Geschlecht — Symbol — Religion

herausgegeben von

Bernhard Heininger, Ruth Lindner
und Elmar Klinger

Band 5

-~ LIT



Bernhard Heininger (Hg.)

An den Schwellen des Lebens

Zur Geschlechterdifferenz
" in Ritualen des Ubergangs

LIT



Die Publikation des vorliegenden Bandes wurde
durch die Deutsche Forschungsgemeinschaft gefordert.

Bibliografische Information der Deutschen Nationalbibliothek

Die Deutsche Nationalbibliothek verzeichnet diese Publikation in der
Deutschen Nationalbibliografie; detaillierte bibliografische Daten sind
im Internet iiber http://dnb.d-nb.de abrufbar.

. ISBN 978-3-8258-9080-3

- © LIT VERLAG Dr. W.Hopf Berlin 200

Verlagskontakt: :
Fresnostr.2 D-48159 Miinster

Tel. +49 (0)251/62032 - 22 Fax +49 (0)251/9226099
e-Mail: lit@lit-verlag.de  http://www.lit-verlag.de

-Auslieferung:
Deutschland/Schweiz: LIT Verlag Fresnostr. 2, D-48159 Miinster
Tel. +49 (0) 251/620 32 - 22, Fax +49 (0) 2 51/922 6099, e-Mail: vertrieb@lit-verlag.de

Osterreich: Medienlogistik Pichler-OBZ GmbH & Co KG
I1Z-NO, Siid, StraBe 1, Objekt 34, A-2355 Wiener Neudorf
Tel. +43 (0) 2236/63 535-290, +43 (0) 2236/63 535 - 243, mlo@medien-logistik.at



Inhalt

Vorwort ......cueeeuennee. . ereresteeieenseennesareraesnren

I. ALTORIENTALISTIK UND KLASSISCHE ARCHAOLOGIE

GERNOT WILHELM
Rituelle Gefahrdungsbewiltigung bei der Geburt nach

altanatolischen QUELLEN ...........voevecviieririenrerrereneresresrerenessesosersosersensessasses

MICHAEL FRITZ
~Mach auf, Herrin, mach auf ...
Die Hochzeitsbrauche der sumerischen literarischen Texte um

Dumuzi und Inanna als Ubergangsriten................oewcereesesneceerersresssecsnne

RUTH LINDNER
Symbol und Ritual - Salbgefifie als Spur des Totenrituals im

archaischen und klassischen Griechenland ..............ooceeeeeeeeenreeseeesersereseens

II. ALTTESTAMENTLICHE EXEGESE

MARIA HAUSL
Geburt — Kampf um Leben und gegen den Tod.
Alttestamentliche Vorstellungen und Rituale fiir Mutter und

Kind am Anfang des Lebens ...........ccooevrncrencncccrcnnmnennnnenccsesisonisesenss

THEODOR SEIDL
Der ,,Moloch-Opferbrauch” ein ,rite de passage”?
Zur kontroversen Bewertung eines ritselhaften Ritus im

AN TESLAMMEIL ...ttt steestee st cessesstesssesssessnesseesssessssssssnsssssensanss

RENATE JOST
,Mainnliche Frauen” — , Feminisierte Manner”.

Geschlechtertausch in DN 22,5 ...eveevvieeiciecneccircctreseeeeesvresssneesesessenenees

ITI. NEUTESTAMENTLICHE EXEGESE

MARTIN EBNER
Die Lehrbeauftragung der Thekla in ritualtheoretischer Beleuchtung.

Analyse einer narrativen Gebrauchsanweisung .........ccccoeceveverireeecosinnienans



8 Inhalt

BERNHARD HEININGER
Das ,,Sakrament des Brautgemachs”.

Eine Problemanzeige...........ccovinnmeennncicnccnnseines

IV. SYSTEMATISCHE UND PRAKTISCHE THEOLOGIE

HILDEGUND KEUL
Religion, Ritual und Geschlechterdifferenz — das Christentum
in der Herausforderung postsakularer Kultur

..............

WINFRIED HAUNERLAND
»Einander sollen sie Partner sein”.

Frau und Mann im Spiegel christlicher Trauungsliturgien ...........

BIRGIT HOYER .
Kinderlosigkeit — ein Ubergang ohne Ritual
Herausforderung fiir Pastoral und Pastoraltheologie

..............

V. ETHNOLOGIE UND RELIGIONSWISSENSCHAFT

GEORG LACHNITT SDB

Geschlechterbeziehungen in den Initiationsriten der Xavantes ....

ULRICH BERNER
Coincidentia oppositorum und Komplementaritat:
Initiationsriten bei den Tiyyar (Kerala) und Bamasaba (Uganda)

Verzeichnis der Autorinnen und Autoren

..............

211

247

265

287

311

321

333



GERNOT WILHELM

Rituelle Gefdhrdungsbewiltigung bei der Geburt nach
altanatolischen Quellen

Die hethitischen Keilschrifttafeln, die vor allem in der hethitischen Hauptstadt
Hattusa 160 km 6stlich von Ankara, neuerdings aber auch an anderen Orten .
entdeckt wurden, umfassen das bei weitem umfangreichste Corpus von Ritual-
texten des 2. Jts. v. Chr. — viel umfangreicher als alles, was an einschlagiger
Literatur aus dem gleichzeitigen Babylonien, Assyrien oder Agypten bekannt:
ist. Es kann also nicht verwundern, dass dieses Corpus auch zum Thema der.
nrituellen Gefahrdungsbewiltigung bei der Geburt” reichlich Stoff liefert.

Fiir das Verstiandnis der hethitischen Vorstellungen, die hinter der rituellen’
Begleitung der Geburt, des Eintritts eines Menschen ins soziale Leben, stehen,
ist es hilfreich, auch die ,,Passage” am Ende des Lebens in die Betrachtung ein-
zubeziehen.

Zwar ist jeder ,Ubergang” eine Situation erhdhter Gefahrdung, die der ri-
- tuellen Absicherung bedarf, doch sind Geburt und Tod nicht als parallele
Uberginge aufgefasst, bei denen gleichartige oder zumindest gleichgerichtete
Riten in Anwendung kommen kénnen, sondern Geburt und Tod bilden ein
Oppositionspaar, dem in einem bindren Denken zahlreiche andere Opposi-
tionspaare korrespondieren, wie ,Rein versus Unrein“, ,GelOstsein versus
Gebundensein” etc., die das Denken der Hethiter in hohem MafSe beherrschen.

Entstehen von Leben, Wachsen, Gedeihen, Vermehrung von Mensch und
Vieh, Harmonie in der Gemeinschaft, Sieg im Krieg, Wohlwollen der Gétter —
dies alles beschreibt den gliicklichen, wiinschenswerten Zustand, der aller-.
dings stets durch Unheilskrifte wie Tod, Diirre, Missernte, Seuchen, Mord,
Viehsterben, Familienstreit, Niederlage im Krieg und Zorn einer Gottheit! ge-
fahrdet ist. Auf diesem Hintergrund ist zu verstehen, warum das Totenritual -
fiir den hethitischen Konig den Tod des Konigs als ein $alli§ wastai3, ,eine grofie
Befleckung”, bezeichnet: Der Konig garantiert idealiter die gedeihliche Lebens-
ordnung, und da sich diese Garantiefunktion nur in Reinheit entfalten kann, ist
seine Person sorgfiltig vor Verunreinigung zu schiitzen, der Tod jedoch para-
lysiert und beendet die Segen stiftende Wirkung des Herrschers und hat damit
dieselbe Wirkung wie eine schwere Verunreinigung. Alles Tun der Priester
und Ritualspezialisten zielt darauf ab, die Unheilskréfte von der Sphére der ge-
deihlichen Ordnung fernzuhalten und, wo sie dennoch auftauchen, unschad-
lich zu machen.

An fiinf ausgewahlten Textstellen soll erlautert werden, wie die Hethiter
und Hethiterinnen die Gefahrdungssituation der Geburt zu bewiltigen.

1 Zu ,Gotteszorn als Miasma” s. WILHELM 1982: 94; JANOWSKI & WILHELM 1993: 139-143;
WILHELM 1999: 200f.



12 Gernot Wilhelm

suchten. Grundlage und Ausgangspunkt fiir die Beschiftigung mit den he-
thitischen Geburtsritualen ist die vorziigliche Edition dieser Ritualtexte mit
Ubersetzung und Kommentar von Gary Beckman 1983.

Text 1. Zunachst sei ein nur sehr fragmentarisch erhaltener Text? be-
trachtet, als dessen Verfasserin eine ,Hebamme”? namens Tunnawiya ge-
nannt wird. Ob es sich hier um einen wirklichen Verfasserinnennamen han-
delt oder um die Beglaubigung eines Textes durch Zuschreibung an eine
beriihmte Gestalt, muss offen bleiben; jedenfalls sind mehrere Rituale be-
kannt, die einer Frau Tunnawiya zugeschrieben werden, die sonst allerdings
mit der haufig fiir Beschworerinnen bezeugten Bezeichnung , Alte Frau™
belegt wird.5 Thr Name ist eine Ableitung von dem Namen der wohl in Siid-
west-Kappadokien gelegenen Stadt Dunna.

Die Geburtssituation, die der Text voraussetzt, ist die, dass zwei Heb-
ammen vor und hinter der Gebarenden auf niedrigen Schemeln sitzen. Eine
Angabe zur Position der Gebarenden fehlt. Keine Verwendung findet offen-
sichtlich der Gebarstuhl (harnau-), jedenfalls nicht in der elaborierten Gestalt,
wie er in den Geburtsritualen einer regional definierten Ritualliteratur, den
so genannten Kizzuwatna-Ritualen, eine bedeutsame Rolle spielt. Fiir die
Beschworungen, also die wortwirksamen Ritualelemente, wird auf eine ge-
trennte Tafel verwiesen, die uns nicht erhalten oder jedenfalls nicht identifi-
ziert ist.

Zwei klei[ne] (FuB-)Schemel [...]. Ein (Fu8-)Schemel ist vor die Frau gestellt, ein
(FuB-)Schemel aber ist hinter sie gestellt. [Und] die Hebammen set[zen] sich dar-
auf.

Wihrend aber die Frau kre[if3t,] rezitiert [die Hebamme] die ,Beschwdrung des
Krei[fens”.] Wenn die Frau einmal zu kreiflen beginnt, dann rezi[tiert die He-
barmnme] die Beschwdrung. Von einer Tafel ab[er ...] Und die Tafeln der Beschwi-
rung sind getre[nnt.]

Nach einer inhaltlich unklaren Bemerkung {iber eine Vorbereitung fiir das
Kind folgt die Beschreibung einer rituellen Handlung, die darin besteht,
dass wahrend des Geburtsvorgangs ein weibliches Schaf dreimal iiber dem
Kopf(?) der Gebarenden geschwenkt wird:

Solange aber die Frau noch kreifit, treibt man das (weibliche) Schaf, welches vor-
bereitet ist, — sei es trichtig, sei es nicht trachtig (wortl.: ,leer”) - in das Innenge-
mach hinein. Sobald aber die Frau geblert (und) das Kind geboren wird (wortl.
Afallt”), schwenkt man jenes Schaf dreimal iiber [den Kopf(?)] der Frau. Die He-
bamme aber spricht dabei [folgendermaBen]:

«[...], welche [jen}e(?) Frau [..], ... weg [... und sie(?) soll]en die Frau loslassen!”

KBo 17.62+63; Bearbeitung: BECKMAN 1983: 32ff.; Niederschrift nach KOSAK 1999: 32, sub
1638/c, mittelheth. (?); jedenfalls ist sie wohl noch im 14. Jh. v. Chr. angefertigt worden.
3 Sumerogramm MUNUSSA ZU, heth. hasnupalla- .
4 Sumerogramm MNUSSU.GI, heth. hasawa3.
S S. dazu HUTTER 1988 und zuletzt MILLER 2004: 452-458.



Rituelle Gefihrdungsbewiltigung bei der Geburt nach altanatolischen Quellen 13

Das Schwenken von Tieren ist ein kathartischer Ritus, der auch sonst gut
bekannt ist¢ und der die Vorstellung zum Hintergrund hat, den Unbheils-
machten konne ein Substitut angeboten werden, das sie gewissermaien vom
eigentlichen Ziel - in diesem Fall Mutter und Kind - ablenkt. Dabei wird
auch hier wie sonst oft in Substitutionsriten auf eine gewisse similitudo ge-
achtet (ein weibliches Schaf fiir die Gebarende), diese geht aber nicht so
weit, dass das als Substitut dienende Schaf seinerseits in Parallele zu der
Schwangeren tréchtig zu sein hat.

Nach einer langeren Textliicke werden die verba solemnia zitiert, mit de-
nen die Hebamme in der Form eines Versprechens auf den — unaus-
gesprochenen und also selbstverstandlichen — Wunsch nach einem weiteren
Kind eingeht. Bemerkenswert ist dabei der Wunsch nach Genuskomple-
mentaritit: Wo ein Sohn geboren wurde, soll eine Tochter folgen und umge-
kehrt; hier scheint sich gleiche Wertschatzung von ]ungen und Méadchen
anzudeuten: .

Und wenn dann ein Sohn geboren wird, sagt die Hebamme f[olgendermaBen]:
»~Nunmehr habe ich jetzt ,das Gute eines Sohnes” herbeigebracht, im néchsten
Jahr will ich ,das Gute einer Tochter’ herbeibringen!” '

Wenn es aber eine Tochter ist, sagt sie folgendermafien: , Nunmehr habe ich ]et‘zt
.das Gute [einer Tochte]r’ herbeigebracht, im néchsten Jahr will ich ,das Gute ei-
nes Sohnes” herbeibringen!”

Text 2. Dieses Ritual® — in einer mittelhethitischen, also ins spate 15. ]h oder_
in die erste Halfte des 14. Jhs. v. Chr. datierenden Niederschrift bezeugt — ist
dem soeben besprochenen in mancher Hinsicht dhnlich, unterscheidet sich
aber in Details und insbesondere in Bezugnahme auf ein bestimmtes Mytho-
logem. Die Gebarende sitzt hier auf zwei niedrigen Schemeln, auf denen
Kissen liegen, dazwischen liegt ein weiteres Kissen auf dem Boden. Die He-
bamme hilt ein Tuch, in das das Kind ,herab fallt”.

Wenn eine Frau gebiert, bereitet die Hebamme folgendes: Zwei (FuB-)Schemel,
drei Kissen. Auf jeden (FuB-)Schemel ist ein Kissen gelegt. [Ein] Kissen aber brei-
tet man zwischen den (Fuf3-)Schemeln auf dem Boden aus. Sobald die Geburt ein-
setzt (wortl. ,,das Kind herab fillt"), setzt sich die Frau auf die (Fu-)Schemel. Die
Hebamme aber halt mit der {Ha]nd das Auffangtuch.

Es folgt eine Anweisung an eine 2. Person Sg., eine Beschwérung durchzu-
fithren. Handelt es sich hier um einen Beschworer, der bei der Geburt zu-
gegen ist, oder wendet sich der Text an die Hebamme, von der aber sonst in
der 3. Person die Rede ist? Der fragmentarische Wortlaut lasst hier leider
keine Entscheidung zu.

Und du beschworst folgendermafien;

»Den Gottern gibt man jeweils Zuteilungen.
Die Sonnenggttin nahm Platz in Arinna,

6 HAAS & WILHELM 1974: 42-49; Hutter 1988: 130f.; HAAS 1987-90: 245, § 8.2d; HAAS 1994:
894; HAAS 2003: 855 sub Ritus des (Um)schwenkens.

7 So HW2, A, 502, rechte Spalte unten.

8 KUB 30.29, s. BECKMAN 1983, 22f.
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die Throngéttin aber nahm Platz in Harpisa,

Hatepinu aber nahm Platz in Maliluba,

die Schutzgottheit nahm Platz in Karahna,

der gewaltige Telipinu nahm Platz in Tawiniya,

Huzziya nahm Platz in Hakmis.

<Fiir> (die Muttergtttin) Hannahanna aber blieb kein Ort iibrig, ihr blieb die

Menschheit als Ort.”

Die Beschworung hebt auf die besondere Rolle der Muttergéttin Hanna-
hanna ab, die fiir die Geburt zustandig ist. In dieser Rolle geniefit sie bei der
ganzen Menschheit universale Verehrung, nicht nur, wie die anderen Gétter,
am Ort ihrer Kultstatte. Der Text kleidet dies allerdings in eine auch aus
Mirchen und Legenden bekannte &tiologische Erzahlfigur: Als in illo tempore
die Welt verteilt und jedem sein Platz (seine Funktion, seine Form, seine
Farbe etc.) angewiesen wurde, blieb ein Wesen iibrig, das deshalb jenen be-
sonderen Ort (jene besondere Funktion, Form, Farbe etc.) zugewiesen be-
kam, die charakteristisch fiir dieses Wesen ist. Die Gotter- und Ortsnamen
deuten darauf hin, dass die Beschworung aus dem nord- und zentralanatoli-
schen Raum stammt. Hier diirften dann wohl auch die beiden Geburts-
rituale ,, Text 1” und ,, Text 2” jhren Ursprung haben.

Aus einer anderen Ritualtradition stammen die drei Geburtsrituale, die
im folgenden besprochen werden sollen. Sie gehdéren zu den so genannten
Kizzuwatna-Ritualen, d.h. Ritualen, deren uns bekannte Textzeugen zwar
ebenso wie die vorgenannten in den Tafelsammlungen der Hethiter-
hauptstadt Hattusa gefunden wurden, die aber - teilweise explizit - auf Tra-
ditionslinien verweisen, die auf das Land Kizzuwatna zuriickfiihren. Kiz-
zuwatna umfasste das ebene Kilikien und die nérdlich angrenzenden
Gebirgsregionen. Es gehorte seit dem ausgehenden 15. Jh. v. Chr. wieder
zum hethitischen Reichsverband, von dem es sich etwa ein Jahrhundert zu-
vor abgelost hatte. In Kizzuwatna war die hurritische Sprache verbreitet, die
sich — wohl am Anfang des 2. Jts. v. Chr. — von Osten her im Raum siidlich
des Taurus bis zum Mittelmeer hin ausgebreitet hatte. Die so genannten
Kizzuwatna-Rituale zeigen ein eigenes Geprage, dessen genauere Beschrei-
bung derzeit Gegenstand der wissenschaftlichen Diskussion ist; dabei geht
es insbesondere um die Frage der Abgrenzung gegeniiber anderen anato-
lischen Ritualprovenienzen, um die Rekonstruktion der Uberlieferungs-
wege, um das Verhiltnis von miindlicher und schriftlicher Tradition und
um das Ausmaf synkretistischer Redaktion in der Hauptstadt Hattuga.®

Text 3.1 Dieser Text liegt in einer mittelhethitischen Niederschrift vor,
wurde aber auch noch im 13. Jh. v. Chr. kopiert. Schon bei oberflachlicher
Betrachtung wird deutlich, dass hier im Vergleich zu den oben besproche-
nen Ritualen ein erheblich groBerer ritueller Aufwand betrieben wird und
dass die erhaltenen Teile des Textes vor allem von Reinheit und Reini-
gungen in der Phase vor der Geburt handeln. Die genaue Veranlassung fiir
die Durchfiihrung des Rituals ist nicht klar, da weder der Anfang des Textes

% S.MILLER 2004 (S. 1-3 bieten einen differenzierten Fragenkatalog).
10 KBo 9.22 und Duplikate (CTH 477), s. BECKMAN 1983.
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noch der Kolophon erhalten ist, doch muss es sich angesichts der sich iiber
mindestens zwei Tage erstreckenden Handlungen um eine als schwerwie-
gend betrachtete Gefahrdung handeln.

Der Ort des rituellen Geschehens ist vor allem das Haus, in dem die
Schwangere wohnt. Eine zentrale Rolle spielt der Gebarstuhl (harnau-), zu -
dem eine Schiissel und zwei ,Pflocke” (SSKAK) gehoren. Da es in dem er-
haltenen Textstiick nicht unmittelbar um die Geburt, sondern um die rituelle
Absicherung des fiir die Geburt vorgesehenen Raumes und insbesondere
des Gebirstuhls in der Zeit vor der Geburt geht, tritt die Hebamme (M-
NUsSA.ZU) nicht in Aktion,!! Leiter des rituellen Geschehens sind vielmehr
so genannte patili-Priester, Ritualisten ,mit purifikatorischen Funktionen”;
sie erscheinen ,oft in Ritualen, die mit Lebenskrisen wie Geburt und Tod zu
tun haben” .12 Thre Tatigkeit ist oft mit einem speziellen Gebaude verbunden,
das als Sinapsi'® bezeichnet wird und in dem rituelle Handlungen stattfinden,
bei denen Unreinheiten auftreten. Im vorliegenden Text werden die Gotter
des Sinapsi-Hauses erwahnt; sie erhalten ebenso wie-,,die Gotter der Stadt”
ein Opfer. Dass in unserem Ritual mindestens zwei patili-Priester tatig sind,
wird erst im weiteren Verlauf des Rituals deutlich.1* Dadurch ergibt sich die
ritualtechnisch merkwiirdige Situation, dass die Zuordnung der Handlun-
gen zu den verschiedenen patili-Priestern nicht ermittelt werden kann. Den
patili-Priestern assistieren Frauen, die als katra/i-'> bezeichnet werden. Die
sprachliche Herkunft (hurritisch?) und die Bedeutung dieser Bezeichnungen
ist unbekannt.

In den ersten, nur teilweise erhaltenen Abschnitten ist von , Pflocken” die
Rede, welche — wohl in die Wand - eingeschlagen werden und an welche
,Holz"” (wahrscheinlich sind Holzspéane gemeint) von als rein und reinigend
betrachteten Biumen gebunden wird; so heifit es:

[... an die eine Seite schlégt er einen Pflock ein], und an die andere Seite einen
Pflo[ck. Dann(?)] bfindet er an die Pflocke] auf der einen Seite [und auf der
and]eren Seite [Zedern-, Tamarisken- (und)] Olivenbaumbholz.

[Und] zwei Kannen(?) Wein nimmt er, oben {aber ... Zedern-], Tamarisken- und
Olivenbaumholz [ist daran gebunden(?).] Und eine hingt er an die eine Seite, ei-
ne an die andere Seite.

Das Innengemach, in welchem sich die Frau befindet, bei jenem Innengemach
schligt er aufien zwei Pflocke ein, einen an die eine Seite, einen an die andere Sei-
te. Dann bindet er an die Pflécke Zedern-, Tamarisken- und Olivenbaumholz.
Eine Kanne(?) ... (und) vier (traubenférmige?) Brote hidngen herab. Und das
Wollkniuel(?) schneidet man vorn ab.

Il Siehe BECKMAN 1983: 98: ,Méglicherweise handelte die verlorengegangene Kol.-IV von
der Geburt des Kindes und seiner Reinigung” (hier und im folgenden deutsche Ubersetzung
des Verfs.). :

12 CHD P, 1994-1997, 245f.; s. noch GENTILI PIERI 1981. .

13 Wohl hurritisch, zu Sinaps- ,verindern” (zu $in(a) ,zwei”, vgl. kigaps- ,zweimal verin-
dern” SMN 2?93, zu kig , drei”). Zum Sinapsi-Haus s. SINGER 1996, 55 Anm. 202 mit Lit.

14 In der Ubersetzung des Textes wird deshalb (anders als bei BECKMAN 1983: 91-97) der un-
bestimmte Artikel verwendet.

15 Siehe zuletzt MILLER 2002 mit Lit.
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Anschlieend vollzieht ein patili-Priester einen Reinigungsritus, indem er die
zu reinigenden Gegenstinde und die Frau mit einer Brandgans® um-
schwenkt. Hier findet also dieselbe rituelle Handlung statt wie in Text 1, nur
mit einem anderen Tier:

Ein patili-Priester umschwenkt mit einer Brandgans den Stuhl, den Tisch, das
Bett, den Gefaf3stander, den Gebarstuhl der Frau und die Frau (selbst).

Was anschlieSend mit dem Tier geschieht, sagt der Text nicht. Nach anderen
Ritualen wird der Vogel nach dem Umschwenken freigelassen, so dass er
die auf ihn iibertragenen ,Schadstoffe” entfernt.’” Auf die Translation der
Schadstoffe folgt sinnvoller Weise ihre Elimination. Dieser Zusammenhang
mag so selbstverstindlich sein, dass der Text den Abschluss des Ritus nicht
ausdriicklich erwéhnt.’® Allerdings ist auch eine andere Interpretation ver-
treten worden, derzufolge die Brandgans getétet und ihr Blut bei dem an-
schlieBenden Blutopfer verwendet wird.® Dies setzt voraus, dass die zu rei-
nigenden Gegenstinde mit dem Blut der mit Schadstoffen , kontaminierten”
Brandgans bestrichen werden, was wenig sinnvoll erscheint. Eher wird man
den ersten Satz des folgenden Abschnitts als proleptische Zusammen-
fassung der im folgenden im einzelnen beschriebenen Blutriten verstehen
diirfen.

Die Frau bringt im Innengemach das zurki-Opfer dar. Sie wischt sich ihre Hande,
und man bringt sie hinein vor den Gebérstuhl.

Eine Gans/Ente opfert sie(?) fiir (ihren?) Weg(?), eine (weitere) Gans/Ente aber
opfert sie(?) fiir (ihr) fabi, fiir (ihre) Reinheit und (ihr) kulamur$i2® Den Gebarstuht
und die Pflécke bestreicht?! man mit dem Blut (der Vogel).

Die Blutriten finden demzufolge in dem Innenraum statt, in dem der Gebar-
stuhl steht. ,Sie” fithren die Frau hinein, wobei die im Hethitischen unper-
sonlich gebrauchte 3. Person Plural (entsprechend dem deutschen ,man”)
offen lasst, ob hier die patili-Priester gemeint sind oder die katra/i-Frauen,
die, wie im Fortgang des Rituals deutlich wird, den patili-Priestern assis-
tieren; nach einem jiingeren Exemplar des Textes ist es ein patili-Priester, der
sie hineingeleitet.

Zuvor muss die Frau sich die Hiande waschen. Als Grund hierfiir konnte
man vermuten, dass sie sich dem Gebarstuhl, dessen Reinheit als besonders
wichtig betrachtet wird, in reinem Zustand néhern soll. Diese Erklarung fin-

16 Auch Brandente (Tadorna tadorna); so die weithin akzeptierte Identifikation des sowohl
in Ritualen als noch mehr auch in der hurritisch-hethitischen Divination verwendeten grofien
Vogels, der logographisch MUSEN HUR-RI, entsprechend akkadisch issiir hurri ,,Hohlenvogel”,
geschrieben wird.

17 Fiir Beispiele s. HAAS 2003: 489.

18 Ebenso in dem mit Text 3 in mancher Hinsicht verwandten Ritual des Papanikri CTH 476,
KBo 5.1 ii 56 - iii 1.

19 HAAS 1994: 292: ,,Dann bringt die Frau im Innenraum (des Hauses) fiir das Blutritual (die
Brandgans) als Blutopfer dar und wischt sich die Hénde.” So auch noch HaAS 2003: 512.

20 Die nicht iibersetzten Begriffe sind semantisch unklar.

21 So mit HAAS 1994: 292 und 2003: 512 (i3-h[ar-nu-ma)- an'-zi) gegen BECKMAN 1983: 90 (i3-
hli-ya-a]n-zi ,man bindet (zusammen)”).
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det aber keine Stiitze durch andere Stellen des Textes. Auch wiirde man in
diesem Falle eher die Formulierung erwarten, die im Fortgang des Rituals
gewdhlt wird: , Die Frau wiascht sich.” Die Handwaschung ist eher als Vor-
bereitung einer Handlung zu verstehen, die die Frau im Anschluss vollzieht.’

Fiir die Blutriten, die mit einem aus dem Hurritischen stammenden Ter-
minus als zurki?? bezeichnet werden und die man auch sonst zur Reinigung
von Hausern und Gegenstinden anwandte, werden zwei Génse/Enten
(MUSEN.GAL) geopfert, und mit ihrem Blut vollzieht man den Reinigungs-
ritus, indem damit der Gebarstuhl und die Pflocke bestrichen werden. Es ist
dem Text nicht zweifelsfrei zu entnehmen, wer die Opferung der Tiere voll-
zieht, einer der patili-Priester oder die Frau. Die Handwaschung der Frau
spricht aber dafiir, dass sie als Subjekt der Handlung zu verstehen ist.> Wer
das Bestreichen mit Blut vornimmt, bleibt unklar, da es in der un-
personlichen 3. Person Plural ausgedriickt wird; wahrscheinlich deutet der
Wechsel der Person darauf hin, dass nun die patili-Priester die Handlung
weiterfiihren. Der Text fahrt fort: ‘

Und Zedemn-, Tamarisken- und Olivenbaumholz ist mit roter Wolle zusammen-
gebunden. Ein patili-Priester nimmt sie und legt sie in die Umbhiillungen(?) der
Frau. Und Feindl gieft er ihr auf ihren Kopf, und an ihre Hande bindet er ihr rote
Wolle.

Dann nimmt ein patili-Priester ha/urnai-Fliissigkeit aus der Schiissel, zusammen
mit Zedern-, Tamarisken- und Olivenbaumholz, und reinigt den Mund der Frau.
Und ein patili-Priester stellt die Schiissel (und) die (darin befindliche) hafurnai-
Fliissigkeit oberhalb der Pflécke hin und bedeckt sie (sc. die Schiissel). Und die.
Frau geht (und) verneigt sich vor dem Gebirstuhl. Dann legt sie die Hand auf
den Gebirstuhl (Var.: ,hilt sie zum Gebérstuhl hin”).

Ohne dass der Text dies ausdriicklich sagt, ist doch aus dem folgenden zu
schlieflen, dass nun alle das Innengemach, in dem der Gebérstuhl steht, ver-
lassen:

Dann aber setzt sie sich, und ihr Ehemann, die patili-Priester und die katra/i-
Frauen gehen (hin) und verneigen sich vor der Frau.
Und ein patili-Priester bringt vor dem Gebérstuhl eine Siegelung an. Die ha/urnai-
Fliissigkeit aber, die in eine Schale (PUCkappi) gegossen ist —, die zwei Pflocke, die
er draulen vor der Tiir des Innengemachs einschlégt,2t darauf stellt er die Schale
und bedeckt sie.
Und den patili-Priestern und den katra-Frauen gibt man zu essen, und sie gehen
heim.
Ein patili-Priester nimmt nach Vollzug der Blutriten demnach eine Reini-
gung der Frau vor. Dabei spielen wieder, wie schon zuvor, Holzspane von
reinen Baumen eine Rolle. Die Farbe der Wolle ist wohl als Analogie zu der
des Blutes gemeint, wobei die Funktion dieser Analogie unklar bleibt. Fein6l

2 Hurr. surgi ,,Blut”; zu hurritischen Blutriten s. HAAS 1993.

2 So mit HAAS 1994: 292 und 2003: 512 gegen BECKMAN 1983: 91.

24 Im Text Prisens; dennoch fillt es schwer, diese beiden Pflocke nicht mit jenen zu identifi-
zieren, von deren Anbringung auflerhalb des Innengemachs bereits weiter oben im Text die
Rede war.
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ist als kathartische Materie gut bezeugt; Feindl auf den Kopf einer Frau zu
gielen, ist anderweitig auch als Rechtsritus bei der Verlobung bezeugt, hier
indes geht es offensichtlich nur um eine Reinigung, die jedenfalls auch mit
der an die Hand gebundenen roten Wolle — gemeint sind Wollfaden — inten-
diert ist; die Anbringung von Wollfaden ist ein gut bezeugter anatolischer
Ritus zur Ableitung von ,Schadstoffen”.

Eine spezielle Reinigung mit einer ha/urnai- bezeichneten Fliissigkeit un-
bekannter Art gilt dem Mund der Frau; wahrscheinlich steht dahinter die
Vorstellung, dass die Korperdffnung vor dem Eindringen von ,Schadstof-
fen” besonders geschiitzt werden muss.

Aus der weiteren Behandlung der bei dem Ritus verwendeten Gefafle
wird der Vorgang deutlicher: Ein Priester entnimmt mit einer Schale (PUs-
kappi) reinigende Fliissigkeit aus einem groleren Gefdf?® und benutzt sie
zusammen mit den reinen Holzspéanen zur Reinigung des Mundes. Das Ge-
faB, aus dem die Fliissigkeit zur Reinigung entnommen wurde, wird mit
einem Tuch bedeckt und anscheinend im Innengemach abgestellt; die darin
befindliche Fliissigkeit ist, so darf man interpretieren, durch die Reinigungs-
handlung nicht verunreinigt worden, denn diese ist nur mit der aus dem
Gefal entnommenen Fliissigkeit vollzogen worden. Letztere aber hat durch
die Reinigung ,Schadstoffe” aufgenommen und muss daher aus dem reinen
Raum entfernt werden. Dies — so mochte ich interpretieren — ist der Grund
dafiir, dass die Schale, in die die zur Reinigung verwendete Fliissigkeit ge-
gossen wurde, auSerhalb des Raumes abgestellt (und ebenfalls bedeckt)
wird. In beiden Fillen wird Bezug auf die eingangs in und vor dem Innen-
raum eingeschlagenen Pflocke genommen - ein Bezug, der sich allerdings
nicht unmittelbar erschliefSt. :

Wie sehr der Gebirstuhl im Zentrum des Rituals steht, wird an den Ach-
tungsgesten deutlich, die die Frau ihm hier und im folgenden noch ofter
macht. Aber auch die Frau selbst ist Gegenstand einer Verehrungshandlung
aller anderen Anwesenden, ohne dass hierfiir und an dieser Stelle eine Deu-
tung auf der Hand liegt.

Nachdem alle Beteiligten den Innenraum verlassen haben, wird er ver-
siegelt; dies wiederholt sich auch spater mehrmals; dabei geht es zweifellos
um die Vermeidung erneuter Verunreinigung. Wahrend die patili-Priester
und die katra/i-Frauen das Haus (nach ihrer dortigen Verkostigung!) verlas-
sen, bleibt die Frau in ihrem Haus. Nach Einbruch der Dunkelheit kehrt ein
patili-Priester zuriick und erbricht das Siegel, damit die Frau zu einer neuer-
lichen ehrfiirchtigen BegriiSung des Gebérstuhls in das Innengemach treten
kann:

Sobald es aber Abend wird (und) ein Stern sichtbar wird (wortl. ,,springt”), geht
der patili-Priester hinein und 6ffnet (die Siegelung) vor dem Gebirstuhl.

25 CADK, S. 499, bezeichnet das hier genannte Gefif (kukkubu) zwar als ,,a small container”,
wobei diese Grofienangabe aber im Licht der Textstellen zu relativieren ist, die das Volumen
nennen; hier ist einmal von 4, einmal von 5 SILA die Rede, also ungefihr 4-5 Liter.
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Und er bringt die Frau hinein. Und sie verneigt sich vor dem Gebérstuhl. Dann
halt sie die Hand zum Gebérstuhl hin. Sie kommt aus dem Innengemach heraus,
und der patili-Priester bringt vor dem Innengemach eine Siegelung an.

Es folgen Handlungen, die sich in ihrer Symbolik und Funktion noch der
Interpretation entziehen:

{Und] die Frau setzt sich auf das Bett, und ihr zu Haupten stellt er einen Flecht-
tisch. Dann legt er nahiti-Brot darauf. Auf das napiti-Brot aber sind Mond, Sonne
und Stern ,,gemacht”. -

“Und das mit roter Wolle zusammengebundene Zedern-, Tamarisken- und Oh—
venbaumbholz, das der patili-Priester in die Umhiillungen(?) der Frau gelegt hatte,
nimmt er ihr weg und legt sie zu dem napiti-Brot.

Ein Flechttisch (SSBANSUR.AD.KID) dient normalerweise der Darbringung
von Speiseopfern im Gotterkult. Beziehen sich die auf dem Brot ange-
brachten Abbildungen von Mond, Sonne und Stern auf die entsprechenden
Gottheiten? Die Frage muss wohl offen bleiben. Schwer zu erkléren ist auch,
dass die Holzspane, die die Frau bis hierher in ihren Kleidern(?) getragen
hat, zu dem Brot gelegt werden.? Der Text fahrt fort:

Der patili-Priester gibt der Frau eine Kanne Wein, er aber hilt ihr zwei Zicklein
hin.# Die Frau , opfert” sie mit Wein, und der patili-Priester treibt sie hinaus.

Und sobald er zur Kreuzung des Weges gelangt, opfert er ein Zicklein den mann-
lichen Gottern des Sinapsi-Hauses, ein Zicklein aber opfert er den ménnlichen
Gottern der Stadt.

Und der patili-Priester kommt zuriick, und er verneigt sich vor dem Innen-
gemach, auch vor der Frau verneigt er sich und ruft ,Heil!”. Und er gibt ihr zu
trinken und geht fort.

Wie Beckman richtig gesehen hat, findet hier eine symbolische Tétung zwei-
er Zicklein durch die Frau statt, wobei der Wein das Blut symbolisiert. Der
patili-Priester treibt die beiden Tiere anschliefend hinaus bis zu einem
Kreuzweg. Ob dieser, wie anzunehmen, auSerhalb der Stadt liegt, sagt der
Text nicht. Der Kreuzweg ist nicht anders als in européischer Tradition ein
Ort besonderer Gefahrdung, wobei hier noch in Erinnerung zu rufen ist,
dass die Handlung bei Nacht stattfindet. Empfanger des Opfers sind die
mannlichen Gotter des sinapsi-Hauses, also des Gebaudes, das eine beson-
dere Funktion in der rituellen Bewéltigung von Gefahrdungen hat, und die
mannlichen Goétter der Stadt. Obwohl der Kreuzweg ein Ort ist, der mit den
unterirdischen Gottheiten assoziiert wird, und obwohl die hethitische Reli-
gion die ,zwolf Gotter des Kreuzweges” kennt, erscheint es zweifelhaft,
dass es sich bei den ,, méannlichen Géttern der Stadt” um ,,chthonische We-
sen” handelt, wie Beckman meint. Vielleicht handelt es sich um ein Ver-

26 BECKMAN 1983: 111 hat dazu eine — freilich schwer nachvollziehbare — Hypothese ge-
dufert: , Da sicherlich anzunehmen ist, dass die Wolle zu diesem Zeitpunkt mit verschiedenen
Ubeln beladen ist, die zuvor an der Frau hingen, zeigt ihre Deponierung neben dem Gebick-
Himmel vielleicht symbolisch an, dass die Verunreinigung nun weit weg im Himmel ist und
niemandem mehr Schaden zuzufiigen in der Lage ist.”

27 BECKMAN 1983: 95 anders: ,,wihrend sie ihm zwei Zicklein iiberreicht”.
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s6hnungsopfer, bei dem es darum geht, gottlichen Zorn, der ja selbst als eine
Verunreinigung betrachtet und entsprechend rituell behandelt werden
kann?, zu beseitigen. Zur Beseitigung von Unreinheit wiederum werden die
Unterirdischen benétigt, damit sie die Schadstoffe in Empfang nehmen und
in der Unterwelt deponieren.

Der Text beschreibt anschliefend die rituellen Handlungen des néchsten
Tages, zu denen die morgendliche Waschung der Frau und weitere Ehr-
erbietungsgesten gegeniiber dem Gebarstuhl gehoren.

Text 4.% Der folgende Text ist mit Text Nr. 3 eng verwandt. Als Verfasser
gilt ein patili-Priester mit dem hurritischen Namen Papanikri. Auch hier
steht der Gebarstuhl im Mittelpunkt des Rituals, allerdings ist der Anlass ein
Ungliicksfall, der in einer Beschadigung des Gebirstuhls unmittelbar vor
der Geburt besteht:

Folgendermafien (spricht) Papanikri, der patili-Priester des Landes Kummanni:
Wenn eine Frau sich im Gebirstuhl befindet und die Schiissel des Gebérstuhls
beschidigt wird oder der Pflock zerbricht —, wenn die Frau noch nicht geboren
hat und sie noch dort selbst drin ist, 6ffnet man wieder die Fenster und fortan ist
(alles) nicht (mehr) rein.

Diese Stelle bestatigt die Interpretation von Nr. 3, dass das rituelle Bemiihen
vor der Geburt darauf abzielt, den Raum, in dem die Geburt stattfinden soll,
und die dort befindlichen Mobel, insbesondere den Gebarstuhl, in einen Zu-
stand der Reinheit zu versetzen. Dazu gehort, wie wir der zitierten Stelle
entnehmen diirfen, auch, dass die Fenster geschlossen gehalten werden.
Nach Eintritt des Ungliicks ist die Sphéare der Reinheit gestort, so dass diese
Vorsichtsmafinahme hinfillig geworden ist und die Fenster wieder gedffnet
werden konnen. Als nachstes tragt der patili-Priester die verunreinigten Mo-
bel aus der Stadt hinaus und vollzieht auSerhalb der Mauern einen Reini-
gungsritus. Dieser besteht in Vogelbrandopfern, einer Opferform, die nach
einem locus classicus der hethitischen Ritualliteratur den unterirdischen
Gottheiten gilt, die zur Entsorgung von Unreinheiten angerufen und be-
opfert werden.® Trotz dieser kathartischen Mafinahme bediirfen die Mobel
weiterhin der sorgfaltigen Behandlung, um erneuten Schaden zu vermeiden.
Sie werden daher zum Sinapsi-Haus gebracht, wo, wie oben bereits erwahnt,
rituelle Handlungen stattfinden, bei denen Unreinheiten auftreten. Die Ge-
burt findet dann nicht im Wohnhaus der Familie, sondern im Sinapsi-Haus
statt; offenkundig werden die Frau und, wie spéter deutlich wird, auch das
Kind als unrein betrachtet.

Der patili-Priester nimmt den Gebirstuhl auf, und auch die Gerite, die darinnen
sind, die nimmt er auf. Sobald er sie zum Tor hinausschafft, verbrennt er vor dem

2 Siehe Anm. 1.

29 SOMMER & EHELOLF 1924; BECKMAN 1983: 116-121.

3 ,Dann nimmt er drei Vogel; zwei Vigel opfert er den Unterirdischen, einen Vogel aber
opfert er der Gottheit der Ritualgrube und spricht folgendermagien: ,Euch uralten [...], euch
wird nunmehr nicht Rind oder Schaf hingestellt. Als der Wettergott euch hinab in die dunkle
Unterwelt trieb, da hat er euch diese Opferspeise festgesetzt!” Und er brit die Vogel und legt sie
vor die Gottheit.” OTTEN 1961: 130-133.
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Tor einen Vogel fiir die Gottheit Alitapara®, einen Vogel aber verbrennt er fiir die
Gotter der Stadt. Dann schafft er den Gebérstuhl und die Gerite ins Sinapsi(-
Haus) und legt sie drauflen an einen besonderen Ort. Die Frau gebiert eben(dort)
drinnen. -

Der nichste Schritt bei der rituellen Bewiltigung des schadenstiftenden Un-
gliicksfalles besteht in der Ermittlung einer moglichen Ursache, namlich des
Zornes einer Gottheit:

Der patili-Priester spricht folgendermafien zu der Frau: ,Orakle fiir dich aus,3?
dass dir im karimmi-Haus ein (bdses) Vorzeichen widerfuhr!” Und sie orakelt (es)
aus. Und wenn ihr irgendein Gott ziirnt, beopfert er (der patili-Priester) ihn. .

Anschlieend wird fiir die beschiddigten Teile des Gebéarstuhls doppelter
Ersatz hergestellt und garniturweise auf zwei Tischen prasentiert.? Die Pflo-
cke des Gebirstuhls werden mit Vogelblut bestrichen, dhnlich wie in Text 3
der Gebdrstuhl mit einem reinigenden und starkenden Blutritus behandelt
wird.
Dann fertigt er zwei Schiisseln des Gebérstuhls an, Deckel aber fertigt er fiir sie,
die Schiisseln, an, auch vier Pflécke fertigt er an. Zwei Tische stellt er (auf) und
legt auf den einen Tisch die eine Schiissel fiir den Gebarstuhl und zwei Pflocke,
und dann legt er auf den anderen Stuhl eine Schiissel fiir den Gebérstuhl und
zwei Pflécke. Dann bestreicht er jeden Pflock fiir den Gebirstuhl gesondert mit
dem Blut zweier Vogel. '

Die Dopplung setzt sich fort bei den anschliefenden Speiseopfern, die den
Gottern dargebracht werden; wahrscheinlich handelt es sich um die ,,Gotter
der Stadt” wie in Text 3, also alle Gotter, die am Ort des Geschehens unmit-
telbare Wirkung entfalten konnen und daher in Hinsicht auf das Geschehene
versdhnt und in Hinsicht auf die Wiederherstellung der gedeihlichen Ord-
nung wohlwollend gestimmt werden miissen.

Und im Fleischopfer opfert er vor dem Gebérstuhl zweimal mit zwei Schafen und
vier Végeln. Die Schafe zerteilt man. Sobald aber das Fleisch kocht, opfert man
mit dem gekochten (Fleisch). Die Gotter beopfert er der Reihe nach zweimal.

Es folgen zahlreiche weitere Opfer und Reinigungsriten, die hier nicht im
einzelnen dargestellt werden konnen. Bemerkenswert ist aber ein Substi-
tutionsritus am Ende des Geschehens.3¢ Dabei wird ein Lamm mit Wasser,
Feindl und roter Wolle gereinigt und — ebenfalls zur Reinigung — siebenmal
tiber sieben Feuern geschwenkt. Einer der katra/i-Frauen, die zuvor ein Tuch
bestickt haben, wird das Lamm auf das Knie gelegt; nach der plausiblen In-
terpretation bei Beckman 1983: 123 handelt es sich entweder um den rituel-
len Nachvollzug der Geburt oder der anschlieSenden Namengebung, die

31 Nur hier bezeugte Gottheit.

32 Anders KAMMENHUBER 1976: 37 und HW?, A, 294 linke Spalte: ,Beseitige durch Orakel”;
durch Einholung von Orakeln wird indes keine Verunreinigung beseitigt, sondern nur ihre
Verursachung ermittelt.

33 Missverstanden in HW2, H, 321.

34 KBo 5.1 Rs. iii 51 - iv 33.
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sonst in der Weise geschieht, dass das Neugeborene dem Vater auf die Knie
gesetzt wird und von ihm den Namen erhilt.

..., besticken die katra/i-Frauen ein Tuch.

Sobald sie aber das Tuch zu besticken fertig werden, drehen sie rote Wolle zu-
sammen und legen sie auf das Tuch und machen ein Wollknduel(?). Der patili-
Priester nimmt sich Wasser und Fein6l und bringt es hinaus. Ein Lamm wischt
man mit dem Wasser ab, sein Maul und seinen Fufy wischt er ab. Dann salbt er es
mit dem Feindl. Und er bindet die rote Wolle an seine Fiile. Das Wollkn&uel(?)
aber bindet man um seinen Kopf.

Dann bringt der patili-Priester das Lamm (ins Haus) hinein und schwenkt es iiber
den sieben Feuern siebenmal. Dann legt er es einer katra/i-Frau auf die Knie.

Wie sorgfaltig auf die Bewahrung der Reinheit geachtet wird, zeigt die Vor-
schrift, dass nicht der patili-Priester, der die Reinigung vorgenommen hat,
das dabei ,kontaminierte” Wasser beseitigt, sondern dass dies ein anderer
patili-Priester besorgt. In einem anderen Ritual heifit es in dhnlichem Zu-
sammenhang: ,Er wird (dadurch) nicht irgendwie unrein, er wird aber
(auch) nicht irgendwie rein.”?> Wenn auch nach dieser Aussage zwar keine
unterschiedlichen Reinheitsgrade der beiden Priester anzunehmen sind, so
zeigen diese Stellen doch, dass besondere Vorsicht im Umgang mit , Schad-
stoffen” geboten ist.

Ein anderer patili-Priester hebt den Topf mit Wasser auf und gief3t es in das Was-
serbecken aus.

Merkwiirdig und schwer verstandlich ist allerdings die folgende Vorschrift,
dass nun das Lamm noch einmal zu waschen und das Waschwasser vor der
Gottheit auszugiefSen sei.

Danach jedenfalls wird das Lamm bekleidet und geschmiickt, wobei
wahrscheinlich der Schmuck des Kindes Verwendung findet. Hier wird
deutlich, dass es sich um ein Ersatzritual handelt, welches zum Ziel hat, dro-
hendes Unheil auf das Substitut zu lenken. Dies ist eine verbreitete Praxis,
deren bekannteste Form das aus Babylonien stammende so genannte Ersatz-
konigsritual® ist, bei dem nach einem Omen, das den Tod des Konigs an-
kiindigt, der Herrscher durch eine andere Person ersetzt wird; diese wird
mit den Insignien der Herrschaft angetan und auf den Thron gesetzt, bis der
bedrohliche Zeitraum verflossen ist oder das drohende Unheil durch Tétung
des Ersatzkonigs gewissermaflien kiinstlich herbeigefithrt und zum Ab-
schluss gebracht wird. Im vorliegenden Text bleibt offen, was mit dem
Lamm geschieht, nachdem es ins Sinapsi-Haus gebracht wird.

Das Lamm wischt man. Dann schiittet er das. Waschwasser vor der Gottheit aus.
Das Lamm aber schmiickt man, man legt ihm rote Tiicher an. Man setzt ihm eine
kupahi-Kopfbedeckung auf und legt ihm einen Kranz um. Auch legt man ihm sei-
ne (des Kindes?) Armringe und FuBringe an die Fiife an, und man bringt es ins
Sinapsi(-Haus).

35 So in der 10. Tafel des hethitisch-hurritischen itkalzi-Rituals; s. HAAS 1984: 91.
36 KUMMEL 1967.
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Der ,Opferherr”®” geht dahinter. Sobald sie aber am Tor im $inapgi-Haus ein-
treffen, setzt sich der ,Opferherr”, und der patili-Priester nimmt ihm das Lamm
ab und bringt es hinein an einen reinen Ort und ruft , Heil!”,

Text 5.3 Eine mittelhethitische Tafel mit zwei weiteren eng verwandten Ge-
burtsritualen aus dem Corpus der Kizzuwatna-Rituale soll hier nur in Hin-
sicht auf die vor und nach der Geburt zu beachtenden Verhaltensvorschrif-
ten besprochen werden. Dabei geht es um sexuelle Enthaltsambheit,
Vermeidung bestimmter - leider nicht genauer zu identifizierender — Spei-
sen, Waschungen der Kontaktpersonen, Trennung bei Tisch unter Verwen-
dung eigenen Geschirrs sowie diverse Opfer. Diese Vorschriften machen
deutlich, dass es ihr Ziel ist, jegliche Verunreinigung der Frau zu vermeiden.
Die Leitung des Rituals hat der als AZU bezeichnete Beschworer. Im vorlie-
genden Ritual rezitiert er in hurritischer Sprache, allerdings wird fiir diese
Rezitationen auf eine gesonderte Tafel verwiesen. Daneben sind aber, jeden-
falls in dem zweiten Ritual, auch patili-Priester und katra/i-Frauen genannt.

[Sobald der 7.(?) Monat eintr]itt, verkehrt ihr Gatte nicht mehr mit seiner Gattin.
Und [... ijm 7. Monat fiihrt man das mala-Opfer der Schwangerschaft durch. ...

astauwar zu essen (oder) zu trinken ist ihr nicht erlaubt. Auch tappi isst sie nicht.
Zerstampfte Kresse isst sie nicht. Frische(?) (,,des Gartens”) Kresse isst sie regel-
masig. Das astauwar <der> Frau isst jeweils der Mann, das a$tauwar des Mannes
isst die Frau nicht.»

Wenn ihr Gatte bei ihr ist, ist er sauber gewaschen®. Und dann, wenn zu essen
die Zeit ist und er bei ihr ist, ist ein (eigener) Tisch fiir ihren Gatten nétig, und fiir
seine Gattin ist auch (einer) nétig. Eine (jeweils eigene) Schiissel ist fiir sie (beide)
nétig. Er ist weiterhin bei ihr, die Frau isst aber nicht mit thm.

Auf die Geburt selbst wird nur mit einem knappen Satz Bezug genommen:
Die Frau aber gebiert.

Dies lasst wohl darauf schlieflen, dass das priesterliche Personal bei der Ge-
burt selbst nicht rituell tatig wird. Fiir die Zeit nach der Geburt werden Op-
fer vorgeschrieben, ein erstes nach sieben Tagen, ein weiteres nach mehreren
Monaten, wobei der genaue Zeitpunkt vom Geschlecht des Kindes abhéangig
gemacht wird: Im Falle eines Knaben nach drei, im Falle eines Madchens
nach vier Monaten.

Die exemplarische Behandlung von Ausziigen hethitischer Ritualliteratur
zur Gefahrdungsbewiltigung bei der Geburt in Altanatolien zeigt, dass ver-
schiedene regional definierte Traditionen zu sehr unterschiedlichen Ritualen
fiihrten. In den Geburtsritualen nord- bzw. zentralanatolischer Herkunft

37 BEL/EN.SISKUR; damit sind die Personen gemeint, fiir die das Ritual durchgefiihrt wird
und die auch den materiellen Aufwand zu tragen haben.

38 KBo 17.65 und Dupl., s. BECKMAN 1983: 132-175.

3 So in Abweichung von BECKMAN 1983: 134f. nach dem Anschlussfragment KBo 39.45; f.
HW2, A, 492 rechte Spalte mit obsoleten Erwdgungen; s. auch COHEN 2002: 67-70 (das An-
schlussfragment ist nachzutragen); zu Kompositionsaspekten des Textes s. MILLER 2004: 517-
519.

4 So richtig die jiingere Abschrift des Textes statt ,, wusch ich”.
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stehen die Handlungen der Hebamme im Mittelpunkt, die bei der Geburt
selbst tatig wird, und dementsprechend wird der Geburtsvorgang selbst an-
gesprochen. Bei den sehr umfangreichen und komplizierten Ritualen aus
dem siidanatolisch-kizzuwatnischen Raum leiten Mianner (patili-Priester,
AZU), unterstiitzt von einer Gruppe von Frauen (katra/i-), das rituelle Ge-
schehen, in dessen Mittelpunkt ofter der Gebarstuhl steht, die Geburt selbst
aber nicht oder nur knapp angesprochen wird. Der Hauptzweck der Riten
besteht jedoch in beiden Fillen darin, eine Sphire ritueller Reinheit zu er-
zeugen und Schaden bewirkende Machte fernzuhalten oder zu eliminieren.
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