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VORBEMERKUNGEN

e FEine Bemerkung zur Datierung: Es wurde im allgemeinen die mittlere Chronologie
benutzt.

¢ Finige Bemerkungen zu den verwendeten Transliterationen:

e Sumerische Texte: dnin-ez-gal (klein und gesperrt) Zeichen deren Lesung noch nicht
gesichert ist: KA (GroBbuchstaben).

e Akkadische Texte: ‘bélet-ckallim (klein und kursiv). Sumerogramme: ‘NIN.E,.GAL
(GroBbuchstaben)

e Hethitische Texte: e-ku-zi (klein und kursiv); Sumerogramme: ALAM
(GroBbuchstaben); Akkadogramme: B/-/B-RI(GroB3buchstaben kursiv).

e Hurritische Texte: Se-e-ni-iw,-wu-u$ (Kleinbuchstaben) bei Transliterationen,
Sen(a)=iff=u=7 bei morphemanalytischen Umschriften; Sumerogramme: DINGIR™*
(GroBbuchstaben)

o Keilalphabetische Texte: blt bhtm.

e Die Transliteration der Keilschriftzeichen folgt Borgers Zeichenliste (ABZ) und den
Regeln auf S. 50.

e Die Zitationsweise in den FuBnoten folgt dem amerikanischen System: Monographien
werden als 'Autor (Datum)', Artikel in Zeitschriften, Sammelbénden, Kongressbianden,
Fest- und Gedenkschriften werden als 'Autor, Abkiirzung (Datum) Seitenzahl' oder als
'Autor, in: Band/Festschrift/Herausgeber (Datum) Seitenzahl', zitiert.

e Die Abkiirzungen folgen dem AfO-Abkiirzungsverzeichnis.






I EINFUHRUNG: PROBLEMATIK UND METHODIK

1  Die Gattung der 'Gottermonographie’

Die wissenschaftliche Gattung der sogenannten 'Goéttermonographie' ist innerhalb der
Altorientalistik in neuerer Zeit im Anschluss an die Verdffentlichung einschliagiger Arbeiten
problematisiert worden. Unsere religionshistorische Darstellung der mit dem sumerischen
Namen nin-e;-gal und dem entsprechenden akkadischen Namen Belet-ekallim bezeichneten
Gottin sollte daher mit einem kritischen Uberblick iiber die wichtigeren Gdttermonographien
der letzten Jahrzehnte beginnen, deren Methoden umreiflen und die sich daran anschlie3ende
Diskussion rekapitulieren.

Im Jahre 1971 legte von Weiher' eine Arbeit iiber den babylonischen Gott Nergal vor. Von
Weiher versuchte, alle damals verfiigbaren Texte, die etwas iiber Nergal aussagen, zu
sammeln und zu untersuchen; sein Ziel war dabei, die charakteristischen Wesensziige des
Gottes zu bestimmen und das einseitige Bild von Nergal als Pestgott zu modifizieren. Er weist
auf die Problematik der Zweisprachigkeit der vorliegenden Texte (sumerisch und akkadisch)
hin und betont, dass er sich fiir die Behandlung des sumerischen Materials auf die Vorarbeiten
von Sumerologen stiitzen muss, da er selbst kein Sumerologe sei. Die Arbeit von von Weiher
wurde in einer wichtigen Rezension von Lambert’, die grundlegende methodische Richtlinien
fiir das Verfassen einer Gottermonographie bietet, besprochen. Diese Richtlinien werden
weiter unten besprochen werden. Anzumerken ist hier schon seine wichtigste Kritik, die in der
Aussage "nomen non est deus" liegt. Hiermit warnt Lambert vor dem unvollstindigen
Ergebnis, das man erreicht, wenn man sich bei der Quellensammlung nur auf einen oder
wenige Namen der Gottheit beschrinkt®. Konkret spricht er damit folgende Problematik an:
Im alten Mesopotamien haben die Gotter mehrere Namen. Grund dafiir ist die von alters her
bestehende Zweisprachigkeit in Mesopotamien, das Neben- und Miteinander von Sumerisch
und Akkadisch. Deshalb wurden schon friih sumerische Gottheiten mit typdhnlichen
akkadischen Gottheiten identifiziert; so entsteht eine Doppelnamigkeit, die sich im Falle der
Verselbstindigung von Epitheta und Lokalgestalten zu einer Mehr- und Vielnamigkeit
auswachsen kann.

Der Gott Nabii im babylonischen und assyrischen Pantheon wurde 1978 von Pomponio®
untersucht. Seine Untersuchung befasst sich mit dem altbabylonischen, kassitischen,
neuassyrischen, neubabylonischen und persischen Quellenmaterial.

1982 und 1983 erschienen zwei Gottermonographien: eine iiber Marduks Aufstieg von
Sommerfeld® und die andere iiber den Gott Ea/Enki in der akkadischen Uberlieferung,
bearbeitet von Galter®. Die Arbeit von Sommerfeld beschrinkt sich fiir die Behandlung
Marduks zeitlich auf das 2. Jahrtausend, die Periode, in der Marduk als Gottheit immer
wichtiger wurde, bis hin zu seinem absoluten Hohepunkt im 1. Jahrtausend als Hauptgott von
Babylon. Sommerfeld versucht anhand der Auswertung des schriftlichen Quellenmaterials des

! Der babylonische Gott Nergal (AOAT 11), Kevelaer / Neukirchen-Vluyn 1971.
? Lambert (W.G.), Rez. von Weiher, BiOr 30 (1973) 355-363.

’ Ders., a. a. O. 355: "This method is inadequate. Ancient Mesopotamian Gods normally had a plurality of
names...".

*11 culto e la figura di un dio del Pantheon babilonese ed assiro (StSem 51), Roma 1978.
> Der Aufstieg Marduks, (AOAT 213), Neukirchen-Vluyn 1982.
% Der Gott Ea/Enki in der akkadischen Uberlieferung, Graz 1983.



genannten Zeitabschnittes, die Gestalt Marduks zu deuten und seine Position unter den
anderen Goéttern zu bestimmen. An Hand des Studiums von (Privat-)Briefen, Onomastikon
und Siegelinschriften einerseits, Konigsinschriften, Datenformeln und offiziellen Texten
andererseits, mochte Sommerfeld den Unterschied zwischen offizieller Religion und
personlicher Frommigkeit deutlich machen. In einer Rezension’ wendet Lambert ein, dass
sich unter den auf Marduk bezogenen Texten des 1. Jt. auch solche befinden, die auf das 2. Jt.
zuriickgehen und daher hétten beriicksichtigt werden miissen.

Obwohl Galter sich auf das akkadische Material beschrinkt, ist sein erkenntnisleitendes
Interesse bei der Untersuchung des Gottes Enki/Ea dasselbe wie bei von Weiher: das Ziel der
Arbeit liegt in der ErschlieBung des Wesens der Gottheit und des Verhéltnisses zu anderen
Gottheiten mittels Untersuchung des Kultes und der theologischen Genealogie. Weil diese
Gottermonographie sich auf die akkadischen Texte beschrinkt, ist die Gefahr der Einseitigkeit
von vornherein gegeben. Daher kann sie, nur als Ausgangsbasis fiir zukiinftige Studien
betrachtet werden.

Die Arbeit iiber den Mondgott Nanna-Suen in der sumerischen Uberlieferung von Sjéberg
(1960)® diente zusammen mit der dazu gehorigen Karteisammlung als Basis fiir Halls im
Jahre 1985 erschienene Dissertation mit dem Titel "A Study of the Sumerian Moon-God
Nanna/Suen". Diese Dissertation ist sehr ausfithrlich und detailliert; trotzdem bleibt sie dabei
iibersichtlich, und es wurde auch auf eine Darlegung der Problematik und Methodik dieser
Arbeit nicht verzichtet. Hall besteht darauf, sich bei der Textlektiire so gut wie moglich in die
Gedanken des Originalverfassers zu versetzen, um eine moglichst objektive Wiedergabe des
damaligen Kultverfahrens zu erreichen. Diese Vorgehensweise nennt Hall "emic approach"’:
bestimmte Ausdriicke und Worter im Text sollten dabei lieber uniibersetzt bleiben.

Ein Beispiel fiir eine Monographie, die sich der Untersuchung einer Gottin widmet, ist die
Dissertation von Prechel, die 1996 mit dem Titel 'Die Goéttin IShara' erschien. Ihre Arbeit
beschrinkt sich nicht nur auf die Quelleninterpretation einer Periode, sondern bezieht die
vorhandenen Quellen aller Perioden und Gebiete, worin IShara als Gottin verehrt wurde, in die
Untersuchung ein. Trotz dieser riesigen Aufgabe gelingt es ihr auf systematische Weise,
zuerst eine synchronische, dann eine diachronische Abhandlung der Géttin darzubieten. In der
Einfiihrung verdeutlicht sie ihre Methodik und weist auf die konstruktive Kritik in Bezug auf
die schon vorliegenden Géttermonographien von Lambert' hin.

1997 erschien die Arbeit von Trémouille''; Objekt ihres Studiums ist die syrisch-anatolische
Gottin Hebat. Trémouille beschrinkt sich auf die Bewertung der offiziellen Texte,
Wahrsagungstexte ("divinatoires"), mythologischen und kultischen Texte. Fiir die
Ikonographie der Hebat verweist Trémouille auf ihren Aufsatz in SMEA 34 (1994) 87-105.
AbschlieBend werden noch die Namen der Hebat und das Onomastikon besprochen. Leider
fehlt in der Einfiihrung jede Angabe iiber die verwendete Methodik.

Im Jahre 1999 erschien die Gottermonographie von Torri'?, die sich auf die ErschlieBung der
hattisch-hethitischen Gottergestalt Lelwani richtet. Die Arbeit versucht, alle Quellen, die
Belegstellen fiir Lelwani enthalten, auszuwerten und die Gottergestalt mit anderen
altorientalischen Gottheiten zu verkniipfen. Uber die angewendete Methodik und die

7 Lambert (W.G.), Rez. Sommerfeld, BSOAS 47 (1984) 1-9.
¥ Der Mondgott Nanna-Suen in der sumerischen Uberlieferung, Stockholm 1960.

% Hall (1985) 13: The 'emic' perspective of culture may be defined as the insider’s point of view, the view of
reality held by the participants of a culture which the researcher wishes to study."

"% Siehe Fn 2 und 7.
' ‘Hebat: une divinité syro-anatolienne, Firenze 1997.

12 1 elwani, il culto di una dea ittita, Roma 1999.



eventuelle Problematik wird nicht sehr viel ausgesagt: es werden der offizielle Kult, der
Privatkult und die Verbindungen zu anderen Gottheiten untersucht.

2001 wurde eine umfangreiche Dissertation, die sich mit der Untersuchung der
altorientalischen Wettergottgestalten iiber einen Zeitraum von drei Jahrtausenden hinweg
auseinandersetzt, von Schwemer'® veroffentlicht. Alle bis heute vorhandenen Texte, die
Belegstellen fiir Wettergotter verzeichnen, wurden in genauester Weise vorgelegt und so weit
moglich, in threm historisch-kulturellen und sozial-6konomischen Rahmen, ausgewertet.

Im Jahre 2002 erschien eine weitere Dissertation, von der Hand von Annus'®, die auf den Gott
Ninurta Bezug nahm. Die Arbeit beginnt mit einer Abgrenzung des Themas: die vorliegenden
Arbeiten iiber Ninurta werden genannt, die Methodologie wird kurz beschrieben, der Gott
Ninurta definiert und die Arbeitsstrategie besprochen. Methodologisch wurde vor allem auf
die Vielseitigkeit des Charakters des Ninurta geachtet: "I think that the author must look for

the divine personality itself and not care about the names" .

2 Problematik und Methodik bei der Untersuchung der Ninegal/Bélet-ekallim

Das vorhandene Quellenmaterial wird in moglichst vollstandiger Form, mit Datierung und
Lokalisierung, vorgestellt werden. Dabei werden die literarischen Texten von den nicht-
literarischen getrennt behandelt. Betont wird vor allem, dass, trotz der reichhaltigen
Quelleniiberlieferung fiir manche Perioden, hieraus vor allem ein Bild der offiziellen Religion
hervorgeht. Die Untersuchung des Onomastikon versucht, Hinweise iiber die personliche
Frommigkeit zu gewinnen, jedoch ohne diese fest datieren zu wollen'®.

Inhaltlich tauchen andere Probleme auf. Es ist vor allem Lamberts Kritik "nomen non est
deus", die fiir den Namen Ninegal/Belet-ekallim sehr ernstzunehmen ist. Ninegal, die 'Herrin
des Palastes', kann als selbstdndige Gottin auftreten, jedoch konnte ihr Name auch als Titel
anderer Gottinnen verwendet worden sein. Thr Name wirft auch eine andere Frage auf,
namlich die ihres Verehrungsortes: Offensichtlich wurde sie nicht ausschlieBlich im Palast,
wie ihr Name vermuten ldsst, verehrt, vielmehr verfiigte sie ofter {iber eigene Tempel oder
Kultrdume. Wo sie jedoch im Palast verehrt wurde und hier ihre Residenz hatte, ist auch die
Frage nach ihrer Beziehung zum Konigshaus zu stellen.

Das Material wird in dieser Arbeit chronologisch abgehandelt gemifB den einzelnen Archiven
und Kulturgebieten. Nach der Untersuchung der altorientalischen Quellen Mesopotamiens
und Nord- und Zentralsyriens folgt ein Ausblick auf die hethitischen Belegstellen sowie auf
die des 1. Jt. v. Chr. Schlussendlich folgt dann eine Zusammenfassung der ganzen
Untersuchung, indem die Entwicklung der Goéttin Ninegal/Belet-ekallim durch Raum und Zeit
soweit wie moglich dargestellt wird. Aufgrund des zeitlichen und rdumlichen
Ungleichgewichts der Quellen ist die freilich nur in Grundziigen moglich; viele Fragen
miissen vorldufig offen bleiben.

Wesentliche Vorarbeiten iiber Ninegal/Belet-ekallim sind der Artikel von Klein und Behrens
(1) im RIA"” und die Bearbeitung der Ninegalla-Hymne von Behrens .

" Die Wettergottgestalten Mesopotamiens und Nordsyriens im Zeitalter der Keilschriftkulturen, Wiesbaden
2001.

' The god Ninurta and the mythology and royal ideology of ancient Mesopotamia, (SAAS XIV) Helsinki 2002.
"> Annus (2002) 4.

' Siehe dazu die Bemerkung von Prechel (1996) 2, iiber Namen als ein der Mode unterworfenes Phénomen.

'7 Klein-Behrens (), RIA 9 ("Ninegalla") 342-347.

'8 Behrens (1998).



II DIE GOTTERGESTALT

1  Etymologie und Schreibweisen

1.1  Die Etymologie des Namens Ninegal/Belet-ekallim

Der Name “nin-e. gal gehort zur Kategorie der nin-Namen, denen als zweites Element ein

Gegenstand, ein Gebiude oder ein geographischer Ort zugeordnet werden. Selz'’ verfolgt in
seinem Artikel die Namensentwicklung derartiger Gotternamen. Sicherlich konnte die
Evolution des Namens Ninegal auf gleiche Weise®® zuriickverfolgt werden. So konnte die
erste Entwicklungsphase des Namens die Deifizierung eines Gebdudes gewesen sein: Der
'Palast’ konnte zum vergdttlichten Palast *%,-gal geworden sein. Dieses theologische
Konzept ist aber bisher in den Quellen in dieser Form nicht nachweisbar. Bemerkenswert ist
jedoch ein aus Fara stammendes Listenfragment (SF 4 I' 2'), das ein de,- g[al]-Ses enthilt:
Krebernik?' deutet dies als ‘egi-e,-gal, was eventuell schon ein Hinweis sein kénnte, in
Richtung auf eine Schutzgottheit des Palastes. Aus dieser ersten, nicht explizit bezeugten
Phase (*%,-gal) hitte sich dann der personalisierte Gegenstand: eine "Herrin (die der) Palast
(ist), also “nin-e,-gal entwickelt. Ein dritter Schritt im Entwicklungsprozess wire dann die
Umdeutung des Namens im Sinne eines Regens-Rectum-Verhiltnisses gewesen. Damit ergab
sich der sumerische Name “nin-e,- gal(-la(k)), der dem akkadischen pélet-ekallim
entspricht und als "Herrin des Palastes" zu iibersetzen ist*>. Ob diese Entwicklungsschritte
stattfanden, ist eine schwer zu beantwortende Frage: Die fritheste Belegstelle fiir die "Herrin
des Palastes" datiert aus der altakkadischen Zeit. Die sumerische Form “nin-e,- gal-la(k)
begegnet erst seit der Ur I1I-Zeit. Insgesamt kann man schliefen, dass eine Entwicklung *%e,-
gal zu *dnin-ez-gal/dnin-ez-gaHak stattgefunden haben konnte, aber nicht zu beweisen
ist.

1.2 Die Schreibweisen des Gottinnennamens

1.2.1 Der selbstindige Gottinnenname

Sumerisch ist der Gottinnenname bzw. Titel iiberwiegend in Emegir als Ninegal bzw. als
Ninegalla bezeugt. Die dltesten Belegstellen, die in der friihdynastischen Fara-Liste sowie im
{ibrigen altsumerischen Quellenmaterial bezeugt sind, iiberliefern die Schreibweise “nin-e,-
gal. Die Texte der neusumerischen Zeit enthalten die gleiche Schreibweise, aber auch die
langere Form mit  Genitivsuffix -a(k). Die sumerisch-literarischen Texte der friih-
altbabylonischen Zeit bewahren die Schreibungen “nin-e,-gal-(la) mit oder ohne
Determinativ und mit oder ohne expliziter Genitivendung. (d)nin-e-gal-la ist eine besondere

1% Selz, in: CM 7 (1997) 167-213, insbesondere 172-173.

? Selz, a. a. O. untersucht deifizierte/vergottlichte Paraphernalien. Er stellt sich hierbei die Frage, ob
vergéttlichte Objekte wie z. B. Zepter und Thron als Gétter (‘PA, “MEN) oder eher als Gott bzw. Géttin mit
diesen Objekten ausgestattet, gedacht sind (“NIN.PA, “NIN.MEN). Die Ubersetzung des Namens ‘NIN.PA
konnte "Herrin Zepter" als auch "Herrin des Zepters" lauten. In dieser Entwicklungsreihe, die aber schon
langer bekannt war, konnte man die Namensentwicklung unserer Gottin vermuten.

21 Krebernik, ZA 76 (1987) 163f.

*? Kienast, in: Fs van Dijk (1985) 110-111, katalogisiert diesen Géttinnennamen als "genitivisch erweitertes
substantivisches Epitheton".



Schreibweise?® mit e statt e2. Weiterhin sind im Emesal fiir Ninegal die syllabische
Schreibung “ga-§a-an-e,-gal-la, die logographische Schreibung GASAN.E,.GAL** und
die seltene ES-Form ka-$a-an-e,-gal-la(-ka) zu erwéhnen™.
Akkadisch erscheint der Name als Belet-ekalli(m), was entweder als eine Kombination von
Logogrammen mit phonetischem Komplement (“NIN.E,.GAL-/im/-li;) oder als (semi-)
syllabische Schreibweise (dbe-let-Eg.GAL-IIm = dbe-]et—eg-ka]g-lzm oder dbe—]e-et—e;-ka];—]ﬁn
oder Varianten auf -/i-im statt -/im/li3) geschrieben wurde. In den assyrischen und
babylonischen Dialekten ist der Name auch als Belat-ekallim und Belt-ekallim belegt.
Beispielsweise findet der Gottinnenname in unterschiedlichsten Schreibweisen in
altassyrischer Zeit*® als Monatsname Verwendung. Auffillig sind hierbei die abgewandelten
Formen 'Betikallim, Beltekallum', sowie die verkiirzte Schreibung mit E; statt E;,.GAL.
Hurritisch wird der Name als we-el-ti-gal-lis*” mit Anlautspirantisierung oder pendigalli (pdg/
in ugaritischen Texten)™ geschrieben. Die Gleichsetzung des Anlautes we- fiir akkadisch be-
bestitigt eine Schiilertafel aus Emar®:

WA-u: BU-u

WA-a: PA-a

WA-e : BE-e (ua-e = ue/ we)

WA-i: Bl-i

WA-u, : BU-u,

In einigen Gotterlisten aus Ugarit erscheint der Name als Logogramm mit angehidngtem
Komplement -/;. Das Vorkommen des Gotternamens bezeugt die Ubernahme von
mesopotamisch-theologischem Gedankengut. Andererseits begegnet uns in den auf Ugaritisch
verfassten Texten eine "Herrin des Hauses" b€It bhtm mit Varianten b‘lt btm und b*lt bwtm,
die vielleicht als einheimisch-ugaritische Ninegal zu deuten ist™.

1.2.2 Die Verwendung des Namens im Onomastikon

Die Griinde fiir die Namengebung sind nicht ausschlieBlich als Ausdruck der personlichen
Frommigkeit zu betrachten®’, aber Personennamen koénnen durchaus etwas iiber das
personliche oder familidre Verhéltnis zu einer Gottheit aussagen.

Im Onomastikon kommt der Name Ninegal als Namenselement sowohl in Manner- als auch in
Frauennamen vor, wobei die Anzahl der mit Ninegal gebildeten Frauennamen bedeutend
grofler ist, ein Phdnomen, das nicht ungewdhnlich ist fiir die Zusammensetzung von Namen
mit Gottinnennamen. Personennamen mit dem Namenselement stammen aus verschiedenen

2 Diese Form ist im Manchester Tammuz in den Zeilen 34 (A: “nin-e-gal-la, mit e statt e,) und 39 (A: nin-
e-gal-la, mit e statt e, und ohne Gotterdeterminativ; B hat dnin-ez-gal—la) belegt. Cf. Alster, ASJ 14
(1992) 1-46.

'S0 als Monatsname in alt- und mittelassyrischer Zeit, siehe III 2.1 und 2.3.

2 Die Schreibweise mit ga- ist in Dumuzi-Inanna M, Z. 9 (rekonstruiert nach Z. 2, 8 desselben Textes) belegt;
die mit ka- am Anfang des Manchester Tammuz, Z. 38 (Cf. III 1.4.4.1 und III 1.4.4.2).

* Die einzelnen Belegstellen sind mit Textverweisen in den Abschnitt der altassyrischen Zeit (III 2.1)
aufgenommen.

" Laroche, in: CRAIBL (1989) 10.

*pendigalli-pdel, siehe Laroche, in: Ugaritica V (1968) 520: Nr. 166: 14.

% Arnaud (1987) Emar VI/4: Nr. 601.

3% Man beachte die Diskussion unter III 2.4.5.1.1 iiber die Frage nach der Identitit der 5%t bhtm.
3! Prechel (1996) 2.
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Perioden und Orten: Die unterschiedlichen Namen stammen aus den Ur III-Zentren (4); aus
aB-Mesopotamien (2) und aus aB-Mari (3). Neue, bis dann noch nicht vorkommende
Personennamen erscheinen ab der mittelassyrischen Zeit (5), in kassitischer Zeit (1) und in
mB-Nuzi (1).

Personennamen der Ur IlI-Zeit:

Ynin-e,-gal-igi-du "Ninegal geht voran"*>
ur-‘nin-e,-gal "Held der Ninegal"*®
Ynin-e,-gal-iby-gu-ul "Ninegal vernichtet (die Siinde)"**
dnin-eg-gal-eden(a)-ka "Ninegal der Steppe"™
Inim-“nin-e,-gal "Wort/Botschaft der Ninegal"**

Beziiglich den Personennamen der Ur III-Zeit wollte Behrens (1998) 17 Fn 15 einen weiteren
Personennamen erkennen in dem Text UET 3, 754 nach Kol. II, wo er Z. 6 als dnin-e 2—gal!—
mu-tu-ud ansetzt. Hier sollte man jedoch eher nach der Kopie dnin-lil,-e-mu-tu-ud,
"Ninlil hat geboren' (mit dem [e] des Ergativs bei Ninlil) lesen.

Ein anderer Personennamen dieser Zeit, nin-e,-gal-e-si, ist nur ein scheinbarer Beleg fiir
einen Ninegal-Namen. Der Name bedeutet "die Herrin, die den Palast erfiillt", sieche Limet
(1968) 509. Dieser Name ist haufig belegt’’, hat aber nichts mit der Géttin Ninegal zu tun.
Wenn g mit dem Gotterdeterminativ geschrieben wird, bezeichnet er die Harfe der Gula in
Umma™.

Personennamen der altbabylonischen Zeit:

Aus dem altbabylonischen Mesopotamien ist bisher nur ein Personennamen mit dem
Gottinnenelement dnin-ez-gal tiberliefert: Er stammt aus Larsa und enthélt den folgenden
Namen:

dNIN.Ez.GAL— ba-ni-at "Belet-ekallim ist Erschafferin / ist gut”39

Der Personennamen ist eine Kombination des Gottinnennamens mit einem zweiten Element,
abgeleitet von einem Verb bani, "erschaffen, bauen" oder von einem Adjektiv band, "gut".

32 Drehem: PDT 2, 1351: Rs. 7; CTMMA 1, 27: Rs. 16; Umma: MVN 4, 107 Rs. 6; Limet (1968) 509 liest
Ninegal-palil = Ninegal-igi-du; Reisner (1907) Nr. 59; YOS 18, 74 Rs. 2, 4; Aegyptus 27 Rs. IV 7°, 25
(2x); SAT 2 2211: Vs. 5; Lagas: TUT 159 Vs. III 15 (Ur III).

3 Umma: CTMMA 1 47: Rs. 1. (Ur III).

3 Drehem: AUCT 2, 225: 21. (Ur III). Limet (1968) 242 iiberstetzt als "Ninegal hat man gro gemacht": man
konnte diese Interpretation bevorzugen, aus dem Grund, dass gul selten als gu-ul geschrieben wird.

% Umma: Waetzoldt (1972) Nr. 16 (= BM 14306) III 27. (Ur III).
3% Umma: Sigrist (2004) 8: Rs. 8. (UrlII).

37 Siehe unter mehr: Sigrist (1993) 89: 5; MVN 6, 248: 5; MVN 6, 320: 2 (Kurzform e,-gal-e-si), 13
(Kurzform nin-e,-gal-e); AUCT 1, 969: 5; BM 106110 (SNAT 416): 4.

¥ Siehe: Selz (1997) 178: “nin-e,-gal-e-si ‘the Lady is suited for the Palace’ und Fn 222; Sigrist (1984) Nr.
969: 4-6: ki-i;-lum-ma ba-a-e;/ nin-e,-gal-e-si balag-a-ni/ a-ru-a lugal).

¥ BIN 7, 112: 29.
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Stamm®’ verbindet die Verbalform nur mit mannlichen Gdotternamen: GN-bani, "GN ist
Erschaffer". In der zweiten Bedeutung sind auch weibliche Namen belegt, obwohl Stamm
keine Beispielen von einer Kombination GN + Adj."gut" vermerkt, nur PN + Adj. "gut". Das
Verb oder Adjektiv steht jedenfalls im Stativ feminin (baniat).

Aus den Randgebieten ist ein anderer Personennamen mit Belet-ekallim mehrmals bezeugt:
Aus Rimah, dem historischen Qatara, das vorher filschlicherweise als Karana angesprochen
wurde®', sich aber im Diyala-Gebiet befindet*?, stammt der Personenname:

dNIN.Ez.GAL— um-mi "Belet-ekallim ist meine Mutter"*’

In Mari, was eine besondere Stelle fiir die Studie unserer Gottin einnimmt, sind die mit
Ninegal/Belet-ekallim gebildeten Personennamen recht haufig belegt.

Hier begegnen uns drei Personennamen, die mit dem theophoren Element Belet-ekallim
gebildet sind. Zu bemerken ist dabei, dass diese Personennamen fast sdmtlich aus den
Rationenlisten fiir die Palast- bzw. Haremsdamen stammen. Diese Frauen haben
unterschiedliche Funktionen im Palast.

NIN.E,.GAL-(lim)-um-mi "Belet-ekallim ist meine Mutter"
dNIN.Eg.GAL-[Im-neg-H' "Belet-ekallim ist mein Licht"
dNIN.E2.GAL-[I'm-AN.DUL3 "Belet-ekallim ist mein Schutz"

Der Name Bélet-ekallim-ummi** ist am hiufigsten in den Texten bezeugt.

Der Name wird als dNIN.Ez.GAL -lim-um-mi, dNIN.Ez.GAL—um-mi, oder als dbe—e]—teg -
E,.GAL-/lim-um-mi; geschrieben, kommt als Name eines Zimmermédchens der '1. Kategorie'
und der 2. Kategorie'”, sowie als Name einer Bickerin vor*’:

NIN.E,.GAL-/im-um-mi - Personennamenliste ARM XIII,
1 munus-tur dNIN.Ez.GAL— 11, vil
lim-um-m[i]

" munus-tur ?be-el-ti-E,.GAL- Liste von Dienerinnen: Villard (1984)* ARMXXIII,
lim-um-mi; " Zimmermidchen 6221ii 5°
"ININ.E,.GAL -um-mi iii 8°

% Stamm (1939) 217: "GN ist Erschaffer" (GN-ba-ni) zu trennen von Namen, in denen bani, "gut" bedeutet, 224:
"...ist gut" (m. ba-ni, . ba-na-af).

I Charpin-Durand, RA 81 (1987) 125-153; Eidem, Iraq 51 (1989) 67 Fn 2 und 75-78.

2 Also, im assyrischen Gebiet, jedoch sind alle aus Rimah bewahrten Tontafeln im altbabylonischen Dialekt
verfasst, cf. Postgate (N) - Oates (D.) - Oates (J.) (1997) 16-17.

* Dalley -Walker-Hawkins (1976) OBTR 206, Vs. 5: [4" (BAN,)] "*NIN.E,.GAL -um-m#, 207, 11 7: 3 (BAN,)
NIN.E,.GAL-um-mi: 208, I1 7: 3 (BAN,) NIN."E,.GAL-[um-mi; 209, Vs. 9: 3 (BAN,) ‘NIN.E,.GAL-um-
mi.

* Rasmussen (1981) 46; Nakata (1974) 103-108; Nakata (1993) behandelt in einem Aufsatz die theophoren
Personennamen in Mari: DN-ummi ('DN ist meine Mutter') ist ein typischer Madchennamen; als Ausdruck
einer personlichen Aussage scheint er im Mund des Kindes gelegt zu werden und reflektiert das Vertrauen in
einer -weiblichen- Gottheit (117-118 und Fn 19).

* Die Aufteilung in Kategorien wurde von Ziegler (1999) 89-90 iibernommen: sie meint, dass es zwei Gruppen
von Zimmermédchen gab: die erste Gruppe bekam groflere Rationen als die Méadchen der 2. Kategorie was
vielleicht einen Hinweis auf eine unterschiedliche Rolle sein konnte.

* Ohne Komplement -/im, kommt er als Name eines Zimmermédchens, einer Wassertrigerin und einer Bickerin
vor cf. Tabelle.
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! munus-tur Ipe-el ti- | (nicht Anderung im Harem: Ziegler (1999) 391ii 5 | ARM XXIII,

E,.GAL-/im]-"unt’' -mi bewabhrt: Dienerinnen der Sibtu, und iii 8 622

"ININ.E,.GAL-um-mi ZL5’ / ZL6) | Zimmermédchen und
Wassertrdgerin

10 ga *NIN.E,.GAL ?-um-mi - Olrationenliste: ... und Birot (1956)" TEM 4 iv 8

14 (?) °NIN.E,.GAL ?-um-mi Kiichenhilfe (Brotbacken) v 29

4 *NIN.E,.GAL -um-m[ 1] - Wollrationenliste fiir Ziegler (1999)9 v 10 M 6546
Haremsdamen: Béckerin

7 NIN.E,.[GAL -um-mi - Wollrationenliste fiir Ziegler (1999) 10 iv | ARM XXII
Haremsdamen: 3 45" M 5723
Zimmermidchen

1/2 ga °NIN.E,.GAL-lim-um- |~ ZL 5’ Haremsrationenliste: Ziegler (1999) 13 iii T.408

mi Zimmermadchen 68

1/2 ga “[NIN.E,.GAL«(/im)]-|ZL 5 Olrationenliste Haremsdamen: | Ziegler (1999) 14 iii T.110"-

um-mi Zimmermidchen 20° T.111

15 su [ *NIN.E,.GAL~(/im)]- | vor ZL 10° Olrationenliste Haremsdamen: | Ziegler (1999) 15 M 16000

um-mi (Rubaya) Béckerin Vs.18

0,04  NIN.E,.GAL-/im-um- - Gersteverteilung fiir das Ziegler (1999) 16 M 10143

mi Kiichenpersonal Vs.17

[0,04] *NIN.E,.GAL -um-mi - Gersteverteilung fiir das Ziegler (1999) 17 ARM IX,
Kiichenpersonal Vs.17 294

['NIN. E,]-"GAL"-lim-um-mi |-/ix/(ZL 9°) | Personenliste von Ziegler (1999) 31: i M 5742"
Haremsdamen, die Eid leisten |52 M 6024

Der zweite Name Bélet-ekallim-néri °  begegnet  bisher nur einmal in  einer

Personennamenliste.

Das Namenselement -neri ist amurritisch zu verstehen: nir- (<*niwr)’’
"Licht" + -1 (possesiv Suffix 1 Sg.) => "mein Licht". Der Name wird als NIN.E,.GAL-/im-

nex-ri geschrieben.

| NIN.E,.GAL-/im-ne, —ri

| Personennamenliste

ARM XIILxi |

Ein letzter Personenname Bélet-ekallim-andulli ** ist einer Dienerin der Sibtu zugeschrieben.
Der Name wird als dNIN.Ez.GAL -lim-an-dul;-{ 1i] geschrieben.

5 ININ"-[E,]-"GAL-/im-an-
dul '3

Wollrationenliste fiir
Haremsdamen (?)

Ziegler (1999) 12: 8

*7 Siche Durand, in: M.A.R.I. 4 (1985a) 163 ¢) belt-ekallim-ummi.
8 Keilschriftkopie: Villard, in: M.A.R.L 6 (1990b) 616.

* Birot, RA 50 (1956) 57-72.

%0 Huffmon (1965) 243; Rasmussen (1981) 329; Nakata (1993) meint folgendes: DN-néz7 ("DN ist mein Licht")
ist ein Amurritischer Personenname der ausschlie8lich fiir Frauen verwendet wird; die genannten Gétter sind
meist, jedoch nicht immer, weiblich. Akkadische Equivalenten zu dieser Name: DN-niirz/numri und Nur-DN

(122 und Fn 39).

3! Zuletzt: Streck (2000) 324: 5.13.
32 Nakata (1993): DN-andulli (DN ist mein Schutz') ist ein akkadischer Name (121 und Fn 35: Belet-ekallim

wird hier nicht erwéhnt).
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Personennamen in mittelassyrischer Zeit:

In den mittelassyrischen Quellen kommen zwei Personennamen®, die das Verb mit dem
Theonym 'Belat-ekalli' kombinieren, vor; zwei weitere Personennamen haben eine andere
Struktur:

" ma-si -"*NIN.E,.GAL -/i; "Genug, Belat-ekallim!"**
Lsil3-11;-"NIN.E,.GAL- /i "Mein Schutz ist Belat-ekallim">®
FININ. E>.GAL-I1i3-1d-ni-ni

fdamiqtu (SI1Gs)-sa- "Belat-ekallim..."”°

dNIN.Ez.GAL -1I1; "Die Giite der Belat-ekallim">’
ftzip-pu-tf-dNIN.E2.GAL-11'3 "Meine Gefihrtin ist Belat-ekallim">®

Personennamen der mittelbabylonischen Zeit :
Aus kassitischer Zeit ist uns ein Personenname mit dem Element Belet-ekalli tiberliefert:

dNIN.Eg.GALSU "Belet-ekallim ist schonend/meine Waffe">’

Das Element SU kommt noch in anderen Personennamen vor und steht dann als Logogramm
fiir das akkadische gimillu, "Vergeltung"®. Hier wire der Name dann als Belet-ekalli-gamilat
zu lesen, "Belet-ekalli ist vergeltend/schonend". Dieser Name wiirde gut zur zweifachen
Funktion unserer Goéttin in den kudurrus wie auch im genannten namerimburruda-Text
passen.

33 Freydank - Saporetti (1979) 84, 112.

3 ANG 163; MARV 2, 6 Rs. VI 13. (mA). Ein anderes Beispiel eines gleichlautenden Namens, ist bei Stamm
(1939) 163 zitiert: ma-si-am-i;-1i, "Genug (fiir mich) mein Gott".

> OMA 1, 415; MARV 5: 9; KAJ 127: 10. (mA). Das Wort si/li/sillu bedeutet auch "Schatten", cf. Stamm
(1939) 84f., 235,276 und 314.

*® Weidner, AfO 10 (1935-1936) 12-13: A&Sur 6096 br: 11; IAMY 15-16, 225: 11; Stamm (1939) 150, 179 Fn 1,
182, bemerkt, dass der Name ungeklért bleiben muss. (mA).

" Weidner, a. a. O. : A§Sur 6096 br: 12. (mA).
¥ KAR 220 Rs. IV 9. (mA). Tapputi/tapputu bedeutet "Gemeinschaft, Gesellschaft, Genosse".

* Gurney, Iraq 11 (1949) Nr. 5, 12-13: 1 UDU.NITA, 2 (GUR) SE 'BA.NIG,-‘U.GUR (Nergal) DUMU
dNIN.EZ.GVAL SU il (?7)<-gi> (?),"1 minnliches Schaf 2 Kor Gerste (hat) Iqisa-Nergal, Sohn des Belet-
ekalli(m)-SU (empfangen)".

5 Stamm (1939) 263 Fn 7: PNN nach dem Muster SU-GN sind als Gimi/-GN zu lesen.
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Einige Rationenlisten aus Nuzi aus dem Archiv des Silwa-Tes$up®', des Konigssohnes,
vermerken einige Sklavinnen, deren Name das theophore Element 'Belet-ekalli' enthélt. Der
iiberlieferte Name ist immer der gleiche:

"Ha-si-be-el-ti-kal>-1{** "Beltikallim erhorte"®
1213-51’-1'[)—be-e]-t1'-ka1 2—]164 "
"Ha-si-be-el-ti-kal>-1i;*° "

Der erste Namensteil enthélt die hurritische Verbalform haz=i=b, die auf eine Basis haz-,
"horen" zuriickgeht®®; hinzu kommt das transitive -i- und eine Personenpartikel 3. Sg. -b.

AdS 11,

1:19 |'ha-si-ib-be-el-ti-kal,-1i (monatliche Gersteration fiir eine Gruppe von 43
Sklavinnen, die je 2 BAN, Gerste bekommen, §1-4)

'ha-si-be-el-ti-kal,-Ii (monatliche Gersteration, Summe 43 Frauen, §1-4)

2:

3:17  |'ha-$7"[ib-ble-el-ti-kal,-Ii | (monatliche Gerstenration fiir 44 Frauen, §1-4)

4:49  |'ha-si-ib-be-el-ti{ kal)-1i (monatliche Gersteration fiir 55 Frauen, aus Nuzi?, §1-
12)

10: 21 f[]zz—51'—be—e]—t1'—kzz]g-11'3 (monatliche Gersteration fiir Personal aus Nuzi, 24
Frauen bekommen je 2 BAN,, §1-3)

14: 55 | ha -si-ib-be-el-ti-{kal,-1i] |(monatliche Gersteration fir Personal aus Nuzi, 6
Midchen bekommen je 1 BAN, 4 SILA; Gerste, §2)

16: 59 fl]zz-s“i—be-e]—ti—](zz]g-]ig (monatliche Gersteration fiir 7 Mddchen von je 1 BAN;
4 SILA;, §2)

23:27 [[2] ANSE 4 BAN, SE|(jihrliche Gersteration fiir Personal)
“ha -si-be €] l-ti-kal,{ 1]

48: 4 fl]zz-s“i—be-e]—ti—](zz]g-]ig (2 kutuktu Wolle fiir alle 48 genannten Sklavinnen aus
Nuzi, §1-7)

Die Sklavinnen mit dem Namen HaSip-Beltikalli sind unterschiedliche Personen aus dem
Personal Tehip-tillas: die Texte 1-4, 10, #23 und 48 verweisen auf eine erwachsene Frau
(Sklavin), wihrend die jiingeren Texten 14 und 16 ein gleichnamiges kleines Madchen
(ebenfalls eine Sklavin) aus Nuzi bezeichnen.

Der Personenname ist weiterhin in der Rationenliste BM 26.247° enthalten als "Ha-si-ip-
NIN.E,.GAL-/i5. Der Text gehort zum sogen. Archiv des Tehiptilla und erwihnt dessen

%! Die hier besprochenen Texte des Archivs von Silwa-Tes$up wurden zuletzt von Wilhelm (1980) publiziert und
kommentiert. Dieses Archiv enthilt sowohl private als auch konigliche Dokumente. Silwa-TesSup war der
Sohn des Ithi-Tessup.

82 EN 7 =HSS 16, 127: 23; 359: 7; 420: 5. (mB)

8 Wilhelm (1980) Nr. 1-2-3-4-10-14-16-#23-48 und Publikationen von Lacheman (1950)(= EN 5) und (1955)(=
EN 6). (mB). Siehe Tabelle mit Belegstellen.

8 EN 4 = HSS 13, 113: 79; 320: 17; 360: 21; EN 5 = HSS 14, 636: 13; EN 7 = HSS 16, 85: 19; Miiller (1998)
Nr. 21: 7. (mB)

5 EN 4 = HSS 13, 359: 60 (II); 126: 4. (mB).
% Cf. Wegner (2000) 225-226: haz- "horen", neben haz- "salben, len".
57 Der Text wurde von Miiller (G.G.W.) (1998) als Nr. 21 publiziert.
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Enkel Zike, einen Sohn des Surkitilla. Vermutlich werden im Text die Sklaven und
Sklavinnen des Zike, darunter unsere HaSip-Beltikalli, genannt. Es wire denkbar, dass die hier
genannte Sklavin mit dem kleinen Médchen der obengenannten Stellen identisch ist, die jetzt
als erwachsene Sklavin dem Enkel Zike weitergegeben wurde.

Von Bedeutung ist ein Personenname, der lautet: “Istar (U)-be-el-te-gal-lim, "Tstar ist
Palastherrin". Dieser Name betont eine Beziehung in Form einer Gleichsetzung zwischen der
Gottin IStar und der Titulatur 'Palastherrin', moglicherweise verweisend auf unsere Gottin.
Nirgendwo sonst sind Zeugnisse dieser Art iiberliefert.

Istar (U)-be-el-te-kal,-lim "I3tar ist Palastherrin"®

Dieser Name ist vor allem deswegen interessant, weil Inanna/IStar und Ninegal/Belet-ekallim
in den sumerisch-literarischen Texten oft gleichgesetzt werden (cf. II11.4). Er unterstreicht
somit nicht nur das enge Verhiltnis der Gottinnen zueinander, sondern deutet darauf hin, dass
hier eine Theologie der I3tar als Palastherrin® (bélet-ekallim) sich entweder in die persénliche
Frommigkeit durchgesetzt hat oder dass hier die Schmeichelei eines Hofbeamten reflektiert
ist.

2  Gotterlisten und Genealogie

Die Komplexitit der polytheistischen Glaubenssysteme in Mesopotamien und seinen
Nachbarldndern forderte die Entstehung von Gotterlisten. In den verschiedenen
Kulturgebieten (Sumer, Akkad, Assyrien und Babylonien, dem Mittani-Reich, dem Hethiter-
Reich und den westsemitischen Kulturen) mit ihren jeweiligen Zentren entwickelten sich
Panthea. Dazu fiihrten Handel und Politik, Vertragsabschliisse und diplomatische Hochzeiten
zum Austausch von einheimischen und fremden Géttern.

Bei der Datierung der Listen sollte man zwischen der Entstehungszeit und der Zeit der
Abschrift unterscheiden. Mehrspaltige mehrsprachige Listen kénnen eine Ubernahme bzw.
eine sprachliche Adaption von Gétternamen verzeichnen (cf. die hurritische Liste AN-Anum
aus Emar).

Im folgenden wird durch Vergleich von Gotterlisten, die den Namen Ninegal enthalten,
versucht, die Tradition der Texte zu rekonstruieren. Genealogie, Gotterkreis, Lokalisierung
und Verbreitung (des Kultes) unserer Gottin sowie die besonderen Anpassungen ihres
Namens in anderen Kulturgebieten werden dabei ins Auge gefasst. Die Pantheonlisten werden
periodisch untersucht, wobei immer von der é&ltesten Textquelle ausgegangen wird; die
Besprechung der spéteren Abschriften wird dabei mit einbezogen.

2.1  Die Gotterlisten mit Ninegal

2.1.1 Die Fara-Liste

Das ilteste Zeugnis fiir die Verehrung der Ninegal in Mesopotamien ist die grofle Gotterliste
aus Fara (SF 1)", die in die frithdynastische Zeit (ED Illa) etwa um 2600 v. Chr. zu datieren

68 Birot, Rez. Cassin-Glassner, RA 74 (1980) 91. Der Personenname ist in EN 6 = HSS 15, 155: 3 belegt.

% Im weiteren Verlauf der Untersuchung wird immer wieder das Verhiltnis zwischen Inanna/Istar und
Ninegal/Belet-ekallim in Frage gestellt werden, weil in der Fachliteratur sehr oft die Vermutung, Ninegal sei
vor allem als Epitheton der Inanna beigelegt worden, geduflert wird.

" Die Fara-Liste wurde zuerst von Deimel (1922) publiziert. Siche zuletzt die Bearbeitungen von Krebernik, ZA
76 (1986) 161-204 und Mander (1986) 771.
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ist. Die Liste enthielt wahrscheinlich 560 sumerische Géttemamen“; ein Name ist nach
Krebernik 166 akkadisch (AN-ma-fum). Die Struktur der Liste ist nicht konsequent
systematisch72. An der Spitze stehen die Hauptgotter An, Enlil, Inanna, Enki, Nanna und Utu,
dann folgt die Anordnung lexikaler Gruppen (nin-, lamma- und lugal-Namen). Aullerdem
erscheinen einige vergdttlichten Gegenstinde (z. B. die vergbttlichte Krone, “men,), sowie
einige Gottheiten, deren Name einen Ortsnamen enthilt (z. B. die Herrin von Uruk, dnin-
UNUG). Krebernik vermutet die Entstehung dieser Liste in Uruk und weist mit
verschiedenen Argumenten darauf hin, dass die Fara-Liste "eine wichtigere Rolle des
weiblichen Elements reflektiert"”.

Das Theonym Ninegal steht ziemlich am Anfang der Liste in I: 21, in der ersten mit nin
gebildeten Namensgruppe:

E,
SF1:21 9ININ
GAL

Diese Position sagt jedoch wegen der Organisation nach Gruppen wenig iiber ihre Bedeutung
aus. Aus diesem Grund erscheint es auch nicht moglich, den Goétterkreis der Ninegal in der
Liste zu analysieren. Zu konstatieren ist nur, dass sie bereits in dieser sehr alten Liste bezeugt
ist, was auf thre Verehrung zumindest seit dieser Zeit schlieBen ldsst.

Die Gottin Ninegal erscheint in SF 1 als selbstindige Gottin, die nichts mit Inanna, mit der sie
spater in den literarischen Texten oft gleichgesetzt wird, zu tun hat.

2.1.2 Die "Weidner-Liste'

Ein erster Evolutionsschritt ist aus der sogen. Weidner-Liste’* ableitbar: Dank der Funde
einiger Textfragmente’ unbekannter Herkunft, deren Duktus bedeutend ilter einzustufen ist
als der der Fragmente, in denen Ninegal belegt ist, kann die urspriingliche Liste friihestens auf
die Ur III-Zeit, spitestens auf die altbabylonische Zeit zuriickgefithrt werden’®. Es bleibt
ungeklért, in welcher Stadt die Liste kompiliert wurde. Die neuassyrischen Textfragmente der
Liste, die den Namen Ninegal bezeugen, wurden ausschlielich in AsSur gefunden: Es handelt
sich um die Fragmente VAT 10173 (= KAV 63) und VAT 10220 (= KAV 46). Der
erstgenannte Text besteht aus zwei Spalten, der letztgenannte aus fiinf’’, wobei die vierte und
fiinfte Spalte leider abgebrochen sind:

" Krebernik, a. a. O. 163: "Die fast vollstdndig erhaltene Vs. umfasste mit ziemlicher Sicherheit 295 Namen; fiir
die schlechter erhaltene Rs. komme ich bei minimaler Liickenabschédtzung auf 250, bei maximaler auf 264.
(...) Somit wird die vollstidndige Liste an die 560 GN enthalten haben".

72 Zur Systematik der dlteren Listen siehe Selz, in: RAI 35 (1992) 197; Mander (1986) 133 f.; McEwan, OrNS 52
(1983) 219; Wiggermann (1992) 280.

3 Krebernik a. a. O. 165.

™ Die ilteste Publikation geht auf Schroeder, in: Fs Hommel (1917) 175f. und Ders., ZA 33 (1921) 123-147
zuriick. Eine ausfiihrliche Publikation liegt von Weidner, AfO 2 (1924-25) 1-18 und 71-82 vor.

P VAT 6563 und VAT 7759, die aber keine Belegstelle fiir Ninegal enthalten.

"% In den einspaltigen Listen der Ur III- und aB Zeit ist Ninegal nicht enthalten: VAT 6563 = AfO 2, 6 (Ur III)
nach AfO 2, S. 2 und Lambert (W. G.), R1A 3 ("Gétterlisten") 474; anders Pomponio (1978) 20 Fn 31.

"7 Die fiinf Spalten enthalten die Aussprache des Namens, den eigentlichen Namen, die sumerische Aussprache
der einzelnen Zeichen (die sogen. Buchstabierung des Ideogrammes), den akkadischen Namen der
Hauptgottheit selbst oder des Gottes, zu dessen Kreis die genannte Gottheit gehdrt, wie auch nihere
Erlduterungen.
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Weidner Liste I 38:

KAV 637 " nin-e,-gal YGASAN.'E;".
GAL 5
KAV 46 [ni-i]n4-ex-ka[l] d[nin—ez—gal] re-es-ERES bi-tu|gal-lu)  [...] [...]

Die Weidner-Liste ist, nach der Fara-Liste, die zweitélteste bisher {iberlieferte, systematisch
geordnete Gotterliste, die wohl fiir die Schreiberausbildung in dieser Form zusammengestellt
wurde. Weil eine deutliche Ordnung unter den Géttern vorhanden ist, kann die Behauptung
aufgestellt werden, dass sie zumindest teilweise nach theologischem Prinzip konstruiert
wurde”.

Demnach ist es moglich, weitere Informationen zur Gestalt der Ninegal zu gewinnen; sie
erscheint ndmlich in einem geschlossenen Abschnitt unterschiedlicher Ninurta-Gestalten.

Die Beziehung Ninegal-Uras*® bzw. Ninurta kommt in Nordmesopotamien und besonders im
1. Jt. v. Chr. ofter vor. Wichtig ist, dass hier eine andere Theologie vorliegt, in der Ninegal
nicht zum Kreis der Inanna/IStar gehort, wie so oft seit der altbabylonischen Zeit, und dass
diese aullergewohnliche Tradition auch in einer Gotterliste ihren Niederschlag gefunden hat.
Einige parallele Gotterlisten aus Ugarit scheinen spétere Kopien der urspriinglichen
Weidner-Liste (Vorlage) zu sein®!. Drei von ihnen enthalten unseren Géttinnennamen, Z. 35-
43 (z. B. RS 20.121):

[“nin-Jurta
[‘Juras (IB)
[dnin—ez]—gal—la
[dla-g]a-ma-al
[dza-]ba4-ba4
[‘a]-ba,™
[‘za]-bay-bay
[“pap]-sukkal
[dnin]- g[irg(?)]-su

Diese Listen verlaufen fast parallel zu der Weidner-Liste (hier ist nur das Vorhandensein der
Genitivendung -a(k) bei Ninegal anzumerken).

Weitere Kopien stammen aus Ki§® und aus Babylon™; sie gehdren in die neubabylonischen
Zeit. Die letzten sind Schultafeln und wurden im Tempel des Nabi Sa Haré ausgegraben: Sie
belegen die gleiche Gottergruppe um Ninegal in den Zeilen 36-44.

8 Zwei Duplikattexte, VAT 9588 (= KAV 65) und VAT 11919 (= KAV 62), enthalten nur die Belegstelle der
ersten Spalte dieses Textes.

" Dies meint auch Lambert (W. G.), RIA 3 ("Gétterlisten") 474: "At least at the beginning the arrangement of
the list is apparently theological. In many places, however, it is difficult to discern the principles of
arrangement if there is any, and it is uncertain if there is even one case of lexical arrangement".

% Ninegal und Uras, der Stadtgott von Dilbat, formen hier ein Paar. Siehe Unger, RIA 2 ("Dilbat") 222 iiber den
Tempel der Ninegal in Dilbat und ihre Verehrung als Gemahlin des Uras. Uber die doppelte Gestalt der
Gottheit Ura$ schreibt auch Kienast, in: Fs van Dijk (1985) 112f.: Er ist als ménnlicher Gott bekannt, als
Stadtgott von Dilbat und allgemein in Nordbabylonien; andererseits kann die Gottheit weiblich sein ("die
Erde") und mit An verbunden werden.

¥ Nougayrol, in: Ugaritica V (1968) 210f. Nr. 119 (RS 20.121), 120 (RS 20.195) und 123 (RS 24.309)
enthalten in Z. 37 die Belegstelle fiir Ninegalla.

%2 Kienast, OrNS 59 (1990) 203.
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2.1.3  Die 'Nippur-Gotterliste'

Eine ganz andere Tradition ist in den altbabylonischen Goétterlisten aus Nippur greitbar: Zwei
der Fragmente, die eine Rekonstruktion der sogen. Nippur-Liste®® ermoglichen, enthalten eine
Belegstelle flir Ninegal: SLT 122 III 29 und SLT 124 IV 19 (dnin-ez-gal). Die Liste ist
theologisch-synkretistisch angelegt: Eine Hauptgottheit wird zusammen mit ihren
Erscheinungsformen und ihren Epitheta oder zugehorigen Gottern aufgelistet. Nach einer
Gesamtrekonstruktion der Nippur-Liste sieht der Passus, in dem Ninegal erscheint,

folgendermaBen aus®®:

pap
pap-sukkal
nin-uruy (EN)
nin-e;-gal
nin-si-an-na
i-mu,- [a]
kab-[ta]
dnisa[ba]
dAN-nisab[a]
dh[a-iag]
daé[nan]

(=T = N = = " =™

Leider bleibt die Position der Ninegal zwischen Nin-uruy und Ninsianna unklar, so dass eine
weitere Wesensbestimmung aus dieser Liste nicht moglich ist. Ninegal wird direkt von einer
Inanna-Gestalt gefolgt: Ninsianna ist eine astrale Inanna, mit der unsere Gottin indirekt in der
Ninegalla-Hymne und in der Inanna-Iddindagan-Hymne gleichgesetzt wird (cf. 1111.4.2 und
I11.4.4), aber wahrscheinlich ist Ninsianna hier noch als selbstindige Géttin verzeichnet.
Auftillig ist, dass Papsukkal, der in der oben genannten Weidner-Liste (und Kopien) zur
Ninurta-Gruppe gehort, auch hier in der Nahe der Belet-ekallim erscheint. Die anderen Gotter
sind nur zum Teil bekannt: Die Gottheit Timua®’ bleibt leider ungeklirt; Kabta ist der
'Ziegelgott'®; Haja ist in der Ur III- und altbabylonischen Zeit der Gatte Nisabas® und Agnan
1st eine Getreidegéttingo. Der Name nin-uruy, bedeutet u. a. "die starke Herrin"; es ist nicht
deutlich, um welche Géttin es sich hier handelt. Konkludierend zur Nippur-Gétterliste konnte
man sagen, dass die Position der Ninegal hier nicht aussagekréftig ist.

8 OECT 4, 135-149.

¥ Cavigneaux (1981) 79B1/67 i und 790B1/171 r. Il enthalten in Z. 38 eine Belegstelle fiir den
Géttinnennamen. 79B1/235" VI' hat eine Liicke zwischen Ura$ und Lagamal, aber sie verliuft so parallel mit
den beiden anderen Listen, dass man an dieser Stelle sicher [*nin-e,-gal] einfligen darf.

% Chiera (1929) 62-68; Jean, RA 28 (1931) 179-194.

% Quellenmaterial zur Rekonstruktion: SLT 122-123-124-125 und 117. Der zitierte Abschnitt basiert auf SLT
122-123 und 124.

%7 Fiir Timua siche Falkenstein, BiOr 9 (1952a) 88 mit Fn 12; es sollte sich hier um eine Inanna-Gestalt handeln,
namlich um die 'IStar der Sterne' (IStar-kakkabi, CAD K, 47). Die Gleichsetzung von Timua mit der 'IStar-
Stern' ist in CT 25, 31 I 11 bezeugt.

% Cf. im Mythos 'Enki und die Weltordnung', siehe Edzard (1965) 59.
% Edzard, a. a. O. 115.

% 7u Asnan und Nisaba siche zuletzt Bauer, in: OBO 160/1 (1998) 502 mit Kritik zu den Deutungsversuchen
von Selz und Lambert (W.G.).
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2.1.4 Die 'Genouillac-Liste'

Eine weitere Belegstelle fiir Ninegal ist in der sogen. 'Genouillac-Liste', TCL 15, 10,
nachweisbar. Diese Liste wurde von de Genouillac publiziert und ist wiederum
altbabylonisch, vielleicht Isin-zeitlich, zu datieren. Die ausfiihrliche Liste enthidlt 473
Gotternamen und gilt als Vorldufer der bekannten assyrischen Gotterliste AN-Anum (cf. 11
2.1.5). Bemerkenswert ist die paarweise Erwdhnung eines en-Gottes mit seiner zugehdrigen
nin-Gottin am Anfang der Liste. Erst in der V. Kolumne ist Ninegal in Z. 201 belegt. Richter
vermutet, dass Ninegal zwischen die ISkur/Adad- und die Inana/IStar-Sektion eingeschoben
wurde, um eine Zuweisung zur Gruppe der Inana/I3tar-Sektion auszuschlieBen’'. Jedoch sollte
ihre Einordnung im Kreis der Inanna etwa als eine Inanna-Erscheinung in der Funktion als
'Herrin des Palastes' - gegebenenfalls der Dynastie - nicht ganz ausgeschlossen werden.
Immerhin bezeugen die literarischen Belegstellen aus dieser Zeit die Gleichsetzung der beiden
Gottinnen als Partnerinnen des Konigs im Rahmen der Heiligen Hochzeit. Die Diskrepanz
zwischen einer Inanna als Ninegal in den literarischen Texten und einer selbstdndigen Ninegal
in den Verwaltungstexten von Nippur, Larsa und Ur wurde auch von Richter festgestellt’”.
Die besprochene Einordnung der Ninegal in der 'Genouillac-Liste' konnte wohl diese
erstgenannte Tendenz der literarischen Texte reflektieren. Immerhin konnten Gétterlisten das
Produkt theologischer Gedankenarbeit gewesen sein, die nicht immer der kultischen Realitit
entsprechen muss. Somit bleibt es unsicher, ob Ninegal hier tatsdchlich als isolierte bzw.
selbstindige Gottin zwischen Inanna und Adad steht, Z. 5-12:

IINANNA

7 ANARU

9BI*%_ba
AN.AS.NIN.BARA,
NIN.E,.GAL
dMIN.BU—p“puzurs
d1'11-111'119
an-nu-ni-tum

Der Name, der auf Ninegal folgt, ist wahrscheinlich Ninegal-puzri zu lesen. Weil puzru
"Geborgenheit" bedeutet, konnte hier vielleicht auf die besondere Schutzfunktion der Ninegal
angespielt sein.

2.1.5 Die groB3e Gotterliste AN-Anum

Kopien der oben besprochenen Liste TCL 15, 10% sind in der groBen Gétterliste AN-Anum,
die zuletzt von Litke’ bearbeitet wurde, reflektiert. Die lange Gotterliste besteht aus sieben
zweikolumnigen Tafeln, wobei die ersten beiden um die 400, die dritte bis sechste Tafel
ungefdhr 300 und die siebte Tafel 128 Zeilen enthalten. Die Belegstelle fiir Ninegal findet sich
auf Tafel IV, 97-102:

I Richter (1999) 317.
2 Ders. 246 Fn 982 zur Z. v 9.

% Litke (1998) 6: "...it is probable that these <gemeint werden die assyrische Abschriften> represent copies made
directly from Babylonian originals which are, of course, now lost".

% Litke (1998) 19-227.
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Kol.1 ‘SES.AN.X’ Kol. I SU
dEn-me-um-an-na SU
2 an-[gub-ba] d"inanna’-[kes]
Ynin-e,- gal be-lit-ekalli (E,.GAL)
MIN()BU.[KAXGAN,] [SU]
d(dikom) 4i kus-um sukkal “nin-[e,-gal-kes]

An der zitierten Belegstelle ist ein Zusammenhang zwischen Ninegal/Belet-ekallim und dem
Inanna/I§tar-Kreis hergestellt, weil zuvor von 2 angubbi-Géttern” der Istar die Rede ist und
nach ihr eine Reihe von IStar-Gestalten genannt wird. Wer diese zwei angubbi-Gbtter sind,
bleibt ungewiss, vielleicht handelt es sich hier um die gerade genannten Gottheiten Sefan"x”
und Enmeuranna wie auch die in IV 75 genannten 2 gus.DUB;' auf die friither erwéhnten
Gétter Ninigizibarra und Ninsigaranna (Z. 73-74) Bezug nehmen’®. Dieser analoge
Gedankengang wiirde eine Beziehung zwischen den angubbii und den darauffolgenden
Gottheiten Ninegal und BU.[KAXGAN,] (cf. oben II 2.1.4) ausschlieBen. Litke ist der
Meinung, dass ab der Z. 73 ein Passus, der die kleineren Gottheiten nennt, die zu Diensten der
Inanna standen’’, einsetzt. Seiner Logik zufolge wiirde dann auch unsere Géttin dem I3tar-
Kreis angehoren. Interessant ist aber noch die Zeile, in der 'Dikum der Wesir der
Ninegal/Belet-ekallim' genannt wird. Dieser Gott begegnet uns auch im sogen.
Gotteradressbuch (abgekiirzt: GAB, cf. unten II 2.2.1.1), wo er zum Kreis Ninurtas gehort.
Weiterhin ist er auch als 'Richter des Ebabbar' bekannt®®, eine Bedeutung, die sich unmittelbar
aus seinem Namen (‘Richter') ergibt. In Surpu wird er 'Throntriger' (gu-za-lu-u, VIII 15;
GU.ZA.LA, II 157) genannt, und diese Funktion erfiillt er im Esagil des Marduk in
Babylon®. Uber seine Bezichung zur Ninegal/Belet-ekallim ist, abgesehen von der
obengenannten Belegstelle, nichts bekannt.

2.1.6  Die Gotterlisten aus Mari, Emar und Ugarit

Aus altbabylonischer Zeit ist die kompilatorische Gotterliste TH 80.112 aus Mari, am
Mittleren Euphrat gelegen, erwdhnenswert. Lambert, der diese aus der Zeit Zimrilims
stammende Liste publizierteloo, vermutet, dass sie unvollstindig ist, weil sie mit Dumuzi
endet und Inanna in der Liste vollig fehlt, obwohl gerade sie in Mari als wichtige Gottin
verchrt wurde und hier zu erwarten wire. Aullerdem sei diese Gotterliste, dem schlechten
Duktus nach zu urteilen, als Schuliibung zu interpretieren und die Auswahl der genannten
Gottheiten lieBe auf eine urspriingliche Vorlage aus dem Siiden Mesopotamiens schlie3en.
Die Gotterliste aus Mari ordnet die Gottheiten paarweise an, wobei im weiteren Verlauf diese
Struktur nicht stringent beibehalten wird und eine lexikale Gruppe von nin-Gottern, in denen
auch Ninegal vorkommt, aufgezahlt wird; TH 80.112: 97-101

9 angubbi, AHw 51: sum. Lehnwort "Himmelssteher", a/jbab. AN.GUB.BA, bedeutet entweder ein Sternbild

" "

oder eine Priesterklasse; CAD A/2 117: angubbii or dingir-gubbi, "tutelary deity", "group of stars", in
Gotterlisten wiirde es die sieben S6hne Enmesarras bedeuten.

% Fiir diese Gottheiten bei Inanna siche MSL 4, 87-88, als zwei Ratgeber(innen) der Géttin.

7 Litke, a. a. O. 153 zur Z. 73: "With this line, a section begins which probably included a lenghty list of the
lesser deities and servants in the household of Istar".

% Richter, a. a. O. 300 (das lokale Pantheon von Larsa).

% Reiner (1958) Surpu 11 157: *DIKUs lip-tur GU.ZA.LA, E,.SAG.IL,, "Moge Diku erldsen, (er ist) der
Throntréger des Esagil". Fiir Esagil, cf. George (1993) 139.

19 Lambert (W. G.), in: Mél. Birot (1985a) 181-189.
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nin-EZEN
nin-e;-i3-gara,
nin-e,-gal
nin-e,-an-na
nin-a.BU/SUD-a-gal/PI

o A A a o

Das Erscheinen der Ninegal in einer lexikalen Gruppe steht einer Aussage liber ihre
Wichtigkeit, ihren Gotterkreis und ihre Genealogie entgegen. Dass Ninegal im Mittleren
Euphratbereich grofle Verehrung genoss, bezeugen die zahlreichen Belegstellen aus den Mari-
Archiven (cf. 1112.2.2).

Mittelbabylonisch zu datieren sind die Pantheonslisten aus Emar und Ugarit: Diese Listen
sind von besonderem Interesse, weil sie die Ubernahme der Ninegal/Belet-ekallim in andere
Kulturgebiete bestitigen. Laroche'®' erwihnt die sprachliche Umwandlung unseres
Gottinnennamens in "La Liste hourrite AN=Anum d' Emar". Leider steht die Publikation der
Liste immer noch an, so dass wir uns nur auf die Aussagen Laroches stiitzen konnen; er zitiert
die Belegstelle fiir Ninegal in der Liste als 'no. 37'": we-el-ti-gal-lis. Hier ist die hurritische
Adaption des akkadischen Namens Belet-ekallim iiber Beltekallim-Peltigalli mit
Anlautspirantisierung zu Weltigalli (in hurritischer Transkription: Feldigalli) belegt.
Inwieweit diese Weltigalli die Ziige der Bel(e)t-ekallim iibernommen hat, ob die beiden
Gottergestalten iiberhaupt miteinander zu verbinden sind, muss ungeklirt bleiben, weil das
Quellenmaterial hieriiber zu wenig Anhaltspunkte bietet. Diese Gotterliste ist als Unikum zu
bezeichnen; die akkadischen Texte aus Emar enthalten sonst immer nur die uns bekannte
Gottin  Ninegal/Belet-ekalli(m) in logographischer Schreibung ININ.E,.,GAL mit dem
Komplement -/7; (z. B. Belet-ekalli im zukru-Festival, 111 2.4.3.1.1).

Aus Ugarit stammt eine Liste (Nr. 166'"%), die in ugaritischer Sprache das hurritische
Pantheon von Ra§ Samra/Ugarit iiberliefert. Z. 14:

ebnkl pdgl = Eb(?) Nikkal Pendigalli ~ "...Nikkal und Pendigalli"

Hieraus wird deutlich, dass der Name 'Belet-ekallim' auch in Ugarit von Hurritern sprachlich
adaptiert wurde. Anders als in Emar zeigt der Name hier einen 1/n-Wechsel: Pendigalli'®.

In Ugarit ist aulerdem noch eine b°lt bhtm, eine 'Herrin des Hauses', bezeugt, die womdoglich
mit unserer Go6ttin zu verbinden ist (cf. 1112.4.5). Dass Ninegal/Belet-ekallim in Ugarit auch
als mesopotamische Gottin bekannt war, wurde schon aus der dort gefundenen 'Weidner-Liste'

deutlich (cf. oben, II 2.1.2).

2.1.7 Eine spite Gotterliste aus Sultantepe

Zwei fragmentarische Tafeln aus Sultantepe (Nr. 376 und 379) enthalten eine Gotterliste. Die
Tafeln sind als Duplikate zu betrachten und neuassyrisch zu datieren'®*. Die VI. Kolumne
(Rs.) hat eine Belegstelle fiir unsere Gottin bewahrt; sie erscheint hier in einer Gruppe von
Goéttinnen, 1-12 (Nr. 376):

1% Laroche, in: CRAIBL (1989) 10.
121 aroche, in: Ugaritica V (1968) 520.

19 Eine Gottin Pendigalli (syll. bipe,-en-ti-kal-Ii) war bis nach Halab bekannt: Wegner (2002) ChS 1/3-2: Nr.
148, S. 277f (= KUB XXVII 13 i. 20).

1% Gurney - Hulin (1964) Plate CCLVI (= Nr. 376); CCLVII (= Nr. 379).
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[“IME.ME- fum

ININ.AMA -e-/a
ININ.GAL

IA-A

dsa-la

NIN.E,.GAL
4jg-bi-damiq (SIGs)
IGASAN . KURMES pj
an-tum
“ININ".GESTIN.AN.NA
[4...]"ERES’ KI".GAL

Es kann zu dieser Belegstelle nicht viel ausgesagt werden, weil die Liste keine Ordnung zeigt.
Jedoch sollte angemerkt werden, dass hier die Goéttergestalt Igbi-damiq, die auch im
'Gotteradressbuch' belegt ist, bei Ninegal/Belet-ekallim erscheint.

2.2 Die anderen Gotterreihungen mit Ninegal

Einige andere Quellen, die iliber die Position und Funktion der Ninegal/Belet-ekallim im
Pantheon berichten, sind Auflistungen von Gottergruppen, die nicht die Struktur einer
'klassischen' Gotterliste aufweisen, weil sie zusitzliche Informationen zu den betreffenden
Gottheiten bieten (z. B. werden hier auch die jeweiligen Kultstétten, eventuell sogar
Synkretismen verzeichnet), oder weil sie gerade zu wenige Daten bieten, um zu
aussagekriftigen Erkenntnissen zu fiihren; sie sind aus rein praktischen Griinden hier
untergebracht worden.

2.2.1 Die neuassyrischen Gétterreihen mit Belat-ekallim

22.1.1 Das 'Gotteradressbuch’

Der wichtigste Text fiir die Verehrung der Belat-ekallim im Assyrien des 8./7. Jt. v. Chr. ist
das sogen. Gétteradressbuch (GAB)'*. Dieser Text fiihrt die Tempel von Asgur auf und nennt
nicht nur deren jeweilige Hauptgottheit, sondern auch die zahlreichen Gottheiten, die in deren
Tempel ebenfalls in Gestalt ihres Kultes préasent sind.

1z 7-11 4uras (IB) “NIN.E,.GAL
Menzel 83-85 NIN.E,.A[N.N]A
simati (NAM.(TAR)) ™
ININ -e-qi
‘NA-bpal-e

naphar V1 ilani (DINGIR ™) $a, dNIN.E,.GAL

Auch in dieser Quelle ist die Beziechung zwischen Belat-ekallim und Ura$ (cf. oben die
'Weidner-Liste', I 2.1.2) bezeugt: Er residiert mit ihr in ihrem Tempel. Die vorangehende
Passage nennt die Gottheiten, die im Tempel der assyrischen Istar (‘istar assuritu) verehrt
werden. Nach dem Belat-ekallim-Abschnitt folgen die Gottheiten des Tempels der Gottin

' Die Erstpublikation des Gotteradressbuches geht auf Scheil, RA 14 (1917) 171-176 zuriick. Weitere
Publikationen von Frankena (1953) und Menzel (1981) liegen vor.
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Belat-nipha (“GASAN.KUR-44). Dies konnte ein Hinweis darauf sein, dass die Kultriume
nahe beieinander lagen, vielleicht sogar aneinander grenzten. Die Frage, ob es sich bei der in
ASSur verehrten Belat-ekallim um eine besondere Form der IStar, die immerhin eine der
wichtigsten Gottinnen der Stadt war, handelt, kann wahrscheinlich positiv beantwortet
werden, denn ein Zeugnis aus der neusumerischen Zeit, das im IStar-Tempel gefunden wurde,
enthdlt eine Belegstelle fiir einen Tempel der NIN.E,.GAL'®®. Im Anschluss an diese
Feststellung erhebt sich die weiter unten zu behandelnde Frage, inwieweit es sich bei der
Ninegal/Belat-ekallim, die an der Seite des Ura$ erscheint, um eine IStar-Gestalt handelt.
Nineanna, die "Herrin des Himmelshauses", "Herrin des Eanna" ist ein Epitheton der IStar, da
Inanna die Herrin des Eanna in Uruk ist'”’. Die anderen Gottheiten sind schwerer zu deuten:
die simat!™® verweisen auf Schicksalsgottheiten (simfum, "Schicksal, das Festgesetzte");
Belat-eqi (equ, "Kultgegenstand"'®®) erinnert an eine Gottin in AsSur, namlich die 'Titar des
Ruhegemachs' (/star sa bit ege, sum. E,.KI.NA»), ist aber wahrscheinlich eine andere Géttin.
SchlieBlich muss NA-pa/é unbestimmt bleiben'®.

An einer anderen Stelle des GAB tritt Belat-ekallim in einer Siebenergruppe neben Ninurta
und einigen Adad-Gestalten auf:

Menzel 113-119

4 Ninurta sa, durt Ninurta der Stadtmauer
dI\{IN.Eg.GAL sa Eg.GVAL Belat-ekallim des Palastes
YSKUR sa2, Ku-me “ISKUR $a, Hal-pi Adad von Kumme''’, Adad von Aleppo'"

48ibi (IMIN)” $a MURUB, ali (URU) KA, Sibi des Mitten der Stadt, Tor der Gétter,
Ilani )

(DINGIR)™ *Gu-la sa5[...] Gula des [...]

DINGIR "RV Ga-x{...] VII ilani (DINGIR)™  Die Gétter der Stadt Ga-[...] VII Gotter

Der Zusatz bei Belat-ekallim betont, dass die Gottin unmittelbar mit dem Palast in
Verbindung stand ebenso wie Ninurta mit der Stadtmauer, Adad mit den Orten Kumme und
Aleppo usw. verbunden ist. Bemerkenswert ist, dass gerade der Gemahl der Belat-ekallim,
Uras, eine Ninurta-Gestalt ist, wie aus der vorher besprochenen Weidner-Liste deutlich wurde
und dass Ninurta hier neben Belet-ekallim erscheint. Das GAB vermerkt noch weitere
Angaben zur Goéttin:

1% Inschrift Zariqum, siche Frayne (1997) RIME 3/2, 278 Nr. 2001; cf. II1 2.1.1.
' In TH. 80.112: 100 wird Nineanna, "die Herrin des Eanna" auch genannt.

1% AHw 232; CAD E 253 "(a cultic object)". Siehe im Zusammenhang mit dem GAB zuletzt: Schwemer (2001)
601-602 Fn 4864 mit Verweis auf die wichtigste Literatur.

19 napali, AHw 734: "Dolmetscher, Vermittler" fiir na-pa-le-e. Fiir *Na-ba-le-e, siehe Krebernik, RIA 9 (1998-
2001) 1.

10 Schwemer (2001) 456-457 Fn 3770.
" Ders. 591 Fn 4767.
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Menzel 165-166 (mit Lesekorrekturen)
[Ezx]-ki-nam  bitu(E,) a-Sar si-ma-a-ti bit (E;) dNIN.Ez.GAL
[E>-KU-'1""""™¥mess bit(Ey) et-lu i-pa-la-sa-hu bit (E;) “NIN.E,.GAL

"Das Ekinam, das Haus, Ort der Schicksale, das Haus der Belat-ekallim;
Das Etusmes, das Haus wo der Held (betend) niederfallt''?, das Haus der Bélat-ekallim"

Menzel 170
E,-Saga-er,-ra bitu (E,) Sa, a-na hab-Ii i-bak-ku-ubit (E,) 1g-bi-damiqg (S1Gs) bit (E») NIN-
[E..GAL]

"Das Egagaerra, das Haus, fiir den weinenden Gefangene, das Haus des Iqbi-damiq'", Haus
der Belat-ekallim"
Diese drei Orte''* wurden der Géttin zugeordnet und befanden sich wahrscheinlich alle in
Asgur. George'" verbindet das Ekinam mit dem obengenannten neusumerischen Tempel der
Ninegal; im Etu$me§''® wird Belat-ekallim wird zusammen mit einem Kriegsgott verehrt,
sicherlich ist dies ein Hinweis auf Ura§. SchlieBlich wird noch das Esagaerra''’ genannt, wo

neben Belat-ekallim Igbi-damiq verehrt wird.

2212  DerTakultu-Text

Vergleichbar mit dem GAB ist der Takultu-Text''®, der das géttliche Paar Ura§ und Belet-
ekallim zusammen mit einigen anderen Gottern im Tempel des Uras in Assur lokalisiert, K.
252 1 1-9:

"2 George, Bab.Topogr. Texts, OLA 40 (1992) 181.

'3 Diese Person wird als vergottlichte Gestalt auch im Surpu-Text genannt, 11 157: Ig-bi-S1Gs lip-tur mu-Se-rib
dam-qa-a-ti, "Moge Igbi-dumqi(!) erldsen, (er ist) derjenige der (mit) guten Wortern vortragt" (zitiert nach
Reiner (1958)). Lambert, RIA 5, 151.

" Die Ubersetzung der drei sumerischen Tempelnamen lautet folgendermaBen: "das Haus, Ort des Schicksals"
(E,-ki-nam); "das Haus, der Sitz des Helden"(E,-tus-mes) und "das Haus fiir den weinenden Gefangene"
(E,-saga-er,-ra).

"5 George (1993) Nr. 604: e,-ki-nam, "House, place of Destinies", Temple of Belat-ekallim in AgSur.

116 George, a. a. O. Nr. 1119: e,-tus-mes;, "House, Seat of the Warrior", part or by-name of e,-ki-nam of
Belat-ekallim in AsSur. Siehe weiterhin CAD E 407b (‘ef/i/) und CAD N 1 271a ('napalsuhil).

""" George, a. a. O. Nr. 1031: e,-3aga-er,-ra, "House which weeps for the Wronged", chapel of Iqbi-damiq of
Belat-ekallim in ASSur.

"8 Frankena (1953). Takultu besteht aus das Ritual K. 252 und das Ritual VAT 10126: Beide Ritualtexte sind
Bearbeitungen mittelassyrischer Texten; die vorliegenden Fassungen gehen auf die Zeit Sargons und AsSur-
etel-ilanis zuriick (Sargon II. 721-705 v. Chr.; Assur-etel-ilani 626-621 v Chr.). Takultu gehort zum Akitu-
Ritual: Der Konig tritt als Hohepriester des Gottes ASSur auf, dabei werden die Gotter der Stadt ASSur
aufgelistet. Diese Aufzdhlungen verlaufen parallel zum besprochenen Gétteradressbuch (cf. 111 2.2.1.1).
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Yuras (IB) “NIN.E,.GAL
NIN-sarri (LUGAL) “ma-nu-gal
dgu-za-]u-u;

TA-tu-ja-a-te

dsa-ab-i-la-te

dda-](f-uz

Ipi (KA)-lisanu

flani (DINGIR)™ sa, bit- uras
sa, "RV Assur

Aus diesem Text kann man erschliefen, dass es sich im GAB und hier im Takultu um den
gleichen Tempel gehandelt haben muss, der moglicherweise zwei Kultstitten fiir den jeweilig
zugeordneten Gotterkreis enthielt. Zum Kreis der Belat-ekallim gehdrten also, abgesehen von
threm Gemahl, vier Gottheiten, wiahrend die Kultstitte des Ura§ neun Gottheiten, darunter
seine Gattin beherbergte. Eine weitere Belegstelle des Takultu-Textes in Kol. IV nennt Uras
und Belat-ekallim zusammen mit anderen Gottern, die hdufig paarweise aufgelistet werden (z.
B. Adad-Sala, Z. 27; Sin-Ningal, Z. 28 usw.). Der Verehrungsort ("Palast der Gottheit [...]")
ist hier leider nicht erhalten, IV 42-43:

4uras (IB) *NIN.E,.G[AL(!)]
E»>.GAL 9[...]

An den Takultu-Text schlieBt sich ein Fragment aus Sultantepe''” (Huzirina) an, namlich Nr.
374 Z.5'-6"

[ d?] U,-ra-as,
[ NJIN.E,.GAL

2213 Beélat-ekallim in BM 121206

Ein weiterer Text, BM 121206, der die Vorbereitung der Gotter auf einer Prozession in der
Stadt AsSur beschreibt, enthélt eine Belegstelle fiir Belat-ekallim, IX 20-21:

YGASAN.KUR-4a SAG *NIN.E,.GAL
NIN.E,.GAL SAG “tispak

"Sarrat-nipha vor Belat-ekallim,
Belat-ekallim vor Tispak,..."

Zuvor wird gesagt, dass es sich um '[die Gotter] handelt, die Sin-ahhe-eriba, der Kénig von
Assyrien, [als Ergebnis eines] Orakels voreinander hergehen lief3'. Danach folgen diese Gotter
in einer bestimmten Reihenfolge, unter denen auch Belat-ekallim genannt wird. Die Gottin
Sarrat-nipha (GASAN-KUR-44)'?!, eine I§tar-Gestalt, wird auch im GAB erwiéhnt: In ihrem
Tempel wurden 16 Gotter verehrt.

"% Gurney - Hulin (1964).

120 van Driel (1969). Vom Text BM 121206 sind nur die V. bis X. Kolumne bewahrt. Der Anlass zur
Gotterprozession bleibt demzufolge ungeklért. Die Gottheiten bekamen Gaben im Akiti-Haus in AsSur.

121 Zur Géttin, siche Schroeder, AfO1 (1923) 25-26.
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2.2.1.4  Die 'synkretistische' Gotterliste KAV 154

Diese Liste'* stammt aus As$ur und enthilt hauptsichlich Gétterpaare, die miteinander

gleichgesetzt werden. Unter diesen Paaren befinden sich auch Ura$ und Ninegal, Z. 7:

[“NIN.GIR.SU] *ba-u, $u-u sa *uras (IB) u “NIN.E,.[GAL-/im),
"[Ningirsu], Bau Namen des Uras und der Belat-ekalli"

Die Stelle ist besonders interessant, weil hieraus die Gleichsetzung unserer Gottin mit Bau
deutlich wird. Auch andere Gleichsetzungen wie Nusku = Nergal und Nabli = Ninurta,
werden uns weiterhin interessieren, weil Ninegal/Belet-ekallim oft mit Nergal und mit Ninurta
in Zusammenhang steht: Auch Ningirsu, hier gleichgesetzt mit Uras, darf als eine Ninurta-
Gestalt gedeutet werden. Bau, Baba, ist eine Heilgottin wie z. B. Gula. Dass Belat-ekalli hier
mit einer Heilgottin gleichgestellt wird, wird auch weiterhin aus der Untersuchung ihrer
Gestalt und Funktion deutlich werden (cf. u. a. 1111.4.4.3). Weiterhin bezeugt auch eine spéte
Hymne an Bau diese Gleichsetzung (cf. [V2).

2.2.2 Die Surpu-Beschworung

In dem Surpu genannten Beschworungstext'>, ist Ninegal/Belat-ekallim in einer Reihe von
Gottern erwdhnt. Diese Komposition ist ihrer Entstehung nach vermutlich der kassitischen
Periode zuzuweisen, wobei die vorliegende Abschrift allerdings neuassyrisch zu datieren ist.
In Tafel VIII erscheint Ninegal/Belat-ekallim in einer Gruppe von Gottheiten, die alle zur Eid-
Erlosung des Beschworers angerufen werden, so dass die Schlussfolgerung nahe liegt, es
handele sich hier um Gétter, die traditionell bei Eiderlassen angerufen wurden.

Tf. VIII, 34-36 d a4-Nlg-gar-1a dEN.KAz.GAL
EN.KI.IM.DU ‘NE.x
ININ.E,.GAL dgu-]a Ya-ah-mu ‘ram-ma-nu “Yri-ih-su “NISABA
YERES.KL.GAL
LUGAL.GU,.DUs. A KI KIMIN

Die VIII. Tafel enthilt viele kleine Abschnitte, in denen immer wieder erneut eine
Gottergruppe  angesprochen wird. Die inhaltlichen Griinde fir die jeweilige
Zusammensetzung dieser Gruppen sind nicht erkennbar, so dass es schwierig ist, zu
bestimmen, welche Verbindungen zwischen den genannten Gottheiten bestanden.

Das Vorkommen unserer Gottin auf der VIII. Tafel als Eid-Gottin ist nicht ungewo6hnlich,
denn auch in den Fluchformeln der mittelbabylonischen kudurrus wird sie genannt. Allerdings
werden in den Aufzdhlungen dort andere Gotter als die hier erwdhnten zusammen mit ihr
genannt (cf. 1112.4.1.2).

Zu den oben vermerkten Gottheiten ldsst sich folgendes sagen: Die Gottheiten Panigarra und
EN.KA,.GAL, der "Herr des groBBen Tores bzw. des Stadttores", sind sehr selten bezeugt, so

122 Schroeder, StOr 1 (1925) 259ff.

12 Reiner (1958). Surpu ("Verbrennung") ist eine Sammlung von Beschworungen, Gebeten und magischen
Vorschriften, die auf 9 Tafeln niedergeschrieben wurde. Die meisten Kopien stammen aus der Bibliothek
ASSurbanipals; einige kommen aus AsSur und aus Sultantepe. Uber die VIII. Tafel, die Ninegal verzeichnet,
sagt Reiner folgendes: "Tablet VIII entreats a great number of deities to release the patient of his 'oath'. Most
of the 'oaths' enumerated in this tablet are already in Tablet IIT".
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dass ihre Funktion ungewiss bleibt'**. Enkimdu'? ist der Gott der Bewésserungsanlagen und
des Ackerbaus. Gula ist eine Heilgdttin, die auch mit Ninisina gleichgesetzt wurde; Lahmu ist
wahrscheinlich ein Monster, dass mit Toren verbunden wurde'?°. Rammanu'?’ bedeutet "der
Briiller" und konnte daher mit dem Wettergott Adad in Verbindung stehen. Rammanu lief3e
sich auch mit Erdbeben verbinden. Auch Rihsu konnte auf eine Verbindung mit Adad
hinweisen; der Name selbst bedeutet "Uberschwemmung" (AHw), sowie "Vernichtung"
(CAD R 335-336). Nisaba'®® ist die Getreidegottin und die Schwester Ningirsus (der mit
Ninurta gleichzusetzen ist, cf. Weidner Liste II 2.1.2); Ereskigal ist die Herrin der Unterwelt
und Lugalgudua ist als Beiname fiir Nergal, den Gatten der Ereskigal'*’, bekannt.

2.2.3 Die Syllabare

Die Syllabare'*® formen eine gesonderte Informationsquelle, die aber nicht leicht zu
interpretieren ist: Man geht davon aus, dass diese Texte zum Kompendium des
Schulunterrichtes gehorten und demnach als Schreiberiibungen betrachtet werden konnen.
Daher bleibt auch der prédzise Inhalt, die Bedeutung der in zwei oder mehr Kolumnen
verzeichneten Worter und Namen relativ unklar. Allgemein kann behauptet werden, dass die
Silbenvokabulare auf kleine hilflichen Gedichtnisstiitzen, die aber schwer greifbar sind,
beruhen - wahrscheinlich besteht hier schon eingewisser Zusammenhang zwischen den
Wortern (hier Gotter), aber es bleibt ungeklért, um welches Verhiltnis es sich hier handelt.
Das sogen. Silbenvokabular A stammt aus der altbabylonischen Zeit und wurde von de
Genouillac"' veroffentlicht. Der Text ist in drei zweispaltige Kolumnen'*” aufgeteilt. De
Genouillac weist darauf hin, dass in der zweiten Spalte meistens ndhere Erlduterungen zu den
Eintragungen der ersten vermerkt sind.

Ninegal wird in der II. Kolumne, in der ersten Spalte genannt:

Z.18 Ynin-e,-gal  sukkal-nin

124 Richter (1999) 334 Fn 1333: Panigarra kommt oft zusammen mit Baraulegarra vor; die Gottheit hat einen
ménnlichen und weiblichen Aspekt. Der Gott hatte u. a. einen Kult in Larsa, und steht dort neben
Muttergéttinnen wie Dingirmah oder auch Nintu.

125 Edzard (1965) 59.

126 Cf. Lambert (W. G.), RIA 6 ("Lahamu-Abzu") 431 "one of the two 'door-men (lu,-ka,) of Eridu™; "this type
of monster was associated with gates, presumably as an architectural feature", vgl. z. B. Gudea Zyl. A XXIV
26-27.

127 Schwemer (2001) 623f. : Rammanu war urspriinglich ein Beiname des Martu-Amurru und wurde nie mit
Iskur-Adad verbunden. Jedoch belegen Quellen aus jiingerer Zeit die Verwendung des Theonym als Beiname
fiir Adad (z. B. in Damaskus; 200: Rammanu galt als Oberhaupt des Pantheon von Damaskus im 1. Jt.; sein
Name, der von einer Wurzel r-m-m abgeleitet wird, bedeutet "briillen, donnern" und ist daher leicht mit Adad
als Wettergott zu verbinden.

128 BEdzard, a. a. O. 115.
12 Ders. 110 und 95.

0 1 jteratur zu Syllabaren allgemein: Sollberger, in: Fs Landsberger (1965) 21-28 (‘Silbenvokabular A',
dreikolumnig); Nougayrol, ebenfalls in: Fs Landsberger (1965) 29-39 (‘das in Ugarit gefundenen
Silbenvokabular A', zweikolumnig); Landsberger, AfOB 1 (1933) 170-178; Ders., in: Cig-Kizilyay (1959)
97-116 und de Genouillac, RA 25 (1928) 123-132 (zweikolumnig). Cavigneaux, RIA 6 ("Lexikalische
Listen") 609-641.

B De Genouillac, RA 25 (1928) 123-132.

2 Diese Aufteilung ist im Text nicht mit einem Strich vermerkt. Diese Trennung, die von de Genouillac
vermutet wird, ist hier berechtigt.
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dnin-§ubur  (dito)
dnun-gal genna sukkal-nin

Diese Textstelle bezeugt Ninegal als Wesirin. Ebenso gilt NinSubur bekanntlich als Botin, die
Inanna/IStar zugeordnet ist. Nungal wird als genna sukkal-nin, "das Kind der Wesirin"
(genna = TUR.DIS = serru, "Kind, kleines Kind, Nachkomme") bezeichnet. De Genouillac
deutet sie als "Tochter der Ninegal', liefert allerdings keine Begriindung fiir diese Theorie. In
der sogen. Nungal-Hymne scheint der Name Ninegal als Epitheton fiir Nungal verwendet zu
sein; diese Hymne und Problematik wird weiter unten, unter III 1.4.5.2 besprochen.

Eine sehr spite Belegstelle fiir Ninegal ist in einem seleukidischen Syllabar aus Warka/Uruk
iiberliefert. Auch diese Quelle wurde von de Genouillac publiziert'>. In drei zweispaltigen
Kolumnen werden die Worter in der rechten und die entsprechende Lesung dazu in der linken
Kolumne aufgelistet. In der zweiten Kolumne ist in Z. 5 Ninegal erwihnt:

Z.4-5 A-A 4Dam-ki-an-na
A-A-A NIN.E,.GAL

Diese Belegstelle erinnert an drei weitere Syllabare, ndmlich an das dreikolumnige
Silbenvokabular A aus altbabylonisch Nippur'**

Vs.14 a-a-a dnin-ez-gal dn[in-x]-ra

an das Silbenvokabular A aus Ugarit'*’

Z.16  (a-a) ININ.[E,.GAL] [‘NIIN.E,.GAL

und an einen Abschnitt eines Textes aus Emar'>®

a-a a-bu
dhes.iriy;. gal
dnin.ez. gal
dé‘g—éi
a-a-a a-bi-a-bi
d€2-2

2.2.4 Die Schultafeln

Einige Schultafelfragmente
Diese Texte wurden von van der Meer publiziert.

137 aus Susa nennen neben anderen Gottheiten die Géttin Ninegal.

138

13 De Genouillac, RA 10 (1913) 69-82 .

134 Sollberger, cf. Fn 130.

133 Nougayrol, cf. Fn 130.

13 Arnaud (1985b) Emar VI/4, 194-198: Nr. 603.

37 Literatur zu einigen Schultafeln, cf. HKL III, 112-113: Par. 100.
1% van der Meer (1935) 50-52; 53-56.
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Ein erstes Fragment enthilt nur zwei Gotternamen: Nr. 148
d d -
ama-gal,-uj-tu nin-e,-gal

In Analogie zu dhnlichen Texten wire eine Beziehung zwischen den beiden Gottheiten
denkbar, allerdings ist diese nicht sicher nachweisbar. Man vergleiche dazu die Fragmente Nr.
141 und 144:

141 den-e-lal 4nin-e-lal
144 dnin—sunz dlugal—bam—da

Auch Synonyme werden paarweise aufgelistet:
145 EN.ZU-na dnanna
Ein anderes Textfragment aus Susa ist zweifellos nur als Schreibiibung zu verstehen: Nr. 178

nin-e,-gal hin-zu-gal Yin-ib-gal

2.3 Die Genealogie der Gottin

Die Frage nach der Genealogie der Ninegal/Belet-ekallim ist nicht eindeutig zu beantworten.
Wie bereits ausgefiihrt, diirfen die dltesten Belegstellen als Zeugen einer selbstindigen Gottin,
die den Namen Ninegal trigt und die den Kdnigspalast verkorpert, aufgefiihrt werden. Von
dieser Gottheit ist wenig bekannt und auch Informationen iiber die Genealogie fehlen ganz.
Seit Ninegal, "Palastherrin", fiir eine Sonderform der Inanna verwendet wurde, teilt unsere
Gottin die Genealogie mit dieser und ist demnach Tochter des Mondgottes Su'en/Sin und der
Mondgéttin Ningal und Schwester des Utu/Samas. Ihr Geliebter ist Dumuzi, ihre Schwigerin
Gestinanna und ihre Botin NinSubur.

Eine andere Quelle verwendet die Bezeichnung Ninegal in einem ganz anderen Kontext,
namlich als Anrede fiir Nungal, die Gottin des Gefangnisses. Folglich wird die Genealogie des
Namentrégers auf unsere Gottin iibertragen: Sie ist nun das Kind des Himmelsgottes An und
der Unterweltgdttin Ereskigal und verheiratet mit Birtum.

Weiterhin lasst sich eine interessante Tradition aus den Texten Nordmesopotamiens ableiten:
Hier erscheint Ninegal neben dem Stadtgott von Dilbat, der den Namen Ura$ triagt. Diese
Verbindung ist einzigartig, denn zum ersten Mal bekommt Ninegal einen Partner zugeordnet.
Die Tatsache, dass Ura$ einen Sohn namens Lagamal hatte, liefert allerdings keinen
ausreichenden Beweis dafiir, dass Ninegal dessen Mutter war.

SchlieBlich bleiben uns noch einige Daten, die nur in den oben besprochenen Gétterlisten
verzeichnet sind: So verfiigte Ninegal iiber einen Wesir, der den Namen Diku(m) tragt;
eventuell bestand noch eine gesonderte Ninegal-Gestalt ('Ninegal der Geborgenheit'), aber
dies bleibt noch relativ problematisch.
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[ UNTERSUCHUNG NACH HISTORISCHEN PERIODEN
GETRENNT

1 3. Jahrtausend bis zur ausgehenden Ur IlI-Zeit

1.1  Die Friihdynastische Zeit (2600-2340 v. Ch.)

Die Belegstellen fiir Ninegal, die bis in die Frithdynastische Zeit zurlickgehen, sind trotz ihrer
geringen Anzahl doch von groBer Bedeutung fiir das Verstindnis der Gottin zu dieser Zeit.

Das élteste Zeugnis fiir unsere Gottin findet sich in der Fara-Liste, Z. 21. Mit dem Erscheinen
einer kritischen Neuedition Kreberniks'*’ gewann diese ilteste Aufzeichnung einer Gétterliste
an Klarheit dank der Zufiigung einiger Fragmente zu der Erstpublikation von Deimel'*. Die
Liste wurde schon oben ausfiihrlich behandelt (cf. 112.1.1), so dass es hier ausreicht, ihre
Wichtigkeit als dlteste Quelle fiir Ninegal, die "Herrin-Palast", also die Verkorperung und
Deifizierung des koniglichen Palastes, nochmals zu unterstreichen.

Aus der Frithdynastischen Zeit ist uns weiterhin ein Artefakt, das iiber Ninegal berichtet,
iiberliefert. Eine Statuette'*' stellt eine ménnliche Figur mit zusammengebundenen Haaren
dar, die mit einem Schafsfell bekleidet ist. Die Inschrift auf der rechten Schulter und dem
rechten Arm ist auf sumerisch verfasst und verrit uns, dass der Mann Schreiber ist. Die G6ttin
Ninegal wird dabei als Empféngerin der Votiv-Opfergabe angeredet. Die Statuette ist aus
Kupfer, auffilliges Merkmal ist der Sockel:

dnin-eg-gal-ra lus-"EN,"-SAR,XGAD dub-sar dumu ur-Ynin-urta a-mu-ru,
"Der Ninegal hat Lu-Ke$; der Schreiber, der Sohn des Ur-Ninurta, (diesen
Gegenstand) geweiht"'*?

Eine dhnliche Figur wurde in Mari ausgegraben'®; doch hier muss die Herkunft unserer
Statuette, die iiber den Kunsthandel angekauft wurde, unbestimmt bleiben. Die Statuette
wird, nach ihrer Formgebung, um 2500 v. Chr. datiert.

1.2 Die altakkadische Zeit (2340-2150 v. Chr.)

Das Quellenmaterial der altakkadischen Zeit besteht aus einer Inschrift und einem
Monatsnamen.

Die Inschrift befindet sich auf einer Marmor-Steinschale'*, die aus Nippur stammt. Ein Mann
namens Igi‘enlilSe weiht sie flir das Leben von Nammahabzu und bietet sie dabei der Ninegal
an:

139 Krebernik, ZA 76 (1986) 163f.
' Deimel (1922) 21.

14! Steible, in: FAOS 5/IT (1982) 346: 'Anonym 12'. Eine ausfiihrliche Beschreibung bietet Frau Braun-Holzinger
(1991) 255: St 87. Die Statuette befindet sich im Privatbesitz, ndmlich in der Norbert Schimmel Kollektion.

142 Behrens (1998)14. Kopie mit Kommentar bei Hoffmann (1964) Nr. 55.
13 Parrot (1956) PL. 25.

14 Steible, in: FAOS 9/1 (1991) 341 und Ders., in: FAOS 5/I1 (1982) 224-225: 'Nammahabzu 1'. Frayne (1993)
RIME 2, 245 Nr. 2001.
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dnin—eg—gal nam-ti nam-mah-abzu ensig—nibruki—§e3 igi—den—li12—§e3 arad-
da-ne; a-m[u-na-rju,

"Der Ninegal hat fiir das Leben des Nammahabzu, des Stadtfiirsten von Nippur,
Igi'Enlilie, sein Diener, (diesen Gegenstand) geweiht"'*’

Die Amtszeit des genannten Nammahabzu wird in der Regierungszeit Sar-kali-3arris (2217-
2192 v. Chr.) datiert.

Dass die Gottin Ninegal schon frith Bekanntheit erworben hat, beweist die Verwendung ihres
Namens und die Zuschreibung eines eigenen Festes zu ihrer Ehre als begriftliche Bestandteile

) . - . 146
eines Monatsnamen im prasargonischen Kalender ™:

iti ezem-mah dnin-ez-galag-ka,
"Monat des 'grofen Fest' der Belet-ekallim"

Diese Datierung schliefit eine Verwaltungsurkunde beziiglich eines Viehtransfers ab. Die
Verwendung des Namens Ninegal im Kalender der Stadt Ur weist zweifelsfrei auf das
wachsende Interesse an ihr; wahrscheinlich liegt dies an der engeren Verkniipfung ihrer
Gestalt mit dem Palast und folglich auch mit dem Herrscher.

Die Verbindung der Gottin Ninegal/Belet-ekallim mit einem groBen Fest ist nicht mehr
nachweisbar in der Ur III-Zeit, obwohl unsere Géttin in dieser Zeit oft belegt ist'*’. Cohen'*
meint, dass die Reihenfolge der neun bezeugten Monatsnamen nicht festgelegt werden kann.
Hieraus muss also folgen, dass es ungeklért bleibt, in welcher Jahreszeit Ninegal besonders
verehrt wurde. Weitere Gottheiten, deren Name Bestandteil eines Monatsnamens war und
verbunden wurde mit einem ihnen geweihten ezem-mah-Fest, sind in den prdsargonischen
Texten aus Ur die folgenden: der Mondgott Nanna und Ninazu (iti ezem-mah dnanna, iti
ezem-mah “nin-a-zus-ka)'*. Ningublaga, dessen Namen aber nur in Kombination mit
dem Fest und nicht als Monatsname belegt ist, konnte auch als Monatsname gegolten haben.
Man vergleiche den verkiirzten Monatsnamen [it]i? dnin-[bur]-sag-ka statt iti ezem(-

mah) dnin—bur—sag—ka150.

'3 Siehe zuletzt Frayne, a. a. O. Behrens (1998) 14 klassifiziert diese Inschrift als frithdynastisch. Er beruht sich
dabei auf die Aussage von Steible, in: FAOS 5/I1 (1982) 224-225 und Fn 3. Tatséchlich wurde eine andere
Schaleninschrift, die ihrer Schrift nach, als friihdynastisch zu bestimmen ist, eines namensverwandten
Gouverneurs Nammabh tiberliefert. Dieser Nammah hat nichts mit der hier genannten Person Nammahabzu zu
tun.

146 Alberti - Pomponio (1986) Nr. 47.

147 Cohen (1993) 130: "Although the cult of Ninegal was continued into the Ur III period at Ur, there is no
mention of a great festival in her honor during the Ur III period".

148 Cohen, a. a. O. 125.
' Die belegten Monatsnamen eines Kalenders aus Ur sind bei Cohen, a. a. O. 125 aufgelistet.

150 Cohen, a. a. 0. 130-131.
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1.3 Die Ur IlI-Zeit (2112-2004 v. Chr.)

1.3.1 Gudea von Lagas®™"

Aus den Regierungsjahren Gudeas sind uns drei Artefakte, die iiber Ninegal berichten,
iiberliefert worden. Eines dieser Objekte erwéhnt sogar ein erstes Epitheton der Ninegal. Aus
Girsu stammt eine Statuette aus Kalkstein, die eine sitzende, betende Frau darstellt'*. Das
Haupt fehlt. Die angebrachte Weihung lautet:

"Der Ninegal, ihrer Herrin, hat fiir das Leben des Gudea, des Stadtfiirsten von Laga$
[PN,...] (diese Statuette) [ge]schaffen (und sie) ihr in den Tempel hineingebracht.
[Dieser] Statue Na[me (ist)]: ‘Meine Herrin [(ist) Ninegal ...]"">

Diese Inschrift befindet sich auf dem Riicken und auf dem Sockel. Dass Ninegal in Girsu
einen Tempel hatte, wird aus den administrativen Belegen klar werden.

Weiterhin gibt es aus Girsu noch das Fragment eines KalksteingefdBes'>®, dessen
Weihinschrift Ninegal als 'seine Herrin' (verweisend auf den Stifter dieses Gefaf3es) nennt.

Ein Epitheton liefert uns schlieBlich eine Inschrift auf einem SteingefiB'>, ebenfalls aus
Girsu, die Ninegal als 'Herrin des Zepters' bezeichnet. Hier wird die Gottheit also mit einer
herrschaftlichen Funktion in Zusammenhang gebracht (cf. nin-gidru). Angemerkt sei noch
das Vorkommen in einer Liste aus Fara® einer Gottin dnin-PA(Zgidru)-ez-gal, die
"Herrin-Zepter des Palastes", wobei zwei mit dem Herrscher verbundenen Gegenstidnde
(Zepter und Palast) vereinigt werden in einem Goétternamen.

51 Die Frage nach einer genauen Datierung Gudeas von Laga$ - eines der Herrscher (ensi,) der Lagas II-
Dynastie - bleibt bis heute umstritten. Cf. die Diskussionen bei Romer, Rez. Falkenstein, BiOr 26 (1969)
159-171 (Lagas II vor Ur III); Steinkeller, in: FAOS 17 (1988) 47-53 (Lagas II gleich vor Ur III, endet mit
dem Streit Urnammus gegen Nambhani); Monaco, ASJ 12 (1990) 89-105 (Gudea-Zeit sicher vor der Ur III-
Zeit; er lasst die Jahresdatenformel auler Betracht); Carroué, ASJ 16 (1994) 47-75 (das Ende der Gudea
Regierung liegt vor dem Anfang der Ur III-Zeit; besonderes Verhéltnis Laga$ I und Ur durch dynastische
Heiraten). Die Auffassung, Gudea noch vor den Anfang der Ur III-Zeit zu datieren, ist nicht mehr so
unbestritten, deshalb wird die Zeit von Gudea hier vor dem Anfang der Ur III-Zeit angesetzt. Es war vor
allem eine Jahresdatenformel, die diese Hypothese fraglich machte. Sowohl Gudea als auch Urnammu
berichten beide iiber einen Konflikt mit AnSan und Elam. Man darf vermuten, dass Gudea an Urnammus
Seite als Bundesgenosse stand, um diesen Streit zu schlichten. Dies wiirde bedeuten, dass die Laga$ II-
Dynastie ('Gudea-Zeit') in etwa parallel lief mit der Ur III-Dynastie. Wahrscheinlich gewann die Dynastie
von Ur dermaflen an Gewicht, dass sie ihre Hegemonie im Laufe der Zeit auch iiber Laga$ festigte. Jedoch
wird durch die Beteiligung an der bala-Zahlung, wo Lagas immer fiir lingere Zeit - drei Monate anstatt
einem - die Verpflichtung auf sich nahm, klar, dass Laga$ eine Sonderposition im Ur III-Reich behielt. Zu
Gudea und seinen Inschriften, siehe ebenfalls Edzard, RIME 3/1 (1997) und die hier angegebene
Bibliographie.

12 Eine Abbildung dieser Statue: Parrot (1948) 186 und Fig. 39, d; Orthmann (1975) Fig. 60, b.

133 Steible, in: FAOS 9/1 (1991) 'Gudea 41'; Edzard (1997) RIME 3/1, 176 (Inschrift 94); Behrens (1998) 15: Rs.
dnin—eQ-gal/ nin-a-ni/nam-ti/ gus-de,-a/ ensip-/ ’laga§"k1-ka-§e3, Vs. [m]u-tu e;-a mu-
[n]a-ni-"kus” , 1.S. alan-ba nin-mu/ "¢ [nin-e,-gal (...)] m[u-bi]. Eine Objektbeschreibung
findet sich bei Braun-Holzinger (1991) 268.

13 Steible, in: FAOS 9/ (1991) "Laga$ 29'; Behrens (1998) AO 2886 S.16: “nin-"e,-[gal]/ nin-a-[ni]
(abgebrochen). Braun-Holzinger (1991) 179.

133 Steible, in: FAOS 9/1 (1991) 'Gudea 40'; Edzard (1997) RIME 3/1, 134-135 (Inschrift 36); Behrens (1998) 16:
dnin—eQ-gal/ nin-gidru/ nin-a-ni/ gu-de,-a/ ensi,-/ 1aga§k’-ke4/ nam-ti-la-ni-$e; [a mu-na-
ru]. Braun-Holzinger (1991) 169.

1% Deimel (1922) Fara 2, 5 111 3 und vgl. Mander (1986) 115.
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Der Text RTC 247 ist anhand der Zeichenformen auf die Gudea-Zeit zu datieren, also ganz
an den Anfang der Ur I1I-Zeit"”’. Einige Zeilen am Anfang des Textes sind abgebrochen; dann
folgen Kleinviehopfer an Nintu, Ningirsu, An und an 'kleinen Géttern' (dingir-tur-tur).
Ninegal findet man auf der Riickseite der Tafel in der Reihenfolge Ninmarki, Ninegal,
Sugalam (Torgebiude des Eninnu)'*®. Der Text spricht von der (magischen) Versorgung von
Gottern und heiligem Gerdt wie die Standarte (Su-nir), die Keule des Ningirsu (Sar,(HI)-
urs), die Harfe (balag), die Stele (na-dus-a) und die Statue (alan).

Hinweise auf die Herkunft dieses Textes sind aus einigen Gotternamen abzuleiten: Das Tor
Sugalam, Torgebdude des Eninnu, das 'Tor seines Schreckenglanzes' verweist auf den
Tempel des Ningirsu in Girsu. Die vorkommenden Gottheiten gehoren fast alle zum Pantheon
von Girsu'”, so dass die Herkunft des Textes RTC 247 auf Girsu festgelegt werden kann.

Das Erscheinen der Ninegal im lagaSitischen Pantheon bestitigt ihre Anwesenheit in dieser
Region und unterstreicht die Wahrscheinlichkeit einer eigenen Tempelanlage in Girsu, wofiir
auch die Inschriften schon sprachen.

Eine weitere Tafel'® nennt die spiteren ensi von Laga$, darunter auch Gudea: es werden die
Gaben, bestehend aus Butter, aufgelistet. Das Ganze spielt sich in dem Monat des Festes fiir
Dumuzi ab. Ganz am Anfang der Liste werden der Palast, Ninhedul61, Ninegal und
Ningi$zida genannt. Dann folgt die Gottheit Nungal, Nab-dumu-sag und ein Priester der
Inanna. SchlieBlich ist noch von einem a,-gam(Akk. agammu)-Behilter, einer nicht weiter
bestimmten Person, dem Thron, Ninbazi, dem ki-a-nag'®® Gudeas und der spiteren ensi von
Laga$ die Rede. In diesem Text ist Ninegal, als schiitzende Géttin des Palastgebdudes, klar
von Inanna zu trennen.

1.3.2 Die neusumerischen Belege des Ur III-Reiches

Fiir die Besprechung der neusumerischen Belege werden die administrativen Texte aus den Ur
[II-zeitlichen Zentren Laga§, Umma, Nippur, Puzri§-Dagan und Ur sowie aus einigen
Randgebieten (Dilbat, Ere§ und Susa) untersucht. Weiterhin verfiigen wir iiber zwei
Inschriften auf in situ gefundenen Artefakten. Sie liefern Informationen iiber Tempelanlagen
fiir Ninegal.

Somit ist die wichtigste Frage, die wir uns stellen miissen, angesprochen: Wo befanden sich
die Kultorten der Ninegal und wie sah ihr Kult aus?

1.3.2.1  Der Kult der Ninegal

Der Kult einer Gottheit kann sich in verschiedenen Bereichen abspielen: in der Offentlichkeit
und daher fiir jeden zugéinglich oder beschriankt zugédnglich wie im Tempel, im Palast oder
aber in der Privatsphére, beispielsweise bei der Verehrung einer personlichen Gottheit im
Privathaus.

137 Falkenstein (1966) 111 und Fn 9 spricht von einer 'neusumerischen Urkunde aus Girsu'.
"% Eninnu und $ugalam cf. Falkenstein, a. a. O. 110f. und 140-141; George (1993) 134.

'3 Falkenstein, a. a. O. 55ff. bietet eine Liste der Gétter zur Zeit Gudeas in Lagas; hier sind die in RTC 247
genannten Gottheiten Nintu, Ningirsu, VAn, Lugal-sisa, Bau, Gatumdug, Igalim, Nindara, Dumuzi,
Meslamtaea, Enki, Ninmarki, Ninegal und SaganSegbar zu finden.

1 perlov, in: CRRAI 26 (1980) 77-81.

' Ninhedu: he,-du; bedeutet Zierde, also "Herrin: Zierde" (= die Gattin des Stadtfiirstes von Lagas,
Nammahani).

12 Siehe III 1.3.2.1.3 fiir weitere ki-a-nag der Ur IlI-Herrscher und fiir eine Umschreibung des Terminus.
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Uber Rituale im Tempel ist hinsichtlich Ninegal nur wenig bekannt, denn die meisten Rituale,
in die sie einbezogen wird, finden im Palastkontext statt (sizkur, Sas e;-gal).

Da die Konige als Abkommlinge der Gotter gelten, spédter auch ihre Namen mit dem
Gotterdeterminativ schreiben - eine Tradition, die bis in die Akkad-Zeit zuriickgeht - ist es
nicht verwunderlich, dass sie oft an den Ritualen beteiligt sind. In ihren Palésten bringen sie
Opfer dar und fiihren Rituale zugunsten der Gétter durch.

1.3.2.1.1  Die Tempel der Géttin

Eine Untersuchung des Kultes einer Gottheit setzt die Beantwortung einiger essentieller
Fragen voraus. Zuerst stellt sich die Frage nach den mit der Gottheit verbundenen Kultorten.
Was die Gottin Ninegal betrifft, so berichten uns sowohl archéologische Artefakte als auch
administrative und literarische Texte von ihren Verehrungsstétten. Zwei archéologische Funde
liefern uns direkte Informationen iiber Tempelanlagen fiir Ninegal: Sie wurden in sakralem
Kontext (Tempel oder Tempelumgebung) gefunden und berichten auch schriftlich {iber eine
Tempelanlage fiir Ninegal.

Im Giparu von Ur wurden drei Tiirangelsteine Urnammus gefunden. Auf zweien dieser
Angelsteine ist folgende Inschrift erhalten:

CBS 16546 und IM 1135
"Der Ninegal, seiner Herrin, hat Urnammu, der Kénig von Ur, der starke Mann, der
K&nig von Sumer und Akkad, ihren Tempel gebaut" '

Der Tempelbau, von welchem hier die Rede ist, konnte wegen des Fundortes und wegen der
Inschrift (e;-a-ni) auf eine Tempelanlage der Ninegal in Ur hinweisen.

' Frayne (1997) 37, RIME 3/2 Nr. 14 (CBS 16564 und IM 1135) “nin-e,-gal / nin-a-ni / ur-* nammu /
nita-kala-ga / lugal-uris*'-ma / lugal ki-en-gi-ki-uri-ke, / e,-a-ni / mu-na-dus.
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Ein anderer Fund stammt aus ASSur. In der Ur III-Zeit war hier ein militdrischer Gouverneur
stationiert. Von Sulgi 48 bis Amar-Su'ena 5 wurde dieses Amt von Zariqum als 'Sakkanakku
von A&Sur’ bekleidet'**. Zariqum baute in A$gur den Iitar-Tempel wieder auf'®, in dem eine
Steinplatte mit einer Weihinschrift 'flir das Leben Amar-Su'enas' gefunden wurde. Hierin
berichtet Zariqum von einem Tempelbau fiir Ninegal:

"Den Tempel der Belat-ekallim, seiner Herrin, fiir das Leben von Amar-Su'ena, des
Maichtigen, des Konigs von Ur und des Konigs der vier Weltgegenden: Zariqum, der

General/Gouverneur von A§3ur, sein Diener, hat ihn fiir sein Leben gebaut" '

Obwohl aus spiterer Zeit bekannt ist, dass Ninegal in ASSur ihren eigenen Tempel zusammen
mit ihrem Gemahl Ura$ hatte'®’, darf man hier nicht unmittelbar den Schluss ziehen, dass dies
auch bereits in der Ur III-Zeit der Fall war. Vielleicht sollte man hier zuriickgreifen auf das
Epitheton Inannas, die 'Herrin des Palastes'. SchlieBlich wurde die Weihtafel im Tempel der
Inanna gefunden.

Dass es tatsdchlich Verehrungsstitten im Form von Heiligtiimern der Ninegal gegeben hat,
wird aus der Vielzahl der Verwaltungsurkunden klar. Zeugnisse {iber Opferdarbringungen in
Tempeln der Ninegal und in Heiligtiimern anderer Gottheiten'®® liegen vor.

Ein Text berichtet von Opfern im eigenen Tempel (e, Ynin-e,- gal):

"3/5 Bier 2/5 Brot fiir Nisaba des alten Lagerhauses; 1/5 Bier 4/5 2/30 5 silas Brot
(...) fiir den Tempel der Ninegal; 1/5 3/30 Bier 1/5 4/30 5 sila; Brot fiir GeStinanna
von Bad-Tibira"'®’

164 Zariqum war erst in A§Sur stationiert, wurde spiter aber nach Susa versetzt (cf. Hallo, INES 15 (1956) 220-
225 mit Fn 5).

' Der in das 21. Jahrhundert datierende Istar-Tempel gehort zu Schicht E. Der Tempel wurde an der gleichen

Stelle wie der alte der Schichten G und H gebaut, jedoch stirker und groBer (cf. Andrae (1977) 112 mit
Abbildung des Grundrisses der Schicht E). Klein (J.), RIA 9 ("Ninegalla") 346 legt den Fundort der
Steinplatte aus einer jiingeren Schicht (D) fest: “plaque was found in OA I§tar-Tempel”. Andrae (1922) 106,
sagt in seinem Ausgrabungsbericht, dass die Inschriftplatte sich "im Pflaster des sogenannten Altarraumes
des Istars-Tempels Tukulti-Ninurta's I. mit der Schriftseite nach unten" befand. Er meint weiterhin, dass man,
wegen der guten Erhaltung der Inschrift und der Fundlage (hinter dem Kultraum der IStar von Assur) den
Fundort (Istar-Tempel) als originalen Ort fiir die Steinplatte festhalten darf. Die Steintafel sei wegen ihres
historischen Wertes von den spéteren assyrischen Herrschern im Pflaster eingearbeitet worden. Die gute
Erhaltung der Steintafel bestétige, auch fiir die spiteren Herrscher, noch einmal die Wichtigkeit ihres
Inhaltes: Es muss hier einen Tempel der Belet-ekallim (wohl als IStargestalt) gegeben haben. Der Erwéhnung
von Zariqum als Diener Amar-Su'enas nach wére es logisch, die Schicht E als Entstehungsort der Plaquette
anzunehmen.

1% Frayne (1997) 278, RIME 3/2 Nr. 2001: E, ‘NIN.E,.GAL"™/ be-/a-ti-Su/ a-na ba-la-at/ "AMAR.“EN.ZU / da-
nim/ LUGAL."URIs™. MA / u; LUGAL / ki-ib-ra-tim /| ar-ba-im | za-ri-qum/ GIR3.NITA, / %a-sur;*'/ IR, -
su! | a-na ba-la-ti-Su / i-pu-us. Abbildung und Beschreibung der Votivplatte bei Boese (1971) 208 und Tf.
XXXV, 2.

17 Frankena (1953) 123ff. erwihnt aus dem 'Gétteradressbuch aus Assur' einen Tempel, wo unter anderem

Belat-ekalli und Ura$ zusammen verehrt wurden, neben anderen Gottheiten.
1% Siehe MVN 3, 228: im Nanna-Tempel.

1% MVN 6, 301 Vs. 21-28, Rs. 1: 3/5 ka$/ 2/5 ninda/ ¢ nisaba e,-dub-ba(e,-kisib-ba?)-gu-la/ 1/5
4/30 kas§/ 4/5 2/30 5 silas ninda gur/ ez—dnin-ez—gal/ 1/5 3/30 kas/ 1/5 4/30 5 silas ninda/
dgeétin-an-na bad;-tibir,-ra/; Datum verloren.
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Dieser Text stammt sicher aus Girsu wegen der Anwesenheit vieler zum Pantheon von Laga$§’
gehérender Gétter und Schreine (sogar die alan-gus-de,-a'’”). Somit ist der in der Inschrift
'Gudea 41' erwidhnte Ninegal-Tempel bestétigt.

In Zusammenhang mit dem akiti-Erntefest ist der nidchste Text zu verstehen:

"2 gemistete Rinder fiir Nanna vor der Standarte im akiti, 2 geméstete Rinder fiir
Nanna, als er vom akiti-Schiff her(kommend) eintrat, NansSe-ulgal ist maskim, 5
gemistete Rinder, 30 Schafe 5 Ziegenbocke, Hochzeitsgaben'’' des Konigssohnes Ur-
Istaran, Ort des Thrones von gulgi, 5 gemistete Rinder, 55 Schafe, 20 Lammer, 20
weiblichewlf'ammer, 11 Ziegenbocke, 14 Ziegen fiir die Kiiche, Bankett im Tempel der
Ninegal"

GroBvieh und Kleinvieh werden in diesem Text fiir die Gotter Ninhursag, Nanna und Ninegal
geschlachtet. Anlass dieser Beopferung scheint das akiti-Erntefest (im 1. Monat) zu sein'".
Ein Bankett wird organisiert im Ninegal-Tempel; hergerichtet werden dafiir 125 Stiick
Kleinvieh. Der Text schlief3t mit einem Opfer von Gazellen und Jungbéren ([ama]r-az). (cf.
auch III 1.3.2.1.6)

Zum Abschluss der Tempelbelege der Ninegal sei noch auf zwei weitere Texte hingewiesen:

"Dem Nani sage, dass er Sigarkalama und Urmes, die S6hne von Lugalkagina, die
girsega im/des Tempel/(s) der Ninegal sind (und) an der Werft arbeiten, nicht
zuriickhalt"'"™

Hier werden zwei Minner als girsega'> des Tempels der Ninegal erwihnt. Dies weist auf
das Bestehen eines ausgearbeiteten Kultes mit (Kult-)Personal der Ninegal. Nani war in Girsu
angestellt. Der Schreiber des folgenden Briefes richtete beinahe all seine Briefe an diesen
Nani in Girsu.

0O MVN 6,301 Rs. 28: e,-%asnan u; alan-gusz-de;-a.
' Sallaberger (1993) 259-260 iibersetzt "Brautgaben".

2 TRU 370 Vs. 7-15; Rs. 1-4: 2 guy-niga ‘nanna igi $u-nir-ra/ $a; a,-ki-ti/ 2 gus-niga nanna/
ma, as-ki-ti kuy-ra/ dnan§e-u14—galAmaékim/ 5 guy-niga 30 udu 5 mas, gal/ nig,-mi,-us,-
sa ur- ‘i§taran dumu-lugal-ka/ ki #*gu-za $ul-gi/ 5 gus-niga 55 udu/ 20 sila, 20 kir,,/ 11
mas, 14 uds/ e,-MU gisbun, (KI.BI) e,-%nin-e,-gal; Datum: -.

173 Sallaberger (1993) 182 Fn 855 lisst diese Frage - nach dem Zusammenhang mit dem akiti-Fest - offen.

174 BM 18544 (zitiert nach der Bearbeitung von Michalowski (1993) Nr. 87) na-ni/ uz-na-a-dugs/ 'si-gar-

kalam-ma/ 'ur-mes/ dumu lugal-ka-gi-na-me-e$,/ giris-ses-ga e,-‘nin-e,-gal-ka $a; mar-
sa-me-e$,/ na-an-ba-na-a-du;; Datum: -.

'3 Giris-ses-ga ist laut CAD G 94-96 (girseqiil girsega'l): 'a social class, domestics of a palace, temple or large

estate often attached as attendants to the person of the king '. Henshaw (1994) 4.22.15.5 {ibersetzt giriz-se;-
ga als 'Personal', das zusammen mit zwei anderen Kategorien (i$ib und 1i-mah) im gig-pars-ra in Ur
verblieb. Sallaberger (1993) 143%”® und 168 iibersetzt den Terminus als 'Gefolge', 'Gefolgsleute'. Sie kommen
weiterhin in TCNY 367 als Lieferanten von masdaria-Gaben an den Konig, vor. Van Driel, JESHO 38
(1995) 400 untersucht die Kategorie der giriz-ses-ga, die in den Rationlisten des Tempels der Inanna von
Nippur vorkommt: Schlussfolgerungen dieser Untersuchung sind unter anderem, dass es sich hier um eine
vielseitige Kategorie mit ménnlichem und weiblichem Personal handelt. Zusammenfassend meint van Driel:
"one of the giri;-se;-ga groups belonged or worked for royal establishments, other personnel worked for
other temples". In Mari erscheinen die giriz-se;-ga gelegentlich in den Briefen: In ARM X, 112 beten
junge Méddchen zur Ninegal und erbitten Schutz fiir die giris-se;-ga.
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Der Brief berichtet {iber den (Wieder-)Aufbau eines Tempels der Ninegal:

"FolgendermafBlen sagt der GroBwesir: Sag zu Lugal-kugzu: er moge zum x. Mal
Holzbalken im Tempel, der der Aufenthaltsort der Ninegal ist, aufstellen! (...) es ist
der Befehl des Konigs!"'"®

Ein weiterer Text aus Umma berichtet {iber ein Gebdude bei Ninegal. Es ist hier von einem
Palast e,-gal die Rede.

"36 m’ Backsteinziegel am neuen Palast bei (dem Haus) der Ninegal (sind)
aufgerichtet"'”’

Zum Vergleich sei hier auf eine Verwaltungsurkunde, die vom Palast bei (dem Haus) der
Ninegal berichtet, hingewiesen:

"7 Arbeiter fiir einen Tag am neuen Palast zur Seite (des Hauses) der Ninegal sind
titig /dienstbereit"'’®

Die Verbindung der Gottin Ninegal mit dem Palast wird noch in einer Urkunde aus Umma
erwahnt:

"Zwei Ohrgehdnge: Ihr Gewicht (betrégt) 1 Sekel minus 3 Se fiir Ninegal des Palastes,
verantwortlich (ist) Su-Sulgi der Barbier"'"”

Text Datum Kultorte: Tempel und Palast Ort
RIME 3/2 no.14 - Ynin-e,-gal (...) e;-a-ni Ur
RIME 3/2 no. 2001 - E» ‘NIN.E,.GAL™ ASSur
MVN 6, 301 [VLVL] e, ‘nin-e,-gal Girsu
TRU 370 - €, dnin-ez-gal Ur
BM 18544 - giriz-ses-ga e; “nin-e,-gal-ka | Girsu
BM 134634 - e,-ki-tus dnin—ez—gal—[la—(ka)] Ur
YOS 4, 259 S46/-/- e,-gal-gibil dnin—eg—gal—k[a] Umma
MVN 21, 32 S47/viii/-  |e,-gibil-da “nin-e,-gal-ka ?

Um. 3800 - dnin-ez-gal Sas ep-gal-ka ?

17 BM 134634 (zitiert nach Michalowski (1993) Nr. 83) sukkal-mah-e/ na-be,-a/ lugal-kus-zu/ "us-
na’-a-dugs/ e,-ki-tu§ “"nin’-e,-gal-[la-(ka)]/ tal a-"ra,” [x-kam]/ [he,-mi-i]n-si-g[e]/ [
]-am3/ [...]/ "inim lugal-kam™; Datum: -. Der Growesir dieses Textes ist Aradnanna, der im Ostlichen
Teil des Ur III-Reiches, an der Grenze des heutigen Irans, titig war in der spiten Regierungszeit Sulgis und
der seiner beiden S6hne bis in die Regierungszeit Ibbi-Sins. Michalowski, a. a. O. 58: Dieser Text ist eine
spitere babylonische Kopie einer in der Ur I1I-Zeit verfassten Nachricht (Nani und Aradnanna kommen hier
zusammen vor).

YOS 4,259 Vs. 1-3: 1 sar seg;,/ "e,’-gal gibil/ ‘nin-e,-gal-k[a ]/ dus-a; Datum S 46/-/-.
8 MVN 21,32 Vs. 1-3: 7 guru$ uy-1-8e3/ e,-gibil da dnin-ez—gal-ka gub-ba; Datum: S 47 /viii/-.

' Yildiz-Ozaki (2001) Um. 3800 Vs. 20'-22": 2 nig,-ge§tug/ 1 gin, la, 3 $e ‘nin-e,-gal $a; e,-gal-
ka/ giri; Su-Sul-gi §u-i; Datum: -.
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1.3.2.1.2  Die Verehrung im Palast

Unter einem Palastritual versteht man eine kultische Handlung, die im koniglichen Palast
durchgefiihrt wird. Als handelnde Personen treten Priester, Mitglieder der koniglichen Familie
und der Konig selbst (lugal kus-ra-Formel) auf.

Die Gottin Ninegal wird als 'Herrin des Palastes' hauptsdchlich im Palast verehrt. In den
neusumerischen Texten gibt es verschiedene Mdglichkeiten, um den Vollzug eines
Palastrituals auszudriicken. Eine klare Angabe liegt in der Terminologie sizkur, Sa; e;-gal,
ein 'Ritual im Palast', vor. Auch die allgemeinere Formel Sa; e,-gal versetzt das ganze
Geschehen in den Palast.

Nach Sallaberger'® sind bestimmte Gétterreihen wie u. a. Inanna-Ninegal-Utu oder Ninegal-
Inanna-Ninsun, wobei die Reihenfolge nicht festgelegt ist, weitere Indizien, die die
Identifikation von Palastritualen erlauben.

Ein Palast als Kultort fiir die Versorgung von Gottheiten und fiir monatliche Feierlichkeiten
kann in der neusumerischen Zeit in verschiedenen Orten belegt werden; hierbei kommen vor
allem die Palastanlagen in Ur, Uruk und Nippur in Betracht. Mit Sallaberger'™®' wird bei
fehlender Ortsangabe wahrscheinlich der Palast in Ur gemeint gewesen sein.

Wenn die Lage des Palastes wegen fehlender expliziter Angaben nicht zweifelsfrei ermittelt
werden kann, so muss man versuchen, die genannten Goétter und/oder den Bevollméchtigten
(maskim) zu lokalisieren.

Die Textbelege fiir ein Palastritual in neusumerischer Zeit wurden schon 1993 von Sallaberger
in einer Tabelle'® zusammengefasst. Fiir die Gottin Ninegal konnen folgende Belege
hinzugefiigt werden:

OIP 115, 102" wegen der Gétterreihe 'Ninegal-Inanna-Ninsun' und der Formel 'e,.gal-la
ba-an-kuy'. Dieser Text wird in Abschnitt I1I 1.3.2.1.5 behandelt.

MVN 5, 113" wegen der Gétterreihe 'Inanna-(Nanna)-Ninegal-Utu' und auch wegen der
Angabe 'Sa; e;-gal' '. Weiterhin wird eine lukur-lugal (Rs. 1: [...]-na-tum lukur-lugal)
erwihnt, was ein Hinweis auf Palastkontext sein kann. Dieser Text, in dem auch die Rede von
einer Vorabendfeier und einem e$;-e$3-Fest ist, wird weiter besprochen unter I11 1.3.2.1.5.
TIM 6, 9'% wegen der Gotterreihe 'Utu-Ninegal-Nisaba'.

MVN 13, 98'% wegen des vorherigen Geschehens im Palast in Nippur (lugal kus-ra $as
nibruk‘) und wegen der Goétterreihe 'Nintinugga-Ninegal-Nanna', wobei vor allem Nanna

1% Sallaberger (1993) 222 Fn 1061.
'8 Sallaberger, a. a. O. 222.
18 Sallaberger, a. a. O. T.75.

" OIP 115, 102 Vs.1-9: 1 ™'"“*a%,-gar; gus-e "us,-sa-a’/ ‘nin-e,-gal/ 1 silay ‘inanna/ 1 sila,
dnin—sunz/ 1 sila4-vniga/ dinanna a-ra, 2-kam/ 1 mas,-gal-niga/ 1 udu-u, ba-ug; e,-gal-la
ba-an-kuy; Datum: S 46/vii/6.

" MVN 5, 113 Vs.1-10: [1 udu-niga s]igs-us, 3 udu-niga/ [ ...] ®EN.ZU/ [1] udu-niga siskur,
dinanna Sa; e,-gal/ 2 udu-niga udu gig-kam/ 2 udu-niga sigs e, 2 udu-niga/ us es;-es$;-
kam ‘nanna/ 2 udu-niga su’-ma-kar’/ 2 udu-niga “nin-e,-gal/ 5 udu-niga ki-utu/ 2 udu-
niga siskur, dutu Sa, e,-gal; Datum: AS 5/vii/5.

85 TIM 6, 9 Vs.1-6: 1 udu-niga gu4-e-usz-[sva]/ dutu/ 1 udu-niga guy-e,-us,-sa/ dnin—ez-gal/ 1
udu-niga guy-e-us,-sa/ dnisaba; Datum: SS 4/ix/13".

186 MVN 13, 98 Rs. 8-15: 1 udu-niga ddam-gal-nun-na/ Sa; ep-gal lugal kuy-ra/ Saj nibru®/ 1
udu-niga “nin-tin-ugs-ga/ 1 udu-niga gus-e-us,-sa dnvin-ez—g:{al/ 1 udu-niga sigs-us, 1 udu-
niga 2-kam-us,/ dnanna/ giriy a-bip-si,-im-ti; Datum: SS 9/v/3.
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hiufig im Palastkontext auftritt. AuBerdem sei noch auf die Anwesenheit eines koniglichen
Familienmitgliedes, der K&nigin Abi-simti, hingewiesen.

Wichtige Befunde aus den Palastritualen sind folgende:

e Die meisten Palastritualtexte stammen aus der Zeit Su-Su'ens. Es kann jedoch an der
Uberlieferung liegen, dass aus den Regierungszeiten anderer Konige weniger Texte
erhalten sind.

e Die sizkur, Sas e;-gal hingen manchmal mit bestimmten Festen (Vorabendfeier und
Mondfeier, Totenopferkult) zusammen.

e Die dargebrachten Opfer bestehen iiberwiegend aus Kleinvieh.

e Ninegal kommt in festen Gotterreihen vor, wobei die Reihe 'Inanna-Ninegal-Utu' die am
hiufigsten belegte ist; daneben stehen andere Reihen wie 'Inanna-Ninegal-Ninsun',
'Inanna-Ninegal-Dagan', 'Utu-Ninegal-Nisaba', in denen entweder Inanna oder Utu von
einer anderen Gottheit ersetzt werden konnen (Ninsun, Dagan, Nisaba). Aullerdem sind
noch andere Reihen bezeugt, die palasttypische Gotter neben Ninegal stellen (u. a. Nanna
und Gestinanna). Diese Texte tragen zusétzlich die kennzeichnende Formel 'sizkur, Sas
e,-gal', so dass sie zweifelsfrei als Palastrituale zu betrachten sind.

e Uber die Gestalt der Ninegal sagen die Texte nicht sehr viel aus, jedoch ist zu beachten,
dass sie in den Texten neben Inanna, also als selbstindige und nicht mit Inanna
identifizierte Gottin, erscheint. Wegen des Auftretens der Ninegal neben einer Inanna 'Sa;
e2-gal 'ist sie auch nicht mit der Gestalt einer 'Inanna des Palastes' gleichzusetzen (Cf. zu
dieser Zeit auch in Mari, 111 2.2.2.1.1).

e Die Opfer wurden in den Paldsten in Ur und Nippur dargebracht.

Neben den Palastritualen kommen noch zwei 'Rituale’ fiir Ninegal vor:
sizkur, ‘nin-e,-gal :

"0.0.1.5 (15 Liter) erstklassiges Mischbier von Urmes, Siegel von Ur-Igalim, Ritual
der Ninegal."""’

und das Ritual ka§-de;-a dnin-ez-gal :
"] gemistetes Schaf fiir das 'BierausgieBen' der Ninegal"'™®

Das Ritual 'Bierausgieen' kommt immer im Zusammenhang mit Tieropfern vor. Wortlich
bedeutet die Formel 'eine Libation', iibertragen kann es jedoch 'Bankett' bedeuten. Sigrist'®’
unterscheidet diese Ubersetzungen nach der genannten Formel, wobei es sich bei kas-de,-a
GN seiner Meinung nach immer um eine Libation flir die erwédhnte Gottheit handelt.
AuBerdem kann die Formel kas-de,-a auch mit dem Konig (lugal) verbunden werden.
Dabei kann kasS-dej,-a sich dann auf eine Mahlzeit mit den Goéttern beziehenlgo, wobei

8T AUCT 3, 436: 1 ban 5 silay ka§ dida/ ur-mes-ta/ kigib ur-%ig-alim/ sizkur, nin-e,-gal/ itu
us-bi,-ku,/ mu en-%inanna/ mas,-e i3-pa; Datum: IS 2/iv/-.

'*® Schneider, AnOr 7 (1932) 53 = Molina (1993) MVN 18, 53 Rs. 26-27: 1 udu-niga/ kas-de;-a “nin-e,-
gal-ka; Datum: S 33/ix/-.

'8 Sigrist (1992 )176ff. ka§-de,-a = géritu 1. libation de biére (pour les dieux) 2. banquet, féte (pour les
humains); kas-de,-a + PN = Lieferung von PN. Sallaberger, a. a. O. 35f. kas-de,-a PN (Stifter, nicht
Geehrter) v. a. der ensi von Nippur.

10 Sallaberger, a. a. O. 144.

39



40

Viehopfer dargebracht wurden. Bierausschenken kann die Feierlichkeiten an den
Mondfeiertagen begleiten. Wenn eine Gottheit ihren Wohnsitz verlassen hat, kann ein
gerranum (Klagen) und ein ka§-de,-a ihre Riickkehr fordern'"

In TRU 370 ist von einem gisbuny (KI.BI) e, dnin-ez-gal, einem Bankett im Tempel der
Ninegal die Rede; dies konnte die Ubersetzung von kas-de,-a als '(rituelles) BierausgieBen'
oder '(rituelle) Mahlzeit mit den Gottern teilen' befiirworten, wihrend es sich in TRU 370
wahrscheinlich um eine eher 'weltliche' Feierlichkeit handelt (akiti-Erntefest, wobei die Ernte

selbst mit einem Bankett gefeiert wird cf. auch I1I 1.3.2.1.6.).

In der Tabelle werden noch einmal alle Palastrituale, an denen Ninegal teilnimmt,
zusammengestellt. Die meisten iiberlieferten Belege stammen aus der Zeit Su-Su'ens. Die
Texte, bei denen kein Datum erhalten ist, konnen anhand der fiir die Transaktion zustindigen
Beamten ungefdhr datiert werden: AUCT 1, 449 ist wahrscheinlich an das Ende der
Regierungszeit Su-Su'ens zu datieren (Urkununa arbeitete in der Zeit SS 9-IS 1; Kaspusa in
der Zeit SS 8-9). NST 18" konnte man entweder der Regierungszeit Amar-Su'enas oder Su-
Su'ens zuschreiben (La-mahar '*° war magkim von AS 5-SS 2/3; Atu tritt auf zwischen AS 5-
SS 6). Der Text AUCT 2, 97 bleibt undatierbar, es fehlen die Angaben zu den Beamten.

Text Datum Palastkontext Gottergruppe Ort
OIP 115,102 | 6/ii/S 46 inhaltlich” ‘ninegal, ‘inanna, Ur
dninsun

MVN 5,113 5/vii/AS 5 GN a3 e;-gal Ur ?
MVN 13,639 |11/ix/AS9 |inhaltlich Yinanna, ‘dagan, “ninegal Ur ?
LB 3001" 1/iii/SS 1 inhaltlich Yutu, Yinanna, Clninegal Ni.
TIM 6, 9 13/ix/ SS 4 inhaltlich dutu, dninegal, dnisaba Ni.
PDT 1, 528 10/iv/SS 6 sizkur, Sa; e;-gal dninegal Ni.
ARRIM 2, 3 24/iv/SS 6 sizkur, $a; e,-gal Yutu, ‘ninegal, Yinanna, ‘nanaja | Ni.
YOS 18,21(?) [22/ii/SS 8 | inhaltlich denlil, ‘ninlil, *ninegal Ni.
SACT 1, 176 7/[ 1/SS 7 sizkur, Sa; e,-gal dinanna, ‘utu, “ninegal, “ninisina | Ni.?
PDT 1, 523 15/ii/SS 8 sizkur, $a; e;-gal dinanna, dninegal, dutu Ur ?
PDT 1, 172 -/iii/SS 8 inhaltlich Yinana, “ninegal, utu Ni.?
CST 446 18/vii/SS 8 sizkur, $a; e,-gal dinanna, dninegal, dninsun Ur ?
DTCR 92 -/-/SS 8 sizkur, Sa; e;-gal dinanna, dninegal, dutu Ni.
MVN 13, 98 3/v/SS 9 inhaltlich ‘nintinugga, “ninegal, “nanna Ni.
AnOr 7, 159 [1/2]/xii/SS 9 |sizkur, $a;3 e,-gal dhinsun, dninegal PD
TCL 2, 5482 13/vil/IS 1 sizkur, S$aj e,-gal Yinanna, dninegal, denki Ur
MVN 13,124 |[]6/x/IS 2 sizkur, $a; e,-gal Yinanna, dninegal, dlamma.lugal Ur?
AUCT 3, 71 25/xii/IS2 | inhaltlich Yinanna, ‘ninsun, ninegal PD
AUCT 1, 449 16/-/- sizkur, Sa; e,-gal Yinanna, dnanaja, dutu, dninegal Ur ?
AUCT 2, 97 [ 1] sizkur, Sa3 e,-gal Ur?
NST 18 [V VL] sizkur, Sa; e,-gal d9estinanna, “ninegal Ur?
AUCT 3,436 | -/iv/IS2 sizkur, “nin-e,-gal ?
AnOr 7, 53 -/ix/S34 kas-de,-a “nin-e,.gal Ur ?

P! Sallaberger, a. a. O. 200.

2 NST 18, siche Forde (1987).

13 a-mabhar trigt ab dem Jahr SS 4 den Namen Su-Sin-la-mahar und dient noch bis IS 2.
141 B = Leidener Bibliothek, unpubliziert.

3 DTCR 92, siehe Sigrist (1991).
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"Mit ‘'inhaltlich' ist gemeint, dass es vor allem wegen gewisser Angaben, wie der
besprochenen typischen Gotterreihe (Utu, Ninegal, Inanna) mit seinen Varianten, moglich ist,
den Text im Palastkontext zu betrachten.

1.32.1.3 Der Totenkult

Einige Texte erwihnen Opfer an einem ki-a-nag'®® | dem Libationsort 'Ort an den man
Wasser trinkt' oder 'Ort an den man (die Toten) trinken ldsst', fiir verstorbene Herrscher'®’ und
ensi'”™ sowie hohe Wiirdentriger. Der Terminus kommt schon in altsumerischer Zeit in
Laga$ vor, wo es ein ki-a-nag des Konigs von Laga§ gab'”’. Auch in neusumerischer Zeit
werden neben der Verehrung der verstorbenen Kdnige und Gouverneure auch tote Mitglieder
der Herrscherfamilie (Konigin und Nebenfrauen, konigliche Kinder) mit Opfern versorgt. Die
Beopferung findet hiaufig an Vorabendfeiern statt.

Bei Libationsopfern denkt man vor allem an Getrinke (Wasser, Bier, Siisswasser, Milch,
Honig, Ol, Butter und Wein), die libiert werden. In unseren Textbelegen kommen auch
Kleinviehopfer und (einmal) Gerste als Opfergaben vor. Die Kleinviehopfergaben werfen die
Frage nach den blutigen/unblutigen Opfern im Totenkult auf. Wahrscheinlich wurden
Libation und Tieropfer in einem Ritual fiir die Verstorbenen vereinigt.

Eine andere Frage befasst sich mit der Lokalisierung der unterschiedlichen ki-a-nag. Die
Griaber der Ur III-Konige wurden auf dem koniglichen Friedhof in der Hauptstadt Ur
entdeckt®” (Sulgi, Amar-Su'ena, Su-Su'en). Zu ihnen fiihrten vertikal in den Boden
eingelassene Rohren zur Aufnahme der libierten Fliissigkeiten. Aller Wahrscheinlichkeit nach
ist in Ur auch das héufig belegte ki-a-nag Urnammus zu suchen.

In den Texten, die das ki-a-nag erwdhnen, werden oft Opfergaben fiir die Kiiche (e,-MU)
genannt. Es handelt sich hier um den Verbrauch der koniglichen Palastkiiche in Ur.

Die Rolle der Ninegal in diesen Texten ist nicht eindeutig fassbar: Sie kommt neben anderen
Gottheiten vor, die mit dem Totenkult oder der Unterwelt zu verbinden sind, so wie Gula (mit
Bau®"' gleichgesetzt), die 'groBe Heilgdttin', die als Muttergdttin das Leben schenkt und die
Toten wieder belebt. Enki-Gestalten verweisen auf Enki als Herrn der Erde und der Unterwelt.
Weiterhin ist Enki/Ea als Herr des Abzu®®, des Siiiwassers - das Wasser, das vor allem fiir
Libationsopfer sehr geeignet ist -, bekannt. In MVN 3, 349, wo von dem Libationsort der
ensis von Umma die Rede ist, kommt Ninegal neben dnin—ez—maé vor. Diese Gottheit wurde

1% Siehe auch oben, IIT 1.3.1 fiir das ki-a-nag Gudeas.

7 Sweet, in: AR RIM 1 (1983) 27; Datum: SS 2/ii/30 (nach Sallaberger (1993) T 12¢, Sweet (1983) 28 datiert
SS 3/ii/30) // PDT 1,573; Datum: SS 2/iii/-. In diesen beiden Texten werden dieselben Gétter, verstorbenen
Herrscher und ihre Familie erwihnt, anscheinend fanden die genannten Opfer jeden Monat in Ur statt (cf.
einmal im ii. und noch einmal im iii. Monat desselben Jahres SS 2).

8 MVN 3, 349; Datum: [ ]/ix und xii/AS 8. In diesem Text wird verschiedenen Gottern aus Umma (v.a. Sara-
Gestalten) , einem Ur III-Herrscher (Sulgi) und dem Libationsort der ensis (ki-a-nag ensi-kes-ne) von
Umma Gerste, ein unblutiges Opfer, zugeteilt.

19 Falkenstein (1966) 138: verschiedene ki-a-nag werden erwihnt (Libationsort fiir Konige, Stadtfiirsten,
Gudea, hohere Beamte und ere$-dingir-Priesterinnen). Ein ki-a-nag-dingir-re-<ne> ist auf Zyl. A
XXII 15 belegt. Zu ki-a-nag, siehe zuletzt Selz (1995) 155-156: "der 'Wassertrinkort', die 'Libationsstétte’
oder dhnlich ...dieser Ort des Totenkultes (war) den Herrschern oder Notabeln vorbehalten...".

2% Woolley, AJ XI (1931) 348f. Tf. XLI 2, XLV.

21 Selz (1995) 27-103, beschreibt die Gestalt der Gottin Baba (auch ba-u, gelesen). Auf S. 37-38 werden die
Belege fiir Baba im Totenopferurkunden dargestellt. Die Identifizierung der Baba mit Gula hat sich in der Ur
III-Zeit schon vollzogen.

292 Lambert (W. G.), in: RAI 44 (2000) 75-77.
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wahrscheinlich auch in unmittelbarer Ndhe des Palastes, woran die Kleinvieh-Hiirde der
vorgesehenen Opfertiere anschloss, verehrt. Die sizkur, e;-ma$ sind dann als 'die Riten in
der Kleinvieh-Hiirde' zu iibersetzen” (cf. I1I 1.3.2.1.7).

Andere Texte, die schon vorher unter den Palastritualen behandelt wurden, erwidhnen
manchmal auch das ki-a-nag Urnammus, was eventuell ein Hinweis auf die Lokalisierung des
Rituals in Ur*** sein konnte.

PDT 2, 1056 nimmt eine Sonderstellung ein: Der Text berichtet iiber Kleinviehopfer, die an
den Vorabendfeiertagen dargebracht werden; zugleich werden die Herrscher Urnammu,
Amar-Su'ena, Su-Su'en und eine konigliche Gemahlin, Geme-Enlila, die Frau Ibbi-Su'en,
erwdhnt. Der Text wird bei der Besprechung der Feste unter III 1.3.2.1.5 ausfiihrlich
behandelt werden.

Die Funktion der Ninegal im Kontext des Totenopferrituals bleibt ungewiss, man kann nur auf
ihre Anwesenheit dabei hinweisen. Es konnte vermutet werden, dass Ninegal, auch iiber den
Tod hinaus, in ihrer spezifischen Funktion als 'Beschiitzerin der koniglichen Dynastie', dem
Konig und seiner Verwandtschaft nahestand und sie weiterhin schiitzte. Dieser Gedanke
wurde wahrscheinlich von den Gouverneuren in den Provinzen ilibernommen, wie die
Belegstelle in MVN 3, 349 bestdtigt. Sicher ist, dass bei der Beopferung verstorbener
Vorfahren die Gottin eine wichtige Position einnahm und von den Opfergaben ihren Anteil
bekam.

Text Datum Vorfahren Totenopferplatz | Ort

ARRIM 1,27 [30/ii/SS2 |%Sulgi, "Amar-Su'ena, Kinder, - Ur
Watartum

PDT 1, 573 -/iii/SS 2 [dgulgi], dAmar-Su’ena, Kinder, - Ur
Watartum

MVN 3,349 |9 Sulgi ki-a-nag Umma

ensis-kes-ne

PDT 2, 1056 [[ V[ 1IS[ ]|Su-Su'en, Geme-Enlila, *Amar- - Ur

Su'ena und Throne AS und Urnammu

1.3.2.1.4  Das Personal des Heiligtums

Bei der Verehrung von Gottern gehdren die Kultfunktiondre und Rituale zum Dienst an der
Gottheit. Im Tempel tragen hauptsédchlich die Priester die Verantwortung fiir die Versorgung
der Goétter, obwohl bei manchen Handlungen auch die konigliche Familie mit einbezogen
werden konnte, z. B. als Opferspender. Ein Text aus Nippur erwédhnt Rinder, die eine Anzahl
von Funktiondren zu bezahlen haben. Darunter befindet sich auch ein Priester der Ninegal:

"[ ]vondem §abra®® der Ninegal, 1 Rind fiir den Ekstatiker der Ninhursag, 1 Rind
fir den $abra des Irda, Rinder a,-gig-il>-la (?)** fiir den Konig, hat von Annahilibi
Anhir angenommen, via Luz-Inanna."20

293 Sallaberger (1993) 249.

204 Texte mit Palastritual und Libationsort Urnammus: AUCT 1, 449; MVN 13, 124 (Fettmilch als
Libationsopfer); AUCT 2, 97. Text mit Palastritual und anderem Libationsort: AR RIM 2, 3 (ki-a-nag
Takumatum lukur-lugal). Text mit Fest und Libationsort Urnammus: PDT 2, 1173 (e§3-e83-¢, -u4-7).

42




43

Der Beruf, der aber am haufigsten mit der Ninegal verbunden scheint, ist der des Gértners.
Alle Texte, die hieriiber berichten, stammen aus der Stadt Lagas.

In JEOL 33, 13 werden verschiedene Berufsgruppen genannt, darunter 37 Gértner der
Ninegal. HIB 394°% ist ein Text, der die Léhne verschiedener Arbeiter(gruppen) verbucht:
Alle diese Gértner der Ninegal bekommen eine monatliche Gerstenration. In RTC 318
kommen neben Girtnern auch andere mit ithnen verwandte Arbeitergruppen vor. Sie
bekommen alle eine Bezahlung in Wolle.

Handwerker wurden haufiger mit einer Gottheit verbunden: AR RIM 1, 27: Enki gi§-kin-ti
gu-la.

Ein anderer Beruf ist der des 'Sehers', igi-dug. In einem Text wird er mit der Gottin Ninegal
verbunden. Die Belegstelle hier ist mit Sicherheit 'Kontrolleur' der Ninegal' zu {ibersetzen,
weil es sich hier um eine Verwaltungsurkunde handelt mit der Verteilung von Rationen an
unterschiedliche Leute (darunter dieser igi-dug der Ninegal in Dilbat*®).

Eine letzte Belegstelle finden wir auf einer Siegelabrollung (NATN 524), in der ein nu-
bandas, ein 'Inspektor' oder 'Generalverwalter'”'’ der Ninegal genannt ist. Moglicherweise
handelt es sich hier um einen Verwalter des Tempelgutes der Ninegal:

"Lu,-dingira, der Schreiber, Sohn des Lu,-Nanna, der 'nu-banda;' der Ninegal"211
Text Datum Beruf Ort
AUCT 3, 403 27/v/AS2 [§abra ‘nin-e,-gal-ka' (KI) (Drehem-Archiv)
UET 3, 1081 - igi-dug “nin-e,-gal Dilbat
CT 10, 15296 -/xi/AS 1 nu " kirig ‘nin-e,-gal/ (gestin) | Laga$
JEOL 33,13 - nu & kirig “nin-e,-gal Laga$
Hlb 394 -Vi/AS 5 |nu ®" Kkirig “nin-e,-gal Laga$
RTC 318 -/vii/- nu " kirig “nin-e,-gal Laga$
HSS 4, 27 - gis-kin-ti “nin-e,-gal Laga$
NATN 524 -/i/- nu-banda; “nin-e,-gal Nippur

25 Die Funktion des §abra wird im CAD S 1: 11-15 (sabri/$abra) folgendermaBen beschrieben: 'high-ranking
administrative official, chief administrator (of temple and palace households)'. In AHw S 1120 wird Sabriim
als 'ein Tempelverwalter' und auch als 'Traumdeuter' {ibersetzt. Henshaw (1994) 3.3.10 {ibernimmt diese
Bedeutungen und schreibt dem Sabra den Beruf eines 'administrator of state and temple' zu; daneben tritt er
gelegentlich als 'dream interpreter' auf. Sallaberger, in: OBO 160/3 (1999) 194-195 unterscheidet die
Funktionen des Sabra und des sanga: Wéhrend der Sabra fiir den Tempel sowie fiir den weltlichen
Haushalt verantwortlich sei, beschranke sich der Beruf des sanga auf das Tempelgeschehen.

206 Cf. PSD 1/2, 64-65 zitiert diese Belegstelle aber 148t sie uniibersetzt; a,-gig-il, (KAR»)-1a, (a place (?)
where cattle are kept): Ur IIL.

07 AUCT 3,403:[ ] "$abra” ‘nin-e,-gal-ka' (KI)/ 1 guy lu,-mah/ “nin-hur-sag-ka/ 1 gu, $abra
dir-da/ guy a,-gig-il,-la lugal/ ki an-na-hi-ta/ an-hi-ir i3-dabs/ giris lu,-¢ inanna; Datum:
AS 2/v/27. Weil dieser Text aus Nippur stammt, kénnte man vermuten, dass hier die Sabra der jeweiligen
Gotter von Nippur gemeint wurden.

2% HIB 394: siche Barton (1909).

29 UET 3, 1081 Rs. V 1-3: 11 Se-ba e,-a ma-ma/ igi-dug dnin-ez—g:gal/ dil-ba-at*' itu 5-kam;
Datum: ?

29 Diese Ubersetzung wird von Selz, in: FAOS 15/11 (1993) 70 bevorzugt.

2L NATN 524 Siegel: lu,-dingir-ra/ dub-sar/ dumu luz—dnanna/ nu-banda; / dnin-ez—g:{al-ka;
Datum: -/i/-.
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1.3.2.1.5 Die Teilnahme der Ninegal an den Mondfeiertagen

Mondfeiertage212 konnen mit e$3-eS3 oder mit sizkur, angegeben werden, wobei die
erstgenannten wahrscheinlich ausfiihrlicher sind als die letztgenannten. Es wurden drei
Mondfeiertage gefeiert: der 1. Tag des Monats, Neulichttag, ist der wichtigste Mondfeiertag
(us-sakar, sag-us-sakar, sag-iti); der 7. und 15. Tag werden mit der Formel e;-u4-7/15
,’Haus (des Mondes) am 7./15. Tag' bezeichnet.

Mit diesen Mondfeiertagen wurden Vorabendfeiern verbunden. Sie fanden immer einen oder
einige Tage vor den Mondfeiertagen statt.

Aus den Textbelegen wird klar, dass Ninegal in Ur, Nippur und Puzris-Dagan an den
Vorabend- und Mondfeiertagen teilnahm:

"[  Jam 29. Tag, 1 gemistetes Schaf am 30. Tag, als regelmaBiges Opfer fiir Ninegal:
das A,-da-Tor"?"?

Das darauffolgende Opfer wird am 'Straulenhaus der Ninhursag' dargebracht. Weiterhin
bekommen auch die Thronhduser Urnammus und Amar-Su'enas ein Opfer. Auch Su-Su'en
und Geme-Enlila werden von ihrem Nachfolger Ibbi-Su'en beopfert. Die Opfer finden an
Vorabendfeiertagen statt.

"1 gemistetes Schaf im Haus (des Mondes) am 7. Tag, 1 gemadstetes Schaf im Haus
(des Mondes) am Neulichttag fiir Ninegal"*'*

Dieser Text aus Ur mit dem Vermerk udu ba-ug; $as urisk'-ma erwdhnt den hohen
Verbrauch von Schafen, jedoch nur eine Goéttin, Ninegal, am Anfang des Textes. Ihre Opfer
bekommt sie am Halbmond- und am Neulichttag. Die anderen Abgidnge an Vieh sind auf fast
alle anderen Tage des Monats verteilt.

"2 gemadstete Schafe, 3 gemastete Schafe zur Vorabendfeier, 1 Schaf fiir Ninegal (...) 1
gemistetes Schaf, 1 Lamm fiir Ninegal zum 2. Mal"*"

12 Fiir Vorabendfeiern und Mondfeiertage als Bestimmung des kultischen Kalenders sei auf die Dissertation von
Sallaberger (1993) verwiesen.

23 PDT 2, 1056 Vs. 1-3: [ ] us-20+797-kam 1 udu-niga us-30-kam sa,-du;; “nin-e,-gal-/ka,-
id(A;)-da; Datum IS [ ]/-/-. Die Bedeutung des ka,-id(A;)-da ist unklar. Man kann sich fragen, ob ein
Zusammenhang zwischen A,-da und E,-da "Seitenfliigel" besteht.

24 pPT 1, 343 Vs. 1-3: 1 udu-niga e,-uy-7/ 1 udu-niga e,-uy-sakar/ dnin—ez-gal; Datum: S 48/xi/-.
Cf. oben zu diesem Text unter 11T 1.3.2.1.3.

215 MVN 3,228 Vs. 1-3; 12: 2 udu-niga sigs-us, 3 udu-niga/ ki-*EN.ZU/ 1 udu-niga “nin-e,-gal; 1
udu-niga 1 silay dnin—ez-gal; Datum: AS 4/i/14. In diesem Text kommen zwei Personennamen vor, die

auch in MVN 5, 113 und bei Foxvog, ASJ 18 (1996) Nr. 2 begegnen: Libanuk-$§aba§ von Marhasi, und
Naplanum der Amurriter.
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Dieser Text beschreibt die Opfergaben an verschiedene Gotter am Vorabend des
Vollmondtages in Ur (Sa; urisk‘-ma). Die Opfer finden im Nanna-Tempel statt: Sa; e;-
dnanna (Vs. 19). Gottheiten fremder Herkunft werden hier verehrt, u. a. Annunitum und
Ulmagitum, zwei von Sulgisimtum eingefiihrte Gottinnen. Ninegal scheint eine wichtige
Gottin gewesen zu sein; sie wird zweimal mit Opfern versorgt.

"] gemistetes Schaf, 1 gutes Mutterschaf der Fettschwanzschafsorte fiir Suzianna,
Schafe fiir das e$;-e$3-Fest, 1 gemistetes Schaf fiir Ninegal, Nanse-ulgal ist maskim,
5 gemadstete Schafe als regelméBige Lieferung fiir Halhalla wiahrend eines Monats, am
Neulichttag, wenn der 30. Tag des Monats verstrichen ist"*'®

Ninegal kommt hier in einer Reihe von Gdtternamen vor, an deren Spitze Enlil und Ninlil
stehen - ein deutliches Indiz fiir die Herkunft aus Nippur. Ninegal folgt auf Suzianna, die
Gestalt der Inanna als Stern. Halhalla spielte am Hof des Sulgi und des Amar-Su'enas eine
wichtige Rolle*"’, auch Sulgi kommt im Text als Opferempfinger vor.

Der Text MVN 5, 113, der schon bei den Palastritualen erwédhnt wurde (GN Sa; e;-gal),
erwdhnt auch eine Vorabendfeier und ein e$;-e$s;-Fest des 7. Tages. Aus diesem Anlass
werden Gotter im koniglichen Palast mit Opfern versorgt; also fanden an den Mondfeiertagen
auch Rituale im Palast und nicht nur in den Tempeln statt.

Die groBe Opferliste TCL 5, 6053 stammt aus Nippur und ist eine Auflistung der Tieropfer an
die Gotter, unter denen sich auch Ninegal befindet. Die Opfer finden am Vorabend zum
Neulichttag statt.

In PDT 2, 1173 bekommt Ninegal, neben anderen Gottern, ein Opfer am Vorabend des
Halbmondtages (e$3;-e83-€,-u4-7). Der Text hat den Vermerk Saj; nibru®.  Nach
Sallaberger’'® wurde der 7. Tag besonders aufwendig gefeiert, wobei neben den grofien
Gottern auch ihre Familie (Frau und Kinder) und kleinere Gotter gefeiert wurden.

"2 gemistete Schafe, 'die den Ochsen folgen', fiir Ninegal [im Haus des?] Ninkalla [1
Schaf], gemaistet fiir Inanna [(im)?] Haus-"?", 1 gemaistetes Schaf, ' das den Ochsen
folgt', fiir GeStinanna des Konigs, 1 [gemadst]etes Schaf fiir NingiSzida des
Weinhauses, 1 [ge]mistetes Schaf fiir Ninegal im Haus des X, Ubernahme beim
NE.NE-gar-Fest"*"”

Anlass dieses Opfers ist das NE.NE-gar-Fest zum Vollmond in Nippur. Ninegal wird hier
zweimal beopfert, vermutlich jedes Mal im Haus einer Privatperson: Ninkalla ist eine Dame
am koniglichen Hof von Ur III, wohl 'die geliebte Nippurierin Sulgis'**’. Das zweite Opfer fiir
Ninegal findet an einem anderen Ort statt: Sallaberger liest hier e,-X: das Zeichen konnte
vielleicht kinda, gelesen werden. Ninegal wiirde dann im 'Haus des Barbiers' verehrt.

216y0S 18, 13 Rs. 9-14: 1 udu-niga 2 ug-gukkal-niga *Su-zi-an-na/ udu e$;-eds-kam/ 1 udu-niga
dnin—eQ-gal/ dnanée—ul;;-gal maskim/ 5 udu-niga sa,-du;; hal-hal-la iti-1-kam/ e,-u4-sakar
itu us-30 ba-zal; Datum: AS 1/i/30.

7 Sallaberger, a. a. O. 65 Fn 283; Foster, SEL 2 (1985) 39; Gomi, BiOr 34 (1977) 276 Fn 12.
1% Sallaberger, a. a. O. 57.

29 MVN 15, 118 Vs. 20-21; Rs. 1-7: 2 udu-niga guy-e-us,-sa/ dnin—ez-gal/ [Sa3 e,?] ning-kal-la/ [1
udu]-niga “inanna/ [(3a3)?] e,-'NIM"/ 1 udu-niga gus-e-us,-sa ‘gestin-an-na-lugal/ 1 udu-
nliga] “nin-gi§-zi-da-e,-gestin’/ 1 udu-[ni]ga “nin-e,-gal 3a; e,-X/ nig,-d[abs] NE.NE-
gar; Datum: IS [1]/v/11.

2% Maekawa, ASJ 9 (1987) 104-106; Sallaberger, RIA 9 ("Ninkalla") 440; Civil, in Fs van Dijk (1985) 44
(Kommentar des Textes) I 2-7; Michalowski, JCS 31(1979) 172 Fn 8.
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Auffillig bei diesem Text ist, dass es vor allem Goéttinnen sind, die beopfert werden.
Sallaberger sieht im Vorkommen der GesStinanna des Konigs, Ninegal und der Prisenz des
Konigs (lugal kuy-ra, Rs. 11) ein Ritual, das in enger Verbindung mit dem Konig und mit
dem Palast steht. Weiterhin vermutet Sallaberger einen Zusammenhang mit der Totenkultfeier
des Monats NE.NE-gar; er kann sich dabei auf das Auftreten von Gottheiten wie Ninsun (die
klagende Mutter des Gilgames) und GesStinanna (die Schwester Dumuzis, der von den
Konigen représentiert wird) stiitzen. Hier gébe es dann wieder eine Verbindung zur Ninegal
als Beschiitzerin der lebenden und verstorbenen Dynastiemitglieder.

Text Datum Fest Ort
PDT 2, 1056 -/-1ST ] Vorabendfeier zu den drei Mondfeiertagen | Ur
PDT 1, 343 -/xi/S 48 Halbmond und Neulichttag Ur
MVN 3, 228 14/i/AS 4 Vorabendfeier zu Vollmond Ur
YOS 18, 13 30//AS 1 Vorabendfeier und Neulichttag Nippur
MVN 5,113 S/ii/AS 5 Vorabendfeier und Halbmond Ur
TCL 5, 6053 30/v/S41 Vorabendfeier zum Neulichttag Nippur
PDT 2, 1173 [ /v/AS1 | Vorabendfeier zum Halbmondtag Nippur
MVN 15,118 | 11/~V/IS[1] | Vollmond: Monat NE.NE-gar Nippur

1.3.2.1.6  Der Kult am Heiligtum

Die akiti-Feier, akiti Su-numun (der Aussaat) im vii. Monat und akiti Se-KIN-kus (des
Gersteschneidens) im ersten Monat sowie auch das ezem-mah (10. Monat) sind typische
Feiern der Hauptstadt Ur. Dies bedeutet aber nicht, dass sie nicht auch an anderen Stellen
gefeiert werden konnten (cf. z. B. das akiti in Nippur)®'.

MVN 5, 113 wurde oben schon erwidhnt im Rahmen der eSs;-eS3- und Vorabendfeier. Der
Text ist datiert in den Monat akiti-Su-numun.

TRU 370 ist in den Monat akiti §e-KIN-kus zu datieren. Nach Auffassung Sallabergers***
ist nicht zu bestimmen, ob das Bankett, das fiir Ninegal eingerichtet wird, als Teil dieses
Festes zu betrachten ist. Weil kurz zuvor die Rede von nig,-mis-us;-sa,, "Brautgabe”223 ,
ist, scheint es wahrscheinlicher, das angerichtete Bankett damit zu verbinden, zumal von 125
Stiick Kleinvieh gesprochen wird. Es wére jedoch auch denkbar, das erste Opfer (Ninegal
kommt zweimal im Text vor) an Ninegal als Gabe im Rahmen des akiti-Festes des Nanna zu
sehen. Die Gétter, die zusammen mit Nanna ein Opfer erhalten, sind Ninhursag und Ninegal.
Der Text MVN 13, 124 wurde schon bei den Palastritualen besprochen. Er ist in den zehnten
Monat, ezem-mah, datiert. Hier scheint sich der Festmonat nicht auf das Palastritual zu
beziehen, denn es werden viele Gotter und nicht nur Nanna verehrt.

Das neue Jahr in Umma fingt im vierten Monat an, wenn das nesag (Fest der
Erstlingsgaben) Saras gefeiert wird. In MVN 16, 626 begegnet uns die Formel niz-dabs-zas-
mu-ka, wobei zas-mu das kalendarische Neujahr bezeichnet (cf. Sallaberger, RIA 9
("Neujahrsfest A") 291-294). Sara-Gestalten und Ninegal werden bei dieser Gelegenheit mit
sag-us-bar-Stoffen bedacht; sie bekommen ein neues Kleid zum Neujahr (siche unter III
1.3.2.2.1).

22! Sallaberger, RIA 9 ("Neujahrsfest A") 294.
2 Sallaberger (1993) 182.
3 Ders. (1993) 259f.
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Das gusisu-Fest (gus-si-su im ii. Monat) ist eine jihrliche Feier fiir den lokalen Stadtgott
von Nippur: Ninurta®*.

Der Text PDT 1, 523 ist die Buchung einer Opfergabe von zwei Stiick Kleinvieh fiir e;-kug-
nu-ku,, 'das Haus, (in dem man) (noch) keinen Fisch isst bzw. essen lésst, (den Go6ttern) zum
Essen anbietet, ein Hinweis auf den Tempel Ninurtas®”. Dieses Ritual spielt sich
normalerweise einige Tage vor dem eigentlichen gusisu-Fest ab, leitet es also ein. Ninegal
erscheint hier im Text, wo sie zusammen mit Utu und Inanna ein Opfer bekommt, in einem
Palastritual. Fraglich ist, ob dieses Ritual im Ninurta-Tempel immer mit einem Palastritual
verbunden wurde. Weiterhin sollte noch auf die Texte TCL 5, 6053 und PDT 2, 1173
aufmerksam gemacht werden, weil sie moglicherweise eine Verbindung mit dem gusisu-Fest
ermdglichen: In beiden Texten ist die Formel kug-da kugs-ra, 'mit Fisch (als Hauptopfer)
hineingebracht'. Diese Formel verweist auf den Hauptfeiertag des gusisu-Festes, an denen
Fisch wieder vorhanden ist, um Ninurta zu versorgen.

1.3.2.1.7 Andere der Ninegal zugeordnete Lokalititen

Die Gottin Ninegal wird auch mit anderen Orten als mit dem Tempel, Palast und
Totenopferplatz verbunden. So haben wir einen sicheren Beleg fiir ein Feld, das mit Ninegal
verbunden wird. Dazu kommt eine Abrechnung iiber Kleinvieh auf einem Feld der Ninegal.
Zweimal werden Datteln aus dem Lagerhaus der Ninegal geholt und einmal wird Ninegal,
zusammen mit Inanna, in einem Privathaus beopfert. Wahrscheinlich kann man hier auch die
Belegstellen aus MVN 15, 118 als Opfer in einem Privathaus betrachten (siche Tabelle)

Text Datum Mit Ninegal verbundene Orte Ort

AUCT 3,71 25/xii/IS2 | ] ki a-Sa; ep-gal Puzris-Dagan
LB 921 (§27-1S3) |nig,-kas;-ak a-3a; ‘nin-e,-gal [Laga$

MVN 15,247 |-/xii/AS 5 e, kiSib-ba Clnin-ez—gal-t.':l Umma ?
SNELL 166 -/i1/AS4 e, kiSib-ba dnin-ez—gal-ta Umma ?
MVN 8, 219 [ ] $a; e, dada ensi, nibru® Nippur
MVN 15,118 | 11/v/IS'1 [Saj ez?] ning-kal-la; $a; e,-X | Nippur

Das Feld

AUCT 3, 71: Dass Ninegal hier in einem Palastkontext verehrt wird, darf aus der Folge
'Inanna, Ninsun, Ninegal' geschlossen werden. Spéter folgt die Angabe [ ](Anfang der Zeile
abgebrochen) ki a-Sa; e;-gal.

LB 921 ist eine auffdllige Tafel, denn sie gehort scheinbar zu der Kategorie der "round
tablets"**, die meistens als kleine Notiztafeln iiber Feldvermessungen dienten. Inhaltlich
handelt es sich hier um ein "balanced account" (nig,-kas;-ak**’ a-3a; ‘nin-e,-gal). Es
handelt sich um eine Abrechnung iiber ein Feld mit Kleinvieh (Schafe und Ziegen), das auf
dem Feld verbleiben soll (?).

4 Ders. (1993) 114-122.

5 George (1993) Nr. 669: e,-kug-nu-gu; ‘House where Fish is not Eaten’. Sallaberger (1993) 117: "Der
Enthaltsamkeit gegeniiber Fisch am Vortag folgt eine Fischgabe am Hauptfeiertag"; daher "es ifit (noch)
keine Fische; (fiir) Ninurta". Das gusisu-Fest verweist auf den Fischsegen, folglich des Friihjahrshochflut.

226 Liverani, in: BSA 5 (1990) 155: Die "round tablets" kommen alle aus Laga$ und sind in die Periode S 27-IS 3
zu datieren. Kennzeichnend ist ihre runde Form ("circular shape™), was bei LB 921 ein auffilliges Merkmal
ist; jedoch fehlen in diesem Text Vermessungsangaben und Beamte, die ansonsten immer auf den "round
tablets" zu finden sind.

7 Fiir die Bedeutung des nig,-kas,/kao-ak cf. Sallaberger (1999) 263-264 mit Fn 365: "Abrechnung iiber";
Sigrist (1992) 72-75: ni;-kag-ak/nikkassu; Englund (1990) 26-35, 49-51.
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Das Lagerhaus

E,-ki§ib-ba wird allgemein als "Lagerhaus" iibersetzt***.

MVN 15, 247 spricht von einer Dattellieferung, die aus dem Lagerhaus der Ninegal kommt
und fiir das Haus einer Privatperson zugunsten einer anderen Person bestimmt ist; Empfanger
und Lieferant werden genannt. Der Text MVN 9, 166 zeigt einen parallelen Aufbau. Die
Datteln kommen aus dem Lagerhaus der Ninegal und werden zugunsten einer Person von
einem Lieferanten gebracht. Er triagt denselben Namen, Luy-ninSubur, wie der Empfanger aus
MVN 15, 247. Geht es hier um dieselbe Person oder stimmen die Namen nur zufillig tiberein?
Wenn wir die Daten vergleichen, sehen wir, dass die beiden Urkunden aus
aufeinanderfolgenden Jahren stammen (AS 4 und AS 5), so dass dieselbe Person gemeint sein
konnte, die einmal als empfangende Partei, einmal als liefernde Partei auftritt. Die beiden
Texte stammen wahrscheinlich aus Umma.

Ein besonderer Text ist ASJ 18, S. 86 Nr. 22. Es ist ein pisan-dub-ba-Etikett aus Umma,
eine Tafel, die sich - versehen mit einer Durchbohrung am Rande - eventuell in einem Archiv
befand®”. Am Anfang des Textes liest man: pisan-dub-ba®" gij¢-sa si-"il-la”,
"kontrollierter (oder: eingelieferter) Schatz". Der Auflistung folgen zwei Schatzdepots der
Ninegal.

Das Privathaus

MVN 8, 219 bietet einen Beleg fiir die Verehrung der Ninegal in einem Privathaus, dem Haus
des Dada, des Ensi von Nippur. Ninegal bekommt hier ein Opfer zusammen mit Inanna. Kurz
zuvor ist die Rede vom Konig (lugal kuy4-ra); vielleicht nahm er auch Teil am Opfer fiir
Ninegal und Inanna. Inanna wird danach noch in einem sizkur, $a; e;-gal beopfert. MVN
15, 118 wurde schon bei den Festen besprochen.

Die Kleinvieh-Einhegung

Das e;-mas heiit wortlich "das Ziegenhaus". Dieser Terminus verweist wahrscheinlich auf
eine Art Kleinviehkral, in dem Schafe und Ziege verblieben. Vielleicht wurden Opfertiere in
einer Einhegung in der Nihe des Tempels gehalten”'. Stepien”” bespricht einige Texte, in
denen das e;-mas vorkommt. Dies sei ein Ort, an dem Kleinvieh gemistet wurde, bevor es,
an bestimmten Feiertagen, rituell geschlachtet wurde. Weiterhin iibersetzt er den Begriff als
"goat ranch".

In Pettinato (1997) Nr. 59 und MVN 3, 349 ist von zwei Gottinnen, Ninegal und Ninemas, die
Rede. Die 'Herrin des Palastes' und die 'Herrin des Ziegenhauses' erhalten ein gemeinsames
Opfer. In Pettinato (1997) Nr. 59 bekommen die beiden Ol, Milch, Bier und Datteln; in den
anderen Texten erhalten sie Gerste.

Der Text MVN 11, Y erwéhnt ein Vieh-Opfer fiir das e;-ma$ und Ninegal, das "Haus der
Ziege" und Ninegal. Es lésst sich also vermuten, dass sich in der Ndhe des Ninegaltempels ein
Kral fiir Opfertiere (Ziegen) befand. Man kann sich die Frage stellen, ob Ninegal als Gottin
mit der Kleinviehhiirde zu verbinden ist. Die Funktion der Ninema$ bleibt fraglich (cf.
Cavigneaux - Krebernik, RIA 9 ("Ninemas") 349).

228 eemans 'e,-DUB-ba dans les Textes économiques de Larsa', cf. RA 48 (1954) 57-66.
¥ Nelson (1975) 'Pisan-dub-ba Texts from the Sumerian Ur III Dynasty'.

239 Sallaberger, in: OBO 160/3 (1999) 214-215, erklart, wie die pisan-dub-ba-Texte als 'Tafelkorbetiketten' an
einem Korb befestigt als kleine Notiz tiber den Inhalt dieses Korbes funktionieren.

1 Siehe auch die Bemerkung Sallaberger (1993) 91 Fn 389: ¢,-ma§ = amas, "Schafhiirde".
32 Stepien (1996) e,-mas und e,-mas,: 68-69, 84, 97-98.
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Die Wertt

In SAT 3, 1285, einem Text aus Umma, bekommt Ninegal ein regelmiBiges Gerste-Opfer,
darauthin folgt der Lohn oder die Miete fiir gemietete Schiffe (a, ma, hun- gaz)m. Dies
erinnert an CCBM 2, 219, wo von Se-ba maz—lab5234 $a; mar-sa>’ dnin—ez—gal, einer
'Gersteration fiir die Schiffer der (Schiffs-)Werft der Ninegal' die Rede ist. AuBerdem
begegnete uns schon in BM 18544 Vs. 5 das gir;-ses-ga e;- nin-e;-gal-ka Sa; mar-sa-
me-e$;, 'Personal des Tempels der Ninegal, (das) an der Werft (arbeitet). SAT 2, 1148
berichtet von einer Gerstelieferung fiir ma, gu-la®®, 'das groBe Schiff; gleich danach wird
die Ration fiir Ninegal erwihnt.

Text Datum | Kleinvieh-Hiirde Ort

Pettinato (1997): 59 - ‘hin-e,-gal u; nin-e,-mas Umma

MVN 3, 349 - hin-e,-gal u; “nin-e,-mas Umma
MVN11Y - €,-mas us dnin-ez-gal (Drehem-Archiv)
CCBM 2, 219 - Se-ba ma,-lah, Sa; mar-sa dnin—ez-gal Umma

1.3.2.2  Stellung und Bedeutung der Ninegal im Ur III-Reich

1.3.2.2.1  Die Position der Ninegal in Rationenlisten

Viehversorgungslisten

Die Viehopfer fiir Ninegal sind - so wie auch fiir die meisten anderen Gotter - sehr zahlreich.
Die meisten Nennungen von Viehopfern stammen aus Texten von Drehem, des zentralen
Viehhofs Puzris-Dagan. Die Opfer bestehen iiberwiegend aus Kleinvieh, seltener wird
GrofBvieh geog)fert. Die Anzahl der Opfertiere, die der Ninegal zukommt, sagt wenig aus iiber
ihre Position™’.

3 SAT 3, 1285 Rs. 4-6: 0.1.0 sa-du,; “nin-e,-gal / 0.1.2 a, ma, hun-ga, / kiib lugal-e-ba-an-
$ag; Datum: 2/iv/SS. Die (lu,-) hun-ga, sind die "Mietlinge, Tagelohner", die eine Gersteration als a,
ma,, "Schiffsmiete, Lohn" empfangen, cf. Salonen (1942) 17 und 58. Salonen beschreibt die Aufgaben
dieser Arbeiterkategorie: "Hafenarbeiten, Beladen, Entladen und Treideln der Schiffe". Fiir ndhere
Informationen tiber ihre Aufgaben und Rationen, cf. Waetzoldt, Rez. Harmatta-Komoroczy, WO 11 (1980)
137-138.

% Archi und Pomponio, VO 8/1 (1989) 109 iibersetzen "capitano di navo". Ma,-lah sei die spitere Abkiirzung
von lu,-ma,-lahy-da-ak, was wie "der Mann des Schifftreibens" zu iibersetzen ist, wobei Selz, ArOr 66
(1998) 255 darauf hinweist, dass es sich hier um zwei unterschiedliche Tétigkeiten handelt. Man beachte
weiterhin, dass die Lesung lah, das 'iibereinander' geschriebene Zeichen DU.DU wiedergibt, wihrend das
'nebeneinander’ geschriecbene DU.DU (so wie es hier im Text vorkommt) eine Lesung lahs hat, cf.
Ellermeier (1979) 1: 184.

23 Mar-sa ist die "Reederei und Werft", cf. Pettinato (1985) 264.

236 Salonen, StOr 8/4 (1939) 42, bietet die Ubersetzung fiir &'*ma, gu-la/eleppu rabitu, "groBes Schiff". In der
Ur IlI-Zeit wiirde dieser Terminus fiir das grofite Frachtschiff verwendet.

27 Drehem: MVN 3,228 ; 5, 113; 8, 219; 13,98 ; 13, 124 ; 13,639 ; PDT 1, 121; 1, 172; 1, 343 ; 1, 523; 1, 528;
1,573;2, 1173 ; ASJ 18, 2 ; 18, 74; AnOr 7, 53 ; 7, 159; CST 446; CST 477; AUCT 1, 449; 2,97 ; 3, 71 ;
YOS 18, ;18,21 ; UDT 107; NST 18; SACT 1, 176 ; AR RIM 2, 3; TCL 2, 5482; OIP 115, 102; DTCR 92 ;
TIM 6, 9; SAT 2, 2212 ; LB 3001 (unpubliziert). Umma: MVN 3, 349; 11, Y ; DTCR 98; Gratz 1693 ; LB
2170 (unpubliziert). Ur: AR RIM 1, 27; TRU 370; PDT 2, 1056. Nippur: TCL 5, 6053.
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Gerste und Gerstenprodukte
Gerste und Gersteprodukte wie Mehl, Bier und Brot werden regelméfig als Versorgungsgabe

dargebracht™®.

Andere Lebensmittellisten

Die anderen Lebensmittel, die als Opfer gegeben werden, sind Datteln, Feigen, Apfel,
Trauben, Kise und andere Milchprodukte sowie Krduter. In den folgenden Texten kommen
sie nicht immer alle gleichzeitig vor®’.

Textilien

Unter Textilien sind sowohl Rohstoffe (Wolle) als auch angefertigte Gewénder aller Art zu
verstehen (tug, sag-u§-bar; gada u,-ki-kal usw.)**. Fiir die Terminologie verweise ich
auf Waetzoldt (1972).

Der Hintergrund des Textes UET 3, 1501 ist undeutlich: Ein Pracht-Leinengewand fiir Gula
und fiir Ninegal sind zusammen im Archiv des Vorratshauses vermerkt. Man kann sich
fragen, ob zwischen der Erwdhnung eines Kleides und den Gottheiten Gula und Ninegal einen
Zusammenhang besteht.

In MVN 16, 348 werden Textilien flir verschiedene Personen nach Nippur gebracht; die
Schliisselperson der Transaktion scheint Lugal-melam zu sein. Am Ende des Textes
bekommen die Gottheiten Pabilsag und Ninegal ein Leinengewand.

In SACT 2, 280 werden Gewinder fiir Sara von Umma, Sara von Apisal und fiir Ninegal
abgegeben. Dieser Text bezeugt die Verehrung der Gottin Ninegal in Umma: Sie wird neben
dem Hauptgott erwdhnt, andere Gotter kommen nicht vor, und sie erhdlt auflerdem ein
Gewand von hervorragender Qualitidt (1 tug, sag uS-bar Ynin-e,- gal). Die (Opfer-)
Gaben werden als tug,-ku§-si dingir-re-ne, 'Gewénder fiir die Gotter', umschrieben"'.
MVN 6, 626 ist dem vorherigen Text sehr dhnlich: Sara von Umma, von Apisal, der weille
Anzu-Vogel und Ninegal bekommen zum Anlass des Neujahrsfestes (niz-dabs-zasz-mu-ka)
thre neuen Gewiénder. Der Beauftragte ist wieder Ninkalla. Die Menge der Gewénder ist
relativ hoch, vor allem fiir Sara (Ninegal bekommt nur ein Gewand). Der Text ist auf SS4/-/-
zu datieren, wihrend SACT 2, 280 auf eine friihere Zeit, S 8/-/- zuriickgeht; die Opfer aus der
Zeit Sulgis scheinen noch nicht so reichlich gewesen zu sein, wie es unter Su-Su'en der Fall
war.

Um. 3352** ist auf SS 2/-/- datiert und verlduft fast parallel an Pupil 14** // DTCR 98**.

28 Drehem: AnOr 7, 53 (kas-de;-a, cfr. Kult). Lagas$: LiDroz 504 ; HSS 4, 54 ; MVN 7, 384 (Gerste aus
Akkad). Umma: SNAT 421 ; 453 (Gerste aus der neuen Miihle); SAT 2, 860; 1148 ; SAT 3, 1285 ; YOS 4,
260; MVN 3, 349; Pettinato (1997) 59 ; Aegyptus 27, 25 (siiBe Getranke) und CCBM 2, 219. Unbekannter
Herkunft: AUCT 3, 436.

239 Lagas: MVN 6, ITT 4 7567 (Butter, Kése, Datteln). Umma: MVN 3, 349 (Kase, Trauben, Apfel, Datteln,
Mispel, Kiimmel); 15, 247 (Datteln); Pettinato (1997) 59 (Feigen, Datteln, Ol). Unbekannter Herkunft:
AUCT 3, 436 (Kise); STH 2, 54 ; MVN 6 412 ; Aegyptus 27, 21.

* Lagas: MVN 6, 348. Umma: SACT 2, 280 (G) // MVN 16, 626 ; Pupil 14 // DTCR 98; Um. 3352; SANTAG
6, 99. Ur: UET 3, 1501

**! Fiir das ku$ der Gétter, siche Inanna-Iddindagan, publiziert von Romer (1965) Z. 49: ku§-nam-dingir-ra
su-bi-a mu-un-gal,, "die 'Haut' der Gétter legen sie sich auf den Korper" d. h. sie verkleiden sich wie
Gotter. Vielleicht handelt es sich um Kleidung die iiber die Gotterverkleidung getragen wird.

2 Yildiz - Ozaki (2000).
* De Genouillac (1924).
2 Sigrist (1991).
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SANTAG 6, 99°* geht auf die Regierungszeit des Sulgi zuriick (S 48/-/-) und vermerkt ein
Gewand fiir Ninegal. Dank des Vermerks des Beamtes Ikalla, der immer wieder in Texten aus
Umma genannt wird, kann dieser Verwaltungstext mit Sicherheit auf diesem Ort
zurlickgefiihrt werden.

Schmuck und Ausstattung

Was es an Kostbarkeiten fiir die Ninegal gegeben hat, ist uns in einer Inventarliste aus Eres
bekannt: YOS 4, 296%*. Die Kostbarkeiten der Ninegal wie Schmuck aus Gold, Silber und
Gemmen sowie Pektoralien, Becher, ein Dolch ("Messer zum Schafe schlachten") und ein
kostbarer Behélter fiir Tafeln werden von einem Priester mit dem Namen Mikia im
ESusumma-Tempel in Ere§ entgegengenommen. Der Stifter dieser Gaben ist ein ensi der den
Namen Ur-Ninmug tragt.

Dieser Text wird bei der Besprechung des Qatna-Inventars der Ninegal als Vergleichsmaterial
herangezogen werden, siehe 111 2.4.4.2.

1.3.2.2.2  Die Position der Ninegal in grélBeren Gotterreihungen

Die Géttin Ninegal kommt nur selten alleine in den administrativen Texten vor®*’. Meistens

wird sie von anderen Gottern begleitet. Es ist schwierig, ihre Wesensart zu bestimmen, wenn
sie nur in einer listenartigen Aufzidhlung von Gottern, vorkommt. Jedoch bieten einige Texte
mit bestimmten Gottergruppen Anhaltspunkte zur ndheren Bestimmung der Ninegal.

Gotterpaare

* Ninegal und Sara®*®

Neben Sara von Umma, von Apisal und Sara anzu.babbar steht die Gottin Ninegal. Erstens
gehoren diese Texte unmittelbar dem Umma-Archiv an: Sara wurde besonders in Umma
verehrt, hatte hier seinen Tempel (e>-Y3ara,). Apisal gehorte zum Einflussbereich der Stadt
Umma®*’. Moglicherweise war in Umma ein Schrein in der Nihe des Sara-Tempels der
Ninegal geweiht.

* Ninegal und Gula®’

Die Frage iiber das Verhiltnis dieser Gotter ist nicht klar.

* Ninegal und Ninema3®>'
In der Besprechung iiber die Orte, die mit der Gottin Ninegal verbunden werden, wurde die

Beziehung Ninegal-Ninemas schon verdeutlicht, siche oben II1 1.3.2.1.7.

* Ninegal und Pabilsag”

5 Koslova (2000).

6 Dieser Text wurde schon 1952 von Leemans als Vergleichsmaterial zu seiner Textbearbeitung herangezogen.

7T AUCT 3, 436; PDT 1, 343; CST 477 (2).

¥ AUCT 2, 280 (G) // MVN 16, 626; Pupil 14 // DTCR 98; Um. 3352
* RGTC 7/2: S. 13-14.

0 SNAT 453; UET 3, 1501.

3! Pettinato (1997) 59; MVN 3, 349; MVN 11 Y.

2 MVN 6, 348.
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* Ninegal und Gestinanna®>: Beide sind Palastgétter, stehen in enger Verbindung zum Konig
* Ninegal und Asnan®>*

Gottertrias

Das Vorkommen von verschiedenen Gottertriaden wurde schon bei den Palastritualen
ausfiihrlich behandelt. Deshalb werden hier nur die Textbelege der jeweiligen Kombinationen
genannt:

* Utu-Inanna-Ninegal >

Ahnliche Triaden, wobei entweder Utu oder Inanna von einer anderer Gottheit ersetzt werden,
erscheinen in den folgenden Texten: TIM 6, 9 (Utu-Ninegal-Nisaba); MVN 13, 639 (Inanna-
Dagan-Ninegal).

* Enlil-Ninlil-Ninegal >
Diese Trias kommt auch regelmiBig vor, jedoch sind auch Utu und/oder Inana hierbei oft
anwesend.

* Ninegal-Inanna-Ninsun
In manchen Texten wird Ninegal neben Inanna und Ninsun gestellt>’.

Ein einzelner Beleg fiir eine weitere Gottertrias:
* Ninhursag-Ninegal-Irda®*®

Grélere Gotterrethungen

In den Opferlisten gibt es Texte, in denen so viele verschiedene Gotter aufgefiihrt werden,
dass sie ein sehr umfassendes Bild des lokalen Pantheons in einer Stadt bieten. Auch hier
kommt Ninegal zuweilen vor, doch ist die Bedeutung ihrer Gestalt in diesen Listen schwer zu

. 25
bestimmen~".

1.3.2.3  Bemerkungen zur persénlichen Frommigkeit

Neben Personennamen, die als Ausdruck der personlichen Frommigkeit gelten konnen,
kommt die Beziechung zwischen Glaubigem und verehrter Gottheit vor allem in den Ur III-
zeitlichen Siegelinschriften zum Ausdruck.

Eine Beziehung zur Géttin ist aus Formeln wie irll—dnin—ez—gal und gemez—dnin—ez—gal
erkennbar.

23 NST 18, siehe Forde (1987) .

4 LB 2170 (unpubliziert).

5 AUCT 3, 71; PDT 1, 172/523; SACT 1, 176; DTCR 92.

6 AUCT 3, 71; PDT 1, 121; SACT 1, 176; YOS 18, 21; TCL 5, 6053.
»7 CST 446; OIP 115, 102; AnOr 7, 159 (ohne Inanna).

8 AUCT 3, 403.

% Drehem: AnOr 7, 53. Lagas: MVN 6, 301/ITT 4 7567 (/ ?) MVN 6, 412. Umma: TCL 5, 6053; SNAT 421 (+
?2) YOS 4, 260.
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irll—dnin—ez—gal ur-[ ], dubsar, irll—dnin—ez—gal Drehem PDT 2,951
[ ], dubsar, irn-dnin-ez-gal Susa MDP 10,5+ 8
Belitab irll-dnin-ez-gal Drehem TRU 57
Sulgidanirgal, ir 1-nin-e;-gal Drehem TRU 372
Hu-ur;dAdad ras-gab ir; - nin-e,-gal Laga$ TCTI 2,1..3940
gemez-dnin-ez-gal Ninmelam geme,-‘nin-e,-gal Nippur  NATN 530

1.3.2.4  Die Verehrung der Ninegal in den Grenzgebieten des Ur IlI-Reiches.: Elam

Elam begegnet in den sumerischen Quellen als NIM ("hoch")/NIMk1 ("hohes Land"), im
Akkadischen wird KUR elammatum, "Land Elam", geschrieben. Am Anfang verwiesen diese
Begriffe auf eine Gruppierung von Stdmmen und Voélkern, die das iranische Hochland
besiedelten. Die Zeitspanne, in der dieses Gebiet und diese Bevdlkerung als 'Elam'
angesprochen werden, 1duft von ca. 2600 v. Chr. bis zur neuassyrischen Zeit (7. Jh. v. Chr.).
Die Untersuchung der Ninegal in Elam konzentriert sich vor allem auf ihr Vorkommen und
ihre Verehrung wihrend der Ur III-Zeit und wihrend des frithen 2. Jt. v. Chr. (Kultort in
Susa). Auch in spiterer Zeit, bis ins 14.-13. Jh., wurde unsere Gottin noch verehrt (Kultstétte
in Tschoga Zambil). Wahrscheinlich gelangte die mesopotamische Gottin schon frith nach
Elam; bekanntlich wurde der vorher in ASSur residierende Zariqum, der eine Inschrift mit
Erwdhnung der Ninegal (cf. oben, III 1.3.2.1.1) hinterlassen hat, noch in der neusumerischen
Zeit in Elam installiert, wo er den Ur III-K6nigen weiterhin als Gouverneur diente®*. Aber es
konnten auch andere bzw. sogar frilhere Kontakte zwischen den Kulturrdumen fiir die
Bekanntschaft der Ninegal in Elam verantwortlich sein.

1.3.2.4.1 Die Belegstellen aus Susa

Die Quellenlage fiir Ninegal in Susa ist besonders aufschlussreich: Wir verfiigen tiiber
Berichte, die eine Kultstdtte und vermutlich auch die Einbindung unserer Goéttin in das
Palastgeschehen bezeugen.

MDP 10, 7 nennt den Tempel der Ninegal in Susa:

Vs. 1. 1UDU SE nig,-nag (= KAxA)*®" "1 gemistetes Schaf fiir das Raucherbecken des

DINGIR.RA Gottes,
2. $al-nu-uz-nu des Inunu?®?
3. 2UDU SE gu-$um 2 gemdstete Schafe als Schlachtopfer
4. Du-ur-pi-pi durch/via Durpipi;
5. 1UDUSE E, dNIN.Ez.GAL 1 gemaéstetes Schaf fiir den Tempel der
Ninegal,
6. giri; LU, GUB.BA DINGIR.RA  durch den Exstatiker’® an die Gottheit
7. Sa Nu-ru-um des Nurum;
8. 2 UDU SE E,.GAL dUTU 2 gemistete Schafe fiir den Palast des Samas
9. girisLU, GUB.BA DINGIR.RA durch/via den Exstatiker an die Gottheit
10. Du-ul-du-Ilum des Duldulum
Rs. 1. 1UDU SE gu-sum 1 geméstetes Schaf als Schlachtopfer

20 Hallo, INES 15 (1956) 220-225.

6! Borger, ABZ 206: nig,-na = nignakku, "Riucherbecken".
262 Bej Inunu handelt es sich um ein ménnlicher Personenname und nicht um die Gottheit InSusinak.

3 lu,-gub-ba = a{blil-lu-u, = as-sar[  (MSL 12, 226); auBerdem lu,-gub-ba = mu-uh,-hu-um ,
"Ekstatiker, Prophet" (AHw 582) (MSL 12, 158).
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2. Pus-zur{SA)-a-bi durch Puzurabi

3. SUNIGIN 7 UDU SE Total: 7 gemistete Schafe
4. Z1G.GA sa Har-da-du-ba abgebucht bei Hardaduba
5. KI Ku-u-ia-a von Kuya

(Datum: 11/Har$ubium/IGL.URU", Atta-Hugu)***

Der Text nennt die Gaben fiir einige Gétter in Susa: Ninegal und Samas werden erwihnt.
Interessant ist die Bestimmung zweier Kultorte: der Tempel (E) der Ninegal und der Palast
(E2.GAL) des Samas.

Einige Texte lassen die Einbindung der Ninegal in den Palastkontext vermuten:

Eine immer wiederkehrende Gotterreihe (kzssum-Nergal-Enki-Ninegal) kennzeichnet die
folgenden administrativen Texte: MDP 10, 34 Vs. 5-8, Rs. 1-4; 45 Vs. 3-6; 46 Vs. 3-6; 48: 3-
6; 59 Vs. 4-7 und wahrscheinlich auch 47 Vs. 2-5 (hier fehlt aber der Beleg fiir Ninegal in der
abgebrochenen Zeile 5). Es sind vor allem die weiteren Kleinviehlieferungen an koénigliche
Familienmitglieder (DUMU.SAL SUKKAL,"die Tochter des sukkal'; NIN, "die Konigin")
und die Erwihnung koniglicher Attribute wie “°GU.ZA, "der Thron", die eine Einbindung
der genannten Goétter in den koniglichen Palast befiirworten. Das erstgenannte kissum wiirde
auf das Hauptheiligtum des wichtigsten Gottes, InSuSinak von Susa, hinweisen. Die
Gottheiten Nergal, Enki und Ninegal werden als Gottheiten des Krieges, der Weisheit und des
Palastes (Symbol fiir die Dynastie?) an die Seite des Insusinak’® und des Konigs gestellt.
Diese Gotter wurden zweifelsfrei aus Mesopotamien zu dieser Zeit, oder schon friiher,
"importiert' und in das einheimische Pantheon aufgenommen.

Eine andere Gotterreihe, die uns ebenfalls in den Texten aus Susa begegnet, ist in den Texten
MDP 23, 304 und 305 enthalten. Die Reihenfolge der Auflistung verlduft in den beiden
Texten nicht ganz parallel, aber es werden die gleichen Gétter genannt: Inanna (2x)-Ninegal-
Annunitum-Nungal-Enki-Ninhursag-Nintu’ dub-ba-an; die zwei letzten Gottheiten sind nur in
MDP 23, 305 erhalten. Hier sind nur einige fiir Mesopotamien typische Gottheiten aufgelistet
ohne Bezug auf das elamische Pantheon. Auffilligerweise erscheint Ninegal hier zwischen
Inanna und Annunitum, die eine kriegerische Inanna/IStar-Gestalt ist. Auch das Vorkommen
der Nungal, 'Herrin des Gefingnisses', fillt auf. Vielleicht weisen die hier genannten
Gottheiten eine Beziehung zum Herrscher auf: Inanna als Liebes- und vor allem Kriegsgottin,
Ninegal als "Herrin des Palastes", Annunitum als Kriegsgottin, Nungal als Gefangnisherrin
(cf. der Konig als oberster Richter), Enki als Gott der Weisheit (cf. oben), Ninhursag als
Muttergottheit und Nintu als Geburtsgottin mit dem Zusatz dub-ba-an, der "(Rohr)zaun"*°
bedeutet.

Eine letzte Urkunde schlieBlich scheint auch dem koniglichen Kontext anzugehoren. Es
werden u. a. genannt: kzssum (Tempel des InSuSinak), der Thron (GISGU.ZA), Enki, Inanna
von Uruk (INANNA UNUG™)), Nanna. Die Reihenfolge sagt nicht sehr viel aus; nur die Zahl
der Opfertiere flir Inanna von Uruk (fiinf statt eins fiir die anderen Gotter) zeigt ihre
Bedeutung.

2% Die Regierungszeit des Atta-HuSu (Ad-da-hu-su) liegt in der sogen. 'époque ancienne', wiahrend der Zeit der
Epartiden um 1927 v. Chr., also gleichzeitig etwa mit der altbabylonischen Zeit in Mesopotamien. Cf.
Malbran-Labat (1995) 18f. und Inschriften des Atta-Husu ab S. 30.

265 Inguginak und seine Gemahlin Napirida sind als Paar mit der Konigsdynastie zu verbinden (cf. Malbran-
Labat).

266 Siehe zuletzt Michalowski (1989) 97 zu Z. 329.
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Aus Susa sind einige Siegelabrollungen, die einen Diener der Ninegal bezeugen, iiberliefert;
der Name der Person ist leider nicht erhalten:
MDP 10, 5 // MDP 10, 8

[..] DUB.SAR IR; ‘NIN.E,.GAL

1.3.2.4.2  Eine Belegstelle aus Tschoga Zambil

Tschoga Zambi1267, der moderne Name fiir die elamische Stadt Dur-Untas, wurde von Untas-
Napiri§a (14.-13. Jh. v. Chr.) gestiftet’®®. Die riesige Stadt zihlte 25 Gotterschreine; die
Gottheiten wurden im Temenos und auf der Zikkurat verehrt’”. Neben den elamischen
Gottern wurden hier auch mesopotamische verehrt, u. a. Ninegal, Nusku, Nabfi, Inanna, Adad
Usw.

Die mittelelamische Bauinschrift MDP 41, 47 ist auf drei Backsteinen erhalten und wird hier

transliteriert und iibersetzt; sie lautet folgendermafen®’’:

1. uy [Un-ta§-DINGIR.GAL 3a-ak 'Hu-ban-um-me-na-ki su-un-ki-ik An-za-an Su-8u-un-ka
ta-ak-me-u;-me [tug]-ur hi-ih si-it-me u;-me Su-ul-lu-me-en- kas kas(!) az-ki-it tus-ur sah-
ri hu-Su-a

3. in-ki, hi-en-[kas] in-tis-ik-kas a-ki, si-a-an u,-pa-at hu-us-si-ip-me ku-8i-ih “NIN.E,.GAL
si-a-an

4. ku-uk-ra i[n] du-ni-ih [hu]-ut-tak ha-li-ik-u;-me *NIN. E;.GAL ul-li-na te-la-ak-ni

"Ich, Unta$-Napirisa®’', Sohn des Humbanumena, Kénig von Anzan und Susa, verlangend
(dass) mein Leben immer gliicklich (ist), dass ich nicht bekomme Krankheit meiner
Nachkommenschaft...”’? deshalb erbaute ich diesen Tempel aus gebrannten Ziegeln: fiir
Ninegal von Siyan-kuk stiftete ich ihn. Das Gemachte und das Angefertigte moge Ninegal
von mir als Gabe annehmen (oder: moge der Ninegal angenehm sein)"

267 Siehe Potts (1999) 222-230 fiir einen archiologischen und historischen Uberblick der Stadt.

% Die Aufnahme dieser 'spiten' Belegstelle gehort stricto sensu nicht unter den Ur III-Abschnitt; nur aus
praktischen Griinden wird dieser Einzelbeleg hier behandelt.

*Fiir Informationen beziiglich der Stadt Tschoga Zambil und seine Gebéude sei auf Roche, Mél. Stéve (1986)
191-197 verwiesen.

1 Eine Ubersetzung bietet Konig, AfO 16 (1965) 63 Nr. 12 F: "Ich (bin) Unta§-GAL, der Sohn des
Hubanummena, der Konig von Anzan (und) Susa. Damit ich mein Leben als das meiner Herzensfreude
gliicklich erhalte, damit ich kein herzgefrierendes bitteres Verhidngnis (Todeslos) erhalte, deswegen nédmlich
baute ich das Heiligtum mit Ziegel-Mauern, gab ich es der NIN.E.GAL, (der Géttin) von Siankuk. (Was) von
mir gemacht (und) verschonert wurde, das moge mir durch (Gottin) NIN.E.GAL fiir immer bewahrt werden".

! Dieser Herrscher gehort der Dynastie der Igihalkiden (1340-1330 v. Chr.) an. Unta§-Napirisa ist der Sohn des
Humbanumena. Cf. Malbran-Labat (1995) 53f. und Inschriften des Untas-NapiriSa 62-78.

2 Fiir diesen schwierigen Passus, siche Malbran-Labat (1995) 71-72 "pour qu'il ne me soit pas octroyé
l'extinction de la lignée 'jugée (?) + Kommentar az-ki-it < *asakku (?) tur-hih "Dynastie"; hu-Su-a steht unter
Diskussion ob "tddlich" oder "gliicklich, erfolgreich", wobei Letzteres wahrscheinlicher ist, weil in
Personennamen oft belegt.
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Diese Inschrift bezeugt die Errichtung einer Kultstitte fiir Ninegal im Sivan-kuk’”, dem
Tempelkomplex der Gottheiten Insuginak und Napiriga®”*, dem sogen. abgeschirmten Gebiet
in Tschoga Zambil.

1.4 Die literarischen Texte in sumerischer Sprache

Im Anschluss an die Diskussion der Belege fiir Ninegal aus der neusumerischen Zeit sei hier
die Untersuchung der literarischen Texte in sumerischer Sprache geboten. Die dazu
iiberlieferten Zeugnisse stammen zwar meist aus der altbabylonischen Zeit, gehen aber auf
dltere Textvorlagen - insbesondere aus der Ur III-Zeit - zuriick. Hinweise auf eine friithere
Textkomposition konnen éltere Orthographie sowie bestimmte grammatikalische Formen
geben, deren Verwendung untypisch fiir die altbabylonische Zeit ist. Dariiber hinaus weist die
Erwiahnung historischer Gestalten wie z. B. der des Konigs Sulgi auf eine Komposition hin,
die wihrend seiner Regierungszeit entstanden ist. Damit sind Konigsnamen als fermini ante
quem non fir die Entstehungszeit eines Textes zu betrachten. Insgesamt stammt also das hier
behandelte sumerisch-literarische Textmaterial aus der Ur III-Zeit (2112-2004 v. Chr.) und
aus der friih-altbabylonischen oder Isin-Larsa-Zeit (2017-1763 v. Chr.).

1.4.1 Ninegal in den Kénigshymnen Sulgis von Ur

Die 'Kénigshymnen' Sulgis (2094-2047 v. Chr.) haben vor allem das Selbstlob des Herrschers
und die Legitimation seiner Herrschaft zum Inhalt. Dabei steht die Person des Konigs, der
sich selbst besondere Qualititen und herausragende Taten, die er der Hilfe der Gotter
verdankt, zuschreibt. Die Sulgi-Hymnen A, D und X, die Belege fiir Ninegal bieten, wurden
zuletzt von Klein®” ediert und ausfithrlich untersucht. Diese Kompositionen sind
ausschlieBlich in altbabylonischen Abschriften iiberliefert. Konig Sulgi wird als "treuer Hirte
von Sumer" (sipa-zi-ki-en-gi-ra), als Racher von Sumer (D), als von den Géttern Geliebter
(X) und als reisender Konig (A) vorgestellt*’°.

Herkunftsort der meisten Textquellen fiir Sulgi D ist Nippur®’’. Auch die Textvertreter von
Sulgi A stammen groBtenteils aus Nippur, wozu jeweils zwei aus Ur und Ki§ und einer aus
Susa®™ kommen. Fiir Sulgi X liegen iiberwiegend ebenfalls aus Nippur stammende Quellen
vor.

In Sulgi X 74 wird Sulgi als derjenige charakterisiert, "der die Herzensfreude der Ninegal
kennt" (Sas-hul,-la dnin—ez—gal—ka zu). Schon Klein hat mit Recht darauf hingewiesen,
dass 'Ninegal' hier als Beiname der Inanna dient””. In den unmittelbar vorausgehenden Zeilen
geht es um den guten Schicksalsentscheid der Inanna fiir Sulgi. Er ist also gewiss derjenige,
der die Herzensfreude der Inanna, in ihrer Eigenschaft als Palastherrin kennt. Die folgenden
Zeilen schildern die Gaben gulgis im Ebabbar des Utu in Larsa. Klein vermutet, dass Sulgi,

13 Siyan ist die Bezeichnung der religiosen Gebaude bzw. der Tempel einer bestimmten Gottheit, cf. Malbran-

m

Labat (1995) 184: "... le mot siyan du verbe siya 'voir', ¢tait peut-étre congue comme 'le lieu de la Vision™.
Uber das Siyan-kuk, Dies. 185: "..., le siyan-kuk: a Dur-Untash, un vaste complexe religieux fut organisé
autour d' une ziggourat, a I intérieur de trois murs d' enceinte concentriques".

™ Miroschedji, RA 74 (1980) 129-143.

23 Klein (1) (1981a).

76 Fiir die mogliche Verkniipfung der Hymnen X und D cf. die Diskussion bei Klein, a. a. O. 56.
27 Klein, a. a. O. 60 fasst die Quellen zusammen und bespricht sie.

28 Ders., a. a. O. 168f.

*” Klein, a. a. 0. 154.
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auf seinem Weg von Uruk nach Larsa, zuerst die Inanna, als Ninegal angesprochen, im Eanna
von Uruk besuchte, bevor er seine Schritte nach Larsa, ins Ebabbar richtete. Mit Klein ist also
anzunehmen, dass der gesamte Text vor dem Hintergrund des Ritus der heiligen Hochzeit
gedeutet werden muss, die ihm zufolge wohl im Eanna von Uruk stattfand*®.

In Z. 141 derselben Hymne thront der Konig im 'Egalmah der Ninegal'®®'. Ninegal wird also
als Besitzerin dieses Ortes gedeutet. Klein lokalisiert das 'Egalmah’ in Ur**>. Fiir seine
Lokalisierung spricht, dass sich der Konig unmittelbar vor dem Eintreten bei Ninegal im
Tempel des Nanna/Suen in Ur aufhilt. Nach Sulgi A 50-56 wurden im Ekisnugal, dem
Tempel des Suen, unter musikalischer Begleitung Opfer dargebracht. Darauf folgt die
Erwédhnung des KI.LUGAL.GUB oder KI.LUGAL.DU, wahrscheinlich ein Behélter aus
Metall fiir kultische Zwecke wortwértlich "der Standort des Konigs" im Tempel®®. In Sulgi X
130-132 werden im Etemenniguru des Nanna, als ASimbabbar angesprochen, Opfer
dargebracht. Dann folgt wieder die Formel KIL.LUGAL.GUB: 'Zu Nanna, in das
Etemenniguru tritt er mit diesen (Sachen) ein; in dessen koniglichen Raum, der am meisten
geeigneten Halle, bei dem koniglichen Waschzuber, am heiligen Ort, hebt er (Sulgi) das
Haupt. Sein Konig, ASimbabbar, sieht ihn freundlich an'”®'. In beiden Texten werden
unmittelbar danach die Handlungen im Egalmah der Ninegal beschrieben®®, wodurch
deutlich wird, dass sich das Egalmah tatsdchlich in der Ndhe des Nanna-Tempels befunden
haben muss™. Diese Verbindung der Ninegal mit Nanna/Suen ist vielleicht auf dem
Hintergrund der Abstammung der Inanna - sie wird als "gro3e Tochter Suens" (dumu-gal
dEN.ZU) bezeichnet - zu verstehen. Auch in den Inschriften der Isin-Larsa-Zeit wird Ninegal
die gleiche Genealogie wie Inanna zugeschrieben (siehe II1 2.2.1.1).

SchlieBlich sei noch auf die enge Verbindung des Konigs mit Inanna/Ninegal hingewiesen,
wie sie im Text Sulgi D 34 belegt ist: Hier wird das Hegen und Pflegen Sulgis von Seiten der

Ninegal mit der Pflege einer Dattelpalme aus Dilmun verglichen®®’.

%0 Klein, a. a. O. 33: "In the time of the Third Dynasty of Ur, the Sacred Marriage ceremonies took place
probably in Uruk, the cultic center of Inanna".

21 Sulgi X 141: e,-gal-mah “nin-e,-gal-1[a’]-kam bara,-kus-ga-a dur, ba-a-gar, "im 'erhabenen

Palast' der Ninegal, auf dem heiligen/reinen Thron hat er (Sulgi) sich hingesetzt".

2 Klein, a. a. O.: Kommentar zu Z. 141: "Whoever this Ninegal may have been, her above-mentioned palace

must be identical with the shrine, that Urnammu has built to the same goddess according to UET I 38 and
which was probably located within (or next to) the temple-complex of Nanna-Suen in Ur".

283 Frayne, Rez. Klein, BiOr 40 (1983) 99: KI.LUGAL.DU = ma-an-<za>-az 'sar’-ri-im (Proto-Diri 325), "It
seems to denote a metal vessel used for royal ablutions".

284 Sulgi X 130-132: dnanna e,-temen-ni-gu[r]us-na mu-na-da-an-kuy-kuys-us/ e,-nam-lugala

e, -he,-du;-ba ki-lugal-gub ki-kuj;-ba sag bi,-in-iliz/ lugal-a-ni 4a§-im,-babbar,-re igi-
hul,-hul,-la-ni mu-§i-bar-ba-re.

25 7u Sulgi X 141 siche oben in diesen Abschnitt; Sulgi A 57-59: e,-gal-mah “nin-e,-gal-la-ka-kam/

dujo he,-ni-dub, a-zal-le(besser ist die Lesung a-NI-le, PSD I/1 7a, "continuously flowing water, lasting
water") he,-ni-tus/ du;, he,-ni-gam ninda hu-mu-ni-ku,, "im 'erhabenen Palast' der Ninegal,
verneigte ich mich und badete in ewig-flieBendem Wasser, ich beugte das Knie und nahm eine Mahlzeit zu

mir

2% Bemerkenswert ist in dieser Hinsicht eine altbabylonische Rationenliste, in der Ninegal Gaben im Tempel des

Nanna/Suen empfingt (UET 5, 789), siche Charpin (1986) 306: "(...) il est clair que nous avons ici la liste
des diverses chapelles situées dans 1'enceinte du temple de Nanna ...".

7 Sulgi D 34: gisimmar-dilmun-ku;-gin; ‘nin-e,-gal-kes mi,-zi-du;;-ga-me-ens, "Du (Sulgi,) bist

einer, den Ninegal getreulich gehegt hat, wie eine Dattelpalme aus dem reinen Dilmun". Heimpel, Rez.
Kramer, JAOS 92 (1972) 288f., erkennt in der Dattelpalme, insbesondere in der Baumkrone, ein Symbol fiir
den Ko6nig und die Konigskrone. Die Pflege einer Dattelpalme ist vor allem notwendig fiir die Befruchtung
des Baumes.
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Zusammenfassend ldsst sich sagen, dass die Sulgi-Hymnen der Ninegal ein inniges Verhiltnis
zum Konig zuschreiben, dass die Gottin sich dieser Texte zufolge als Inanna-Erscheinung im
Eanna in Uruk und im Egalmah in Ur mit dem Konig trifft und wie Inanna selbst Tochter des
Mondgottes Nanna/Suen ist. Hervorzuheben ist, dass das Egalmah in den Sulgi-Hymnen stets
mit Ninegal verbunden wird: "das Egalmah der Ninegal" (e,-gal-mah dnin-ez-gal-la-
(ka)-kam). Die Belegstellen fiir Ninegal in den Sulgi-Hymnen bestitigen die Existenz
zweier Kultorte dieser Géttin (Ur und Uruk)™. Die Verehrung in diesen Stidten wird auch
von den nicht-literarischen Quellen der Ur III-Zeit bestdtigt und ldsst sich auch in der

altbabylonischen Zeit weiter verfolgen®®.

1.4.2 Inanna und Iddindagan

Der Text 'Inanna und Iddindagan'®° beschreibt die Verbindung zwischen Inanna und ihrem
Gemahl Dumuzi in der Gestalt des Iddindagan von Isin im Rahmen des Ritus der 'heiligen
Hochzeit®’'. Der Text wurde u. a. von Romer behandelt”?; eine neue Ubersetzung bietet
Reisman®”. Auch in die Online-Edition des sumerischen Textcorpus® ist diese Komposition
mit revidierter Zeilenzédhlung, wonach im folgenden zitiert wird, aufgenommen.

Diese bisher ausfiihrlichste Beschreibung des Rituals wurde wahrscheinlich in oder
unmittelbar nach der Regierungszeit des Iddindagan (1974-1954 v. Chr.), des dritten
Herrschers der Isin-Dynastie, verfasst und eventuell als Ritual durchgefiihrt oder im kultisch-
feierlichen Zusammenhang vorgelesen.

Die sogen. Hieros-Gamos-Texte beschreiben die Vorbereitungen fiir die Zusammenkunft von
Inanna und Dumuzi sowie die anschlieBende Feier und die Segenswiinsche der Inanna fiir
ihren Geliebten, den Konig in der Rolle von Dumuzi/Ama'uSumgalanna: '"Moge er ein langes
Leben auf dem strahlenden Thron verbringen!'*”.

2% Dass die heilige Hochzeit in Uruk (im Eanna der Inanna) stattfand, ist ein friiherer Gedanke, der sich auf die
Tatsache stiitzt, dass sich in Uruk der urspriingliche Sitz der sumerischen Konigsdynastie befand. Demnach
ist ein Ritual, das den Zweck hat, die Fortsetzung einer guten Regierung mit einem starken und durch Inanna
bestitigten Herrscher zu erhalten, in der wichtigsten Stadt (Uruk, spiter Ur) denkbar. Nach Sulgi schweigen
die Quellen tiber den gottlichen Vorfahren aus Uruk und Ur scheint als Hauptstadt und Sitz der Dynastie
Uruk abzuldsen. In Sulgi X wird auf die heilige Hochzeit im Eanna in Uruk angespielt, obwohl Ninegal iiber
eine eigene Anlage in Ur verfligte. Aus den Untersuchungen der Texte der Ur III-Zeit wurde klar, dass
Ninegal in mehreren Orten des Reiches verehrt wurde (Ur, Uruk, Umma, Nippur und vielleicht sogar Drehem
cf. III 1.3.2). So war sie stets in der Nidhe des Konigs, um ihn zu schiitzen.

%9 Cf. den Beleg der in Fn 278 genannt wird und 111 2.2.1.1.
* Die hier besprochene Hymne wird in der Literatur als 'Inanna und Iddindagan A' bezeichnet.

! Die Diskussion hier befasst sich mit dem zweiten Abschnitt des Textes (Z. 167f.), der eine Belegstelle fiir
Ninegal enthdlt: Der erste Teil des Textes, der eine interessante Beschreibung des unterschiedlichen
(Kult)personals der Inanna enthilt, ist fiir unsere Untersuchung ohne Belang. Zusammenfassende
Darstellungen zur 'Heiligen Hochzeit' sind bei Kramer (1969) und bei Renger, RIA 4 ("Heilige Hochzeit")
251-259 zu finden, ebenfalls bei Leick (1994) u. a. und bei Sefati (1998).

22 Romer (1965).
293 Reisman, JCS 25 (1973) 185-202.

24 http://www-etcsl.orient.ox.ac.uk  (The Electronic Text Corpus of Sumerian Literature, Fassung von
21.02.2002): etesl 215-216.

2% Inanna-Iddindagan 215: ¢¥gu-za-gi-rin-na ud ha-ba-ni-ib-sud-de;.
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Eine Erwdhnung der Ninegal findet sich ganz am Anfang der Beschreibung des
Hochzeitsritus. Es werden Vorbereitungen 'im Palast' getroffen. In 'Inanna-Iddindagan A' 171-
172 heift es:

dnin—eg—gal—la—ra bara, mu-na-an-ri/ lugal dingir-ams; $ag4-bi-a mu-un-
da-an-til;, "Fiir die Palastherrin (Ninegal) hat er ein hohes Podest errichtet. Der
Konig, der Gott, wird dort mit ihr weilen".

Im gesamten Text wird der Name Ninegal als Epitheton (‘die Palastherrin') Inannas
verwendet. Die Gleichsetzung von Inanna mit Ninegal ldsst sich aus den Zeilen 199-201
ableiten: 'Thren geliebten Gemahl (Iddindagan) umarmt sie, die heilige Inanna umarmt ihn, sie
tritt in Erscheinung auf dem Throne, dem groflen Podest, wie der Tag'.*”® Hier sitzt Inanna
also auf dem Ehrensitz (8 gu-za bara,-gal-la), der zuvor fiir Ninegal bereitgestellt wurde
(Z. 171 und siehe auch bei Reisman, a.a.O. Fn 20 zu der Z. 201).

Als Zeitangabe fiir das Geschehen gibt der Text den Vorabend des Neujahrstages an. Obwohl
die Frage nach der tatsdchlichen Durchfithrung des Rituals der 'Heilige Hochzeit' haufig
Gegenstand von Diskussionen war, findet sich also zumindest in diesem literarischen Text
eine ganz konkrete Angabe beziiglich des Zeitpunktes des Geschehens: Das Ritual war
anscheinend Bestandteil des Neujahrsfestes und wurde mit anschlieBender Feier und Bankett
verkniipft. Diese einzelne Belegstelle aber kann nicht den endgiiltigen Beweis dafiir liefern,
dass das Ritual immer und ausschlieBlich zu diesem Zeitpunkt durchgefiihrt wurde. Wichtig
ist die korrekte Bemerkung von Renger, dass es ungesichert bleibt ob die 'Heilige Hochzeit'
durchgefiihrt wurde; er vermutet im Hochzeitsritual eine Legitimierung des neuen Konigs bei
seinem Regierungsantritt®’.

Des weiteren enthilt der Text eine Ortsangabe: Das Ritual fand im Palast (Z. 169: e;-gal), die
Opferhandlung im Egalmah der Géttin (Z. 198: e;-gal-mah-a-ni-a) und die Feier wiederum
im Palast (Z. 212: e;-gal ezem-ma-ams) statt. Im Palast werden ein Thron und ein Lager
errichtet, Gaben in Form von Speisen und Getranke hingestellt, nach dem Ritual wird ein Fest
veranstaltet. Die Verantwortlichen fiir die Organisation sind die Vertreter der
'Schwarzkdpfigen' (das Volk), die offenbar zu den Bereichen, in denen sich diese Rituale

abspielen, Zutritt haben®”®.

Néhere Betrachtung verdient die Institution des Egalmah: die Bezeichnung 'erhabener Palast'
ist als Epitheton fiir den Palast zu betrachten, dariiber hinaus verweist der Name auf den
Tempel, der als Heiligtum der Géttin Ninisina in Isin bezeugt ist*”’. Eine andere Moglichkeit,
die von Rémer’” vorgeschlagen wird, ist die Gleichsetzung des Konigspalastes von Isin mit
dem Tempel der Ninisina in Isin. Diese Hypothese ist recht gut nachvollziehbar, da Ninisina

% Tnanna-Iddindagan 199-201: nitalam-ki-ag,-ga,-ni gu,-da mu-ni-in-la,/ kug-Yinanna-ke; gu,-
da mu-ni-in-la,/ #°gu-za barag-gal-la ud-de;-e§, ams-ed,.
297 Renger, RIA 4 ("Heilige Hochzeit") 257b: "Dariiber hinaus gibt es bisher auch keinerlei Beweis dafiir, dass

die H.H. jahrlich vollzogen wurde" und 258a: "Vielleicht war das Ritual seit alters mit der Einsetzung des
Ko6nigs von Uruk verbunden".

2% Die Handlungen, die die 'Schwarzkdpfigen' vollfithren, werden in Iddindagan 170-171; 177-180 und in 205
beschrieben.

% Siehe dazu George (1993) Nr. 318; auch Nr. 886 zu e,-nigin;(mit hoher Wahrscheinlichkeit: e,-nigar®*'-
ra) -gar-ra.

3% Romer (1965) 143: "...im Egalmah, womit doch nur der Tempel Ninisinnas in Isin, der zugleich der dortige
Konigspalast oder eine eng damit verkniipfte Anlage gewesen sein diirfte,...".
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die Stadt- und Dynastiego6ttin zu dieser Zeit war und ihre Anwesenheit in der Ndhe des Konigs
und des Palastes durchaus plausibel erscheint.

Bezeichnet e;-gal-mah in unserem Text tatsdchlich zugleich Palast und Heiligtum der
Ninisina, dann legt sich weiterhin die Vermutung nahe, dass Ninegal und Inanna hier als
Synonyme fiir die Gottin Ninisina zu verstehen sind: das Hochzeitsritual spielt sich im
Palast/Egalmah ab, in dem Ninisina residiert; weiter enthélt das Ritual - nach guter Tradition -
die Protagonisten Inanna (als Ninegal angesprochen) und den K6nig. Ninisina hatte die Gottin
Inanna in der Isin-Zeit als wichtigste Gottin abgelost; dies bezeugt ihre besondere Position als
Stadt- und Dynastiegéttin®'. AuBerdem werden die kriegerischen und sexuellen
Eigenschaften der Inanna auf Ninisina®’” {ibertragen. Es ist demnach nicht unwahrscheinlich,
dass die beiden Charaktere auch im Hochzeitsritual zu einem verschmolzen sind. Eine andere
Moglichkeit ist, dass Inanna als Palastherrin (Ninegal) einen Schrein im Egalmah/Palast hatte
und sich das Ritual demnach doch auf Inanna bezieht. Dafiir spricht vielleicht die
Unterschrift, die besagt, dass es sich bei dem Text um ein Heldenlied auf Ninsi'anna handelt,
die die astrale Inanna verkorpert™.

Sollte in der Hymne tatsdchlich die Stadt- und Dynastiegéttin Ninisina als Ninegal (und als
Inanna) angesprochen werden, konnte man in Bezug auf Ninegal vermuten, dass sich auch zu
anderen Zeiten und an anderen Orten hinter diesem Namen lediglich die Anrede an die Stadt-
und Dynastiegdttin, eine im Palast residierende und fiir das Konigshaus wichtige Gottin
verbirgt. Man vergleiche hierzu die textuell und durch den archédologischen Befund belegte
Fundlage fiir die Verehrung der Ninegal/Belet-ekallim im Palast von Mari (siehe III
2.2.2.1.1).

Im Vergleich zu den im vorausgehenden Abschnitt diskutierten Belegstellen aus den Sulgi-
Hymnen ldsst sich feststellen, dass auch hier ein 'Egalmah’ eine wichtige Rolle spielt, und
auch hier ist es eng mit Ninegal verbunden. Aufgrund dieser Verkniipfung scheint sich der
Name Egalmah auf einen wichtigen Teil im Palast zu beziehen, an dem der Konig Riten
vollfiihrt: so bezeichnet Egalmah unter Sulgi vielleicht den Palast in Ur und unter Iddindagan
den Palast in Isin, also jeweils die Herrscherpaldste in den jeweiligen Hauptstddten des
Reiches.

Nihere Angaben zum Egalmah, zum Palast, sind in Sulgi A 57-59 zu finden: "im 'erhabenen
Palast' der Ninegal verneigte ich (Sulgi) mich und badete in ewig-flieBendem Wasser, ich
beugte das Knie und nahm eine Mahlzeit zu mir"***. Damit wird das rituelle Handeln des
Konigs im Egalmah beschrieben. In Inanna-Iddindagan Z. 168 wird dem Palast, der mit dem
Egalmah - zumindest zum Teil - zusammenfillt, das Epitheton 'Haus des Ordalflusses'
(E'ilurugu) beigelegt **. Weiterhin befand sich, den jeweiligen Hymnen nach, in den beiden
Egalmah bzw. Palisten ein Thron und gelegentlich ein Lager fiir das Hochzeitsritual (Sulgi X
141; Iddindagan 169-170, 199-200, 214).

31 Bdzard, RIA 9 ("Ninisina") 387-388.
392 Urspriinglich war die Gottin Ninisina der Gottin Gula, als Heils- und Geburtsgéttin, gleichgestellt.
Literaturangaben zu dieser Gleichsetzung sind bei Richter (1999) vermerkt: 154-155; 161f., insbesondere 171.

3% Die Unterschrift befindet sich in Z. 228: §ir;-nam-ur-sag-ga, ‘nin-si-an-na-kam'’. Cf. Cavigneaux -
Krebernik, R1A9 ("Ninsianna") 487b-488.

394 Cf. Fn 285.

395 Rémer (1965) 186, fasst die Belegstellen in seinem Kommentar zu Z. 167 zusammen und vermutet, dass sich
das E'illurugu entweder auf das Egalmah selbst oder auf ein Teil davon bezieht. Siehe III 1.4.5.2: Ein
E'ilurugu wird in der Nungal-Hymne erwéhnt.
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SchlieBlich gilt zu beachten, dass Inanna in Inanna-Iddindagan A (Z. 116-119) als Richterin
erscheint: "Sie kommen zu ihr...legen ihr ihre Angelegenheiten vor. Dann kennt sie den
Gerechten, erkennt den Bosen. Sie iiberantwortet den Bosen einem bdsen Gericht, vernichtet
den Schlechten. Sie schaut den Gerechten getreulich an, bestimmt ihm ein gutes Geschick>*®".
Diese Funktion wird auch Ninegal in der Nungal-Hymne zugeschrieben und begegnet auch in
zwei Sprichwdrtern in Verbindung mit unserer Géttin®"”.

1.4.3 Inanna und ISmedagan

Das mit dem Sigel Iimedagan J’® bezeichnete balbale-Lied auf Inanna beschreibt die
Zusammenkunft von Inanna und Dumuzi/Ama'uSumgalanna, vertreten durch ISmedagan von
Isin (1953-1935 v. Chr.), in einem Schafstall. Interessant ist vor allem die Version B, in der
die 'Hierodule' Inanna als Ninegal angesprochen wird. Ziel des Treffens ist die Sicherung von
Fruchtbarkeit und Wohlergehen ("Der Schafstall mége Uberfluss versichern", Z. 33) fiir das
Land und seine Bevolkerung. Hinzu kommt der am Schluss ausgesprochene Segenswunsch
der Inanna fiir den Konig ("seine Tage mogen lange sein", Z. 34), eine Anweisung flir das
Erreichen einer starken und langandauernden Regierung, wie sie in den Texten der 'Heiligen
Hochzeit' ebenfalls erbeten wird. Dumuzi wird mit dem Epitheton 'gerechter Hirte' bezeichnet,
das hiufig fiir Konige, z. B. in Kénigshymnen verwendet wird. Das Duplikat A enthilt an
dieser Stelle den Name des historischen Konigs ISmedagan (sipa-zi ISmedagan in Z. 34). Die
Belegstelle Inanna-ISmedagan J, Z. 12 und Z. 29 fiir Ninegal lautet wie folgt:

dnin-ez-gal urs-re [S]a-mu-ug-hul,-[le], "Ninegal, es wird das Gemiit fréhlich
machen">".

Die Ubersetzung "Ziigel" fiir urs, die seinerzeit Rémer” '’ vorgeschlagen wurde, war nicht sehr
einleuchtend. urs bedeutet "diese, dieser, der Genannte" oder "Leber, Bauch, Inneres" und
daher "Gemiit"’'". Der sumerischer Terminus wurde franzosisch korrekt als "les reins"' was
"die Nieren" bedeutet, libersetzt. Auf englisch wurde dieser Begriff iibernommen als "the
reins", was die falsche Ubersetzung "die Ziigel" hervorbrachte. urs bedeutet zweifelsfrei
"Gemiit". So ergibt sich die obigen Ubersetzung die gut zur Zeile 16 passt: "Inanna, es wird
das Gemiit glicklich machen"’'?>. Diese beiden Aussagen kommen hiufiger in den
literarischen Texten bei Inanna vor wie z. B. in dem Text Su-Sin B und in dem Liebeslied

Dumuzi-Inanna Z*". AuBerdem kommt dieser Ausdruck in der Ninmesarra-Hymne im Bezug

306 Inanna-Iddindagan Z. 116-119: x-x-ka-ka mu-na-an-sug-ge-e§ inim-bi mu-na-an-tumus-us/ uy-
. . ! PR . o e . . .
bi-a si-sa, mu-ni-in-zu/ erim,-du mu-ni-in-zu erim,-du di-erim;-¢ ba-ab-sum-mu hul-
gal, mu-un-gul-le/ si-sa,-ra igi-zi mu-un-§i-in-bar nam-du,;, mi-ni-in-tar.

397 Cf. die Besprechung unter III 1.4.5.2. (Nungal).

3% Die Hymne wurde von Rémer (1965) 21-22; Hallo, BiOr 23 (1966) 244 1V; Kramer, Erls 20 (1989) 113-117
und Klein (J.), Fs Romer (1998) 202-205 behandelt.

%9 Cf. Hallo, BiOr 23 (1966) 244. Siehe zuletzt: Klein, Fs Romer (1998) 206-207, Z. 12: "Ninegal, it will make
joyous the spirit!".

310 Rémer (1965) 21-22.
1 Siehe zuletzt: Zgoll (1997) 344 zur Zeile 40 der Ninmesarra-Hymne.
312 Inanna-I$medagan 16: “inanna $as-"zu] he,-em-"hul,’-le.

13 Beide Texte wurden von Sefati (1998) besprochen, Su-Sin B Z. 18 und Dumuzi-Inanna Z Rs. Z. 7' enthalten
gleichartige Aussagen in Bezug auf Inanna.
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auf Inanna (Z. 40) vor: nin urs i3-Sag nin Sajs i3-hul,, "Herrin, ist das Gemiit frohlich?
Herrin, ist das Herz frohlich?™,

An der Gleichsetzung der Inanna mit Ninegal ldsst der parallele Aufbau des Textes keinen
Zweifel’'’:
Z.10// Z. 12: Yinanna urs-re "Sa'-mu-ug-hul,-I[e] // dnin-ez-gal urs-re Sa-mu-ug-
huly-[le]
und Z. 27 // Z. 29: Yinanna urs-re Sa-mu-ug-hul,-le // Clnin-ez-gal urs-re Sa-mu-ug-
hu[l,]-le

Im Unterschied zu den zuvor behandelten Texten spielt sich die Handlung hier jedoch in
einem Schafstall ab und nicht im Palast. Dies hingt womoglich mit der Tatsache zusammen,
dass hier nicht von einer sexuellen Vereinigung im Sinne der 'Heiligen Hochzeit' die Rede ist,
sondern dass es sich um ein Lobpreis-Gedicht auf den wohltuenden Einfluss der Inanna
beziiglich der Fruchtbarkeit des Stalls bzw. des Landes Sumer handelt. Der Pferch mit
Viehhiirde und reichlichen Produkten ist daher als Stitten der Fruchtbarkeit zu betrachten; als
solcher begegnet uns das Motiv 6fter in der Dumuzi-Inanna-Liebeslyrik (sieche unten 1.4.4).

1.4.4 Ninegal in den Liebesliedern iber Dumuzi und Inanna

Im Zentrum der Dumuzi-Inanna-Liebeslieder steht dieselbe Thematik, die auch die oben
besprochene Hymne (Inanna und Iddindagan) préigt: die Verliebtheit, und das spatere Treffen
des jungen Dumuzi mit Inanna und die Hochzeit der beiden, die mit der sexuellen
Vereinigung besiegelt wird. Kennzeichnend fiir die Liebeslieder ist, dass hier keine
historischen Figuren die Rolle des Dumuzi einnehmen, sondern allein Gottheiten als
Handelnde auftreten. Dariiber hinaus liegt der thematische Schwerpunkt der Texte eher auf
der wachsenden Beziehung der beiden Liebenden vor der Hochzeit.

In dieser Liebeslyrik begegnet verschiedentlich Ninegal, deren Name als Epitheton der Inanna
verwendet wird. Vor allem in der Hochzeit, aber auch sonst spricht Dumuzi seine Geliebte oft
als 'Ninegalla' an.

1.4.4.1 Inanna und Dumuzi I, P, C1 und M

Die Liebeslieder iiber Dumuzi und Inanna wurden zuletzt von Sefati*'® bearbeitet. Von den 23
Liedern, die von der Liebesgeschichte zwischen dem Hirten Dumuzi und Inanna handeln,
erwahnen vier Texte Ninegalla.

Dumuzi-Inanna I

In diesem Liebeslied ist von einer Auseinandersetzung zwischen Inanna und Dumuzi die
Rede: Inanna provoziert Dumuzi, indem sie Mitglieder ihrer Familie hoher schétzt als die
seinen. Dumuzi versucht, das Gemiit seiner Geliebten Inanna, die auch als Ninegalla
angesprochen wird, zu beruhigen und verteidigt seine Verwandtschaft.

3% Hallo-van Dijk, (1968) 19: "Lady (who) soothes the reins, lady (who) gladdens the heart". Siehe zuletzt Zgoll,
a. a. 0. 344-345.

13 Fiir die Ubersetzung siehe im oberen Zitat.

316 ove songs", cf. zuletzt Sefati (1998).

62



63

Der Refrain des Textes besteht aus zwei parallel gebauten Gliedern:

Glied 1 (Z. 8, 12, 16 und 20): 4inanna inim-gin; ga-amsz-me-en-des-en, "Inanna, lass
es uns noch einmal besprechen".

Glied 2 (Z. 10, 14, 18, und 22): dnin-ez-gal-la ad-gin; ga-amj-gis-des-en, "Ninegalla,
lass es uns noch einmal diskutieren".

Die Gleichsetzung von Inanna mit Ninegalla ist hieraus klar ersichtlich: Im Refrain spricht
Dumuzi seine Geliebte einmal als Inanna, einmal als Ninegalla/Palastherrin an. Demzufolge
ist es nicht verwunderlich, dass der Ninegal (bzw. Ninegalla), in Texten, in denen Inanna
nicht erwdhnt wird, doch noch die der Inanna zugehdrige Genealogie und deren Epitheta
zugeschrieben werden.

Interessant ist die Erwdhnung der symbolgeladenen Suba-Steine, deren Deutungsversuche
zuletzt von der Frau Westenholz’'” gesammelt wurden. In unserer Hymne wird Dumuzi als
"derjenige der suba-Steine" und "der mit den suba-Steinen pfliigt", bezeichnet. In der etcsl-
Ubersetzung Z. 25-30, werden sie als "Schmuck" gedeutet. Dumuzi bringt diesen Schmuck
aus suba-Stein seiner geliebten Inanna. Sie werden mit Samenkornern (numun) verglichen
und sind unterschiedlicher GroBe (tur, "klein" und gal, "groB"). Diese Belege sprechen fiir
die Interpretation als Schmuckstiick aus Perlen unterschiedlicher Groe. Z. 34-35 enthilt die
Anweisung, wo die Steine auf dem Korper getragen werden sollten (Si-pa-ag,, "am Hals"
und gaba kus, "auf der glinzenden Brust") und in Z. 36-38 wird explizit erwihnt, dass sie fiir
die heilige Inanna bestimmt sind. Das 'Pfliigen' der Steine sowie das 'Niederlegen wie
Samenkdrner' konnen einerseits auf die Anfertigung des Schmuckstiickes bezogen werden
(das Aufreihen der niedergelegten Perlen), andererseits sind diese Ausdriicke, wegen ihrer
hiufigen Bezeugung in der Liebeslyrik unbedingt auch als sexuell geladene Symbolik
aufzufassen. Auch in der Ninegalla-Hymne (Z. 196 und wahrscheinlich implizit in Z. 112)
sind die suba-Steine als Symbol fiir Fruchtbarkeit und Sexualitit im Zusammenhang mit
Inanna/Ninegalla als Hierodule bezeugt.

Dumuzi-Inanna P
Der Text ist ein balbale-Lied auf Inanna, in dem die Partnerwahl der Inanna beschrieben wird:

sie wihlt Dumuzi "zum Gott des Landes Sumer" aus ( ddumu-zi nam-dingir-kalam-ma-
Ses mu-pas). Es werden Vorbereitungen fiir die Heilige Hochzeit getroffen; Inanna badet
und kleidet sich. Ein ga/a-Priester tritt als Vermittler auf: In einem Lied befragt und antwortet
er Inanna. Beim Vollzug der Hochzeit’'® und im Rahmen der Gabendarbringung®”® im
Enamtila ("Haus des Lebens") wird Inanna als Ninegal angesprochen.

Das Enamtila wird als das Haus des Dumuzi und damit auch als das Haus des Konigs (siehe
dazu im folgenden), in dem das Schicksal aller Linder entschieden wird®*® und in dem der

Segenswunsch fir Dumuzi bzw. den Konig geduBert wird, gedeutet’”'. Hier verbleibt

317 Westenholz (J.G.), in: RAI 38 (1992) 381-387.

318 Dumuzi-Inanna P 11 1: dnin—ez-gal kujz-ga-a[m; xxx], "Ninegal, ist rein ...".

Y Dumuzi-Inanna P III 34: ‘nin-e,-gal me-e a-ra-ab-gub-be,-[en], "Ich werde sie dir bringen,
Ninegal".

320 Sefati (1998), Dumuzi-Inanna P III 30-32: e;-nam-ti-la-za <igi> mu-e-ni-ib,-[gub-be,-en]/ sus-
du-ag, ki-ug-di-kalam-ma-[kam]/ e;-nam-kur-kur-ra-tar-ra-na-[nam],"In dein Enamtila werde
ich sie (die Gaben) fiir dich setzen, in das Licht, ein staunenswerter Ort fiir das Land Sumer, ein Haus wo das
Schicksal aller Lander entschieden wird...".

32l Ders., Dumuzi-Inanna P IV 10-11: nam-ti u4-sud-ra,-a§ dus-mu-ra-ab-ze,-em;/ ‘dumu-zi
dinanna hi-li ki-ga-ag,-bi-im,"Ich werde dir Leben fiir lange Tagen geben, Dumuzi, der Reiz und der
Geliebte der Inanna".
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Dumuzis Gattin und vergniigt sich mit ihm***. Aus Abschnitt III 34-IV 1 wird weiterhin klar,
dass das Enamtila auch das Haus der Inanna/Ninegal ist:

111 34
dnin-e,-gal me-e a-ra-ab-gub-be,-[en] "Ich werde sie dir setzen, Ninegal,
e;-nam-ti-la-za igi mu-e-ni-gub-b[e;-en] in dein Enamtila werde ich sie dort setzen

vor dich,

e;-nam-ti-la amas-zi-sus-ud-ga[l,-la-ams] in das Enamtila, dem Frauengemach, das
langes Leben versichert,

Vi1

[‘inanna me-e-a-ra-gu]b-"be;-en’ [ich werde sie zu dir se]tzen [Inanna]".

Im Zusammenhang mit dem hier erwédhnten Kultort, dem 'Haus des Lebens', sind es vor allem
die wiederholten Aufzihlungen von Butter, Kése und Fett, den typischen Produkten des
Hirten Dumuzi, die an den Text 'Inanna und ISmedagan' erinnern (siehe oben, III 1.4.3). In
seinem Kommentar verweist Sefati auf die Problematik, der genaueren Bestimmung des
Enamtila. Hierbei verweist er auf Michalowski’®’, der Enamtila als den Namen der
koniglichen Residenz in Ur deutet. Andererseits wird es auch als 'Ort der Freude des Konigs'
bezeichnet. Diese Bezeichnung passt gut zur Beschreibung in Dumuzi-Inanna P III 12-16: "Im
Enamtila, dem Haus des Konigs, verblieb seine Gattin in Freude mit ihm. Im Enamtila, dem
Haus Dumuzis, verblieb Inanna in Freude mit ihm, Inanna vergniigte sich in seinem Haus"***.
Ist also das Enamtila der Konigspalast - oder zumindest ein Teil desselben -, dann stellt sich
die Frage nach seinem Verhiltnis zum oben bereits besprochenen Egalmah, das in ganz
dhnlichem Kontext auftritt.

Dumuzi-Inanna C,

Am Anfang dieses Textes werden die Brautfiihrer der Inanna nach ihrem Brdutigam, dem
Hirten Dumuzi, aufgezéhlt: der Bauer, der Vogelfanger und der Fischer. Inanna wiinscht sich
von allen Geschenke, die ihr dann auch dargebracht werden. Nachdem Dumuzi am Haus der
Inanna angekommen ist, beginnt diese mit den Vorbereitungen flir das Zusammentreffen mit
Dumuzi: sie badet, kleidet und schmiickt sich. Dumuzi verspricht ihr schlielich eine schone
Zukunft. Inanna wird auch in diesem Text zumindest zweimal als Ninegalla angesprochen.
Wihrend der Beleg in IV 22°% wegen des schlecht erhaltenen Kontextes wenig aussagekraftig
ist, bietet der Anfang des Textes wohl einmal mehr den typischen Parallelismus
Ninegalla/Inanna:

22 Ders., Dumuzi-Inanna P IIT 12-15: e,-nam-ti-la e,-lugal-la-ka/ nitadam,-a-ni ul-la mu-un-da-
tus/ e,-nam-ti-la e,-dumu-zi-da-ka/ Yinanna ul-la mu-un-da-an-tu§, "Im Enamtila, dem Haus
des Konigs, verweilte seine Gattin jubelnd mit ihm, Im Enamtila, dem Haus Dumuzis, verweilte Inanna
jubelnd bei ihm".

323 Michalowski (1989) 81: Kommentar zur Z. 106. Diese Annahme wird vor allem durch den bekannten Passus
LSUr 104-106: lugal-bi e,-gal ni,-te-na zi im-ma-ni-in-gis/ %i-bi,-EN.ZU e,-gal ni,-te-na
i-si-i§ ba-ni-in-la,-la,/ e,-nam-ti-la $a; hul,-la-ka-na er, gig mu-un-Seg-Seg;"Der Konig
hielt im Palast den Atem an, ganz alleine. Ibbi-Sin saf} verdngstigt im Palast, ganz alleine. Im Enamtila, dem
Palast seiner Freude, weinte er bittere Tranen"

** Dumuzi-Inanna P III 12-16 (nach der am besten erhaltenen Textquelle A = Ni 9602 zitiert): e;-nam-ti-la
e,-lugal-la-ka/ nitadam,-a-ni ul-la mu-un-da-tus/ e,-nam-ti-la e,-Ydumu-zi-da-ka/
dinanna ul-la mu-un-da-an-tus/ ‘inanna e,-a-ni hul,-la-e.

323 Dumuzi-Inanna C, IV 22: “nin-e,-gal-la PA’[ ], "Ninegalla[ ]".
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[dnin?]—ez—gal—la li-bi-ir-si-zu e[n-me-e§], "Ninegalla, deine Brautfiihrer sind Herren"
(I 3) und [dinanna?] li-bi-ir-si-zu e[n-me-e$§], "Inanna, deine Brautfiihrer sind Herren"

a15).

Die Erwdhnung der Brautfiihrer (libir.si, ES fiir nimgir.si) der Inanna/Ninegalla an dieser
Stelle ist interessant, weil diese Figuren auch noch in einem anderen literarischen Text in
Zusammenhang mit unserer Gottin erwdhnt werden, ndmlich in der Ninegalla-Hymne, Z. 114-
115: "Wenn du zum Schof3 deines Gemahls Dumuzi eilst, Inanna (dann) betten sich sieben
Brautfiihrer mit dir"**®. Uber die genaue Aufgaben der Brautfiihrer bestehen noch Zweifel**’,
Interessant ist noch 1. Z. 4 unseres Textes: [Xx x]nunuz-dub,-dub;,-giny [x x], die von
Sefati als "(...) like one smashing eggs (...)" libersetzt wird. Diese Zeile, die ja zwischen den
beiden parallelen Zeilen steht, in denen die Brautfiihrer erwéhnt werden, konnte einen
Hinweis auf deren Funktion enthalten. nunuz kann auch auf einen eiférmigen Stein (nay)
nunuz, auf eine Perlenkette (za,) nunuz oder auf einen Nachkommen hinweisen. Das Verb
dub,-dub, kann "zerschlagen, zerreilen, wegstoen" bedeuten. Die Perlenkette erinnert
natiirlich an die suba-Steine, auch das Symbol "Ei" oder "AbkOmmling" Idsst an
Fruchtbarkeit denken. Sollte "das Zerbrechen von Eiern" sexuell zu verstehen sein - im Sinne
von "Entjungfern"? Die Aufgabe der Entjungferung scheint spéter der susapinnu (akkadisch
fir nimgir.si im 2. und 1. Jt.) gehabt zu haben®*®. Behrens diskutiert die unterschiedlichen
Interpretationsversuche zu dieser Stelle’”: Lambert®*” und von Soden™' vermuten, dass es
das Vorrecht der Brautfiihrer/des Brautfithrers war, die Braut vor ihrer Hochzeitsnacht zu

entjungfern®? (jus primae noctis). Sefati*>, ebenso auch Alster’”, Greengus®> (dem sich

326 Ninegalla-Hymne 114-115: ur,-munus-nita-dam-zu ‘dumu-zi-da-ke, ku$u ta-tag-ge-zu-des/
dinanna nimgir-si-7-e ki-na, mu-e-da-ak-e. Diese Zeile enthilt nur den Gottinnennamen Inanna; da
diese jedoch in der ganzen Hymne mit Ninegal gleichgesetzt wird, ist davon auszugehen, dass sich die Zeile
auf Inanna-Ninegalla bezieht.

327 Die verfiigbaren Informationen iiber die nimgir.si wurden von Malul, JESHO 32 (1989) 241ff. behandelt.
Wichtig sind die zusétzliche Bemerkungen von Sassmannshausen, BaM 26 (1995) 181-182.

2% Sassmannshausen, BaM 26 (1995) 182.
329 Behrens (1998) 129-131 mit Literaturangaben zu den jeweiligen Interpretationsversuchen.

330 Lambert (1960) 339: Er zitiert die Zeile 115 der Ninegalla-Hymne, sowie auch die Zeile 5 der 1. Kolumne aus
Dumuzi-Inanna C;. "Here then the susapinu is on intimate terms with women, not men." und weiter, " This
apparently conflicting evidence (cf. sSusapinnu kommt in zwei zitierten Texten im Kontext der Prostitution
vor) can be reconciled if the custom of sus primae noctis is assumed to lie behind the institution", "In early
times reflected in the Sumerian religious texts the nimgir.si himself performed the 7uzs primae noctis'.

31 Von Soden, ZA 71 (1981) 103-106: von Soden hat in diesem Artikel versucht, neues Beweismaterial fiir die
Existenz des 7us primae noctis in Mesopotamien heranzufiihren.

332 Vielleicht gab die falsche Ubersetzung "Jungfrau" fiir das Epitheton ki-sikil, "Junge Frau" bei Inanna,
Anlass zu der Idee des 'Entjungfern'?

333 Sefati (1998) 116-117: "However, we may infer from the above song (Dumuzi-Inanna C,) that, in addition to
their being among the bride's escorts, they used to bring gifts to the bride".

3% Alster (1974) 83-84: "We know from elsewhere that nimgir.si denotes a paranymph, a man who had to take
care of the bride before the young couple was married" (mit Verweisungen auf Wilcke, WO 4 (1968) 154 und
Greengus, JCS 20 (1966) 70.

33 Greengus, JCS 20 (1966) 70, zitiert bei Behrens (1998) 131.

65



66

Behrens anschlieft) und Wilcke™® tendieren eher zu der Interpretation, die Brautfiihrer als
Paranymphen zu betrachten, die Braut und Briutigam in ihr Hochzeitszimmer begleiten.

Dumuzi-Inanna M

Dieser Text ist sehr fragmentarisch iiberliefert und bietet, auller einigen Epitheta der Inanna,
keine weiterfilhrenden Informationen. Auch der Kommentar von Sefati ist daher beziiglich
des Inhaltes und der Einordnung dieses Textes wenig ergiebig. Der Text ist im Emesal (ES)
verfasst, so dass Ninegalla als Gasanegalla angesprochen wird:

rga—§a1—an—eg—gal—l[a? ] (Dumuzi-Inanna M 9)**’

Das Textfragment Dumuzi-Inanna M zeigt, zumindest was die aufgelisteten Epitheta der
Inanna betrifft sowie auch die Prdsenz des Dumuzi, der als (Ama-)USumgalanna
angesprochen wird, eine gewisse Parallelitit zu der Passage eines anderen literarischen
Textes, der als der 'Manchester Tammuz'>*® (cf. III 1.4.4.2) bekannt ist. Die ganze Hymne
bedient sich auch hier des Emesal und hat somit die ES- Schreibung fiir Ninegal bewahrt:

DIM 1-9: MT III 81-86:
Ug-TU Ug-ru [ ] des -ru desz-ru-ru-us$-a-ba
ems ga-Sa-an-an-ka ug-ru [ ] dka-éa-an-gu-la des-ru-ru-us-a-ba
ems me-urg?-[r]u? ug-ru [ ] ka-Sa-an-e,-gal-la-ka des;-ru-ru-us$-a-ba
ems nu-nus-zi-mfu ] ka-$a-an-TUR(?)-gi-ba de;-ru-ru-us-a-
ki-si[kil]-zi-m[u’ ] ba
he,-nu[n-na] ‘dumu-zi-d[a ] ka-Sa-an-a-ma-nigs-gi des-ru-ru-us-a-
YuSumgal-an-n[a ] ba
ems ga-$a-an-gu-[la’ ] u3-Su-gal-a-na-ra des-ru-ru-us-a-ba
"ga-§a’-an-e,-gal-1[a’ ]
Pfliig! Pflig! [ ] Nachdem er fliirwahr gekommen war, nachdem
Die Sache der Herrin des Himmels, pfliig! [ ] sie fiirwahr gekommen waren,
Die Sache ..., pfliig! [ ] nachdem sie gekommen waren zur groflen
Die Sache me[iner] richtigen Frau, Herrin.
me[iner] richtigen jun[gen] Frau Nachdem sie gekommen waren zur Herrin des
Uber{fluss des] Dumuzi, Palastes,
(des) USumgalan[na], nachdem sie gekommen waren zum ... ...
die Sache [der] groBBen Herrin, Herrin,
[der] Herrin des Palastes (Ninegalla) nachdem sie geckommen waren ...
nachdem sie gekommen waren zum
USumgalanna

36 Wilcke, ZA 59 (1969b) 65-99 insbes. 77-78: "Der Briutigam bringt in Begleitung seiner Freunde, die er zu
diesem Zwecke ausgewihlt hat, die Brautgabe in das Haus seines Schwiegervaters und zieht dort fiir die
Dauer der (in der Regel) vier Monate dauernden Verlobungszeit mit ihnen ein. Sie wohnen und schlafen
offenbar im gleichen Raum wie die Braut". Hier ist die Rede von den ku-li-ni, die ménnlichen Freunden
des Brautigams. Die Brautfiihrer begleiten die Braut, 76-77: "Das Sumerische und das Akkadische haben ein
eigenes Wort fiir den/die Brautfithrer: nimgir-si = susapinnu. Da dieser Terminus den Brautfiihrer in
seinem Verhéltnis zur Braut, nicht aber zum Brautigam bezeichnet,..." und weiter, "(...) dass es (in der Regel)
mehrere Brautfiihrer gab".

337 Dumuzi-Inanna M 9: "Ninegall[a ] (ES)".

3% In der Tabelle wird nach Alster, ASJ 14 (1992) 1-46, zitiert. Dumuzi-Inanna M folgt die Bearbeitung von
Sefati (1998).
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Parallel in beiden Texten ist die Verwendung der Epitheta 'die groBe Herrin', 'die Herrin des
Palastes' sowie die Erwédhnung des USumgalanna. Die syllabische Schreibweise des Namens
Ninegal zeigt die Namensform in Emesal, auffillig ist das Fehlen des Gotterdeterminatives in
beiden Texten.

Der Vergleich der beiden Textausziige beweist, dass die Texte aus dem selben Bereich
stammen und auf dem gleichen Niveau stehen. Die Verben sind ganz unterschiedlich.

1.4.4.2  Der 'Manchester Tammuz'

Der 'Manchester Tammuz' (MT) wurde zuletzt 1992 von Alster’*” bearbeitet. Die Belegstellen
fiir Ninegal verwenden vor allem in einem spét-altbabylonischen Duplikat des Textes (= Aj,
Pinches-Manuscript) eine besondere Schreibweise des Géttinnennamen: “nin-e-gal-la, mit
e statt e,. Der altbabylonische Text CT 58, 32°* (= B) bietet hier jedoch die iibliche Form
dnin-eg-gal-la. Einmal ist im Text die Emesal-Schreibweise ka-Sa-an-e,-gal-la
bezeugt®'. Sowohl bei dieser Emesal-Belegstelle als auch bei manchen der anderen
Belegstellen fillt auf, dass das Gotterdeterminativ nicht verwendet wird. Folgende Aussagen
lassen sich aufgrund der Analyse der Belegstellen und des MT allgemein treffen:
Offensichtlich wird der Name Ninegalla in der Bedeutung 'Palastherrin' wieder als Epitheton
der Inanna verwendet: dies wird etwa deutlich in B Vs. 7, A schreibt Inanna wo B Ninegalla
bietet’**; A, II 34 (Ninegalla als Epitheton der Inanna)**’, 39 und 43 (Parallele Glieder als
Wiederholung der Zeilen 37 und 41)**.
Inhaltlich scheint der 'Manchester Tammuz' eine Kompilation verschiedener kiirzerer Lieder
zu sein:

MT 1-9 bezieht sich auf die Gartenszene (cf. den unter III 1.4.4.3. besprochenen Text BM

88318, in dem die Handlung ebenfalls in einem Garten spielt, Z. 24-29)*%

MT 10-19 beschreibt Dumuzi/AmauSumgalanna im Palast und die Aufforderung der

Inanna, zu ihm zu gehen

MT 20-25 Ankunft bei Inannas Mutter Ningal

MT 26-43 Dumuzi bringt Gaben fiir Inanna (cf. DI P III 29-1V 18)**

MT 44-57 nimmt das Motiv der Gartenszene wieder auf

MT 74-77 bezieht sich auf den Palast und den Konig

MT 78-79 erinnert an die Gaben des Dumuzi

MT 81-86 zeigt Parallelen mit DI M 1-10 (cf. oben)

339 Alster, AST 14 (1992) 1-46.
340 Cf. Alster, NABU 1991/1: 6 Nr. 7.

B#LOMT 110 83: ka-Sa-an-e,-gal-la-ka de;-ru-ru-us-a-ba, "Nachdem sie fiirwahr zur Palastherrin
gekommen waren" (ES).

2MT B Vs. 7: dnin—ez-gal-la [ ... ] A 129:kus dinanna du;-mu-ra-di-di-"en"), "Ninegalla/reine
Inanna, lass es mich dir bringen".

d

3 MT II 34: ‘“inanna nu-gin-na “nin-e-gal-la, "Inanna, die Heilige des Himmels, Ninegalla".

3 MT II 39 (mit Variante B: dnin-ez—gal-[...]): nin-e-gal-la na-am,-zu na-tu-me-en und MT II 43
(mit Variante B: dnin—e—gal [...]): nin-e,(sic!)-gal-la na-zu na-tu-me-en, "Ninegalla, dass was dir
zukommt, werde ich dir bringen".

3 Andere Texte der Gattung Liebeslyrik, die eine Gartenszene mit Dumuzi und Inanna enthalten sind z. B.
Dumuzi-Inanna E und Dumuzi-Inanna F, (cf. Sefati, 1998).

¢ Die Gabe von Flachs wird in einem anderen Liebeslied erwihnt, ndmlich in Dumuzi-Inanna A.
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Weiterhin gibt es Anspielungen auf die Hochzeit(snacht) (Dumuzi in Z. 130, 146, 159 und
vielleicht 171-172: "Oh, lass mich das Feld pfliigen, lass mich das Feld pfliigen!"**").

1.4.4.3  Ninegal in BM 88318

Den Text BM 88318 hat Kramer®*® herausgegeben. Es handelt sich um ein Sirmamsub-Lied
auf Inanna.

Zusammengefasst handelt dieser Text von der Erkrankung des Dumuzi. Darauthin fleht
Inanna Ninegal an, den kranken Dumuzi nicht sterben zu lassen. SchlieBlich wird fiir Dumuzi
ein Standort am Himmel erbeten. Problematisch sind folgende Tatsachen: Dumuzi, der von
Inanna als en verschiedener Stidte bestellt wurde, ist schwer erkrankt. Die Ursache seiner
Krankheit bleibt unbekannt. In der Literatur kommt ein zum Sterben verurteilter Dumuzi nur
in der Erzdhlung von Inannas Gang in die Unterwelt/ IStars Hollenfahrt vor, wo er von
Ddmonen in die Unterwelt verschleppt wird, als Strafe fiir seine arrogante Verhaltensweise
der gestorbenen Inanna/IStar gegeniiber. Unserer Text enthdlt keine weiteren Anspielungen
auf diese Erzdhlung. Hervor treten vor allem die Installation des Dumuzi als en und die
Liebesszene mit Inanna in einem Garten. Die Bestallung als en scheint nicht der Grund der
Erkrankung zu sein. Liegt er vielleicht in der sexuellen Verbindung mit Inanna in einem
Garten? Doch sind erotische Szenen im Garten fiir die Liebespoesie nicht ungewdhnlich.
Auftillig ist jedoch die Zeitangabe 'mittags' fiir das Zusammentreffen der beiden Liebenden.
Ein Sprichwort (SP Coll. 3.9) besagt folgendes: "Mittags die Liebe betreiben, ohne sich zu
bedecken ist ein Greuel fiir Utu". Es ist natiirlich nicht undenkbar, dass Dumuzi und Inanna in
dieser Hinsicht einen Fehler begangen haben. Jedoch wiirde man dann eine Bitte um
Vergebung an Utu statt an Ninegal erwarten. Hierbei sind wir bei einer zweiten Frage
angelangt: Warum wird Ninegal als 'Heilgottin' angefleht und wer duflert diese Bitte? Ninegal,
die 'Palastherrin’, tritt als eine méchtige Gottin hervor, die iiber Leben und Tod, Gesundheit
und Krankheit zu entscheiden scheint:

dnin-ez-gal tu-ra na-ugs-ge, "Oh, Ninegal, lass doch den Kranken nicht sterben!".

Diese Stelle scheint eine AuBerung der Inanna, die in einem Hilfeschrei um das Leben ihres
geliebten Dumuzi bangt, wiederzugeben: Sie fleht Ninegal an, den kranken Dumuzi nicht
sterben zu lassen.

Nach dieser Aussage, die als Rede der Inanna zu verstehen ist, scheint es hier unmoglich,
Ninegal einfachhin mit Inanna gleichzusetzen. Der Beleg wirft natiirlich erneut die Frage
nach der Identitit der Ninegal auf: Warum wird sie in diesem Text als eine von Inanna
getrennte Personlichkeit vorgestellt? Ninegal scheint hier sogar eine iiber Inanna erhabene
Position einzunehmen. Es ist Inanna, die Ninegal in ihrer Eigenschaft als Heilgottin anfleht,
iiber das Wohlergehen des Dumuzi zu entscheiden.

Die Tatsache, dass Ninegal als heilbringende Gottin angesprochen wird, ist in weiteren Texten
nicht ausdriicklich belegt. Doch findet sich ein Passus in der Ninegalla-Hymne Z. 89 der
folgendermaflen lautet: "die Mutter des Kranken legt dir (Inanna/Ninegalla) das Kind in den
SchoB"**. Diese Fihigkeit zu heilen wird in spiterer Zeit auch I§tar zugeschrieben®. Als

T MT 130, 146, 159: a-u, a-[$a3 da-i-ru a-$a; da-i-ru].

38 Kramer, in: Recueil de travaux et communications... (1984) 5-9.

3% etesl 89: ama lu, turs-ra-key, dumu ur,-ra mu-ra-ni-in-tum,-mu.

330 Man vergleiche hierzu Farber (1977) Ila 6-7: Istar pi nisi ihara mursa ittabbal mursa isakkan (...), "tritt Istar
hin und befasst sich mit den Angelegenheiten der Menschen; sie nimmt Krankheit weg, sie bewirkt
Krankheit".
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letzten Ausweg zur Losung des Problems kdnnte man erwégen, dass die zitierte Aussage von
einem Chor gemacht wird. So konnte Inanna doch mit Ninegal zusammenfallen. Jedoch bietet
der Text keine deutlichen Angaben, die fiir die Anwesenheit eines Chors sprechen, so dass
man hier besser von einer Trennung zwischen Inanna und Ninegal ausgeht.

SchlieBlich sollte noch einmal auf die Inanna-lddindagan-Hymne, in der die Heilgdttin
Ninisina mit Inanna, als Ninegal angesprochen, verschmolzen scheint. Die heilenden Kréfte
einer Gottin, die im BM-Text deutlich angesprochen werden, konnten den Zeitgeist der Isin-
Zeit widerspiegeln, in der Ninisina, die dynastische (Heil-)Gottin, als wichtigste Gottin galt.
Daher konnten auch die Ziige dieser Goéttin auf andere Gottinnen iibertragen gewesen sein,
wie z. B. im BM-Text auf Ninegal.

1.4.4.4  Ninegal in TMH NF 4 85

Dieser fragmentarische Text ist in Transkription von Behrens in seiner Bearbeitung der
Ninegalla-Hymne verdffentlicht®'. Der Name Ninegalla erscheint wiederum als Epitheton fiir
Inanna, wie sich aus den parallelen Zeilen 3 und 5, sowie 7 und 9, schlieBlich 11-13 ("Inanna,
du..."; "Ninegalla, du...") ableiten ldsst. Weitere fragmentarische Zeilen erwidhnen den Konig
und einen z87b-Priester: moglicherweise handelt es sich um ein Ritual, an dem der Konig, der
nicht namentlich genannt ist, teilnimmt. Auch Uruk wird in diesem Text erwihnt, vielleicht
spielte sich hier die Heilige Hochzeit ab.

1.4.5 Ninegal in Gotterliedern

Die hier besprochenen Gétterlieder sind Hymnen, die zur Verherrlichung einer Gottheit
aufgezeichnet und tradiert wurden, sind wahrscheinlich in dem entsprechenden Tempel an
bestimmten Feiertagen vorgelesen worden. Sie enthalten keine Hinweise auf bestimmte
historische Gestalten, so dass ihre Entstehung schwer zu bestimmen ist.

1.4.5.1  Die Ninegalla-Hymne

Die 1998 erschienene Bearbeitung der Ninegalla-Hymne von Behrens, die aus seinem
Nachlass herausgegeben wurde, liefert Transliteration, Ubersetzung und Kommentar dieser
insgesamt schwierigen Hymne. Die Arbeit wurde rezensiert von Civil**?, Black®® und
Attinger’". Neben den sprachlichen Schwierigkeiten ist es insbesondere die manchmal sehr
fragmentarische Textiiberlieferung, die das Textverstdndnis und damit auch Aussagen iiber
den Charakter der Gottin erheblich erschweren. Soviel ist klar: die Gleichsetzung mit Inanna
ist im Text durchgédngig vollzogen. Nach Ansicht von Behrens beschreibt die Hymne die
Wohnungsnahme der Inanna als Ninegalla in Nippur>>. Seine These wird unterstiitzt durch

die Herkunft der Textfragmente und den Refrain, Z. 9-10 und passim™°:

dinanna nin me 3ar,-ra-me-en "Inanna, du bist die Herrin aller me,
dingir nu-mu-e-da-sa, kein Gott misst sich mit dir.

331 Behrens (1998) 21-22.

332 Civil, Rez. Behrens, JAOS 120 (2000) 674-676.

353 Black, Rez. Behrens, WZKM 89 (1999) 284-286.

354 Attinger, Rez. Behrens, AfO 46-47 (1999-2000) 265-267.
333 Behrens (1998) 141.

%8 Die Transkriptionen wurden vom etcsl iibernommen, die Ubersetzungen lieferte Behrens (1998).

69



70

[d]nin—ez—gal—la ki-ur;-zu mu-un-gal, Ninegalla, hier ist dein Wohnort,
“nam’-[mah-za] "ga-ams;"-dug;, von deiner Erhabenheit will ich sprechen"

Vermutlich wurde Inanna zu einer bestimmten Zeit in ihrer Gestalt als 'Palastherrin’'
(Ninegalla) in dem Palast von Nippur eingefiihrt. Wann diese Kultiibertragung genau
stattfand, kann man nur erraten, weil der Text als literarisches Dokument 6fter kopiert wurde;
zudem werden in der Hymne keine historisch nachweisbaren Personen genannt. Die
verschiedenen Exemplare der Ninegalla-Hymne lassen folgendes vermuten: Die erhaltenen
Tafeln datieren durchgéngig in die altbabylonische Zeit, doch scheint zumindest ein Duplikat
auf eine dltere Textvorlage hinzuweisen. Die Fassung B’ verwendet fiir den
Goéttinnennamen stets die Schreibung Ynin-e »-gal, die oft in der Ur I1I-Zeit und frither belegt
ist. H und D haben je einmal diese Schreibung, wihrend die Schreibung ‘nin-e,-gal-la
iiberwiegt (zweimal in H, sechsmal in D). A verwendete wohl immer die zuletzt genannte
Schreibweise, dasselbe gilt fir E. B konnte daher von einer idlteren Vorlage abhingen,
wihrend A und E die jiingste Textiiberlieferung reprasentieren wiirden.

Kennzeichnend fiir die Ninegalla-Hymne ist die mehrfach angesprochene Dualitit von
himmlischer und irdischer Erscheinung, was uns vielleicht ein wenig vom Charakter der
Ninegalla verrit. Der Text spielt fortwidhrend mit zwei Erscheinungsformen der Inanna: einer
himmlisch-astralen und einer irdischen Gestalt, wobei letztere womoglich auf Inanna als
Ninegalla Bezug nimmt. Schon Behrens hat die Dualitit in seiner Textanalyse angemerkt: nur
der Anfang des Textes wich von dieser ansonsten konsequent durchgefiihrten Trennung ab,
weil hier Ninegalla als 'Feuer am Morgenhimmel' und als 'leuchtend aufgehend am
Abendhimmel' beschrieben wird, Z. 3-4: dnin—ez—gal—la an-ud-zal-le-da-kes 1z1 sus-
ud-bi il,-la an-u;-sis-an-na dalla ed;-a-na, "Ninegalla, dir, die am Morgenhimmel sich
weithin (sichtbar) als Feuer erhoben hat, bei deinem(!) leuchtenden Aufgang am
Abend(himmel)"**® . Zweimal wird die Aktivitit der Ninegalla eindeutig 'auf Erden'
beschrieben, Z. 80: dnin-ez-gal-la ki-ta Yen-ki-da nam tar-ra-zu-ne, "Ninegalla, wenn
du auf Erden mit Enki das Schicksal entschieden hast" und Z. 121: dnin—ez—gal—la ki-a
sur,-dus-musen-gin; Seg;; gis-a-zu-ne, "Ninegalla, wenn du auf Erden wie der Falke
schreist”®”. In der folgenden Tabelle sind die Erscheinungen und Aktivititen der
Inanna/Ninegalla im Himmel und auf Erden zusammengestellt.

Anrede im Text | Himmel Erde
Inanna Léwin des Himmels (Z. 1-2)
Ninegalla Feuer am Morgenhimmel (Z. 3)

leuchtend am Abendhimmel (Z. 4)

Inanna/Ninegalla | im Himmelszeichen, Zierde am Himmel (Z. 6)

Inanna auf Erden, auf dem reinen Thron der
Schreckensglanz verbreitet (Z. 28)
am Himmel, ein Blitz (Z. 45) auf Erden, eine die dahineilt (Z. 45)
Inanna wie dein Vater Suen bist du an die Mitte des
Himmels getreten (Z. 52)
Ninegalla wie das Mondlicht in Erscheinung getreten (Z.
53)

7 Die unterschiedliche Fassungen werden von Behrens (1998) aufgelistet.
358 Zitiert nach Behrens (1998).

359 Behrens iibersetzt das Verb in der Vergangenheit "geschrieen hast", in Analogie mit den vorherigen Zeilen
(hier gibt -a-ba, "nachdem..." ndmlich an, das Verb zu iibersetzen, was an die zitierten Stelle nicht
notwendig ist).
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Anrede im Text | Himmel Erde
Inanna wenn du mit An und Enlil richtest (Z. 79)
Ninegalla wenn du auf Erden mit Enki das Schicksal

entschieden hast (Z. 80)

Inanna/Ninegalla | wenn du am Horizont zu erschauen bist (Z. 83)

Inanna Schreckensglanz wie Feuer vom Himmel
(Z.120)

Ninegalla wenn du auf Erden wie der Falke schreist
(Z.121)

In der ersten Kolumne sind die Namen aufgelistet, unter denen die Gottin angesprochen wird.
'Inanna/Ninegalla' gibt an, dass hier nicht eindeutig zwischen Inanna und Ninegalla
unterschieden wird und die Aussage sich auf beide bezieht. Tatsdchlich spielt die
Unterscheidung Inanna/Ninegalla keine gro3e Rolle, weil die Hymne sich deutlich an eine
besondere Erscheinungsform der Inanna als Ninegalla wendet und die Géttinnen hier also
zusammenfallen: der Name Ninegalla wird als Beiname der Inanna verwendet.

Jedenfalls geht aus der Tabelle die himmlisch-irdische Dualitit als typisches Merkmal dieser
Hymne hervor. In drei Féllen wird in direkt aufeinanderfolgenden Zeilen der himmlische
Aspekt mit dem Namen Inanna, der irdische mit dem Namen Ninegalla verkniipft, vielleicht
als Betonung der irdischen Gestalt der Ninegalla, der Inanna als Palastherrin.

Interessant scheinen in dieser Hinsicht die Z. 124-125:

itig-ta mul-Se; "im]-[DU] "Vom Mondlicht zum Stern [gehst du],
mul-ta itig-Se3 [im]-DU  vom Stern zum Mondlicht geh[st du]"

Vielleicht wird hiermit der flieBende Ubergang der astralen Inanna am Himmel zur irdischen
Inanna als Ninegalla angedeutet (cf. Z. 53, in der Ninegalla als Mondlicht beschrieben wird,
im Gegensatz zur vorherigen Zeile, die Inanna in der Mitte des Himmels situiert).

Die Untersuchung der aufgelisteten Verehrungsorte, in denen Inanna/Ninegalla verehrt wurde,
ergibt, dass im Text nur ein einziger Ort der Ninegalla zugeordnet werden kann (Z. 53):

Ynin-e,-gal-la e$3-ib-gal-zu-a itig-gin; "Ninegalla, in deinem Heiligtum Ibgal bist du
Sa-mu-e; wie Mondlicht in Erscheinung getreten"

Hier wird Ninegalla im Ibgal beschrieben. Dieses Heiligtum ist nach George®® in Umma oder
Lagas$ zu suchen.

Die anderen im Text genannten Lokalititen sind: das Egaledinna in Ur’®', das Gu'enna'ida,
das Ekununna von Eridu®®, das kurra'igigal®® und das Emah®**. Keiner der aufgelisteten Orte
ist in einem der sumerisch-literarischen Texte mit Ninegal(la) verbunden. Einige der

genannten Orte sind allerdings in Hymnen an Inanna belegt’®. Offensichtlich werden also

350 George (1993)Nr. 504: Tempel der Inanna als Nanibgal in Umma; Nr. 505: Tempelkomplex der Inanna in
Lagas.

3! Ninegalla-Hymne 18; George (1993) erwihnt nur ein Egaledin in Uruk und in Milgia aus spiterer Zeit.
362 George (1993) Nr. 667.

3% Ders., a. a. 0. Nr. 683: Schrein im Ekur in Nippur.

** Ders., a. a. 0. Nr. 713-729.

365 Beispielsweise das Gu'enna: Inninsagurra Z. 266; Am Anfang des Textes Inannas Gang in die Unterwelt
(Tempelliste).
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Kultorte, die urspriinglich mit Inanna zu verbinden sind, hier der Ninegalla iibertragen.
Zusitzliche Informationen bieten uns die Verwaltungstexte und Gotterlisten der
altbabylonischen Zeit, welche Kultstellen der Ninegal - unter ihnen das hier genannte
kur'igigal®®®- vermerken.

Die Beschreibung der Inanna als Ninegalla weicht im allgemeinen nicht von anderen Inanna-
Beschreibungen in den ihr geweihten Hymnen ab. Sie erscheint mit ihrem astralen Aspekt als
himmlische Goéttin, Richterin/Schicksalsgottin, Kriegerin und Liebesgottin (Hierodule). Die
bekannten Epitheta der Inanna sind: "die Herrin aller me" (nin-me-Sar,-ra), "Hierodule"
(nu-gig), "junge Frau" (ki-sikil)’®’. Nicht thematisiert in der Ninegalla-Hymne wird die
besondere Beziehung zum Ko6nig und zu seiner Dynastie; dies liegt aber wahrscheinlich in der
besonderen Gattung der Gotterhymne begriindet. Auffillige und ungewohnliche
Charakteristiken, die der Inanna/Ninegalla hier zugeschrieben werden, sind die kriegerischen
und vor allem die astralen, die sonst in den sumerisch-literarischen Texten bei Inanna/Ninegal
nirgendwo belegt sind. Besonders stark betont, wie sonst auch, ist die Beziehung der Géttin zu
Dumuzi (Z. 66-69; 98-99; 114-115; 154(?); 211-212). Ins Auge springen auch die vielen
Parallelen, manchmal sogar wortwortlich, mit der Inanna-Iddindagan-Hymne®®®, wie schon
Behrens bemerkt hat.

Die Ninegalla-Hymne ist der einzige Text, in dem die Gleichsetzung der Ninegalla mit Inanna
vollkommen durchgefiihrt wird. Viele der ansonsten typischen Merkmale der Inanna, wie
auch ihre Attribute (z. B. der Vergleich mit dem Falken) werden alle auf Inanna als Ninegalla
iibertragen.

366 UM 29-13-375 und UM 29-15-515 nennen die im kur'igigal verehrten Gottheiten, unter denen Ninegal (und
Inanna!) genannt werden. Die Gétterliste TCL 15, 10 V 9 belegt die Verehrung der Ninegal in Uruk und UET
V 789 bezeugt die Gaben fiir Ninegal im Tempel des Nanna in Ur. Bemerkenswert mag die Erwdhnung
sowohl der Inanna als der Ninegal im gleichen Kontext in diesen Texten sein. Cf. III 2.2.1.1.
(Verwaltungsurkunden) und 11 2.1.4 (die 'Genouillac-Liste").

367 ki-sikil, "junge Frau" statt Jungfrau, wie Behrens Z. 157 filschlich iibersetzt. Einige andere Bemerkungen
zu der Arbeit von Behrens (1998):

Z.48: garza,-zu, "dein Kultbrauch"; Z. 74-75: u,-Su-bar-ra ma-ra-gu;-uz;-ne a-§u-bar-ra ma-ra-
nag-nag-ne, "sie essen (dir) um deinetwillen die freigegebenen Speisen und sie trinken das freigegebenes
Wasser" (Su-bar-ra bedeutet "etwas freigeben mit der Hand" und nicht "vertreiben"); Z. 85: DU-DU,
vielleicht "hin- und hergehen"?; Z. 86: kezeru, "Haartracht", MSL 3 sag-ki-gul = kezéru, "to curl the hair"
also lautet die Ubersetzung dieser Zeile "dann wird der Aufseher die kezéru-Haartracht fiir dich machen". In
dieser Zeile, wie auch S. 17, bedeutet igi-dug, "der Aufseher" (nicht "die i.-Priesterin"); Z. 91: [x] si-ga
i-im-kus-dez-en, "du schneidest ab/ldhmst die ... des Schwachen" (kus-d- = abschneiden, abtrennen,
lahmen); Z. 95: kir4-dib = kartappu, "der Fuhrknecht" (statt "der Hirte"); Z. 106: dgidim—ab-ba-§u2-§u2-
ka, "der (Toten)Geist, der den Weisen/Alten niederwirft", cf. PSD 1/2 143: "abbasusu (-demons)" (Behrens
liest ab-1la, = "das Fenster", statt ab-ba = "die Weisen/Alten"); Z. 109: kus§; mas,-anSe dug-dug-a-ba,
"wenn der Herdenwichter (?) die Tiere freigelassen hat" (nach Behrens, der SAHAR als Subjekt und als
kus; = kizii (ein Diener) interpretiert), cf. Wilcke (1969a) 110-111, Z. 208; SAHAR dug-dug, "den Staub
reichlich machen".

368 Beispielsweise Inanna-Iddindagan Z. 4, 12 // Ninegalla Z. 3, 8; Iddindagan Z. 11, 89 //Ninegalla Z. 4;
Iddindagan Z. 112 // Ninegalla Z. 6; Iddindagan Z. 113 // Ninegalla Z. 53, 124-125; Iddindagan Z. 84, 106,
122, 163, 223 // Ninegalla Z. 52.
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1.4.5.2  Die Nungal-Hymne

Die Nungal-Hymne, ein Gotterlied, das die 'Gottin des Gefdngnisses' preist, wurde zuerst
1973 von Sjoberg publiziert und kommentiert’®. Es sollte betont werden, dass diese Hymne
in Sprache und Form vdllig fiir sich zu betrachten ist. Die Textfragmente stammen alle aus
Nippur und datieren in die altbabylonische Zeit. Nungal’”’, eine Géttin mit Unterwelt-
Charakter’”', {ibernimmt die Verantwortung fiir vermutliche Straftiter und sperrt sie in ihrem
Haus, dem Gefédngnis (Ekur)m, ein. Damit versucht sie, einen 'heilenden' Einfluss auf die
Kriminellen auszuiiben, um zu erreichen, dass sich diese auf ihre Taten besinnen und Reue
zeigen®”. Nach einer Verséhnung mit ihrem persénlichen Gott, den sie vernachléssigt hatten,
folgt ein weiteres Urteil, und die geheilten 'Bosewichte' werden freigelassen. Vielleicht findet
die Moglichkeit einer 'zweiten Chance' fiir die 'geheilten' Kriminellen einen Anklang in der
Benennung "Haus des Lebens" als Epitheton fiir das Ekur®’*. Weiterhin ist im Text noch die
Rede vom e;-gal und von dnin-ez-gal.

Die Nungal-Hymne lisst, trotz ausfiihrlicher Behandlung in verschiedenen Aufsitzen®””, noch
viele Fragen unbeantwortet. Zuerst bleibt uns die Frage nach der Lokalisierung des Ekur und
die Beziehung dieses Ortes zum genannten Egal. Hieran schlieft sich unmittelbar die Frage
nach der Beziehung zwischen Nungal, der Herrin des Ekur und Ninegalla, der 'Herrin des
Egal' an. Hinzu kommt noch die Erwdhnung in Z. 70 der Go6ttin Inanna, deren Status in Bezug
auf Nungal geklart werden sollte. Auch die Bedeutung der Nungal-Hymne in Bezug auf das
Konigtum und die Justiz bleiben interessante Fragen. Manche dieser Probleme wurden bisher
nicht explizit diskutiert; die vorliegende wissenschaftliche Literatur hat insbesondere folgende
Punkte thematisiert:

Die Lokalisierung des Ekur der Nungal-Hymne bleibt umstritten: oft wird es mit dem
Heiligtum Enlils in Nippur gleichgesetzt, doch wird diese Identifikation bestritten und fiir eine
Offenhaltung der Lokalisierungsfrage plddiert. Vertreter der ersten Auffassung sind u. a.
Komoréczy und Frymer: Da die Nungal-Hymne die Erinnerung an Nippur, die Stadt Enlils,
als Sitz hochster richterlicher Institutionen, aufruft, und weil dies auch aus anderen Texten,

3% Sjoberg, AfO 24 (1973) 19-46. Wesentliche Beitrige zu dieser Publikation sind u.a. Komoréczy, AAASH 23
(1975) 153-174; Frymer, JESHO 20 (1977) 78-89; Sjoberg, JCS 29 (1977) 3-5 und Hallo, JCS 31 (1979)
161-165. Siche zuletzt Attinger, Fs Wilcke (2003) 15-34 mit weiteren Literaturangaben.

370 Cavigneaux-Krebernik, RIA 9 ("Nungal") 615-518.

"' Die Beziehung zur Unterwelt findet wahrscheinlich ihren Ursprung in den Attributen (verschiedene Sorten
Holzfessel) und Epitheta ("Herrin der Haft", "Herrin der Gewalttdtigkeit" usw.) die der Nungal in der
kanonischen Gotterliste AN-Anum, CT 24, 43 beigelegt werden. Komoroczy a .a. O., 155-157 bespricht
diesem besonderen Aspekt der Nungal. AuBlerdem lédsst die Genealogie der Nungal als Tochter Ans und
Ereskigal’”! in der Hymne sowie ihre Einordnung in der groBen Gétterliste AN-Anum zwischen dem Enlil-
Kreis und dem der Ereskigal, die Gottin Nungal "eine Zwischenstellung zwischen Géttern des 'Staatswesen'
und denen der Unterwelt" einnehmen (Komoréczy, AAASH 23 (1975) 173).

372 Abgesehen vom hier erwihnten Ekur gab es, am Anfang des 2. Jt. v. Chr. in Sippar einen Tempel zu Ehren
der Nungal, hier befand sich auBerdem das Tor der Nungal als Schauplatz fiir Gerichtsverhandlungen.
Wahrscheinlich wurde hier ein Exemplar des Kodex Hammurabi aufgestellt (Komoroczy, AAASH 23 (1975)
154).

373 Komoréczy a. a. O. 170 meint, dass das Gefingnis in Mesopotamien fiir die Untersuchungshaft (vor dem
Urteil) und nicht fiir eine klassische Gefangnisstrafe (nach dem Urteil) diente. Daher diente der Nungal-
Tempel als Untersuchungsgefangnis.

37 Man beachte, dass in Inanna-Dumuzi P (III 34 z. B.) der Palast auch Enamtila genannt wurde, sieche III
1.4.4.1.

375 Cf. Fn 369.
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die das Ekur erwéhnen, bekannt ist, konne man annehmen, dass die Hymne hier auf das Ekur
des Enlil in Nippur verweist’’. Die Auffassung, das Ekur deute in der Nungal-Hymne die
Unterwelt an, wird von Komoréczy®'’ abgelehnt, denn wer "einmal in die Unterwelt gelangt
ist, kann (er) dort nicht mehr von neuem zum Leben 'geboren' werden: die Unterwelt ist kur-
nu-gis-a, ' das Land des Nicht-Wiederkehrens". Zweifelsfrei fungiere der Tempel in der
spaten neusumerischen Zeit in Nippur als Ort des Gerichtsverfahren mit Ordalfluss und
Gefingnis®’®.

Die Interpretation von Cavigneaux und Krebernik kann folgendermaflen zusammengefasst
werden: Nungals Sitz sei das Ekur, urspriinglich wohl der Tempel Enlils in Nippur, jedoch in
der Funktion als Gefingnis®”°. Daneben bezeugten aber nicht-literarische Quellen der Ur III-
Zeit ihre Verehrung in einem Palast™™.

Eine abweichende Meinung in Bezug auf das Ekur wird von Civil*®' vertreten: er meint, dass
die Identifizierung mit Enlils Ekur-Tempel in Nippur nur auf Homonymie beruhe. Seiner
Ansicht nach weicht die Beschreibung des Ekur in der Nungal-Hymne vollkommen ab von
der, die z. B. aus den Tempel-Hymnen bekannt ist, daher solle man das Ekur mit "Gefangnis"
iibersetzen und dessen Lokalisierung besser unbestimmt lassen.

Der Frage nach dem Ekur schlieBt Civil eine andere an, ndmlich die nach der Identitit des
Egal in der Hymne: Der Terminus e,-gal verweise vielleicht auf den Ekur-Tempelkomplex.
Auflerdem enthalte die Hymne eine Anspielung auf das Konigtum, woraus auf eine Beziehung
zwischen dem Tempel und der Gerechtigkeit des Konigs geschlossen werden kénne®™.
Anderer Auffassung ist Sjoberg, der seine frithere Meinung™® iiber das Egal als Tempel
andert: Thm zufolge verweist e,-gal doch auf den Konigspalast. Seine Annahme beruht auf
dem Fragment UM 29-15-979, in dem eine Beziehung zwischen dem Ko6nig (und seinem
Palast) und dem Ordalfluss, dhnlich wie in der Nungal-Hymne, suggeriert wird®**. Die
Verbindung zwischen Ekur und Egal wurde von Hallo”® aufgeklirt: er zeigt als erster die
auffilligen Ubereinstimmungen in der Beschreibung des Ekur und des Egal an. Zusitzlich
lenkt er die Aufmerksamkeit auf einige interessante Sprichworter, die uns iiber das Egal,
Ninegal und Nungal aufkldren (siehe unten). E,-gal sollte daher besser mit "grofles Haus"

376 Komoroczy, AAASH 23 (1975) 167-168.

377 Komordczy, a. a. O. 163.

38 Frymer, JESHO 20 (1977) 89.

37 Cavigneaux-Krebernik, RIA 9 ("Nungal") 616.

* Dies., a. a. 0. 618 erwihnen die Belegstellen fiir diese Aussage.

31 Civil, in: Fs Hallo (1993) 72-78. Gleicher Meinung ist Klein (J.) in seinem RIA-Artikel iiber Ninegalla: RIA 9
("Ninegalla") 345: "Whether the prison decribed here was located in the Ekur in Nippur, or somewhere else,
such as the Egalmah of N. in Ur (...), or her temple in Lagas (...) cannot be determined".

%2 Frymer, JESHO 20 (1977) 81 Fn 4.

3% Sjoberg, AfO 24 (1973) 19 Fn 3: Nach Sjobergs Auffassung ist das e,-gal nicht immer als koniglicher
Palast aufzufassen: im Text sei der Palast eher mit e,-gal-lugal-la bezeichnet. E,-gal konnte auch bei
andere Tempel als Epitheton verwendet werden. Demnach lésst er e,-gal uniibersetzt und spricht vom Egal
bzw. der Herrin des Egal. Seine Interpretation zieht er aber nicht konsequent durch, da er ka,-e,-gal
"vielleicht der kdniglichen Residenz" zuordnet (S. 20: "When this man arrives at the gate of the e,-gal, here,
perhaps, the royal residence...").

3 Sjsberg, OrSuec 24-25 (1974-75) 160.

% Ebenso Civil, in: Fs Hallo (1993) 72-78 und Klein, der sich der Meinung Civil, in seinem Ninegalla-Artikel
im RIA 9: 345, anschlief3t.

74



75

iibersetzt werden. Hallo®*® vermutet, dass Egal als ein S/ang-Ausdruck fiir das Geféngnis zu

deuten sei (engl: "jail", deutsch etwa: "Knast"). Daher liegt die Vermutung nahe, dass sie auch
in der Nungal-Hymne miteinander zu identifizieren sind, sprich: Ninegalla' dient hier als
Epitheton fiir Nungal®®’: Nungal ist 'die Herrin des groBen Hauses, 'die Herrin des Knastes'.
Die Gleichsetzung der beiden Gottinnen Nungal und Ninegalla ist aus der Hymne selbst
ableitbar: wie die Beschreibungen der Kultorte, weisen auch die der Géttinnen viele Parallelen

auf.

Ekur

Egal

"Haus, Falle die daliegt, wartend auf das Bose" (Z. 5)

"rasendes Meer das hoch aufsteigt, Flut, die hoch
aufgeht,..." (Z. 4)

"Haus, ...Falle die daliegt, wartend auf den bésen Mann"
(Z.32)

"schreckliche Flut, reiBendes Wasser, das (seine) Brust
erhebt, die Kiiste iberschwemmend" (Z. 33)

Nungal

Ninegalla

"Nungal hat ihren Sitz auf dessen groSem und erhabenen
Thron eingenommen" (Z. 28)

"Sie hat ihren Blick auf den Konig
Versammlungshalle geheftet" (Z. 30)

"sie legt seinem bosen (Feind) eine Strafe auf, sie hort

in der

"Ninegalla hat stolz ihren Sitz auf dessen blauen Thron
) R 388

eingenommen" (Z. 36)

"Sie hat ihren Blick auf den Richter,

Entscheidung trifft, geheftet,... "(Z. 37)

"der schlechte Mann greift ihren FuB3 nicht, er kann ihrem

der die

nicht auf (den Bdsen) einzusperren” (Z. 31)

Arm nicht entkommen" (Z. 39)

Trotz der fast identischen Beschreibung der beiden Gottinnen blieb die Verwendung des
Namens Ninegalla als Epitheton fiir Nungal lange Zeit unbemerkt. Komor6czy meinte, dass
Ninegal, die 'Herrin des Palastes', zum Hofstaat der Nungal gehdrte und die Aufgabe hatte,
den Richter zu liberwachen, bis er sein Urteil sprach. Sie "libergibt ihm den Gefangenen im
Tor des groBBen Hauses (ka,-e;-gal-1a, 40) den erhabenen Handen der Herrscherin des Ekur,
Nungal"”®, nach der Ubersetzung in der Erstedition von Sjoberg®”. Eine korrekte
Ubersetzung bietet Civil*®': "he is delivered to the august hands of Nungal, the warden of the
prison". Im RIA-Artikel*** iiber Nungal wird auf die ungewohnte Schreibweise ‘nun-gal-la-
kes (Nungal-Hymne, Z. 63) verwiesen, die eine Kontamination mit Nin-egalla sei oder eine
andere Bedeutung ("die des groBen Fiirsten") haben konne. Cavigneaux und Krebernik sind
also auch iiberzeugt, dass die Bezeichnung Ninegalla in dieser Hymne der Nungal als
Epitheton beigelegt wird®”. Sie verweisen auf die Funktion der Nungal/Ninegalla als eine
Gottin, die nach dem Weisheitstext UM 29-15-979 fiir die Rechtsprechung und

¥ Hallo, JCS 31 (1979) 161-165, insbesondere 165: "Perhaps the multitude of designations, and the ambiguity
of some of them, provide clues that Sumerian, before its much-heralded demise, had developed the capacity
for expressing some ideas in the form of slang". Beispielsweise nennt er e,-gal.

3% Ders., a. a. 0. 162-164.

388 Nungal 36: dnin—ez—gal—la-ke4 bara,-za-gins-ba dur, an-$e; mi-ni-in-gar, "Ninegalla hat sich
stolz auf seinen blauen Thron hingesetzt". Wegen des fehlenden Determinatives na, bei za-gin; {ibersetze
man doch lieber "blau" statt "Lapislazuli".

3% Komordczy, a. a. O. 160.
3% Sjberg, AfO 24 (1973) Z. 42: "She (Ninegalla) hands him over to Nungal, the Lady of the Ekur".

! Civil, in: Fs Hallo (1993) 73, nach dem Originaltext publiziert in etcsl Z. 43: “nun-gal nin e, kur-ra-ra
$u mah-a-ni im-si.

392 Cavigneaux-Krebernik, RIA 9 ("Nungal") 615.

% Dies., a. a. 0. 616: "Anspielungen auf Nungal/Nin-egala in ihrer Rolle als Gottin der Justiz und der Gnade
enthilt offenbar auch der Weisheitstext UM 29-15-979, Vs. 12'f.".
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Gnadenerweise zustindig ist. Auffillig sind in dieser Hinsicht einige gleichlautende
Sprichwérter, in denen einmal die Gottin Ninegal, ein andermal Nungal erwéhnt wird***:

YBC 9871 // UET 6/2 209

ey-gal tir-ra lugal ur-mah-e "Der 'Palast' ist ein Wald, der Konig ein Lowe.
dnin-ez-gal sa-Suj-uS-gal gurus dul- Ninegal bedeckt den Mann mit einem groflen
dul-e, Netz."

Zweimal ist dieses Sprichwort auch auf Nungal bezogen (CBS 13890 und SP 28.24). Zwar ist
in dem Sprichwort nicht vom Einfangen der 'Ubeltiiter' die Rede, wie es die Nungal-Hymne
plastisch beschreibt, ("Haus, Netz dessen feine Faden kunstvoll gewoben wurden, das
Menschen als Beute sammelt"*””, "Haus, es bewacht Himmel und Erde, ein ausgespanntes
Netz"**®, "Ihr (der Ninegal) Netz ist aus feinem Faden, sie hat es iiber dem Lande
ausgebreitet"*’), doch zeugt die gemeinsame Motivik (Nungal/Ninegal in Verbindung mit
einem Netz, das Vorkommen des 'Egal’) fiir eine Verbindung mit der Hymne.

Auch Inanna verwendet einem Passus der Hymne in-nin Sas-gurs-ra zufolge das Netz als
Waffe: "Diejenigen die keine Angst vor ihr (Inanna) kennen, entkommen nicht... wenn sie ihr

Netz aus feinen Faden ausstreckt" (Z. 85-86)°%%.

Einige weitere Fragen verdienen noch eine Antwort: Welche Rolle nimmt die Inanna in der
Nungal-Hymne ein, und wie ist ihre Beziehung zu Nungal/Ninegalla? Wie ist die erwihnte
Ambivalenz des Egal - einerseits als "Palast", andererseits als "grole Haus, Gefingnis" - zu
erkliren, und welche Rolle spielen Konig(smacht) und Rechtsprechung in der Nungal-
Hymne?

Inanna wird, wie oben schon gesagt, in der Hymne nur einmal genannt (Z. 70).
Erwédhnenswert ist die Tatsache, dass Nungals Assoziierung mit Inanna direkt auf die
Erwédhnung des Palastes in Z. 69 folgt. Nungal nennt sich selbst "die Herzensfreude der
Inanna".

Die Ambivalenz des Egal ist sehr wichtig: Einerseits steht e,-gal fiir den Palast, in dem der
Konig residiert und seine Macht ausiibt, gestérkt in dieser Aufgabe durch die Heilige Hochzeit
mit Inanna/Ninegalla; andererseits - wie hier in der Nungal-Hymne - verweist Egal auf das
Gefédngnis, den Ort fiir Verbrecher, vielleicht nur ein Untersuchungsgefangnis, wo der Konig
zusammen mit Nungal/Ninegalla das Richtertum ausiibt. In den oben genannten
Sprichwortern ist die Verbindung zwischen Konig, Ninegal, Nungal und Egal deutlich. Das
Streben nach Gerechtigkeit und die Bestrafung der Bosewichte ist das Thema auch in einem
anderen Sprichwort:

UET 6/2 289: 1-10

eme (Sur,?)-si dugy-dugy lu,-lul-la-ra  "Dem Verleumder, dem Liigner

3% Cavigneaux-Krebernik, a. a. O. 617. Fiir die Bearbeitung der Sprichworter, siche Alster (1997) SP 6.3; UET
6/2 289; YBC 9871/ UET 6/2 209 (Sprichworter bezogen auf Ninegal) und SP 28.24; CBS 13890
(Sprichworter bezogen auf Nungal).

395 Nungal 6: e, sa-par, igi-te-en-bi galam-kads un nam-re-e§ urs-ury-u;.
3% Nungal 25: ¢,-¢ an-ki-a igi mi-ni-in-gal, sa-par,-ra al-la,.
397 Nungal 38: sa-par,-ra-ni igi-te-en he,-a kalam-ma mu-un-na-an-la,.

 in-nin $as;-gury-ra 85:[...] X ni, nu-zu-ni-ir igi-te-en-sa-la,-a-ni/[x x] x-ba nu-e; (nach M
cf. Sjoberg, ZA 65 (1975) 161-253).
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dnin-e,-gal-la sag-a-ni bi,-in-"gul*(?) zerschmettert Ninegalla <ke,> das Haupt.

sag-ga-ni hul-Se; ba-da-gal, Sein Gutes lésst sie zum Bdsen ausschlagen.
igi-ni tes§, la-ba-an-tuku Seine Blicke sind schamlos.

Su-si egir-a-ni mu-un-da-gal, Von hinten deuten Finger auf ihn.

Yutu en nig,-gi-na ki-a[ga,] Utu, der Herr der Gerechtigkeit liebt,

nig,-erim, ba-an-da-bu nig,-gi-na gid,-"da’ reifit Bosartigkeit aus, verbreitet die

nam-tag dugud ib,-ta-"ab’-[x] Gerechtigkeit.

eme (Surp)-si kal [x] Schwere Siinde ...

im-da-Sub-bu-"de;" Starke Verleumdung (?) wirft ihn nieder (oder -

auf Utu bezogen -: durch starke Verleumdungen
lasst er niederwerfen)."

Ninegalla tritt hier als strafende Gottin auf und wird neben Utu genannt. Utu ist wichtigster
Aktant in diesem Sprichwort: er steht fiir Gerechtigkeit und die Bestrafung der
Ungerechtigkeit®”. Bei Prozessen ist es der Gott Utu, der als Richter auftritt*. Auch der
Ko6nig wird auf dem Thron neben Inanna-Ninegal sitzend, mit Utu verglichen*”'. In diesem
Zusammenhang ist auch die Parallelbildung Koénig (Z. 30) - Richter (Z. 37) von Bedeutung.
Festzuhalten ist, dass die in der Nungal-Hymne erwihnte Ninegal, nicht mit der Ninegal, der
'Palastherrin' zu identifizieren ist, weil im Kontext dieser Hymne das Egal eine ganz andere
Bedeutung hat.

1.4.6 Ninegal im Gilgames-Epos: GilgamesS und der Himmelsstier

Das Epos 'GilgameS und der Himmelsstier' wurde zuletzt von Cavigneaux und Al-Rawi
bearbeitet ",

Ein Manuskript unbekannter Herkunft (SK 196) bietet einen Beleg fiir Ninegal, der in den
Nippur-Fragmenten jedoch zu fehlen scheint. Die Erzdhlung des Mythos hebt an mit der
Zuriickweisung der Inanna durch Gilgames. Erziirnt iiber die schroffe Abfuhr verweigert
Inanna dem Gilgames den Zutritt zum Eanna; insbesondere verbietet sie ihm, dort Recht zu
sprechen. In seiner Antwort spricht Gilgame$ Inanna zunidchst als Inanna dann aber als
Ninegal an, I 10:

dnin-ez-gal a, nam-ur-sag-ga-kes-eS;  "Ninegal, (wegen) der Kraft des Heldentums
nam-bi-8i’-x mache nicht..."

Die Verwendung des Ninegal-Epithetons ist wohl durch zwei Umstinde motiviert: Die
Erwdhnung des gipar spielt ebenso wie die gesamte Erzdhlung auf den Ritus der Heiligen
Hochzeit an. Wie oben gezeigt, spielt der Beiname Ninegal gerade in diesem Kontext eine
groBBe Rolle, ist doch die 'Herrin des Palastes' die dem Konigtum nahestehende Gestalt der
Inanna.

% Die Anwesenheit des Utu ist vielleicht in einer zusitzlichen Notiz des an erster Stelle besprochenen
Sprichwortes bezeugt, niamlich in der Fassung CBS 13890, die folgendes besagt: *"utu’(?) $u-mu gid,-i-
ma-ni-ib, "Oh Utu, nimm meine (in einer Bitte) ausgestreckten Hand entgegen".

40 Cf. die anderen Sprichworter: Alster (1997) SP 3.83 S. 95; SP 9 Sec E 4 S. 184; SP 14.21 S. 219; Free Library
of Philadelphia S. 334; MDP 27.114 S. 336.

401 7. B. Inanna-Iddindagan 200: "Der Konig erfiillt wie Utu mit ihr (Inanna/Ninegal) zusammen das Heiligtum".
402 Cavignaux - Al-Rawi, RA 87 (1993) 97-129.
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2 2 Jahrtausend bis 1150 v. Chr.

Mit dem Zusammenbruch des Ur IlI-Reiches wird dem Einheitsreich in Mesopotamien ein
Ende gesetzt und es kommen Stidte wie ESnunna, Isin, Larsa, AsSur, Babylon, Der und Susa
als wichtige Machtzentren auf. Fremdvolker wie Amurriter und Hurriter integrieren sich in
den mesopotamischen Stidten und gewinnen Einfluss in den ldndlichen Gebieten am oberen
Euphrat und Tigris.

Nacheinander werden Isin, Larsa, A$Sur und schlieSlich Babylon ihre Macht in Mesopotamien
festigen. Schon aus den zahlreichen Texten der Ur III-Zeit, sowie aus den sumerisch-
literarischen Texten der neusumerischen und der (frith-) altbabylonischen Zeit geht das
Interesse filir Ninegal/Belet-ekallim hervor. Im 2. Jahrtausend wird ihre Bekanntheit immer
weiter liber die Grenzen Mesopotamiens hinaus reichen: so gelangt sie liber Mari bis nach
Ugarit ihr Name ist sogar in den hethitischen Texten belegt.

2.1 Die altassyrische Zeit (2000-1800 v. Chr.)

Vor allem die Aktivititen der Handelskarawanen nach und aus Anatolien (cf. die
unterschiedlichen wabarfum und karum, unter denen Karum Kanes$ der wichtigste war) sind in
den altassyrischen Quellen reflektiert und bieten wichtige Informationen zur Okonomie dieser
Zeit*. Dieser Handel*™* iiber lange Distanzen, nicht nur mit Anatolien sondern auch Siid-
Mesopotamien, bewirkte das Wachstum der Stadt AsSur, so dass sie, um das Jahr 2000 v. Chr.
als eine Metropole mit offiziellen Gebduden, umfangreichen Festungswerken und mehreren
groflen Tempeln erscheint. Die wichtigsten Tempel waren den Gottheiten ASSur, Anu und
Adad, Sin und Samas und schlieBlich I3tar geweiht.

Die Handelsbeziehungen, insbesondere die zwischen 1920 und 1840 v. Chr., bereicherten die
Stadt AsSur immer mehr. Dann wird Karum Kanes vernichtet und es entstehen auch Probleme
im Kernland AsSur: Hier kommt eine neue Macht auf, ndmlich ESnunna. In dieser schwierigen
Situation erobert ein Usurpator amurritischer Herkunft namens Samsi-Adad I. die Stadt A83ur
und installiert einen lokalen, jedoch kontrollierten Vize-Konig. Der gleichen Strategie folgte
er bei den anderen von ihm eroberten Stidten wie u. a. Mari, wo er einen seiner Sohne,
namens Yasmah-Addu, auf den Thron setzte. Sams$i-Adad weitet den Stadtstaat A$Sur
territorial erheblich aus und iibt eine strenge Kontrolle iiber das Land, den Handel und die
Religion aus. Er legt groBen Wert auf die Verehrung der lokalen assyrischen Gottheiten,
wobei der Stadtgott ASSur an deren Spitze steht.

Unsere Gottin Ninegal/Belet-ekallim kommt in der altassyrischen Zeit ebenso wie in
altakkadischer Zeit als Belat-ekallim vor*”. Die Schreibweise variiert zwischen einer
logographischen mit phonetischem Komplement (dNIN.Ez.GAL-IJ'g) und einer syllabischen,
oft ohne Goétterdeterminativ (be-el-ti3-kal,-lim, mit Varianten).

2.1.1 Kult der Belat-ekallim

Das fritheste Zeugnis fiir eine Kultstdtte unserer Gottin in AsSur datiert aus der Ur I1I-Zeit und
wurde im Abschnitt IIT 1.3.2.1.1 (Inschrift des Zariqum) besprochen. Im Anschluss an diese
frithe Verehrung ist es nicht unwahrscheinlich, dass zumindest die Erinnerung an unsere
Gottin bewahrt wurde. Tempel der Belat-ekallim aus dem ASSur altassyrischer Zeit sind bisher

% Fiir einen Uberblick der altassyrischen Geschichte siehe u. a. Veenhof (2001) und Kuhrt (1995) 81-95.

4% Dieser Handel konzentrierte sich auf den Import von Zinn nach Anatolien (aus Badahsan?) und Wolle (aus
Assur und Babylon) sowie den Export von Silber und Gold.

5 Zur Lesung Belat(-ekallim) cf. Schroeder, OLZ 18 (1915) 266; Weidner (1917b) 23.
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nicht belegt; ebenso schweigen die Texte iiber eine weitere Verehrung in einer grofleren
Kultstitte, wie z. B. im Tempel der IStar, was vergleichbar wire mit der Verehrung unserer
Gottin in neusumerischer Zeit (cf. oben: Zariqum). Auch iiber die eventuelle Verehrung im
(alten) Palast oder im Rahmen eines Palastpantheons ist nichts bekannt. Vielleicht hdngt dies
mit der dominierenden Anwesenheit des Stadtgottes ASSur zusammen, der vermutlich die
Rolle des koniglichen Schutzgottes iibernahm.

Auch aus den umliegenden Stddten AsSurs oder aus den Handelskolonien in Anatolien sind
fiir diese Zeit keine Kultorte fiir Belat-ekallim bekannt.

2.1.2 Der Monatsname ““ Belat-ckallim

Der assyrische Kalender*®® wurde in den Handels-Kolonien in Assyrien sowie in Anatolien
verwendet; spiter wurde er u. a. noch in der hethitischen Hauptstadt Hattuga benutzt*"’.

In altassyrischer Zeit begegnet ein mit dem Namen der Goéttin gebildeter Monatsname. Dieser
Monatsname, der hdufig in den vielen Handelsvertragen genannt wird, kennt unterschiedliche
Schreibweisen. Im folgenden sind die Belegstellen, die die groBe Verschiedenheit der

Namensschreibung illustrieren sollen, zusammen mit einigen Stellenangaben aufgelistet**.

be-el'-te;E, BIN 4, 22: 13

be-te>-kalr-Iim CCT5,21¢c: 12

be-el-te>-kasz-lu-um CCT 5, 22b: 18

@ pe-el-te,-kalo-lim TC II (= TCL 21) Nr. 197: 12; Kt 90/k, 109: 12*®; L 10

(unpubl.)410
be-el-te>-kal,-lim TCIII (= TCL 21) Nr. 236: 5
be-e-ter-kaz-li-im ICK191:6
be-el-te>EB,.GAL-lim  Pa.4=129-557*"": TC 66: 11*'%; CCT 2f.: 8*"
NIN.E,.GAL-/lim VAT 8743 = 291: 14" VAT 9403 = 280*'>: 15; VAT 8959 = 150:

25M6- VAT 8952 = 179: 30*7.

Dartiiber hinaus kommt dieser Monatsname auch auf einer jliingeren (mittelassyrischen) Tafel
vor, die Ehelolf und Landsberger als 'Ritualkalender' interpretieren mochten*'®. Die Tafel
enthdlt nur Monatsnamen, und zwar in altassyrischen und spitassyrischen Schreibungen.

4% Siehe u. a. Hirsch, AfOB 13/14 (1972) 53-55.

“7 Die Bekanntheit der Belat-ekallim hat sich zu dieser Zeit bis nach Anatolien ausgebreitet, cf. Weidner (1917a)
33Fn 1.

%8 Die Vollstiandigkeit der Belegstellen wurde nicht angestrebt.
499 Michel-Garelli (1997) 166-167: Nr. 95.

1% Eine Transkription bietet Léwy, OrNS 26 (1957) 22 Fn 4.
! Gwaltney (1983) 12-13.

12 Eisser-Léwy (1930) 212: Nr. 220.

*1 Dies., a. a. 0. 231f.: Nr. 228.

14 Ebeling (1933) 25.

5 Ders., a. a. 0. 40-41.

416 Ders., a. a. O. 72-73.

47 Ders., a. a. 0. 86-87.

¥ Ehelolf-Landsberger, ZDMG 74 (1920) 216-219.
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Leider ist fiir den fiir uns wichtigen Monatsnamen dort keine entsprechende spitere Form
vorhanden: VAT 9909, 18

HININ.Ey. GAL-145 [... ... ... ]

Es bleibt ungewiss, ob in diesem Monat Feierlichkeiten fiir die betreffende Goéttin stattfanden,
wie es z. B. in der Ur III-Zeit {iblich war. Versuche zur Festlegung der Monatszahl wurden
gemacht, aber iiber diese Frage ist die Diskussion noch nicht abgeschlossen®'”.

Cohen™’ erwihnt weitere mittelassyrische und neuassyrische Quellen zur Rekonstruktion des
altassyrischen und des 'rekonstruierten assyrischen' Kalenders. Hierbei merkt er an, dass die
Reihenfolge der Monatsnamen festliegt, aber dass der Beginn der Monatszdhlung unbestimmt
bleiben muss. Dementsprechend kann nur festgestellt werden, dass der Monat a//anatu dem
Monat belat-ekallim vorangeht, wihrend sa sarrate ihm folgt. Weiterhin interessant konnte die
Gleichsetzung unseres assyrischen Monats mit einem Namen des mesopotamischen Kalenders
auf einer spdten Tafel (SR 43) aus Ninive (Bibliothek A§§urbanipal)421 sein, obwohl diese
Gleichsetzung nicht absolut gesichert ist, weil die Assyrer nicht dem Sonnenjahr folgten:

M(..)'N]IN.E,.GAL "“ne-IZI-gar

Der Monat '"ne-IZI-gar ist traditionell 'der Monat, in dem die Lampen,
Herdstellen/Heizungselemente angemacht werden', der 5. Monat des Kalender aus Nippur (Ur
II-Zeit und aB). Unsere Gottin wird ofter mit Herdstellen oder Heizungselementen in
Verbindung gebracht, z. B. auch in Mari (Kinunum-Fest der Belet-ekallim) und im
hethitischen Anatolien (GUNNI *NIN.E,.GAL). Diese Verbindung greift vielleicht auf die
urspriingliche Gestalt der Ninegal zuriick: Sie war die Schiitzerin eines (grof8en) Hauses bzw.
des Palastes, und im Haus spielt vor allem der Herd eine zentrale Rolle. Es konnte sein, dass
Ninegal deshalb 6fter mit Herdstellen assoziiert wird. Im weiteren Verlauf dieser Arbeit wird
diese Verbindung noch untersucht werden (z. B. in Ugarit, 111 2.4.5.2.1, KTU 1.109).

2.2 Die altbabylonische Zeit (1894-1595 v Chr.)

Die im folgenden untersuchten Quellen sind die der altbabylonischen Zeit aus Mesopotamien,
Mari und dem Gebiet des Mittleren Euphrat sowie aus den Randgebieten. Die Zeugnisse der
friih-altbabylonischen bzw. Isin-Larsa Zeit sind hier ebenso verzeichnet und ausgewertet.
Fundorte der Ninegal enthaltenden Texte sind fiir Siid- und Mittelbabylonien: Larsa, Nippur,
Uruk und Ur; fiir Nordbabylonien: Lagaba und Sippar. Im Mittleren Euphratbereich kommt
Ninegal in Mari, Terqa und Der vor, in den Randgebieten in Sem3ara, Rimah und in Elam.

Die Periodisierung des Quellenmaterials héngt natiirlich stark mit der Textiiberlieferung
zusammen: die fritheste Belegstelle fiir Ninegal in altbabylonischer Zeit stammt
wahrscheinlich aus der Zeit Gungunums (1932-1906 v. Chr.), das spiteste Zeugnis geht auf
Hammurabi von Babylon (1792-1750 v. Chr.) oder sogar auf Samsuiluna von Babylon (1749-
1712 v. Chr.) zuriick. Aus Mari verfiigen wir schon aus der Sakkanakku-Zeit (23.-19. Jh.) liber
Belegstellen fiir Ninegal, der grofite Anteil aber stammt aus der Zeit Yasmah-Addus (1796-
1780 v. Chr.) und Zimrilims (1779-1757 v. Chr.).

% Dies. bestimmen ihn als sechsten Monat; Ebeling (1933) 87 Fn a (Text VAT 8952 = 179) spricht von dem "8.
Monat der altassyrischen Monatsreihe"; Hunger, RIA 5 ("Kalender") 301: aA 1. Monat = belat-ekallim; mA
1. Monat = belat ekalli.

420 Cohen (1993) 237f.
421 Ders., a. a. O. 240.
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Weil das literarische Material schon im Anschluss an die Ur III-Zeit behandelt wurde, werden
im folgenden nur die nicht-literarischen Belegstellen besprochen. Inschriften,
Verwaltungsurkunden, Briefe, Personennamen, Siegelinschriften und Gétterlisten bezeugen
entweder den Kult der Ninegal/Belet-ekallim und dessen Verbreitung oder zumindest ihren
Namen als Bestandteil im Onomastikon.

Im voraus sollte noch angemerkt werden, dass das aus Mesopotamien stammende
Quellenmaterial iiberwiegend die logographische Schreibweise NIN.E,.GAL, ohne
phonetisches Komplement -//m, fiir den Goéttinnennamen verwendet. Jedoch darf man davon
ausgehen, dass der Name allgemein als Belet-ekallim, also akkadisch, ausgesprochen wurde.
Daher wird in unserer Besprechung der altbabylonischen Belegstellen immer von Belet-
ekallim die Rede sein.

2.2.1 Mesopotamien und die Randgebiete

Das altbabylonische Quellenmaterial Siid- und Mittelbabyloniens wurde schon in der Arbeit
von Richter*” dargestellt. Diese Textzeugnisse zusammen mit dem Material aus
Nordbabylonien werden fiir Belet-ekallim im folgenden kritisch untersucht. Die Behandlung
der Randgebiete wird hier hinzugefiigt, weil die Textbelege fiir eine getrennte Besprechung
nicht ausreichen.

2211 Kult der Belet-ekallim

Informationen iiber den Kult der Belet-ekallim in altbabylonischer Zeit liefern die Inschriften,
Verwaltungstexte (Versorgungslisten), Gotterlisten (cf. 112.1, hier nicht wiederholt) und die
Briefe. Sie bieten Hinweise auf die Verehrungsorte, das Kultpersonal, die Gotterversorgung
und den Gétterkreis der Gottin.

Inschrifien

Richter*” erwihnt schon die iiberlieferten Inschriften aus der Zeit Rim-Sins I. (1822-1763 v.
Chr.), die iiber einen Tempel fiir Belet-ekallim berichten:

RIME 4.2.14.16 und RIME 4.2.14.17 erwéhnen den Tempelbau oder die Tempelrestaurierung
fiir Belet-ekallim im Auftrag des Rim-Sin und seiner Frau Simat-IStar, die der Gottin ihren
personlichen Dank abstattet.

RIME 4.2.14.16, 1-11:

4hin-e 2-gal "Fir Belet-ekallim,

nin-gal me-kilib; Su-na dabs-be, die grole Herrin, die die Gesamtheit der me in ihrer
Hand halt,

un-Sarp-ra-as$ igi-bi gal, die auf den zahlreichen Leuten ihr(!) Auge ruhen
lasst.

na-ri-mah Sitas-dus-sag-gis Erhabene  Ratgeberin die sich um die
Schwarzkdpfigen kiimmert,

a-raj-bi zas; nu-DI deren Wandeln/Bewegungen keine Grenze gesetzt
ist,

nir-gal, ukkin-na du;;-ga-ni igi- Du Adlige, deren Wort herausragt in der

Ses Ratsversammlung,

mu-ni a-re-e§ giy deren Name edel (genug ist) fiir den Lobpreis,

22 Richter (1999).

2 Richter, a. a. O. 315-316 mit Fn 1265. Die beiden Inschriften sind mit weiteren Literaturangaben bei Frayne
(1990) RIME 4, 293-294 (Inschrift 16) und 295-296 (Inschrift 17) verzeichnet.
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dingir-zi ki-a-a-ugu-ni-ta
ka-ba-ni Se-ga
dumu-gal-‘EN.ZU-na
nin-a-ni-ir

RIME 4.2.14.17, 1-17:

dnin-ez-gal

nin-gal kilibs-sag-gi¢-Sar,-ra-ba
an ‘en-lil, ‘en-ki-bi

Su-ni-Sez bir-in-si-e$-a
di eS-bar-bi si-sajs-saj-e

say-gar-gar ens-tar-tar gal-zu
gu,-dingir-gal-gal-e-ne-ka

inim-mah-du;;-ga-ni nu-kams-
me

ki igi-zalag-ga-ni an-dagal-la
dag-ga

ki igi-zi-bar-ra-na

Ylamma nir-gal,
biy-iby-sum-mu-a
dingir-arhus$-8us Su-nigin-bi duo
Suds a-ra-zu-e giS-tuk

dumu-gal-“EN.ZU-na
ar-agy-ga, an-ki-a urs-ury

nin-a-ni-ir

Die meisten Textvertreter dieser beiden Inschriften, deren Anfangszeilen hier zitiert wurden,
stammen aus Larsa, so dass es nahe liegt in dieser Stadt die in der Inschrift genannte

getreue Gottin ihres Vaters, der sie zeugte,
deren Wort man gehorcht,

die groBBe Tochter des Sin,

seine Herrin,..."

"Fiir Belet-ekallim,

die grof3e Herrin, deren Hénden

An, Enlil und Enki die Gesamtheit aller
Schwarzkopfigen

anvertraut haben,

sie fallt gerechte Urteile und (trifft) gerechte
Entscheidungen,

Sie kennt gute Ratschlége und die rechte Fiirsorge,
ihr erhabenes gesprochenes Wort kann von der
Gesamtheit der

grofBen Gotter nicht gedndert werden;

Sie gibt dem Ort einen vertrauenswiirdigen
Schutzgenius,

auf den ihr freundlicher, strahlender Blick fallt,
wenn sie am weiten Himmel dahineilt,

Gottin, deren Erbarmen weit ist,

deren Mitgefiihl gut ist,

die Flehen und Gebete erhort,

groBBe Tochter des Sin,

die die Anordnungen des Himmels und der Erde
sammelt,

ihre Herrin,..."

Tempelanlage, nimlich das Eaagakiliburur***, das "Haus das alle Weisungen sammelt", zu

suchen. Dieser Kultort ist in den beiden Inschriften, die als Griindungstafeln aufzufassen sind,
der Belet-ekallim geweiht, und er wurde restauriert und gebaut im Auftrag von Simat-Istar,
der Frau Rim-Sins I. Die genaue Lokalisierung des Verehrungsortes ist schwierig, weil die
meisten Zeugnisse aus dem Kunsthandel stammen. Ein Exemplar des Textes RIME 4.2.14.17
wurde jedoch im Hof des Ebabbar in Larsa ausgegraben, so dass die Lage in Larsa gesichert
ist*”*. In RIME 4.2.14.16 verweist Simat-Istar auf den Bau des genannten Tempels sowie auf

die Erweiterung des ESusiga*®® in ihrem Auftrag®’. RIME 4.2.14.17 berichtet uns, dass

424 €,-a5-ag,-ga,-kilibj-ury-ury, cf. George (1993) Nr. 18: "Temple of Ninegal at Larsa, rebuilt for Rim-Sin

I by his wife Simat-IStar".
2 Arnaud, Akkadica 44 (1985a) 18.

426 ¢ »-Su-si;-ga, das Haus, dem man (etwas) anvertraut" d.h. ein Vorratshaus.

427 RIME 4.2.14.16, 19-20: €,-aj-ag,-ga,-kilibs-ury-ury ki-tu$ nam-dingir-bi-Se; tum,-ma,; 25-26:

diri-u,-bi-ta-Se; e,-Su-siz-ga-bi mu-un-dagal.
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Simat-Itar das "Haupt (des Eaagakiliburur) aufrichtete wie einen groBen Berg"**®. Sicherlich
ist im letzteren Fall vom (Wiederauf-)Bau des (verfallenen) Tempels die Rede, wihrend die
erstgenannte Inschrift von weiteren Restaurierungsarbeiten am Tempel berichtet. Demnach
wire die Inschrift RIME 4.2.14.17 etwas éilter als RIME 4.2.14.16 einzustufen. Beide
Aktionen, der Bau und die Ergroferung eines Tempels der Belet-ekallim, sollten ein langes
Leben des Konigs Rim-Sin bewirken. Dies ist der Wunsch seiner Gattin, der Konigin Simat-
IStar.

Die zitierten Zeilen beleuchten Funktion und Status der Belet-ekallim: Die ihr zugeschriebene
Genealogie ("grofe Tochter des Sin") sowie die ihr beigelegten Epitheta, Eigenschaften
("erhabene Ratgeberin, die sich um die Schwarzkdpfigen kiimmert", "deren Hénden An, Enlil
und Enki alle Schwarzkopfigen anvertraut haben", "sie féllt gerechte Urteile und (trifft)
gerechte Entscheidungen" usw.) und Attribute ("die alle me in ihrer Hand hélt") verweisen
alle auf Istar, mit der Ninegal bzw. Belet-ekallim folglich gleichzusetzen ist”. Die
Inschriften schlieBen sich also der in den sumerisch-literarischen Texten belegten
Gleichsetzungstheologie einer IStar als Ninegal, als 'Palastherrin’, an.

Verwaltungsurkunden

Abgesehen von den Inschriften, ist die Verehrung der Belet-ekallim in Larsa aus einigen
Verwaltungsurkunden bekannt. Ein unverdffentlichter Text™ kommt als Zeugnis fiir die
kultische Versorgung der Belet-ekallim an einem anderen als dem in den Inschriften belegten
eigenen Kultort, hinzu: Im Ebabbar des Sonnengottes Utu/Sama$ wird sie neben anderen
Gottheiten verehrt. Der Text erwdhnt Lieferungen fiir Utu, An, Enlil, Enki, Dingirmah, Nanna
von Ur, Nanna von Uruk, ISkur, Nergal, IStar, Nanaja, Belet-ekallim (dNIN.Ez.GAL),
Ninsud431, Tirana, zaj-gar-ra, den Thron der en-Priesterin des Utu und fiir den koniglichen
Thron. Der Text stammt aus der Zeit Rim-Sins*?. Belet-ekallim wird hier getrennt von I3tar
aufgelistet, jedoch erscheint sie im Kreis dieser Géttin. Auch die hier vermerkte Nanaja®” ist
eine Gottin, die Ziige der IStar iibernahm wie Belet-ekallim. Dieser Text betont die separate
Behandlung und Versorgung der Géttinnen im Kult, sie sind demzufolge mit Sicherheit nicht
gleichzusetzen.

Das von Kingsbury™* publizierte 'Seven Day Ritual' in Larsa, vermutlich aus dem zweiten
Regierungsjahr Rim-Sins 1.*°) zeigt eine gewisse Parallelitit zum vorigen Text auf: Die
Auflistung der Gotterreihe IStar, Nanaja, Belet-ekallim und einige der dargebrachten Gaben
kommen auch im Ritualtext vor. Er beschreibt allgemein die Lieferungen an Ninsiana, das
Paar Enki und Asarluhi, Samas, Iitar, Nanaja, Belet-ekallim (dNIN.Ez.GAL), das Paar Mah
und Panigarra und schlieflich Sin. Dass dieses Ritual als kultisches Festritual betrachtet
werden kann, wird aus den besonderen Gaben wie Schmuck und neuer Kleidung fiir die
Gotter(statuen) deutlich. Das Ritual ist wegen der Aufeinanderfolge von sieben Tagen, an
denen je pro Tag bestimmte Gottheiten in ihren Hiusern versorgt und ausgestattet werden, als
das eines Kultfestes zu interpretieren: Kingsbury erinnert hier z.B. an das Akitu-Festival und
an Takultu™®. Er weist darauf hin, dass nur fiir vier Gotter(gruppen) (Samas, Istar, Belet-

8 RIME 4.2.14.17,39: sag-bi hur-sag-gal-gin; im-mi-in-il,.

% Die hier vorkommende Genealogie, Eigenschaften und Attribute sind auch in der Inanna-Ninegalla-Hymne
belegt, auch hier ist die Gottin 'Herrin aller me' (Refrain Z. 9-10 passim), hat eine Beziehung zu An, Enlil und
Enki (Z. 79-80) und ihr Vater ist der Mondgott Nanna/Sin (Z. 52, 209) cf. Behrens (1998).

% Arnaud, in: Fs Huot (2001) 21-32.

! Fiir Ninsud, siehe Cavigneaux - Krebernik, in: RIA 9 489-499.

432 Arnaud, a. a. O. 24.

3 Westenholz (J.G.), in: Gs Jacobsen (1997) 57-84 und Stol, RIA 9 ("Nanaja") 146-151.
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ekallim und Mah-Panigarra) die kinunum-Zeremonie (Z. 48: a-na ki-nu-nim) von einem
Klagepriester durchgefiihrt wurde®’. Die Tatsache, dass Belet-ekallim zusammen mit einer
beschriankten Zahl anderer in Larsa verehrter Gottheiten in diesem siebentdgigen Ritual
reichlich ausgestattet wird, unterstreicht ihre Wichtigkeit und Bedeutung fiir die Stadt Larsa
zur Zeit Rim-Sins I. Im Text ist die Rede von nicht namentlich genanntem Kultpersonal der
Belet-ekallim (Z. 740-743: Brauer, Klagepriester, Singer und ein nisakkum-Priester werden
hier erwédhnt; Z. 744-748: Séngerinnen-Kurtisanen, médnnliche und weibliche Feger, Miiller
und Sanger werden hier versorgt). Jedoch ist ein Funktionir, ein Kultpriester der Belet-
ekallim aus Larsa, als persona concreta aus der Verwaltungsurkunde YOS 8, 15: 5, bekannt:

"EN.ZU-ga-mil gudus “nin-e,-gal, "Sin-gamil, der 'Gesalbte' (= Priester) der
Belet-ekallim"

Obwohl die Arbeitsstelle des Priesters nicht explizit erwdhnt wird, konnte hierfiir die in den
Inschriften bezeugte Kultanlage der Belet-ekallim in Larsa in Erwidgung gezogen werden.
Vier weitere Verwaltungsurkunden aus Larsa berichten iiber Belet-ekallim. Sie wurden schon
bei der Besprechung des Pantheons von Larsa in der Arbeit von Richter*® aufgenommen.
YOS 14, 240 datiert aus der Zeit des Sumi-El von Larsa (1894-1866 v. Chr.) und beschreibt
die Ollieferung fiir einen Tiirriegel (des Tempels) der Belet-ekallim, wahrscheinlich anlisslich
eines Festes: Z. 1-3

0.0.3 i3-"gis" "0.0.3 (= 30 Liter) "pflanzliches” Ol

si-gar ‘nin-e,-gal fir das Tiirschloss (des Tempels) der Belet-
ekallim

"uy' X-ZA-ru am "Tag’..."

Die Erwédhnung eines Tirriegels/-schlosses (si-gar, Akk. Sigarrum) der Belet-ekallim
unterstreicht die Tatsache, dass ihr Kultort zumindest als ein getrennter Raum, der verriegelt
werden konnte, zu betrachten ist. Im Ritual von Kingsbury wurde auch auf die eigenen

Kultstitten hingewiesen™®”.

BIN 7, 160440, eine Verwaltungsurkunde, die ebenfalls auf Sumi-El zuriickgeht (Datum: SE
15), erwdhnt Belet-ekallim als Glaubigerin in einer Darlehensurkunde, Vs. Z. 1-6:

24 Se-gud gur "24 Kor Einkorn,
mas;-1-gur-1-ta Zins per Kor (ist) 60 Liter,
bi-ib,-dah hat er hinzugefiigt;

% Kingsbury, in: HUCA 34 (1963), man vergleiche auch Arnaud, Syria 53 (1976) 60-61 und Ders. , Syria 58
(1981) 47.

3 Ders., a. a. O. bespricht S. 1-3 die Fragestellung nach der Lokalisierung und Datierung dieses Textes.
¢ Kingsbury, a. a. O. 22 und 27.

437 Ders., a. a. O. 21.

8 Richter (1999) 317.

9 Kingsbury, a. a. O. Z. 14: 1 UDU SISKUR /-na bi-ti-su (3a), "ein Schaf-Opfer in seinem/ihrem Haus" und Z.
17: pi-it bi-tim, "beim Offnen des Hauses".

0 Transkription nach Walters (1970), Text 22; Harris, JCS 14 (1960) 126-128 behandelt u. a. diese Urkunde in
ihrer Besprechung der altbabylonischen Leihurkunden; Stol, Rez. Walters, BiOr 28 (1971) 365-369: Er
bevorzugt Tello als Herkunftort dieser Urkunde.
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ki—dnin—eg—gal von Belet-ekallim,

Nu,-igi- Lu-igisa

ZA(=sa3)*™

$u ba-an-ti hat empfangen"
442

Harris™” weist auf die bemerkenswerten Tempel-Darlehen hin, in denen Gottheiten (v. a.
Samas) als Kreditgeber auftreten und Tempel als Banken. Der Reichtum dieser Tempel lag in
dem GrofBigrundbesitz, in den Opfergaben sowie in den koniglichen Geschenken wie Land und
Gefangenen begriindet. Unsere Urkunde bezeugt also die Tatsache, dass der Tempel der
Belet-ekallim in der Lage war, als Bank zu fungieren, was wiederum auf die Wichtigkeit der
Gottin deutet.

Bab 7, 46 vermerkt die Ollieferungen fiir eine NE.NE-gar-Feier (= ne-1ZI-gar-Feier), die u. a.
der Gottin Belet-ekallim geweiht wurden (weiter kommt auch Enki vor, ansonsten werden
keine Gottheiten im Text erwéhnt, jedoch wird auch der Vorgénger des Rim-Sin, die Statue
des Sin-idinnam beopfert), Z. 8-9:

0.0.3 13-gi§ a-na e;-nigy-ga, "0.0.3 (= 30 Liter) pflanzliches Ol fiir das
Schatzhaus

0.0.0.4 silay a-na NE.NE-gar 0.0.0.4 (=4 Liter) fiir das NE.NE-gar-Fest

i-na NE.NE-gar ‘en-ki zum NE.NE-gar -Fest des Enki

0.0.0.4 sila; gab-ri a-na""“ALAM 0.0.0.4 (= 4 Liter) desgleichen fiir die Bronze-

YEN.ZU-/-din-nam Statue des Sin-idinnam

0.0.0.2 sila; “EN.ZU-APIN 0.0.0.2 (=2 Liter) fiir Sin-eris, den

LU,.NAR.GAL Obelrséinger443

0.0.0.2 silas 7-naNE.NE-gar f 0.0.0.2 (=2 Liter) zum NE.NE-gar-Fest der

NIN.E,.GAL Bélet-ekallim

0.0.4.2 13-gi8 (insgesamt) 0.0.4.2 (= 42 Liter) pflanzliches Ol

ba -71 sind abgebucht"

Anzumerken ist, dass sowohl Enki als Belet-ekallim anlésslich eines ihnen geweihten NE.NE-
gar-Festes besondere Olgaben empfingen. Das NE.NE-gar-Fest gleicht dem kininum-Fest,
eine Feierlichkeit des 'Kohlenbeckens', die im Winter stattfand (cf. die Teilnahme der Belet-
ekallim am NE.NE-gar-Fest in der Ur III-Zeit, III 1.3.2.1.5 und am kinunum-Fest in Mari, cf.
im folgenden, III 2.2.2.1.4). Die Urkunde ist Rim-Sin 1., am 5.Tag der Monat Kislimu (ix),
datiert.

Eine letzte Urkunde, ebenfalls aus der Zeit Rim-Sins I. (Datum: RS 15) wird weiterhin von
Richter behandelt: YOS 5, 237. Hier wird Silber fiir den Tempel der Belet-ekallim geliefert.
Es konnte hier der in den Inschriften genannte Tempel in Larsa gemeint sein, immerhin ist
auch der Tempel des Gottes Utu/Samag erwihnt (Z. 1-3) der sicherlich derjenige in Larsa ist,

Vs. 1-6:
1 ma-na KU;.BABBAR "Eine Mine Silber 5
a-na“..’-ga-ta a-na E, “utu fiir ... fiir den Tempel des Samas

44l Lu,-igi-saj steht wahrscheinlich fiir lu,-igi-sag.
“2 Harris, a. a. O. 126.
3 Cf. Richter (1999) 303 mit Fn 1218.
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In-na-ad-nu wurde gegeben

2/3 ma-na a-na E, dNIN.Ez.GAL 2/3 Mine fiir den Tempel der Belet-ekallim
1 2/3 ma-na KU;.BABBAR (insgesamt) 1 2/3 Minen Silber

ba -71 sind abgebucht"

Diese Stellen aus Larsa weisen darauf hin, dass Belet-ekallim in dieser Stadt ein wohl hohes
Ansehen genossen hat, vor allem zur Zeit Rim-Sins 1., aber auch frither seit der Zeit
Gungunums von Larsa, also schon seit dem Anfang der Larsa-Herrschaft in Mesopotamien.
Es scheint, dass hier wiederum ein Zusammenhang zwischen der Hauptstadt (Larsa) als Sitz
der herrschenden koniglichen Dynastie und der Funktion der Belet-ekallim als Palastherrin,
als Beschiitzerin der Dynastie und des Konigs, besteht. Jedoch ist zu dieser Zeit die
Verbindung zwischen Konigsdynastie und dynastischer Gottin in  den Paldsten
Mesopotamiens nicht bezeugt: unsere Gottin scheint vor allem in Tempeln verehrt zu sein.
Ein ganz anderes Bild wird sich aus den Texten der Stadt Mari herausstellen (siehe im
folgenden, 111 2.2.2).

Weitere Texte der altbabylonischen Zeit bezeugen den Kult der Belet-ekallim in anderen
Stidten wie z. B. auch in Ur, nach den Angaben einer hier ausgegrabenen
Verwaltungsurkunde, UET 5, 78944,

Dieser Text erwihnt Versorgungsopfer in Form von Milchprodukten, Datteln, Ol und
Gewiirzen fiir die folgenden Gottheiten: Nanna-igi-du, Nanna-adah, Nanna und Ningal-anda,
Ninsubur, IStar, Nanaja, Belet-ekallim (dNIN.Ez.GAL), Bawa, Ningiszida, Alammu$ und
Nimintabba. Einige Gotternamen sind nicht erhalten. Charpin** situiert die Verehrung dieser
Gottheiten im Kultraum des Nanna in Ur: es handele sich um einzelne Schreine im Kultbezirk
dieses Gottes. Die Belegstelle fiir Belet-ekallim steht in Kol. II, 12"

I (.)

I' 0.0.1 i3-nun [0.0.1 ga-har] 0.0.1 (= 10 Kg) Butter, 0.0.1 Kise,

2" 0.1.1 zup-lum 2 2/3 silaj Se-lu, 0.1.1 (= 70 Kg) Datteln, 2 2/3
Koriander,

3" 2 2/3 silay gazi 0.0.0.4" silay 22/3 Kg Senf, 4’ Kg Salz,

mun

4" ‘nin-[§]ubur fiir NinSubur.

5" 0.0.1 i3-nun 0.0.1 ga-har 0.0.1 Butter, 0.0.1 Kése,

6' 0.0.5silas zus-lum 0.0.5 Datteln,

7" 10 gin, i3-gi$§ dujo-ga i3-x 10 Sekel (= 83 g) gutes O, ...0l

8  YIstar fir IStar.

9" 6silas i3-nun 5 sila; ga-har 6 Kg Butter, 5 Kg Kiése,

10" 0.0.3 5silas zup-lum 0.0.3 5 (=230 Kg) Datteln

11' %na-na-a fiir Nanaja

12" 0.0.1 5sila; zus-lum dnin-ez-gal 0.0.1 5 (= 110 Kg) Datteln fiir Belet-
ekallim

13" 0.0.1 5silas d[...] 0.0.1 5 fur [...]

14" (...) (...)

4 Figulla, Iraq 15 (1953) 183-184.
3 Charpin (1986) 304-307.
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Aus dieser Quelle wird wiederum deutlich, dass Belet-ekallim nicht mit IStar zu identifizieren
ist: beide werden getrennt voneinander aufgelistet. Belet-ekallim erscheint jedoch im Kreis
der IStar, neben Ninsubur (Botin der IStar) und Nanaja, die mit IStar einen Tempel in Larsa
teilte. Die Reihe IStar-Nanaja-Belet-ekallim kam auch schon in den Verwaltungstexten aus
Larsa vor (siehe oben). Die Aufnahme unserer Gottin im IStar-Kreis ist auch in den
Gotterlisten feststellbar (cf. 112.1). Die Datierung der Urkunde geht auf Gungunum (1932-
1906 v. Chr.) zuriick und ist somit das élteste Zeugnis fiir die Verehrung der Belet-ekallim im
altbabylonischen Ur.

Fiir Ur steht uns ein weiterer Text, der {iber einen Kultfunktionir der Belet-ckallim berichtet,
zur Verfiigung; UET 5, 728** erwihnt in Z. 10:

' En-nu-um-“EN.ZU guduy dNIN.Ez.GAL, "Ennum-Sin, 'Gesalbter' der Belet-
ekallim"

Ennum-Sin tritt als Priester und Pfriindenbesitzer der Belet-ekallim auf. Weiterhin kommen
andere Personen, mit oder ohne Berufsangabe, vor. Alle aufgelisteten Personen gehéren dem
Verantwortungsbereich eines Mannes namens Silli-Sama (nam 'Si-/i>-%utu) an. Es ist
denkbar, dass Ennum-Sin als Priester den Kult der Belet-ekallim in ihrem Schrein im Nanna-
Tempel versehen hat. Der Text ist undatiert.

Aus Nippur berichten uns Opferlisten liber Belet-ekallim: sie vermerken Klein- und GrofB3vieh,
das den unterschiedlichen Gottheiten als Versorgungsration zukommt.

In den Opferlisten UM 29-13-375 und UM 29-15-515 merkt Sigrist447 die Auflistung der
Gottheiten von Nippur an. In der Anfangszeile dieser beiden Listen steht das ‘kur-igi-gals,
der Aufenthaltsort des Gotterpaares Enlil und Ninlil in Nippur (Ekur). Bemerkenswert ist,
dass das Heiligtum Kur(ra)igigal, auch in der Ninegalla-Hymne (Z. 100: kur-ra-igi-gal,
ki-di-kus-ru-za (...), "wenn du (dann) in deinem Kurra-igigal, dem Ort, an dem Recht
gesprochen wird,...") belegt ist.

Belet-ekallim steht in den Opferlisten im folgenden Kontext:

UM 29-13-375 UM 29-15-515
dinanna

ddumu-zi dingir-mah
dgula YEN.ZU
Ipa-bil-sag dnin-gal
dtiépak dgu-l[a]
dtir-an-na dnin-"x”
dnin-m63 dnin-m[eg?]
dnin-ez-gal dni[n-ez-gal]
dnisaba IBIL.GI
dasal-lus-hi dnin-Subur
BIL.GI ddagan
dnin-gubur uridiaglam IR3-EN".ZU kur-igi-gal,

urudu

dingir-mes$-an-na alam ku-du-ur-ma-bu-uk kur-igi-gal,

dingir-mes$-ki

6 Figulla - Martin (1953). Beide Belegstellen fiir Priester der Ninegal nennt Renger, ZA 59 (1969) 157: Ennum-
Sin in UET 5 728: 10f. und 148: Singamil, Priester der Ninegal in YOS 8 15: 5.

7 Sigrist, JCS 32 (1980) 104-113.
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‘EN.ZU
dda-gan
nin-mes;
nin-e,-gal
nisaba
nin-IN-si-na
nin-Subur

o o o A

d

Drei weitere Opferlisten448 aus Nippur folgen der Auflistung dieser Listen und enthalten
Belet-ekallim. Sie sind jedoch noch unver6ffentlicht.
Auftillig ist wiederum die getrennte Auflistung der IStar und der Belet-ekallim (UM 29-13-
375, UM 29-16-795, UM 29-13-398 und CBS 12555). Nur in UM 29-15-515 ist IStar nicht
erwahnt.
Einige Goétterpaare sind erkennbar: Istar-Dumuzi und Gula-Pabilsag. Tispak* ist nach
Angaben von Sigrist eine Heilgottheit; ihm wird das Epitheton 'Herr der Truppen' beigelegt.
Tiranna ist weniger gut bekannt, es sollte sich hier um den vergoéttlichten Regenbogen
handeln: Kraus*° glaubt, dass der Personenname Tiranna-ummi die Gottheit zweifelsfrei als
weiblich ausweist, eventuell sei sie eine Istar-Gestalt. Ninme*®!, die 'Herrin der Schlacht', ist
als Epitheton der IStar bekannt, und auch die Botin NinSubur wird hier aufgelistet. Unsere
Gottin ist wiederum in eine an IStar orientierten Gruppe von Namen aufgenommen.
Aus Nippur ist eine weitere Opferliste mit Belet-ekallim iiberliefert: OECT 13, 86> verbucht
Kleinviehlieferungen an unterschiedliche Gotter. Der Text zeigt in seiner Struktur, vor allem
in den genannten Gottheiten, groBe Ahnlichkeit mit der soeben genannten Liste UM 29-13-
375:

OECT 13, 86 Vs. 1-15 UM 29-13-375, Vs. 6-25
4 udu Yen-ki [ ] ‘en-ki

Ydam-gal-nun-na

2 Tudu” ‘EN.ZU" ... * “EN.ZU

dnin-gal
2 Yutu Ya-a dutu
da-a
2 ‘M %a-la M
4 dneg—erill—gal dne3—iri—gal
ma-mi-tum
2 YIstar Yna-na-a star
1 ‘dumu-zi ddumu-zi
1 ‘gu-la dgu-la
1 Ypa-bil-sag dpa-bil-sag
1 dtiépak dti§pak
1 Ytir-an-na dtir-an-na
1 dnin-m63 dnin-meg

8 CBS 12555, UM 29-16-795 und UM 29-13-398. Fiir den freundlichen Hinweis auf diese Texte sowie fiir die
Einsicht in seine Kopien bedanke ich mich bei L. Sassmannshausen.

9 van Dijk in: OrNS 38 (1969) 539-547.
0 Kraus, RIA 7 ("Manzat") 344-346.
1 Cavigneaux - Krebernik, RIA 9 ("Nin-me(a)") 469.

2 Dalley-Yoffee (1991)12: Das Datum dieses Textes geht vielleicht auf die Regierungszeit Hammurabis zuriick
(Hammurabi 10?).
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1 dnin—ez—gfcll—l[a] dnin—eg—gal
1 %nisaba dnisaba

dasal-lus-hi
1 ‘BIL.[GI] BIL.GI

Der Text OECT 13, 86 datiert in den Monat Elunim, vielleicht in das 10. Regierungsjahr
Hammurabis (1792-1750 v. Chr.). Das Datum der oben genannten Listen ist nicht vorhanden,
zumindest zwei Texte konnen jedoch dank der Erwdhnung zweier Konigsstatuen*> (Kudur-
Mabuk und Warad-Sin) auf die Regierungszeit des Warad-Sin (1834-1823 v. Chr.) datiert
werden. Die Gleichartigkeit der Quellen ist so auffdllig, dass mit Sicherheit angenommen
werden darf, dass die namentlich genannten Gottheiten im Ekur in Nippur bis in die Zeit
Hammurabis von Babylon verehrt wurden. Uberwiegend werden die Géotter paarweise, also
ménnliche Gotter mit deren zugehorigen weiblichen Pendants, aufgelistet. Belet-ekallim
erscheint, in Analogie mit den genannten Nippur-Listen, nach Ninme und getrennt von
Inanna/I3tar, die einige Zeilen vorher mit Nanaja und Dumuzi verkniipft wurde. Richter**
merkt an: "...gehoren Ninme und Ninegala in den Umkreis der Gottin Inana/IStar bzw. wurden
bereits frith als Namen der GroBen Gottin betrachtet". Jedoch werden sie als selbstidndige oder
verselbstindigte Gestalten bzw. Aspekte dieser Gottin verehrt. Alle genannten Gottheiten
scheinen in Nippur verehrt worden zu sein. Diese Eigenstindigkeit widerspricht der in der
Ninegalla-Hymne belegten Gleichsetzung unserer Gottin mit IStar fiir Nippur.

Aus den Randgebieten enthilt eine Verwaltungsurkunde aus Semsara (Susarra, in der Rania-
Ebene, nordlich der Diyala), SH2 112455, eine Liste von Mehl, das wahrscheinlich zu einem
besonderen Anlass, in dem Monat $74/**° einigen Géttern angeboten wird: Beltum s$a ikribi
('die Herrin des Opfers'), Nergal, Belet-ekallim und eine weitere Gottheit, die leider nicht
erhalten ist, erhalten die genannten Gaben als Opfer. Die Bedeutung einer Herrin des Opfers
ist nicht eindeutig geklart, vermutlich lag ihre Verantwortlichkeit in der Kontrolle iiber und in
der Akzeptanz einer geeigneten Opfergabe. Nergal war der Gott des Krieges und der Pest,
jedoch verfiigte er auch iiber heilende Krifte und konnte so das Bése auch abwehren. Dann
folgt die Schutzgéttin der Dynastie, die Palastherrin, zu dieser Zeit eventuell schon mit
Charakterziigen der Inanna/IStar behaftet. Allesamt konnen dies Hinweise darauf sein, dass es
sich hier um ein Dank- oder Siihneopfer handelt, das eventuell in koniglichem Auftrag
dargebracht wurde, vielleicht vor dem Beginn eines Feldzuges. Die genannten Gottheiten
sollten dann den giinstigen Ablauf des Vorhabens gewéhren.

2.2.1.2  Belet-ekallim im privaten Kult

Das personliche Empfinden der Wichtigkeit der Gottin Belet-ekallim zeigt sich vor allem in
Briefen, in denen die Anrufung der Goéttin als Segenswunsch fiir den Adressaten enthalten ist.

43 Cf. UM 29-16-795 und UM 29-15-515 enthalten diese Erwéhnungen.
4 Richter, a. a. 0. 109.
43 Eidem (1992) Nr. 13.

4% §ihli ist von einem hurritischen Stamm $ehl- abgeleitet, der "rein (sein)" bedeutet (sehel-/*Sehal) cf. Wegner

(2000) 241. Dieser Terminus wurde von den Hethitern {ibernommen, cf. Friedrich (1952) 192: Sihilii-,
Sehell "Reinheit" und 189: Sehelli- "Reinheit (?)", bes. in Sehelliias uatar "reines (geweihtes) Wasser",
entlehnt aus hurr. Seheli- "rein". Von Brandenstein, AfO 13 (1939-1941) 58: sa/eh (a/e)l- aus Sum. sikil
"rein", auch im ugaritischen Vokabular, in Bogazkdy und in Nuzi (Fn 3). Als Monatsname kommt sef/u/i
ofter in Nuzi vor, dieser Monatsname unterscheidet sich von einer anderen namens Sehalu/i, cf. Gordon-
Lacheman, ArOr 10 (1938) 59-60: sehalu/iund 62: Sehlu/i, als hurritische Monatsnamen des Nuzi-Kalenders.
Siehe auch CAD S 11 264.
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AuBerdem konnen auch Siegelinschriften und Personennamen (jedoch nur zu einem gewissen
Grad, cf. I) in dieser Hinsicht aufschlussreich sein. Die Siegelinschriften enthalten dariiber
hinaus andere Gottheiten neben Belet-ekallim, was vielleicht auf eine Beziehung hinweisen
konnte: so tragen diese Inschriften etwas zur Aufklidrung des Gotterkreises der Belet-ekallim
bei.

Briefe

Fiir die Uberlieferung der Belet-ekallim verfiigen wir iiber zwei altbabylonische Briefe: AbB
3, 61 stammt vielleicht aus Lalgaba457 und von TIM 1, 27 bleibt die Herkunft unbekannt.

Die beiden Briefe werden in der Arbeit von Richter erwdhnt als Belegstellen fiir die
Verehrung der Belet-ekallim. Das Vorkommen des Gotterpaares 'Uras und Belet-ekallim' ist
ein Hinweis auf die bis in Nordbabylonien reichende Verehrung der Belet-ekallim, weil Uras
hier in Dilbat als Stadtgott residierte. Die beiden Gottheiten treten in einer gleichlautenden
GrufBformel auf:

"Zu Mar-Bitim sprich: folgendermaBen sagt Samuhtum: Ura§ (mein Herr, in TIM 1,
27) und Belet-ekallim mégen dich meinetwegen dauernd am Leben erhalten ..."**®

Weil Samuhtum Ura$ einmal als 'mein Herr' anredet, ist er vermutlich nordbabylonischer
Herkunft, wo er mehr Verehrung als im Siiden genoss. Zu korrigieren ist die Ubersetzung von
al-Zeebari, der Ninurta statt Ura$ liest. Ura$ ist zwar eine dhnliche Gestalt wie Ninurta (cf.
I12.1), aber hier steht IB (und nicht NIN.IB) geschrieben. Wie die Verbindung Ura$ und
Belet-ekallim zustande kam, bleibt ungeklért. Deutlich ist, dass sich im Norden eine andere
Tradition und Theologie um die Gestalt der Belet-ekallim gebildet hat. Schon in der Ur III-
Zeit* bestanden Kontakte zwischen dem Siiden Mesopotamiens und Dilbat. Wahrscheinlich
verbreitete sich zu dieser Zeit der Kult unserer Go6ttin in ihrer Funktion als Palastherrin, also
vor der Ubernahme von Aspekten der Inanna, in Nordmesopotamien. Hier wurde sie an die
Seite des Gottes Uras gestellt. Diese Theologie ist in den Quellen des 1. Jt. v. Chr. vor allem

: : 460
im Norden Mesopotamiens zu finden™".

Siegelinschriften
Aus Nordbabylonien, wahrscheinlich aus Sippar, stammt das Siegel mit Inschrift (Ravn
58)%61.
4hin-Subur dNIN.Ez.GAL 4EN.ZU-e-ri-bam DUMU a-bu-ni IR; dnin—éubur,
"Ninsubur (und) Belet-ekallim, Sin-eribam, Sohn des Abuni, Diener der NinSubur"

Hier wird das Gotterpaar NinSubur, die Botin der IStar, und Belet-ekallim erwéhnt. Die
Siegelabbildung zeigt die kriegerische IStar, die von einer Gottin mit gehobenen Hénden

7 Frankena (1978) 191: "Ob der Brief zu den Lagaba-Briefen gehért, ist nicht sicher, obwohl der Name
Samuhtum einige Male in den Urkunden vorkommt (...); aber ob unsere Samuhtum mit der Samuhtum, die an
den ersten drei Stellen eine Gerstenration und an zwei dieser Stellen eine Dattelration erhélt, identisch ist,
lasst sich nicht feststellen".

8 AbB III = TLB IV, Tf. 34, Vs. 1-4: [a]-na DUMU E, gi>-bi,-ma [u]m-ma Sa-mu-uh,-tum-ma “[1|B (Uras) u;
dNIN.Ez.GAL as-su-mi-ja da-ri{1|S ug-mi li-ba-al-li{flu,-ka, TIM 1, 27, 1-4: a-na DUMU bi-tim qi>-bi,-ma
um-ma sa-mu-uf-tum-ma dIB!( Uras) be-1i; u; dNIN.Ez.GAL as-su-mi-1a da-ri-1s u,~-mi li-ba-al-li-tu,-ka.

9 UET 3, 1081: ein igi-dug-Aufseher der Ninegal wird hier genannt.
40 Siehe IV 1., in dem die Quellen des 1. Jt. besprochen werden.

41 Ravn (1960) 58.
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verehrt wird. Diese Gottin ist anscheinend nicht anhand typischer Merkmale identifizierbar.
Dazu wire eine vergleichende Studie von Rollsiegeln mit dhnlicher Darstellung notwendig.
Jedenfalls wird IStar nicht in der Inschrift erwéhnt, so dass ein Zusammenhang zwischen Bild
und Inschrift nicht erkennbar ist.

Auch aus den Randgebieten sind Siegel mit Inschrift iiberliefert: S. 487 und OIP 22, 234
stammen aus Elam und bezeugen das personliche Verhiltnis zweier Personen, eines Mannes
und einer Frau, zur Belet-ekallim:

Gimil-n[a]-w{a]-a[f] DUB.SAR IR; “NIN.E,.GAL,

"Gimil-Nawar, der Schreiber, Diener der Belet-ekallim" (S. 487)*%

ha-ba-an-na DUMU.MUNUS “samas-an-dul; GEME, *NIN.E,.GAL,

"Habanna, Tochter des Samagandul, Dienerin der Belet-ekallim" (OIP 22, 234)463

SchlieBlich ist noch eine Siegelinschrift aus Alalakh (Tell Acana) iiberliefert: AT 7a**. Das
Siegel stammt aus Alalakh VII, aus dem Palast des Yarim-Lim und ist in die erste Hilfte des

17. Jh. v. Chr. zu datieren. Das Siegel selbst konnte einige Jahrzehnte dlter sein®®.

’}1'—1lra—A[N] GEME, I'a—pa—zzﬁ—dIM na-ra-am-ti dNIN.Ez.GAL,
" Zimran, Frau des lapah-Addu, die Geliebte der Belet-ekallim"

Monatsname
Ebenfalls aus Alalakh ist die ES-Form unserer Gottin als Namensbestandteil im
Monatsnamen:

HGASAN.E,.GAL*

Dieser Monatsname ist als Variante des bekannten assyrischen Monatsnamens “*bélet-
ekallim zu betrachten und weil3t darauf hin, dass die Aufnahme unserer GoOttin im
Kalendersystem auch auBBerhalb Assyrien Eingang fand.

2.2.2 Das Gebiet des Mittleren Euphrat: Mari (1810-1760 v. Chr.)

Nach dem Ende des 3. Jahrtausends und dem Untergang des Ur III-Reiches finden wir immer
mehr Belege aus dem syrischen Bereich, die uns Informationen iiber Ninegal bieten. Schon in
der altakkadischen Zeit kam es zu Beriihrungen mit Regionen auBBerhalb Mesopotamiens, sei
es durch Handel oder durch Eroberung fremder Gebiete. In Syrien befand sich die
westsemitische Bevolkerungsgruppe der Amurriter, die in Kontakt mit den ostsemitischen
Akkadern und den Sumerern trat. Ein Ort, an dem diese drei Kulturen zusammentrafen, ist
Mari.

2 Delaporte (1920-1923) 59: S. 487.

493 yon der Osten (1934) 163: Nr. 234.

464 Collon (1975) 89: Nr. 161.

3 Collon (1975) 89 Fn 1 (Idee Sydney Smith).
6 Wiseman (1953) 238.

91



92

Nach der 'Sakkanakku-Herrschaft' (23. -19. Jh.) festigte sich in altbabylonischer Zeit eine neue
Dynastie in Mari: Fiir eine kurze Periode war Mari Vasall des assyrischen Konigs Samsi-
Adad, der dort einen zweitgeborenen Sohn zum Vize-Konig einsetzt. Spater wurde die Stadt
dann von Zimrilim zuriickerobert und die Lim-Dynastie somit weitergefiihrt. Schlielich
nahm Hammurabi im 33. Jahr des Zimrilim Mari ein.

Die Gottin Ninegal wurde in ihrer akkadischen Namensform, Bélet-ekallim467, in ein
amurritisches Milieu eingefiihrt. In Mari war sie eine sehr wichtige Gottin, wie man aus ihrem
Sitz im koniglichen Palast und aus ihrer Teilnahme an Palastaktivititen schlieBen kann. Aus
der Zeit der Lim-Dynastie und des assyrischen Interregnums begegnen uns einige Namen von
Palastdamen, die den Goéttinnennamen als Element enthalten. Die Schliisselposition der Stadt
Mari und der Kontakt mit den neusumerischen Zentren haben die Ubernahme und rasche
Ausbreitung des Kultes der Belet-ekallim im Bereich des heutigen Syrien geprégt.

2221 DerKult der Bélet-ekallim in Mari: ein Palastkult

2.22.1.1 Das Heiligtum der Belet-ekallim

Wihrend Ninegal im 3. Jahrtausend noch iiber eigene Tempel verfiigte, sind solche
spezifischen Anlagen fiir das 2. Jahrtausend in Mari nicht bezeugt468. Hier erhielt die Gottin
einen hervorgehobenen Platz im koniglichen Palast, so dass sie in der Nihe der koniglichen
Familie als 'Schutzgéttin der Dynastie' fungieren konnte. Diese besondere Aufgabe wird aus
dem umfangreichen Textmaterial klar werden. Neben den schriftlichen Quellen verfiigen wir
auch tiber ein archiologisches Zeugnis: So legten die Ausgrabungen im Palast von Mari die
Uberreste eines Kultraumes der Gottin frei.

Eine erste Beschreibung ihres Heiligtums findet man in dem Brief ARM X, 50 Vs. 8-11:

Vs. 8. i-na su-ut-ti-ia a-na E, "In meinem Traum trat ich in den Tempel der
NIN.E,.GAL-/im Belet-ekallim
9. i-ru-ub-ma dNIN.Ez.GAL -lim ein, aber Belet-ekallim
10. ur-ul wa-as-ba-at u; ALAN"? war nicht anwesend und (auch) die Statuen
11. Sa ma-ah-ri-sa ur-ul 1-ba-su-u; (die) vor ihr (standen), sie waren nicht da"

Diese Textpassage gibt einen Teil des Traumes der Addu-duri, die Traumdeuterin in Mari
war, wieder. Die Bedeutung dieses Traumes wird unter III 2.2.2.1.5 ausfiihrlich besprochen
werden.

*7 Der Gottinnenname wird meistens ideographisch, mit phonetischem Komplement oder ohne ein solches
geschrieben: NIN.E,.GAL(-/im): ARM X, 78 (Brief); T. 478 - ARM VII, 66 - M. 18268 - TH 84 72 (Ol-
Texte); ARM XXI: 22, 26, 39, 43, 50 und ARM XXIII: 255, 283, 298, 312 (Kleinviehversorgung); T. 348
(Gotter-/Kleinviehliste). Der Name kommt auch teilweise syllabisch geschrieben vor: be-el-teo- E,.GAL-lim
(vor allem in Personennamen; einmal in einem Brief: ARM XXVI/I: 240).

468 Erwihnenswert ist die neusumerischen Verwaltungsurkunde aus Mari (ARM XIX, 383), die vom ezdnin— €;-
gal, neben dem Tempel Dagans und dem der Ninhursag, berichtet. Mit Sicherheit verfiigte Dagan in Mari
iiber einen eigenen Tempel, cf. Dossin, Syria 21 (1940) 161f.; ob das auch fiir Ninegal und Ninhursag so war,
bleibt ungesichert. Die drei Gottheiten werden in altbabylonischer Zeit gemeinsam im Mari-Palast verchrt
(siche unten, IIT 2.2.2.2.1: Tabelle). Vielleicht bezieht sich dieser Text schon auf die Kultstitten im Palast;
wenn dies nicht der Fall ist, wiirden wir hier tiber einen Tempelbeleg fiir Ninegal in Mari, vor ihre Aufnahme
im Palast im 2. Jt. v. Chr., verfiigen. (Eine Kopie des Textes und eine Transkription mit Ubersetzung findet
sich in dem genannten Artikel von Dossin, 167-168).
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Die Textpassage spricht von dem Kultraum der Belet-ekallim, in dem die Goéttin residierte
und in dem vor ihr mehrere Statuen anderer, nicht namentlich genannter Gottheiten aufgestellt
waren.

Demzufolge muss das Heiligtum der Belet-ekallim als Sitz mehrerer Gotter(statuen)
betrachtet werden.

Dass es sich hier um Gétterstatuen und nicht um irgendwelche andere Votivstatuen handelt,
wird aus dem weiteren Verlauf des Traumes, in dem Addu-duri weinend den Tempel verlasst,
klar: Nur die Abwesenheit der Gotter kann diese Panikreaktion erkldren, weil in diesem Fall
die Stadt ihren Feinden schutzlos ausgeliefert ist.

Hervorzuheben ist, dass nur die Gottin Belet-ekallim beim Namen genannt wird, wihrend die
anderen Gottheiten unidentifiziert bleiben. Demnach sind sie in ihrer Bedeutung wohl als
geringer einzustufen. In der Vorstellungswelt des Traumes sind diese Gotter der Belet-ekallim
beim Verlassen ihres Kultraumes wohl gefolgt. Der Traum legt die Vermutung nahe, dass
Belet-ekallim eine wichtige Rolle fiir das Wohlergehen der Stadt Mari spielte.

Zu betonen ist auch die Tatsache, dass es Addu-duri als Mitglied der koniglichen Familie
gestattet war, den Kultraum der Belet-ekallim zu betreten.

Aus der Beschreibung des Heiligtums der Belet-ekallim in ARM X, 50 kann man also zwei
Schliisse ziehen: erstens hat die Gottin eine hervorgehobene Position neben den anderen bei
ihr residierenden Gottheiten und zweitens besteht offenbar eine besondere Verbindung
zwischen der Gottin und einer Palastangehdrigen (Addu-duri).

Als Textquelle, die Aufschluss iiber die Lokalisierung des Kultraumes der Belet-ekallim gibt,
sind die Haremsrationenlisten*®” von Bedeutung, in denen die 'Herrin des Palastes' haufig an
erster Stelle genannt wird. Diese Listen verbuchen die Olverteilung fiir die im Palast
wohnenden 'Haremsdamen'. In erster Linie erhalten verschiedene (und iiberwiegend
weibliche) Gottheiten eine Olration, dann folgen die kéniglichen Frauen und das - vor allem
weibliche - Palastpersonal. Daraus kann man schlieBen, dass die in diesen Listen erwédhnten
Gotter auch wie die Haremsdamen im Palast residierten und daher als Palastgottheiten zu
betrachten sind.

Dieser Befund bestitigt, dass Belet-ekallim im Palast von Mari ihren Sitz hatte. Weiterhin
wire es denkbar, dass die hier aufgelisteten Gottheiten oder zumindest einige von ihnen den
Kultraum mit der Géttin teilten*’’. Jedoch fehlen in den Haremsrationenlisten Angaben liber
mehrere archéologisch tiberlieferte Kultrdume im Mari-Palast.

Einige weitere Textquellen konnen zur Identifizierung der anderen Goétter bei Belet-ekallim

beitragen:

M. 13167*""  erwihnt eine Olration fiir Dumuzi 'beim Eintreten in den Tempel der Belet-
ekallim'.

M. 11546 ex-votos werden fiir Dumuzi 'im Tempel der Belet-ekallim' dargebracht.

M. 6907 berichtet iiber Kleidung fiir IStar 'im Tempel der Belet-ekallim'.

Diese Belegstellen bezeugen einerseits die Anwesenheit des Dumuzi*’?, andererseits die der
IStar im Heiligtum der Belet-ekallim. Die Anwesenheit oder zumindest der Besuch genau

9 Die inhaltliche Besprechung der Haremsrationenlisten folgt unter III 2.2.2.1.4. Das Verhiltnis der Bélet-
ekallim zu den hier erwéhnten Gottheiten wird unter 111 2.2.2.2.1 besprochen werden.

% Diese Palastgotter werden, weil in direkter Nihe der Belet-ekallim vorkommend, unter III 2.2.2.2.1
besprochen.

! Eine Transkription bietet Duponchel, in: Gs Barrelet (1997) 222. Der Text trigt das Datum 10/x/ZL 2
(Kahat). Charpin, in: M.A.R.I. 5 (1987) 599 erwiahnt den unpublizierten Paralleltext M. 15090 (6/x/ZL 5') mit
der gleichen Formel "lorsque Dumuzi est entré chez Belet-ekallim".
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dieser beiden Gottheiten ist bemerkenswert; vor allem die Erwdhnung Dumuzis erinnert an
die sumerisch-literarische Liebespoesie. Diese Belege machen deutlich, dass 'Ninegal' hier
nicht ohne weiteres als Epitheton der IStar oder einer IStar-Gestalt betrachtet werden kann.

Einige Weinlieferungstexte'’> geben weitere Informationen iiber das Heiligtum der Bélet-
ekallim. Sie erschlieBen eine bemerkenswerte Funktion eines Raumes, der sich in
unmittelbarer Néhe ihres Kultraumes befand und damit gleichzeitig dessen archdologische
Lokalisierung im Mari-Palast: Weingefd3e werden in diesem Zimmer gesiegelt.

AuBlerdem wird ein 'Siegelhaus' (b1t kunukki) des Magazins der Belet-ekallim in ARM 25,

491: 12-16 erwihnt: Silber und Goldmengen werden hier niedergelegt*’*:

"[x] Mine 6 2/3 <Sekel> Silber 1 1/3 Sekel Gold im 'Siegelhaus' des Magazins der
Belet-ekallim"

Hier ist wohl das 'Siegelhaus' angesprochen, in dem die WeingefiBe gesiegelt wurden®””.

Diese Angaben aus den Weinlieferungstexten verglich Durand mit den archdologischen
Befunden im Palast von Mari:

Die Verbindung von Kultraum und Weinmagazin der Belet-ekallim fiihrten ihn zu der These,
das Heiligtum der Gottin befinde sich in der siidostlichen Ecke des Palastes. Tatsdchlich
wurden dort Gefalreste, Deckel und Siegelabrollungen sowie die Tontafeln, deren Inhalt sich
auf die Weinlieferungen bezieht, in einem Raum, der sich einem Kultraum anschlief3t,
gefunden476. Durand meint, dass sich hier der Kultraum der Palastherrin und der IStar als ein

einziger Komplex befanden®’”.

22212 Weitere der Belet-ekallim zugeordnete Lokalititen

Das 'Siegelhaus' des Magazins der Belet-ekallim (E, kunukki sa abussim sa dNIN.Ez.GAL—
1im)*"® wurde oben schon besprochen (ARM XXV, 491).

Indirekte Hinweise auf eine weitere mit der Gottin verbundene Lokalitét gibt der Text ARM
X, 50, der das Tor der Belet-ekallim (KA, dNIN.Ez.GAL—]im) erwahnt. Ist hier vielleicht das
zweite Tor, das Tor Nergals, welches Zugang zum Kultraum der Belet-ekallim gewdhrte,

2 Durand (1995) 206: In Mari kommt Dumuzi regelmiBig in Zusammenhang mit Annunitum, der kriegerischen
IStar, vor.

7% ARM XXIII, 494 Z. 2: 1 DUG GESTIN $2 E, ‘NIN.E,.GAL-/im (3+4+5/ii/-) ; ARM XXIV, 65 Z. 3: $a i-na
E, ‘NIN.E,.GAL-/im ka-an-ku (1/i/ZL 6') und 76 Z. 12'-14" 1 ME 75 DUG GESTIN"® $z ina E,
NIN.E,.[GAL-/im] ka-an-[ku] (21/vii/-), ARM IX, 14 Z. 1-4: 4(?) DU[G] GE[STIN] si-m[i-im $a E,
NIN.E,.GAL-/im a-na [K|a-an-nim  (20/ix/ZL?), M. 11359 + 11593 ohne Transkription (5/ix/ZL 7'), siche
Durand, in: Lévy (1987) 92.

4 ARM XXV, 491: 12-16: [x] ma-na 6 2/3 <gin,> KU;. BABBAR 1 1/3 gin, KU3.GI $2 i-na B, ku-nu-uk-ki sa
a-bu-us-si-im sa *NIN.E,.GAL-/im (Datum abgebrochen).

75 Cf. weiterhin die bei Durand, in: Lévy (1987) 92 erwihnte Belegstelle M. 10324: "vin pour le cellier" (Wein
fiir den Keller, beim Eintreten der Annunitum).

4% Durand, in: Lévy (1987) 99-100.

" Ders., a. a. 0. 100: "Il n'en reste pas moins qu'a un moment donné, les deux temples consacrés a Eitar et a la
'Dame-du-Palais' ont dii former un vaste ensemble religieux"' Durand lokalisiert die Kultrdume im Mari-
Palast, cf. 50-51.

478 Cf. Fn 473.
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gemeint?*”” Durand erwihnt in Lévy (1987): 47-48, das Tor Nergals, 'nordostlich vom Tor
des Hanun-Dagan das Zugang zu den Reserven/Magazinen verleiht'. Auf dem Plan im
genannten Artikel von Durand ist dieses Tor gleich beim Tempel der Belet-ekallim zu sehen.
Daher liegen beide Tore vermutlich in unmittelbarer Ndhe zueinander.

22213 Das Personal des Heiligtums

Als Personal des Heiligtums erscheinen offizielle Funktiondre wie Priester und Propheten,
worunter auch Frauen titig waren. Die entsprechende Formel lautet hier: PN $a (E,)
dNIN.Ez.GAL(-]Am) . Die Priester sind immer mit einer bestimmten Gottheit verkniipft,
wiahrend die "Propheten" keine kultadministrative Funktion haben, sondern Offenbarungen
der Belet-ekallim empfangen und kundtun und als der Gottin geweihte Personen betrachtet
werden.

In dem Brief ARM XXVI/1, 211, den Sibtu an den Konig, ihren Gatten, schreibt, ist
anscheinend von einer Prophetie im Tempel der Belet-ekallim die Rede:

1. a-na be-lir-1a zu meinem Herrn

2. qir-bir>-ma sprich!

3. um-ma’Si-ib-tu Folgendermafen Sibtu,

4. GEME,- ka]-a-m| a] [deine] Dienerin:

5. ! ®spa-ra{xxx] nu-um  Die Dame I$hara-[...Jnum*®

6. [oerreiennns ]

7. [sa dNIN.Ez] .GAL’ [der Belet-e]kallim

8. 1z-zi-iz- ma] sie ist auf[gestand]en

9. ki-a-am ig-be;-e-em so hat sie gesprochen,

10. um-ma si-ma zi-im-ri-li-im folgendermaflen: Zimrilim

11. a-sar il-li-ku an dem Ort, an den er gegangen
1st,

12. ur-ul i-ba-as nicht wird er zuschanden werden!

13. ha-da-an-su i-ka-as-sa-ad  Er wird sein Ziel erreichen.

14. ki-in-ni-ke-em a-ra-"us-ub Dort werde ich ziirnen,

15. ujzi-na li-tim az-za-az und in Triumph hintreten.

Die Zeile, in der die Funktion der Frau IShara-[...]Jnum zu erwarten ware, ist leider nicht
erhalten. Wegen der - freilich nicht ganz gesicherten - Verbindung zu Belet-ekallim in der
nichsten Zeile aber und aufgrund der Tatsache, dass IShara-[...Jnum in deren Namen spricht,
liegt es nahe, sie als eine Prophetin zu betrachten. Sie lieBe sich dann einem der drei
prophetischen Berufe, apiltum, gammatum oder muhhutum, zuordnen.

Durand kennzeichnet die Erginzung des Namen 'Belet-ekallim' in Z. 7 als unsicher. Fiir diese
Erginzung spricht, dass in einem anderen Brief aus Mari, ARM XXVI/1, 214 Belet-ekallim
als Schutzgoéttin des Konigs in der Schlacht erwihnt wird, was gut zu dem von IShara-[...Jnum
iibermittelten Siegesversprechen passen wiirde. Ist dies richtig, so erscheint Belet-ekallim hier

als Schutzgottin des Konigs im Krieg*'.

*" Durand (1995) 196 und Durand, in: Lévy (1987) 47-48: dieses Tor ("Porte de Nergal") befand sich in Raum
198 (cf. Palastplan S. 50-51 bei Durand, a. a. O.) und ermdglichte den Zutritt zum Kulttrakt des Palastes
("I'Enceinte sacrée"), wo Durand auch der Tempel der Belet-ekallim lokalisiert.

0 Dieser unvollstindige Personenname wurde von Prechel (1996) nicht aufgenommen.

I Der Brief ARM XXVI/1, 214 wird weiter unter III 2.2.2.2.2 behandelt werden.
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Ein ménnlicher Funktiondr der Gottin ist vielleicht in einem Brief von MukanniSum, einem
Funktiondr*? im Mari-Palast, belegt: ARM XXVI/1, 209: 15 erwihnt den "Antworter"
(apilum) einer Gottheit, deren Namen jedoch nicht erhalten ist. In demselben Brief ist auch
die Rede von einem "Antworter" Dagans.

Eine Begrindung fiir die Erginzung Belet-ekallim (gegen 'Nergal', wie Durand mit
Fragezeichen vorschldgt), kann man darin sehen, dass Belet-ekallim und Dagan als die zwei
wichtigsten Gotter auch sonst gemeinsam genannt werden, so in den Haremsrationenlisten,
wo sie meistens die grofiten Rationen bekommen und jeweils an der Spitze einer Gottergruppe
(einmal der ménnlichen und einmal der weiblichen) stehen. Es scheint daher akzeptabel, dass
diesen beiden Gottheiten ein 'Antworter' zugeordnet war, um den Konig zu beraten.

Eine weitere, mit Sicherheit der Belet-ekallim zugeordnete Person ist in dem Brief ARM
XXVI/1, 240 bezeugt™. Es handelt sich um eine nicht offiziell angestellte Frau namens
Timld, die erzdhlt, dass sie in threm Traum als Botin (kiam iSpuranni) der Belet-ekallim
geschickt wurde, um dem Kénig ihren Traum zu berichten. Leider bricht der Brief*** danach
ab.

Daneben sind weitere der Belet-ekallim geweihte (sSu/ufum) Personen bekannt. Zwei Texte
(ARM XXI, 413 und ARM XXII/1, 64) die einander sehr dhnlich sind485, berichten iiber aus
Mislan erbeutete Frauen, die als Versorgungspersonal in den Dienst verschiedener
Gottheiten486, u.a. der Belet-ekallim treten. In ARM XXI, 413 wird ihr von 7 Frauen eine
zugeteilt, in ARM XXII/1, 64 sind es von 9 Frauen zwei.

22214 Der Kult am Heiligtum

Das ‘Baden’ der Gétter

Der administrative Text T. 348, der iiber Olrationen fiir das 'Baden' einiger Gottheiten
berichtet, erwidhnt auch eine Ration fir Belet-ekallim. Dieser Text, der aus der Zeit Zimrilims
stammt, wurde 1975 von Dossin™®’ publiziert und besprochen. Dabei verwies er bereits auf die
Problematik der Formel 'Sesamdl fiir das 'Baden' der Gottheit X' (ana rummuk GN). Dossin
vertrat die Ansicht, dass die Gétterstatuen nicht in Ol gebadet, sondern nach dem Bad mit Ol
gesalbt wurden. Jedoch gibt es auch andere Meinungen zur Interpretation des Textes, wie z.
B. die von Waetzoldt488, der das Ol als 'Seife' auffasste.

482 MukanniSum wird als "haut fonctionnaire" bestimmt von Rouault, in: RAI 19 (1974) 263-272; Ders., ARM
XVIII.

3 ARM XXVI/1, 240 Z. 10-11: [u; i-na S|lu-ut-ti-ia “be-el-te-[E,. GAL-1im) [ki-a-am is-p|u-ra-an-ni ("um zu
berichten").

484 ARM XXVI/1, 240 cf. 1112.2.2.1.5.

3 Beide Texte sind auf den 8/x/ZL 2' datiert. Die Texte sind in zwei aneinander grenzenden Raumen gefunden
worden: ARM XXI, 413 in Raum 134, ARM XXII/1, 64 in Raum 135. Dass es sich hier doch um zwei
unterschiedliche Texte handelt, beweisen die Zeilen 15-19 des Textes ARM XXII/1, 64, die zwei der IStar-
piSra geweihte Personen erwidhnen, und die in ARM XXI, 413 an dieser Stelle fehlen. Eine weitere
Bestitigung sind die unterschiedlichen Summen von erbeuteten Frauen (9 und 7).

6 Andere Gottinnen, die weibliches Versorgungspersonal bekommen, sind Ninhursag und Diritum.
7 Dossin, RA 69 (1975) 23-28: Nr. 1.
8 Waetzoldt, BSA 2 (1985) 77-96, hier S. 83.
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Wichtig ist, dass in T. 348 ausschlieflich weibliche Gottheiten eine Sesamdlration
bekommen™’.

Das 'Baden’ der Géttinnen fand im Monat Abum (x+3/iv/ZL 14) statt, also im Sommer, wo
eine Reinigung von Staub und eine Salbung der Goétterstatuen (nach menschlicher Analogie)
denkbar wiren. Obwohl der Name der Gottin hier ohne phonetisches Komplement
geschrieben ist (1/2 ga 15.GIS a-na ru-mu-uk dNIN.Ez.GAL), ist an der Lesung Belet-ekallim

nach dem Gesamtbefund in Mari nicht zu zweifeln.

Das kinunum-Fest in Mari

Das kininum-Fest*", das allgemein im vii. Monat gefeiert wurde, fand in Mari vom 8.-18.
dieses Monats statt. Dieses 'Heizofen-Fest’ hatte den Zweck, Kélte und Finsternis dieser
Jahreszeit zu vertreiben. In Mari wird das kinunum-Fest zweimal mit einer Gottheit
verbunden: das kzninum des Dagan, und das &ininum der Belet-ekallim*®'. Warum nur diese
Gottheiten im Zusammenhang mit dem Festnamen vorkommen, wurde bisher nicht geklart.

Wie aus ARM XXIII, 350 und ARM XXIII, 490 geschlossen werden kann, fand im
Zusammenhang mit dem kininum-Fest der Belet-ekallim** ein Reinigungsritual statt, bei
dem das ménnliche Personal eine Olration zur Salbung bekam.

Ein anderer Text, ARM VII, 66493, erwihnt anlisslich des Festes eine Olration von 1/2 Liter
fiir die Gotter selbst.

Interessant ist der Beleg fiir das kznimum-Fest in ARM XXIII, 351%%, der zwar Belet-ekallim
nicht erwdhnt, aber im Rahmen des Festes vom 'Baden’' Dagans, Ilabas und Marat-Iltims
spricht, wobei dafiir die oben erwéhnte Formel ana rummuk GN verwendet wird.

Die Versorgung der Géttin mit Ol, Kleinvieh und Metallgegenstinden

Die Gottin Belet-ekallim wurde mit verschiedenen Gaben zur tiglichen Versorgung
ausgestattet.

Die Olversorgungslisten, die zu einem Teil aus der Regierungszeit Yasmah-Addus™”, zu
einem anderen Teil aus der Zeit Zimrilims stammen, sind die unter III 2.2.2.1.1 erwidhnten
Haremsrationenlisten, die iiber die Olrationen fiir Palastgétter und Palastangehorige Auskunft
geben, wobei die Namen der Gotter vor denen der Menschen aufgefiihrt werden. Dieses

8 Meistens bezieht sich dieses Ritual auf weibliche Gottheiten, es gibt jedoch auch Texte mit Erwdhnung der
Waschung ménnlicher Gotterstatuen (z. B Dossin, a. a. O. 143: Nr. 2: Adad von Appan oder auch 160: Nr. 4:
Istar und Dumuzi); sie finden in den Monaten eburum (xii) und lilijatum (ix) statt. Fiir Gottinnen wird
Sesamdl, fiir Gotter meistens Zederndl und Feindl verwendet, wobei Dumuzi, der auch mit Sesamdl versorgt
wird, eine Ausnahme bildet.

40 Cohen (1993) 291 und 391-392. Charpin (1989) NABU 1989/4: 66 Nr. 93
! Durand, in: Lévy (1987) 94 beschreibt dieses Fest als "féte de foyer de la Dame du Palais".

2 ARM XXIII, 350 Vs. 1-5: [...] 1.GIS 0,1.4.2 ga Iy Si-ir-dim a-na pa-sa-as LU,.LU,.MES j-nu-ma ki-nu-un
NIN.E,.GAL-Zim (19/vii/ ZL 4') und ARM XXIII, 490 Vs. 1-4: 1 KURs, 0.4.2 ga 1,.GIS a-na pa-sa-as
LU,.LU,.MES E,.GAL-/im i-nu-ma ki-nu-un “NIN.E,.GAL-/im (und fiir den Palast sowie fiir das 'Bitumen-
Zimmer', ein Magazin) (18/vii/ ZL 4').

43 ARM VII, 66 Vs. 1-3: 1/2 ga 15.GIS a-na *NIN.E,.GAL-/im i-nu-ma ki-nu-nim (8/vii/Tab-silli-A&$ur).

494 ARM XXII1, 351: 1/2 ga 15.GIS a-na ru-um-mu'-uk dda—gan u, il;-<<ba,>>-a-ba; [1/2 gla 15.GIS [a-na] ru-
[um-mu-uk] “DUMU.MUNUS AN-[tin’] i-nu-ma si-[xx]-im (-/vii-ZL 4').

3 Listen aus der Zeit Yasmah-Addus cf. Durand, in: M.A.R.I. 4 (1985a) b (6/ii/Awilija); ¢ (4/iv/awilija); d
(13/vii/Awilija); e (22/iv/Addu-bani); g (10"/?/Addu-bani); i (10/xii/Nimer-Sin); k (12/3e-gur,o-kus/Tab-silli-
ASsur); | (Datum unlesbar); m (Datum abgebrochen). Listen aus der Zeit Zimrilims cf. Ziegler (1999) 1
(élterer Haremstext ZL); 3 (1/xi/ZL 2 Kabhat); 4 (1/i/ZL 1"); 11 (2/ix/ZL 2"); 21 (-).
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'Zusammenwohnen' blieb aber nicht ohne Wirkung auf den Gesamtcharakter des Gebiudes, so
mussten z. B. die Haremsdamen wéhrend ihrer Menstruation wahrscheinlich den Palast
verlassen, um ihn als Sitz der Gétter nicht zu verunreinigen™®®.

In Listen aus der Zeit Yasmah-Addus fiihrt Belet-ekallim meist allein die Gruppe der
weiblichen Gottheiten an, die jeweils nach einer ménnlichen Goéttergruppe genannt wird.
Auch sind die grofften Rationen meistens Belet-ekallim (und Dagan, falls er in der Liste
vorkommt) zugeteilt. Zu dieser Zeit scheinen also die ménnlichen Goétter Vorrang vor den
weiblichen zu haben; jedoch bleibt Belet-ekallim die fiihrende Gottin bei den weiblichen
Gottheiten und erfiillt somit die gleiche Rolle wie Dagan fiir die ménnlichen Gottheiten.

In Listen {iber Olrationen aus der Zeit Zimrilims steht Belet-ekallim mit I3tar an der Spitze,
wiéhrend die minnliche Gottergruppe (sieht man von einem Einzelbeleg ab) vollstindig fehlt.
Zwei Olversorgungstexte, die keine Haremsrationenlisten sind, erwihnen auch Belet-ekallim:
T. 478 verbucht 1 Liter Ol fiir Kulatum und 10 Liter fiir Belet-ekallim. Der Text stammt aus
dem Archiv Simu-Yamams®’. Der zweite Text™® stammt aus der Zeit Yasmah-Addus und
berichtet iiber eine Olration fiir Diritum und eine kleinere fiir Belet-ekallim 'beim Eintreten
des Konigs'.

Belet-ekallim wird auch, gemeinsam mit anderen Goéttern, mit Kleinvieh versorgt. Bezeugt
wird dies durch die Viehlieferungstexte, aus denen man, dank der Formel "fiir den Tisch des
Konigs"' (ana ¢¥bangur lugal)*”, schlieBen kann, dass die Kleinviehgaben in den Palast
geliefert wurden, wofiir auch die Erwdhnung verschiedener Palastgottheiten spricht.
AuBerdem nennen diese Listen einige Palastangehdrige - wie u.a. Addu-duri (zweimal als
Rationenempfingerin®”’, einmal als Stifterin von Kleinvieh®®') sowie die Dienerinnen des
Konigs (GEME,.MES LUGAL)"*.

Die Mehrzahl der Belegstellen fiir Kleinviehversorgung spricht von einem 'Ritual fiir die
Gottheit X' (SISKUR; RE ana GN), einer rituellen Schlachtung der Tiere.

SchlieBlich berichten noch zwei Texte iiber kostbare Metalle bzw. Metallgegenstinde, die im
Tempel der Belet-ekallim dargebracht werden:

ARM XXV, 409 behandelt zwei Artefakte (sahat?) aus Bronze, die dem Tabat-Sarrussu
anvertraut werden’”. ARM XXV, 491 wurde schon unter III 2.2.2.1.1 behandelt: Gold und

Silber werden in das 'Siegelhaus' des Magazins der Belet-ekallim gebracht ***.

% Dies wird durch einen Text in AEM I nahegelegt, cf. Hinweis bei Durand, in: Lévy (1987) 102 + Fn 193.

7 Textedition bei Dossin, RA 64 (1970) 35: Nr. 27. Sumi-Yamam war der Nachfolger Yahdun-Lims, vor der
Einnahme von Mari durch Samgi-Adad.

4% Charpin, in: M.A.R.L. 3 (1984) 87: Nr. 22 mit Kopie auf der S. 117. Das Datum des Textes: 5/vi/Taa-silli-
Assur. Cf. Charpin-Ziegler, Mém.NABU (= FM V) 153: Tabelle.

4% ARM XXI, 19 (4/x); ARM XXI, 21 (18/x); ARM XXI, 24 (23/x); ARM XXI1, 26 (26/x); ARM XXII, 43
(27/x1); ARM XXIII, 283 (5/xi). Einmal wird der 'Garten des Konigs' erwdhnt: ARM XXI, 18 (28/ix).
Abgesehen von zwei Texten, die nicht {iber Rationen in Mari berichten, fehlt in 5 Texten die Formel 'fiir den
Tisch des Konigs': ARM XXI, 22 (19/x); ARM XXI, 39 (13/xi); ARM XXI, 50 (6/xii), ARM XXIII, 255
(7/x) und schlieBlich ARM XXIII, 312 (23/xi).

300 ARM XXI, 18 (28/ix) und ARM XXIII, 283 (5/xi).
00 ARM XXI, 43 (27/xi).
302 ARM XXI, 19 (4/x).

53 M 6118 cf. ARM XXV, 409 Vs. 1-2: 2 sa-ha-at UD.KA.BAR a-na E, *NIN.E,.GAL-/inz;, (5/vi/ Tab-silli-
Assur).
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Die Position der Belet-ekallim in den Haremsrationenlisten sowie in den Kleinviehlisten wird
weiterhin unter 111 2.2.2.2.1 behandelt werden.

22215 DieRolle der Belet-ekallim in der Vorzeichenkunde

Zur Bewiltigung innen- und auBlenpolitischer Probleme sowie auch privater Schwierigkeiten
wurden in Mari die Goétter befragt. Wahrend man in Babylonien iiblicherweise die Leberschau
als Orakelpraxis bevorzugte, vertraute man in Mari neben der Leberschau vor allem auf die
Aussagen von Propheten und Exstatikern, um Anleitungen fiir richtiges Handeln zu finden:
Diese Personen empfingen die WillenséduBBerungen der Goétter in Form von Visionen oder
Traumen. Eine weitere Orakelpraxis war die der Vogelbeobachtung.

Traumdeutung

Traumoffenbarungen, in denen Belet-ekallim erscheint, sind in zwei schon oben erwéhnten
Briefen aus Mari belegt: ARM X, 50 und ARM XXVI/1, 240. Es sind vor allem Frauen, die
als Empfangerinnen von Traumen auftreten; ihre Traume sind meistens symbolischer Art, sie
werden in sehr bildhafter Sprache ausgedriickt und sind nicht immer leicht verstandlich.

Dies wurde aus der Traumerzidhlung der Addu-duri in ARM X, 50 (cf. III 2.2.2.1.1) deutlich.
Der zweite Traum, der in ARM X, 50 beschrieben wird, erwidhnt das Tor der Belet-ekallim, an
dem sich Dada, der Priester der IStar-piSra, aufhélt: Dabei bleibt fraglich, was die
Anwesenheit dieses Priesters hier bedeutet. Im weiteren Verlauf des Traumes verlangt eine
feindliche Stimme die Riickkehr des Dagan, der als wichtigster Gott des mittleren
Euphsgzsitgebietes gilt und auch in den Texten aus Mari oft in hervorgehobener Position genannt
wird™™".

Es wire denkbar, dass sich dieser Traum auf den Ersten bezieht, dass also auch Dagan wie
Belet-ekallim den Palast verlassen hat. Stimmt diese Vermutung und sind die zwei Traume
inhaltlich miteinander zu verkniipfen, dann werden in diesem Brief jene zwei Gottheiten
genannt, die ihren Sitz im Palast hatten (vielleicht aber nicht im gleichen Kultraum). Es sind
auch die beiden Gottheiten die in den Haremsrationenlisten als wichtigste Gottheiten
erscheinen (cf. oben 111 2.2.2.2.1)°%.

Eine weiterer Hinweis auf Belet-ekallim in einer Traumschilderung findet sich im Brief ARM
XXVI/1, 240 (cf. oben III 2.2.2.1.3), der jedoch zu schlecht erhalten ist, als dass sein Inhalt
rekonstruiert werden konnte.

Vogelbeobachtung
Als eine weitere Moglichkeit, den Willen der Gétter zu erkennen, galt der Ornithomantik™"’
oder Vogelbeobachtung. Dabei werden Vogel auf auffillige Flecken, Farben und andere

3% M 11603 cf. ARM XXV, 491 Vs. 12-16: [x] ma-na 6 2/3 < gin,> KU;.BABBAR 1 1/3 gin, KU;.GI $2 i-na E,
ku-nu-uk-ki $a a-bu-us-si,-im $a; *NIN.E,.GAL-/inz;, (abgebrochenes Datum). abussu = "Magazin" (AHw);
"storehouse" (CAD).

%% Dagan ist urspriinglich der Stadtgott von Terqa; er wurde aber im ganzen Gebiet des mittleren Euphrats als
wichtige Gottheit in die Panthea aufgenommen. Es war vor allem Samsi-Adad (cf. Durand, in: Lévy (1987)
95 mit Fn 168), der den Kult Dagans in Mari unterstiitzte, wie aus den Haremsrationenlisten seines
Nachfolgers klar wird: Dagan nimmt eine wichtige Position ein und bekommt die grofiten Rationen,
zusammen mit Belet-ekallim und IStar (cf. weiter unten).

3% In Mari besaB Dagan vielleicht einen eigenen Tempel cf. JANER 1 (2001) 36-37; 41-42 ('Temple aux lions').

%7 Siche zuletzt zu diesem Begriff und andere Orakelpraktiken: Maul, RIA 10 ("Omina und Orakel A") 45-88,
Ornithoskopie auf S. 82f.

99



100

duBere Charakteristika hin untersucht. Aus diesen Merkmalen kann offenbar auf Wiinsche der
Gottheiten (Wunsch nach Hornern, nach einem neuen Kleid usw.) geschlossen werden.
Manchmal wird lediglich die Anwesenheit einer Gottheit bestétigt. Die genaue Art und Weise
der Deutungen ist unklar. Das Beobachten von Tieren, v.a. von Vogeln, zu Orakelzwecken
scheint ein typisch syrisches Phdnomen zu sein. Die beiden oben erwéhnten babylonischen
Texte wurden von einem Schreiber aus dem syrisch-amurritischen Milieu geschrieben.

Die Texte YOS 10, 51 und 52°% peschreiben die unterschiedlichen Positionen am
Vogelkorper, die mit verschiedenen Gotter in Bezug gesetzt werden. Belet-ekallim wird in
diesem Text als erste genannt und scheint demnach eine Hauptposition einzunehmen:

"Wenn es, zwischen den Augen auf der Stirn des Vogels zwei Flecken gibt, den einen rechts,
den anderen links: Wunsch nach Hérnern der Belet-ekallim">?.

Danach folgen Beschreibungen von Merkmalen, die auf IShara und Musitum bezogen werden.

2222  Stellung und Bedeutung der Belet-ekallim in der Gotterwelt von Mari

22221 Die Position der Bélet-ekallim in Rationenlisten

Im Rahmen der Behandlung des Kultes am Heiligtum wurden bereits die Rationenlisten fiir Ol
und Kleinvieh angesprochen (Cf. III 2.2.2.1.4). Im folgenden soll nun die Bedeutung der
Belet-ekallim anhand ihrer Erwdhnung in den Rationenlisten, verglichen mit den anderen
Géttern, verdeutlicht werden. Schon aus den Olverteilungslisten wurde klar, dass die hier
aufgelisteten Gottheiten als 'Palastgdtter' zu betrachten sind. Eine genaue Untersuchung
erbringt weitere Ergebnisse: Zur Zeit Yasmah-Addus®® stehen zwei Géttergruppen am
Anfang der Listen, wobei an der Spitze der ersten Gruppe Dagan steht; danach folgen Addu,
Itur-Mer und Sama$. Damit ist die ménnliche Gotterreihe festgelegt. Bei einer zweiten
Gruppe, die weibliche Gottheiten aufzéhlt, steht Belet-ekallim an erster Stelle, gefolgt von
Istar, Istar Radana®' und Hanat. Bei beiden Gruppen sind die groften Rationen meistens
Dagan, Belet-ekallim, IStar und IStar Radana vorbehalten (Cf. 111 2.2.2.1.4).

Zur Zeit des Zimrilim dagegen treten allgemein nur die zwei Gottinnen Belet-ekallim und
[5tar/Itar Radana auf; Dagan dagegen erscheint nur gelegentlich®'.

Der hier erkennbaren Hierarchie und der Grofe der Rationenmengen nach lassen sich aus
diesen Olverteilungslisten die folgenden Informationen gewinnen: als wichtigste Gottheiten
sind Dagan, Belet-ekallim und die zwei IStar-Gestalten anzusehen. Auch die hervorgehobene
Position der Belet-ekallim wird deutlich: sie hat zumindest den gleichen Rang wie IStar und
bekommt die gleiche Rationenmenge wie ithr ménnlicher Kollege Dagan.

3% Durand, in: M.A.R.L 8 (1997) 273-282.

%% Transkription und Ubersetzung bei Durand, in: M.A.R.1. 8 (1997) 276.

319 Fiir die Textbelege zur Zeit Yasmah-Addus und Zimrilim siche oben 111 2.2.2.1.4.

3! Tstar-Radana ist die einheimische Géttin von Ekallatum, cf. Durand-Guichard, in: Gs Barrelet (1997) 23

>12 Dies darf jedoch nicht zu dem voreiligen Schluss fiihren, dass die ménnlichen Gottheiten zu dieser Zeit an
Wichtigkeit eingebiifit hitten. Das wird aus dem Brief ARM XXVI/1, 214 klar ersichtlich: Dagan, Itur-Mer,
Marat-Iltim, Belet-ekallim und v. a. Addu begleiten Zimrilim als Schutzgétter in die Schlacht. Vielleicht ist
diese Einschrinkung der Gotterzahl in den spéteren Listen demnach nicht sehr ernstzunehmen oder aber die
ménnlichen Gotter residierten jetzt nicht mehr im abgeschlossenen Haremsteil.
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Aus den Kleinviehlieferungslisten"” geht hervor, dass die Lieferungen in den Palast selbst
erfolgten (abgesehen von den zwei Ausnahmelieferungen in Terqa und Dir cf. III 2.2.2.1.4).
Folgende Gottheiten erhielten eine Fleischration : Belet-ekallim, Annunitum, Diritum, IStar,
Ninhursag, IStar des Palastes, Sirpum, Hanat, Nanni und Marat-iltim als weibliche Gottheiten
sowie Samas, Nergal, Dagan, Itur-Mer und Iakrub-El als ménnliche Gétter. Dabei fillt die
iiberwiegende Zahl der Goéttinnen auf, ein Phidnomen, das kennzeichnend fiir das Mari-
Pantheon zu sein scheint.

ARM | Belet- | Annunitum | Diritum | IStar | Ninhursag | IStar $a | Sirpum | Hanat | Nanni | Marat-iltim | ménnliche Gottheiten
ekallim ekallim

XXL18 X X Nergal

XXI,,19 X X

XX1,,21 X X Nergal

XXI,,22 X X Samas, Dagan, Itur-

Mer

XX1,,24 X X X X

XXI1,,26 X X

XX1,,39 X X

XXIL,,43 X

XXI,,50 X X
XXII1,255 X X X Ttur-Mer
XXIIL,265 X X X Utu, Dagan, Iakrub-
XXII1,283 X X X X X EDlagan
XXII1,298 X X
XX11L,312 X X X

Eine Untersuchung der Reihenfolge der genannten Gottheiten zeigt, dass die Gottin Belet-
ekallim in fast allen Kleinviehtexten an der Spitze der Liste steht und die groBite Anzahl von
Tieren erhélt. Andere wichtige Goéttinnen, die ebenfalls relativ viele Tiere bekommen, sind
IStar, Annunitum und Diritum.

Drei weitere, groflere Kultlieferungslisten nennen zahlreiche in Mari verehrte Gottheiten und
sind deshalb besonders wichtig fiir die Rekonstruktion des Pantheons von Mari. In diesen
Listen werden ebenfalls den verschiedenen Goéttern Tiere zugeordnet, wobei aber die Formel
SISKUR; sa ekallim, anders als in den obengenannten Listen, nicht verwendet wird.

Die erste dieser Listen T. 142°'* wird in die Ur III-Zeit datiert und liefert damit Erkenntnisse
zum Kult in Mari in einer fast 300 Jahre fritheren Zeit. An der Spitze miissen die wichtigsten
Gotter stehen, die dementsprechend mit der groBten Tierration versorgt wurden: Dossin
nimmt aufgrund der am Ende des Textes angegebenen Summe an, dass fiir diese Gotter je
zweil Schafe und ein Stier verbucht wurden, wohingegen die anderen Géttergruppen je ein
Schaf erhielten, das sie sich noch dazu teilen mussten. Unter den bevorzugten Gottheiten
findet sich auch Belet-ekallim.

Die zweite Liste ist die Kleinviehliste T. 186°": sie ist aussagekriftiger fiir das Mari-
Pantheon und weist Parallelen mit dem Beginn der Rationenliste T. 142 (Zeilen 6-12 und

13 Alle Kleinviehlieferungstexte wurden von Asqudum, einem Funktionir aus der Regierungszeit Zimrilims,
gesiegelt.

1% Dossin, RA 61 (1967) 97-104. Cf. die Besprechung bei Durand, in: M.A.R.I. 4 (1985a) 162f.
°!3 Talon, Akkadica 20 (1980) 12-17.
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Z.31—32)516 auf. An der Spitze der Liste stehen drei IStar-Gestalten, ndmlich IStar, IStar
Diritum und Annunitum®"’.

Die dritte Liste wurde 1950 von Dossin’'® publiziert. Diese Rationenliste ist altbabylonisch zu
datieren und scheint noch am besten geeignet, das Pantheon von Mari zu rekonstruieren, weil
hier die in Mari befindlichen Heiligtiimer aufgelistet werden:

Kleinvieh wird an insgesamt 25 Gottheiten in deren Heiligtiimern verteilt, die sich, wie die
Formel am Ende des Textes sagt, alle in Mari befanden: "die Summe von 87 Schafen, fiir die
Gesamtheit der Tempel, als Opfer in Mari"”'’. Man darf wohl annchmen, dass die groBte
Anzahl von Schafen (6 Tiere fiir eine Gottergestalt) an die wichtigsten Gottheiten ging: Belet-
ekallim, Dagan, Ninhursag, Samas, Itur-Mer, Annunitum, Addu, Nergal und Ea.

Die Erwdhnung der 'Gesamtheit der Heiligtimer' und die Notiz als 'Opfer' sind fiir eine
Rationenliste ungewohnlich. Offenbar enthdlt diese Liste keine ganz normale
Viehlieferungsliste, sondern wurde wohl anldsslich einer nicht genannten Feierlichkeit, zu der
ein besonderes Opfer dargebracht wurde, verfasst.

Der Vergleich der Rationenlisten mit Dossins 'Pantheon'-Tafel, den Lambert 520 durchfiihrte,
ergab folgendes: Belet-ekallim, Ninhursag und Annunitum bildeten die Spitze der Gotterschar
und erhielten die meisten Opfertiere. Auch Lambert mochte dieses 'Pantheon' nicht als
Zusammenstellung der ausschlieBlich im Palast residierenden Gottheiten betrachten und
zweifelt die Verehrung der Belet-ekallim im Palast an®*'. Die Annahme der Verehrung der
Gottin im Palast wird jedoch gestiitzt durch den archidologischen Fund des Weinkellers in der
Néhe eines Kultraumes (cf. III 2.2.2.1.1). Die Spitzenposition der Palastherrin in dieser
Rationenliste muss jedoch nicht bedeuten, dass die folgenden Gotter sdmtlich im Palast
verehrt wurden: die Liste gibt lediglich wieder, welche Gotter in der Stadt Mari verehrt
wurden.

Nur zur Vollstindigkeit sollte die Gotterliste TH 80.112 erwdhnt werden: sie ist fiir das
Verstindnis des Pantheons von Mari nicht besonders hilfreich, weil sie als Schreiberiibung
soviel mesopotamische Gottheiten wie moglich aufzidhlt und diese nach lexikalischen
Gesichtspunkten ordnet (z. B. die Gruppe der mit nin gebildeten Gotternamen).

Zusammenfassend l4sst sich anhand der Analyse der Ol- und Kleinviehrationenlisten Belet-
ekallim als die wichtigste Palastgottin bestimmen.

Es sei besonders darauf hingewiesen, dass sie von den IStar-Gestalten (IStar, IStar des Palastes,
Annunitum) getrennt genannt wird, so dass eine Gleichsetzung, wie sie bereits in den
sumerisch-literarischen Texten zu dieser Zeit vorkommt, ausgeschlossen ist.

>18 Diese Parallelitiit lieB zu, den Anfang der Rationenliste analog dem Textanfang von T. 186 zu rekonstruieren.

317 Cf. die Ahnlichkeit mit der von Lambert (M.), Syria 47 (1970) 247 publizierten Gétterliste und die
Besprechung des Pantheon von Mari bei Lambert (W.G.), in: M.A.R.I. 4 (1985b) 525-539.

18 Dossin, in: DMOA 4 (1950) 41-50.

519 Dossin, a. a. O., 41-50; 44-45: Z. 27-31: SUNIGIN 87 UDU™ $a sip-hi-ir-ti Ep.GALM™ SISKUR,.RE /-na
Ma-ri*.

3201 ambert (W.G.), in: M.A.R.L 4 (1985b) 525-539.

321 Lambert (W.G.), in: M.A.R.L 4 (1985b) 528: "The heading of the big list by Belet-ekallim, ..., might seem to
imply a palace pantheon because the name means 'Lady of the Palace'. However, there is no evidence from

Mari or elsewhere that this goddess was ordinarily and normally worshipped in a palace rather than in a
temple."”
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22222 Die Position der Béelet-ekallim in der Briefliteratur

In einigen Briefen werden 'prophetische' Berichte in Kriegs- und Krisensituationen an Konig
Zimrilim weitergeleitet. So tritt Belet-ekallim in ARM XXVI/1, 207 als einzige Géttin in
einer Gruppe von im iibrigen méinnlichen Gottheiten auf, die als Schutzgottheiten in der
Schlacht an der Seite des Konigs schreiten. Die anderen Gottheiten sind Dagan, Itur-Mer und
vor allem Addu’?. Die Belegstelle unterstreicht die Wichtigkeit der Belet-ekallim fiir das Heil
des Konigs. Thre Schutzfunktion in der Schlacht wird weiterhin aus dem Brief ARM XXVI/1,
214 Vs. 5-18 klar:

Vs. 5. [I-naE, An-nu-ni-tim sa li-ib-bi a-lim "Im Tempel der Annunitum 'intra muros'
6. '’A-ha-tum MUNUS.TUR “da-gan- Ahatum, die Dienerin Dagan-Maliks

ma-lik
7. im-ma-hi-ma ki-a-am iq-bi geriet in Ekstase, so hat sie gesprochen,
8. um-ma-mi zi-im-ri-lim folgendermafBien: "Zimrilim,
9. u;sum-ma at-ta mi-sa-ta-an-ni und (auch) wenn du mich vernachlissigst,
10. a-na-ku e-li-ka werde ich (sie doch) fiir dich
11. a-ha-ab-bu-us, niederschlagen!
12. na-ak-ri-ka Deine Feinde
13. a-na qa-ti-ka in deine Hand
14. uj3-ma-al-la werde ich (sie) geben
15. u;LU,.MES Sar-ra-qi>-1a und die, die mich bestohlen haben,
16. a-sa-ab-ba-at-ma werde ich packen.
17. a-na ka-ra-as dNIN.Ez.GAL -lim Zur Vernichtung durch Belet-ekallim
18. a-ka-am-mi-is-su>-nu-ti werde ich sie einsammeln"

Ersichtlich ist aus diesem Brief die Kooperation zwischen Annunitum, der kriegerischen Istar,
und Belet-ekallim: Annunitum wird die Feinde einsammeln wiéhrend Belet-ekallim dafiir
zustandig ist, sie zu vernichten. Neben ihrem Aspekt als Schutzgdttin wird hier Belet-ekallim
als aggressive Kriegsgottin, die an den Feinden des Konigs Vergeltung iibt, dargestellt. Sie
scheint unerbittlich, indem sie den endgiiltigen 'coup de grace' vollzieht.

Exkurs: Untersuchung der Investiturszene im Hof 106 des Mari-Palastes

Die sogen. Investiturszene soll hier kurz besprochen werden, weil sie als bildliche Darstellung
der Palastgotter, zu denen auch Belet-ekallim z&hlt, interpretiert wurde. Es handelt sich um
ein Fresko das vielleicht Zimrilim zusammen mit Gottheiten darstellt’>. Die Szene die hier
von Bedeutung ist, befindet sich im zentralen Bereich des Freskos, im oberen Register.
Abgebildet sind von rechts nach links: Eine Gottin, gekennzeichnet durch eine vierhornige
Krone und das lange 'Falbelgewand', hilt die beiden Hénde in GruBhaltung erhoben; vor ihr
befindet sich wahrscheinlich der Konig, Zimrilim, der mit der rechten Hand vermutlich die
Nase beriihrt (als GruB3- oder Gebetsgestus, sieche die Belegstelle in dem Brief ARM 10, 141
die unten III 2.2.2.3 besprochen wird), mit der linken Hand nimmt er Mess-Stab und Leine der
ihm gegeniiberstehenden Gottin. Die Gottin steht mit dem rechten Full auf den Riicken eines
Lowen, sie ist mit Waffen auf dem Riicken und einem Sichelschwert in der
herunterhdngenden linken Hand ausgestattet. Hinter ihr befinden sich zwei weitere Gestalten:
eine weitere Gottin im 'Falbelgewand' (die Hornerkrone ist auf dem Fresko nicht erhalten) in

322 7u dieser Passage siehe zuletzt: Schwemer (2001) 283.
33 Moortgat (1967) 75-76.
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GruB- oder Gebetshaltung mit erhobenen Hénden und eine ménnliche Gottheit mit
Gotterkrone und einem bis zum Knie reichenden Gewand, der die rechte Hand vor der Brust
hilt.

Fiir die zentral abgebildete und dem Konig direkt gegeniiberstehende Gottin gibt es
unterschiedliche Identifizierungsvorschldge: Einmal wurde sie als Belet-ekallim, die 'Gottin
der Dynastie' aufgefasst™*, ein anderes Mal als IStar oder Annunitum’”. Daraus folgte
wahrscheinlich die - nicht weiter begriindete - Gleichsetzung der Belet-ekallim mit
Annunitum®”®. Sicher ist nur, dass die Gottin, der Ikonographie entsprechend, als die
kriegerische Itar zu identifizieren ist™’.

Eine Identifizierung mit Belet-ekallim ist auch deshalb eher unwahrscheinlich, weil diese, wie
schon erwéhnt (Cf. 111 2.2.2.2.1), sowohl in den Briefen als auch in den Rationenlisten immer
getrennt von IStar und Annunitum erscheint. Ein Bezug der Belet-ekallim zum Krieg ist nach
der oben III 2.2.2.2.2 zitierten zwei Textstellen nur insofern festzustellen, als sie dort dem
Konig Sieg verheifit; dies reicht nicht aus, um die vor dem Konig stehende, kriegerische
Gottin als Belet-ekallim zu interpretieren.

Von den zwei anderen auf diesem Fresko dargestellten Gottinnen - die eine hinter dem Konig,
die andere vor dem méannlichen Gott stehend - konnte eine moglicherweise mit Belet-ekallim
als der 'Schutzgdttin des Konigs' identifiziert werden*®.

2223  Bemerkungen zur personlichen Frommigkeit

Dass die Gottin Belet-ekallim neben ihrer Funktion als Schutzgdttin des Konigs und seiner
Dynastie auch als Schutzgdttin der vom Hofe beschéftigten oder abhingigen Leute galt, wird
aus den Personennamen, einigen Briefe und Heilswiinschen deutlich.

In einigen Briefen wird ein auf Belet-ekallim bezogener Segenswunsch fiir den Adressaten
angefligt oder es wird an rituelle Handlungen in Bezug auf Belet-ekallim erinnert.

Solche Aussagen konnen folgendermaf3en lauten: "Belet-ekallim mdge dich schiitzen"” oder
"Belet-ekallim moge dir ein langes Leben schenken">. Einmal wird zu einer rituellen
Handlung aufgefordert: "Vergiss nicht 'die Nase anzufassen' vor Belet-ekallim, beim

n529

324 Moran, Biblica 50 (1969) 32.
323 Noort (1977) 55.

526 Dietrich (19912) 84 Fn 32 ¢; 89 Fn 8 a; Fn 22 a; 92-93 und Fn 5 a; 93 Fn 17 a: er spricht stets von Annunitum,
der 'Herrin des Palastes'. Dieser Aussage widersprechen viele Textbelege aus den Rationenlisten, in denen
beide Gottinnen getrennt voneinander erwiahnt werden.

327 Colbow (1991) 211bezeichnet die abgebildete Gottin als eine kriegerische Istar mit den kennzeichnenden

Attributen (Messstab und Leine, Sichelschwert und Lowe); Nunn (1988) 79-82.

% Falls die kriegerische I$tar-Gestalt des Wandgemildes mit Annunitum gleichzusetzen ist, kénnte man

vermuten, dass diese Gottheit neben ihren beiden Tempeln in der Stadt Mari (einer infra muros, ein anderer
extra muros) auch im Palast eine Verehrungsstitte besal.

¥ ARM XVIII, 27 enthilt einen Heilsspruch als Endformel eines Briefes (es geht um Produkte, die an den

Konig geschickt werden) von Dari§-liblir an Mukanissum: "Belet-ekallim moge dich schiitzen und am
Leben/gesund erhalten!" cf. Rs. 18-19: NIN.E,.GAL-/im li-si-ur-ka v li-ba-al-li-it-ka und ARM X, 78:
Inibsarri begriiBt ihren Bruder Sunuhrahali mit dem Wunsch "Bélet-ekallim moge dich an deinem Standort
schiitzen!", gemeint ist: in seiner Position als Funktionstriger cf. Vs. 7-8: i-na ma-za-zi-ka “NI[N.E,.GA]L /i-
15-Su-ur-ka.

3% In ARM X, 115 spricht eine Dienerin Hayaya zu ihrer Herrin "Belet-ekallim moge dir ein langes Leben

schenken" cf. Vs. 7-9: ‘NIN.E,.GAL-/im li-ba-al-Ii-1f Su-lum be-el-ti-1a.
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Verlassen/Eintreten (des Heiligtums)™>*'. Hier ist gewiss ein GruB- oder Gebetsgestus vor der

Géttin gemeint. Oft wird bei Belet-ekallim um das Heil des Adressaten gebeten’”. Die
Briefschreiber und -empfénger stehen alle in Verbindung zum Palast (z. B. MukanniSum,
girseql-Personal usw.).

Insgesamt zeigen diese Texte, dass sowohl die mit dem Namen der Géttin gebildeten
Personennamen (siehe II 1.2.2) als auch die Segenswiinsche sich stets auf Palastangehdrige
beziehen. Dies hingt sicherlich mit der einseitigen Quelleniiberlieferung zusammen und gibt
wenig Aufschluss iiber die religiosen Préaferenzen au3erhalb des Palastes.

2224  Die Verehrung der Belet-ekallim in der Umgebung von Mari

Die Tatsache, dass die Gottin Belet-ekallim in Mari als Schutzgéttin in enger Verbindung zum
Konig und seiner Dynastie stand und im Palast verehrt wurde, hat sicher zu einem gewissen
Interesse an ihrer Gestalt in den Nachbargebieten und im nahen Umkreis der Stadt Mari
gefiihrt. Unklar bleibt, ob ihr Kult andernorts im Umkreis von Mari auf alte Traditionen
zurlickzufiihren ist. Ob es Tempel flir Belet-ekallim in den an Mari angrenzenden Gebieten
gab, ist unklar; sicher ist, dass sie auch in Terqa und Dir, zwei Nachbarstddten von Mari,
verehrt wurde:

Zwei Textbelege erwihnen Rationen fiir Belet-ekallim auBlerhalb Maris: ARM XXIII, 265
berichtet von Kleinvieh fiir ein Ritual in Terqa und ARM XXIII, 298 fiir ein solches Ritual in
Dir. Wahrscheinlich war in diesen Orten jeweils eine Standarte oder eine Statue der Gottin als
Empféingerin der Versorgung aufgestellt; eigene Tempel der Goéttin sind in diesen Stidten
allerdings nicht bezeugt.

Kultstiftungen infolge freundschaftlicher diplomatischer Beziehungen sind klar in ARM
XXVIII, 27 bezeugt: Hier verspricht der Konig Sibkuna-Addu von Suda, der eine Tochter des
Zimrilim heiratete (Hazala), gegeniiber Zimrilim folgendes: "Deine Gotter werde ich (in
meiner Stadt) installieren">*. Dass dies nicht immer ein Akt der Frommigkeit war, sondern
auch politische Taktik sein konnte, zeigt die folgende Briefstelle: "Sie schicken dir ihre
Gétter, aber in ihrem Herzen planen sie einen zweiten Betrug.">**

2.3  Die mittelassyrische Zeit (1400-1050 v. Chr.)

Durch die territoriale Ausbreitung des Mittani-Reiches verlor Assyrien seine Unabhéngigkeit;
Saustatar (ca. 1430 v. Chr.) eroberte die Hauptstadt As$ur. Da aber Mittani wiederum ein
Jahrhundert spéter vom hethitischen Konig Suppiluliuma I. besiegt wurde, gelang es As3ur,
unter AsSur-uballit I. (1353-1318 v. Chr.), seine Unabhingigkeit wiederherzustellen, und es
begann eine neue assyrische Machtperiode, in der es auch zur Inbesitznahme des Ostlichen
Teiles von Mittani kam. Zu dieser Zeit wurden die Beziehungen mit Agypten angekniipft, und
die Grenze zu dem rivalisierenden Babylonien konnte gehalten werden. Die assyrischen
Herrscher Salmanassar 1. (1263-1234 v. Chr.) und Tukulti-Ninurta I. (1233-1197 v. Chr.)
waren eine betrachtliche Bedrohung fiir die Hethiter, und auch Babylonien verlor schlieBlich

31 ARM X, 141 ist die Aufforderung eines Bruder an seine Schwester zum Gebet: "Bete zu Belet-ekallim beim
Eintreten/Verlassen(wohl: des Tempels)" cf. Rs. 22-25: (...) i-na e-re-bi-ki u i-na wa-si-ki ap-pa-ki a-na
NIN.E,.GAL-/im lu-up-ti(...).

32 ARM X, 112 ist ein Gebet junger Médchen zugunsten der girseqii (Personal), das sich an Belet-ekallim
richtet cf. Rs. 16-18: 1 a-na “NIN.E,.GAL-/im ka-ia-ni-is ni-uk-ta-na-ra-ba-k[ u-nu-si.

53 ARM XXVIIL, 27 Vs. 7-8; Rs. 9: i i-na-an-na [DIN]GIRM™ -ka us(1Z)-zi-i 2)-ma.

3% ARM XXVI/1, 199: 46-48: DINGIR.MES-$u-nu i-td-ar-ra-du-[ ni-kum) v $a-ra-am $a-né-e-em-ma i-na li-ib-
bi-su-nu i-ka-ap-pu-du.

105



106

seine Macht an Tukulti-Ninurta. Zu dieser Zeit wurde Obermesopotamien endgiiltig
eingenommen. Zusammen mit dem Machtzuwachs Assyriens im 13. Jh. nimmt auch die
Schriftverwendung in Assyrien zu, und dabei zeigen einige Textstellen, dass Belet-ekalli auch
in dieser Zeit in Assyrien weiterhin Verehrung genoB.

2.3.1 Kult der Belat-ekalli in Nordmesopotamien

Uber eigene Kultorte unserer Géttin ist leider nichts bekannt. Genau wie in der altassyrischen
Zeit bleibt es unmdglich, Schliisse iiber ein mogliches Palastpantheon zu ziehen: ASSur bleibt
Reichsgott und ist damit wahrscheinlich auch der personliche Schutzgott des Konigs.

Jedoch erwdhnt die Inschrift Adad-neraris I. (1295-1264 v. Chr.) RIMA I 0.76.30 einen 'Hof
der Belat-ekalli'

1. E,.GAL ™10-ERIN,.TAH, MAN KIS "(Eigentum des) Palast(es) des Adad-nerari,
Ko6nig des Universum,
2. A GID,.DI.DINGIR MAN KUR as-sur Sohn des Arik-din-ili, Kénig von Assyrien,
3. A ‘BAD.ERIN,.TAH, MAN KUR as-  Sohn des Enlil-nérari (der) auch Konig
sSur-ma Assyriens (war):
4. sa, tar-ba-as dNIN.Ez.GAL (Backstein) des Hofes der Belat-ekalli"

Diese Stelle weist darauf hin, dass Belat-ekalli immer noch in A$Sur bekannt war und dass sie,
vermutlich im oder in der Ndhe des Konigspalast(es), iiber einen ihr geweihten Hof verfiigte:
es wird vermutet, dass sich dieser Hof zwischen der grolen Zikkurat und dem Anu-Adad-
Tempel in ASSur befand®”. Die Inschrift selbst wurde am parthischen Westeck-Tor
gefunden™®. Es finden sich weitere Belegstellen fiir dieses tarbas “bélat ekalli in zwei anderen
mittelassyrischen Texten, von denen der erste Text wahrscheinlich aus Kar-Tukulti-Ninurta
stammt:

VS 19, 28: 16 I+na tar-ba-as NIN.E,.GAL-/lim
VS 19, 10: 9 URU tar-ba-as [*NI|N.E,.[GAL-/in]

Zusitzliche Hinweise zum Kult der Belat-ekalli und zu ihrem Verehrungsort und Gotterkreis

bietet die Rationenliste aus As§ur: Assur 6096 co>:

1. 1 GUy i-na ™ ku-zal-li "1 Rind im Monat Kuzallu,

2. U4 10 [+x] a-na pa-an ININ.E,.GAL(-/im) am 10. (+x) Tag fiir Belat-ekalli

3. GU4.AB; e-pis GU4.AB, ein Zuchtstier bereitgestellt; der Zuchtstier
4. a-n[a™)be-err-a-bi-usur pa-qi-id ist dem Ber-abi-usur anvertraut"

Im folgenden nennt der Text noch Versorgungsgaben fiir eine Haremsfrau, wobei der Palast
genannt wird (Me-sir-te...a-na Eo.GAL-lim, Z. 7-9), fir einen Eunuchen, der zur vorher
genannten Haremsdame gehort (*Ysa resi (SAG), Z. 10), fir das 'Haus der Konige'
(Eo.LUGAL™-ni, Z. 16) usw. Diese Auflistung legt die Vermutung nahe, dass sich der
Kultort unserer Gottin in der Ndhe des Palastes befand. Die Gaben werden im Auftrag von

333 RGTC 7/5: 258-259.
33 Grayson (1987) RIME 1: 163 Nr. 30 mit Literaturverweis.
337 Weidner, AfO 10 (1935/36) 40 Nr. 89.
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Ninurta-Tukulti-AsSur, dem Sohn ASSur-dans . (1179-1134 v. Chr.), dargebracht. Seine kurze
Regierungszeit lag in dem Jahr 1133 v. Chr.

Ebenfalls aus mittelassyrischer Zeit stammt die Verwaltungsurkunde MARV III, 75, die
Kleinvieh-Gaben an verschiedene Gottheiten der Stadt bucht:
Rand Z. 12:

[x +]1 UDU $2 a-na IGI *NIN."E,".[GAL"™]
"[x +]1 Schaf fiir das Angesicht der Belat-ekalli"

2.3.2 Die Weiterverwendung des altassyrischen Monatsnamens

Die meisten Belegstellen fiir Belat-ekalli stammen wiederum aus Rechtsurkunden, wo ihr
Name als Monatsname verwendet wird (ITI dNIN.Eg.GAL—[I}), wie ja iiberhaupt der
altassyrische Kalender bis zum Ende der mittelassyrischen Zeit weiterverwendet wurde.

Die Belege stammen aus AsSur™®; dariiber hinaus findet der Name, auf gleiche Weise
geschrieben, auch in anderen Stidten Verwendung, wie in Dur-Katlimmu (dem heutigen Tall

Seh Hamad)539.

2.4  Die mittelbabylonische Zeit (1595-1155 v. Chr.)

Die mittelbabylonische Periode ist aus dem Grund besonders interessant, weil zahlreiche
Kontakte mit anderen Kulturgebieten und -volkern stattfanden. So begann eine
Wechselwirkung und ein Austausch zwischen Kassiten, Hethitern, Hurritern und Agyptern.

2.4.1 Die kassitischen Quellen aus Mesopotamien

Nach der Herrschaft Hammurabis von Babylon (1792-1750 v. Chr.) und seiner Nachfolger
Samsu-iluna (1749-1712 v. Chr.) bis Samsu-ditana (1625-1595 v. Chr.) brach in
Mesopotamien das sogen. Dunkle Zeitalter (16. bis Mitte 15. Jh. v. Chr.) an. Im Siiden
Mesopotamiens war die Seeland-Dynastie an die Macht gekommen, wihrend die Kassiten am
Anfang des 15. Jh. ihre Machtposition in Nordbabylonien festigten. Um das Jahr 1475
eroberten die Kassiten den Siiden und es gelang ihnen, bis 1155 v. Chr. die Macht iiber ganz
Babylonien zu bewahren. Babylon blieb die religiose Hauptstadt, wihrend das politische
Zentrum weiter nordlich errichtet wurde und den Namen Dur Kurigalzu (das moderne >Aqar
Quf) bekam. In kultureller Hinsicht wurden babylonische Traditionen fortgefiihrt, doch
wurden auch kassitische gotter verehrt. Im Rahmen dieser Arbeit sind insbesondere zwei
Gotter erwihnenswert, nimlich Sugamuna und Sumaliya, die 'Gétter des Konigs'. Daneben
erscheint jedoch immer noch die "Herrin des Palastes", Ninegal/Belet-ekalli. Ein typisches
Element der kassitischen Kultur wurde eingefiihrt: Steinstelen, die sogen. Kudurrus, wurden

38 Cf. VAT 1811: 23-24; VAT 18149: 15-17; VAT 20263: 25'; VAT 20142: Rs. 1'; VAT 19867: 8; VAT 19848:
13; VAT 13083: 1; VAT 19632: Rs. 2'; VAT 19908: 67; VAT 20228: 11, 15, 28; VAT 15389: 6; VAT
20269: Rs. 7'; VAT 20033: Rs. 45'; VAT 13088: 1; VAT 19918: 15; VAT 14471: 20; VAT 19979: 16; VAT
20194: Rs. 1'; VAT 19866: 23; VAT 15489: 20; VAT 13076: 1; VAT 20023: 1; VAT 20102: 1; VAT 20278:
9'; VAT 20271:8; VAT 20176: 9; VAT 20031: Rs. 14'; VAT 20222: Rs. 7'; VAT 19950: Rs. 2'; VAT 18078:
10; VAT 10004: Rs. 16'; VAT 19798: Rs. 4'. Auch einige nicht vollstdndig erhaltene Datierungen enthalten
noch den Namen der Gottin: VAT: 15390: 13; VAT 19832: 20; VAT 20071: Rs. 3'; VAT 20140 Hiille 1';
VAT 20221: Rs. 8" VAT 20321: 7' usw.

339 Cancik-Kirschbaum (1996) Nr. 13: 29.
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mit Gottersymbolen®* verziert und beurkundeten Landschenkungen von Konigen an ihre
Untergebene. Einige von diesen vermerken auch unsere Gottin. Die kassitische Herrschaft
wurde beendet durch den elamischen Herrscher Sutruk-Nahhunte 1., der viele Denkmiler -
darunter zahlreiche kudurru - nach Elam verschleppte.

24.1.1  Tempel und Kultpersonal der Gottin

In kassitischer Zeit verfiigte die Belet-ekalli iber wenigstens eine Kultstitte. Diese wurde mit
E, *NIN.E,.GAL bezeichnet und befand sich nach den Belegstellen in Nippur. Dabei bleibt es
ungeklért, ob es sich hier um einen gréferen Tempel oder um eine kleinere Cella, wie eine
Kapelle in einem iibergeordneten Tempel, handelte. Die Texte BE 15, 200 und BE 15, 185
sind zwei zum Teil parallel verlaufende Rationenlisten®"', die am Anfang die Lieferungen fiir
einige Tempel, darunter den der Belet-ekalli, vermerken:

BE 15,20012-5 [ E»] “NIN.SAR "[... fiir den Tempel]der Ninsar %,

"1"PI 2 SILA; B, Su-zi-an-na "1° Scheffel 2 (= 62) Liter fiir den Tempel
der Suzianna®®,

2 PI 3 SILA3; SAG.AN 2 Scheffel 3 (= 123) Liter fiir SAG.AN,
1 PI 3 SILA5 E, 1 Scheffel 3 (= 63) Liter fiir den Tempel
NIN.E,.GAL der Belet-ekalli,..."
BE 15,18511-4 [ E, *Su]-zi-an-na "[... fiir den Tempel der Su]zianna,
[ SAG].AN [... fir SAG].AN,
" E) dNIN.Ez.GAL "...fiir den Tempel® der Belet-ekalli,
" Ey d[-na-Ez.KUR-ma-ag- "... fir den Tempel" der Gottheit 'Im Ekur
rat ist sie genehm',..."

Ein gleichlautender Textpassus enthilt wahrscheinlich einen weiteren Beleg fiir den Kultort
der Belet-ekalli in Nippur:
MRWH 40 (= TMH NF 5, 9) Rs. 9-12:

1 PI E, E,.KUR-ma-ag-ra- "1 Scheftel (= 60 Liter) fiir den Tempel der '[Im] Ekur ist sie

[a]t genehm'

1 PI E, dS’u-Zf-Ez -an-na 1 Scheffel fiir den Tempel der Suzianna,

1 satu(ban,) E; “NIN.SAR 1 satu(bans) (= 10 Liter) fiir den Tempel der Ninsar,
1 PI E; NIN.GAL 1 Scheffel fiir den Tempel der Ningal,..."

Nach Sassmannshausen®** liegt hier in der 12. Zeile (E, NIN.GAL, "der Tempel der Ningal",
ohne Vermerk des Gotterdeterminatives) mit groBer Wahrscheinlichkeit ein Schreibfehler vor,

3 Einige Symbole werden als astrologische Zeichen interpretiert, cf. Tuman, Sumer 46 (1989-1990) 98-106. Fiir
die Identifizierung der Symbole und Attribute mit den jeweilig dazugehorigen Gottheiten, siche zuletzt Seidl
(1989).

! Diese Parallelitit hatte schon Torczyner (1913) festgestellt: 70-71: BE 15,200 1 1-17 // BE 15, 1851 1-18.
Siehe zuletzt Sassmannshausen (2001) 159 und 161 zu den hier besprochenen Belegstellen.

32 Cavigneaux - Krebernik, in: RIA 9, 484-486 insbesondere 484: Sie ist die "géttliche Metzgerin" oder
"Schaffnerin" und gehort zum Bereich des Ekur; meistens ist die Gottheit feminin. Sie kann als Gattin des
Gottes Nergal erscheinen, cf. Wiggermann, in: RIA 9, 218.

8 Suzianna ist eine jiingere Gattin des Enlil, ihre Hochzeit wird in OECT XI 69 I 12'-14' beschrieben. Sie hatte
verschiedene Kultstellen in Nippur, u. a. auch im Ekur, cf. George (1993) Nr. 582.

4 Sassmannshausen (2001) 159.
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und es diirfte E, (d)NIN.Ez.GAL gemeint sein. Dabei verweist er mit Recht auf die Parallelitit
zwischen dem hier behandelten Abschnitt und dem Kontext der beiden oben besprochenen
Belegstellen.

Ein weiterer Beleg fiir einen Kultort der Belet-ekalli ist in der Liste BE 15, 149°% enthalten,
Rs. 40:

2 sutu? gakE, dNIN.Ez.GAL "22 Liter fiir den Tempel der Belet-ekalli">*
Hier bekommt (die Kultstétte) unsere(r) Gottin Gaben wie Mehl und Bier zur Versorgung.

Insgesamt konnte man also schlieBen, dass Belet-ekalli in Nippur iiber mindestens eine
Verehrungsstitte verfiigte. Es liegen leider keine Daten vor zur Beantwortung der Frage, ob
die Gottin dariiber hinaus als Palastgéttin im koniglichen Palast selbst verehrt wurde.
Jedenfalls sind die genannten Belege der Verwaltungsurkunden - im Gegensatz zu den
Informationen aus den kudurrus - unzureichend, um uns hieriiber Sicherheit zu verschaffen.
Das Vorhandensein einiger Palédste aus kassitischer Zeit ist jedoch direkt oder indirekt
bezeugt: In Nippur, Dur Kurigalzu, ESnunna, Larsa, Ur, Dilmun, und vermutlich auch in
Babylon und Akkade fungierten sie als Residenz des Kénigs oder eines Gouverneurs®*’.

24.1.2  Bélet-ekalli in Fluchformeln auf kudurrus

Die rechtlichen Regelungen des kudurru wurden durch Fluchformeln abgesichert, in denen
neben anderen Gottern auch Belet-ekalli angerufen wird. Neben den Inschriften stehen die
Gottersymbole. Die Aufnahme der Fluchformel geht auf eine sumerische Tradition zuriick,
wihrend die Ikonographie typisch kassitisch ist. Dass es sich um zwei unterschiedliche
Traditionen handelt, wird aus der Tatsache, dass Fluch und Ikonographie oft nicht
ﬁbereinstimmen548, deutlich. Der Herkunftsort eines kudurru ldasst sich oft nicht sicher
bestimmen, weil dieser in der Inschrift nicht immer vermerkt ist549; aullerdem wurde die
Mehrzahl dieser Objekte nach Elam verschleppt. Die wichtigsten Fundorte sind Susa und
ASSur; es fanden sich auch drei Exemplare in Kis. Im folgenden werden die kudurru mit
einem namentlichen Beleg fiir Belet-ekalli, “NIN.E;.GAL geschrieben, besprochen. Das
Symbol fiir unsere Gottin bleibt leider unbekannt.

Ein erster kudurru stammt aus der Zeit des Kassitenherrschers Meli-Si-HU (1181-1167 v.
Chr.):
BKI 103°°° = BBS 3°°! enthilt unsere Géttin in einem Teil der Fluchformel, III vi 13-14°%2

35 Sassmannshausen (2001) 161 und Fn 2738.
> BE 15, 149 Rs. 40.

*7 Sassmannshausen (2001) 152f.

% King (1912) Einfiihrung xi.

% Manchmal kann der Aufstellungsort des kudurrus aus den Landvermessungsangaben abgeleitet werden: so
wurde der weiter unten genannte kudurru SB 169 vermutlich "an der Stelle, wo die Diyala (Turan) in den
Tigris miindet" (Borger, AfO 23 (1970) 17) aufgerichtet. Page, Sumer 23 (1967) 45 vermutet fiir den kudurru
IM 67953 eine Aufstellung in einem Ninurta-Tempel, weil er doch der im Text genannte "Herr des kudurri"
sei.

>0 Belser, in: Beitrige zur Assyriologie II (1894) 111-203.

! King (1912). Balkan (1954) 120 zitiert die Belegstellen fiir Suqamuna und Sumaliya, daher finden sich hier
auch die besprochenen Belegstellen, die das Gotterpaar neben Belet-ckalli nennen.
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IIvi 11. dpa4- nig -gar-ra bel (EN) ku-dur-ri "Moge Panigarra, der Herr des kudurru,
12. ](u dur-ra-su ]1-na-](1r seinen kudurru vernichten!
13. B (Uras) u3 NIN.E,.GAL Mogen Uras und Belet-ekalli
14. i-na lemutti (HUL"Y) lirteddii (US.US)- ihn mit Bésem verfolgen!
su
15. dgu-qa-mu-na u; ‘Su-ma-li-ia Moégen Sugamuna und Sumaliya
16. ilani (DINGIR.MES) $a sarri LUGAL) die Gétter des Konigs,
1-na pa-an sarri (LUGAL) vor dem Kdnig

17. u; rubé (NUN.MES) /i-$a-as-ki-nu-su  und den Prinzen ihn hinstellen!"

Die gesamte Fluchformel nennt die folgenden Schutzgétter: An, Enlil und Ea "die grofBen
Gotter" (V 48-VI 1); Sin, Samas, Adad und Marduk (VI 3); Ningirsu und Bau (VI 5); Samas
und Adad "die Herren des Prozesses" (V1 9); Panigarra "den Herrn des kudurru (VI 11); Uras
und Belet-ekalli (VI 13); Sugamuna und Sumaliya "die Gétter des Konigs" (VI 15) und Istar
"die Herrin des Landes" (VI 18).

Wichtig ist die Verbindung der Belet-ekalli mit Uras: Hier wird auf eine Tradition, die vor
allem in Nordbabylonien belegt ist™, zuriickgegriffen. Die darauffolgenden Gotter Sugamuna
und Sumaliya begegnen immer als Schutzgbtter des Konigs und kommen regelmiBig in der
Nihe der Belet-ekalli vor. Dies bedeutet, dass zu dieser Zeit der Kreis der schiitzenden
Gottheiten des Konigs vergrofert worden ist. Das Symbol dieser beiden Gottheiten ist die
Stange mit einem Vogel darauf>*. Es wird hiufig auf den kudurru abgebildet.

Ein weiterer kudurru, aus der Zeit des Herrschers Marduk-apla-iddina (1171-1159 v. Chr.),
enthilt ebenso das Paar Ura$ und Belet-ekalli: MDP 6, S. 31f. = MDP 7°*, S. 142f. Nr. 16
= SBKI 3°’. Ein Teil der Fluchformel besagt folgendes, VI 5-8:

VI 5. PA TUG; (Nusku) 4 Sa-dar;-nun-na "Nusku, Sadarnunna®*®,
6. IB (Uras) NIN E2.GAL Uras, Belet-ekalli,
7. 4Su- -ga-mu-na 4 Su-ma-li-ia Sugamuna, Sumaliya
8. DINGIR.LUGAL u; DINGIR E! die Gotter des Konigs und des
LUGAL Konigshauses,
DINGIR.DINGIR.GAL.GAL die groBen Gotter ..."

Wiederum treten auch die beiden Gottheiten Sugamuna und Sumaliya hervor. Sie werden 'die
Gottheiten des Konigs und des Konigshauses' genannt. Es ist unklar, ob mit dieser Anrede

2 Der Stein wird heute im British Museum bewahrt. Die Inschrift behandelt die Vergabe von und die
Gerichtsverhandlungen um ein Landgut namens Bit-Takil-ana-iliSu in der Ndhe eines Kanals in Nippur. Der
Kontrakt wird mit einer Fluchformel abgeschlossen.

>33 Seit der altbabylonischen Zeit begegnet das Gotterpaar Ninegal und Uras in Dilbat, cf. weiterhin im 1. Jt. v.
Chr., IV 2.

5% Fiir die Zuweisung der Symbole auf den kudurrus, siche Seidl (1989).
333 Scheil (1905).

336 de Morgan (1905).

>7 Hinke (1911). Dieser Stein ist heute im Louvre-Museum aufgestellt.

% Sadarnunna verfiigte zusammen mit Nusku iiber eine Kultkapelle im Ekur in Nippur, cf. George (1993) Nr.
284 passim.
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auch die weiter oben verzeichneten Gottheiten Nusku, Sadarnunna, Ura$ und Belet-ekalli
gemeint sind.

SchlieBlich enthélt ein dritter kudurru, ebenfalls aus der Zeit Marduk-apla-iddinas, das
Gétterpaar Ura$ und Belet-ekalli: IM 67953°°°. Der Beleg fiir Belet-ekalli findet sich
wiederum in der abschlielenden Fluchformel, IV 4-14:

IV 4.%B NIN.E,.GAL "Mégen Ura$ (und) Belet-ekalli,

5. 'ENSADA (Nusku) *Sa-dar;-nun- Nusku, Sadarnunna,

na

6. * Su-ga-mu-na u; Sugamuna und

7. Y Su-ma-li-ia Sumaliya

8. 7/an{DINGIR) ras-bu-tum die ehrfurchtgebietenden Gétter,

9. mu-kin-nu 8 patti (PA) die Zepter,

10. #°kussi (GU.ZA) u; pali(BALA) Thron und Regierungszeit festigen,

11. li-is-bu-sfu-sJu-ma thm zlirnen und

12. i/l(DINGIR)-su lik-mil-su moge sein (personlicher) Gott wiitend werden!

13. saLUGAL)-$u lik-"kil-me’™-su ~ Moge sein Konig ihn zornig anschauen
14. el{UGU) ni-[$]i-Su, lim-ra-afs] und mdge er seinem Volk mif3fallen!"

In diesem Passus wird die gleiche Gottergruppe wie im kudurru oben aufgelistet, so dass man
einen Eindruck vom Gotterkreis unserer Gottin erhdlt. Unter IIT 2.4.1.4 wird dieser Kreis
ausfiihrlicher untersucht. Aufschlussreich zur Bestimmung der Funktion dieser Gottheiten ist
die Auflistung von Zepter, Thron und Regierungszeit, die typischen Elemente der koniglichen
Herrschaft. Weil auch hier die gleiche Gottergruppe mit dem Paar Sugamuna und Sumaliya
auftritt, wird es wahrscheinlicher, dass tatsichlich alle mit dem Konigtum zu verbinden sind.

Anstelle von 'Ura$ und Belet-ekalli', konnen auch Nusku und Belet-ekalli' ein Paar bilden.
Die Verbindung mit Nusku, dem 'Lichtgott', ist wahrscheinlich auf drei kudurrus aus der Zeit
Marduk-apla-iddinas belegt:

Einen sicheren Beleg bietet zunichst MDP 6°®, S. 39f. = MDP 7, S. 140f. Nr. 14 = SB 33°°!
in der Fluchformel IV 5'-15'°%:

IV 5. Gu-la a-zu-gal-la-tum "Moge Gula, die grofe Oberérztin,
6'. rabittl GAL-tum) si-im-ma ak-sa la- ein beschwerliches und chronisches Leiden
az-za
7'. mi-ig-ta la te-ba-a (und) unheilbare Lahmung (?)
8'. i-na zu-um-ri-su in seinem Korper
9'. li-Se-si "ENSADA (Nusku) entstehen lassen! Nusku
10'. “NIN.E,.GAL “Su-ga-mu-na Belet-ekalli, Sugamuna,

11'. “Su-ma-li-ja ilaniDINGIR.MES) Sumaliya, die Gotter des Konigs,
sarriLUGAL)

559 Page, Sumer 23 (1967) 45f.
360 Scheil (1905).
6! Borger, AfO 23 (1970) 11-17.

362 Textabschnitt zitiert nach Borger, a. a. O. Der Stein wurde in Susa gefunden und steht heute im Louvre (Nr.
6018). Inhaltlich handelt es sich um eine Beschreibung mit Vermessung eines Feldes, das vom Konig
verschenkt wird.
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12". el{UGU) ni-"$i" li-Sam-ri-su-su mogen ihn den Leuten missfallen lassen;
13'. 1i(DINGIR) a-na ser-ri-su den Gott mogen sie zu seinem Gegner,
14'. sa(LUGAL) a-na ze-i-ri-su den Ko6nig zu seinem Feinde

15'. li-tir-ru-su (...) machen..."

Die iibrigen Gottheiten, die zu Beginn der Fluchformel genannt werden, sind: Samag "der
Oberrichter der grolen Gotter"; Sin "der die Entscheidung trifft"; Adad "der Deichgraf des
Himmels und der Erde" und Marduk "der Weise des Himmels und der Erde". Die vier
letztgenannten Gottheiten gehdren hier sicherlich zum direkten Umfeld des Konigs.
Suqamuna, gumaliya und Belet-ekalli, "die Palastherrin", werden zu einer festen Einheit, und
auch Nusku, symbolisiert von einer Lampe, wird oft im Kreis des Konigs genannt, wie auch
aus den oben zitierten Belegstellen (IM 67953, SBKI 3) deutlich wurde.

Belet-ekalli ist auch auf dem kudurru-Fragment MDP 6, S. 47, IV 4-6 bezeugt:

IV 4. dﬁu-qa-mu-na 4 Su-ma-li-ia "Sugqamuna, Sumaliya,
5. Y Nusku u;z dNIN.Ez.GAL Nusku und Belet-ekalli
6. NAM.LUGAL u; KUR-suz  das Konigtum und sein Land,
[i-Sam-ri-su-su mogen sie ihn mififallen!"

Dieses Fragment weist grofle Parallelitdt mit der Aussage Z. 10'-12' des genannten kudurrus
SB 33 auf. Nur ist die Reihenfolge umgekehrt, und statt 'den Leuten' steht hier 'sein Land'.

Eine dritte Belegstelle fiir Nusku neben Belet-ekalli konnte im kudurru SB 169°% = MDP 6,
S. 43f. = MDP 7, S. 145 Nr. 17 enthalten sein, V' 1-6:

V 1. ["ENSADA (?)] u; °NIN.E,.GAL  "[Nusku (?)] und Belet-ekalli,
2. Y[ Su-ga-mu]-na us * Su-ma-li-ia Sugamuna und Sumaliya
3. a{na x]-x-e-ri liS-ku-nu-su-ma  modgen ithn zu ...machen!
4. DINGIR [LUG]AL IDIM uz; NUN Gott, Konig, Hochgestellter und Fiirst
5. a-na ser-ri-su mdgen ihn zu einem Feind
6. [/ i-tu-ru-us machen!"

Borger™®* schreibt in seinem Kommentar zu diesen Zeilen, dass der Gottername der ersten
Zeile auch anders ergénzt werden kann, ndmlich als 4Uras (IB).

SchlieBlich wurde eine Belegstelle publiziert von de Morgan in MDP 7, Nr. 19. Jedoch wird
sie hier nur der Vollstdndigkeit halber zitiert, weil der genaue Inhalt der kudurru -Inschrift wie
auch die zitierten Gottheiten aus vorliegender Publikation nicht nachzupriifen sind. Nach de
Morgan verzeichnet die Inschrift die folgenden Gottheiten: Zababa, Sugamuna, Sumaliya,
Belet-ekalli (“NIN.E,.GAL) und Adad. Bei den Symbolen lesbar sind die Gétternamen
Marduk (“AMAR.UTU DINGIR.GAL) und Adad (“IM).

%3 Borger, a. a. O. Auch dieser kudurru kommt aus Susa und befindet sich ebenso im Louvre (Nr. 6035). Ein
Saatfeld am Tigris wird vom Ko6nig einem Offizier namens Adad-bel-kala iibertragen. MDP 7, S. 145 Nr. 17,
eine éltere Publikation dieses kudurrus von de Morgan (1905), verzeichnet nicht die richtigen Gotternamen:
de Morgan nennt Nisaba oder Asnan, Gula, Belet-ekalli ("Ninegal") und IShara. Die richtigen Lesungen
werden bei Borger, a. a. O. und auch in der élteren Arbeit von Balkan (1954) geboten. Daher liefert der
kudurru keine Belegstelle fiir IShara (contra Prechel (1996) 67).

> Borger, a. a. 0. 23.
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24.1.3  Ein Beschworungstext und ein 'Bannldosungsritus’

Unter II 2.2.2. wurde schon die Surpu-Beschworung besprochen. Dieser lange Text enthilt in
der VIII. Tafel eine Fluchformel, in der auch Belet-ekalli vorkommt. Nun ist auch ein sogen.
namerimburruda oder 'Bannlésungsritus' bekannt, der ebenso auf die kassitische Zeit
zuriickgeht und in dem unsere Géttin auch erwihnt. Geller™® bietet Kopie, Transkription,
Ubersetzung und Kommentar dieses Textes, der das Siglum BM 50658 trigt.

I 18. KI *Uras u “NIN.E,.GAL [MIN] "Ura$ und Bélet-ekalli, [Ditto]"

Hier wird Belet-ekalli wieder an die Seite ihres Gemahls Ura$ gestellt. Andere Gotterpaare,
die in dieser Beschworung enthalten sind, sind u. a. Nusku und Sadarnunna (III 2); Sugamuna
und Simaliya (sic!) (IIT 10) und sogar IStar und Dumuzi (III 22).

24.1.4  Der Gotterkreis der Belet-ekalli

Fiir die Untersuchung des Gotterkreises unserer Gottin sind vor allem die Angaben in den
kudurrus interessant, weil hier eine immer wiederkehrende Gruppe neben Belet-ekalli auftritt.
Die Verwaltungstexte dagegen scheinen uns in dieser Hinsicht weniger aufschlussreich. Es
bleibt ndmlich sehr die Frage, ob die Anordnung der oben besprochenen Tempel eine gewisse
Systematik befolgt, ob die Kultorte etwa alle in unmittelbarer Nidhe zueinander zu lokalisieren
sind (dabei kiime dann vor allem der Ekur-Komplex in Nippur in Betracht), oder ob die Listen
keiner strikten Anordnung folgen.

Uras

Die Verbindung unserer Géttin mit Ura§ wurde schon oOfter besprochen, sie reflektiert vor
allem die in Nordbabylonien belegte Tradition, in der Belet-ekalli als Gemahlin des Ura$
auftritt. Uras, der Stadtgott von Dilbat (bei Babylon), wird in den Gétterlisten in den Kreis
Ninurtas eingebunden. Daher darf man wohl annehmen, dass Ura$ - der nicht von einem
eigenen Symbol auf den kudurrus reprasentiert wird - von dem gleichen Symbol wie Ninurta,
ndmlich dem Zepter mit einfachem oder doppeltem Lowenkopf, vertreten wird.

Nusku

Nusku® ist als Feuer- und Lichtgott bekannt und wird daher von einem Feuerbiindel oder
von einer Lampe symbolisiert. Er ist der 'Herr des Zepters' oder der "Triger des geraden/reinen
Zepters'. Interessant ist, dass er, abgesehen von seiner Aufgabe als Wesir Enlils oder Ans,
auch als Befehlshaber oder Direktor (kin-gal, akk. mu’irru) fir das Palastpersonal zustindig
ist und daneben auch eine Richterfunktion erfiillt. Sicherlich liegt hier der Grund, dass er im
Palast mit Belet-ekalli und dem Paar Sugamuna und Sumaliya verbunden wird.

Sugamuna und Sumaliya

Besonders wichtig und typisch fiir die kassitische Religion sind 'die Gotter des Konigs'
Sugamuna und Sumaliya®’. Dass die beiden als Schutzgétter des Konigs und seiner Dynastie
fungierten, beweisen verschiedene Belegstellen. Hieraus wird u. a. deutlich, dass das
Gétterpaar am Kronungsritual des Konigs in einer Kapelle im Palast in Babylon teilnahm®®®.
Sugamuna und Sumaliya werden als 7/ Sarri w; ®lamassu Sarri ("Gott des Konigs und

%65 Geller, in: Fs Borger (1998) 127-140.

3% T ambert (W. G.), RIA 9 ("Nusku") 629f.; Edzard (1983) 116-117.

597 Edzard, a. a. O. 92.

%% Inschrift Kurigalzu III, Cf. Boissier, RA 29 (1932) 96f, siche Balkan (1954) 119.
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Schutzgdttin des Konigs") bezeichnet®®. Sie sind ein "einander liebendes Paar"*™® und der

Konig ist der "[Samen des Sugam]u[na und] der Sumali[ya]"571 und "reiner Spross des
Sugamuna"®’?. Demnach treten sie als Konkurrenten der sumerischen bzw. akkadischen
'Palastherrin' Ninegal/Belet-ekalli auf. Jedoch scheinen die Kassiten auf unsere Gottin und
ihre Funktion im Palastkontext nicht verzichtet zu haben, wie aus ihrer Anwesenheit gleich
neben Sugamuna und Sumaliya deutlich wird. Balkan formuliert in seiner Arbeit noch einige
zusitzliche Bemerkungen, die bis heute giiltig sind: So scheint die Herkunft des Gotterpaares
ungeklirt®”, doch verbreiteten sich diese Gestalten bis in den Zagros (Land Namar), Der, Ra§
Samra/Ugarit, Nuzi und Bogazkdy’™®. Uber den Charakter der Gottheiten und deren
Assimilation an andere Gotter sagt Balkan folgendes: Dank eines kassitisch-akkadischen
Vokabulars und der Gleichsetzung einiger Personennamen kann Sugamuna mit Nergal/Nusku
und mit Sugab, Sumaliya hingegen mit Sibirra und Sugurra identifiziert werden. Dariiber
hinaus bezeugen Texte aus Bogazkdy eine Verbindung zwischen Ninurta und einer Gottheit
Su-u-wa-u-la/Su-u-wa-la/Su-wa-li-ya-ta/Su-wa-Ia>. Zusammengefasst gehoren die beiden
dem Kreis des Nergal’”® bzw. Ninurta’’ an. Weiterhin macht Balkan den Vorschlag,
Sugamuna und Sumaliya mit zwei kassitischen 'Nationalgottern' (i/u) Kassii bzw. (iltu)
Kassitr™® zu identifizieren.

24.1.5  Die Géttin in der privaten Frommigkeit

Der Name unserer Gottin ist weiterhin auf einem Siegel bewahrt, De Clercq 258 :

al k-pu-ud| lu ne;-me-{lu] "Ich habe mich bemiiht - (mir) sei

Gewinn’”’
[su-ple “MAR.TU zu Martu
uz; NIN.E,.GAL und Belet-ekalli
as-sa-ba-at habe ich gebetet,
da-ma-qa Gutes
lu-mur mdge ich erfahren!*

% MDP 6, S. 38f. VI 8, siche Balkan (1954) 119.

S0 MDP 2, S. 90f. IV 20-22, sieche Balkan (1954) 118.

ST KUB 37, 124 1. 1. Kol 1'-2', siche Balkan (1954) 118..
372 Agum Kakrime V 33 1 3.

" Balkan (1954) 100: Sugamuna und Sumaliya gehoren eventuell "zu einer nicht festzustellenden #lteren
Sprache" und "Su/imal(i)ya hat man fiir indogermanisch ausgegeben". Lieber sollte man sie "als ein Ganzes
mit dem ersten Bestandteil su- behandeln" und daher "kann man die Frage nach ihrer Herkunft noch nicht als
geldst ansehen".

M Ders., a. a. 0. 116-117.

% Ders., a. a. O. 117.

376 yon Weiher (1971) 42; Lambert (W. G.), RIA 9 ("Nergal") 215f.

3 Lambert (W. G.), a. a. O. 512f.

7 Ders., a. a. 0. 108-109.

37 7u dieser Ubersetzung, siche CAD N/II 158 b.

3% Fiir eine Bearbeitung dieser und dhnliche Gebete, sieche Lambert 9W.G.), AfO 23 (1970) 46f.
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Die Kombination Martu und Belet-ekalli ist ungewohnlich. Martu, der Gott der Amurriter, ist
vor allem als ein Gott der Nomaden, ein Gott der Steppe bekannt. Er passt also nicht sehr gut
zu unserer Gottin, die doch mit dem Palast und mit der Person des Konigs assoziiert wird.
Man konnte in Erwédgung ziehen, ob der Besitzer also vielleicht amurritischer Herkunft war,
aber gleichzeitig ein Amt im Palast bekleidete.

2.4.2 Die Zeugnisse aus dem Mittleren Tigris-Bereich: Nuzi

Nuzi, das moderne Yorgan Tepe, 16 km siidwestlich von Kirkuk, war eine wichtige Stadt im
Konigreich Arrapha, das in der Zeit von ca.1430-1350 v. Chr. unter der Kontrolle von Mittani
stand. Das Osttigrisland, das in das Reich Hammurabis einbezogen und von babylonischen
Einflul geprdgt worden war, erfuhr im 16. Jh.v.Chr. anscheinend eine starke hurritische
Zuwanderung, die wohl zu der Griindung des Konigreichs unter einer Dynastie mit
hurritischen Namen fiihrte. Traditionelle Kulte wie die des schon in der Mari-Zeit bezeugten
Wettergottes von Arrapha und der IStar von Nuzi, Lupti und anderen Orten wurden im
hurritischen Sprachgewand (Te$Sob, Savuska) fortgefiihrt. In diesem Zusammenhang ist auch
die - sparliche - Bezeugung der Gottin Belet-ekalli zu sehen.

2421  Die Kultorte der Gottin

Deller’® hat in einer Untersuchung der Lokalpanthea des Reiches Arrapha darauf
hingewiesen, dass Belet-ekalli (*NIN.E,.GAL) nur in Nuzi als Géttin neben zwei Itar-
Gestalten (Istar von Nuzi, ‘U (+DAR) Nu-zu-e¢/he, und Istar von Ninive, ‘U Ni-nu-a-we) und
einer Wettergottgestalt (Adad von Aleppo, ‘IM Hal-ba-he)*** verehrt wurde. Was die
Lokalisierung der Tempel und die Verteilung der Gottheiten auf ihre Kultstétten betrifft, kann
man nur versuchen, die in Nuzi ausgegrabenen archéologischen Reste mit den Textzeugnissen
zu verkniipfen: So konnen die IStar-Gestalten wahrscheinlich beide im IStar-Tempel
angesiedelt werden und die Adad-Gestalt im Wettergott-Tempel.

Es bleibt unklar, wie die Belege fiir Belet-ekalli zu interpretieren sind. Der Name als Titel fiir
(eine) IStar(-Gestalt) interpretiert werden; man denke hierbei an den unter II 1.2.2 genannten
Personennamen f]itat(U)-be-e]—te-ga]—]ﬂn, "IStar ist Palastherrin".

2.4.2.2  Nennung in den Rationenlisten

Belet-ekalli wird in einigen Rationenlisten genannt: Die Liste HSS 14, 140 ist eine
Mehlrationenliste; die Listen HSS 14, 61 und HSS 14, 179 erwéhnen eine Gerstezuteilung.
HSS 14, 140: Rs. 23-25

3 BAN,; KI.LMIN (= ZID,.DA) a-na ma- "3 sutu desgleichen (= Mehl) zur Herstellung

asr-ha-ti von) mashatu-Mehl

"a'-na E;.MES DINGIR.MES fiir die Tempel

4 ga KIMIN (= ZID,.DA) a-na 4 Liter desgleichen (= Mehl) fir Belet-
‘NIN.E,.GAL ekallim"

HSS 14, 61: Rs. 18-20

1 (P1) SE a-na ar-sas-an-ni-a "1 PI Gerste zur (Herstellung von)
Gerstengriitze

8 Deller, OrNS 45 (1976) 33-45.
382 7u dieser Wettergottgestalt siche zuletzt Schwemer (2001) 464-466.
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a-na mak—ku—]g-en—m’ fir Akkul-enni
1 BAN;, 4 ga SE a-na dNIN.rEz‘.[GAL] 1 sutu 4 Liter Gerste fur Belet-ekallim"

HSS 14, 179: Vs. 7-8

[...] SE a-na SISKUR a-na "[...]Gerste fiir das Opfer fiir
[*N]IN.E,.GAL-/im Bélet-ckallim"

2.4.3 Zeugnisse aus dem Mittleren Euphratbereich: Emar

Die am Euphratknie gelegene Stadt Emar (Meskene) spielte nach Ausweis der Texte aus Ebla
und Mari, aber auch des sogen. Hallo-Itinerars in der zweiten Héilfte des 3. Jt. v. Chr. und in
der ersten Hilfte des 2. Jt. eine bedeutende Rolle®®. Die in Emar ausgegrabenen Tontafeln
datieren aber aus der Spétbronzezeit (14.-12. Jh. v. Chr.), als Emar, wie auch Ugarit,
Vasallenstaat des Hethiterreiches war™'. Sie unterstanden dem hethitischen K&nig von
Karkemi$, der ein Mitglied der groBkoniglichen Familie war und in Syrien als eine Art
Vizekonig den GroBkonig vertrat™. Hethitischer EinfluB ist nicht nur in politischer Hinsicht,
sondern auch in der Anlage der Stadt erkennbar’*®. Wegen der strategischen Lage der Stadt als
Kreuzungspunkt wichtiger HandelsstraBen™’, trafen hier verschiedene Kulturen aufeinander.
Dementsprechend sind im Pantheon von Emar mesopotamische, hethitische, hurritische und
einheimisch syrische Gottheiten nachweisbar . Auch unsere Gottin Belet-ekallim wurde in
dieses Pantheon integriert. Thr Name ist als dNIN.Eg.GAL(—[I}), also Belet-ekalli, in
ausfiihrlichen Opferlisten, im zukru-Ritual, in Versorgungslisten und sogar in einer
Fluchformel erhalten. Dariiber hinaus verfiigen wir iiber eine Gotterliste, welche die
hurritische Schreibweise ihres Namens bewahrt hat.

2.4.3.1 Kult der Bélet-ekalli

Zwar ist bisher in Emar kein Tempel der Belet-ekalli identifiziert worden, doch bietet das
iiberlieferte Textmaterial Hinweise auf ihren Kultort: Sie tritt ndmlich hdufig als fithrende
Gottin einer beschrinkten Gruppe von Palastgottheiten auf. Diese Belegstellen legen die

3% Fleming (2000) 9 und Fn 20. Adamthwaite (2001) 179-187.
¥ Fleming, a. a. O. 3. und Adamthwaite a. a. O. 195-208.
% Die Bedeutung der K6nige von Karkemis fiir die Stadt Emar behandelt Adamthwaite (2001) 55f.

3% Margueron, in: AASOR 44 (1977) 153-176 erkennt in einem Gebiude der Zone A einen frithen Beleg fiir das
sogen. bit hilani, was als ein typisches Merkmal der nordsyrisch-spéthethitischen Architektur betrachtet
wird. In der Anlage der Stadt sind hethitische Einfliisse erkennbar, cf. Margueron, in: Beyer (1982a) 36-39
sowie Beckman, in: Chavalas (1996) 4: "This new construction was carefully laid around a regular grid of
streets and reveals the influence of its imperial patrons through elaborate techniques practiced at the Hittite
capital of HattuSa in central Anatolia" (iiber Emar in der spdten Bronzezeit). Die Tempel in Emar bezeugen
jedoch einen einheimisch-syrischen Stil (megaron; in antis-Vorhof), Cf. a. a. O. 29-33.

%7 Emar kontrollierte den Verkehr auf dem Euphrat sowie zum Mittelmeer und in den Siiden Syriens; die Stadt
war vor allem fiir ihren Handel bekannt. Aufgrund der grossen Zahl von Karawanen, welche die Stadt
passierten, identifiziert Frau Westenholz, OLA 96 (1999) 145-167, Emar mit der "Esel-Stadt" ("Donkey-
Town").

588 Mesopotamische Gottheiten: Ea, Nergal, Sin und Samas, Belet-ekalli; hethitische und hurritische Gottheiten:
der Wettergott (IM), Hebat; typisch syrische Gottheiten: IShara, Dagan, Astarte. Cf. Lebrun, Hethitica IX
(1988) 147-155.

116



117

Vermutung nahe, dass die Belet-ekalli zusammen mit anderen Palastgottheiten im koniglichen
Palast Verchrung genoss. Diese besondere Form der Verehrung ist auch in Mari’™
nachweisbar und konnte durch die Kontakte zwischen den beiden Stddten nach Emar gelangt
sein.

Auf der Suche nach dem Konigspalast in Emar werden wir mit einigen Problemen
konfrontiert. So steht die Funktion eines Gebdudes in der Zone A immer noch zur Diskussion:
Margueron®” deutete dieses Gebédude, das - seiner Meinung nach - von einer besonderen
architektonischen Struktur, dem (b1f) hilani gekennzeichnet wird, als den Konigspalast und
wertete die eindrucksvolle Lage des Komplexes auf einer Hohe im Nordwesten des Tells als
Stiitze seiner Auffassung. Pitard und Adamthwaite schlieBen sich seiner Meinung an™'. Eine
andere Position vertritt Fleming®?, der Marguerons Deutung bezweifelt, weil ein
entsprechendes Palastarchiv fehle; das Gebdaude im Nordwesten des Tells diene zwar wohl
administrativen Zwecken, konne aber nicht mit Sicherheit als Palast identifiziert werden.
Dietrich®” folgt der kritischen Sichtweise Flemings und McClellans™* und hat sogar
Bedenken bei der Bestimmung der Gebéudestruktur als bit hilani, zusitzlich weist er darauf
hin, dass weder die Lage des Baus noch dessen Orientierung fiir eine Identifizierung mit einem
Palast sprechen. Demnach muss die Frage nach dem Palast offen bleiben. Jedoch sind in den
Texten aus Emar einige Angaben vorhanden: Nicht nur bestdtigen die genannten
Palastgottheiten die Existenz eines Palastes, auch wird ein Paar vergéttlichter Fliisse des
Palastgartens genannt (z. B. zukru 141: a-na ta-pal “KASKAL.KUR.RA™ g2 KIRI; E,.GAL-
115...). Diese Angabe verweist indirekt auf das Vorhandensein von zumindest zwei Fliissen, die
in der Ndhe des Palastes flossen. Nun hat sich die urspriingliche Ansicht des Tells durch die
Anlage des Tabga-Damms wesentlich gedndert, aber auf den élteren topographischen Karten
laufen deutlich zwei Wasserwege (wadi) auf der westlich/nordwestlichen Seite des Tells
entlang; sie miinden in den Ostlich der Stadtanlage vorbeiflieBenden Euphrat. Diese
topographischen Daten sprechen fiir die Lage eines Palastes im Nordwesten des Tells.

24311 Das zukru-Fest

In Emar wurde ein Fest gefeiert, in dem die wichtigsten Goétter der Stadt geehrt wurden. Diese
Feierlichkeit, an der die ganze Bevolkerung von Emar teilnahm, wurde zukru genannt.
Verschiedene Erkldrungen dieses Terminus wurden vorgeschlagen, jedoch wird er jetzt
allgemein als ein Ausdruck fiir "Anrufung (des Namens einer Gottheit)" beim Opfer

verstanden®”.

8 CLI2.2.2.1.4.

% Margueron, in: AASOR 44 (1977) 153-176; Ders., in: AAAS 32 (1982) 233-249; Ders., in: AAAS 33/2
(1983) 175-185: Margueron nennt das Gebaude "Palais du gouverneur".

1 Pitard, in: Chavalas (1996) 13-23; Adamthwaite (2001) XX, 201-203 (Vergleich zwischen bit hilani-
Strukturen in Alalah und in Bogazkdy mit der des Gebédudes in Zone A in Emar).

%2 Fleming (2000) 4: "The public building that Margueron has identified as a Ailani probably served as an
administrative center, but the cache of texts found inside this modest structure does not prove that the
building was a palace".

3% Dietrich, UF 22 (1990) 25-48.
3% McClellan, in: Houses and Households... (1997) 30-31.

3%Der Terminus zukru ist aus den Texten von Emar und Mari bekannt. Dossin (1966) und Lafont, RA 78 (1984)
11 fihren zukru auf eine andere Wurzel zkr "ménnlich" zuriick; hiermit wiirde auf ein Kollektivum von
ménnlichen Opfertieren angespielt. Fleming (2000) 121f., lehnt diese Interpretation ab und verbindet das
Wort mit zkr "nennen, erwéhnen, erinnern" (122 und Fn 321), im Akkadischen und Hebréischen auch in der
Bedeutung "anrufen (des Namens einer Gottheit)" (Fn 322). Heute folgt man allgemein dem Vorschlag von
Fleming.
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Das zukru-Fest aus Emar ist in zwei Formen iiberliefert: Wir verfiigen iiber eine lange und
eine kurze Version, die den Ablauf der Feierlichkeit beschreiben®®. Belet-ekalli kommt
ausschlieBlich in der langen Version vor. Das zukriFest unterlag einer langen historischen
Entwicklung, was aus verschiedenen Tatsachen nachweisbar ist: Das Vorkommen
verschiedener Dagan-Gestalten darf als Ausdruck der dlteren Tradition gelten; erst in einer
spiteren Phase iibernimmt NIN.URTA®’ die fiihrende Rolle im Pantheon von Emar,
zuungunsten von Dagan, dem wichtigsten Gott des Mittleren Euphrats. Die Aufnahme von
Palastgottheiten, darunter = Belet-ekalli, bezeugt dagegen gewiss eine jiingere
Entwicklungsphase, weil die Stadt urspriinglich wohl nur von einem Altestenrat geleitet wurde
und die Einfiihrung eines Konigs mit dem Palast und Palastgottheiten erst spéter stattfand. Der
Untersuchung Flemings™® zufolge wurde das zukru-Fest alle sicben Jahre gefeiert und dauerte
sieben Tage. Schon im sechsten Jahr wurden Vorbereitungen zur Feier getroffen und Opfer fiir
die Gotter dargebracht. Die Finanzierung dieses groBen Opferfestes, bei dem neben der
Darbringung von Ol, Brot und Gefilen vor allem viele Tiere geschlachtet wurden, wurde vom
Palast, d. h. vom Konig iibernommen’”’. Die Feier fand auBerhalb der Stadtmauer an heiligen
Steinen (sikkanatu)® statt, und die Gotter wurden hierher gebracht. Der Beschreibung des
Festes nach waren die Gottheiten von Emar grosso modo in zwei Gruppen geteilt: Eine erste
Gruppe wurde als 'die Gotter von Emar' bezeichnet, die normalerweise im 'Haus der Gotter
(von Emar) residierten®' und fiir deren Versorgung ein Priester-Beschworer (“"HAL)
zustindig war®?; eine zweite Gruppe bestand aus Palastgottheiten®”, unter denen Belet-ckalli
die fithrende Gottin zu sein scheint. Fleming®®* vermutet, dass genau die Anwesenheit der
Palastgottheiten Belet-ekalli, Sin und Samas des Palastes mit der Finanzierung der Feier durch
den Konig zusammenhidngt. Jedoch spielt der Konig im zukru-Fest keine aktive Rolle. Somit
unterscheidet sich dieses Fest von den hethitischen Ritual- und Festbeschreibungen, in denen
der Konig und oft auch die Konigin als fiihrende Aktanten vorkommen. Es scheint in Emar
eine Diskrepanz gegeben zu haben zwischen dem 'unabhéngigen' Stadtleben, das liberwiegend
von den 'Altesten' geleitet wurde, und der Sphiire des Konigs und seines Palastes. Der

3%Kurze Version: Arnaud, Emar VI/3 (1986) Nr. 375; lange Version: ibid. Nr. 373.

7 Einen Identifikationsversuch fiir die logographisch geschriebene Gottheit NIN.URTA bietet Westenholz,
OLA 96 (1999) 152- 159, 155: "..NIN.URTA seems to represent the deified city <Emar, 'Donkey-Town"™, as
did AsSur in Assur".

3% Fleming (2000) 48-140.

59 Dies wird aus den wiederkehrenden Formeln s2 LUGAL oder $2 E,.GAL-/i; deutlich. Andere
Opferlieferanten sind die Stadt (s2 URU.KI) und das Haus der Gétter (s2 E, DINGIR-/75).

890 gjkkanu fihrt Durand, in: Mél. Birot (1985) 79-84 auf eine Wurzel skn/Skn, "wohnen, (hin)stellen,
(hin)setzen" zuriick; siehe auch Dietrich, Loretz und Mayer, UF 21 (1989) 136-137 zu sikkanum, "Betyle,
Stele" als aufgerichteter Stein als Wohnsitz einer oder mehrere Gottheiten. Ahnlich Fleming (2000) 83:
"Rather, these upright stones mark the divine presence itself, like statues or figurines, but unformed or
partially so". Weiterhin vergleicht er die sikkanu mit den im zukru genannten harsu-Steine (Nr. 373, Z. 22)
und zieht weitere Parallelen zu den hebridischen massebd und den hethitischen Auwasi als deifizierten Steinen.

601 Fleming (2000) 35-36 vermutet, dass Gebaude M, das, nach seiner architektonischen Struktur und den
Textfunden gleichermallen als Sakralbau und Bibliothek diente, der gemeinsame Kultort fiir die Gétter von
Emar gewesen ist.

592 Ders., a. a. O. 26f.: "the Diviner (LUHAL) of the Gods of Emar".

3 Die Reihe von Palastgottheiten, die aus dem zukru-Text Nr. 373 rekonstruiert werden kann, enthalt folgende
Namen: Belet-ekalli (Z. 87), Sin und Samas des Palastes (Z. 89 und Z. 90), Dagan des Palastes (Z. 91), “x-na-
na des Palastes (Z. 108), Ishara des Konigs (Z. 106) und die zwei Balih-Fliisse des Palastgartens (Z. 141).

% Ders., a. a. O. 67: "Three palace deities bring up the rear, with offerings supplied only by the king: Belet-
ekalli, STn and Samas $a ekalli. These cults appear to be introduced purely due to royal interest."
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genannte Priester-Beschworer bleibt im zukru-Fest unerwihnt, obwohl er in anderen Texten

deutlich als der Verantwortliche fiir die 'Gotter der Stadt Emar' auftritt®®”.

Im zukru-Fest wird Belet-ekalli fiinfmal erwdhnt: Zweimal bekommt sie Opfer im sechsten
Jahr, also noch vor Anfang des eigentlichen zukru-Festes, Z. 15-16:

"[1 Schaf fiir Belet-ekalli], 1 Schaf fiir die Astarte des Kampfes, diese Schafe, [welche
der Kénig ...], haben sie geopfert"®®

Diese Belegstelle bezeugt die Verehrung der Belet-ekalli am 24. Niqali, zusammen mit den
Gottern [Dagan, 'dem Herrn der] Nachkommenschaft, dem Wettergott (ISKUR), Samas,
[Dagan], Ea, Sin, NIN.URTA, [Nergal,] 'dem Herrn des Handels', (Nergal,) 'dem Herrn der
Horner', NIN.KUR und "AStarte des Kampfes". Die Ausfiillung der Liicke mit dem
Gottinnennamen Belet-ekalli beruht auf Parallelstellen in anderen Emar-Texten, wo sie neben
"Astarte des Kampfes" verehrt wird (cf. im folgenden). Interessanterweise kommen die Gotter
Sin und Samas auch ohne den Zusatz 'sa ekallimi vor, was darauf deutet, dass sie im Pantheon
von Emar auch auferhalb des Palastes, vermutlich im 'Haus der Gotter von Emar', verehrt
wurden.

Am néchsten Tag, also am 25. Niqali, folgt eine weitere Opferdarbringung, in der folgende
Gottheiten, zusammengefasst in der Sammelformel "alle Gotter und die Sagsabenatu "®”7,
versorgt werden: Dagan, 'der Herr des Mauerwerks', NIN.URTA, die Sassabetu des
NIN.URTA-Tempels®”, Belet-ckalli und das Paar Sin und Samas 'des Palastes'. Der Passus

lautet, Z. 29-30:

"Sie bringen Belet-ekalli, Sin und Sama§ des Palastes (in einer Prozession) zum Tor
der sikkanatu-Steine hinaus"®”

Der abschlieBende Passus besagt : "Nach dem Essen und Trinken reibt man alle Steine mit Ol
und Blut ein; (1 weilles Schaf 2 Paar dicke Brote aus (Gerste-)brei Brot, und eine Kanne des
K6nigs) vor dem 'Stadttor der Schlacht' vollzieht man ein Ehrenopfer fiir alle Gotter (...)"*'°.
Offensichtlich wurden die gesamten Gotter verehrt, aber die Frage, ob alle Gotter auch tliber
einen Stein verfiigten, bleibt offen, weil zu wenig Belegstellen hieriiber eindeutige
Informationen liefern (z. B. 373, 158-159: Ysi-ka-ni $a ® he,-ba).

895 Cf. Fn 602.

¢ Fleming (2000) 236 Nr. 373, 15-16: [1 UDU a-na ‘NIN.E,.GAL-/i;] 1 UDU a-na “iss-tar; LU, ta-ha-zi
UDU"? an-ni-tas (TAM) [$2 LUGAL (?) (2-4 Zeichen?) i]-pa-a-du. Fiir pa’adu "to offer", siche CAD P 1.

597 Fleming (2000) 236 Nr. 373, 17: DINGIR™ gab,-bu u; “"¢™™ $a-as-sa-"be -e-na-tuy.

5% Fleming (2000) 78-82 unterscheidet zwei Kategorien: Sasabetu/SasSabeyatu scheint einerseits eine zum
Tempel des NIN.URTA gehorige Gottin zu bedeuten. Andererseits kommen die SasSabeyanatu-Gotter
('Geister") vor als eine selbstidndige Gruppe. Eventuell bezeichnet diese letztere eine Gruppe von /amassu bei
Schreinen oder auch bei anderen Gebéduden. Sie bieten nach Fleming (2000) 80 Schutz fiir die Gétter und fiir
das Volk wihrend des Feiern auflerhalb der Stadt.

% Ders., a. a. 0. 236-239 Nr. 373, 29-30: ‘NIN.E,.GAL-/i; %30 u “UTU $a E,.GAL-/i; i-na KA, ",;™ si-ka-
na-ti u-se-su-u, (...).

10 Ders., a. a. 0. 239 Nr. 373, 34-36: ki-i-me-e KU, NAG NA™ gaby-ba, is-tu 1" u; US,™ i-tar-ru-u
(UDU.Uy) 2 ta-pal NINDA.GUR4.RA™ pa-pa-si> 1 ¢ huy-bar sa LUGAL a-na pa-ni) KA,.GAL $a ga-ab-Ii
ku-ba-da a-na gab,-bi DINGIR™ DUj (...).
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Im Anschluss an die Belege, die eine Beopferung der Belet-ekallim vor Anfang des zukru
bezeugen, folgen nun diejenigen die ihre Teilnahme am Fest selbst, am 15. Tag der Monat
SAG.MU®"illustrieren:

"Sie bringen Dagan, den Herrn des Erstgeborenen, NIN.URTA, Sassabetu des
I\IIN.URTA-Tempels, [Belet-eka]lli, Sin und Samas des Palastes, alle Gotter und die
Sassabeyanatu-Geister [...] (in einer Prozession) zum Tor der sikkanatu-Steine
hinaus"®"?

Anscheinend wurde die Prozession zu den Steinen wéhrend des Festes mehrfach wiederholt.
Auch hier werden die wichtigsten Gottheiten (Dagan, hier als 'Herr des Erstgeborenen'
benannt; NIN.URTA und seine Sas3abetu; die drei Palastgétter) aufgelistet. Die gesamte
Prozession wird mit der gleichen Formel bezeichnet: 'alle Gotter (der Stadt Emar und des
Palastes?) und die Sas§abeyanatu-Geister'.

Dagan, NIN.URTA, die Sasiabetu und die drei Palastgottheiten erhalten besondere
Opfergaben am gleichen Tag:

" [x...Kélber(?) und x] Lammer des Konigs; 3 sutu 3 Liter (Gerstebrei-) Brot, [3 Liter]
Gerstebrot, 3 Aubar-Vasen, (und) [3 Kannen] Wein des Konigs opfern sie der Belet-
ekalli, dem Mond- [und dem Sonnen]gott des Palastes"®"

Eine kleinere Gabe kommt 'den Géttern' (DINGIR™), womit wohl die "iibrigen Gétter der
Stadt' gemeint sind, zu; schlieBlich werden fiir alle Gotter (a-na DINGIR™* gab-bi)
Brandopfer dargebracht.

Eine letzte Erwdhnung unserer Gottin ist in der Aufzidhlung der Gottheiten, die im Fest Opfer
bekamen, nachweisbar:

"fiir Belet-ekalli dito"®"

Die Opfergaben werden am Anfang der Liste (76-77) genannt und sie bestehen aus Kleinvieh,
Brot und Kannen. Die iiblichen Gottheiten werden genannt®’. Nach Belet-ekalli folgen
Astarte INANNA) $a $/u-bi7 (?), Sin und Samas des Palastes, Dagan des Palastes und einige
weitere AStarte (INANNA)-Gestalten. Der abschliefende Passus, der die Gaben, die vom
Palast ausgingen (Z. 75-162), beschreibt, ist vor allem interessant, weil er eine
Gotterhierarchie des Pantheons von Emar, betrachtet aus dem Blickwinkel des Palastes,
darstellt®'°.

o1 Ders., a. a. O. 126, 128, 131-132 iibersetzt SAG.MU als "the head of the year" und vermutet, dass dieser
Monat entweder im Friihling oder im Herbst liege.

* Ders., a. a. 0. 238-239 Nr. 373, 45-47: “KUR EN bu-ka-ri “NIN.URTA ‘sa-as-sa-be-[ta sja E, “NIN.URTA
[‘NIN.E,.GA]L-/7; ‘30 "u" ‘UTU $a E,.GAL-/; DINGIR ™ [gab,]-bi u "™ $a-as-sa-be-ia-na-ti [ (5-7
Zeichen)] a-na KA, "™, si-ka-na-{1] "u, -Se-su-ir.

°" Ders., a. a. 0. 240-241 Nr. 373, 57-58: [ x AMAR (?) x] SILA,"™ sa LUGAL 3 BAN, 3 qa “pa-pa{si, 3 qa]
NINDA.SE 3 “¢pu-bar [3 “*KUR4KUR, GEST]IN $2 LUGAL a-na *NIN.E,.GAL-/; %30 [u *UTU] sa
E,.GAL-/i; SISKUR.

1% Ders., a. a. 0. 242-243 Nr. 373, 87: a-na “NIN.E,.GAL-//; KLMIN].

615 Qagan-Gestalten, Ea, der Mond- und Sonnengott, NIN.URTA, Alal und Amaza, Nergal-Gestalten, NIN.KUR,
Saggar und Halma.

616 Sjicherlich datiert auch dieser Zusatz aus einer jiingeren Zeit, aus der Bliitezeit der koniglichen Macht in Emar.
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Die Schlussfolgerungen aus dem betreffenden Abschnitt sind folgende: Die Goétter wurden in
drei Gruppen eingeteilt, wobei die wichtigste, ableitbar aus der groBten Gabe, voranstand®'’.
Zu dieser hervorgehobenen Gruppe gehort Belet-ekalli, neben drei anderen Palastgottheiten
(Sin, Sama$ und Dagan des Palastes). Zwei weitere Gottheiten gehdrten zweifellos zu den
Palastgottheiten: IShara des Konigs und x-na-na des Palastes. SchlieBlich wird noch das Paar
Fluss-Gotter, ebenfalls zum Palastbereich gehorig, genannt.

Auffilligerweise wurde in Emar zwischen den verschiedenen Mond- und Sonnengottheiten
unterschieden, wie aus der Liste deutlich wurde. Die Gruppe der Palastgottheiten ist hier
erweitert mit einer Dagan-Gestalt, die im Palast verehrt wurde. Man kdnnte vermuten, dass
sich unter den nicht erhaltenen AStarte-Gestalten eine Astarte des Palastes befand, aber diese
Gestalt ist in keinem anderen Text aus Emar belegt.

2.4.3.1.2  Die Versorgungslisten

Wie andere Goétter auch, erhélt Belet-ekalli nach Ausweis der Versorgungslisten - vermutlich
an bestimmten Festtagen - Kultgerit und Versorgungsgaben:
'Inventar des kultischen Mobiliars' Nr. 274 Vs. 6:

"zwei hizzibu-Vasen fiir Belet-ekalli am Tage des Azjari(-Festes)"®'®

Die Zeitbestimmung /fijari wiirde auf den 18. Tag des Monats Halma deuten. Halma ist der
Name einer Gottheit, die vielleicht mit Halab/Aleppo verkniipft werden kann®". In diesem
Monat wurde in Emar am 18. Tag traditionell der Gott Ba‘lu (‘ISKUR) gefeiert®®, dessen
Tempel auch hier im Text erwéhnt wird (Z. 3: E; dngUR). Die Gaben fiir die Gotter bestehen
aus hizzibu-, hupu-, Samuttu- und zadu-Vasen. Zum Schluss ist noch von "Perlen" (/4idu) die
Rede. Belet-ekalli wird als einzige Palastgottheit erwihnt.

Liste tiber Vogelopfer Nr. 380: 12:
"Ein Vogel fiir Belet-ekalli"®*!

Alle genannten Gottheiten bekommen so die gleiche Menge, nidmlich einen Vogel, der
wahrscheinlich fiir die Gottheit verbrannt wurde®>.

17 Die erste Gruppe bekam ein Kalb und 10 Liammer, 1 sutu 1 Liter Gerstenbrei-Brot, 1 BAN, 1 Liter
Gerstenbrot, einen(?) [Behélter(?)] und eine Kanne; die zweite Gruppe erhielt 5 Laimmer des Konigs, 1 Liter
Gerstenbrei-Brot, 1 Liter Gerstenbrot und [einen Behilter] und die dritte Gruppe schlieBlich empfing 2
Lammer des Konigs, 1Liter Gerstenbrei-Brot, 1 Gerstenbrot und eine Vase.

818 Arnaud (1986) Emar V1/3, 268-269: Nr. 274 Vs. 6: 2 hi-iz-zi-bu *NIN.E,.GAL-1i; i-na u-mi hi-ia-ri ....

619 Cf. Fleming (2000) 168 und Fn 129. Fiir die Gottheit Halma siehe Lambert (W.G.), Rez. Fleming, BiOr 52
(1995) 89f.

620 Cf. Schwemer (2001) 559. Cohen (1993) 357.

621 Arnaud (1986) Emar V1/3, 375-376: Nr. 380, 12: MUSEN ININ.E,.GAL. Arnaud vermutet noch einen Beleg
in Z. 1: [MUSEN °NIN.E,].GAL: nach dieser Rekonstruktion wire Belet-ekalli die einzige Gottin der Liste,
die zweimal ein Opfer bekdme. Wegen der grofen Vielzahl an Dagan-Gestalten wire es vielleicht sinnvoller,
in der abgebrochenen Zeile eine Dagan-Erscheinung einzusetzen wie z. B. [musen %kur].gal.

622 Diese Praktik ist ausch sonst aus Syrien bekannt, man vergleiche an dieser Stelle z. B. Nr. 446, 98': MUSEN
1-$a;p-ra-pu, "man verbrennt Vogel".
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Die Versorgungslisten Nr. 381 und 382 weisen groBe Ahnlichkeiten auf: Fast alle genannten
Gottheiten stimmen {iberein, nur die Reihenfolge scheint nicht festgelegt zu sein. Die Anzahl
des Kleinviehs fiir die jeweiligen Gottheiten weist nur geringe Differenzen auf. Die meisten
Gotter bekommen je ein Schaf, manchmal werden zwei Schafe zugeteilt, aber es bleibt
schwierig zu bestimmen, ob die Verteilung der Schafe als Argument fiir eine Gotterhierarchie
heranzuziehen ist oder ob sie auf einer gewissen Willkiirlichkeit beruht bzw. andere Griinde
hat. Die Tatsache aber, dass nicht immer die gleichen Gottheiten bevorzugt werden, wiirde
doch dem Vorhandensein einer festen Rangordnung unter den Gottern widersprechen.
Auffillig ist die Abwesenheit anderer Palastgottheiten in den beiden Listen. Nur Belet-ekalli
(‘NIN.E,.GAL, hier ohne Komplement geschrieben) tritt als einzige der bekannten
Palastgottheiten aus Emar hervor. Die Tatsache, dass auffillig viele Dagan-Gestalten in den
beiden Listen erscheinen, ldsst vermuten, dass es sich hier um &ltere Listen handelt, etwa aus
der Zeit der Entstehung des zukru-Festes, als der Stadtgott NIN.URTA noch nicht eine so
bedeutende Rolle im Pantheon der Stadt spielte.

Nr. 460 wird von Arnaud®? als ordo fiir Astarte des Kampfes (dINANNA ME;/ “INANNA fa-
ha-zi) bezeichnet. Die einzigen Gottinnen, die im Text aufgelistet werden, sind einige AStarte-
Gestalten (Z. 1, 6, 9, 25', 26') und Belet-ekalli:

"Ein Krug Gerstenbier, eine sukku-Brot fiir Belet-ekalli"***
"Ein kleines magurru-Brot, ein kleines halhallu-Mehlbrot, ein kleines Rundbrot, ein

kleines rabatu-hukku-Brot, ein kleines sépu-Brot, ein ruganuragqu-Brot®: der Belet-
ekalli"*®

Weiterhin werden auch noch einige Personen mit einem Geschenk versehen: Der Beschworer-
Priester, der Aufseher des Landes, der Schmied, der Schreiber, der Verantwortliche fiir das
Silber, der musennu, der Topfer, einige Frauen und die Sénger-Dichter sind Empfanger von
Gaben. Zweifellos gehorten diese Personen zum Personal der genannten Gottinnen.

Interessant ist in dieser Hinsicht schlieBlich die Beziehung zwischen den AStarte-Gestalten
und der 'Palastherrin’. Wegen der Betonung der 'Astarte des Kampfes', die immerhin dreimal
erwahnt wird, scheint hier vor allem der kriegerische Aspekt hervorgehoben zu werden, womit
eine spezielle Verbindung zum Konig in seiner Eigenschaft als Heerfiihrer gegeben sein
konnte. Es ist bemerkenswert, dass Belet-ekalli in Emar neben einer kriegerischen IStar verehrt
wurde; die gleiche Konstellation begegnete auch in Mari, wo Belet-ekallim in einem Kontext
mit Annunitum erwéhnt wird (cf. 111 2.2.2.2.2).

2.4.3.1.3  Die groferen Listen mit Gotteraufzahlung

Die Liste Nr. 378%7 wurde im Gebiude M, ausgegraben. Das Gebdude M, hélt - in Hinblick
auf seine Architektur - die Mitte zwischen einem groferen Haus und einem sakralen Gebaude.
Weil in den Ritualtexten aus Emar 6fter die Rede ist vom 'Haus der Goétter (von Emar)' und

623 Arnaud (1986) 439.

624 Arnaud, (1985b) Emar VI/3, Nr. 460, 11: 1 DUG KAS SE™ 1 DUG (sic!) hu-ku' a-na “NIN.E,.GAL-/i;.
Arnaud tibersetzt richtig: "un pain-Aukku", so auch die Keilschriftkopie Arnaud (1985b) Emar VI/1, 348: 11:
1 NINDA hu-ki (sic!).

%25 Siehe dazu CAD R 415b.

626 Ders., a. a. O. Nr. 460,21'- 23" 1 NINDA ma-gug-ru TUR 1 NINDA [/]al-hal-lu TUR SE™ 1 NINDA ka-ka-
ruTUR 1 NINDA ra-ba-tu, hu-ki TUR 1 NINDA se-pi, TUR 1 NINDA ru-qa-nu-ra-qu sa dNIN.Ez.GAL-]1},’.

627 Arnaud (1986) Emar V1/3, 372-374: Nr. 378
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vom 'gbttlichen Haus', vermutet Fleming®®®, es konne sich dabei um eine Bezeichnung des M;-
Gebdudes handeln.

Im letzten Abschnitt der Vorderseite dieses Textes in der linken Kolumne mehrere
Palastgottheiten aufgefiihrt:

13. ‘NIN.E,.GAL-/i; Belet-ekalli

14. [d30 sal E;.GAL-113 [Sin des] Palastes
15. [*UTU $a E,.GA]L-/i; [Samas des Palas]tes
16. [ ]-x-bi [ ]...

17. [ ]-x [ ]..

18. [*x x E».GA]L-/i; [...des Palas]tes

19. [*x x E».GA]L-/i; [...des Palas]tes

20. [*x x x x]x E,.GAL- /i [...]. des Palastes

Abgesehen von der gut bezeugten Trias Bélet-ekalli, Sin und Sama$ des Palastes sind hier
leider die Namen der weiteren Gottheiten abgebrochen. Mindestens drei weitere Gottheiten
jedenfalls werden mit dem Zusatz "des Palastes" genauer bestimmt (Z. 18-20). Die Ergéinzung
der Namen ist nicht mdglich, doch nennen andere Textzeugnisse aus Emar weitere
Palastgottheiten:

Dagan des Palastes (zukru 373, 91: Dagan sa E,.G[AL-/13])

IShara des Konigs (zukru 373, 106)

Ninkur des Thrones (150, 38: Ninkur $a ku-us-siz; AuOr 1 19, 32)

x-na-na des Palastes (zukru 373, 108)

zwel Balih-Fliisse des Palastgartens (zukru 373, 141; 378, 20; 379, 8)

Dariiber hinaus zeigt diese Liste die Mehrzahl der im zukru-Text Nr. 373 aufgelisteten
Gottheiten:

die genannten Gétter Nr.378 Nr.373 zukru
WEN buga;-ri Z.1-2 7.76
‘NIN.LIL, 7.2 -
‘KUR EN bu-gfa;-ri] z.2 -
‘KUR.GAL 7.3 -
ISKUR 7.4 Z.78
{He,-ba-at 7.4 -
UE,-a 7.5 Z. 80
4 Dam-ki-an-na Z.5 -

30 7.6 7. 81
‘UTU 7.6 Z.81
‘NIN.URTA 7.7 7.82
dingitmes o _bit-ti 7.7 -
d$a-as-sa-bit-ti Z.8 -
44-/al, 7.9 7.83
YA{ma)-za Z.9 Z.83
‘NE;-IRI;;-GAL EN KI.LAM Z.10 7. 84
NE;-IRI;;-GAL EN SLMES Z. 11 Z.85
‘NIN.KUR Z.12 7. 86
4 Sa-ag-ga-ar Z.12 Z.86
4 Hal-ma Z.12 Z.86
NIN.E,.GAL-/;; Z.13 7.87

628 Fleming (2000) 36: "In fact, the ritual texts frequently mention a 'Divine House' or 'House of the Gods' that
had an important administrative function, and this named location (M) offers the best hope of matching the
excavated structure with a textual reference".
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die genannten Gdtter Nr.378 Nr.373 zukru
930 sa E,.GAL-I; 7. l4a Z.89

YUTU sa E,.GAL-/j; Z.15a Z.90

[ ]x-bi 7. 16a =Z. 88: “INANNA s2 s[u(?)-64?)] ?
[ Ix Z.17a ?

[ x x E,.GA]L-/7; 7. 18a =Z7.91: ’KUR $aE,.GAL-/i;?
[?x x E,.GA]L-/7; Z.19a =7.109: “x-na-na sa E,.GAL-1i; ?
[?x x x Xx] X E,.GAL-/i; Z.20a 2

‘NIN.KUR $2 KA, Li->-mi Sar-ta Z. 14b 7.157

47 i->-mi Sar-ta Z.15b Z.156
NIN.KUR GASAN ga;-ag-gas-ri Z.16b Z.148
KUR zi-ik-ri Z.17b -
dingirmeS 4 _Sa-ra-ti $a i-si-hi Z.18b -

4 Ba-li-ha sa hu-ut-ta-ni Z.19b Z.146

2 YBa-li-he, sakirie.numun sz lugal Z.20b Z. 141

EN ra-g-ti Z.21b Z.160

EN ia-ar-da-ni Z.22b -

YKUR EN Mj-is-la Z.23b -

YISKUR EN /[-ma-ar Z.24b 7.143
4J5-ha-ra GASAN Tu-na-ab Z.25b -

J5-ha-ra GASAN Hu-sa Z.26b -

415-ha-ra GASAN [-ra-ar Z.27b -

‘GASAN sa is-pa-at Z.28b -

Z.32'-40' -

7 ISKUR -/i-ku $a KA,.GAL.MES Z.41' 11 Z. 134
DINGIR.MES $27 LU,.MES Zzi-ir-a-ti | Z.42' -
‘KASKAL.KUR.RA.MES $a Ai-it-ti, Z.43' Z.151
‘INANNA GASAN e-n/ 7. 44 7. 145

‘EN Ra-ab-ba Z.45' 7.152
[*NI|N.KUR sz is-pa-{ad] Z.46' Z.153
[*NIIN.URTA sa ma-k[ a;-11) 7. 47 7.142
[*NIIN.URTA ka-ma-ri] Z.48' 7. 144

[ x| xHURSAGx[ ] 7. 49' -

Aus der Tabelle wird ersichtlich, dass die Liste Nr. 378 viele der im zukru-Fest enthaltenen
Gottheiten nennt: Von den 89 (zum Teil) erhaltenen Gotternamen im zukru-Text werden 50
Namen hier aufgelistet. Was die Palastgottheiten betrifft, so kann angenommen werden, dass
die hier nicht erhaltenen Namen der Gottheiten sicherlich dank des Fest-Textes Nr. 373
erginzt werden diirfen. Es scheint sogar noch eine Palastgottheit unbestimmt zu bleiben,
vielleicht wurde noch eine Astarte des Palastes verehrt (Nr. 373 nennt im Anschluss an die
Palastgottheiten (Z. 92-94) drei unvollstindig erhaltene Namen von AStarte-Gestalten, von
denen eine im Palast verehrt worden sein diirfte).

Nr. 379

Diese Liste wird von Arnaud 'Liste sacrificielle' genannt, obwohl der Text keine Anweisung
iiber Opfergaben enthilt. Die Tafel enthdlt eine Gotteraufzéhlung: Der Text endet mit der
Wendundg "Goétter der oberen Stidte" (DINGIR.MES URU.M[E]S AN.TA). Belet-ckalli wird
in Z. 2 ("NIN.E,.GAL) genannt.

Sie tritt wiederum als einzige Palastgottheit auf. Ihr Kreis soll im folgenden im Vergleich zu
den anderen Texten untersucht werden.

24.3.2  Der Gotterkreis der Bélet-ekallim

Fir die Untersuchung des Gotterkreises unserer Gottin in Emar ist es notwendig, die
Informationen aus allen Texten, die Belet-ekalli enthalten, miteinander zu vergleichen, um so
einen Gesamteindruck iiber ihre Position im Pantheon zu gewinnen. Die Gottheiten, die in den

124



125

obengenannten Texten vorkommen und die dariiber hinaus o6fter (d. h. mindestens dreimal)
belegt sind, werden in der folgenden Tabelle aufgefiihrt.

die genannten Gétter Nr.379 | Nr.380 | Nr.381 | Nr.382 | Nr.274 | Nr460 | Nr.378 Nr.373

dNIN.Ez.GAL('[I:}) X X X X X X X X

‘NE;.IRI,;.GAL EN X X X X X X X

KIL.LLAM

‘NIN.KUR X X X X X X X

‘NINURTA X X X X X X

ISKUR X X X X X X

dEZ—a X X X X X X

4i5-ha-ra X X X X x(Var.) x(Var.)

‘KUR.GAL X’ X X X X

da-lal, X X X X X

YINANNA ta-ha-zi X X X X X

430 ‘UTU X X: nur X X X
30

4(NE;.IRI;.GAL) EN x(Var.) | x(Var.) X X X

SL.MES

‘KUR EN da-ad-mi X X X X

‘KUR (EN) Tabnija X X X

‘KUR EN kara-si X X X

‘KUR EN qu-ni X X X

‘KUR EN ra-ga-ti X X X

4iSe-tar, e-ni x (2x) x(INAN- | x(INAN

NA) -NA)

Ud-pa X X X

An-na kib-ri X X X

YKASKAL.KUR s2 KIRIg X x (Var.) | x(Var.)

E,.GAL-/i;

Die Gottheiten, die in den Versorgungslisten aufgezdhlt werden, sind zwar zahlreich, jedoch
erwdhnen diese Texte nicht alle Gottheiten, die in der langen Beschreibung des zukru-Festes
(Nr. 373) erwihnt werden.

Fleming®® kommt durch Vergleich der Listen 379-382 zum Ergebnis, dass folgende
Gottheiten in allen vier Listen vorkommen: NINKUR, INANNA fahazi, NERGAL, 'Herr des
Marktplatzes', Belet-ekalli (dNIN.Ez.GAL), IShara, Ea und Dagan, 'Herr der Wohnsitze'. Die
Gotter, die in drei der vier Listen vorkommen, sind NINURTA, Dagan 'Herr der Schopfung,
Dagan 'Herr von Tabnija', ISKUR und [NERGALY], 'Herr der Horner'. Sie gehoren demnach
auch zur Kategorie der wichtigsten Goétter. Die Tabelle, die neben den Versorgungslisten drei
weitere Listen und die grof3e Liste am Ende des zukru-Textes verzeichnet, bestitigt Flemings.
Darlegung der Text Nr. 460 steht allerdings isoliert da, weil er sich vor allem auf einige
Astarte-Gestalten in Kombination mit unserer Gottin konzentriert und daher weniger zu dieser
Untersuchung beitrdagt. Zusammenfassend kann man festellen, dass Belet-ekalli als fiihrende
Gottin einer Gruppe von Palastgottheiten auftritt. Diese Palastgottheiten, die wahrscheinlich
im koniglichen Palast selbst verehrt wurden, formen eine Gruppe, die vom (Stadt-)Pantheon
von Emar anscheinend getrennt zu betrachten ist. Jedoch nimmt eine ausgewéhlte Gruppe
unter ihnen am zukru-Fest teil, wo sie sogar in der Prozession auflerhalb der Stadt zusammen
mit den Gottern der Stadt mitgefiihrt und in gleicher Art und Weise verehrt werden.

Inwieweit die Palastgottheiten ins Pantheon von Emar aufgenommen waren, ist schwer zu
sagen. Jedoch spricht die Aufhahme der Belet-ekalli in die Rationenlisten dafiir, dass sie auch

629 Fleming (1992) 242 Fn 153.
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auBBerhalb des Palastes bekannt war und als eigene Gottin, neben den Goéttern von Emar,
beopfert wurde. Belet-ekalli ist die einzige Palastgottin, die auch gesondert von den anderen
Palastgottheiten verehrt wurde.

2.4.3.3  Belet-ekalli in Personennamen

Bisher sind keine Personennamen mit dem Namenselement 'Belet-ekalliim)' aus Emar

iiberliefert®.

2434  Bélet-ekallr in einer Fluchformel

Ein akkadischer Brief, der wahrscheinlich aus Ekalte (Tell Munbaga) ' stammt, enthalt
Belet-ekalli in einer Fluchformel:

Rand 17. sa a-wa-ti an-ne>-"ti’ "Dem, der diese Worter
18. ur-na-ak-ka-ru; 5 andert,
Rs. 19. “NIN.E,.GAL DINGIRM*®  mége(n) Belet-ekalli und die Gotter
20. sa""MBAH-A/NUMUN-su  der 'Briider’ (Art Ratsversammlung) seine
Nachkommenschaft
21. u3 MU-su li-hal-lig und seinen Namen verschwinden lassen"

In dieser Fluchformel treten Belet-ekalli und die Goétter der 'Briider' als Rachegottheiten bei
Vertragsbruch auf. Diese Funktion wird noch unterstrichen durch die Siegelung der Tafel mit
den Siegeln der 'Bruderschaft' und der Gottin Belet-ekalli:

obere Rand: NA4.KISIB LU'MESAH—l]i "Siegel der 'Briider"
linker Rand: NA4.KISIB dNIN.Ez.GAL "Siegel der Belet-ekalli"

Eine unvollstandige Fluchformel in Emar VI/3, 17 konnte ebenfalls den Namen unserer Gottin
enthalten haben:
Transkription nach Fleming®*:

34. [*d|a(?)-gan u; “NIN-x
35, [Yx)]x u3 %% x x [x (X)]x
36. x NIN."Ey(?)".[GAL(?)...]

Transkription nach Dietrich, Loretz und Mayer®**:

35. [“d|a-gan us'NIN.URTA®*
36. [dI]M Uz rdisv—[]a—fcf
37. "us" “NIN.G[IRI}; ]

830 pruszinsky (2003).
831 Tsukimoto, ASJ 13 (1991) 275-333, Nr. 42; Mayer (2001) 20-21 Nr. 91; Yamada, NABU 4 (1994) 1-2 Nr.1.
632 Fleming (1992) 240.

633 Dietrich - Loretz - Mayer, UF 22 (1989) 30-31. Cf. Prechel (1996) 76 Fn 73 iibernimmt den Vorschlag von
Dietrich - Loretz - Mayer.

634 S0 bereits richtig Arnaud (1986) Emar VI/3, 27
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Demgegeniiber erwigt Verf. folgende Erginzung, die allerdings einer Stiitzung durch
Kollation bedarf:

32. ... sa a-w a-ti]

33. [an-nal-ti " u,'-| n)a-ka-a-ri

34. [‘d|a-gan u; “NIN.URTA

35. [UTU ui’ 30 sa B, .[GAL-/i5)-"x™"
36. [u5] “NIN.E,".[GAL-/73]

37. [INUM]UN-su u; [MU-su]

38. li-hal-Ni-quy)

Fleming vermutet, dass hier die Gottheiten Dagan und Ninurta (Z. 34), Sin und Sama$ des
Palastes (Z. 35) und Belet-ekalli (Z. 36) zu lesen sind. Dies wiirde dem Vorschlag von
Dietrich, Loretz und Mayer, die hier Dagan und Ninurta, Addu, IShara und Rasap lesen,
widersprechen. Flemings Argumente sind annehmbar, vor allem weil die Reste in Z. 35 die
Lesung M in Frage stellen und die Lesung des Namens IShara nicht gut mit den
Zeichenresten harmoniert. AuBerdem handelt es sich hier um eine kdonigliche
Freilassungsurkunde, in der die drei Palastgottheiten gut passen wiirden. Problematisch
bleiben die Zeichenreste in Z. 36 und der Keilschriftrest am Ende der Z. 35, der eventuell zu
Z. 36 gehort. Auch die Reihenfolge der Gotter in Z. 35 ist nicht die iibliche.

2.4.4 Die Zeugnisse aus Mittel-Syrien: Qatna

Schon seit der Ur III-Zeit bestanden Kontakte zwischen Mesopotamien und Qatna, dessen
Tell sich etwa 18 km norddstlich der modernen Stadt Homs in Zentral-Syrien befindet. Dass
durch das Konigtum Qatna verschiedene HandelsstraBen liefen, bezeugen die hier
ausgegrabenen Gebdude und Funde wie Artefakte und Tontafeln. Die Aufrechterhaltung guter
Bezichungen wurde nicht nur von Karawanen (Handel)® sondern auch durch
Vertragsschliisse (diplomatische Hochzeiten)*® gewihrleistet. In dieser Hinsicht darf Qatna
zweifellos als "Vermittler zwischen Euphratraum und Mittelmeerraum"®’ betrachtet werden:
Verbiindete waren u. a. Agypten, der syrische Raum, Mesopotamien und sogar Elam®*®. Im
Zeitalter der Mari-Briefe konnte Qatna mit einem der méchtigsten Staaten, ndmlich
Halab/Aleppo, konkurrieren®’. Schriftliche Quellen aus dieser Zeit wurden in Qatna bisher
nicht gefunden. In dieser Hinsicht ist die Situation in der Amarna-Zeit wesentlich besser. Die
in Qatna ausgegrabenen Inventartexte zeigen, dass in dieser Zeit ein wesentlicher Einfluss
unter anderem vom Mittani-Reich ausging °*’. Dank der erneuten Grabungsaktivitit seit 1999
in Tell Misrife, dem antiken Qatna, einer syrisch-deutsch-italienischen Kooperation, war es

635 S0 befand sich z. B. ein karum in Qatna und wurde Zinnhandel mit Elam bis hin zum Mittelmeer getrieben,
cf. Klengel, MDOG 132 (2000) 245-246.

636 Diplomatische Hochzeiten sind uns aus den Texten aus Mari bekannt; so wurde zwischen Yasmah-Addu und
Beltum, Zimrilim und Dam-hurasi, beide Damen waren Prinzessinnen aus Qatna, ein Ehevertrag
abgeschlossen.

637 Zitiert von Klengel, a. a. O. 244.

638 Zeugnisse dieser Kontakte sind u. a. der Fund eines dgyptischen Sphinx im koniglichen Palast in Qatna;
einige Briefe der El-Amarna-Korrespondenz, der Mari-Korrespondenz handeln von Qatna, usw. cf. Klengel,
a. a. 0. 240f.

839 Novak-Pfilzner, MDOG 132 (2000) 253.

64 Man beachte z. B. den relativ groBen Anteil an hurritischen Waértern, allein schon im Kultinventar (I) der
Ninegal, cf. Wilhelm (1982) 94 und Ders. (1999b) 415-421.
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moglich, ein vollstindigeres Bild dieser Stadt in der Endphase zu gewinnen®':

Wahrscheinlich wurde Qatna von dem hethitischen Herrscher Suppiluliuma I. um die Mitte
des 14. Jh. v. Chr. zerstort®*. In der Eisenzeit wurde die Stadt wieder besiedelt, das Toponym
'Qatna’ aber nicht mehr verwendet®®.

Die Quellenlage fiir Ninegal/Belet-ekalli ist in Qatna besonders interessant: Dank des im
Palast gefundenen 'Kultinventars der Ninegal' ist ein ihr geweihter Kultort unumstritten.
Beide, Kultort und Inventar, werden im folgenden genauer betrachtet.

2.4.4.1  Kult der Ninegal/Belet-ekallim in Qatna

Nach Angaben eines Textes, des sogen. Kultinventars I°*, das auf unsere Géttin Bezug
nimmt und im Palastbereich aufgefunden wurde, scheint es auf der Hand zu liegen, an diesem
Ort eine Verehrungsstelle der Ninegal/Belet-ekalli anzunehmen. Der Raum C, auch 'Halle C'
genannt, datiert ins 15. Jh. v. Chr. und konnte diesen Kultort beherbergt haben, vermutlich in
einer Kammer (P) in der 6stlichen Mauer dieses Raumes®”. Die Unterkunft der Ninegal in
einem Teilbereich des Kénigspalastes hat eine Analogie in Mari®*®. Es war in Kammer P, wo
die Kultinventartexte®’ entdeckt wurden. Die Halle C enthilt weiterhin die Reste von vier
Basaltsédulen, ein (rituelles) Wasserbecken und ein erhdhtes Podest. Bei einer Tiir, die nicht
mehr 7n situ bewahrt ist und die Zugang zur Kammer P gewihrte, wurde eine Siegelabrollung
gefunden, die eine Inschrift trégt: Sie nennt einen Steinschneider Hadda-yu’ili, der sich als
Diener des Gottes Haddu (“ISKUR) bezeichnet®*.

Zwei weitere Inventartexte aus Qatna erwidhnen eine Gottheit/Gottergruppe namens /7
(DINGIR)™* sarri, "der Gott/ die Gotter des Konigs". Weil alle Schmuck-Inventartexte,
insgesamt sind es vier, zusammen gefunden wurden, diirfte man davon ausgehen, dass die in
den Texten genannten Gottheiten eine Einheit gebildet haben, indem sie an der gleichen
Kultstelle verehrt wurden. Bottéro®’ tibersetzt 7/ sarri als "le dieu du roi" und meint hierin
den Schutzgott des Vaters des Konigs Akizzi (‘Samas il abija)®, namlich Samas, der als
dynastischer Gott neben Ninegal auftritt, erkennen zu konnen. Als Argument seiner
Hypothese verweist er mit Recht auf die regelmédfig wiederkehrenden Sonnenscheiben

41 Seit 1999 wurde die Ausgrabung wieder eréffnet und sie wird von drei Teams (Direction Générale des
Antiquités et des Musées-Damas; Tiibingen und die DOG; Udine) weitergefiihrt. Die éltere Grabungsperiode
1924-1929 stand unter der Fithrung des Comte du Mesnil du Buisson.

42 Klengel, a. a. O. 249 mit Lit.; siche auch Novék-Pfilzner, MDOG 133 (2001).
643 Novak-Pfilzner, MDOG 133 (2001) 257 + Fn 20.

% Virolleaud, Syria 11 (1930) 311-342; Bottéro, RA 43 (1949) 1-40, 137-215; du Mesnil du Buisson, Syria 11
(1930) 146-163.

5 Fiir die Grabungsberichte der letzten Kampagnen, die sich insbesondere auf die weitere Freilegung des
Palastes konzentrierten, verweise ich auf folgende Berichte: Novak-Pfilzner, MDOG 132 (2000) 253-295,
Raum C: 275-279; MDOG 133 (2001) 157-193, Raum C: 167-168; MDOG 134 (2002) 207-246, Raum C:
214-216 + Fn 20. Seit 2001 wurde nach der Ausgrabung der Westmauer (1999) jetzt auch die Siidmauer der
Halle C freigelegt. Halle C selbst befindet sich in Schicht G 8 (Ende der Mittleren Bronzezeit).

646 Man vergleiche hier die Untersuchung fiir Mari unter dem Abschnitt 111 2.2.2.1.1,

547 Insgesamt handelt es sich um vier Inventare, wobei sich nur das sogen. Inventar I, das in vier Exemplaren
uberliefert wurde, auf unsere Gottin bezieht. Die drei anderen Texte, unter denen sich zwei auf die 'Gotter
des Konigs' beziehen, wurden von Bottéro beschrieben, a. a. O. 2ff.

648 Richter, MDOG 134 (2002) 253.
649 Bottéro, RA 43 (1949) 27-40.
80 EA 55 7. 53, 56, 59, 63. Bottéro, a. a. O. 34.
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(AS.ME)®!, die als wichtige Elemente im Schmuck der beiden Gottheiten verarbeitet wurden.
Dariiber hinaus meint Bottéro, dass die Inventartexte der beiden Gottheiten inhaltlich
miteinander zu verbinden sind und es also plausibel wire, dass auch die jeweiligen Kultorte
nebeneinander lagen®?. Die Frage, ob es sich bei i/ (DINGIR)™ sarri, wegen der Plural-
Andeutung meS§, nicht um eine Gruppe von Gottheiten handeln kdnnte, hat sich Bottéro nicht
gestellt. Entweder konnte die plurale Form auf das Gotterpaar Ninegal - Samas, 'der Gott
meines Vaters', hinweisen oder es wurde hiermit eine andere Gruppe von Gottheiten, die mit
dem Konig zu verbinden sind (sogen. 'Palastgottheiten'), angedeutet. Weil die Quellen aus
Qatna aber von keinen (weiteren) Palastgottheiten berichten, scheint die erste Losung die
beste. Jedenfalls darf man mit groer Wahrscheinlichkeit davon ausgehen, dass sich neben
dem Kultbild der Ninegal noch eine andere Goétterstatue in ihrem Kultraum befand, vielleicht
doch Samas. Wenn wir, in Nachfolge von Bottéro, davon ausgehen, dass Ninegal hier
lediglich als Titulatur einer anderen Gottin, ndmlich Inanna/IStar, verwendet wurde, hétten wir
in Qatna die Verehrung von Bruder und Schwester in einem gemeinsamen Kultraum. Es wire
aber auch denkbar, dass auch dUTU als Schreibung eines anderen, einheimischen Gottes
verwendet wurde®>. Die Verwendung des Namens Ninegal als Titel ist ein Phinomen der
sumerisch-literarischen Texte, in denen Inanna als Ninegal angeredet wird. Die Ubernahme
der sumerischen Ninegal in Qatna fand aber vor Einsetzen dieser Tendenz statt654; daher
diirfte es sich in Qatna noch um die urspriingliche und vor allem selbstidndige Go6ttin Ninegal
gehandelt haben.

Die Frage ob Ninegal iiber einen weiteren Kultort auerhalb des Palastes verfligte, muss
leider, bis weitere Informationen zur Verfiigung stehen, offen bleiben.

2.4.4.2  Das Schmuckinventar der Ninegal/Belet-ekallim

[fup-p1r| su-ku-ut-ti sa NIN.E,.GAL [be-el]-ti "% Qat;-nd ...
"Tafel des Schatzes der Ninegal, der Herrin von Qatna..."

Dies sind die Anfangszeilen des Kultinventars I, das in der genannten Kammer P des Palastes
von Qatna gefunden wurde. Dieses incipit fithrte, vor allem wegen des Epithetons der Géttin,
zur unmittelbaren Schlussfolgerung, dass wir es hier mit der Stadtgdttin von Qatna zu tun
haben, wofiir auch der Fundort des Textes an einer wichtigen Stelle, ndmlich in einem Teil
des Palastes, spricht. Der sehr umfangreiche Text - er zdhlt etwa 380 Zeilen - beschreibt im
Detail die diversen Schmuckstiicke, die der Gottin geweiht wurden und die, aller
Wabhrscheinlichkeit nach, auch im Schrein selbst aufbewahrt wurden. Die ersten
Textpublikationen stammen von Virolleaud und Bottéro®’. Letzterer bietet eine so weit wie

631 Zur Diskussion um AS.ME = samsatu ? sieche Durand, in: M.A.R.I. 6 (1990) 125-158.

652 Bottéro, a. a. O.: "Le mélange des inventaires suppose, ..., le voisinage des cassettes de Ninégal et du 'dieu du

"m

roi', et par conséquent la présence de la statue de ce dernier dans le sanctuaire de la 'Dame de la ville".

853 Bottéro, a. a. O. 35: "Une autre question, celle-1a insoluble, est de savoir ce qui cachait exactement ce Samas:
un dieu mésopotamien? un dieu syrien? und dieu hurrite? ou le résultat du syncrétisme de plusieurs figures
divines empruntées a divers panthéon?".

654 Dies ist auch aus der élteren Schreibweise Ninegal statt Ninegalla ableitbar: Das Inventar aus Qatna hat diese
iltere Schreibung bewahrt, was fiir die Ubernahme etwa wihrend der Ur III-Zeit spricht. Die literarischen
Texte sind etwas spéter einzustufen; jedenfalls bezeugen sie, eine spitere Entwicklung. Dariiber hinaus
erinnere man sich an die Diskrepanz zwischen den nicht-literarischen und den literarischen Quellen: die
nicht-literarischen Quellen, die eher noch den Kult reflektieren, unterscheiden immer zwischen Inanna und
Ninegal (und eventuell noch einer 'Inanna des Palastes'), was gegen eine Identifikation der beiden spricht.

55 Cf. Fn 644,
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mdglich vollstéindige Transkription, Ubersetzung und Kommentar der vier Exemplare des
Inventars (A bis D). Der Text wurde frither in das 15. Jh. datiert, darf aber nun nach dem
Befund des 2002 entdeckten Idanda-Archivs in die Amarna-Zeit datiert werden. Der Text
verwendet das Mittelbabylonische und ist auBerdem von zahlreichen hurritischen Wortern
geprigt, ein Merkmahl, das zu dieser Zeit den Einfluss des Mittani-Reiches in Qatna
erkennbar macht. Im folgenden wird ein Versuch unternommen, das Inventar mit anderen
bezeugten Kultinventaren des alten Orients zu vergleichen. Wiinschenswert wére natiirlich
noch die Kollation der beiden Textexemplare (A und C), die sich im Museum von Damaskus
befinden.
Als Vergleichsmaterial zum 'Kultinventar der Ninegal' aus Qatna konnen folgende Quellen
herangezogen werden:

e YOS IV, 296 (Ur III) beschreibt das schon unter III 1.3.2.2.1 genannte Inventar der

Ninegal in Ere®*:

nigo-gur;; ‘nin-e,-gal-ka "Besitz/Eigentum der Ninegal,

mi-ki-a guduy i3-dabs (den) Mikia, der gesalbte Priester, in Bewahrung
- genommen hat,

€>-Su-sum-ma Saj Eres®"  im ESusumma in Eres..."

e LB 1090 (aB) wurde von Leemans®’ publiziert und beschreibt das Inventar der Iitar
von Lagaba. Der Text weist inhaltliche Parallelen zur Schmuckbeschreibung in YOS
1V, 296 auf.

¢ FEinige Inventartexte aus Emar konnen ebenfalls zum Vergleich herangezogen werden:
so u. a. Arnaud®®, Emar VI.3 Nr. 282, 284, 286-289 und 303.

e Einige Briefe aus El-Amarna®’ enthalten Geschenklisten die Schmuckstiicke
erwiahnen (EA 13, 14, 22, 25).

e Auch die Inventarlisten CTH 245.1, 245.2, 245.3, die von Kosak®® transkribiert und
iibersetzt wurden, enthalten derartige Beschreibungen.

Hinzu kommen Monographien und Einzelartikel, die bestimmte Termini diskutieren oder

versuchen, die in den Inventaren genannten Objekte, Materialien (Gemme, Steinsorten,

Edelmetalle), verwendete Formen und Techniken zu bestimmen®®'.

66 Eine Bearbeitung dieses Textes ist in der Arbeit von Leemans (1952) enthalten; der Text gilt dort als
Vergleichsmaterial zum Text LB 1090. Fiir Texte, die parallel zu den zitierten Zeilen verlaufen und die
ebenfalls aus Ere§ stammen, siche: OIP 115, 483: 38-44 und MVN 3 152: 41-48; sie belegen die gleiche
Formel wie YOS 4, 296: 41-47 (nur die Gotternamen und die empfangenden Personen unterscheiden sich; die
genannten Gottheiten sind Ninhursag (OIP 115) und Annunitum (MVN 3).

71 eemans (1952).

658 Arnaud (1986) Emar V1/3 277f.

659 Siehe zuletzt Moran (1992) 24-27 (EA 13); 27-37 (EA 14); 51-61 (EA 22); 72-84 (EA 25).
660 K o3ak (1982) 147-151.

661 Wichtige Artikel zur philologischen Bestimmung der Schmucktermini, sind u. a. Wilhelm (1999b) 415-421;
Durand, in: M.A.R.I. 6 (1990) 125-158; Charpin, in: M.A.R.I. 6 (1990) 159-160; Groneberg, in: M.A.R.I. 6
(1990) 175f,; Klein (H.), ZA 73 (1983) 255f.; Joannes, RA 86 (1992) 159-184; Oppenheim, JNES 8 (1949)
172-193; Beaulieu, RA 93 (1999) 141-155; Limet, in: M.A.R.I. 4 (1985) 509-521; Waetzoldt, OrAnt 24
(1985b) 1-16; Reiter (1997) (allgemein Metallverarbeitung).
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Neben diesen Textpublikationen, die fiir die philologische Untersuchung wichtig sind, kénnen
auch archiologische Publikationen®” zum Textverstindtnis einen wesentlichen Beitrag
liefern.

Im folgenden wird eine deutsche Ubersetzung des Inventars mit Kommentar geboten®®’.
Dabei wird von einer Wiederholung der Ergebnisse Bottéros so weit wie mdglich abgesehen.
Einige Vorbemerkungen zur Textpublikation von Bottéro:

Eigene Ubersetzung mit Kommentar®®*:

Kolumne I (B und D)

§1 (Z.1-3")

'"Tafel des Schatzes der Ninegal, *der Herrin von Qatna: eine rotgoldene Ninegal; “in ihrer
Hand ein Rhyton aus gelb-griinem Gold; *10 Sekel ist ihr Gewicht.

1: "Schatz, Schmuck" - Sukutti(m)

CAD S/III 237-239: "jewelry" (seit aB Zeit; nA sakuttu) mit Verweis auf Bottéro, RA 43,
138: 1; 174: 1 und 184; weiterhin im IV. Inventar Kol. IV 9. Fiir Belege aus Emar, cf. Arnaud,
Emar VI/3 282: 6 (Schmuck der IShara und der Nin-kalam), 16 (Schmuck des °Ilu); 288: 1
(Schmuck der Hebat) und in Mari, siche ARMT 13, 116: 13 (Schmuck der Ninhursag in
Mari). AHw III 1266-1267 {ibersetzt Sukuffum als "Ausstattung, Schmuck". Bottéro bietet
folgende Definition, S. 9: "catalogue du trésor capitalisé et négociable", "cassette" (mit
Verweis auf makkaru, namkiru, bisu, nisirtu).

2: "eine rotgoldene Ninegal"

Hier ist eine Statuette der Gottin aus reinem Gold gemeint. Fiir die Goldvarietiten und deren
Bedeutung sei hier auf Waetzoldt, OrAnt 24 (1985) 1-16 verwiesen. Cf. in diesem
Paragraphen Z. 3: "griinlich-gelbes Gold". (Die Lesung KU3.SIG; ist KU3.GI oder GUSKIN
vorzuziehen, cf. Civil, JCS 28 (1976) 183f. und OA 22 (1983) 4).

3: "Rhyton" - Au-ru-ub-bu

CAD H 256 iibersetzt: "a dish of metal" (seit der Ur IIl-Zeit; Akk. Lehnwort im
Sumerischen); im AHw ist das Wort nicht verzeichnet. Bei Bottéro wurden zwei
Moglichkeiten vorgeschlagen, S. 13: "glaive" (Schwert) < amurrit., und "Vase" (Gefil}) <
hittit. (°YC Au-ur-ru-pi-is). In seiner Bearbeitung bevorzugt Bottéro die erste Ubersetzung, aber
diese Auffassung ist veraltet.

Die Deutung "Rhyton" ist allgemein anerkannt. Die entsprechenden Termini lauten auf
Hethitisch Aa/wani-und - mit einem Akkadogramm geschrieben - BIBRU (cf. Neu (1988) 15,
HW H Lfg. 12 (1994) 90a). Hurritisch begegnet dieser Begriff in der hurritisch-hethitischen
Bilingue als hu-us-ru-ub-ue-e(-ni) (KBo 32, 13 1:30 mit Rez. von Wilhelm, OrNS 61: 122-141
und Bearbeitung von Neu (1992) = StBoT 32, 269-270 mit Fn 111). In der hethitischen
Fassung steht an der entsprechenden Stelle A-NA BI-IB-RI, was "Rhyton" oder besser noch

562 Siche u. a. Maxwell-Hyslop (1971); Nagel, APA 3 (1972); Limper (1988); Musche (1992); Moorey (1994);
Campbell-Thompson (1936) fiir Mesopotamien; Vilimkova - Abdul - Rahman - Darbois (1969); Aldred
(1971); Wilkinson (1971); Fay (1990); Andrews (1990) fiir Agypten.

663 Grundlage ist die Transliteration von Bottéro, wobei einige neue Lesungen beriicksichtigt wurden. Die
Exemplare B, D und A, die am besten erhalten sind und in einer Kopie von Bottéro vorliegen, wurden fiir die
neue Ubersetzung gefolgt; die Bemerkungen zu der C-Kopie wurden hierbei ebenfalls beriicksichtigt.

64 Die Zeilennummerierung orientiert sich an der genannten Publikation von Bottéro, Fassung B; wenn B (1-
181) aufthort, folgt die Nummerierung dem Exemplar A (182-322); schlieBlich wird nur noch D gefolgt, weil
es als einziges die letzten Zeilen (325-380) bewahrt hat.
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"(meist tierformiges) GefdB", weil nicht immer die typischen Rhyton-Offnung vorhanden ist,
bedeutet. Nach Tischler (1978) 313 existiert im Hethitischen ein “““hurupi ("ein GefiB"); cf.
auch Puhvel (1991) 407f. Belegstellen fiir B/-/B-R/ in hethitischen Inventartexten finden sich
u. a. in CTH 241.1 Vs. 18; 241.5 Vs. 15; 250:13. Weiterhin cf. Wilhelm (1999b) 415 Fn 2,
wonach das Wort unklarer Herkunft ist (mit Literaturverweis).

3: "gelb-griines Gold" - KU3.S1Gy7 ars-qu»

Problematisch ist der Lautwert ar,- statt ar-. In der Hh-Liste steht Aurasu ar-qu, fiir
"wertvolles Gold". In den Amarna-Inventaren des Konigs Tusratta ist von up-ku (* uppuku ?)
die Rede: eine Andeutung, die die gleiche Goldvariante angibt und als "massives Gold" zu
iibersetzen ist. Siehe oben Z. 2 fiir Literaturverweis.

4:"10 Sekel ist ihr Gewicht" - 10 GIN, KI.LA,.BI

I-na qa-ti-su in Z. 3 mit Bezug auf Ninegal darf als Hurro-Akkadismus diir ina qati-sa
verstanden werden. Ausgehend von einem idealen Gewicht von 8,333 g665 fiir einen Sekel,
bekommen wir ein Gewicht von etwa 83 g fiir das hier beschriebene Rhyton.

§2 (Z.4-5"
*Ein huppataru aus gelb-griimem Gold; daran 9 gullatu aus Gold, >von 5 ist ihr puku aus
Lapislazuli und von 2 ist ihr puku aus Bergkristall. > 1/3 Mine, 5 Sekel ist ihr Gewicht.

4: huppataru

CAD H 238 iibersetzt dieses Wort als "a kind of ewer", also eine Art Wasserkanne, mit
Verweisen auf Qatna und Nuzi und fiihrt das Wort auf das Hurritische zuriick. AHw I 356
erkennt "ein Gefdf3" und verweist hierbei auf Nuzi Auppatru und auf das ugaritische hptr sowie
auf das Hurritische. Der Terminus begegnet also in den Nuzi-Inventaren. Der Zusatz -adri
verweist im Hurritischen auf Geréte (z. B. halw-adri, "Radkranz, Beschlag des Rades" <halw-,
"umgeben"). Der erste Wortteil besteht aus einer Wurzel hupp-. Diese Wurzel kommt u. a. in
KUB 27, 1 ii: 61 (huppi) siche Wegner (1995b) = ChS 1/3 41 und 44; in Nuzi (huppalla,
"Einzdunung") und im Mittani-Brief, 2, 22 (huppudase) siche Haas - Wegner, AoF 24 (1997)
344, vor. Nach Watson (1995) 563 bedeutet huppataru: "pot, cauldron"; ders. (1999) 129
betrachtet es als Lehnwort im Ugaritischen, aus hurritisch huppataru.

4: gullatu

CAD G 128 bietet eine sehr allgemeine Definition: "an ornament of gold" und verweist
hierbei auf die Belegstellen aus Qatna. AHw I 297: "eine Schale, ein Becher"; "Goldschélchen
an Schmuckplittchen (Qatna)" und "schalenartige Basis (an Bauten)".

Die Deutung von Bottéro (S. 13, 20 Fn 1) von gullatu als "culotte" oder "turban" (?),
"manteau" (?) auf KU TUG, gul-la-tuy Inv. 111, Frg. a = AO 12959 Rs. 24, ist hier nicht
zutreffend und wire auch nicht mit der Héufigkeit und der grolen Zahl der gu/lafu im
Inventar zu vereinbaren. An anderer Stelle (S. 15, siehe auch S. 20) deutet Bottéro gu//atu als
"demi-spheéres", also Perlen in einer Halbkugel-Form, die immer aus Gold hergestellt sind. In
der Tat sollte bei gullatu eher an ein Schmuckelement wie eine besonders geformte Perle oder
auch an eine Schmuckbearbeitungstechnik wie z. B. Granulierung gedacht werden. Letztere
Interpretation scheint aber nicht iiberall passend (siehe beispielsweise im folgenden
Paragraphen), so dass die Deutung 'eine Art Perle' die wahrscheinlichste bleibt. Auch Durand,
in: MLA.R.L. 6 (1990) 153f. vertritt diese Interpretation und {libersetzt den Begriff gu//atu als
"plateaux rondes de balance".

5:"1/3 Mine, 5 Sekel ist ihr Gewicht"

65 powell in: RIA 7 ("MaBe und Gewichte") 497-498, Abschnitt 457-530. Siche auch Bottéro S. 23, der von 1
Sekel = 8 g ausgeht.
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Das in §2 beschriebene verzierte Objekt huppataru wiegt insgesamt 208 g (=20 + 5 Sekel; 1
Sekel = 8,333 g).

§3 (Z. 6-8)

®Eine Platte aus Gold; daran 13 gullatu aus Gold, darunter ist von einem sein puku aus
Bergkristall; "daran 25 Perlen aus Gold, ein ad-a-te aus gutem Lapislazuli, 14... 15 Sekel ist
ihr Gewicht ...

6: "Platte aus Gold" - & fup-pu

CAD G 109 bucht dieser und gleichlautende Belege unter gistuppu mit der Bedeutung "square
plaque of gold or precious stone" und verweist auler auf Stellen der Inventare auf Belege aus
Mari sowie lexikalische Listen. Ebenso AHw 294.

6: puku

AHw II 878 bucht p/buku als "ein Ornament". Die Bedeutung dieses Begriffes ist also immer
noch unklar: Es handelt sich anscheinend um ein Zusatzelement oder um eine
Dekorationstechnik, die auf ein Schmuckelement angewendet wird. Hier wird eine goldene
gullatu ("eine halbe Kugel"?) mit Bergkristall versehen, so dass diese gullatu als besonders
dekoriertes Element herausgehoben wird, vermutlich mit dem Ziel es als zentrales Element zu
betonen. Durand, in: M.A.RI. 6 (1990) 153f. ibersetzt pidgum als '"resserrement"
("Zusammenziehung" im Sinne eines spitz zulaufenden Endes der Halbkugel?).

7: ad-a-te

CAD A/ 110 erklart das Wort adatum als "an ornament"; "small ornament of characteristic
shape in stone/gold", vergleichbar mit AHw I 12: "ein Gegenstand aus Gold oder Stein", beide
mit Verweis auf Qatna. Das Wort bleibt demnach sehr unspezifiziert: Die zusitzliche Angabe,
dass dieses Element aus gutem Lapislazuli angefertigt wurde, macht deutlich, dass es sich hier
in der Tat um ein Ornament handelt (vielleicht in Tiergestalt?) und trotz des Determinatives
NA4 nicht um eine Steinart. Vergleiche ebenfalls die Stelle in unserem Inventartext §55 Z.
202: "ein adatu aus Gold".

8: "15 Sekel ist ihr Gewicht" dies entspricht 125 g.

§4 (Z.9-9) '
? Eine Halskette: daran 5 kussu aus Gold; 2 gullatu aus Gold. *15 Sekel ist ihr Gewicht.

9: kussu

Laut CAD K 587 handelt es sich hier um "an ornament of Gold" (mit Verweis auf Qatna). Das
Wort assoziiert zunichst das akkadische kussid, "Thron" (= Sum. GU.ZA). Einen anderen
Interpretationsversuch wagte Durand, in: M.A.R.I. 6 (1990) 153f.: "une bordure en perles
obtenu ou repouss¢ et qui imiterait ainsi la structure du kawdrum en perles qu' indique
I'exemplaire de Mari". Es handele sich um eine purs-Bildung des Verbes kasdsum A (CAD K
242, "macher"), daher "machure, marque en creux" ("Knick, Druckstelle, Prellung").

Auf Hurritisch existiert noch ein Wort kuzzi, sieche Laroche (1980) 155. Eventuell wére dies
mit kunzi und seinen - auch in Hethitisch entlehnten Ableitungen zu denken; siehe dazu
Beckman (1983) 130: "a religious symbol"; Tischler (1983) 637: "hurritisch Appellativum
unbekannter Bedeutung - vielleicht urspriinglich eine Farbbezeichnung?" Fiir Entlehnung ins
Keilschrift-Luwische (kunzit- "ein bestimmtes Kultobjekt"), cf. Starke (1990) 215f.

§5 (Z.10-11)
19 Ein Halsschmuck ('Das der Kehle') aus Gold, 3-fach, 6 Perlen aus Lapislazuli, 17 Perlen

aus Gold als Trennelemente. 16 Sekel ist ihr Gewicht.
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10: $a napisti

Es handelt sich, wie der Name sagt, um einen Halsschmuck, cf. CAD N/I, 304: "pendant" (aB
Qatna)

11: "Trennelemente" - Sa futturi

AHw III 1375 vermerkt unter turfurrii (unbekannter Herkunft), "Bléttchen, Scheibchen" (als
Trennung zwischen Lapislazuli-Perlen). Tatséchlich scheint es sich hier um eine Form von
"Trennelementen' zu handeln, wobei das Aussehen dieser Elemente jedoch nicht sicher
festzulegen ist. Moran (1992) iibersetzt den Begriff als "(gold)leaf", cf. EA 13: 14 (Fn 11).
Durand, ARMT 21, 231f., bevorzugt eine andere Ubersetzung, nimlich "granulated". An einer
anderen Stelle meint Durand, in: M.A.R.I. 6 (1990) 153f., dass sa tutfuri als "grénetis",
"Réindelrand" zu iibersetzen ist: Seiner Interpretation zufolge wiirden die Perlen also gezackt
sein. Unsere Ubersetzung bleibt vorsichtshalber allgemein: "Trennelemente".

11: "16 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht etwa 133 g.

§6 (2. 12-15")

1’Der Halsschmuck aus Gold inkrustiert mit Lapislazuli und Bergkristall; *3 zylinderformige
Perlen aus Lapislazuli mit Bergkristall-Kappen. '*2 $assinnu inkrustiert mit Lapislazuli und
Bergkristall. '°6 Sonnenscheiben aus Gold, daran 7°/5 zylinderformige Perlen aus Lapislazuli
und Bergkristall. '°'1/3 Mine, 1/2 Sekel ist ihr Gewicht.

12: "inkrustiert" - famlif

Tamli ist eine fapris-Bildung mit der Bedeutung "Fiillung", "mit einer Einlage" daher
"inkrustiert", cf. AHw III 1316: "Fiillung, Besatz, Steineinlage, Intarsie"; ebenso Durand, in:
M.ARI 6 (1990) 137: "avec marqueterie de..."/"remplissage", "mit einer Einlage
von..."/"Fiillung".

13: "Kappen (aus Bergkristall)" - kubsa-sunu (DUg.SLA)

CAD K 485 erklart kubsu als "headdress, cap (of a seal)"; AHw I 497-498 dhnlich "Turban,
Koptbinde", "Haube eines Siegels", beide mit Verweis auf Qatna.

Archiologisch sind Zylinder(-formige Perlen) mit Kappen bezeugt. Meistens werden Zylinder
mit Goldkappen versehen, aber auch andere Materialen wie hier Bergkristall konnten dafiir
verwendet werden.

14: Sassinnu

CAD S 1II 176 bietet die Erkldrung "an ornament"; AHw III 1198 schligt "eine Gemme" vor.
Beide Worterbiicher verweisen auf Qatna und liefern relativ unbefriedigende Erklarungen..

Im Hurritischen existiert eine Wurzel sass- , die aber wegen ihrer Bedeutung "einer Sache
verlustig gehen". Die Endung auf -innu ist sprachlich nicht ohne weiteres zu bestimmen
(hurr.?). Von der Sache her kdnnte man eventuell an einen "Verschluss" denken.

15" "1/3 Mine, 1/2 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht etwa 171 g.

§7 (Z.16-17")

'°Ein Halsschmuck aus Gold von hellem Glanz, Yeingelegt mit Lapislazuli und Bergkristall,
daran 5 Sonnenscheiben aus Gold. 1/3 Mine, "2 Sekel ist ihr Gewicht.

16" "von hellem Glanz" - sa Salummatu

Dieser Begriff ist als Bestimmung von Gold nur in Qatna bezeugt. Die Worterbucher sind sich
nicht einig, ob hier das geldufig sa/lummatu "Schreckensglanz" in leicht abgewandelter
Bedeutung vorliegt, siche CAD S/I, 283-285: "awesome radiance" (aB-mB); fiir die
Belegstelle in Qatna: "meaning unknown" und "perhaps a kind of metalwork"; AHw III 1152:
"gleiBender Glanz".

17-18: "1/3 Mine, 2 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht etwa 183 g.
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§8 (Z. 18-20)

'%) Ringe aus Gold, darunter ist von einem das puku aus Lapislazuli '*2 (Ohr-)Ringe aus Gold
4-(fach), ein Ring aus Gold 4-(fach); **Das der Hand' der Gottheit. 2/3 Mine, 6 Sekel ist ihr
Gewicht.

18: "Ringe" - Aullu

Es bestehen verschiedene Sorten Ringe (cf. im folgenden), CAD H 229-230: "ring (as
ornament)" (seit der aB Zeit, mit Verweis auf das Qatna-Inventar, weitere Hinweise auf
Belegstellen aus Nuzi und Alalah). AHw I 254: "Halsring".

19: "(Ohr-)Ringe" - insabtu

Dieses Schmuckstiick wird als allgemein als "Ring" sowie auch als "Ohrring" klassifiziert
(siche AHw I 54; CAD A/II 144: ansabtu, "ring, earring"). Der Begriff begegnet des 6fteren in
unserem Inventartext (cf. 142: 48; 174: 379). Weitere Belegstellen finden sich in Mari, Elam,
Alalah, Bogazkoy (cf. u. a. CTH 241.7 1 4; fir "Ohrring" wird hier noch der Begriff HUB
verwendet) und El-Amarna (EA 29: 186; 251 17-120, iii 55, 59, 66; 17: 43). Auch im Inventar
der IStar von Lagaba sind insabtu verzeichnet (LB 1090 Z. 6, S. 7). Wichtig ist die Belegstelle
in 'Itar in der Unterwelt' (I$D: 7nsabati sa uzni "-sa;) weil hier klar gesagt wird, dass die
1nsabtu an den Ohren getragen werden.

Die in unserem Inventar genannten Ringe sind aus Gold gefertigt und bestehen aus vier
Umwicklungen (daher "4-fach"). Diese mehrfachen Ringe diverser Anwendung (fiir Finger,
Ohr, ...) sind archdologisch gut bezeugt. Aller Wahrscheinlichkeit nach handelt es sich in
dieser Zeile bei rnsabtu, die ansonsten meist Ohrringe bezeichnen, um Ringe, die an der Hand
getragen werden. Die Begriindung dieser Auffassung liegt in der letzten Zeile dieses
Paragraphen, wo das Gesamtgewicht des Schmucks "der Hand der Gottheit" - gemeint ist "die
Kultstatue der Ninegal" - genannt wird: "2/3 Mine, 6 Sekel" oder etwa 383 g.

§9 (Z.21)

'Ein groBes Pektorale aus griin-gelbem Gold.

21: GABA: Die Bedeutung "Pektorale", "Brustschmuck", ergibt sich aus der Grundbedeutung
irtum= GABA, "Brust".

§10 (Z. 22-26)

“Eine Halskette, daran eine Statuette aus Lapislazuli, ihr Name "Schiitze/bewache seinen
Mund". *4 goldene mashu-Perlen, eine goldene Sonnenscheibe, *‘ein goldenes gullatu, 4
goldene zylinderformige Perlen Peine goldene mashu-Perle, 7 zylinderformige Perlen aus
Lapislazuli, eine zylinderformige Perle aus Alabaster; “°eine rispenformige Perle aus
Bergkristall, eine Perle urihase.

22: "Schiitze/bewache seinen Mund"

Dieser Name, der hier einer Statue gegeben wird, weist darauf hin, dass die Statue als Amulett
zu verstehen ist. Ebenso dienen die apotropdischen Tierfiguren zur Abwehr des Bosen. Oft ist
der Name auf den Gegenstand geschrieben.

25: mashu-Perle

Dieses Wort ist wahrscheinlich hurritischer Herkunft; es kommt ebenfalls in den
Inventartexten aus Mittani (EA 17: 43) und in Alalah vor. In den Worterbiichern wird mashu
als eine "Perle(?)" (AHw II 625) oder als "a piece of jewelry" (CAD M/I 365) gedeutet.

26: urihase-Perle
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Dieser Begriff ist wohl hurritisch: urihi/urihe- mit dem Abstrakta bildendes Suffix -asse/~se.
Die Bedeutung bleibt ungeklart. AHw III 1430 spricht von "einem wertvollen Stein". Das
Wort kommt nur in unserem Inventartext zweimal vor ( siehe noch Z. 357). Die Lesung
urihase statt Bottéros Sammu talhasi bietet von Soden, AHw 1310 a sub talhadium.

§11 (Z.27-31")

*’Eine Halskette, woran eine goldene Sonnenscheibe - Trennelemente - **woran 10
Granatipfel aus Gold - Trennelemente, *eine goldene Sonnenscheibe mit Lapislazuli und
Bergkristall eingelegt, eine goldene Perle, *eine goldene zylinderformige Perle, eine Perle aus
gutem Lapislazuli, eine zylinderformige Perle aus Lapislazuli, *'eine rispenformige Perle aus
Lapislazuli, eine zylinderformige Perle aus rotem Stein, °'eine zylinderformige Perle aus
Lapislazuli, eine Perle aus Bergkristall.

28: "Granatipfel" - nurmannu

Laut CAD N/II 344-345 "a bead in the form of a pomegranate", ebenso AHw II 804
nurmdénu, als Ableitung von nurmii ("Granatapfel(baum)") "eine granatapfelformige Perle".
Durand, in: M.A.R.L. 6 (1990), 153f. sieht in nurminu die Granatapfelkerne ("grains de
grenade") und meint, dass es sich hierbei eher um die "cloisonné" Technik handelt.
Archidologisch iiberlieferte Schmuckstiicke zeigen indes héufig vollstindige Granatipfel in
Miniaturform, siche Musche (1992) 178 (Abb. 2)-179 (Abb. 3b) und S. 57 (und Fn. 47 mit
Literaturverweis): "...Symbole, die wohl eher aus der Volksmedizin zu verstehen sind. Hierzu
mochte ich den Granatapfel, ...zdhlen. Beim Granatapfel verjiingt sich die Pflanze stindig aus
den Wurzeln und erweckt so den Eindruck von Unvergénglichkeit. (...) So ist es nicht
verwunderlich, dass er als Symbol fiir Fruchtbarkeit, Reichtum, Lieblichkeit und
Unsterblichkeit galt". Neben der Verwendung des Granatapfelmotivs in Schmuck ist diese
Frucht auch in Reliefs wie z. B. in neuassyrischer Zeit, zu sehen. Fiir Belege in den
Geschenklisten, siche EA 14 aus Amarna: 47 ("Granatapfel aus Silber"); 25 ii 4, 38.

Die Verwendung von floralen Motiven im Schmuck ist iibrigens nicht ungewohnlich; so
finden sich verschiedene Begriffe fiir Obst und Pflanzen als Bezeichnungen von Schmuck:
inbu ("Friichte, Obst", LB 1090 Z. 3, 25; als GURUN in CTH 250(30): 3-4; 250 (32) III 6);
hashuru ("Apfel", Qatna-Inventar, cf. im folgenden); #ittu ("Feige", Qatna-Inventar; als
$'LAL; in YOS IV 296:2, 3, 4, 13, 14, 17); nurmii ("Granatapfel", Qatna-Inventar; in Mari,
siche Durand, in: M.A.RI. 6 (1990) 153f); uhinnu ("Dattel", Qatna-Inventar); zinu
("Dattelpalmette”, Qatna-Inventar; Durand, a. a. O. 131f. und 153f)) usw.

31: "rispenformige Perle" - #*bi-nu

&5 pi-nu bezeichnet die "Tamariske" (CAD B 239f., AHw I 127), doch wird hier vermutlich
auf die Form der Tamariskenbliite, die rispenformig ist, angehoben: Sie konnte als Perle in
einem Schmuckstiick fungiert haben. Auch andere Formen wie Samen, Frucht und Blatter
kimen in Frage, aber die archiologische Uberlieferung von 'rispenformigen’ Perlen
befiirwortet den ersten Vorschlag.

§12 (Z. 32-35)

Eine Halskette, daran eine goldene Sonnenscheibe, daran 10 goldene puku als
Trennelemente; 4 goldene zylinderformige Perlen, **eine zylinderformige Perle aus
marhallu-Stein, in der Offnung ist Gold aufgebracht, 2 zylinderformige Perlen aus
Lapislazuli, eine rispenférmige Perle aus marhallu-Stein.

34-35: marhallu-Stein
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Die Bezeichnung begegnet auBer in Qatna und im aB, in Amarna (EA 22 ii 67-68; 25 ii 49-
50) im jB sowie lexikalisch. CAD M/I 279 klassifiziert marhallu als "a semi-precious stone",
AHw II 611 nennt ihn dhnlich als "einen wertvollen Stein".

34: "in der Offnung ist Gold aufgebracht" - ina pi KU;.SIG; nadi

pti"Mund" bezieht sich hier zweifellos auf die Durchbohrung des Zylinders.

§13 (Z.36-40)

*%Eine Halskette, daran ein Falke aus Gold inkrustiert mit Lapislazuli und Bergkristall; *’eine
Sonnenscheibe aus Gold inkrustiert mit Lapislazuli und Bergkristall, daran 3 a/u-Elemente
(Schafsfigiirchen?) aus Gold **mit Trennelementen, 4 goldene zylinderformige Perlen; **eine
rispenformige Perle aus Gold mit Trennelementen, *°4 zylinderformige Perlen und
rispenformige Perlen aus Lapislazuli, ein Opfergefdll aus gutem Lapislazuli.

36: "ein Falke" - surdii

Das Motiv des Falken (CAD S 407; AHw II 1062) ist bekannt aus Mesopotamien (Inanna
wird als Falke vorgestellt oder von diesem Tier begleitet), war aber auch sehr beliebt in
Agypten (Horus ist der Gott, der als Falke vorgestellt wird). Es konnte sich hier also auch um
ein &dgyptisierendes Schmuckstiick handeln. Das Motiv des Falken kommt héufig im
Inventartext vor (RA 43, 140: 36; 142: 49; 148: 97; 154: 163; 158: 211).

37: 3 alu-Elemente

CAD A/I 375 bietet unterschiedliche Deutungen: a/u A "a fine breed of sheep", a/uB "a small
ornament" (Qatna). AHw I 39 iibersetzt "Himmelstier", "boser Didmon", "Art Trommel",
"Zuchtwidder" und "Goldwidder". Wahrscheinlich handelt es sich hier im Schmuckstiick doch
um Schafsfigiirchen; Kleine Abbildungen von Tieren werden oft als Schmuckelemente
eingesetzt, cf. Mari, ARM 7 Nr. 219: 6; Qatna, RA 43, 176: 25; 150: 120; 168: 319; in El-
Amarna, EA 41: 40 (Rhyton in a/u-(Schaf-)Form). Die Schafsorte hatte wahrscheinlich lange
Haaren und charakteristische Horner, siehe Giiterbock, Rez. Friedrich, JCS 15 (1961) 73-76.
40: "ein OpfergefaB" - "4 kukkubu

CAD K 499 iibersetzt dies als "a small container of metal, glass or clay serving as an
alabastron" (mB, Hurr., Heth., EA, Ugarit, Qatna, Alalah). AHw I 500 {ibersetzt "ein
Opfergefdl (Rhyton?)" und verweist auf das hurritische kukuwena und das aramdiische
qurgevan.. Laroche (1980) 151 verzeichnet kukkubr, "un récipient" < akk. kukkubu.
Hethitisch wird das Wort akkadographisch als KUKUB geschrieben; es handelt sich dabei um
eine Kanne fiir Getranke (z. B. CTH 241.10 Vs. 2). Siehe in dieser Hinsicht auch Haas (1998)
9.230: "Kanne". Tischler (2001) 82 nennt es ein "hurritisches Kult bzw. Tempelgerit" und
vergleicht hethitisch °VSkukupalla-. Altere Auffassungen sind die von Schroeder, AfO 6
(1930-1931) 111-112, mit Bezug auf ein kukkubu-Gefil unter den Geschenken des
Amenhotep IV. an Burnaburia§ "bauchige standfeste Nipfe fiir Ol/Salbe"; Salonen (1965-
1966) 218f. denkt an einen "flachbodigen Krug mit langem Hals und Tiille", also eher eine
Schnabelkanne, die aus Ton, Stein oder Elfenbein hergestellt wurde.

§14 (Z.41-44"

“'Eine Halskette, daran ein Bliitenschmuck aus Gold, inkrustiert mit Lapislazuli und
Bergkristall; “eine Sonnenscheibe aus Gold mit Trennelementen, 3 goldene Perlen, 45
goldene zylinderformige Perlen, 8 zylinderférmige Perlen und rispenformige Perlen aus
gutem Lapislazuli. **Ein gardanan aus Lapislazuli, auf einer Goldbasis: *'eine goldene
Statuette des EwariSarri.

41: "ein Bliitenschmuck" - sissatu
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Sowohl das AHw IIT 1106 als das CAD S 214 {ibersetzen szssatu als "ein Bliitenornament,
eine florale Dekoration". CAD verweist auf das Hebréische sis, das eine goldene, florale
Dekoration meint. Im Hebrew English Dictionary, 314 wird das Verb sis wie folgt libersetzt:
1. "to bloom, to blossom", 2. "blossom, flower, shining plate of gold filament, thread, fringe",
3. "open flowers".

44: gardanan

Qardanan wird CAD K 198 als "a small piece of jewelry" erkldrt. Dabei wird auf das in einer
Geschenkenliste des Tusratta begegnende, dhnlich lautende karadnannu EA 22 ii 11 mit
hurritischem Plural karadnannalla, "an ornament of precious stones on sandals" verwiesen
ibid. 25; cf. Salonen (1969) 39; (Geschenkenliste des Tusratta), Haas (1982) 604. Auch AHw
1 448 nennt es "ein Schmuckstiick". Eine genauere Bestimmung ist nicht moglich.

44: "auf eine Goldbasis" - ina turuni ...(nadi)

Eine Erklidrung dieser Technik wurde zuletzt von Wilhelm (1999b) 415-421 gegeben. Dank
seiner Analyse kann die Erklirung des AHw III 1373 ("eine Goldfassung") modifiziert
werden. Er erklédrt den Begriff furuns als hurritisches Adjektiv turoni, das er von turi, "unten,
niedrig" ableitet und so zu einer neuen Wortbedeutung "Unterseite, Grundplatte, Basis"
gelangt.

§15 (Z.45-48)

*Eine Halskette, daran eine Statuette aus Lapislazuli mit einer Basis aus Gold, *°ein suphatu-
Schmuckstiick aus Gold, inkrustiert mit aus Lapislazuli (und) Bergkristall; Y6
zylinderformige Perlen aus Gold, 8 zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, eine
Sonnenscheibe ** aus Lapislazuli auf einer Goldbasis.

46: suphatu

Im CAD S/III 172 wird sub/phatu als "an ornament" mit Verweis auf Qatna iibersetzt. AHw
IIT 280 tibersetzt "ein Goldgegenstand". Die Herkunft des Wortes ist unklar, aber es konnte
sich um ein hurritisches Wort mit der Endung -adi handeln. Die Wurzel suph- ist bis heute
nicht geklart worden.

§16 (Z. 48"
6 Ohrringe aus Gold, 3 Sekel ist ihr Gewicht.

48" "3 Sekel ist ihr Gewicht", entspricht etwa 25 g als Gesamtgewicht fiir 6 Ohrringe.

§17 (49-52)

YEine Halskette, daran ein Falke aus Lapislazuli, sein Sockel ist aus Gold, 5% inkrustiert mit
Lapislazuli (und) marhasu-Stein; *'eine Palmette aus Gold, 9 Perlen aus Gold, **ein TIR aus
Lapislazuli, 8 Perlen aus Lapislazuli, eine eiférmige Perle aus Gold.

49: "sein Sockel" - kiltappisu (Expl.B)/*GIR;.GUB (D)

Das Sumerogram verweist auf "das worauf man die Fii3e setzt, den Sockel" (CAD K 361-362:
kilzappu, "footstool, socle, pedestal, treshboard"; AHw [ 286: gerseppum, "FulBbank,
Schemel"). Anders als bei turuni/turoni ruht die ganze Falken-Figur nicht auf einer
Unterplatte, sondern steht als dreidimensionales Bild auf einem goldenen Sockel, nur die Fii3e
des Vogels stehen also auf einer Basis.

50: "marhase-Stein"

CAD M/I 281 sub marhusu, "a stone" verweist auf CAD P sub parasi, siehe dort S. 180.;
AHw II 611 referiert mit der Identifikation "Markasit" die Angabe von Thompson, DACG
100/4.
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Der Stein ist nach der Landschaft Marhasi (auch BarahSum, Para(h)si) benannt, die in der
Ostlichen Fars und in Kerman gesucht wird (Steinkeller, RIA 7, 381). Nach der Serie abnu
stkin-su dhnelt der Stein Karneol. Es handelt sich also nicht etwa um den fiir reliefierte
Gefdlle aus BarahSum typischer Stein, Chlorit, da dieser im Gegensatz zu Karneol weich ist.
Eine Belegstelle aus El-Amarna ist EA 25: 52-53.

51: "Eine Palmette" - zini

CAD Z 123 hat "midrib of the front of the date palm" und noch "ornament in the shape of a
palmtree"; AHw III 1529 setzt fiir die Belege aus Qatna ein lemma z/nu an fiir das er die
Bedeutung "eine Gemme" gibt; er trennt es von ziniim, das er wie CAD mit "Palmwedelrippe"
wiedergibt. Siehe noch Durand, in: M.A.R.I. 6 (1990) 131f: "palmette" und 153f.

52: TIR

Dieser Begriff ist in diesem Kontext unklar, da kaum mit TIR = gistu, "Wald" zu rechnen ist.
52: "eiférmige Perle" - “4sNUNUZ / erimmatu

CAD E 294 bestimmt erimmatu als "an egg-shaped bead" und noch "a necklace of such
beads"; ebenso iibersetzt AHw I 241 "ein eiformiger Gegenstand" mit Belegstellen in Qatna,
Mari und in den hethitischen Inventartexten (CTH 245.1 Vs. 11, 12, Rs. 4). Auch die
akkadische und sumerische Dichtung 'IStar/Inanna in der Unterwelt' enthdlt den Begriff (ISD:
", erimmati™® $a, kisadi-saz ID: "4ynunuz-tab-ba; beide werden auf der Brust getragen als
Halskette von errmmatu-Perlen). Weiterhin sieche Leemans (1952) 29 Fn 120.

§18 (53-54")

>Eine Halskette, daran 2 Sonnenscheiben aus Gold, 2 zylinderformige Perlen aus Gold, 3
zylinderférmige Perlen aus Lapislazuli; *eine zylinderformige Perle aus Sesmittu-Stein, in der
Offnung ist Gold aufgebracht, >*eine Lapislazuli-Perle.

54: Sesmittu-Stein

Im CAD S 11 337 und im AHw III 1220 wird dieser Begriff erklirt als "a stone"/ "ein Stein"
mit Verweis auf Qatna, wo Sesmiffu nur an dieser Stelle begegnet. Vielleicht verweist das
Wort ebenfalls auf einen Ort, hier dann feminin gebildet < sesm-? In Nuzi dahingegen besteht
ein Wort Sesimte-na, das Ledergegenstinde bezeichnet.

§19 (55-57")

“Eine Halskette, daran ein Blitenschmuck aus Gold, inkrustiert mit Lapislazuli (und)
Bergkristall (und Karneol). **Das der Hand' des Landes Tukri§; *’daran eine goldene
Statuette, 2 zylinderformige Perlen aus Gold, 3 zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, >’ eine
zylinderformige Perle aus Bergkristall.

56: "das der Hand' des Landes Tukri§" - $a gati “"® Tukris

Hier wird wohl auf eine bestimmte Technik, die im Lande Tukri§ heimisch war, verwiesen:
Maxwell-Hyslop, Iraq 32 (1970a) 165-166: "in the manner, or after the technique, of the land
of Tukrish". Wahrscheinlich lag Tukri§ nordostlich von Mesopotamien, wohl auf dem
iranischen Plateau oder im Zagros, cf. KBo 27, 38 IV 14; ChS 1.5, 285 (""Tukris: Stadt
oOstlich des Tigris, vielleicht in Luristan); siehe ebenfalls zur Lage von Tukris: Reiter (1997)
159 Anm. 24.

§20 (58-59)

**[Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe] aus Gold, inkrustiert mit Lapislazuli und
Bergkristall, [ |3 zylinderformige Perlen aus Gold.
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§21 (60-62)

%leine Halskette, daran Bliitensch]muck aus Gold, inkrustiert mit Lapislazuli, Bergkristall
und Karneol; ®'[2 Sonnenscheiben aus Gold, daran eine mit Trenn]elementen. **[4 goldene
Perlen - groB3 , ein menschliches Haupt aus] Lapislazuli, eine zylinderférmige Perle aus
Lapislazuli [4 zylinderférmige Perlen aus Lapislazuli].

Kolumne II: (B, D und A)

§22 (63-66")

%Eine Halskette, daran 7 goldene Sonnenscheiben mit Trennelementen: *'9 puku aus Gold mit
Trennelementen: 6 kizabuzzi aus Gold, ihr puku aus Gold, Lapislazuli (und) Bergkristall,
6630 goldene Perlen, 28 flache Perlen aus Lapislazuli, °*25 Perlen aus Bergkristall.

65: kizabuzzi

Das Wort bleibt unklar: CAD K 477 deutet es als "an ornament"; AHw I 496 bleibt noch
allgemeiner und bezeichnet es als "ein Gegenstand". Eine hurritische Herkunft - so AHw - ist
durchaus wahrscheinlich, da die Endung -uz-zi (/ou=ssi/) als Suffix der Angemessenheit und
sonst in der Nominalbildung gut bezeugt ist.

§23 (67-70)

’Eine Halskette, daran ein Adler aus Gold - groB; 4 goldene Sonnenscheiben. [ ]
zylinderformige Perle(n) aus Gold, 4 Lapislazuli-Perlen, davon 2 harau. [ ] aus
Lapislazuli, eine Perle aus "Sii-Stein". Eine zylinderférmige Perle aus "siiB-Stein", 4 Perlen
aus Alabaster/schwarz-weiBler Stein. ‘[ ] aus Bergkristall, in der Offnung ist Gold
aufgebracht.

68: harau

CAD H 118 und AHw I 324 bieten keine Deutung Uber die allgemeine Bestimmung als
Schmuckstiick oder einen Teil davon hinaus. Vielleicht handelt es sich hier um ein
hurritisches Wort, das zu *hara=uzzi, in hara=uzz(i)=uhlu (Nuzi), zu stellen ist.

69-70: "Sii-Stein" - KU

Es bleibt unklar, um welche Steinsorte es sich hier handelt. Bottéro, RA 43, 19 vermutet
"Bernstein" auf der semantischen Briicke "sti}" > "Honig" > "honigfarben".

69: "Alabaster/schwarz-weiller Stein" - BABBAR.DIL

Bei BABBAR.DIL, von Bottéro als PAR.AS gelesen, handelt es sich um pappardillu-Stein,
um Alabaster oder um einen schwarz-weil3 gefleckten Stein. Diese Steinsorte wurde auch
ofter zu Schmuckstiicken verarbeitet, siche beispielsweise EA 13: 4; Emar VI/3 282: 11, 19';
287: 2.

§24 (71-73)

"'Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe aus Gold mit Trennelementen, eine
Sonnenscheibe aus Gold, "“eingelegt mit Lapislazuli (und) Bergkristall, 8 goldene Perlen, 4
Perlen aus Lapislazuli. "4 rispenformige Perlen aus marhallu-Stein, eine zylinderformige
Perle aus Bergkristall, eine rispenférmige Perle aus Bergkristall.

§25 (74-76)

"Eine Halskette, daran eine Statuette aus Lapislazuli, gefirbt, eine Basis aus Gold. "Eine
goldene Sonnenscheibe, ein kussu aus Gold, 5 goldene Perlen, '°7 rispenformige Perlen und
zylinderformige Perlen und Mosaik-Pléttchen aus Lapislazuli, eine Perle aus Bergkristall.
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76: "Mosaik-Plittchen aus Lapislazuli" - & fup-pu
siche oben §3

§26 (77-79")

""Eine Halskette, daran ein goldenes Kalb, ein mashu aus Gold, 3-fach, 86 goldene Perlen,
davon eine aus rotem Gold, ein Suphatu aus Gold, "eingelegt mit Lapislazuli. Eine
zylinderférmige Perle aus Alabaster, eine zylinderférmige Perle aus Lapislazuli, 2 Perlen aus
Lapislazuli, °4 Perlen aus Bergkristall.

§27 (80-82)
**Eine Halskette, daran ein Fisch aus marfhase-Stein [ ] Perlen aus Gold. Ein Edelschaf aus
Lapislazuli, *'5 Perlen und rispenformige Perlen aus Lapislazuli [ ] eiférmige Perle aus

Bergkristall, *ein Stein x[ ] marhase-Stein, eine Plaquette [ ].

§28 (83-85)

®Eine Halskette, daran 3 Sonnenscheiben aus Gold, eingelegt mit Lapislazuli und
Bergkristall, %*eine davon 15 alu-{ ], 7 Perlen, eiférmige Perlen, ©°3 kussu aus Gold [ ]
zylinderformige Perle(n) aus Gold.

§29 (86-90)
Eine Halskette, daran Bliitenschmuck aus Gold, eingelegt 87[ ] aus Gold, daran 6 a/u mit
Trennelementen, “ein kussu [ ] ein gullatu | 1 ¥eine zylinderformige Perle [?] aus

Gold, 2 zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, 3 Perlen aus Lapislazuli, *cine Plaquette aus
Bergkristall, eine Perle aus schwarz-weilen Stein.

§30 (91-96)

'Eine Halskette, daran eine goldene Sonnenscheibe, ein kussu aus Gold; “eine
Sonnenscheibe aus rotem Stein in einer Basis von Gold gefasst; *°6 goldene Perlen, 2
apfelformige Perlen aus Gold, 7 dattelfsrmige Perlen aus Gold, **eine zylinderformige Perle
aus Gold, 3 Perlen und zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, eine zylinderférmige Perle aus
marhase-Stein, Peine halanu-Perle, eine schwarze Perle, 3 Perlen aus Bergkristall, %64
eiformige Perlen aus ehlipakku, eine Perle aus rotem Stein, eine zylinderformige Perle aus
Lapislazuli.

93: "apfelformige Perlen"

Man vergleiche die Belegstellen fiir dhnliche Schmuckelemente in den Amarna-Texten: EA
14 Fn 54; fur Literatur siehe Sjoberg, JCS 40 (1988) 174, Civil, Fs Reiner (1987) 45 Fn 13.
95: halanu-Perle

Die Bedeutung dieses Wortes ist unklar; CAD H 35 und AHw I 353 begniigen sich mit der
Angabe "a precious stone" bzw. "ein wertvoller Stein".

96: ehlipakku

CAD E 51 vermerkt "a precious stone" und "a garment" mit Belegstellen in Qatna, Bogazkdy,
El-Amarna und Nuzi. AHw I 191 bestimmt efA/ipakku ebenfalls als "ein wertvoller Stein". Die
Annahme, das Wort gehe auf das Hurritische zuriick, (CAD E 51, 191), entbehrt noch einer
plausiblen grammatischen und semantischen Ableitung. Siehe auch Polvani (1988) 14:
"(noch nicht bestimmter) Edelstein". Im CDA (2000) 67b wird das Wort als "raw glass"
iibersetzt, cf. ebenfalls die Ubersetzung von Oppenheim, JAOS 93 (1973) 259ff. "a kind of
glass". Tischler (2001) 30 bezeichnet ehlipakku als "hurritische Farbbezeichnung > die
Bezeichnung eines Kleidungsstiickes und eines Steines". Nach Huehnergard (1987) 124
handelt es sich hier um ein sumerisches Lehnwort.
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§31 (97-101)

*"Eine Halskette, daran ein Falke aus Gold, inkrustiert mit Lapislazuli, eine Statuette aus
Gold, *eine Schweinsfliege aus Lapislazuli, in einer Basis aus Gold gefasst, 9
Sonnenscheiben aus Gold, davon eine groB, 26 Perlen aus Gold, '°°5 zylinderformige Perlen
aus Gold, 28 zylinderformige Perlen und eiférmige Perlen aus Lapislazuli, '°'5 Perlen aus
Bergkristall, 2 Perlen aus marhase-Stein, eine Sonnenscheibe aus Lapislazuli, in einer Basis
aus Gold gefasst.

98: "Schweinsfliege"

Fiir die Verwendung des Motivs der Fliege in Schmuckelementen und fiir die allgemeine
Bedeutung der Fliege im Alten Orient, siche Draffkorn Kilmer, Fs Reiner (1987) 175-180, mit
Verweisen auf den Atrahasis-Mythos und auf das Gilgames-Epos.

§32 (102-104)

'"“Eine Halskette, daran ein pinnuriddu aus Gold - groB, inkrustiert mit Lapislazuli, '“eine
Sonnenscheibe aus Lapislazuli in einer Basis aus Gold gefasst, eine mashu-Perle aus Gold -
klein, 'eine goldene Perle, 2 goldene zylinderformige Perlen, 4 zylinderformige Perlen aus
Lapislazuli, davon einer mit goldener Kappe ('seine Kappe (ist) aus Gold').

102: pinnuriddu

Nach AHw II 864 bedeutet ein Wort pinnu "Knopf" mit Belegstellen in Qatna und Nuzi.
Moglicherweise ist pinnuriddu hiervon eine Weiterbildung. Zu pinnu siehe noch Joannes, RA
86 (1992) 154: "agrafe/bouton qui serait a souder les composantes des pieces de jouallerie",
also ein Hikchen, eine Schnalle, ein Klipp oder ein Knopfchen, das als Verbindungselement
fiir Schmuckstiicke dient.

§33 (105-108)

105 106:

Eine Halskette, daran ein Schafsauge aus schwarz-weiler Stein, inkrustiert mit
Lapislazuli und Bergkristall, '“’daran 12 a/u aus Gold mit Trennelementen, '®5 goldene
Perlen, eine zylinderférmige Perle aus Gold, 3 zylinderférmige Perlen aus Lapislazuli, 4
Lapislazuli-Perlen, eine schwarz-weif3e Perle.

105: "ein Schafsauge"

Man konnte sich fragen, ob die "Augensteine", die beispielsweise in den Amarna-Texten
genannt werden, mit dem hier genannten Schafsauge vergleichbar sind (Cf. u. a. EA 25 1i 18-
19; 13: 4-5). Bekanntlich dienten die Augensteine als Abwehrmittel gegen den 'bosen Blick',
siche Musche (1992) 57. Siehe auch Lambert (W. G.), RA 63 (1969) 65-71. Ein "Augenstein"
begegnet auch im Inventar YOS IV 296 Z. 12.

§34 (109-111)

" Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe aus Gold, daran 9 gul//atu aus Gold, "0daran ein
goldenes puku mit Trennelementen, 4 goldene Sonnenscheiben, '''14 goldene Perlen - grof,
davon 2 mit Trennelementen, 8 goldene zylinderformige Perlen.

§35 (112-115)

"?Eine Halskette, daran eine goldene Sonnenscheibe mit Trennelementen, ''*2 goldene
Sonnenscheiben, 18 goldene Perlen, 2 zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, ''eine
rispenformige Perle aus Karneol, eine Perle aus gutem Lapislazuli, '*in der Offoung ist Gold
aufgebracht.
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§36 (116-119")

"Eine Halskette, daran eine Plaquette aus Gold, daran eine 'geformte' Statuette, 17
Sonnenscheiben aus Gold mit Trennelementen, 8 rispenformige Perlen aus Gold, ''*4
zylinderformige Perlen aus Gold, 2 Perlen aus Bitterstein (?), 2 Perlen aus Karneol, "2
halanu-Perlen, 3 Perlen aus Bergkristall, ein Schaf aus Bergkristall, '3 Perlen aus Gold.

§37 (120-122)

'Eine Halskette, daran ein Edelschaf aus Gold, ein suphatu aus Bergkristall, '*'eine
Sonnenscheibe aus Gold, 12 Perlen aus Gold, 11 Perlen, '*’rispenformige Perlen aus
Lapislazuli, ein TIR aus Lapislazuli.

1

Kolumne III: (B und D)

§38 (123-126)

'Eine Halskette, daran ein Bliitenornament aus Gold, (eingelegt mit Lapislazuli, ein Adler
aus Gold?) *"das der Hand' von Tukri§, 2 Sonnenscheiben aus Gold, '*ein gu//atu aus Gold,
2 zylinderformige Perlen aus Gold, '*°eine goldene Perle, 4 Perlen, rispenformige Perlen aus
Lapislazuli, 3-fach.

§39 (127-131)

1>’Eine Halskette, daran eine Plaquette aus Gold, eine 'geformte’ Statue, '**2 Sonnenscheiben
aus Gold, 13 goldene Perlen, 13 Perlen, zylinderformige Perlen aus Gold, '*’eine eiformige
Perle aus Lapislazuli in einer Basis aus Gold gefasst, ’ein kisru aus Gold, inkrustiert mit
Lapislazuli und Bergkristall, '*'3 Perlen aus Bergkristall, eine eiférmige Perle aus ehlipakku,
von Naplimma, dem Konig.

130: kisru

CAD K 436f. tiibersetzt "a knot"; ebenso die Erklirung im AHw I 488: "Knoten,
Zusammenballung, Wirbel". Ebenso wie bei pinnu/pinnuriddu (oben §32 Z. 102) muss es sich
hier offensichtlich um ein knopfartiges Schmuckelement handeln.

§40 (132-138)

32Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe aus Gold, 9 guliafu aus Gold,
Sonnenscheiben aus Gold, daran eine seiner puku aus Lapislazuli, '’ein Schakal, 2
zylinderformige Perlen aus Gold, 15 Perlen aus Gold, Bdaran eine mit Trennelementen, 6
Perlen, zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, “'eine Plaquette aus marhase-Stein, 4
zylinderformige Perlen und rispenformige Perlen aus Bergkristall, *®eine zylinderformige
Perle aus Karneol, 2 Perlen aus marhase-Stein.

133/1343

§41 (139-144")

39Bine Halskette, daran eine Sonnenscheibe aus Gold, daran 9 gullatu aus Gold,
Sonnenscheiben aus Gold, davon 2 'geformte’ Schafe, '*'3 zylinderformige Perlen aus Gold,
davon eine dattelfsrmige Perle aus Gold, 142[8"] Perlen aus Gold, eine zylinderformige Perle
aus Lapislazuli, 2 Perlen aus schwarz-weifem Stein, '*[eine] zylinderformige Perle aus
Karneol, 6 Perlen, rispenformige Perlen aus Bergkristall, '**[eine] Perle aus marhase-Stein, 2
Perlen aus Bitterstein, '*eine griine Perle.

140
4

144: "Bitterstein" - marru
Marru bedeutet laut CAD M/I 286-287 und AHw II 612 "bitter", daher hier als "Bitterstein"
iibersetzt.
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§42 (145-149")

“SEine Halskette, daran 5 Sonnenscheiben aus Gold, daran 19 gu//atu aus Gold, YSein arullu
aus Gold, 18 Perlen aus Gold - groB, 1475 Perlen, rispenférmige Perlen aus Lapislazuli, 5
Perlen aus Bitterstein, '**ein Lowenkopf aus Bergkristall auf einer Goldbasis, '**x Perlen
murdinnu, eiférmige Perlen aus Bergkristall, '*'2 zylinderformige Perlen aus rotem Stein.

146: arullu

CAD A/II 323 iibersetzt arullu als "an ornament"; AHw I 248 bezeichnet erullu/arullu als "ein
Vogel(figiirchen)". Die genannten Belege beziehen sich auf das Qatna-Inventar.

149: murdinnu

Amurdinnu, jinger murdinnu "die Rose" nach AHw 1 45; CAD A 1I {ibersetzt das Wort als
"bramble" ("Brombeere").

§43 (150-153)

"OEine Halskette, daran ein Goldplattchen, daran eine 'geformte' Statuette, 51 aus Gold -
grof3, 22 goldene Perlen, 152daran eine murdinnu, 2 Bergkristall-Perlen, 1515 Perlen,
zylinderformige Perlen, rispenformige Perlen aus Lapislazuli.

§44 (154-155)

54Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe aus Lapislazuli, mit Trennelementen aus Gold, 2
zylinderformige Perlen aus Karneol, *’eine Sonnenscheibe aus Bergkristall, auf einer Basis
aus Gold gefasst, [2] rispenformige Perlen aus marhallu-Stein.

§45 (156-159)

'**Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe aus Gold mit Trennelementen, '>’daran 7 puku
mit Trennelementen, eine Sonnenscheibe aus Gold, "° Scine Statuette aus Gold, 3
zylinderformige Perlen aus Gold, eine Perle aus Gold, °°2 rispenformige Perlen aus gutem
Lapislazuli ... aus Lapislazuli [ ].

§46 (160-161)

'“Eine Halskette, daran eine zylinderformige Perle aus rotem Gold, 6 goldene Perlen, '°'12
Lapislazuli-Perlen, 13 Perlen aus Karneol [ ].

§47 (162)

©2Eine Halskette, daran 6 mashu-Perlen aus Gold, 3-fach, [12 rispenférmige Perlen aus
Lapislazuli].

§48 (163-167)

' Eine Halskette, daran ein Falke aus Lapislazuli, ein Gesicht(?) Huwawa aus Gold, eingelegt
mit Lapislazuli, '**ein Granatapfel aus Karneol, seine Lippen aus Gold, '*eine Sonnenscheibe
aus Blei (Var. Lapislazuli), mit Trennelementen, '°°8 goldene Perlen, eine rispenformige Perle
aus schwarz-weiBer Stein, 4 zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, '®’3 Perlen aus
Bergkristall, 2 Perlen, rispenformige Perlen aus Karneol, ein TIR aus Aalanu-Stein.

§49 (168-170)
'®Eine Halskette, daran 3 Suphatu aus Gold, eingelegt mit Lapislazuli und Bergkristall, 3

zylinderformige Perlen aus Gold, 8 rispenféormige Perlen (...?) aus Lapislazuli, 4
rispenformige Perlen aus Karneol (...) aus Karneol.
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§50 (171-174)

"'Eine Halskette, daran 2 Palmetten aus Gold, eine Statue aus Lapislazuli auf einer

Goldbasis; "ein Salbgefall auf einer Goldbasis, 2 Sonnenscheiben aus Gold, 11 murdinnu
aus Gold, 7 Perlen aus Gold, daran 2 Trennelemente, '">7 Perlen, zylinderformige Perlen aus
Lapislazuli, eine Perle aus ehlipakku, 7 murdinnu Perlen aus Bergkristall, ' *eine griine Perle
(und) eine Perle aus Karneol.

172: "ein Salbgefal" - ta(l)lu )
AHw III 1311 bucht das Wort als "ein Gefdl3 fiir Ol" mit Belegstellen in Qatna, Ugarit, Nuzi
und El-Amarna.

§51 (175-181)

'Eine Halskette, daran eine agannu-Vase aus gutem Lapislazuli, inkrustiert mit Gold; '"®sein
hillari inkrustiert mit marhase-Stein, 2 eiserne Sonnenscheiben '""auf einer Goldbasis, ein
kussu aus Gold, '"*5 goldene zylinderformige Perlen, wovon 2 grof; eine feigenformige Perle
aus Gold, "2 Statuen aus Lapislazuli, alle beider Name (sind) "Recht"; **2 zylinderformige
Perlen aus Lapislazuli: groB3, 2 Lapislazuli-Plittchen, ein Halsreif (oder: Kopfschmuck) aus
Lapislazuli, '®'eine eiformige Perle aus Karneol, 2 Perlen aus Bergkristall, eine Perle aus
ehlipakku.

175: agannu-Vase

CAD A/l 142-143 bestimmt agannu als "a large bowl" mit Belegen aus Qatna, El-Amarna,
Nuzi; auch im Hethitischen und im Hurritischen. AHw I 15 deutet es als "eine Schale" und
gibt eine hethitische Basis aganni- an. Nach dem AHw A (1975ff)) 52 a/b ist aganni, als
hurritisches Lehnwort im Hethitischen als "Schale" zu iibersetzen (cf. ebenfalls: Puhvel
(1984) 24: ein hurritisches Lehnwort im Hethitischen: "cup, bowl"). Laroche (1980) 37 und
Poetto (1982) 159 {iibersetzen "sorte de bol, attribut de Hebat d'Alep". Prechel und Richter
(2001) 369 mit Fn 210 merken an, dass das Wort die Endung =a-nni enthilt. Tischler (1977)
10 hilt aganni fir "ein Kultur- bzw. Wanderwort", das "durch hurritische Vermittlung aus
dem Agyptischen" stamme (vgl. dgy. ikn, "ein GefdB", {iber das Akkadische: agannu,
"Schale".

176: sein hillari (= hillarisu)

Hillaru wird im AHw 1 345 auf das Hurritische zurlickgefiihrt und als "ein Schmuckteil”
angeben. CAD H 186 bleibt ebenso allgemein in seiner Erkldrung als "a precious object".
Laroche (1980) 106 iibersetzt das Wort als "un ornement précieux". Die Belege fiir dieses
Wort beschrianken sich auf das Inventar aus Qatna.

180: "Halsreif/Kopfschmuck" - SAG 7rimu

Irimum bedeutet laut AHw 1 386 "Kopf-Halsreif"; CAD 1/J 177 @uBert sich vorsichtig:
"meaning uncertain" und noch "bead, necklace of erimmatu’".

Kolumne IV: (A und D)

§52 (182-187)

'82Fine Halskette, daran eine goldene Sonnenscheibe, daran 5 gu//atu aus Gold, '**4 goldene
Sonnenscheiben, 2 mit Lapislazuli und Bergkristall eingelegt; 2 zylinderformige Perlen aus
Gold, 10 goldene Perlen, 2 feigenformige Perlen aus Gold, '"ein Vorhof (?) aus
Lapislazuli, 3 Perlen aus gutem Lapislazuli, '**3 zylinderformige Perlen aus Siif-Stein, 2
zylinderformige Perlen: griin, 5 Perlen aus Bitterstein, '*'4 Perlen, eiformige Perlen aus
Bergkristall.
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185: "ein Vorhof" - kizallu

Die Bedeutung des kizallu bleibt in diesem Zusammenhang unklar: AHw I 488a verzeichnet
nur kisallu "Vorzella, Vorhof". CAD K 434-453 beschreibt kisal/lu als "an ornament, probably
in the shape of an astragal" mit Verweis auf Qatna und EA 22 ii 54 (Geschenkenliste des
Tusratta).

§53 (188-191)

8Ein Pektorale aus Gold: grof3; ein tukrasi aus Gold, 8yon der Hand' von Tukris; ein
Pektorale aus Gold '"’mit Trennelementen, davon ein Huwawa-Gesicht 'geformt' ''von
Durusa, dem Konig von Kizza.

188: tukrasi

Dieser Terminus verweist wiederum auf den geographischen Ort Tukri§ (vgl. §19 Z. 56: sa
gati " Tukris). AHw III 1367 iibersetzt tukrasi, auch als tukrashu vorkommend, als "nach
Tukri$-Art"; letzteres diirfte eine hurritische Adjektivbildung auf -he vom Konsonantstamm
Tukras$ sein.

191: Kizza

Kizza entspricht Qissa/Qissu, was, laut RGTC 12/2, 227 mit Qades zu identifizieren ist.

§54 (192-199)

¥2Eine Halskette, daran eine rotgoldene Sonnenscheibe: Grof3, mit Trennelementen, % daran
6 puku aus Gold mit Trennelementen, '**10 zylinderformige Perlen aus Gold, eine Statue aus
gutem Lapislazuli, ein Granatapfel aus Lapislazuli: '*’seine Lippen (sind) aus Gold; 2
rispenformige Perlen aus Lapislazuli, '*°6 mashu-Perlen aus gutem Lapislazuli, ein Supiu aus
Lapislazuli, "2 zylinderformige Perlen aus Karneol, 4 balatu aus rotem Gold, '**2 goldene
Sonnenscheiben, eine zylinderformige Perle aus gutem Lapislazuli, '*°2 Perlen aus Lapislazuli
von Naplimma, dem Konig.

196: supiu

AHw III 1280 bucht das Wort als "eine Lapis-Gemme" als hapax logomenon mit der
vorliegenden Belegstelle.

197: balatu

Das Wort balatu erscheint im CAD B 45 beschreibt das Wort nur allgemein als "an
ornament"; keine Belegstellen aullerhalb von Qatna. AHw verzeichnet das Wort nicht.

§55 (200-205)

*“Eine Gewandnadel aus Gold: groB, ihr Kopf aus Lapislazuli, **'ihr Aimu aus Gold, daran
eine zylinderformige Perle aus Lapislazuli, 14 Sekel ist ihr Gewicht; 2?11 Perlen aus Gold,
ein adatu aus Gold, 1 $ilina aus Gold, **eine zylinderformige Perle aus Lapislazuli: im Mund
liegt Gold, 204y Lapislazuli-Perlen, 5 Perlen, rispenformige Perlen aus marhase-Stein, 2053
Perlen: griin, eine Perle aus Karneol, eine eiformige Perle aza/wannu

201: Armu

CAD H 194 ohne Deutung ("meaning uncertain"); AHw I 347 erwigt "ein Goldplattchen".
202: adatu

Siehe §3 Z. 7.

202: silina

CAD S II 444 klassifiziert s7/ina als "an ornament"; AHw III 1236 denkt an eine "Gemme".
Weil silina aus Gold angefertigt wurde, scheint der Vorschlag des CAD sinnvoller zu sein.
Laroche (1980) 232: "un bijou?"; eine Herkunft aus dem Hurritischen bleibt zweifelhaft.
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205: azalwannu

Die Belegstelle ldsst vermuten, dass es sich um eine Materialangabe handelt: AHw I 92 fiihrt
das Wort auf das Hurritische zuriick und erklért es als "ein Schmuckstein". CAD A II 525
meint ebenfalls, dass es sich hier um ein kostbarer Stein handelt ("a precious stone"). Laroche
(1980) 67 verzeichnet azal/wannu ohne Ubersetzung.

§56 (206-206")

2062 Halsschmuckstiicke aus Gold, Lapislazuli und Karneol, daran ein kuhatu aus Lapislazuli,
2%'6in kuhatu aus Gold.

206: "Halsschmuckstiicke" - maninnu

CAD M/1 211 fiibersetzt maninnu als "a necklace". Das Wort wiirde auf das Vedische mani-
zurlickgreifen. Der Begriff begegnet in den Geschenklisten TuSrattas aus El-Amarna (EA 22:
12-14; 25 1 38f., 59-60), auBerdem in Qatna und Alalah. AHw II 603 iibersetzt entsprechend
"ein Halsschmuck". Uber die indoarische Herkunft des Wortes (mani-, "necklace") und die
akkadische Ableitung maninnu schrieben zuletzt Marquez Rowe und van Soldt (1998) 132
mit Literatur. Puhvel (2001) 121 {ibersetzt ebenfalls "necklace" und hélt das Wort fiir
hurritisch: "certainly borrowed from Hurrian". Uber eine mdgliche indo-arische Herkunft
dieses Terminus, sowie iiber eine Ubernahme des Wortes durch die Hurriter, siche CHD L-N
(1980ft.) 170b.

206-207: kuhatu

Kuhatu oder kujatu ist laut CAD I 497-498 "a plant" oder noch "a specific decoration on
jewelry". AHw 1 500, 296 verweist auf guhassu "Draht, Borte", beispielsweise an
Prachtgewinder.

§57 (207-215")

Eine Halskette, daran futinati: 14 Perlen aus Gold, 8 zylinderférmige Perlen aus Gold, 2083
Granatépfel aus Gold, eine Sonnenscheibe aus rotem Stein, 29quf einer Goldbasis, daran 6 alu
(Schafe) aus Gold ?'’mit Trennelementen, 31 funku aus Gold ?'' inkrustiert mit Lapislazuli
und Bergkristall; ein Falke aus Gold, 2 zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, wovon einer
*2_in dessen Mund liegt Gold-, 3 Lapislazuli Perlen, eine zylinderformige Perle: griin, *"’eine
Statuette aus Lapislazuli, ein GA-? aus Gold, inkrustiert mit Lapislazuli; *"*ein Lowe aus
marhase-Stein, 4 Perlen aus Bergkristall, *"’eine rispenformige Perle aus Karneol, eine
zylinderformige Perle aus marhase-Stein, *'° ein Rinderkopf aus ehlipakku.

207: tutinati

Tutinati ist die Pluralform von tutittum oder tudittum ("toggle pin"; "Gewandnadel" und nicht
"cache-seins" oder "soutien-gorge", wie Bottéro angibt, a. a. O. 11 passim). Zur Deutung von
tudittum siehe Klein (H.), ZA 73 (1983) 255ff.; siehe auch Farber, in: Fs Reiner (1987) 96ft.
Auch Joannes, RA 86 (1992) {ibersetzt fudittu als "fermoir"/"épingle" (Verschluss,
SchlieBe/Nadel). Fiir Belegstellen in den Amarna-Texten sieche beispielsweise EA 14142; 251
22. LB 1090: 5, 12 siehe Leemans (1952) 5-6. YOS IV 296 Z. 25-26 (tus-diz-ta,). Aus der
akkadischen und sumerischen Fassung der Dichtung IStar/Inanna in der Unterwelt wird
deutlich, wo dieses Schmuckelement am Korper angelegt wurde, ndmlich auf der Brust (cf.
ISD: tudinati $a; irti-sa,). Fiir Belege aus dem Hethiterreich, siehe u. a. CTH 242.2 Z. 4.

210: tunku, dunqu

Die Bedeutung von DU-un-KU bleibt unbekannt, kein Eintrag im AHw.
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§58 (216-219)

*1®Eine Halskette, daran 5 Perlen aus Gold, 2 rispenférmige Perlen aus schwarz-weifiem Stein,
2172 Plittchen aus Lapislazuli; 4 Perlen aus Lapislazuli, *'*eine eiformige Perle aus ehlipakku,
3 rispenformige Perlen aus Lapislazuli, *'’eine rispenformige Perle aus Bergkristall, eine
zylinderformige Perle aus Lapislazuli: klein, eine zylinderférmige Perle: griin.

§59 (220- 222"

*Bine Halskette, daran [ ] aus Gold, Einlage von Lapislazuli und marhase-Stein, **'22
Perlen [ ] 24 Perlen, zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, ***ein Plittchen aus Gold,
daran eine 'geformte' Statue *** der Semunni.

§60 (223-225)

*Eine Halskette, daran 4 Muttergdttinnen aus Lapislazuli, ihr Kind *** hilt (jede von ihnen)
auf ihrem SchoB3, 5 goldene Perlen, 252 Perlen aus schwarz-weiBem Stein, eine
Sonnenscheibe aus Gold, ein goldenes Plattchen.

Zu 223f. siche CAD B 256 b und CAD S/II 146 b.

§61 (226)

*2Eine Gewandnadel aus Gold von/aus Kizzu (= Qade, siche oben Z. 191), 3 goldene Perlen.

§62 (227-229)

2271.2. 2 ...] daran eine groBe Sonnenscheibe aus Gold, ***daran 33 kussu aus Gold, 1 groBes
sertu aus Gold, *°2/3 Mine, 2 Sekel ist ihr Gewicht, des Tukulti-billi.

228: sertu

sertu: "a part of a locking mechanism (as an ornament)" (CAD S II 322f) und "ein
Metallgegenstand/eine Gemme?" (AHw III 1218-1219).

229:"2/3 Mine, 2 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht etwa 350 g.

§63 (230-232)

20Rine Halskette, daran ein Plittchen aus Gold, daran eine "..." Statue, »'5 goldene Perlen, 4
zylinderformige Perlen aus Gold, 13 Sekel (1/27) ist ihr Gewicht; ***des Sinadu, des Sohnes
des Naplimma.

230: AHw 1427 a bucht die Stelle unter ugguru mit der Bemerkung "unklar".
231: "13 Sekel (1/27?) ist ihr Gewicht" entspricht etwa 108 bis 112 g.

§64 (233-235)

*3Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe aus Gold, 50 goldene Perlen, 42 Perlen aus
Lapislazuli, 2 zylinderformige Perlen aus gutem Lapislazuli, 5 zylinderformige Perlen ***aus
rotem Stein, eine zylinderformige Perle aus Bitterstein, 2 zylinderférmige Perlen: griin; 2

Perlen: griin; 3 Perlen 2Saus Karneol, ein Plittchen aus Karneol, eine Perle aus eh/ipakku.

§65 (236-239")

*%Eine Halskette, daran x Perlen balatu aus Gold, ein Rinderkopf aus Lapislazuli **’auf einer
Goldbasis, 4 zylinderformige Perlen aus Gold, 2 Perlen aus Gold, **¥[ ] 2 zylinderformige
Perlen aus schwarz-weiBem Stein, in der Offnung ist Gold aufgebracht, **eine rispenformige
Perle anzahhu, 7 Sekel ist ihr Gewicht - Gold **° zusammen mit dem Lapislazuli-Rinderkopf.
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239: anzahhu

Das Wort kommt wahrscheinlich aus dem Hurritischen; AHw 1 56 macht keinen
Interpretationsvorschlag und CAD A/II 151 hat "an imperfectly fused, curde, frit-like glass",
deutlich eine Materialangabe, was unsere Zeile vermuten lief3.

239: "7 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht etwa 58 g. Vielleicht ist hier nur das Gewicht des
Rinderkdpfchens gemeint.

§66 (240-249)

*OBine Halskette, daran ein goldenes Pléttchen, daran ein 'geformter' Lowe, 24126 Perlen aus
Gold, 4 eiférmige Perlen aus Gold, 5 eiférmige Perlen aus Lapislazuli, ein Lowe aus Karneol,
*2in der Offnung ist Gold aufgebracht, 4 rispenformige Perlen aus schwarz-weiBem Stein,
311 Perlen aus Lapislazuli, ein TIR aus Karneol, eine zylinderformige Perle aus Karneol, ***
in der Offnung ist Gold aufgebracht; ein Plittchen aus Karneol, 245[ ] eine Perle aus Eisen,
2 zylinderformige Perlen aus rotem Stein, “*’ein kapasu aus rotem Stein, eine Perle: aus
Sammu-Stein; 4 zylinderformige Perlen: aus Sammu-Stein; **ein [...] halanu, ein Rinderkopf
aus Bergkristall, inkrustiert mit Gold ***von Sapa, ein (...) aus rotem Gold; 1/2 Mine, 3 Sekel

1/2 ist ihr Gewicht, des Addu-nirari, des Konigs.

246: kapasu

Die Erklarungen des CAD und AHw laufen hier auseinander: CAD K 180 "a sea shell and its
imitation in stone", also die Angabe einer gewissen Form des Schmuckteiles. AHw I 443 "ein
roter Stein", wobei allerdings die Farbangabe aus den folgenden Materialbezeichnung

gewonnen ist.
248: "1/2 Mine 3 Sekel 1/2 ist ihr Gewicht" entspricht etwa 279 g.

§67 (250-252)

*OEine Halskette, daran ein nasuma, im Mund liegt Gold; 2137 [ aus Gold ml]it
Trennelementen, 37 kapasu aus Lapislazuli; *?37 eiférmige Perlen aus ehlipakku; 15 Sekel
1/2 ist ihr Gewicht - zusammen mit dem nasuma.

250-252: nasuma
CAD N II kann dieses Wort nicht deuten ("mng. unkn."), verweist hier auf das Inventar. AHw

verzeichnet das Wort nicht.
252:"15 Sekel 1/2 ist ihr Gewicht" entspricht etwa 129 g.

§68 (253-257)

*>Eine Gewandnadel (?) aus Gold: groB, daran ...? eine Sonnenscheibe aus Gold, inkrustiert
mit Lapislazuli und Bergkristall, »** (...) goldene Perlen, *>>13 Perlen aus Lapislazuli, 6 tuiltu

aus Gold, > ] rispenformige Perlen aus Lapislazuli, 711 Sekel 1/2 ist ihr Gewicht -nur
Gold.

255: tuiltu

AHw III 1367 erklért fuiltu als "ein Gegenstand aus Gold", ohne weitere Informationen zu
unseren Zeile. Belegstellen fiir diesen Begriff stammen aus Qatna und Nuzi.

257:"11 Sekel 1/2 ist ihr Gewicht" entspricht etwa 96 g.

§69 (258-262)

»®Ein Halsschmuck, daran 5 mashu aus Gold, 6 mashu aus Lapislazuli, 2 Palmetten aus
Lapislazuli auf eine Goldbasis, *°2 eiférmige Perlen aus Lapislazuli auf einer Goldbasis,
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*%%in menschliches Haupt auf einer Goldbasis, *°'14 [ ] aus ehlipakku, Lapislazuli,

Bergkristall, auf einer Goldbasis.

§70 (263-273)

| ] aus Gold, eine rispenformige Perle aus Lapislazuli, /[ | aus Bergkristall; 2
Perlen aus Lapislazuli, | ] rispenformige Perle(n) aus Karneol, | ] eiformige
Perle(n) aus Lapislazuli: klein; 3 eiféormige Perlen aus Karneol, %’ | aus ehlipakku
| ] ... aus schwarz-weillem Stein, im Mund liegt Gold; | ]: klein, 2™
ihre/seine [ ] aus Lapislazuli harau; ol ee]ons 2721hre/selne [ ] und
seine puku aus Lapislazuli, [ ] zusammen mit ihrem Laplslazuh

§71 (274-275)

| aus Klarneol, auf einer Goldbasis befestigt, ol ] aus Lapislazuli und
Bergkristall auf einer Goldbasis befestigt.

Z.276-291 fehlen bei Exemplar A; siche Exemplar C:

Mit [ ]in [ ] mit 7 zylinderformige Perlen; ein Rinderkopf [ ]; eine
Sonnenscheibe aus Karne[ol [; 9 Perlen aus Ame[thyst ], mit 2 [ ] im Mund [liegt]
Gold, eine [Perle?] aus schwarz-weilem Stein, [ ] ihr Gewicht, der (Dame)
Pizallum.

§72 (292-306)

929 Perlen [ 1, %3 zglhnderforrmge Perlen [ 1, #*im Mun[d liegt Gold 1], 295)
dattel[formige Perlen ], *°ein Ring [ 1, ®71 zylinderformige Perle in schwarz weillem
Stein [ 1, ®*cine Palmette aus Laplslazuh [auf einer GJoldbasis befestlgt Pein TIR aus
ehlipakku, 3%in TIR aus Karn[eol ? eine ei|formige Perle aus Gold; .| || ]...
aus gutem Lapislazuli: klein; | aus Am]ethist, >*[ 1Sekel 1/2 ist [ihr Gewicht];

3%der Dame Pizallum [ ] 306des Add[u-nirari, des Konigs?].

§73 (307-312)

39Das der Kehle' mit 10 mashu aus Gold: 4-fach; **ein (?) mashu aus schwarz-weiBem Stein:
4-fach; 3992 Sonnenscheiben aus Gold: klein, mit Trennelementen, 3193 palmetten aus Eisen,
a[uf einer Gold]basis; *''2 Basis aus Gold [ ] eiférmige Perlen aus rotem Gold, 31245
eiformige Perlen aus Lapislazuli: klein; der (Dame) Pizallum.

§74 (313-324)

33Eine Halskette mit einer glinzenden Perle aus Gold, 3Meine Sonnenscheibe aus Gold, 3
dattelformige Perlen aus Gold, 3Bwovon 2 mit Trennelementen, eine Fliege aus Gold; 31610
Perlen aus Gold, eine zylinderformige Perle aus Gold mit Trennelementen; *''2 kapasu aus
schwarz-weilem Stein, eine zylinderformige Perle aus schwarz-weilem Stein, 2
zylinderformige Perlen aus Lapislazuli, *'®cine Platte aus griinem Stein, eine rispenformige
Perle aus griinem Stein; " eine zylinderformige Perle aus griinem Stein; 1 Schaf aus gutem
Lapislazuli; **°2 apfelférmige Perlen aus Karneol | ] Perlen aus Bergkristall, **'in der
Offnung ist Gold aufgebracht; *** eine eiférmige Perle aus Lapislazuli auf einer Goldbasis, **’
laus marrum auf einer Goldbasis; ***[der (Dame)] Pizallum.

§75 (325-326")

32%) anusSannu aus rotem Gold; 32611 Sekel minus 1/6 ist ihr Gewicht; 320 des Lullu, des
Sakkanakku.
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325: anussannu

Die Bedeutung von anussannu bleibt unklar: AHw I 55 fiihrt das Wort auf das Hurritische
zurilick und spricht von einem "Metallgegenstand"; CAD A/II 150 hat "meaning unknown".
326: "11 Sekel minus 1/6 ist ihr Gewicht" entspricht einem Gewicht von etwa 90 g.

§76 (327)

| ]... [x. Jahr des Addu-]nirari.

§77 (328-331)

2%Bine Halskette, daran eine Statuette aus Gold [ ] aus Gold, eine Perle aus Gold: klein;
Peine dattelformige Perle aus Gold, eine Perle aus schwarz-weillem Stein, 3%ine Perle [
] 2 rispenformige Perlen aus Karneol, **'eine rispenformige Perle [ ] 2 Perlen aus

Lapislazuli, 3 Sekel ist ihr Gewicht; des ...

331: "3 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht etwa 25 g.

§78 (332-333)

32Ein Ring aus rotem Gold, 6 zylinderformige Perlen; ***des Addu-nirari, des Konigs.

§79 (334-338)

3*Eine Gewandnadel aus Gol[d ]; **°daran des tudina[ti ];>*°davon 10 mit Trenne[lementen

1; *’eine Fliege aus Gold, 2 eiférmige Steine [auf einer Goldbasis]; ***18 eiférmige Perlen aus

Lapislazuli, 3 zylinderférmige Perlen aus Lapislazuli; 10 Sekel ist ihr Gewicht.

338: "10 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht 83 g.

§80 (339-344)
| ] aus Gold, inkrustiert mit [ ]; **[ Tdes2[  L.°"[  1L.**[ 1.°*20

Perlen aus Gold 2 | 1; "9 eiformige Perlen aus ehlipak{ ku).

§81 (345)
%) kizabuzzu aus Gold, inkrust[iert mit  ]; 7 Sekel [ist ihr Gewicht].

345: "7 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht 58 g.

§82 (346-348)

**°Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe aus Gold, ein (Finger-)Ri[ng  ]; 34723 Perlen
aus Gold, 2 Platten aus Lapislazuli [ 1; >**4 Perlen aus gutem Lapislazuli, 2 sehr glinzend
(?7); 6 Sekel ist ihr Gewicht.

348: "6 Sekel ist ihr Gewicht" gleicht 50 g.

§83 (349-351)
*¥Eine Halskette, daran 1 TIR aus Aalanu, in der Offnung ist Gold (aufgebracht); 399 silina

aus schwarz-weifiem Stein auf einer Goldbasis; *'ein zzzihu aus schwarz-weiBem Stein auf
einer Goldbasis.

351: 1zzihu
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Nach CAD I/J 319 "a piece of jewelry", nach AHw I 411 "eine Gemme". Haas (1998)
8.10.225 wund Tischler (2001) 69 bezeichnen ein gleichlautendes Wort in
Ritualzusammenhénge als hurritisch: "Terminus der Vokation" (mit unbekannter Bedeutung).

§84 (352-359)

3?Eine Halskette, daran eine Platte: griin, in der Offnung ist Gold (aufgebracht); ***eine Platte
aus schwarz-weiBem Stein, ein Schafsauge aus schwarz-weiBem Stein; >*2 Lowen aus gutem
Lapislazuli, eine zylinderformige Perle aus Lapislazuli, seine Kappen (sind) aus Gold; *>°3
Perlen aus griinem Stein, 2 eiformige Perlen aus eAlipakku, ein TIR aus ehlipakku, **®cine
zylinderférmige Perle aus griinem Stein, in der Offnung ist Gold (aufgebracht), 2 Perlen:
esmequ;, 37eine Perle: urithase, 25 Perlen aus Gold, 2 pinnu aus Gold; 338eine Sonnenscheibe
aus Gold: klein, mit Trennelementen; ein Fisch aus Gold; 3¥%in tuiltu, 6 Sekel ist ihr Gewicht
in Gold.

356: esmequ

esmequ/esmekku/ismekku ist aufler in Qatna noch in El-Amarna belegt: AHw 1 257
identifiziert dieses Material mit "Malachit", das eine griine Reflektion hat. CAD E 367 hat
ebenfalls "a stone probably malachite". Siehe ebenfalls in Emar VI/3 282: 22".

357: pinnu

Siehe §32 Z. 102: pinnuriddu.

§85 (360-361)
*Fine Halskette, daran eine Platte [ ] in der Offnung ist Gold (aufgebracht); *°'[ ]

auf einer G[oldbasis?], ein balatu aus Gold; 2 Sekel [ ] ist ihr Gewicht.

361: "2 Sekel [ ] ist ihr Gewicht" entspricht 16,6 g [+  ].

§86 (362-363)
%2y Vasen baguru aus Gold, eingelegt mit gutem Lapislazuli (und) mit schwarz-weilem
Stein; 3 Sekel ist ihr Gewicht; ***[ ] inkrustiert mit Lapislazuli, rotem Stein, mit

marhase-Stein; 18 Sekel ist ihr Gewicht; [ des?] ...**45. Jahr des [Addu-nirari?], des Konigs.

362: baguru

CAD B 28 und AHW I 96 vermerken das Wort baguru mit unterschiedlicher Bedeutung: "a
scoop" und "ein Gefdll". Wahrscheinlich handelt es sich hier um eine bestimmte Gefa3form.
362: "3 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht etwa 25 g.

362": "18 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht etwa 150 g.

§87 (364-375)

***Eine Halskette, daran eine Sonnenscheibe [ 1, **ein Falk[e 1, %32 tufuni ]
367Lapislazuli (und) Karneol [ ], ***daran ein Schafs[auge 1, **daran 6 .| 1,273
Gran[atéipfel 1, 'ein Rinderkopf [ 1, *"?eine Sonnenscheibe aus marhase-Stein, eine
zylinderformige Perle aus Gold, eingelegt mit [ ], *Peine zylinderformige Perle aus
gutem Lapislazuli, eine zylinderformige Perle aza/walnnu |, Mein Lowe aus marhase-Stein, 2
Sonnenscheiben aus Gold, daran 2 [ ], >"*2/3 Mine 5 Sekel ist ihr Gewicht an Gold samt
gutem Lapislazuli.

375:"2/3 Mine, 5 Sekel ist ihr Gewicht" entspricht 375 g.
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§88 (376-377)
370Ein Lowenkopf aus Gold; sein Gewicht ist 3 Sekel; 5 ...aus Gold; der (Dame) Puhu.

§89 (378-380)

| ], daran eine Sonnenscheibe aus Gold mit Trennelementen, dar[an ...aus Gold mit
Tre]nnelementen, daran 2 [ ] aus Gold mit Trennelementen; 1 zillaru aus Gold, *"ein
(Finger-)Ring aus Gold, ein Schakal aus Gold, 1 [ aus] gutem [Lapislazuli?], ein TIR aus
gutem Lapislazuli, [in der Offnung] ist Gold (aufgebracht), 8 Sekel ist [ihr] Gewicht an gutem
Lapislazuli. **Im ersten Jahr des Idada, des Konigs [des Sohnes?] des Ulasuda, des Konigs.

378: zillaru

AHw III 1528 ("ein Goldgegenstand") bucht nur den vorliegenden Beleg und 14t die genaue
Bestimmung des Anlauts offen. Der Hinweis auf si/aru(m) "ein Gewiirzkraut?" AHw 1043
fiihrt kaum weiter. Im CAD ist zi//aru nicht verzeichnet. Laroche (1980) 304: "objet en or".

2.4.5 Quellen aus dem Mittelmeerbereich: Ugarit

Ugarit, das moderne Ras Shamra, erfiillte wahrscheinlich schon in altbabylonischer Zeit eine
wichtige Rolle als Umschlagplatz am Mittelmeer: Uber Ugarit wurden Beziehungen zwischen
Mesopotamien, Anatolien, Agypten und den Inseln Kreta und Zypern gepflegt. So wurde die
vorteilhafte Lage der Stadt von Machtzentren wie u. a. Halab, Qatna, Hazor, Karkemi$ und
Mari genutzt, und in Ugarit entwickelte sich ein altorientalischer Mikrokosmos: Hier traf man
Héndler unterschiedlichster Herkunft und Dolmetscher, die fiir die diplomatische und
okonomische Korrespondenz und Transaktionen der genannten Protagonisten eingesetzt
wurden. Vor allem im 14. und 13. Jh. v. Chr. erlebte die Stadt Ugarit ihre Bliitezeit*®°.
Schriftliche Zeugnisse der Vielfalt dieser Metropole liegen u. a. in Gestalt akkadischer®’, in
ugaritischen, hethitischen und in hurritischen Texte vor: All diese Sprachen waren in Ugarit
selbst in Gebrauch. Die ugaritischen und hurritischen Texte wurden in ugaritischer
Alphabetschrift verfasst®®. Unter den schriftlichen Quellen sind in einem mehrsprachigen
Vokabular, einigen parallel verlaufenden Gétterlisten, einer Vielzahl an Opferlisten, einem
Brief und schlieBlich in einem hymnischen Kulttext Belegstellen fiir eine 'Herrin des Palastes'
erhalten. Die Schreibweise dieser 'Herrin des Palastes' kommt in der sumerischen
Schreibweise vor (‘nin-e;-gal-la); dariiber hinaus begegnet eine andere, einheimisch-
ugaritische 'Herrin des Hauses' bzw. 'des Palastes' (blt bhtm, 'Ba‘latu Bahatima'). SchlieBlich
erscheint eine Gottin Pendigalli (pdgl) in den hurritischen Textzeugen: Hierin ist
wahrscheinlich eine sprachliche Adaption des akkadischen Namens belet-ekallim zu
erkennen. Im folgenden wird zuerst die Problematik der wugaritischen 'Herrin des
Hauses/Palastes' (b‘lt bhtm) untersucht; dann werden die Belegstellen besprochen und im
Gesamtkontext des Kultes in Ugarit gedeutet.

%6 Die Geschichte der Stadt Ugarit und deren (Handels-)Beziehungen beschreiben u. a. Klengel (1992) 77-78;
Helck, in: ALASP 7 (1995) 87-94 (mit Agyptern); Dietrich-Mayer, in: ALASP 7 (1995) 38-40 mit
Hurritern); Neu, in: ALASP 7 (1995) 115-129 (mit Hethitern).

%7 Siehe van Soldt (1991).

668 Es sind auch hurritische Texte in syllabischer Keilschrift bewahrt, siche z. B. eine Bilingue: siche zuletzt
Wilhelm, Fs. Wilcke (2003)341-345 mit Literatur.
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2.4.5.1  Kult der Ninegal/Belet-ekallim in Ugarit

24.5.1.1 Die Frage nach der Identitit der "Herrin des Hauses", blt bhtm

In den Belegstellen aus Ugarit begegnet uns - vor allem im dynastischen (Haus-)Kult - immer
wieder eine bt bhtm, die wortwortlich als "die Herrin der Hauser" zu iibersetzen ist. Des
ofteren wurde iiber diese Gestalt eine Diskussion gefiihrt, wobei insbesondere die Frage, ob es
sich hier um eine menschliche Gestalt oder um eine Gottin (und falls ja, um welche) handelt,
interessiert hat®”. Zusammengefasst werden hier die wichtigsten Meinungen als
Ausgangspunkt fiir eine moglichst detaillierte Bestimmung der b<lt bhtm vorgestellt.

De Tarragon®”’ bietet in seiner wichtigen Arbeit iiber den Kult in Ugarit eine Ubersicht der bis
dahin vertretenen Meinungen hinsichtlich bclt bhtm: Virolleaud iibersetzt den Namen als "La
dame des maisons"®’"; er sei als Titel fiir die Géttin Anatu verwendet worden®’?. Virolleaud
analysiert den Namen als eine Zusammensetzung von b°lt ("die Herrin") und bht-m, mit -m
Determinativ bei der langen Pluralform bht statt der kurzen, iiblichen Form bt ("Haus").
Weiterhin macht er auf die Schreibvarianten des Namens wie b‘lt bwtm und b°lt btm
aufmerksam und weist darauf hin, dass die G6ttin in den groB3en literarischen Texten und in
den ugaritischen Pantheonstexten fehlt: Sie sei vor allem an den Ritualen, also am
praktizierten Kult, beteiligt. Nougayrol stellt die Gottin mit der sumerisch-akkadischen
Ninegal/Belet-ekallim gleich, scheint aber dariiber hinaus die Verwendung des Namens als
Titel fiir die Gottin ughry, >Usharay bzw. I$hara anzunehmen®”. Gegen diese Gleichsetzung
setzt sich de Moor ab, weil er b°lt bhtm, "The Mistress of the Mansion", lieber, in Nachfolge
von Virolleaud, mit ‘nt, “Anatu identifizieren mochte®”*. Die Bestimmung als "Hierodule",
also als menschliche Gestalt, stammt von Urie®”” und wird heute nicht mehr akzeptiert. Seine
Idee beruht auf seiner Interpretation der ’in$ ’ilm, °InaSu °Ilima, als minnliche Hierodulen:
Auch diese letzte Identifizierung ist iiberholt, weil *ing *ilm auf den Familiengott verweist®’°.
SchlieBlich formuliert de Tarragon®”’ vorsichtig: "Cette déesse ainsi honorée dans son
mobilier sacré et par divers animaux doit étre de rang élevé dans la hiérarchie de la pratique
cultuelle. Mais elle garde son anonymat".

569 Tsumura (1996) 221-222 nennt die diskutierenden Parteien: de Tarragon (1980) 163 bestimmte die "Herrin
des Hauses" als eine Hierodule, wahrend de Moor (1987) 159 Fn 11 sie lieber mit einer Gottin (‘Anatu)
gleichstellen mochte. Tsumura, a. a. O. stellt sie als "die Gottin der Dynastie" dar.

670 de Tarragon (1980) 162f.

1 Virolleaud (1929) 2, 45 und 106, 33 im Kommentar zu den jeweiligen Zeilen. Die gleiche Ubersetzung
verwenden Gordon (1949) 112 und (1965) Nr. 463, Nr. 493 sowie auch Herdner, Syria 33 (1956) 110.

572 Virolleaud, in: CRAIBL (1962) 97.
573 Nougayrol, in: Ugaritica V (1968) 56.

67 de Moor, UF 2 (1970) 199: "According to Virolleaud, in: CRAIBL (1962) 97, b<lt bhtm is just another name
for ‘nt and actually there is some evidence supporting this equation in the texts published thus far: CTA 3:
B.4s, 17 and the striking parallelism between CTA 22: B.10s km tdd ‘nt and PRU (5) Nr. 4: 14 k tdd b“lt
bhtm. Then the ’ilt bt may be ‘nt too". In seiner Arbeit, AOAT 16 (1971), behélt de Moor seinen Standpunkt:
Er versucht die Gleichsetzung mit ‘Anatu zu beweisen mittels eines Vergleichs mit der Verwendung des
Namens Belet-ekallim als Ansprechtitel fiir Inanna/IStar; so stehe hier b°lt bhtm als Titel fiir eine ugaritische
Istar-Gestalt, ndmlich fiir <Anatu.

675 Urie, PEQ 80 (1948) 43.
676 Cf. 111 2.4.5.5.
677 de Tarragon, a. a. O. 164.
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In seiner Rezension der Arbeit von de Tarragon schreibt Lipinski®’® folgendes: "...blt bhtm,
'la Dame du Palais' (...), un équivalent du sumérien NIN.E.GAL, (...)". Allerdings fiihrt er fiir
diese Aussage keine Argumente an. Weiterhin meint er vorsichtigerweise: "Il est donc
possible que 'I'ensi des dieux' <’in$ *ilm> soit identique au dieu Smn et que 'la Dame du
Palais' soit Hebat, mais il faut attendre de nouvelles données pour savoir quelles divinités se
cachent sous ces épithétes". Er stiitzt seine Aussage auf zwei Texte®”” und legt ing ilm und
blt bhtm 'zweifelsfrei'(?) als 'Epitheta’ fest. Dietrich und Loretz®® sehen in b¢lt bhtm, die sie
als "Herrin des Palastes" iibersetzen, "ein Epitheton fiir Pidray, Tochter Ba“als". Nirgendwo in
der Arbeit von Dietrich und Loretz wird die Aussage iiber die Verwendung von blt bhtm als
Titel der Pidray konkret untermauert. Vielleicht hatten die Autoren das mehrsprachige
Vokabular®', in dem - nach Rekonstruktion - Ninegalla vermutlich als Entsprechung der
'Pidray' steht, im Sinn. Vorausgesetzt wire dann aber die Gleichsetzung, zumindest was die
Funktion betrifft, der Titel Ninegalla und b°lt bhtm.

Eine ausgesprochen klare Meinung wird von Watson®” vertreten: Er glaubt, dass diese
"'"Mistress of the Mansion' has been described as 'one of the tutelary or patron gods' of the
palace and the dynasty"; "her name corresponds to Sumerian nin-e;-gal, Akkadian belet-
ekallim, 'the lady of the palace". Del Olmo Lete®? schlieBt sich dieser Meinung zum Teil an,
da sie "a deity or divinized being linked with the palace and the dynasty" sei®®. Jedoch
verweist er auf einen moglichen Zusammenhang mit der Géttin ‘Anatu®®.

Zum Schluss sei hier noch auf die Stellung von Pardee hingewiesen: Obwohl er vorher fiir belt
bhtm die Ubersetzung "la dame du palais (royale)" gewihlt hat®*, zieht er in seiner letzten
Arbeit® eine vorsichtigere Ubersetzung "Lady of the Houses" vor und glaubt, dass hiermit
die ganze konigliche Domédne gemeint sei. Dariiber hinaus ist noch das Vorkommen des °Ilu
Béti als dynastische Gottheit neben der Schutzgdttin blt bhtm erwédhnenswert®®. Auch
Pardee schlieBt einen Zusammenhang mit der Gottin Anatu nicht ganz aus und stellt
anschliefend die berechtigte Frage, ob b°lt bhtm als ein Eigenname oder vielleicht als ein
Epitheton fiir z. B. ‘Anatu oder °Atiratu zu interpretieren sei. Im Rahmen seiner
Géttermonographie stellt sich auch Schwemer®’ die Frage nach der Identitit der b<lt bhtm:

678 Lipinski, IEJ 33 (1983) 139f.

67 Lipinski, a. a. O. Ibn Hani 77/2B + und RS 24.291.

8% Dietrich-Loretz (1988) TUAT II/3 310 mit Fn 21a.

681 Cf. 111 2.4.5.4.3: die Liste RS 20.123.

682 Watson, SEL 10 (1993) 55 mit einem Verweis auf Astour (1967) 160 Fn 7.
68 del Olmo Lete (1999a) 34 Fn 74.

6% Man beachte auch del Olmo Letes Aussagen in AuOr 5 (1987a) 41 mit Fn 11: "..b‘lt bhtm no puede
desligarse del titulo divino sumero-acadico Belat ekalli;..."; "En todo caso se trata de una 'divinidad' feminina
tutelar del palacio”.

6% Siehe ebenfalls im neuen Worterbuch von del Olmo Lete - Sanmartin (1996) 102: belt, a) b<lt bhtm, "Sefiora
del Palacio", mit Verweis auf ‘bélet (NIN) ekalli(m) (E,.GAL). Dariiber hinaus: "en Ugarit, epiteto del ND
pdry (?)" b) "en la titulacién de la diosa “nt, beide Punkte mit Literaturverweis.

6% 7Zu diesem Standpunkt, siehe Pardee (2000) 77: "Le mot 'maison' étant au singulier, on préférera le sens
général de 'maison (royale)' et en comparaison avec l'expression qui comporte le pluriel du mot bt, Ba‘lat

Bahatima 'la Dame du palais (royal)' (...), le sens plus abstrait de 'dynastie"".
887 pardee (2002) 276.

588 Pardee (2000) 76: "Le ’ilu béti ougaritique aurait été le génie tutélaire soit du palais royal (...), soit d' un
temple particulier au palais".

6% Schwemer (2001) 524-525 mit Literaturverweis zur Gottin in Fn 4252.
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"Die in den Ritualtexten vielfach belegte b“lt bhtm -"Herrin der Hauser" (oder: Paldste", oder:
"Tempel"?) - diirfte ihrem Namen nach am ehesten eine Schutzgéttin sein". Die Verwendung
ihres Namens als Theonym wird von ihm auch angemerkt, aber "ein Nachweis dafiir steht
bisher aus".

Die Abwégung der unterschiedlichen Thesen iiber die Gestalt blt bhtm fiihrt zu den
folgenden Schlussfolgerungen: Es handelt sich um eine weibliche Gottergestalt, wie ithr Name
(bclt) und Vorkommen neben anderen (ugaritischen) Gottheiten vermuten ldsst. Thr Erscheinen
im praktizierten dynastischen Kult (v. a. in den Ritualtexten) und ihr Fehlen in den groBen
ugaritisch-literarischen Texten sowie in den einheimischen Gotterlisten geben Hinweise auf
ihre Funktion und Wichtigkeit im ugaritischen Pantheon: Sie tritt als eine Schutzgéttin des
(Konigs-) Hauses auf und nimmt (nur) hier eine relativ wichtige Position ein. Genau ihre
Abwesenheit in den ugaritischen Mythen und in den groferen, synkretistischen Gétterlisten
hat bisher weitere gesicherte Schlussfolgerungen iiber ihre Einstufung im 'Gesamtpantheon'®”
der Stadt Ugarit verhindert.  Die Untersuchung der Belegstellen wird iiber die
vorgeschlagenen Synkretismen oder die Anwendung ihres Namens als Titel fiir andere
Gottinnen Auskunft geben miissen. Schlagkréftige Argumente fiir eine Identifizierung der
Gottin blt bhtm mit Ninegal/Belet-ekallim sind aus den vorhandenen Quellen nicht direkt
ableitbar, jedoch ist ein gewisser Zusammenhang zwischen den beiden sicherlich nicht
auszuschlieBen®'. Die Géttinnen tragen einen dhnlichen Namen und werden iiberwiegend im
Palast verehrt. Ob b°lt bhtm genau wie die zu dieser Zeit verechrte Ninegal/Belet-ekallim die
Rolle als 'Beschiitzerin der Dynastie' erfiillte, oder ob ihr eine allgemeinere Rolle als
Schutzgottin des Hauses an sich zukam, kann hier noch nicht festgestellt werden. In Ugarit
gab es jedenfalls auch einen mehr spezifischen Ausdruck fiir den Koénigspalast, nimlich bt
mlk®?. Demzufolge konnte man sich fragen, weshalb dann, im Falle einer tatsichlichen
Ubernahme der mesopotamischen Ninegal/Belet-ekallim mit einheimischem Namen, nicht
eine b°lt bt mlk auftritt. Dieser Ausdruck ist bisher nirgendwo in den Texten belegt. Jedenfalls
bleibt die ugaritische bt bhtm eine interessante Gottinnengestalt, die enge Beziehungen zu
unserer Gottin hat, wie es aus den oben zusammengefassten Lehrmeinungen ersichtlich wird;
deshalb wird diese Gottin in unserer Untersuchung mit einbezogen.

24512 Die Kultstitten

Weil in drei Vierteln der religiosen Rituale aus Ugarit der Konig eine Rolle ausfiillt, ist es
nicht ungewohnlich, dass sich einige Handlungen im Palast, dem Haus des Konigs (bt mlk),
selbst abspielte. Dieser Ort war Sitz fiir den lebenden Konig, fiir die verstorbenen deifizierten
Konige und fungierte weiterhin als Sitz der Gétter, vor allem der dynastischen Gottheiten. Der
Palast war also auch ein Ort fiir Beopferung, Verehrung und Totenkult. Fiir diese Aktivititen
war eine Palastkapelle (hmn)®® mit erhohtem Altar vorhanden. Weil blt bhtm an einigen

6% Nicht alle in ugaritischer Schrift aufgefundenen Gétterlisten bieten den Einblick in das Gesamtpantheon der
Stadt Ugarit: Vielmehr sind die Gotternamen in den Auflistungen Stellvertreter fiir mehrere verwandte
Gottergestalten; so stehen u. a. die “ilu Sapuna, "die Gottheiten von Sapuna" gegeniiber ilu baladani, "die
Gottheiten des Landes" cf. Schwemer, a. a. O. 517-518. Uber die Eingliederung der b‘lt bhtm im
ugaritischen Pantheon, siche unter III 2.4.5.5.

%1 Meinungen, die in diese Richtung weisen, wurden von de Moor, a. a. O. (oben Fn 664) und Lipinski, a. a. O.
(oben Fn 678) geduBert.

%2 Der Ausdruck wird verwendet wenn Gotter in den Palast hineintreten, cf. Tabelle unter I1I 2.4.5.5.

5% Fiir eine relativ gut umschriebene Definition des hmn, siche Xella (1991) 169-191: "une chapelle sacrée, un
'pavillon' (peut-étre aussi un baldaquin) contenant des images divines, siége d'un culte surtout dynastique,
probablement...adressée a des figures ancestrales comme ilib et EI".
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dynastischen Ritualen teilnahm, liegt es auf der Hand, eine ihr geweihte Verehrungsstelle
neben den Schreinen der anderen dynastischen und schiitzenden Gotter im Palast selbst
anzunehmen. Nach der Ansicht von del Olmo Lete® scheint die Lokalisierung der Struktur
des "Ofens des Tisches der 'Herrin des Hauses"®” jedoch problematisch: Er konne sich
entweder im Palast oder in der Stadtanlage befunden haben. Die Teilnahme an Palastritualen
befiirwortet aber zumindest das Vorhandensein ihrer Kultstitte im Palast: Wie diese konkret
aussah, ist leider nicht bestimmbar, weil hieriiber die Angaben fehlen. Ob bt bhtm zusétzlich
iiber eigene Tempel in der Stadt verfiigte, ist eine offene Frage. Archidologische Befunde
weisen jedoch nicht unmittelbar in diese Richtung, aber es gibt im vorhandenen Textmaterial
Hinweise, die ihre Verehrung im Bereich anderer Tempel, wie z. B. im Tempel des Ba‘lu (von
Ugarit) oder im *Iltu-Tempel®®®, vermuten lassen. Del Olmo Lete®’ hilt es nicht fiir ganz
ausgeschlossen, dass die bClt bhtm auch einen eigenen Tempel in Ugarit besa3 und glaubt ihn
im Text KTU 4.54:1 unter dem Ansprechtitel bt b‘lt mlk gefunden zu haben. Der
Ubersetzung nach ("das Haus/der Haushalt der Herrin des K&nigs") muss er sich aber nicht
unmittelbar auf bclt bhtm beziehen. Moglich wére, dass hier auf die Konigin verwiesen wird.
In einem Text, der weiter unten besprochen wird, ist ein bt b‘lt bhtm rmm, "Haus der Herrin
der hohen Héuser" belegt. Wenn es sich hier um die gleiche Gottin handelt, wiirden wir hier
iiber die Existenz einer eigenen Kultstdtte der Gottin informiert. Die Frage nach der Identitét
der b<lt bhtm rmmin Bezug auf unsere blt bhtm wird weiter unten diskutiert werden®®.

2.4.5.2  Die ugaritischen Texte mit b“It bhtm

Die ugaritischen Texte, die Belegstellen fiir b°lt bhtm enthalten, wurden alle in ugaritischer
Alphabetschrift verfasst. Inhaltlich beziehen sich diese Quellen hauptsidchlich auf den
Konigskult, die dynastischen und monatlich durchgefiihrten Rituale und die des koniglichen
Totenkultes. Die Belegstellen stammen aus unterschiedlichen Orten des Tells: Einige Texte
stammen aus dem Konigspalast®, andere aus dem Haus des Hohenpriesters’® und noch
andere wurden bei der Siidakropolis™" aufgefunden.

24.5.2.1 Die kéniglichen Rituale im Palast'

Kriterien fiir die 'koniglichen Rituale im Palast' sind die Auflistung von Géttern, die zum
'Palast-' Pantheon gehoren, das Vorkommen von spezifischen, deifizierten Titulaturen fiir den
Konig, die besonderen kultischen Strukturen im Palast und das Durchfiihren von Riten, die
mit dem Konig in Verbindung stehen; es sind genau diese Kriterien, die von del Olmo Lete’
in seinem Artikel 'The royal Aspects of the Ugaritic Cult' angewendet wurden. Hier werden
selbstverstidndlich nur die Texte, die Belegstellen fiir unsere Gottin enthalten, besprochen. Die
Frage nach den Palastgottern als Gruppe wird unter II1 2.4.5.5 behandelt.

6% del Olmo Lete (1999a) 60.
895 Sjehe die Diskussion iiber diese Stelle weiter unten.

%Giche 111 2.4.5.2.2 Text KTU 1.41 + 1.87 (Iltu-Tempel) und a. a. O. Text KTU 1.105 (Tempel des Balu von
Ugarit).

697 Ders., a. a. O. 34 Fn 74.

6% Siehe 111 2.4.5.2.2.

%9 KTU 1.91; KTU 1.87 (Hof V); KTU 1.81 und 4.182 (Ostarchive) und KTU 2.31 (zentrale Archiven).
" KTU 1.39, 1.41, 1.48, 1.53 und 1.57.

T KTU 1.105, 1.109 und 1.112.

2 Del Olmo Lete, OLA 55 (1993) 52-66.
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In KTU 1.112 (RS 24.256)"” wird eine 17 Tage dauernde Feierlichkeit, die mit dem
Mondzyklus zusammenhéngt, beschrieben. Das Ritual spielt sich wahrscheinlich groBenteils
in der Palastkapelle, die in Z. 3 (hmn) genannt wird, ab. Besonders interessant ist die
Teilnahme der Konigsséhne und -tochter, neben dem Konig, am Ritual. Thr regelméBiges
Hinaufgehen in die Kapelle scheint das Herunterkommen der Gétter zu diesem Kultort zu
bewirken. Unsere b¢lt bhtm, iibersetzen wir sie - in Nachfolge der neueren Textbearbeitungen
- als "die Herrin des Palastes", erscheint gleich am Anfang des Textes, 1-8:

b yrh."-"[...] "In dem Monat [...]

hdt hdrgl.1]...] der Neumond hdrgl.1[...]

tn Sm.hmnh.w tq"1[...] zwei Schafe in der Palastkapelle und einen Sekel]...]

ksp.w.s‘rgbt.l b<'T"[t] Silber und eine Schale Erdklumpen fiir 'die Herrin

bht<..m § “srm 1i"n"[$] des Palastes'; ein Schaf und zwei Vogel fiir *Inasu

1"I"'m.w bn mlk w b'n’[t] ’Ilima. Dann werden die Sohne des Konigs und die

mlk.t‘In.pamt $b¢ Tochter des Konigs siebenmal hinaufgehen.

b tlt tIn ilm b hmn Am dritten Tag werden die Gotter zur Palastkapelle
herunterkommen" "

Diese Ubersetzung’?, ist nicht unproblematisch: Die Gabe von einem Sekel Silber und einer
Schale Erdklumpen fiir die 'Herrin des Palastes' sind ungewohnlich. Die Symbolik ist schwer
deutbar. In Z. 12-13 bekommt die Gottin “Attartu Hurri'* einen Sekel Silber und eine Kanne
Wein. Der Silbersekel scheint also weniger ungewohnlich als Gabe, aber die Erdklumpen sind
seltsam. Eine andere Ubersetzung, die das Problem der 'Schale Erdklumpen' vermeidet, wurde
von de Tarragon’”’ vorgeschlagen: "Aux mois de h[yr, 4 la nouvelle] (lune): (sacrifice-) hdrgl
[ ]. Deux moutons auprés du reposoir et un sicle d'argent et un vase (en) vénération; pour
Ba“al[at]-des-temples, un mouton.(...)". Diese Ubersetzung beruht auf einer von Herdner
genannten arabischen Basis rajaba, "honorer, vénérer", also "ehren, verehren". Eine zweite
Mbglichkeit, die Herdner’” nennt, ist die obengenannte: rgbt, "une vase (de) rgbt (mottes de
terre?)". Der Autor schldgt vor, diese auBlergewohnliche Gabe in Zusammenhang mit einem
Vegetationsritus zu setzen, obwohl hieriiber nichts weiteres bekannt sei’'’. In dem zuletzt

3 pardee (2002) 36-38: Nr. 8. Siehe auch Herdner, in: Ugaritica VII (1978) 21-26 und die Besprechung des
Textes bei del Olmo Lete, AuOr 2 (1984) 197-206.

4 Dietrich - Loretz (1988) TUAT II/3 315f. iibersetzen *Inasu *Ilima immer als "Gotterfamilie", besser aber ist
die Ubersetzung "Familiengdtter", weil es sich hier um chthonische Gottheiten, die auf die verstorbenen
Familienmitglieder verweisen, handelt. Z. 8 iibersetzen Dietrich und Loretz folgendermallen: "...steigen sie
[gemeint sind die Konigsséhne und -tochter!] (wieder) hoch zu den Géttern in die Kapelle; (Untergang der
Sonne...)".

795 pardee (2002) 36-38.

% Del Olmo Lete, OLA 55 (1993) 62, zieht eine Ubersetzung "“Attartu der Grube/ des Grabes" vor, statt "die
hurritische “Attartu". Hierbei kdnnte man sich fragen, ob es sich in diesem Text nicht um einen Ritus, der mit
der Unterwelt zusammenhingt, handelt (daher dann die Erdklumpen).

"7 De Tarragon (1989) 197-198 und Fn 166.
% Herdner, in: Ugaritica VII (1978) 24.
"% Herdner, a. a. O.

"% In KTU 1.92 (RS 19.39) 31 werden Erdklumpen in Zusammenhang mit Ba‘lu genannt: b<l.sm[h] rgbt.yu...,
"Ba‘lu gliick[lich], greift die Erdklumpen...". Auch der mythische Schultext 1.133 Rs. 19 nennt rgbt neben
"Steinen" (abn, Z. 18). Auch Dietrich und Loretz meinen, a. a. O., dass es sich hier um einen
Fruchtbarkeitsritus handelt.

158



159

erschienenen Worterbuch von Del Olmo Lete und Sanmartin wird rgbt’'! folgendermafen
iibersetzt: "respeto, temor", die Textstelle als "plato de respeto", also wie eine besondere
Gabendarbringung. Vor der Gabendarbringung an b°lt bhtm und an °in$ ’ilm wird eine Gabe
in der Palastkapelle (de Tarragon iibersetzt "Ruhealtar"’'?) angeboten: Man konnte also
vermuten, dass sich die Kultstellen der beiden genannten Gottheiten nicht weit von der
Kapelle befunden haben. Interessant im Zusammenhang mit diesem Text ist KTU 1.43 (RS
1.005), weil auch hier die Gottin “Attartu Hurri genannt wird und zwar als eine der in den
Palast (hier angegeben als bt mlk) eintretenden Gottheiten. Auch hier wird von koniglicher

Seite sicbenmal ein ritueller Akt vollzogen’".

Der Text KTU 1.39 (RS 1.001)""* beschreibt ein Ritual fiir einen Tag und eine Nacht, nach
ugaritischer Zeitrechnung also fiir zwei Tage. Tagsiiber werden vor allem die Gétter des
Kreises des ’Ilu und des Ba‘lu versorgt. Nachts findet ein Opfergang im Palast selbst (bt mlk,
Z. 12) statt. Nach der Gabendarbringung fiir die Gétter "kommt man herab", man verldsst also
offensichtlich ein erhohtes Podest oder einen Altar, 20-22:

(...) w yrdt."m"dbht "(...) und du wirst von den Altiren herabkommen:
"g'dlt.] belt bhtm. srm eine Kuh fiir die 'Herrin des Palastes', zwei Vogel
1°ins *ilm (...) fiir ’Inasu-"Ilima (...)"

Wiederum werden b¢lt bhtm und °in$ *ilm zusammen genannt und offensichtlich befinden sich
beide noch im Palastbereich, nicht auf dem Altar, sondern etwas aullerhalb dieses Bereiches.
Die Texte KTU 1.112 und 1.39 bezeugen die wahrscheinlich permanente Anwesenheit der
Gottheiten ’in§ ’ilm und b°lt bhtm im Palast, wohingegen die anderen Gottheiten erst nach
Anrufung und Opferdarbringungen zum erhohten Podest in der Palastkapelle herabkamen
(oder in den Palast hineintraten, wie oben beschrieben in KTU 1.43 und unten in KTU 1.39).
Man beachte, dass unter den genannten Gottheiten in KTU 1.39 einige nicht einheimische
Fremdgotter wie z.B. ushry, *Usharay bzw. IShara (Z. 13); pdry, Hebat (Z. 15) und yrh.kty,
der Mondgott Yarih (Z. 19) gleichfalls im Palast verehrt wurden.

Ein Text, der Teil der "kéniglichen Opferriten" (dbh mlk’") ist, ist KTU 1.91 (RS 19.015)""°.
Es werden aus verschiedenen Nachbarstidten Ugarits kommende Weinlieferungen
verzeichnet; in diesem Sinne konnte der Text auch als administrative Quelle betrachtet
werden. Jedoch kann, wegen der Bestimmung der Lieferungen fiir die koniglichen Opferriten,
der Text auch fiir den kultisch-ritualistischen Kontext herangezogen werden. Bei einigen
Gottheiten, die Wein bekommen, ist der Vermerk "im Palast/des Palastes" oder "wenn die

"' Del Olmo Lete - Sanmartin (2001) 385.
12 de Tarragon, a. a. O.

"3 KTU 1.43, 1-2: k trb.“ttrt.hr.gb bt mlk, "Wenn Attartu Hurri den gb des kéniglichen Palastes hineingeht". Z.
25-26: mlk p‘nm.yl[k.] §b° pamt.]l klhm, "Der Konig wird gehen um zu nehmen (die Statuen) der Goétter;
siebenmal mit all diesen".

"% Pardee (2002) 67-69: Nr. 17. Siehe ebenfalls die Textbesprechung bei del Olmo Lete, AuOr 5(1987a) 41-43.

5 Watson-Wyatt (1999) 292: dbh a) "schlachten/Schlachtopfer" (nach Aistleitner); b) "Gastmahl essen/Mahl",
wird verglichen mit Akk. zibu ("food offering") = naptanu ("food ration") und mit Sum. EZEN ("Feier") im
Sinne eines Banketts, wo nicht nur Essen, sondern auch andere Gaben wie z. B. Schmuck und Kleider
angeboten werden. Schwemer (2001) 516 f ldsst den Terminus dbh uniibersetzt und spricht in diesem
Zusammenhang lieber von einem "dabhu-Ritual" (mit Literaturverweis Fn 4196). Zuletzt bei del Olmo Lete -
Sanmartin (1996) 127: dbh, 1)"sacrificio, banquete (sacrificial)" 2) "ofrenda" 3) "nombre de mes (?)".

716 pardee (2002) 214-216: Nr. 58.
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Gottheit X in den Palast eintritt" angegeben’'’; so u. a. bei Pidray = Hebat, Z. 7([p]dry.bt.mlk)
; bei "“Attartu der Wiiste", Z. 10 (“ttrt.8d.bt.mlk) und bei "Raspuma", Z. 10 (rSpm.bt.mlk)
moglicherweise die Andeutung einer Gruppe von RasSpu-Gestalten (plurale Form auf -uma),
die im Konigspalast verehrt wurde. Man konnte sich diesbeziiglich die Frage stellen, ob sich
die anderen genannten Gotter - ohne Palastvermerk - schon im Palast befanden. Die
Belegstelle fiir blt bhtm in Z. 14 besagt folgendes:

dbh.b<l[ xxx].k.tdd. "Opfer fiir Balu...Opfer wenn die
b<lt bhtm 'Herrin des Palastes' hinaufgeht"

Ein weiteres Ritual, das mit dem Mondzyklus und mit einem hier nicht genannten Monat
zusammenhingt, wird in KTU 1.109 (RS 24.253)""® beschrieben. Auch hier tritt die Figur des
Konigs als Ritualherr in den Vordergrund. Der Ort, an dem die Mehrzahl der Tiere den
unterschiedlichen Goétter gegeben wird, konnte der Tempel des Ba“lu von Ugarit sein, weil die
Erwédhnung seines Kultortes der langen Versorgungsliste vorausgeht. Der Passus mit b€lt bhtm
ist nicht ganz klar: 30-31:

(...)81lqgzrt  "(...) ein Schaf fiir qzrt

tlhn.b“lt bhtm des Tisches der 'Herrin des Palastes'
Die Interpretation des qzrt’" bleibt schwierig. Del Olmo Lete™™® merkt folgendes an:
"However, we do not know where to locate such a structure as the 'brazier (qzrt) of the table
of the Lady of the Mansions' (KTU 1.109: 30-31), whether in the palace sanctuary or in an
urban sanctuary". Er betrachtet gzrt als Ofen oder Heizungselement. De Tarragon’>'
transliteriert die Stelle anders und mochte lieber qrnt tlhn bClt bhtm lesen. Er glaubt, dass es
sich hier um einen Opfertisch, 'mit Hornern' dekoriert, handelt. Er macht weiterhin auf die
umstrittenen Lesungen von Virolleaud und Herdner (qzrt) und von de Moor (gst)’?
aufmerksam. De Tarragon’* widerruft spiter seinen oben zitierten Vorschlag; er iibersetzt die
Stelle folgendermallen: "un mouton pour la fumigation (a) la table (d'offrandes) de Ba‘alat-
des-temples". Er interpretiert qzrt also als ein Rauchopfer, wahrscheinlich um die kultische
Reinheit zu schaffen. Pardee’* ldsst den Terminus uniibersetzt. Die Ubersetzung von Dietrich
und Loretz'* hilt die Mitte zwischen obenstehenden Losungen: "..ein Schaf fiir das
Réuchergerdt des Tisches der 'Herrin des Palastes™. Von den Meinungen scheint die
Interpretation von de Tarragon die wahrscheinlichste, obwohl auch die Ubersetzung als

"7 Diese Angaben erinnern an die Situation in Mari, wo Gottheiten in den Palast eintreten (cf. III 2.2.2.1.2);
zusétzlich und ebenfalls in Mari (cf. III 2.2.2.2.1) sowie in den neusumerischen Texten aus Mesopotamien
(cf. IIT 1.3.2.1.2): GN $a ekallim, vergleichbar mit der Formel hier, GN bt mlk.

"8 pardee (2002) 29-31: Nr. 6. Siche auch Virolleaud, in: Ugaritica V (1968) 592-593: Nr. 13 sowie Herdner, in:
Ugaritica VII (1978) 16-19. Eine Bearbeitung bietet del Olmo Lete, AuOr 7 (1989) 181-188.

% Del Olmo Lete - Sanmartin (2001) 379: qzrt "brasero, incensario” mit Literaturverweis.
729 del Olmo Lete (1999) 34.
1 de Tarragon (1980) 164 mit Literatur.

2 de Moor, UF 2 (1970) 199 liest § Igst tlhn b<lt bhtm, "the extremity of the table of the Mistress of the
Mansion".

7 de Tarragon (1989) 190 und Fn 149.
2% Pardee (2002) 31.
72 Dietrich - Loretz (1988) 318.
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"Ofen" von Olmo Lete moglich ist. Man kann sich allerdings die Frage stellen nach der
Bedeutung eines Heizungselementes auf einem Tisch, der einer Gottin zugehort: er kann wohl
nur fiir ein Brand- (ug. Srp) oder Rauchopfers eingesetzt werden. Die Zuweisung von
Ofen/Heizungselementen an Gétter ist nur aus den hethitischen Quellen bekannt, wo GUNNI
+ GN vorkommen . Aber, wie vorher schon erwihnt, berichten Texte aus Mari iiber das
kinunum-Fest, das "Heizofen-Fest", dass ebenfalls mit Gottheiten (Dagan und Ninegal)
verbunden wird. Es wurde dabei gedacht an die symbolische Bedeutung des 'Herdes' als
zentrales Element im Haus; demzufolge wurde es dann mit Ninegal (wortwdrtlich: die Herrin
des groflen Hauses bzw. des Palastes) oder wie hier mit b°lt bhtm verbunden.

2.4.5.2.2 Die Opferdarbringungen im rituellen Kontext

Obwohl in den folgenden Texten die Person des Konigs die fiihrende Rolle im Ritual
iibernimmt, kann nicht mit Sicherheit festgestellt werden, ob sich das Geschehen in der
koniglichen Residenz abspielt. Weil die beschriebenen Rituale und Feierlichkeiten oft mit
einem Monat verbunden werden, werden sie hier als 'monatliche Rituale' behandelt.

Das Fest des herbstlichen Neujahres, das in KTU 1.41 (RS 1.003) mit Duplikat 1.87 (18.056)
beschrieben wird727, fand in dem Monat ri§ yn, "Erste des Weins" (September/Oktober)728,
statt. Es bestand aus einer Reihe von kultischen Akten an verschiedenen Tagen und war mit
dem Mondzyklus (Neumond und Vollmond) verbunden. Erforderlich bei der Feier war vor
allem die kultische Reinheit des Konigs, des Protagonisten der Kulthandlungen. Ein Kultort
wie der Palast (bt mlk, Z. 20) wird neben anderen Orten wie Tempel oder Gétterschreinen (bt
’ilt, Z. 24; bt °1l, Z. 38; bt bt bhtm rmm, Z. 37) genannt. Der relativ umfangreiche Text KTU
1.41 bietet, nach Rekonstruktion dank des Duplikattextes 1.87, folgende Belegstellen fiir 'die

Herrin des Palastes': 4-6:

b arb“"t"[.Srt.riS.argmn] "Und am 14.[des Monats: das Beste des Tributes]

w tn Sm."T"'[b°It.bhtm.“srm.] inS] und zwei Schafe "fiir'['die Herrin des Palastes'

ilm.w § "d"[d.<$mn’>. 118 8. zwei Vogel fiir °Inasu]-’Ilima und ein Schaf, einen
Behi[lter fiir 017 fiir ’ILS

’ilhm (...)] ein Schaf fiir ’Ilahuma (...)]"

B<lt bhtm bekommt ihre Gaben am 14. Tag, dies heifit am ersten Vollmond-Tag. Zusammen
mit ihr bekommen auch °in$ ’ilm, ’il§ und °ilhm eine Gabe. Kurz danach ist vom Konig die
Rede, Z. 7-8: "Der Konig wird sich hinsetzen...".

24-29:

‘m” dbht.bt.’1lt.“sr [.1 spn.§] "[...] Altdre des Tempels des ’Iltu: einen Vogel [fiir Sapuna,
ein Schaf]

g T'mt.S.w [ lyrh] fiir Galmatu, ein Schafund ein L[... fiir Yarihu]

gd[1t].] nkl [.gdlt.1 blt bhtm] eine "Kuh" fiir Nikkal, [eine Kubh fiir die 'Herrin des Palastes'],

‘s[rm.] 1 *in$ [*1lm.gdlt] "zwei Vogel fiir ’Inasu-[’Ilima; eine Kuh fiir]

*il[hm.] "d"qt.8[ps.gdlt.rs] *Tla[huma] "ein Schaf” fiir Sa[psu, eine Kuh fiir

726 S0 auch GUNNI + *NIN.E,.GAL, siche IV 1 (Text KUB IX 28 II 28).

27 Pardee (2002) 56-65: Nr. 15. Siche die Behandlung des Textes bei del Olmo Lete, AuOr 5 (1987b) 257-270.
Cf. weiterhin: Levine - de Tarragon - Robertson (1997) 299-301.

"8 Fiir den ugaritischen Kalender, siehe de Jong - van Soldt, JEOL 30 (1987-1988) 69-71; Merlo - Xella, in:
Watson - Wyatt (1999) 301f.
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[p-]18rp'[.](...) Raspu] (als Brennopfer ...)"

Wegen des Vermerks bt °ilt, "Haus der °lltu/der Goéttin", vor der Auflistung der
Gabendarbringung an die Gotter, darf man wohl davon ausgehen, dass die genannten
Gottheiten sich allesamt in diesem Bereich befanden, also im Tempel der °Iltu. Der hier
verzeichnete Gotterkreis wird weiter unten (111 2.4.5.5) besprochen werden.

37-38:

"W[.b]"t".beIt btfm.rmm.w.“ly] "Und (tue ebenso’) im Tempel der 'Herrin der hohen Hauser'
und auf der Hohe
[m]"d"bht (...) der Altére (...)"

An dieser Stelle begegnet uns vielleicht eine andere Anrede fiir die 'Herrin des Palastes',
namlich die belt btm.rmm’?. Pardee”’ méchte hier die Parallelitit mit einem Epitheton der
‘Anatu sehen: "die Herrin der hohen Himmel", und erkennt in der zitierten Stelle also einen
Ansprechtitel fiir ‘Anatu”’. Eine Erklirung fiir die Erwdhnung der 'hohen Héuser' kdnnte aber
auch in der Tatsache, dass die Riten auf einem (erhdhten) Altar stattfanden, begriindet liegen.
So wire die Hinzufiigung beim Goéttinnennamen logisch zu verstehen. Auf diese Weise 16sen
auch Dietrich und Loretz** das Problem: "Im Tempel der 'Herrin des Palastes', auf der Hohe
und dem Podest des Altars ...". Aller Wahrscheinlichkeit nach handelt es sich hier um die
Andeutung zweier Lokalititen, wo Gaben dargebracht werden; so meint auch Schwemer’*”:
"Beide Angaben mochte man auf Lokalititen innerhalb der beiden Haupttempel auf der
Akropolis beziehen; Sicherheit ldsst sich jedoch nicht gewinnen". Uber die Beziehung
zwischen der b°lt bhtm und einer b‘lt btm rmm wurde bisher nur wenig spekuliert,
wahrscheinlich weil es sich hier um einen Einzelbeleg handelt. Jedoch bevorzugen wir, nur
wegen der grammatikalischen Kongruenz zwischen btm und rmm, Substantiv und Adjektiv,
den Vorschlag von Caquot und de Tarragon’’, die die Zufiigung rmm’”*’ als Epitheton bei
btm (bhtm) verstehen. Wenn in der Tat rmm ein Zusatz zum Namen unserer b°lt b(h)tm ist,
konnte hier im Text sehr wohl ein Teilbereich eines eigenstdndigen Kultortes der bclt bhtm
gemeint sein. Jiingst hat noch Tropper eine andere Idee in seiner Rezension der Arbeit von
Pardee vorgetragen. Er mochte rmm w “ly auf das Substantiv mdbht beziehen und iibersetzt
folgendermafien: "ebenso im Tempel der Herrin des Palastes, auf der Hohe und dem Podest
des Altars". Hierzu fiihrt er noch eine Alternative an, indem er in ‘ly rmm Verbalsubstantive
(Infinitive) erkennt: "das/beim Errichten (der Altire); das/beim Hinaufsteigen zu den
Altdren" . Auch nach seinem Vorschlag handelt es sich hier auf jeden Fall um die Géttin belt
bhtm.

29 Pardee (2000) bleibt hier vorsichtig: "L'identit¢ de Ba‘latu Bahatima Ramima, aussi bien que son état par
rapport a Ba“latu Bahatima, demeurent deux questions sans réponse".

39 pardee (2002) 276.

1 b1t $mm rmm, "die Herrin der hohen Himmel" (RS 24.252: 7).
32 Dietrich - Loretz (1988) 313.

33 Schwemer (2001) 523 Fn 4244.

3% Caquot - de Tarragon - Cinchillos - Illari (1989) 157 Fn 58.

33 Del Olmo Lete - Sanmartin (2001) 394: rm, 1) "alto, exelso, exaltado" 2) "lo alto, las altuas, cumbres" mit
Literaturverweis und Angabe der betreffenden Stelle in KTU 1.41 + 1.87: 37.

36 Tropper, UF 33 (2002) 685-686. Jedes Mal vergleicht er die Stellen mit dem Beleg w yrdt mdbht, "untere
Bereiche der Altire" oder, in der alternativen Losung als "das/beim Herabsteigen von den Altidren" zu
ubersetzen, cf. KTU 1.39.
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Der Text KTU 1.48 (RS 1.019)*" beschreibt ein Opferritual an Gétter und zu Ehren
bestimmter Personen. Die Belegstelle fiir bt bhtm steht in den Zeilen 3-4:

[t]'T't.“stm "[dr]ei Vbgel [und ein Schaf fii]r die
[S.]T" bclt btm 'Herrin des Palastes"

In dieser Belegstelle féllt die variante Schreibweise fiir blt bhtm, ndmlich b°lt btm auf.
Andere genannte Gottheiten sind: die Familie des Ba‘lu wie Dagan und Sapsu, Ba‘lu selbst
und seine Gemahlin °Atiratu. Auch die Palastkapelle (hmn, Z. 12), in der ein Vogel
dargebracht wird, ist genannt.

Im Monat Hiyaru wird ein Opfer, das in KTU 1.105 (RS 24.249)™* beschrieben ist,

dargebracht. Die 'Herrin des Palastes' wird zweimal im Text genannt””:
6'-11"
bt.blt.ugrt.tn Sm "Im Tempel des Balu von Ugarit: zwei Schafe;
‘Im.1 r$p.mlk am nichsten Tag, fiir Raspu-milku
alp w §.1b°It einen Stier und ein Schaf, fiir die 'Herrin
bwtm §.ittgb des Palastes' ein Schaf aus *Ittaqabu
w S.nbkm w.§  und ein Schaf aus Nabakuma und ein Schaf
gt mlk §.Im aus Gittu Mulukki"”*’
15'-16"

yrh.hyr b ym hdt  "Im Monat Aryaru, am Tag des Neumondes:
alp.w 8.1 b<lt bhtm einen Stier und ein Schaf fiir die Herrin des Palastes"

Auffillig ist das zweifache Vorkommen der 'Herrin des Palastes', wobei ihr Name
unterschiedlich geschrieben wurde: blt bwtm und b¢lt bhtm. Zumindest ein Opfer wurde im
Tempel des Ba‘lu von Ugarit dargebracht, wie aus der erstgenannten Belegstelle deutlich
wird. Eine besondere Raspu-Gestalt, die an einem anderen Text mit Belegstelle fiir b<lt bhtm

77 Pardee (2002) 117-119: 29.

3% Pardee (2002) 41-43: Nr. 11. Siehe die friihere Publikationen in Virolleaud, in: Ugaritica V (1968) 588-590:
Nr. 12 und Herdner, in: Ugaritica VII (1978) 11-15. Eine Textbesprechung liefert del Olmo Lete, AuOr 6
(1988) 189-194.

39 Der Text folgt den Zeilenangaben von Pardee (2002) 43.

™ Dietrich und Loretz (1988) 314f. iibersetzen "Raap von MLK" und meinen hierin einen Kultort des Rasap zu
erkennen (Fn 20a). Man vergleiche zu dieser Belegstelle fiir Raspu den oben besprochenen Text KTU 1.91:
10, wo der Ausdruck rSpm bt mlk dem hier genannten r$p mlk sehr dhnlich ist. Es bleibt fraglich, ob die
beiden miteinander gleichzusetzen sind, ob sie vielleicht miteinander zu verbinden sind (beispielsweise
konnte r$p mlk sehr wohl zur Gruppe der rSpm bt mlk gehort haben). Ittagabu, Nabakuma und GT MLK
interpretieren Dietrich und Loretz als Ortsnamen (S. 315), dem auch hier der Vorzug gegeben wird. Cf.
weiterhin RGTC 12/2: 148 (ITTQB, "Ort gehdrig zum Reich von Ugarit, Lage unbekannt."), 203
(*NABAKU, "Ort gehorig zum Reich von Ugarit, Lage unbekannt."), 89 (*GITTU-MULUKKI, "Gehoft
gehorig zum Reich von Ugarit, in der Néhe von Mulukku", 198: MULUKKU, "Ein nordwestsyrisches
Territorium am Unterlauf und im Miindungsbereich des Orontes, das als administrative Einheit Alalah zur
Hauptstadt hatte"). Wahrscheinlich in Nachfolge an der Existenz eines Ortes 'Mulukku' ist bei del Olmo Lete
und Sanmartin (2001) in Bezug auf r$p mlk folgendes zu lesen: 1Sp mlk, b) "lugar de culto de ND r$p", was
ein 'Rasap von Mulukki' ergeben wiirde. Dieser Definition zufolge wiirde dann keinesfalls einen
Zusammenhang zwischen r$p mlk und r$pm bt mlk bestehen.
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erinnert (cf. II1 2.4.5.4.1: RS 22.217 A + B; wahrscheinlich auch KTU 1.91, 10: rSpm bt mlk,
cf. oben), bekommt Gaben; im Anschluss daran wird die Lieferung von Kleinvieh, das aus
drei Orten stammt, fiir blt bwtm verzeichnet. Das zweite Opfer bekommt unsere Gottin am
Neumondtag, also am Anfang des Monats.

24523 Dieadministrativen Texte

Die administrativen Texte enthalten Lieferungen von Gaben fiir Gotter oder zu Ehren von
bestimmten Personen. Es sind Auflistungen, wobei jeglicher Hinweis auf ritualistische Akte
fehlt; sie konnen jedoch zu diesem Zweck angeboten werden, aber das Ritual selbst wird nicht
beschrieben. Der Stifter der Lieferungen ist zumindest in den besprochenen Textfragmenten
meistens nicht genannt.

In KTU 1.81 (RS 15.130)"*" werden tiberwiegend weibliche G6ttinnen mit einer unbekannten,
da nicht mehr erhaltenen Gabe versorgt:

5-9:
L>1lt[ ] "fiir die Gottin [
Lbltfbhtm ] fiir 'die Herrin [des Palastes' ]
1.>1l.bt[ ] fiir den Hausgott [ ]
1.°1lt.b[t ] fir die Haus[g6ttin ]

L.htk[dgn ] fiir die Ahnen[ "
Kleinere und ebenfalls fragmentarische Texte sind KTU 1.53 und 1.577**:

KTU 1.53: 4-9

4. In/amr[xxx]ydm[ ] "[ ]Myrrhe [xxx] die Hinde [ ]

5.[ Imtbt’ilm.w.b.hfmn ] [ ]die Throne der Gétter in der Palast[kapelle]

6. Jtttbn.ilmow.x[ ] [ ] sie kehren zuriick/antworten (?) die Gotter und [ ]
7. Jw.ksu.blt.bh[tm ] [ ]und der Thron der 'Herrin des Palastes'

8. [ Tilbt.gdlt.b/d[ ] [ ]der Hausgott, eine Kuh[ ]

9. 18[ 1.hkl[ Ix[ ] [ ]ein Schaf[ ] der Palast|[ ]

KTU 1.57: 1-6

I.[ JV/stm.x[ ] [ ]zwei(?)Kiihe [ ]

2. Ixarbt] ] [ Tvier[(?) ]

3. Jqds[ ] [ ]ein geweihtes Opfer/ Heiligtum|[ |
4.1 klsups[ ] [ der Tlhron...?[ ]

5.[ JIxksa[ ] [ Jxeinen Thron (?)[ ]

6. bclt.]bhtm[ ] [(fiir) die 'Herrin]des Palastes'[ |

Aus diesen fragmentarisch erhaltenen Texten geht hervor, dass die b‘lt bhtm in
Zusammenhang mit anderen 'Hausgottheiten' wie °il bt und °ilt bt erwdhnt wird. Dariiber
hinaus wird sie, vor allem in den beiden letzten Texten, mit 'Thronen' verbunden. Diese
beiden Aspekte, zusammen mit ihrer Teilnahme an Palastritualen, kdnnen zu einer engeren
Umschreibung ihres Charakters und ihrer Funktion beitragen. Immer wieder werden im
direkten Umfeld der b°lt bhtm auch die Palastkapelle und der Palast selbst genannt, was die

™! Eine Transkription und italienische Ubersetzung bietet Xella (1981).
"3Sjehe Xella (1981) KTU 1.53 und KTU 1.57: 142-142.
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Prisenz der ugaritischen 'Herrin des Hauses' im Palast unterstreicht, so dass die Ubersetzung
als "Herrin des Palastes" immer plausibler wird.

Ein letzter administrativer Text ist KTU 4.182 (RS 15.115)*. Hier ist von einer
Kleiderverteilung an Personen und Goétter die Rede. Die Gaben werden zumindest vier
Monate lang auf koniglichen Befehl zugeteilt. Die Belegstelle fiir blt bhtm beruht auf einer
Rekonstruktion’**: der Name ist nur fragmentarisch erhalten und deshalb nicht ganz sicher.

32-34:

[ yrlhriS.yn.[ ] "[ Mond]gott(?) in dem Monat des 'Ersten des Weines'
[ JU?).bhtm.§[ ] [ 'die Herrin(?)] des Palastes', ein Schaf] ],

[ ]Jr/kt.l.dml ein Bankett-Opfer (?) fiir die Gottheit dml"

2.4.5.24 Der Brief KTUZ2.31 (RS 16.394)

Der Inhalt dieses Textes wurde unterschiedlich interpretiert: Virolleaud’”* hat ihn als
'fragment mythologique' gedeutet, wahrscheinlich wegen des Vorkommens einiger
Gétternamen wie “Attartu und Baclu. Cunchillos”® klassifiziert den Text als Brief, und noch
andere Wissenschaftler erkennen in KTU 2.317* eine Beschwérung oder ein Gebet; es wurde
sogar vorgeschlagen, ihn als Ehevertrag zu interpretieren. All diese auseinanderlaufenden
Meinungen wurden zuletzt von Clemens’**zusammengestellt; selbst katalogisiert er KTU
2.31 als Brief. Der Grund dieser Unstimmigkeiten liegt wohl hauptsichlich im
fragmentarischen Zustand des Textes begriindet, immerhin wagt auch Clemens sich nicht an
eine Transkription mit vollstindiger Ubersetzung: "...the necessity for a more thorough
examination of those texts [Beschworungstexte der 'Central Archives', Fundort des Textes
KTU 2.31] may yet establish the place of 2.31 among them more securely"; "scattered
comparisons are inadequate as proof: their inadequacy is highlighted by the ability to present
any sort of a continuous translation of 2.31 here, integrating all of its details into a coherent
incantational framework rather than singling out individual elements of the text". Auch im
Rahmen dieser Arbeit ist ein derartiger Materialvergleich nicht mdglich. Jedoch soll die
Belegstelle nicht vorenthalten werden, wobei allerdings die Ubersetzung nur ein vorsichtiger
Versuch ist, den Textpassus zu deuten’*:

KTU 2.31: 47-49

47.[ ]ddynb<d.ddyn.wl "[ ]...(ddyn)”° hinter der (ddyn) und mége

48.[ ]kbcltbhtm[.]Jank [ ]...'die Herrin des Palastes'. Ich

49.[ Jy.lihbt.yb[x].rgmy [ ]... zu ihbt”' wurde gebracht mein
Wort"

™3 Cf. Xella (1981) und frither in PRU 2, 137-141: Nr. 106.
" Siehe zuletzt Clemens (2001) 356-370, v. a. Fn 1065.

™ Virolleaud (1957) 8-11.

746 Cunchillos (1990) 133.

™7 Erstpublikation in: PRU 2, 8-11: Nr. 2.

¥ Clemens (2001) 212f.

4 Ausschnitte des Textes KTU 2.31 wurden zuletzt in der Grammatik von Sivan (2001) 52, 117, 124, 146, 167,
222 publiziert. Die hier gebotene Transkription stammt von Clemens, a. a. O.

0 Fiir ddyn siehe del Olmo Lete - Sanmartin (1996) 130: "concordia" < "amorosidades".
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2.4.5.3  Die hurritischen Texte mit pdgl

KTU 1.42 (RS 1.004) ist ein hurritischer Kulttext’>, in dem die Gottin Pendigalli erwéhnt
wird: 47-49:

idr.hdr.hdld[.]ibnkl
pdgl.ibnkl[.]pdgl.tr
tegptn.g[ ]x[ Jm.tgtnnk

Pdgl erscheint in nur teilweise verstdndlichem Kontext, in dem anscheinend von einer
Salbung die Rede ist (hurr. haz=ar=i, "das O1"), neben der Mondgbttin Nikkal .

2454  Die sumero-akkadischen Texte mit*NIN.E,.GAL

24.5.4.1 Die Belegstelle in RS 22.217 A + B

Im Kolophon des unpublizierten Textes RS 22.217A + B, iibersetzt nach der Bearbeitung von
van Soldt754, erscheint unsere Gottin neben Ea:

"Die Hand des Nu‘me-RaSap, des Schreibers, Diener des Ea und der Pendigalli
(NIN.E,.GAL.LA) und Rasap-malku und ISTAR-Suriyanu..., Diener des Marduk und der
Sarpanitum"

Van Soldt liest den logographisch geschriebenen Géotternamen NIN.E,.GAL.LA als
Pendigalli, ein Gottername, der uns im hurritisch-sprachigen Textkorpus aus Ugarit tiberliefert
ist. Er geht also davon aus, dass die mesopotamische Gottin NIN.E,.GAL/Belet-ekallim und
Pendigalli identisch und demnach austauschbar sind. Sicherlich leitet sich der Name
'Pendigalli' aus Belet-ekallim her, aber ob sich dahinter die sumero-akkadische 'Herrin des
Palastes' auch in Wesen und Funktion verbirgt, ist schwer zu sagen. Und dann bleibt noch
eine weitere Frage unbeantwortet: Wenn sich hinter NIN.E,.GAL.LA eine andere Gottin
verbergen sollte”, ihr Name also als Titel gilt, konnte auch Pendigalli als Epitheton
einheimisch hurritischer Géttinnen verwendet werden.

"'Eiir ihbt siehe del Olmo Lete - Sanmartin (1996) 15: "amor" ( = ahbt).
52 Fundort dieses Textes ist das Haus des Hohenpriesters.

3 Eine Bemerkung zu ib-nikkal: Vielleicht besteht ein Zusammenhang zwischen ib und dem akkadischen Wort
ebbu, das "rein, hell" bedeutet, siche Wiggins, UF 30: 761-779. Dieser Terminus wird auch dem Mond
beigelegt und wird demzufolge als Epitheton des Mondgottes verwendet (auch im Ugaritischen, bei yrh). Es
gibt weiterhin eine Dichtung, deren Anfangszeile nkl-w-ib (KTU 1.24) lautet. Hiermit wire unsere
Gottername vergleichbar: ibnkl, siehe Dietrich-Mayer, in: ALASP 7 (1995) 21. Wichtig fiir die beiden
genannten hier ist der Artikel von Goetze-Ginsberg, Or. 9 (1940) 223-228 und Wiggins, a. a. O.

% van Soldt, UF 20 (1988) 317; Clemens (2001) 911 zitiert den Text in Ubersetzung. Cf. Fn 1362: Ea und
andere Gottheiten, darunter eventuell b°lt bhtm. Nougayrol, in: Ugaritica V (1968) 56, 230 vermutet, dass
sich hinter b°lt bhtm die Gottin IShara verberge. Cf. RS 20.245, RS 22.421.VI: 6'. Fundort dieses Textes ist
das 'maison aux tablettes' in der Siidstadt ('ville sud").

33 Wahrscheinlich handelt es sich bei diesem Text, wie das Vorkommen einer anderen mesopotamischen

Gottheit (Ea) nahe legt, um eine bloBe Ubernahme der mesopotamischen Ninegalla, genau wie auch in den
weiter unten besprochenen Gétterlisten.
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Eine Idee, die noch weiter fiihrt, wird von Clemens vertreten: "The association of Ea with
Pendigalli (NIN.E,.GAL.LA) is unparalleled in Ugarit; the latter DN is comparable in
meaning to Ug b¢lt bhtm, which may reinforce the dynastic emphasis of the following DN."
Seine Meinung unterstreicht noch einmal die schon vorher besprochenen Thesen, die einen
Zusammenhang zwischen Ninegalla/Belet-ekallim und der ugaritischen Ba‘latu Bahatima
vermuten lassen (cf. oben 111 2.4.5.1.1 u. a. bei Lipinski und Watson).

Wie schon erwidhnt verfiigen wir leider {iber keine eindeutigen Angaben, die diese
vollstindige(n) Identifikation(en) bestétigen.

Der Gottername RaSap-malku (Raspu-malku) ist ungewo6hnlich und scheint, vor allem durch
Zusatz des Namenselementes malku, dem dynastischen Kultbereich zugewiesen werden zu
miissen. Eine andere Losung, die unter III 2.4.5.2.2, KTU 1.48 schon angedeutet wurde, ist
die Interpretation von del Olmo Lete und Sanmartin als ein "Rasap von Mulukku". Wegen des
zweifachen Vorkommen des r$p mlk direkt bei b°lt bhtm kann man den ersten Vorschlag nicht
ganz auszuschlieBen. Eine recht befriedigende Erklirung zur Gottin ISTAR-Suriyanu bietet
Clemens™®: Er erkennt im Namensteil s$u-ri-ya-nu das hurritische Wort $a-ri-ia-an-ni
"cuirasse" (Kiirass), was gut zur Idee von Kriegswesen und Schutz (fiir den Konig) passen
wiirde.

24.54.2 Die Gotterlisten

RS 20.121, RS 20.195 und RS 24.309 sind drei parallel verlaufende Gotterlisten”’, die
Ninegalla (NIN.E,.GAL.LA) erwédhnen. Diese Listen wurden schon unter II 2.1.2 besprochen.
Sie sind Zeugen der Ubernahme der mesopotamischen Gétter(listen) und bieten deshalb keine
zusétzlichen Informationen iiber das einheimisch-ugaritische Pantheon. Es ist bereits deutlich
geworden, dass Ninegal, wie sie uns in den mesopotamischen Quellen, aber auch in einigen
Orten auBlerhalb Mesopotamiens (Mari, Emar, Nuzi, Qatna) begegnet, jedenfalls nicht
namentlich im ugaritischen Pantheon aufgenommen wurde. Hier besteht die gleiche
Problematik wie fiir das hurritische Pantheon mit einer Pendigalli, wie im vorherigen
Abschnitt dargestellt wurde.

24.5.4.3  Ein mehrsprachiges Vokabular

Die Liste RS 20.123 wurde von Nougayrol als 'vocabulaire polyglotte’758 bestimmt. Folgen
wir der Bearbeitung von Nougayrol, dann werden ab Kolumne IVa in drei Spalten (je eine
akkadische, hurritische und ugaritische) Gottheiten aufgelistet. Die erste Kolumne verlduft
parallel zu den vorher genannten Gétterlisten (cf. 111 2.4.5.4.2). Leider ist der Abschnitt, der
Ninegalla enthalten sollte, abgebrochen. Nach der Rekonstruktion von Nougayrol wiirde in
der Zeile, wo Ninegalla in der ersten Spalte einzusetzen ist, in der dritten Spalte die
Entsprechung [pa-ad(?)-r]i-ya-m[a(?)], 'Pidray' stehen. Somit wiirden wir iiber eine
Gleichsetzung Ninegalla-Pidray verfiigen. Weil aber die Stelle sehr liickenhaft ist, sollte man
dieser Idee mit groBer Vorsicht begegnen und auf aussagekriftigere Texte warten. Die
Diskussion iiber das Verhéltnis Pidray - Hebat - Ninegal - Ba‘latu Bahatima wird in einem
folgenden Abschnitt behandelt werden (cf. 111 2.4.5.5.2).

3¢ Clemens, a. a. O. 913 mit Fn 1370.

7 Die Gétterlisten stammen alle aus einem bestimmten Stadtviertel, aus dem 'Haus des Rapanu'. Publikation der
Listen bei Nougayrol, in: Ugaritica V (1968) 210-225: Nr. 119-120-123 mit Keilschriftkopien, 412-414.

58 Nougayrol, in: Ugaritica V (1968) 245-249: Nr. 137. Das Vokabular stammt aus dem 'Haus des Rapanu'.
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24.5.5 Der Gotterkreis der "Herrin des Hauses/Palastes"

Allgemein wird die 'ugaritische' Gesellschaft, wie sie aus den Texten hervorgeht durch
folgende Charakteristiken gekennzeichnet: Vorerst scheint sehr viel Wert gelegt zu sein auf
Fruchtbarkeit: die Vitalitit und Regeneration von Natur und Kultur. Dariiber hinaus stand
offensichtlich der Konigskult sowie der damit verbundene Totenkult (die verstorbenen
Ahnen) im Mittelpunkt. Die typisch ugaritischen Gottheiten sind iiberwiegend deifizierte
Phénomene (z. B. die Sonne $p§ , der Mond yrh, das Meer ym, der Sturm bl usw.) und Gétter
die mit den genannten Themen Fruchtbarkeit, Konigskult und Totenkult in Zusammenhang
stehen. Im Rahmen der Konigsideologie erscheint die Gottin belt bhtm als Schutzgottheit,
'tutelary deity', des (Konigs-) Hauses. Die Rolle des Patrons der Dynastie ist Ba‘lu
vorbehalten. Der Konig galt offenbar als 'Sohn des °Ilu', des Hauptgottes des ugaritischen
Pantheons. Wie aus den Ritualtexten deutlich wurde, erfiillt der Fiirst eine wichtige sakrale
Rolle: Er nimmt regelmifig an den verschiedenen Ritualen teil und tritt als Pontifex auf; so
vermittelt er zwischen Gottern und Menschen. Auch seine Familie (Konigin und Kinder)
scheint manchmal an den Ritualen beteiligt gewesen zu sein. In dieser Hinsicht sei noch
darauf hingewiesen, dass die Uberlieferung der Texte und Rituale nur einen Teilbereich der
ugaritischen Religion beleuchtet: Hauptsichlich beziehen sich die iiberlieferten Texte auf den
Kult im Palast, wihrend andere Daten iiber den Tempelkult in Tempeln in Ugarit unbekannt
sind. Dieser Einseitigkeit miissen wir uns bis zur ErschlieBung neuer Texte bewusst sein.

In den ugaritischen Texten erscheinen die folgenden Gottheiten regelméBig bei belt bhtm:

’in$ *ilm, ’ilhm, il bt und nkl. Weil sie mehrmals an der Seite der blt bhtm oder auch pdgl
erscheinen, werden sie im folgenden besprochen. Dann wird die Problematik zu Pidray und
Hebat in Bezug auf b°lt bhtm und Ninegalla erneut untersucht. SchlieBlich stellt sich die
Frage nach den Palastgottheiten: Wer sind sie, warum konnen sie als Palastgottheit festgelegt
werden?

2.4.5.5.1 Die Gotter ’in$ ’ilm, ’ilhm, il bt, rsp mlk und nki bei b It bhtm und pdgl

. s — - 759 . -
’In§ °ilm oder ’InaSu ’Ilima werden von Loretz™”~ als "eine Bezeichnung der Toten der

koniglichen Familie", "God of the Clan" angesehen. Sie sind weitgehend vergleichbar mit den
"Teraphim als 'Ahnen-Gétter-Figur(in)en" (mit Verweis auf die Texte aus Nuzi, Emar und
Ugarit). Daneben gab es in Ugarit noch *il *ib, den géttlichen Vorfahren’®, mit den *in§ *ilm
nicht zu verwechseln sei. In unserer Textbesprechung haben wir ’in§ *ilm, trotz der pluralen
Form, immer als "Familiengott" iibersetzt. Diese Gottergruppe erscheint in den folgenden
Texten immer in unmittelbarer Nahe der blt bhtm: KTU 1.41 +1.87: 6,27; 1.112: 5; 1.39: 22.
Die °Ilhm, die auch auf eine Gottergruppe verweisen, gehoren der gleichen Kategorie wie die
’in§ *ilm an: Es sind die 'verstorbenen und deifizierten koniglichen Familienmitglieder'. Del
Olmo Lete iibersetzt sie als "seres divinales", "antepasados regios divinizados"’®' und noch als
"dios familiar/ancestral" - "sobre todo de la dinastia reinante"762, also werden vor allem
verstorbene Mitglieder der koniglichen Dynastie mit diesem Begriff bezeichnet. (KTU 1.41 +
1.87).

9 Loretz, UF 24 (1992) 166.

760 Tsumara (1993) 40; van der Toorn, UF 25 (1993) 379-387; Schmidt (1994) 53-59; del Olmo Lete, AuOr 5
(1987a) 66 spricht allgemein von "gente divina".

! Del Olmo Lete, AuOr 5 (1987a) 42.
762 Ders. (1987a) 64-65 mit Verweis auf Dietrich - Loretz - Sanmartin, UF 7 (1975) 552-553.
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11 bt ist nach den Studien von Dietrich und Loretz’® sowie van der Toorn’®* als "God of the
House" (KTU 1.53: 8; 1.81: 7) zu verstehen. In erweitertem Sinne kann dieser Gott auch als
'Gott des Haushaltes' , wobei eine andere Bedeutung fiir bt reflektiert wird, iibersetzt werden.
In Ugarit existierte ein weibliches Pendant dieses Gottes unter dem Namen °ilt bt, die 'Haus-
Gottin' (KTU 1.81: 8). Eine interessante Gestalt, die aber niemals in einem Text neben b°lt
bhtm erscheint, ist ’il bhtm, 'der Gott der Hauser' bzw. 'des Palastes'. Eine Go6ttin, die ebenso
in diese Kategorie zu gehoren scheint, ist die btbt, "die Tochter des Hauses". Es bleibt bis
heute undeutlich, wie sich die verschiedenen Herren/Herrinnen des Hauses/der H&user
zueinander verhalten.

Die Gottergestalt rSp mlk wurde schon oben diskutiert (cf. III 2.4.5.2.2, KTU 1.105 und III
2.4.5.4.1, RS 22.217 A + B). Die Erwdhnung hier soll lediglich an das zweifache Vorkommen
mit blt bhtm erinnern. Andere Raspu-Gestalten kommen in der Regel neben der 'Herrin des
Palastes' nicht vor. Es handelt sich hier also eindeutig um eine besondere Raspu-Figur. Weil
bclt bhtm am hédufigsten im Palastkontext auftritt, ist es also nicht unwahrscheinlich, dass auch
rSp mlk hierhin gehort, und nicht notwendig eine Lokalgestalt 'Rasap/Raspu von Mulukku'
sein muss (cf. Diskussionen oben).

Nkl oder Nikkal ist die ugaritische Form der sumerischen Mondgéttin “NIN.GAL, Gemahlin
des Mondgottes “EN.ZU/Sin, der in Ugarit als Yarihu (yrh) erscheint. (KTU 1.41 +1.87: 26
und im hurritischen Text KTU 1.42: 47-48, ibnkl bei pdgl, siche die Besprechung unter III
2.4.5.3).

2.4.5.5.2 Das Verhdltnis der Pidray, Hebat, Ninegalla und Ba ‘latu Bahatima

Obwohl in den obenstehenden Abschnitten auf einige dieser Géttinnen, insbesondere Pidray
(cf. III 2.4.5.4.3), hingewiesen wurde, wird die Diskussion iiber die Wechselwirkung
zwischen den Géttinnen hier mit einer kurzen Skizze der vorgetragenen Meinungen erdffnet.
Pidray gilt als die Tochter des Ba‘al und die Schutzgdttin der Dynastie’®. Sie tritt als
Palastgottin in einem Palastritual (KTU 1.132) auf. Sie ist eine ugaritische Gottin und konnte
eventuell gleichgesetzt gewesen sein mit der mesopotamischen Goéttin Ninegalla in RS
20.123, 137: [NIN.E,.GAL.LA] - [pa-ad(?)-r]i-ya-m[a(?)] (cf. III 2.4.5.4.3).

Hebat begegnet, zumindest in Halab und Emar, als die Parhedra des Wettergottes’®®. Sie ist
eine hurritische Gottin, die als 'Schiitzerin der Dynastie' auftritt. Demzufolge wird ihr das
Epitheton allani E,-li, d. h. allani purulli, "die Herrin des Hauses/des Palastes"’®’ zugelegt.
Diese Titulatur verweist zweifellos auf NIN.E,.GAL/ Belet-ekallim.

763 Dietrich - Loretz, UF 13 (1981) 85-86.
6% van der Toorn, ZA 84 (1994) 49.
765 Del Olmo Lete, OLA 55 (1993) 57-58.

7% Siche zuletzt Schwemer (2001) 220-221: "Der Gétterkreis des Wettergottes von Halab" mit Fn 1523. Hebat
als Parhedra des Ba“al begegnet auch in Emar, cf. Ders., a. a. O. 557 mit Fn 4441.

767 Siehe Trémouille (1997) 166-167 einschlieBlich der Diskussion iiber purulli.
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Dietrich und Loretz haben also Recht, wenn sie die ugaritische Pidray der hurritischen Hebat
gegeniiberstellen, statt die beiden miteinander zu identifizieren’®®. Beide Géttinnen tragen den
Titel "Herrin des Hauses/des Palastes", obwohl die eine (Pidray) die Tochter, die andere
(Hebat) die Gemahlin des Wettergottes représentiert. Vielleicht diirfen wir hierin eine
Parallele zu Mesopotamien sehen und auf die Genealogie der Inanna/lStar, die auch den
Beinamen 'Ninegal(la)' trug, verweisen. Auch sie galt, je nach Tradition, einmal als Tochter,
einmal als Gattin des Himmelsgottes An(u).

So weit hat sich die Problematik um Pidray, Hebat und Ninegalla gelost. Nun bleibt noch die
Frage nach Ba‘latu Bahatima (b°lt bhtm).

Eine Untersuchung der Texte mit Belegstellen fiir b<lt bhtm hat folgende Ergebnisse erbracht:
Pidray und b°lt bhtm begegnen manchmal im selben Text, was eine Identifizierung der beiden
unwahrscheinlich, aber nicht ganz unmdglich macht, zumal sie niemals kurz aufeinander
folgen und immer in getrennten Textabschnitten und -kontexten erwidhnt werden (KTU 1.39,
15: pdry und 21: b°lt bhtm; KTU 1.91, 7: pdry bt mlk und 14: b°lt bhtm; KTU 1.109, 14 + 18:
pdry und 31: blt bhtm). Die Mehrzahl der Texte mit b<lt bhtm nennt aber Pidray nicht (KTU
1.105; 1.48; 1.41 + 1.87; 1.112). Wenn Ba‘latu Bahatima als Titel fiir Pidray gelten wiirde,
bliebe jedoch die Stelle in KTU 1.91, 7: pdry bt mlk, "Pidray (im) koniglichen Palast" schwer
zu erklidren. Die Frage, warum man hier nicht den Titel blt bhtm fiir die im Palastritual
einbezogene Pidray’® verwendet hat, bleibt schwer zu beantworten. Wie immer verfiigen wir
iiber zu wenige Daten um hierauf eine (eindeutige) Antwort geben zu kénnen.

Bei der Textuntersuchung kamen in der Ndhe der b‘lt bhtm regelméfBig unterschiedliche
Ba‘lu-Gestalten vor’’’, obwohl Schwemer in seiner Behandlung der Wettergottgestalten keine
Beziehung zwischen den beiden Gottheiten vermutet: "Eine spezifische Verbindung zwischen
Ba‘lu und der 'Herrin der Hiuser' ldsst sich sonst nicht erkennen"’’'. Wenn doch eine
Verbindung besteht, konnte Ba‘lus Tochter Pidray, als Ba‘latu Bahatima angesprochen
worden sein, aber hierfiir fehlt das nétige aussagekriftige Quellenmaterial.

SchlieBen wir diese kurze Diskussion mit der These, dass die Identitdt der b°lt bhtm zwar
noch nicht ganz aufgeklart ist, aber dass die Wahrscheinlichkeit gro3er wird, dass Ninegal(la)
- falls sie in Ugarit als b°lt bhtm angedeutet ist - auch hier als Titulatur fiir andere Gé6ttinnen
verwendet wurde. Mit dem Titel wurden Gottinnen mit schiitzender Funktion fiir den Konig,
fiir seine Dynastie und fiir seinen Palast bezeichnet: Hier konnte er den einheimischen
Gottinnen Pidray und Hebat beigelegt sein.

24.5.5.3  Die Frage nach einem Palastpantheon in Ugarit

Zuletzt stellt sich noch die Frage, ob in Ugarit die Existenz eines ausgeprigten
Palastpantheons, wie es aus Mari oder Emar {iberliefert ist, vermuten werden darf. Nach Del
Olmo Lete”’* scheinen der Palast und die herrschende Dynastie iiber einen eigenen Kult

768 Zur (sogen.) Gleichsetzung der Gottinnen Pidray und Hebat in den Listen RS 20.24 und RS 1.17/24.264 + 280
sagen Dietrich und Loretz (1988) 170, Fn 25: "Die Opfermemoranda (...) bieten eine Gegeniiberstellung von
Hebat und Pidray als Angehorige der weiblichen Entourage des Wettergottes ohne eine Gleichsetzung
meinen zu kdnnen: Denn bei Letzterer handelt es sich eindeutig um eine Tochter Ba‘als und nicht um seine
Parhedra".

769 Pidray im Palastritual, cf. Dietrich - Loretz, TUAT I1/3.

O KTU 1.91, 14: b1 (...) belt bhtm; KTU 1.109, 29: bl spn - 31: qzrt blt bhtm; KTU 1.105, 17'-18" b ‘rkm -
16" blt bhtm; 6" bl ugrt - 8'-9": belt bwtm; KTU 1.48, 2: tph bl - 4: b°lt btm.

" Schwemer (2001) 525 mit Verweis auf die Belegstelle in KTU 1.91.
2 Del Olmo Lete, a. a. O. 51-66 untersucht die koniglichen Aspekte des ugaritischen Kultes.
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verfligt zu haben. Im Palast residierten drei Gruppen von Gottheiten: die dynastischen,
meistens von fremder Herkunft; die Schutzgotter aus unterschiedlichen Religionen und die
Gétter der Vorfahren oder Unterweltgétter’ >, Diese Vielfalt an géttlichen Bewohnern des
Palastes erschwert natiirlich die Feststellung eines Palastpantheons, dessen Struktur dem
anderer Palastpanthea wie in Mari und Emar &hnlich ist, weil sich viele verschiedene Riten im
Palast abspielten.

KTU 1.102""* kénnte ein dynastisches Palastpantheon, das sich vom allgemeinen Pantheon
unterscheidet, auflisten. In diesem Text erscheint aber die b°lt bhtm nicht. Sie wird zunichst
erwdhnt in den Opferritualen (dem Hauptteil der Kulttexte), die nach del Olmo Lete eher das
offizielle Pantheon der Stadt Ugarit reflektieren’”. Aber in der sogen. kanonischen Gotterliste
(RS. 20.24) fehlt b°lt bhtm, woraus zwei mogliche Hypothesen folgen: Entweder ist ihr Name
als Epitheton aufzufassen, und so konnte ihre Abwesenheit erkldrt werden; oder sie gilt im
grofBeren, offiziellen Pantheon als eine kleinere Gottin. Das relativ hdufige Vorkommen der
bt bhtm in Ritualen, die sich im Palastkontext abspielen, legt jedoch die Vermutung nahe,
dass sie zumindest hier eine wichtige Rolle erfiillt hat. Hier erscheint sie meistens mit den
oben besprochenen Gottheiten: Del Olmo Lete’’® katalogisiert blt bhtm, ing *ilm, *il§ und
>ilhm als 'palace deities and gods of dead and deified kings, gods of the palace'. Danach listet
er auch die 'gods of the dynasty' auf: b<lt bhtm, *in§ *ilm, gtrm und btbt’"’. Er erkennt bei blt
bhtm die doppelte Rolle einer Palastgottheit und einer dynastischen Gottheit. Sicherlich sind
beide Gottheiten bt bhtm und *in$ *ilm im Palast anzusiedeln, aber die prazise Rolle, die b¢lt
bhtm hier erfiillt hat, bleibt schwer definierbar und konnte von der Schutzgdttin bis zur
dynastischen Gottin variieren. Thre Verbindung mit einer Gottheit/Gottergruppe, die einen
chthonischen Charakter hat/haben, wirft auch die Frage auf, inwieweit sie im Totenkult (der
Konigsfamilie) mit einbezogen wurde.

Welche Gotter sonst noch im Palast verehrt wurden, ist aus den Texten nicht immer klar
ersichtlich. Deutliche Angaben iiber die Prisenz oder den Besuch von Géttern im Palast
wurden in die folgende Tabelle eingetragen:

Gotter + Palast (bt mlk) KTU 143 KTU 1.91 KTU 1.148
Attartu Hurri (“ttrt.hr) Z. 1-2: "Wenn cAttartu

Hurri in den gb des Palastes

eintritt"

‘Attartu der Wiiste (“ttrt.Sd) Z. 10: "Wenn ‘Attartu der | Z. 18: " Wenn “Attartu der
Wiiste in den Palast|Wiiste in den Palast
eintritt" eintritt"

Rasap (1Sp) Z. 11: "Wenn die RaSpu-

Gestalten (rSpm) in den
Palast eintreten"

Pidray (pdry) Z.7: "Pidray des Palastes"

" Ders., in Watson - Wyatt (1999) 320-321: "The palace, the royal family, has a special cult of particular or
selected deities, some are dynastic in type and almost all of them are foreign to the original semitic pantheon
of the city: these dynastic gods correspond , to what the letters call 'gods of the king/queen', other are tutelary
deities of the palace and as generic epithets can occur in other rituals as protectors of the 'house' of each of
the faithful; lastly, others still are 'ancestral' and correspond to the cult ancestors".

4 Ders., a. a. O. 61.

" Belegstelle in KTU 1.39; 1.41; 1.48; 1.87; 1.105; 1.109; 1.112.
76 Ders. in Watson - Wyatt (1999) 339-340.

"7 Ders. in Watson - Wyatt (1999) 344-345.
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Nur Pidray, und vielleicht eine besondere Pidray des Palastes, darf mit Sicherheit im Palast
angesiedelt werden. Sehr wahrscheinlich hatten genau die Gottheiten, die in den Palast
eintreten, urspriinglich eine eigene, auBlerhalb des Palastes gelegene Kultstitte und ihre
Kultstatuen oder Embleme wurden nur zu besonderen Anldssen in den Konigspalast
hineingebracht. Hierzu vergleiche man besonders die Situation in Mari, cf. 111 2.2.2.1.1.

2.4.5.6  Die Gottin im privaten Kult

Uber die Rolle der Géttinnen belt bhtm, pdgl und NIN.E,.GAL.LA im privaten Kult ist nicht
sehr viel bekannt. Es bleibt ungewiss, inwiefern die Goéttinnen am Privatkult beteiligt waren,
weil uns dafiir keine Quellen zur Verfiigung stehen.

Auch der Personennamenbestand aus Ugarit hilft bei der Untersuchung nicht viel: Es sind
keine gesicherten Namen mit dem Namensbestandteil blt bhtm oder NIN.E,.GAL.LA aus
Ugarit iiberliefert. Jedoch glaubt Dijkstra’’® in einem mysteridsen Brief (RS 19.80 = PRU 6,
Nr. 2) einen Beleg erkannt zu haben. Der Brief, der im Konigspalast gefunden wurde, wurde
im Auftrag einer Konigin namens "A-na-ni*NIN.GAL geschrieben. Dijkstra meint, dass der
Name teilweise fehlerhaft geschrieben wurde. Er sollte eher als 'A-na-ni-*NIN.<E,> GAL, als
die Entsprechung zur akkadischen Schreibung annpdgl (Anani-Pe(n)digalli), gelesen werden.
Dariiber hinaus verweist Dijkstra auf die Ubernahme der NIN.E,.GAL im althethitischen
Pantheon Hattusas ("It is not impossible that behind NIN.E.GAL an original goddess of Asia
Minor is hidden") und auf das Vorkommen der Pe(n)digalli neben Nikkal in KTU 1.42: 47f.
(siehe oben III 2.4.5.3).

8 Dijkstra, UF 22 (1990) 99-100. Aboud (1994) 34-35 schlieBt sich diese These an.

172



173

IV Ausblick: Die Verehrung der Gottin im Hethiterreich und im 1.
Jt. v. Chr.

Am Ende dieser Arbeit soll noch kurz auf die Attestation der Ninegal im hethitischen
Anatolien eingegangen werden, obwohl eine umfassende Untersuchung, die hethitologischen
Anspriichen insbesondere in Hinsicht auf die Datierung der Manuskripte genugt, den Rahmen
dieser Arbeit sprengen wiirde. Da sich die Verehrung der Ninegal bis ins 1. Jt. v. Chr., d. h.
bis in die neuassyrische (934-610 v. Chr.) und neubabylonische bis spitbabylonische Zeit
(900-539 v. Chr.) fortgesetzt hat, soll auch das 1. Jt. im Sinne eines Ausblicks skizzenhaft
betrachtet werden.

1 Ninegal in den hethitischen Quellen

In den hethitischen Texten erscheint “NIN.E;.GAL stets in logographischer Schreibung.
Wiederum stellt sich hier die Frage nach der Identititsbestimmung der hinter dieser
Schreibung stehenden Gottin.  Aller Wahrscheinlichkeit nach wurde ihr Name als
Namensschreibung oder als Titulatur einer einheimischen Palastgéttin, die nicht ndher
bekannt ist, verwendet. Erwdhnenswert ist an dieser Stelle die Gottin Hebat, die sehr eng beim
Konigskult und bei der Verehrung der Dynastie angesiedelt war: Es ist vor allem ihr Epitheton
allani E,-li (KUB 45.21 Rs.' 14), das trotz des fehlenden Genitivs kaum anders als "Herrin des
Tempels"”” verstanden werden kann. Ein weiteres Epitheton derselben Géttin (‘GASAN E,
x[...] KBO 8, 110 r. Kol. 8'") kann allerdings nicht mit Trémouille”™. zu Fhalentuwa erginzt
werden, da die Gebdudebezeichnung nie mit hal- im Anlaut geschrieben wird; eher ist einem
Vorschlag von Wilhelm folgend E,.DINGI[R"™] "Tempel" zu lesen, was eine genaue
Entsprechung zu Ej-li wére. Damit ist dem Vorschlag Trémouilles, den Titel Hebat als
Aquivalent von NIN.E,.GAL zu beachten, der Boden entzogen.

Neben Ninegal erscheint in den hethitischen Quellen eine Gottheit, die den Namen
Bentikalli/Pentikalli trigt: Das Vorkommen dieser Gottheit in einem Text’™' mit Belegstellen
fiir Ninegal scheint darauf hinzudeuten, dass es sich hierbei unmdglich um dieselbe Gottin
handeln kann (trotz der plausiblen Ableitung des Namens Bentikalli von Belt-ekallim). Die
Identitét dieser Gottheit, die ein gesondertes Opfer bekommt, muss also rétselhaft bleiben.

Im folgenden werden die Belege’® in ihrem Kontext vorgestellt, wobei aber die Einzelheiten
nicht ausfiihrlich besprochen werden konnen.

7 7 purli, puruli "Tempel" in Unterscheidung von $ali "Haus" siche Wilhelm (1998) 123; fiir $elli "Haus" siche
Wegner (2001) 441-445.

80 Trémouille (1997) 166 mit Fn 563 und 564: (iiber Hebat), "Il n' est donc pas étonnant que la divinité a
laquelle nous avons jusqu' a présent reconnu la fonction régalienne et le role de protectrice des souverains ait
en aussi a coeur 1'édifice qui représentait symboliquement le pouvoir. C' est certainement dans ce sens que va
le titre porté par la déesse dans un texte en langue hourrite, qui est en quelque sorte 1' équivalent de
NIN.E.GAL et de Bélat-ekallim".

B KUB XXVII 131 9, 10: “NIN.E,.GAL und i. 20: * Bi-en-ti-kal-Ii (auch zweimal genannt). Cf. Wegner (2002)
Nr. 148, S. 278.

82 Es sind alle Belege, die mit dem Hethiterreich direkt zu verbinden sind, gemeint: so auch die akkadischen und
die hurritischen Texte aus diesem Bereich, die Belegstellen fiir Ninegal enthalten. Eine Zusammenstellung
der Belege fiir Ninegal bietet van Gessel (1998) 735-736; zwei weitere Stellen finden sich in den spéter
erschienenen Textbinden: KBo XL, 86: 4' (“NIN.E,.G[AL]); KBo XLIII, 207: 11' (ALAM *NIN.E,.GAL);
KBo XLV, 71: 6' (s2 *NIN.E,.[GAL]) und VS NF XXVIIL, 11 Vs. ii 10 (‘NIN.E,.GAL).
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Ninegal erscheint in der Schwurgbtterliste’™ des Staatsvertrages zwischen Sattiwazza von
Mittani und Suppiluliuma I. von Hattusa (1380-1346 v. Chr.). Weiterhin begegnet unsere
Géttin in einer Serie von Kultfesten: im AN.TAH.SUM " im KLLAM"®*; im Aisuwa-Fest'™;
im Fest der Iitar von Samuha’®’; im Winterfest der Sonne”™® sowie in eini%en Fragmenten von
Festen, die u. a. vorgenommen werden von einem 'Sohn' (DUMU-4$)"® oder durchgefiihrt
vom Prinzen (DUMU.LUGAL)"® oder noch anderer Art”’' sind. Dariiber hinaus ist Ninegal
in das kultisch-rituelle Geschehen, das mit dem Gotterkreis einer bestimmten Gottheit

verkniipft wird, eingebunden: So wird sie u. a. im Kreis des Tessob und der Hebat von Aleppo

" KBo I, 1 Rs. 53: “Nin-lil, “NIN.E,.GAL HUR.SAG.MES ID,.MES A.AB.[BA Y] BURA'NUN".NA $a-mu-
u u; er-se-ti IMMMES ur,-pa-su, "Ninlil, Ninegal, die Berge, die Fliisse, das Meer, die Euphrat, der Himmel
und die Erde, die Winde, die Wolken" 57: 910 EN ga-ma-ri $a " ir-ri-te 4 Pa-ar-f a-a-hi * Su)-ur-ta " Na-bar-wi
4 Su-ru-u-hi *A-sur -MUL Sa-la °NIN.E,.GAL “Dam-ki-na “I$-ha-ra HUR.SAG.MES u; ID,.MES, siche
Schwemer (2001) 406-407; KBo I, 2 Rs. 29: “NIN.URTA “NIN.E,.GAL-/im KURMES u; ID,.M[ES
], 33 und KBo I, 3 Rs. 26, siche Schwemer, a. a. O.; KUB III, 1b Rs. 23: [ ] ...dNIN.Ez.GAL. Siehe unter
CTH 51, 52.

4 1BoT III, 1 Rs. 83: 47as;-mi-su-u, TUS-as *NIN.E,.GAL TUS-a$ *Pi-ir-ua-an TUS-a$, "Ta$miSu sitzend,
Ninegal sitzend, Pirwan sitzend". Siehe unter CTH 609.

85 KBo XXV, 12 Vs. i 7: °NIN.E,.GAL-un “Za{ J-kan,®Ta{ 1,17:[ ] “NIN.E,.GAL-un ta-ufa ], Rs. iii
28: [ AJF'NA™ NIN.E,.GAL-um, KBo XVII, 46 Vs. 10: [ ]-a8 °NIN.E,.GAL u,-"pi;-x[  ]. Siche
unter CTH 627.

86 KBo XXXIII, 181 Vs. 12: EG[IR-$u,-ma] “Za-"al-me °“NIN.E,.GAL [e-ku-zi], "Dan[ach trinkt er] Zalme
(und) Ninegal" // KBo XV, 37 ii 38: EGIR-su-ma “Za-al-mi “NIN.E,.GAL.GAL e-ku-zi (Var. "die groBe
Géttin Ninegal"); KUB XLVIL 721 11: [ “Za]-al-mi “[N]IN.E,.GAL KI.[MIN], "[  Za]lme (und) Ninegal
ebenso"; KUB XL, 102 ii 13: 1 SU-a§ ZABAR A-NA Za-al-mi dNIN.Ez.GAL, "Einmal Bronze fiir Zalmi
(und) Ninegal"; FHG 15, 4: [ “N]IN.E,.GAL e-ku-zi ga-{ ], "Er trinkt Ninegal ..."; KBo XXXIII, 215 v 8:
EGIR-$u,-ma LUGAL-u$ “Za-al-mi “NIN.E,.GAL, "Danach aber der Kénig Zalmi (und) Ninegal (...)".
Siche unter CTH 628.

1 KUB XXVII, 1 ii 54: 1 NINDA.SIG “Za-al-mi “NIN.E,.GAL 1 NINDA.SIG *Ur-su-u-i is-k{ al-Ii (KI.MIN)],
"ein Flachbrot fiir Zalmi (und) Ninegal, ein Flachbrot fiir UrSui (und) Iska[lli, (ebenso)]. Siehe unter CTH
712 und Wegner (1995b) = ChS 1/3-1, S. 31ff.

" FHG 7, ii 19: °NIN.E,.GAL x[  ]. Siehe unter CTH 598.

" KUB X, 7 12-13: LU,.NAR-as-s2 “NIN.[E,.GAL] SIR;-RU i$-ha-mi-[ ], "Der Musiker/Sanger der Ninegal
wird singen (ein Lied?) wird er singen"; KUB LIII 13 iii 39: DUMU-as *NIN.E,.GAL me” [ ], "der Sohn
(...) Ninegal". Siche unter CTH 648. Neulich publiziert ist das Fragment KBo XLV, 71 i 6" SA
NIN.E,.[GAL 1.

" KUB LVIIL, 41 ii 3: UDU.TUR-7a[ ] A-NA *NIN.E,.GAL, "ein kleines Schaf [ ] fiir Ninegal". Siehe
unter CTH 647.

I KBo XXV, 59 iii 7" [ J*NIN.E,.GAL (althethitisch!), siehe unter CTH 669.30 und StBoT 25: 130f. Nr.
59; KUB XLIL 87 v 11" [ u]s A-NA °NIN.E,.GAL (Herbstfeier zenandas), siche unter CTH 530; KUB LVI,
381iii 12 [  J-a A-NA ‘NIN.E,.GAL SUM-an-zi,"[  ]... der Ninegal werden sie geben", siche unter CTH
530; KUB LVII, 59 ii 8: [  “NJIN.E,.GAL “Za-ba,-ba, [ 1, 12: [ 1 LU, “Hal-zu-uk’-ki-in
NIN.E,.G[AL ], siehe unter CTH 670; KBo XXIII, 61 10: [ NIN].E,.GAL £ “INANNA.GAL LU,.MES
hal-li-re-es| ],"[ Nin]egal, das groBe Inanna-Instrument, die sa//ijari-Méanner (Priestersanger’) [ ]".
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aufgenommen’’>. Daneben erscheint sie in direkter Nihe der IStar von Hattarina”". Die
hethitisch-hurritischen und auch die hattischen Lieder und Beschwérungen794 enthalten
Hinweise auf die Verehrung der als NIN.E,.GAL bezeichneten Gottin. Weiterhin erscheint sie
in Gotterauflistungen’® und Opferlisten”. In zwei Texten kann durch Vergleich mit
dhnlichen Abschnitten Ninegal neben Zalmi ergénzt werden’”.

NIN.E,.GAL erscheint bereits in althethitischen Ritualen. Sie begegnet demnach regelméBig
in jenen Ritualen, in denen die konigliche Familie (der Konig, die Konigin, ein Prinz) eine
aktive Rolle spielt. AuBlerdem gehort sie dem Kreis des Wettergottes von Aleppo an. Sie
erscheint schlieBlich in den wichtigsten Festen der Hethiter (AN.TAH.SUM, KIL.LAM usw.).
Thr wurden Statuen (ALAM “NIN.E,.GAL) und andere Gegenstinde (GUNNI NIN.E,.GAL)
geweiht. Welcher Name hinter der Schreibung NIN.E,.GAL steht, ist unbekannt. Man darf
vermuten, dass es sich hier um eine Gottin handelt, die gewisse Aspekte mit der NIN.E,.GAL

2 KBo XIV, 142 i 14: 1 NINDA.SIG A-NA °NIN.E,.GAL na-sar-ta-as-sa SA “IM, "Ein Fladenbrot fiir Ninegal,
die nasarta-Gegenstinde des Tesob"; 16:  Pir-it-ha-nu Uy A-NA *NIN.E,.GAL SA 10 "™ Ha-la-ab, "Pithanu
und fiir Ninegal des Te3$ob von Halab" / KUB XXVII, 13 i 9: 1 NINDA.SIG *Ar-ga-pa ‘U-gur SA *10 SA
UR.SAG""* 1 NINDA.SIG NIN.E,.GAL na-sar-ti-ia SA °10, "Ein Fladenbrot (fiir) Argapa, (fiir) Nergal, die
Helden des Tessob; ein Fladenbrot (fiir) Ninegal, die nasarta-Gegenstinde des TesSob"; 10: 1 NINDA.SIG
4Pir-it-ha-nu *NIN.E,.GAL SA %10 ““Ha-la-ab 12 NINDA.SIG °Pa-ir-ra-as ZAG-as GUB;-[/a-a$], "Ein
Fladenbrot (fiir) Pithanu, (fiir) Ninegal des TesSob von Halab; 12 Fladenbrote (fiir) die Pairra-Gottheiten der
Rechten und Linken", cf. zuletzt Schwemer (2001) 499-500, siche unter CTH 698; KBo XXV, 194 iii 1: [
AL]AM “NIN.E,.GAL, und KUB XLV, 50 ii 6: [A]JLAM ‘NIN.E,.GAL ‘U-gur ““Su-mu-ta-a-ni] 1],
"[St]atue der Ninegal, Nergal der Stadt Sumatani (?)", siche fiir beide Texte unter CTH 706. Duplikat des
Textes KUB XLV, 50 ist KBo XLIII 207 11': ALAM ‘NIN.[E,.GAL ], siche Kosak, StBoT 34, S. 38
(304/a).

" KUB XLV, 37iii 12: [ ]x-ta “Za-al-mi °NIN.E,.GAL 1 NINDA.SIG, "[ ]... (fiir) Zalmi (und) Ninegal, ein
Fladenbrot"; KUB XLV, 38 11: [ NIIN.E,.GAL e-ku-zi, "[ Ni]negal wird er trinken", cf. fiir beisie Texten
bei Wegner (1995b) = ChS I/3-1, S. 123, 126. Die Texte lehnen sich inhaltlich an das AN.TAH.SUM-Fest
an.

% KBo XI, 22 iii 9-11: EGIR-su-ma °NIN.E,.GAL TUS-a2§ e-ku-zi 1 NINDA.GUR4,RA par-si-ia &°
YINANNA.GAL SIR;-RU, "Danach aber trinkt er Ninegal im Sitzen, ein dickes Brot bricht er; das groBe
Inanna-Instrument singen sie", siehe unter CTH 656; KBo XXIV, 71 2: [ ] x 1 NINDA.SIG A-NA
NIN.E,.GA[L 1,"[ ] ...ein Flachbrot fiir Ninegal", siehe unter CTH 790; KUB XXVIII, 103 vi 2: [ ]
NIN.E,.[GAL ], siche unter CTH 744.

5 KBo XIV, 138 13: [EGIR-an-da-ma Sa-ap-$i hi-Sa-am-m)i ALAM NI[N.E,.GAL], "[Danach aber meine
Sonne ...7] die Statue der Ninegal"; KUB XLV 42 Vs.i23: [ “NIN.E,.GAL, fiir beide Texte siche unter
CTH 705; KUB XXXII, 84 iv 23: [EGIR-an-da-mla Sa-ap-$i hi-sa-ap-mi AL[AM °NIN.E,.GAL], cf.
Wegner, SMEA 36 (1995a) 98-99; KUB XXXII, 97 Vs. 8:[  ]-A7 “NIN.E,.[GAL]; KBo XXIII, 67 ii 14"
ALAM NIN.E,.GAL “U-gur "™ Su-u-ma-a-ta-ni], "Statue der Ninegal, Nergal der Stadt Sumatani (?)", cf.
Wegner, a. a. O. 99. Diese drei Texte wurden unter CTH 704 verzeichnet; KBo XIV, 138 13: [ Jx ALAM
NI[N.E,.GALY], siche unter CTH 705.

MOKUBIX,2815:[  J-us “EN "™ Hal-ki-is “NIN.E,.GAL, "[  ]... der Herr der Stadt Halkig, Ninegal”, ii
28: I-NA 3 GUNNI “NIN.E,.GAL, "in drei Herdstellen der Ninegal", siche unter CTH 442; KBo XI, 28 v 19-
21: "LU'GAL.MUNUS LUGAL TUS-a$ “NIN".E,.GAL 2-SU a-ku-ua-an-zi 3 NINDA.GUR,.RA par-si-ia
[LU,.NJAR "Ha-at-ti li-is SIR;-RU, "Die Konigin (und) der Konig im Sitzen trinken sie zweimal (fiir)
Ninegal, 3 dicke Brote bricht man, [der Musi]ker der Stadt Hatti singt", siehe unter CTH 711; KBo XXXVII,
161 4: °NIN.E,.GAL “¢’-x] ], cf. StBoT 27 (?); KUB LVIII, 32 13: [  gla-ma “NIN.E,.GAL-7a 2-...(?)
"Mgi$a5 NINDA, "[ ]... Ninegal zwei ...(?) der Stadt Gisa’ fiinf Brote"; VS NF XII, 11 ii 10: EGIR-pa-ma
ININ.E,.GAL TUS-as 1-SU a-ku-an-zi 1 NINDA.GUR,.RA par-si-ia, "Danach aber Ninegal trinken sie
einmal im Sitzen", 21: [ YININ.E,.GA[L] TUS-a$ 3-SU[ 1,"[ ] Ninegal im Sitzen dreimal [ ]";
HT 19, 10:[ “N]JIN.E,.GAL e-ku-zi [ ],"[ Nlinegal wird er trinken", siche unter CTH 663.

T KUB XLV, 41 12 und KUB XLVIL, 64 iii 2 sind als [*Za-al-mi “NIN.E,.GAL].
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gemein hat. Ob dies etwa kriegerische Ziige sind oder die Schutzfunktion fiir Palast und
Dynastie, muf3 offen bleiben.

2 Die Stellung der Ninegal/Belet-ekallim in jiingerer Zeit

Verschiedene Quellen neuassyrischer, neu- und spitbabylonischer Zeit bezeugen den weiteren
Kult der Ninegal, die als Belet-ekallim, Belat-ekallim oder noch als Belt-ekallim angeredet
wurde. Thr Name erscheint iiberwiegend in logographischer Schreibweise (‘“NIN.E,.GAL),
eventuell mit phonetischem Komplement (-/im) oder noch in sumerischem Kontext mit
explizit ausgedriicktem Genitiv, erkennbar als -la(k) und im ES als gasan-e,-gal-la. Die
Belege stammen aus sehr verschiedenen Kontexten, einige besonders wichtige werden im
folgenden kurz.

Der Kult der Ninegal/Belat-ekallim hat sich fortgesetzt bis in die neuassyrische Zeit; dafiir
spricht eine Inschrift AsSur-etel-ilanis (etwa 631-627 v. Chr.), die von der Restaurierung des
E'ibbianums, des Kultortes des Gottes Ura$ und seiner Gemahlin Ninegal in Dilbat, erzihlt’*®,
Dass Ninegal dariiber hinaus in A$Sur verehrt wurde, dafiir sprechen einige Quellen wie u. a.
das sogen. Gétteradressbuch799, der TEku]tu—Textgoo, der Text BM 121206%"" und ein
administrativer Text, nimlich ein Lieferungsschein®” fiir Zedernholz fiir den A§§ur-Tempel.
Wir erfahren von dem Anfertigen einer Kultstatue der Ninegal®”, die neben anderen
Gotterstatuen im Esaggil in Babylon aufgerichtet werden sollte, und dies zur Zeit des
Asarhaddon (680-669 v. Chr.). Im Vertrag AsSur-neraris V. (754-745 v. Chr.) mit Mati’ilu,
dem Konig von Arpad®™, ist am Schluss eine Schwurgbtterliste, die Ninegal neben Uras
nennt, aufgenommen. Im sogen. 'Epos des Sargon IL1.** (721-705 v. Chr.) ist unsere Géttin
bezeugt. In einem Edikt* zur Ernennung des Nergal-apil-kumu'a begegnet Ninegal in der
abschlieenden Fluchformel, nach der Anrufung von ASSur, Ninurta und Adad. In einer

% Frayne (1995) RIMB 2: 364-365, B.6.35.3, 2-3: (...) exi-bi,-a-num as>-ri el-Iu $a, ge,-reb dil-bat" su-bat “IB
(Uras) u °NIN.E,.GA[L], "(...) das E'ibbianum, den reinen Ort in der Mitte der Stadt Dilbat, den
Aufenthaltsort des Ura§ und der Ninegal"; 5-6: (...)a-na *AG *AMAR.UTU “IB v *NIN.E,.GAL a-$i-bu g e,-
rleb E, (...), "(...) fiir Nab@, Marduk, Ura$ und Ninegal, die inmitten des Tempels wohnen (...)".

" Siehe II 2.2.1.1: im Kultort der Ninegal werden sechs Gotter, darunter auch ihr Gemahl Uras, verehrt; sie
begegnet noch neben Ninurta und Adad als 'Ninegal des Palastes; an einer letzten Stelle im GAB sind ihre
Kultorte Ekinam und Esagu$§mes genannt.

%00 Siehe I1 2.2.1.2: Ninegal wurde verehrt im Ura$-Tempel in AsSur.
801 Siehe IT 2.2.1.3: Ninegal wird in einer Prozession genannt, wo sie auf Sarrat-nipha, eine I3tar-Gestalt, folgt.
802 KAV 78, 16: 3 gaE, ININ.E,.GAL-/im, "3 ga fur den Tempel/Kultort der Belat-ekallim".

803 SAA X, 368 8: sa MAN EN-/a, “"NIN."E,".GAL /a [ga-am-ru], "des Konigs und der Ninegal [sind] nicht
[fertig]". Weiterhin werden noch andere Gottheiten wie Sarrahitu, Zababa, Ura$, Eragal und Lugal[marada]
und den Konig genannt.

504 SAA 11, 2 vi 11-12: “MAS *ME KI.MIN ‘B NIN.E,.GAL KI.MIN “Za-ba,-ba, “BA.U, KLMIN ‘U.GUR
4L a-as KI.MIN, "Ebenso fiir Ninurta und Gula; ebenso fiir Ura$ und Ninegal; ebenso fiir Zababa und Bau;
ebenso fiir Nergal und Las".

%05 SAATIL 18 3" [ x x ] “A.EDIN u “NIN.E,.JGAL ], "[ x x ] Serua und Ninegal [  ]". Vorher wird der
Skorpion-Mann genannt; der Text scheint die Vorbereitungen eines Krieges gegen Elam zu beschreiben,
wahrscheinlich sind die genannten Gottheiten, worunter Ninegal, diejenigen, die den Fiirsten in der
Kriegszeit begleiten, vgl. Mari 111 2.2.2.2.2: ARM 26/1, 207.

806 SAA XII, 82 Rs. 1-2: ""NIN.E,.GAL kib-s{i-su u,] ta-lak-tu-su TA E,.GAL Iu tu-hal-li-ig [ ], "Ninegal
moge [seinen] Weg vernichten [und] sein Weg vom Palast [ ]". Hier wird die Goéttin zweifelsfrei mit dem
Palast in Verbindung gebracht: sie hat wahrscheinlich die Macht, den Weg zum Palast zu verbieten bzw. zu
verhindern.
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Beschworung anlisslich einer Geburt*’werden die drei Gottheiten Adad, seine Schwester

Belet-ili und Ninegal genannt. Es bleibt ungewiss, welche Beziehung die Gottinnen
zueinander haben: Sie treten beide als Fruchtbarkeitsgottinnen und Geburtshelferinnen auf.
Als Ort des Geschehens wird u. a. farbas “NIN.E,.GAL genannt (cf. dazu I112.3.1: VS 19, 28:
16 und VS 19, 10: 9).

Ninegal wird auch in einigen literarischen Quellen der jiingeren Epochen erwéhnt. Besonders
interessant ist die Hymne an Bau®®: Hier werden der Gottin Bau, die als eine Heilgdttin
bekannt ist, verschiedene Epitheta beigelegt. Unter dies nimmt ein Epitheton Bezug auf
Ninegal, die mit ihrem Gemahl und ihrem Kultort in Dilbat (dem schon erwéhnten
E'ibbianum) genannt wird. Unsere Gottin bekommt auflerdem das Epitheton "die Herrin der
Truppen"®”. Den gleichen Beinamen erhilt sie in einem Loblied auf Marduk®'’. Im
Anschluss an die Hymne an Bau wire noch die Gotterliste VAT 13035 = KAV 154
bemerkenswert, weil hier oft zwei Gotter-"paare’ miteinander gleichgesetzt scheinen: So wird
auch das Paar Ningirsu und Bau mit Ura§ und Ninegal gleichgestellt. Hieraus wiirde
zumindest eine sehr enge Verbindung zwischen Bau und Ninegal folgen; bekanntlich sind die
Gotter Ningirsu und Uras beide Kriegsgottheiten.

Ein spitbabylonisches Beschworungsritual aus Uruk®' enthilt das Gotterpaar Ura$ und
Ninegal in einer schutzbringenden Formel. Ebenfalls spétbabylonisch ist ein astrologischer
Omen—Textglz, der die Leberteile benennt und sie mit einer Gottheit, darunter auch Ninegal,
gleichstellt. Auch der entsprechende Monatsname und das Sternzeichen kénnen von dem
betreffenden Leberteil abgelesen werden.

Weiterhin ist Ninegal noch in einem Text, der von Verboten und Vorschriften im Monat
Tesrit®" erzihlt, verzeichnet: Der Text liegt in neubabylonischer und neuassyrischer Fassung
vor. Die Belegstelle erwihnt Ninegal neben ihrem Gatten UraS. Immer wieder ist es vor allem

%7 SAAIIL, 48 Rs. 1-2: [E]N, ina’ E,-sa,*be-lit-DINGIR.MES 7na TURs-s2, 52 *NIN.E,.GAL' [e-r1]-a a-ri-a-te i-
hi-la ha-a-a-la-te, "Beschworung. Im Tempel der Belet-ili selbst, im Hof der Ninegal: Schwangere [sind
sch]wanger, Gebéarende gebaren".

808 Cohen (1998) 222f. 'Mutin nunuz dima' (a+136) gaSan e>-i-bir-*A-nu-um, "die Herrin des E'ibianum",
(a+188-192) [e,] x Dilbat*'-a [nam-ma-te] [x] “ura§-a Dilbatki-a ga-na [mu-un-i-re... mu-
lu e,-a nigin mu-lu uru;-a[m; nigin] dnin-ez—gal-la—ke4 en-$e3 na-di-di-[in] e,-i-bi,-Ya-
nu-um-$e; nam-ma-[te], "[Sie ndhert sich] ... von Dilbat ...Uras in Dilbat, [komme! (der Feind) hat es
gepliindert. Diejenige die um das Haus geht, diejenige die um die Stadt geht, Ninegala [wie lange wirst du
herumwandern?] Sie nahert sich dem E'ibianum".

809 Cohen (1988) 237: (¢+299) ‘gasan-e,-gal-la mu-lu ama-eren,-na/ [*NIN.E,].GAL be-let um-ma-na-a-
t1;, "Ninegal, die Herrin der Truppen". Dieses Epitheton gibt zweifelsohne an, dass Ninegal auch kriegerische
Aspekte zugeschrieben bekam (siehe oben Fn 805).

810 Cohen (1988) 272f. (c+173) // Hymne an Bau, S. 237 (c+299). Erwihnenswert ist in (c+256) das
Vorkommen einer gaSan-e,-a, die offensichtlich von unserer Gottin/Titulatur getrennt verzeichnet wird.

811 Zitiert nach von Weiher (1983) = SBTU II Nr. 22 (S. 109f.) Vs. i 13-15: Summa amélu (NA) e-nu-ma bir-si i-
ta-nam-ma-ru ki-a-am iqabbi (DU,,.GA) §4 dEn-1il u *Nin-1il ana-ku $4 *IS-tar u *Na-na-a ana-ku i “Uras
(IB) u *Nin-é-gal ana-ku 3-$1i iqqabi-ma iballut (TIN), "Wenn ein Mensch immer wieder Lichterscheinungen
sieht, soll er folgendermaBen sagen: 'Der (Knecht’) des Enlil und der Ninlil bin ich, der der I3tar und der
Nana<ja™ bin ich, der des Urag und der Ninegal bin ich'. - Dreimal soll er (das) sagen. Dann wird er gesund".

812 yon Weiher, SBTU 4 159, 10: ME.NI NIN.E,.GAL "“abu (NE) ™LUGAL.E,.GAL ™BAN Jt-ti
™I UGAL, "das Tor des Palastes (ist) Ninegal; V. Monat; Regulus". Siehe die Besprechung des Textes bei
Reiner (1995) 78-79.

813 Labat, Iraq 23 (1961) 88-93: BM 34602 Rs. 3: Di§ UD.VIILKAM, /im-te-es{-si | ana “Uras (IB) u
NIN.[E,.GAL ] kurmat-su lis-kun ma-gi-{tu ] *NIN.E,.GAL a-na [ ], "am 8. Tag: dass er sich wischt [
]; dass er Ura$ und Ninegal [ ] eine Nahrungsgabe anbietet; [dass er eine] Libation macht: Ninegal [wird
fiir ihn vermitteln] fir/bei [ ]".
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diese Verbindung, die in den jiingeren Epochen besonders beliebt gewesen zu sein scheint®'*,

SchlieBlich ist sie noch in zwei Briefen®'”> aus der Zeit AsSurbanipals ( 668-627 v. Chr.)
belegt.

819 Cf. noch VS V, 21: 9, 17: pa-pa-hu *Uras (IB) (u) “NIN.E,.GAL und 32: ‘Uras (IB) 1z “NIN.E,.GAL.

813 Siehe Harper (1909) 329-330, 1083 und Waterman (1930-36) 224-225, 188-19. K. 1249 = Brief 326 2-4: U,-
mu-us-su * Uras (IB) u; “NIN.E,.GAL a-na balat (T1) napsati (Z1)™ arak (GID,.DA) U™ fu-ub libs-bi u; tu-
ub seri (UZU) sa sar (LUGAL) kis-Sat dan-nu beli (EN)-1a us-sal-/a, "taglich bitte ich Ura$ und Ninegal
wegen des Lebens, der Seele, den langen Tagen und das Wohlergehen (?) vom Geist und Korper des
méchtigen Konigs der Welt, meines Herren". K. 1370 = Brief 994 4-5: *Uras (IB) u *NIN.E,.GAL a-na Sarri
(LUGAL) /ik-ru-bu, "Uras und Ninegal mogen dem Konig gnédig sein".

178



179

\% Zusammenfassung: Die Entwicklung der Gottin in Raum und
Zeit

Nach der Auswertung des Quellenmaterials fiir die einzelnen Zeitabschnitte und
geographischen Orten, soll hier die Gesamtentwicklung betreffend das Wesen und den Kult
der Ninegal/Belet-ekallim durch Raum und Zeit zusammengefallit werden. Hierbei wird
insbesondere noch einmal die Beziehung der Ninegal/Belet-ekallim zu Inanna/IStar, wie sie
sich auf Basis der bis heute vorhandenen Quellen darstellt, verfolgt.

Die zeitliche Entwicklung

Die zeitliche Entwicklung der Ninegal/Belet-ekallim 14duft von ihrem frithesten Erscheinen in
der Fara-Liste durch alle Perioden, bis zu ithrem Vorkommen in einigen spitbabylonischen
Texten aus Uruk. Ninegal ist also fast drei Jahrtausende ununterbrochen im alten Orient
belegt. Den Quellen nach lag die Bliitezeit ihres Kultes im 2. Jt. v. Chr.

Die rdumliche Entwicklung

Die rdumliche Entwicklung bzw. die geographische Verbreitung des Kultes der
Ninegal/Belet-ekallim reicht von ihrem urspriinglichen Herkunftsort in Siidmesopotamien bis
weit iiber die Grenzen des Zweistromlandes hinaus: in Ostliche Richtung nach Elam, in
nordwestliche und westliche Richtung iiber Nordmesopotamien nach Kleinasien und nach
dem heutigen Gebiet Syriens bis zur Mittelmeerkiiste. Hierbei begegnet Ninegal/Belet-ekallim
in fast allen grofen Stddten und Archiven, mit Ausnahme von Ebla, wo ihre Abwesenheit
auftallt.

Der Charakter der Ninegal/Belet-ekallim

Ninegal tritt zuerst als die Deifizierung und Personalisierung des Palastgebdudes auf. Sie wird
die Schutzgéttin des Konigs, seiner Dynastie und seiner Familie. Am Ende des 3. Jt. vollzieht
sich ein neuer Entwicklungsschritt, indem der Name Ninegal als Titel anderen Goéttinnen
beigelegt wird. Danach wird es sehr schwierig zu bestimmen, inwieweit ihr Name
stellvertretend bzw. als Titel steht oder ob Ninegal noch als die eigenstindige Gottin
'Palastherrin', eventuell erweitert mit fremden Aspekten, verehrt wird.

Synkretismen und/oder Assimilationen (insbes. die Beziehung Ninegal-Inanna)

Der Ansatz zur wichtigsten Assimilation ist in der sumerischen Inanna-Dumuzi-Liebespoesie
bezeugt: Hier wird der Gottinnenname 'Ninegal' der Inanna als Titulatur beigelegt. Hieraus
resultierte sicherlich die vollstindige Assimilation, die in der Ninegalla-Hymne zum
Ausdruck gebracht wurde. Einige Inschriften der friihaltbabylonischen Zeit illustrieren
ebenfalls diese vollstindige Assimilation: Ninegal bekommt hier Beinamen der Inanna (‘die
grofle Herrin', 'die erhabene Ratgeberin') und teilt sogar ihre Genealogie (Ninegal wird als 'die
grofle Tochter des Sin' angesprochen). Hinzu kommt noch der Personenname aus Nuzi 'IStar
ist Palastherrin' (d1§tar (U)-be-el-te-kal;-lim, jedoch ohne Goétterdeterminativ bei beltekallim),
der sicherlich als ein positives Argument fiir die enge Verbindung zwischen Inanna und
Ninegal herangezogen werden kann. Weiterhin féllt es auf, dass Ninegal regelméfig im Kreis
der Inanna erscheint; auch wird ihr Name als Epitheton fiir Inanna-Gestalten verwendet. Alle
diese Argumente befiirworten die in der Fachliteratur oft belegte Assimilation - wenn auch
manchmal nur teilweise- der Ninegal an Inanna.

Dass sich hinter dem Ansprechtitel Ninegal/Belet-ekallim eine Inanna/IStar verbarg, ist eine
Auffassung, die nicht immer und iiberall giiltig gewesen zu sein scheint. Um diese
Problematik erfassen zu konnen, sollen die bedeutenden Entwicklungsschritte der
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Ninegal/Belet-ekallim nochmals chronologisch und geographisch nachvollzogen werden.
Wihrend der Ur III-Zeit erscheinen in den nicht-literarischen Quellen neben Ninegal
gelegentlich die Inanna wie auch eine Inanna/IStar des Palastes. Daher kann mit Sicherheit fiir
diese Zeit behauptet werden, dass Ninegal/Belet-ekallim als eine unabhingige Gestalt,
getrennt von Inanna, existiert: Sie konnte unmdglich die Inanna des Palastes/als Palastherrin
gewesen sein, weil eine solche Gestalt getrennt neben ihr verzeichnet ist (dinana Saz €;-
gal(-/im), cf. MVN 5, 113: 4, 'Pantheontafel' aus Mari).

Am Ende der Ur III-Zeit und am Anfang der altbabylonischen Zeit beginnt die Gleichsetzung
der Ninegal mit Inanna, bezeugt in der Mehrzahl der sumerisch-literarischen Texte. Zu dieser
Zeit aber scheint sich die frithere Tradition in Mari fortgesetzt zu haben, indem hier Ninegal,
Inanna und Inanna des Palastes nebeneinander verehrt werden (aB Versorgungslisten aus
Mari). In Nord-Mesopotamien, in Dilbat, fillt eine neue Organisation auf: Ninegal erscheint
an der Seite ihres Gatten Uras. Diese Konstellation ist zu dieser Zeit im Siiden
Mesopotamiens nirgendwo bezeugt; hier tritt Ninegal allein auf. Bemerkenswert ist fiir diese
Zeit noch die Verwendung des Namens Ninegal fiir eine andere Goéttin, ndmlich fiir Nungal,
'die Gottin des Gefdngnisses', aber wie gesagt, sollte dieser Fall getrennt behandelt werden,
weil Ninegal hier nicht als 'Palastherrin' sondern als 'Herrin des groen Haus = Knastes' zu
iibersetzen ist.

Nach der altbabylonischen Zeit wird die Identititsbestimmung der Ninegal/Belet-ekallim,
insbesondere in Bezug auf ihre Verbindung zur Inanna, schwierig. In einigen Goétterlisten und
Verwaltungstexten wird Ninegal/Belet-ekallim neben Inanna-Gestalten genannt; sie scheint
Teil des Kreises der Inanna zu sein (cf. Argument oben). Andererseits bezeugen dhnliche
Quellen ihre Aufnahme in den Kreis des Ninurta, sicherlich wegen ihrer Beziehung mit Uras.
SchlieBlich kommt sie auch ohne Inanna- und Ninurta-Gestalten vor, ndmlich wenn sie im
Mittelpunkt eines Palastpantheons oder weiterer Schutzgotter des Konigs und der Dynastie
steht.

Aus der Mitte des 2. Jt. v. Chr. ist der obengenannte Personenname aus Nuzi der einzige
Hinweis fiir die Identitéitsbestimmung der Ninegal/Belet-ekallim als Inanna-Gestalt. Uber ihre
Identitdt in den anderen Fundlagen schweigen die Quellen; sie wird dort immer nur mit dem
Namen Ninegal/Belet-ekallim angesprochen. Eventuell konnte ihr Name als Titel fiir Pidray
(in Ugarit) und Hebat (in Nordsyrien), zwei Gottinnen, die in Palastkontext begegnen,
verwendet worden sein, aber dafiir fehlen ausschlaggebende Argumente.

Fiir das 1. Jt. v. Chr. verfligen wir iiber zwei Texte, die Ninegal/Belet-ekallim mit der Gottin
Bau gleichsetzen (die Hymne an Bau; die synkretistische Gotterliste KAV 154).

Diese historische Ubersicht warnt davor, die Géttin, die mit dem Namen Ninegal/Belet-
ekallim bezeichnet wird, immer und iiberall einfachhin als eine Inanna-Gestalt zu
interpretieren: sicherlich hat Ninegal an einigen Orten die fiir Inanna typischen Aspekte
iibernommen, aber der 'Herrin des Palastes' wurden ebenso gut noch andere Qualitdten, die
nicht von Inanna stammen miissen, zugeordnet.

Aspekte und Attribute (u. a. auch reflektiert in Personennamen und Epitheta)

Aspekte der Ninegal/Belet-ekallim, die aus dem Quellenmaterial ableitbar sind, sind folgende:

- Schutz  fiir den Konig/seine Familie/seine Dynastie, manchmal auch fiir hohe Beamte,
eventuell fiir andere Privatpersonen (cf. Onomastikon)

- Fruchtbarkeit wegen der Verbindung mit Inanna in der heiligen Hochzeit; im 1. Jt.
sogar Hinweise auf eine Funktion als Geburtshelferin
- Kirieg an der Seite des Konigs (wahrscheinlich als ein weiterer Aspekt in der

schiitzenden Funktion oder eine Ubernahme des Kriegsaspektes der Inanna (weil sie neben
kriegerischen Inanna-Gestalten wie Annunitum in Mari und Astarte des Kampfes in Ugarit
erscheint)
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- Justiz an der Seite des Konigs; vielleicht resultierend aus der Verbindung mit Nungal
(Nungal-Hymne und Sprichworter) aber auch Inanna wird manchmal als Richterin
vorgestellt (cf. Inanna und Iddindagan A)

- Heilung vielleicht im Rahmen der schiitzenden Aufgabe: heilende Krifte zur
Gewihrung der Gesundheit des Konigs (daher im 1. Jt. Verbindung mit Bau)

- Unterwelt bleibender Schutz fiir die verstorbenen Konige und Ahnen (Ur III ki-a-nag
und Ugarit)

Die Attribute der Ninegal/Belet-ekallim folgen aus den genannten Aspekten :

- die Suba-Steine verweisen auf den Aspekt der Fruchtbarkeit: wegen der Gleichsetzung
der Ninegal mit Inanna in der Liebespoesie iibernimmt Ninegal auch dieses Attribut von
Inanna.

- das Netz verweist auf den Aspekt der Justiz: hier liegt die Gleichsetzung unserer Gottin
mit Nungal an der Basis fiir die Ubernahme dieses Attributes; mit dem Netz werden
Ubeltiter bedeckt und danach vor Gericht gebracht.

- der Ofen kann vielleicht nicht als ein richtiges 'Attribut' betrachtet werden, aber weil der
Ofen oder das Heizungselement regelmafig in Verbindung mit der 'Herrin des Palastes'
genannt wird, sollte dies hier nochmals unterstrichen werden. Aller Wahrscheinlichkeit
nach, verweist diese Verbindung auf nichts anderes als auf die Basisidee einer Herrin des
Palastes/des grofen Hauses/des Hauses als der Schiitzerin des Hauses, insbesondere des
Herdes, der doch der Mittelpunkt des Hauses ist. Daher begegnet Ninegal im kinunum-
Fest in Mari; b°lt bhtm verfiigt iiber ein gzrt (vielleicht ein Ofen?) in Ugarit, und bei den
Hethitern sind *NIN.E,.GAL GUNNI geweiht.

Die namentlichen und inhaltlichen Abwandlungen der Ninegal/Belet-ekallim

Festzuhalten sind noch die sprachlichen Weiterbildungen des Gottinnennamens: In
hurritischem Kontext wird eine Pendigalli/Feltigalli/Weltigalli erwéhnt; im hethitischen
Milieu erscheint eine Bentikalli. Inwieweit diese abgewandelten Namen (< Bel(e)t-ekalli) auf
unsere Gottin Ninegal/Belet-ekalli Bezug nehmen, ist schwer zu sagen. Denkbar wére dies
natiirlich, aber in einem hethitischen Text mit Belegstelle fiir Ninegal, wo gesondert von
Ninegal eine Bentikalli verehrt wird, sind die beiden Goéttinnen mit Sicherheit nicht identisch.
SchlieBlich sei an dieser Stelle nochmals auf die Gottin bClt bhtm, die mit groBer
Wahrscheinlichkeit die ugaritische Ninegal/Belet-ekallim andeutet, verwiesen.

Der Gétterkreis der Ninegal/Belet-ekallim

Der Gétterkreis ist variabel, wahrscheinlich in Ubereinstimmung mit lokalen Traditionen.

- Ninegal gehort zum Kreis der Inanna (belegt in einigen Gétterlisten und vor allem in
Palastritualen)

- sie gehort zum Kreis des Ninurta (vor allem in Nord-Babylonien, wo sie neben Ura$
erscheint)

- sie ist der Mittelpunkt eines Palastpantheons (cf. die Palastrituale wihrend der Ur I1I-Zeit;
in Mari, Emar, Ugarit und wahrscheinlich auch in Qatna) und wurde an der Seite anderer
Schutzgotter des Konigs verehrt:

Beispiele von Palastgottheiten sind u. a.:

Inanna des Palastes (Ur III-Zentren und Marti)
Hebat des Palastes (Emar)
IShara des Konigs (Emar)

Sin und Samas des Palastes (Emar)
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Beispiele von anderen Schutzgottern des Konigs:
Sugamuna und Sumaliya  (kassit. kudurrus)

Natiirlich wurden zusédtzlich andere Gottheiten (ohne den expliziten Zusatz 'des Palastes') in
Palastpanthea aufgenommen; gleichfalls traten andere Goétter als schiitzende Gottheiten fiir
den Konig auf.

Der Kult der Ninegal/Belet-ekallim

Ninegal/Belet-ekallim wurde in eigenen Tempeln, in Tempeln anderer Gottheiten und in
Paldsten verehrt. Manchmal ist von Feldern, Baumgirten, einem Viehhof, eigenem Personal
usw. die Rede (cf. Ur III). Auch gibt es Zeugnisse iiber Priester, Aufseher, Diener und
Dienerinnen in ihrem Dienste (cf. Ur III, Mari, aB-Zentren). An ihrem Kult nahmen oft die
Mitglieder der koniglichen Familie, insbesondere auch die Koniginnen und an erster Stelle
natiirlich der Konig selbst teil (durchaus in allen Perioden und Orten, besonders gut belegt ist
das Kultgeschehen in Mari). Ninegal/Belet-ekallim partizipierte an einer Vielzahl wichtiger
Rituale (Mondfeier, Vorfahrenkult, Palastkult, andere mehrtidgige Feiern). In manchen Stiddten
scheint auf die Installation eines Palastpantheons, an dessen Spitze Ninegal oft erscheint, sehr
viel Wert gelegt zu sein (cf. Mari z. B.). Die Versorgungsgaben und Rituale, an denen
Ninegal/Belet-ekallim beteiligt war, weisen keine auBergewohnlichen Gaben, die ihr
spezifisch geweiht waren, auf, aber das lange und reichliche Schmuckinventar aus Qatna ragt
natiirlich heraus. Erwédhnenswert ist aullerdem die Erwdhnung des Gottinnennamens als
Monatsname, der ihr Ansehen in der Gesellschaft - sicherlich wegen ihrer Verbindung zum
Konig - unterstreicht.

Die Epitheta der Gottin Ninegal/Belet-ekallim

Die Epitheta, die unserer Gottin beigelegt werden, sind nicht sehr zahlreich. Einige unter
ihnen verweisen auf die Anwendung ihres Namens als Titulatur fiir Inanna, wihrend andere
bestimmte Charakterziige, die nicht immer auf Inanna zurtickzufiihren sind, unterstreichen.

nin-gidru (PA) "die Herrin des Zepters" (Gudea-Inschrift)
nin-gal "die grof3e Herrin" (aB-Inschrift)
na-ri-mah "die erhabene Ratgeberin" "
dumu-gal-dEN.ZU "die grof3e Tochter des Sin" "

sukkal-nin _ "Wesirin" (aB-Syllabar)
[be-el|-ti "™ Qat,-nd" "die Herrin von Qatna" (Inventar I-Qatna)
be-let um-ma-na-a-ti; "die Herrin der Truppen" (1. Jt.-Literatur/Krieg)

mit ES-Aquivalent: @gagan-e,-
gal-la mu-lu ama-eren;-na
gasan e;-i-bi-‘a-nu-um "die Herrin des Eibianum" (1. Jt.-Literatur/Dilbat)
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