier. PN CERVUS + ra/i = d-na+ra/i belegt ist, und Kurunti(ja), dessen Namen oft
logographisch mit den Endungen -ja und -fi(ja) geschrieben wurde.”? In den zusammen-
gesetzten Gotter- und Personennamen treten CERVUS und LAMMA oft ohne Endung
auf, und in einem solchen Fall ist die Frage, welcher Schutzgott sich hinter dem Logo-
gramm verbirgt, nicht leicht zu beantworten. In der Keilschrift darf man in den Komposita,
in denen PLAMMA eines Gegenstandes erscheint, auf Grund der Konstruktion kur-sa-as
PLAMMA-ri (KUB 41.10 IV 15, Dat.) wohl den GN Innara erkennen. Zu dieser Gruppe
sind wahrscheinlich der kanesische PN Inar sowie auch die spiteren PN ISpudasinara und
Kulaginara zu zihlen, wobei in ihnen das Element innara den Schutzgott noch nicht be-
zeichnen kann (s. dazu Anm. 18). Dagegen haben die hieroglyphischen Entsprechungen
der in der Keilschrift erhaltenen PN Ku(wa)lana-, Sarpa- und Sauska-"LAMMA die
Endung -ti. Der GN Kurunti(ja), spiter Runti, ist somit ihr Bestandteil. Hierher gehort
wohl auch der bekannte PN Kupanta-"LAMMA, der mit der Endung -ja belegt ist.**
Gelegentlich kann hinter dem Logogramm PLAMMA in den zusammengesetzten
GN und PN auch der Gott Kammamma stehen, wovon die GN Kattelikamamma
(= PLAMMA.LUGAL) und Hasauwanza PKammama (= PLAMMA GUNNI) zeugen
konnten. Dieser seit mittelhethitischer Zeit belegte Gott weist eher nordliche Ziige auf,
u.a. erscheint er im palaischen Gotterkreis und steht in enger Verbindung mit den be-
deutendsten Gottheiten des hattisch-hethitischen Pantheons. In den élteren Gotteraufzih-
lungen ersetzt sein Name den der Gottin Inar; aber in den spiteren Varianten jener Listen
findet man anstelle der beiden GN das Logogramm PLAMMA. > Es liegt die Vermutung

2 MALATYA 13: DEUS.CERVUS,; kar-hu-ha-sa; KARKAMIS Allb+c, § 18b: DEUS.CERVUS,+
ra/i-hu-ha. Zur Deutung von Karhuha als PLAMMA von Karkami§ vgl. jetzt auch D. Hawkins (2005),
196, jedoch sowohl dort als auch in seinem Corpus (Hawkins 2000), 329, ist er geneigt, wegen der er-
wihnten ,,ungewohnlichen* Schreibungen Karhuha als eine Form (bzw. eine ,manifestation®) des
Hirschgottes Runti(ja) zu betrachten.

2 Zur Benennung ,stiadtische Schrift' vgl. F. Starke (1997), 382, 388. Vgl. die Situation in Karkami§ mit
jener in Alalah VII und IV sowie auch in Hattuga in der 2. Halfte des 13. Jhs v.u.Z., wo die Sprache der
Einwohner und die Schriftsprache verschieden waren.

23 8. auch D. Hawkins bei Herbordt (2005), 290. Nach Hawkins (1995), 62 Anm. 251 ist die Namensform
Kurunta als Akkadogramm zu betrachten.

M Ausfiihrlicher schreibt D. Hawkins dariiber bei Herbordt (2005), 290.

% Vgl.dazu D. Yoshida (1996),88.
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nahe, daB sich hinter diesem Logogramm in der Triade der groten Gottheiten des Staates
in mittelhethitischer Zeit (°UTU, PISKUR und PLAMMA) gerade PKammamma ver-
birgt.?

Andere Schutzgotter sind in den Namen mit dem Element LAMMA und dem phoneti-
schen Komplement -ili, -lija und -$u- zu suchen, und ihre Entzifferung konnten vielleicht
noch unbekannte Texte bringen. Auch das allgemeine Bild der hier diskutierten Géotter-
klasse ist immerfort liickenhaft und bedarf weiterer Untersuchungen.

Zusammenfassend sei wiederholt, dal wir heute uber mehrere Darstellungen der alt-
anatolischen Religion/Religionen verfiigen, die jedoch in mancher Hinsicht unvollstindig
sind und teilweise korrigiert werden sollten. Die Gelehrten konzentrieren sich meistens
auf die sog. offizielle Religion, u.a. deshalb, weil sie durch die Texte aus den Bibliotheken
von Hattu$a gut dokumentiert ist. Aber sogar nach der Entstehung des hethitischen Staa-
tes hat sich die friihere Gliederung seines Territoriums in einzelne dkonomisch-soziale
Einheiten und gesonderte Kulturkreise erhalten. Die ethnische Situation #dnderte sich,
folglich wurden in den provinzialen Stidten sowohl alte als auch neue Gottheiten verehrt.
Deswegen wiire es empfehlenswert, sich vor allem solche Gemeinschaften und ihre Reli-
gionen zur Forschungsaufgabe zu machen. Das allgemeine Bild der altanatolischen Reli-
gionen ist erst auf der Grundlage von Darstellungen jener lokalen religidsen Systeme zu
skizzieren. Es wiren dabei neue Methoden bzw. Kriterien der Ordnung des Materials
erwiinscht?’, andererseits sollten weitgehende etymologische Erkldrungen als Riickkehr
zur alten falschen Methode vermieden werden.
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