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Vorwort

Der 4. Band unserer IPIAO-Reihe hat den Dreijahrestakt der fritheren Biande nicht
eingehalten. Die Fiille der hier prisentierten Objekte war zu grof3 — insgesamt nochmals
etwa gleich viele Katalogstiicke wie in den ersten drei Binden zusammen.

Die Epoche, die der vorliegende Band umspannt, umfasst etwa sechs Jahrhunderte,
vergleichbar der Zeitspanne von MB IIB- und SB-Zeit zusammen. Dass die E-Zeit
mit mehr Artefakten prisentiert wird, ist auf die heterogenen Entwicklungen ab dem
spateren 12. Jh.a zuriickzufithren. Wir haben versucht, der iiblichen Unterteilung in
EI-ITA, EIIB und E IIC (mit einem Ausblick in die frithachimenidische Zeit) in unserer
Darstellung der Ikonographie treu zu bleiben. Diese herkémmliche Unterteilung basiert
auf den Kenntnissen der grofleren geschichtlichen Ereignisse und Entwicklungen, die
tiir Paldstina/Israel von Bedeutung waren, und sie ist auch fiir die Archdologie und
die Zuweisung von Straten maf3geblich. Gerade beim Versuch, die Entwicklungen
der Bildkunst geordnet darzustellen, wird allerdings deutlich, dass die Datierungen
von Objekten in vielen Fillen der gew#hlten Feinrasterung nicht dienen konnen.
Viele Katalogstiicke sind nicht auf hundert Jahre genau, manche nicht einmal auf
zweihundert Jahre genau datierbar. So wird eine groflere Zahl zu Zweifelsfillen,
was ihre Zuordnung zu den genannten Unterabschnitten der E-Zeit betrifft. Auf die
ibliche Epocheneinteilung zu verzichten und beispielsweise die E IIB- und E IIC-Zeit
als eine einzige Epoche zu behandeln, schien dennoch nicht angeraten. Denn die
Untersuchungen insbesondere von Othmar Keel und Christoph Uehlinger (*2001)
haben gezeigt, dass die Feineinstellung sehr relevante — und inbesondere von der
Bibelwissenschaft gefragte — Ergebnisse fiir religionsgeschichtliche Entwicklungen in
relativ kurzen Zeitabschnitten erbringen kann.

Mitvielen Kompromissen im Einzelnen haben wir versucht, die ikonographische Evidenz
als Leitfaden sowie die Kontinuititen im Blick zu behalten und Neuakzentuierungen
tiber den Verlauf der Epochen gut sichtbar zu machen. Traditionell ist auch der zeitliche
Schnitt am Ende, fiir den wir uns nicht zuletzt im Hinblick auf die Materialmenge
entscheiden mussten. Die babylonische Zeit ist ikonographisch schwer zu fiillen, die
Perserzeit bringt hingegen neben den dgyptischen, phonizischen oder kanaaniischen
Themen ganz neue Schwerpunkte. Diese sind Gegenstand des Nachfolgeprojekts
BIPOW (Die Bildwelt Israels/Palistinas zwischen Ost und West), das die Perserzeit
und die hellenistische Zeit umfasst (www.bipow.unibe.ch).

Wie in den fritheren Banden haben wir die Objekte aus Paléstina/Israel kontextualisiert,
um ihre Bedeutung sichtbar zu machen, d.h. mit Artefakten aus den umliegenden
Kulturen vergesellschaftet. Dies entspricht dem in Band 1 grundgelegten methodi-
schen Ansatz (IPIAO 1,23f). Das Prinzip der Selektion war und ist ein mehrschich-
tiges. Einerseits werden zeitgendssische Kontakte insbesondere nach Agypten und
Nordsyrien-Anatolien, aber auch in die Agiis oder nach Mesopotamien sichtbar
gemacht. Andererseits werden manchmal auch Themenkreise aufgenommen, die
ikonographisch in Paldstina/Israel in der betreffenden Zeit keinen Nachhall gefunden
haben mégen, jedoch spiter bedeutsam wurden, sei es in der Ikonographie oder
im Gedankengut biblischer Texte. Dariiber hinaus ist eine Korrelierung zwischen
Funden aus Paldstina/Israel und den Nachbarregionen nur aufschlussreich, wenn
auch sichtbar wird, welche Themen nicht rezipiert wurden. Im Wissen darum, dass



der Gesamtkatalog in der Selektion der Stiicke, der Anordnung der Themen und der
Zuordnung der Artefakte, thematisch wie chronologisch, nicht mehr als ein fundierter
Versuch sein kann, sind wir doch iiberzeugt, dass die vorliegende Materialsammlung
fir die Forschungsgemeinschaft von Nutzen sein wird. Aus der Fiille der Daten, die hier
zusammengetragen wurden, muss weitere Forschung erwachsen, die voraussichtlich
manche der expliziten und impliziten Faktoren unseres Entwurfs in Frage stellen und
neue Vorschlige machen wird. IPIAO 4 bietet zwar, wie die vorhergehenden Bénde,
geraffte Hintergrundinformationen zur Geschichte der zahlreichen Nachbarkulturen
und -imperien Paldstinas/Israels, jedoch weder eine ausfiihrliche Landeskunde oder
Archidologie Palistinas/Israels noch eine »Geschichte Israels«, obwohl Archiologie,
Geschichte und (biblische wie auf3erbiblische) Textzeugnisse und Literatur natiirlich
ins Spiel kommen bzw. kommen miissten.

Auch die Beziige zu religionsgeschichtlich bedeutenden Quellen, seien es Inschriften
oder die Einrichtung und Entwicklung von Kultstitten und Tempeln, werden nicht
systematisch hergestellt. Die Gesamtanlage des IPIAO-Projekts erlaubte eine solche
Ausdehnung nicht. Der Vorteil der Beschrankung sollte sein, dass die Auswahl der
Bilder moglichst wenig vom Wissen aus anderen Quellen gesteuert ist und dass die
Bilder nicht vorschnell mit den Aussagen anderer Quellen verquickt werden. Der
Objektkatalog sollte idealiter einen unabhingigen Quellenfundus bieten, auf den
Forschende zugreifen konnen. Alle Zusammenfassungen in den Einleitungen sind
skizzenhaft, wobei sie im Hinblick auf die Ikonographie Palédstinas/Israels auf weite
Strecken an frithere Arbeiten insbesondere von Othmar Keel und Christoph Uehlinger
anschlieffen konnten. Aus dem umfangreichen Katalog und den Einleitungskapiteln
konnen voraussichtlich noch viele Entdeckungen gehoben werden, sei es durch
Klarungen von Zuordnungen, sei es durch Neufunde, die erhellend hinzukommen,
sei es durch Beziige zu Quellen, die hier nicht in den Blick genommen werden konnten.

Zu danken ist an dieser Stelle dem Schweizerischen Nationalfonds, der bis August 2014
das IPTAO-Forschungsprojekt mit zwei 50%-Assistenzstellen und der Finanzierung
einer Hilfskraft mafigeblich unterstiitzte.

Ich danke - in der Reihenfolge des Beginns ihrer Anstellungszeiten — Barbara Huftt
(Basel), Florian Lippke (Fribourg), Philipp Frei (Bern) und Patrick Wyssmann (Bern)
fur ihre Mitarbeit auf allen Ebenen des Projekts. Barbara Hufft und Philipp Frei haben
Teile der Einleitung (Kulturgeschichtliche Horizonte) selbststdndig verfasst.

Die meisten neuen Umzeichnungen, die fiir diesen Band erstellt wurden, stammen
von Myriam Rothlisberger (Bern), die in kurzer Zeit ihr Talent fiir das Zeichnen nicht
nur entdeckte, sondern auch ganz rasch zu einer erstaunlichen Perfektion entwickelte.
Groflere Gruppen von Umzeichnungen wurden zudem von Ulrike Zurkinden-Kolberg
(Dtdingen), Philipp Frei und Salim Staubli angefertigt.

Bei der Beschaffung von fehlenden Daten und ungezahlten Korrekturgiangen und
Arbeiten an der Herstellung von Registern und Verzeichnissen haben Philipp
Frei, Barbara Huftt, Julia Miiller-Clemm, Ulrike Miinger, Ursin Raffainer, Myriam
Rothlisberger und Patrick Wyssmann keine Mithe gescheut. Ohne auswértige Hilfe
der Verantwortlichen in Behorden, Museen und Universitéten, insbesondere in Israel,
wiren wir nicht ausgekommen. So gilt der Dank auch all jenen, die uns unterstiitzt
haben und Geduld fiir grofie und kleine Anfragen aufbrachten:



Alegre Savariego (Rockefeller Museum, Israel Antiquities Authority)
Debora Ben-Ami, Michael Sebbane (Israel Antiquities Authority)
Arina-Laura Peri, Daphna Ben-Tor, Eran Arie (Israel Museum)
Baruch Brandl (Rockefeller Museum Library)

Irit Ziffer, Nitza Bashkin Joseph (Eretz Israel Museum)

Filip Vucosavovic (Bible Lands Museum Jerusalem)

Nigel Tallis und Rupert L. Chapman (British Museum)

Stephanie Brown (Badé Museum of Biblical Archaeology, Berkeley)
Helen McDonald (Oriental Institute Museum)

Klaus Finneiser (Agyptisches Museum Berlin)

David Ilan (Hebrew Union College)

Leonardo Pajarola (BIBEL+ORIENT Museum, Freiburg CH)

Tallay Ornan, Amihai Mazar, Shua Kisilevitz, Yosef Garfinkel (Hebrew University)
Liora Freud, Débora Sandhaus, Ido Koch (Tel Aviv University)

Oz Varoner (Ben-Gurion University of the Negev)

Itzick Shai (Bar-Ilan University Ramat Gan)

Daniel Master (Wheaton College)

Giuseppe Minunno (Universita degli Studi di Firenze)

David T. Sugimoto (Keio University)

Dieter Vieweger, Jutta Héser (Biblisch-Archdologisches Institut Wuppertal)
Peter Fischer (Universititen Goteborg und Wien)

Christian Herrmann (Gachnang)

Martin Klingbeil (Southern Adventist University)

Stefan Miinger (Universitit Bern)

Claudia E. Suter (Universitit Basel)

Robert Deutsch (Jaffa)

Die kompetente Verarbeitung der Dokumente und Bildvorlagen zu einem Buch lag
erneut ganz in Hinden der Geschwister Julia und Alexander Miiller-Clemm. Ihr
Know-how ist einzigartig und die wunderbare Zusammenarbeit mit ihnen hat es
ermoglicht, die Hiirden eines solch grofien Projekts tiberhaupt zu bewéltigen.
Benny Mosimann hat sich erneut um die Covergestaltung gekiimmert und unsere
groflen und kleinen Wiinsche zu erfiillen versucht.

Maurice Greder hat sich tiber das bedauerliche Ende des Verlags Academic Press
hinaus fiir die Fertigstellung und Publikation von IPIAO 4 personlich engagiert. Dem
Schwabe Verlag danken wir fiir die Ubernahme von IPIAO und die Betreuung in der
letzten Phase, dem Schweizerischen Nationalfonds fiir die finanzielle Unterstiitzung
der digitalen Publikation des Bandes.

Allen, die mitgewirkt haben an diesem Riesenwerk, gilt Dank und Applaus.
Silvia Schroer (Bern, im Mirz 2018)

Korrespondenzadresse: Prof. Silvia Schroer, Theologische Fakultit, Langgassstr. 51,
3012 Bern (silvia.schroer@theol.unibe.ch)






Die Eisenzeit bis zum Beginn der achamenidischen Herrschaft
(1250/1150-500a)

I. Datierung

Es besteht ein Konsens, dass die dgyptische Prasenz in Paldstina/Israel am Ende der
SB-Zeit mit den Ramessiden etappenweise und nicht auf einen Schlag zu Ende ging
(Finkelstein 1995). In Megiddo gibt es noch Hinweise auf Ramses VI. Die dgypti-
sche Herrschaft dauert regional oder lokal bis 1130a, wihrend andernorts bereits
um 1250a die E I beginnt. Das definitive Ende der E-Zeit ist durch die Festigung
der lokalautonomen persischen Provinz Jehud um 450a gesetzt, doch nur die frithe
Achdamenidenzeit, die kulturell und ikonographisch stark an das altorientalische Erbe
ankniipft, wird hier noch berticksichtigt. Die Abschnitte zwischen Beginn und Ende
werden in diesem Band konventionell unterteilt in eine E-Zeit I, ITA, IIB, IIC und die
babylonisch-frithpersische Zeit, die in der Literatur auch als E-Zeit III bezeichnet
wird. Die Feineinteilung sollte nicht dariiber hinwegtéduschen, dass eine so prizise
absolute Datierung derart kurzer Zeitabschnitte archéologisch oft gar nicht méglich
ist. Noch schwieriger ist die Datierung einzelner Objekte, die beispielsweise dlter als
ihr Fundkontext sein konnen. In die konventionelle Unterteilung flieffen Daten, aber
auch ganze kontroverse Debatten um dieselben ein, die nicht nur aus der Archéologie,
sondern auch aus der textquellenbasierten Geschichtsschreibung stammen, sowohl
Palistinas/Israels im Speziellen als auch des Vorderen Orients und Agyptens. Mit glei-
tenden Ubergingen ist durchgehend zu rechnen. Da die anhaltenden Diskussionen um
die »high-chronology« oder »low-chronology« nur langsam auf Konsense zusteuern,
folgen wir der »modified conventional chronology« (Amihai Mazar).

E11250/1200-1000a

E ITA 1000-840a

E IIB 840-700a

E IIC 700-600a

Babylonische und frithachdmenidische Zeit 600-500a

Die Datierungen der dgyptischen Dynastien folgen wie in Band 1-3 den Angaben bei
Beckerath 1997.

Il. Hauptorte

Die Siedlungsentwicklung in Palédstina/Israel in den Jahrhunderten, die der E-Zeit
zugeordnet sind, auch nur grob zu skizzieren, wiirde den Rahmen dieser Publikation
sprengen. Um die von bestimmten Orten stammenden Katalogstiicke in die Siedlungs-
geschichte einordnen zu kénnen, beschridnken wir uns auf einige Vorbemerkungen.

Die meisten Stddte in Paldstina/Israel werden um 1200a zerstort. Unter dgyptischer
Verwaltung stehende Stadte wie Bet-Schean, Megiddo und Lachisch dokumentieren
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bis in die frithe E-Zeit anhaltende dgyptische Priasenz, erst in der Mitte des 12. Jh.a
kommt es hier zu Zerstérungen. Von der Deurbanisierung scheinen die Stadte in der
Kiistenebene und im Norden weniger betroffen. Im zentralen Bergland und von dort
aus nach Norden und Stiden entstehen gleichzeitig neue unbefestigte Dorfsiedlungen
in grofSer Zahl. In der E ITA-Zeit werden viele dieser Siedlungen bereits wieder auf-
gegeben, es kommt zu einer gewissen Reurbanisation, indem sich einerseits manche
Dorfer zu Stiddten entwickeln, und andererseits Orte wie Jerusalem, Geser, Megiddo
und Hazor durch Bauprojekte wieder aufblithen, nachdem sie in der E I-Zeit gar nicht
oder nur dorflich bewohnt waren.

Die urbane Kultur der E-Zeit IT ist syrisch und phonizisch gepréigt. Die Stadte an der
Kiiste bleiben von der SB- bis in die E-Zeit durchgehend bestehen. Befestigungen,
Toranlagen und teils massive Reprisentationsbauten und Anlagen zur Wasser-
versorgung kniipfen an die SB-zeitliche Stadtekultur an, die alten Verkehrs- und
Handelswege werden ebenfalls wiederhergestellt. Kleinere Siedlungen riicken nahe
an die Stédte heran. Die Wiederbelebung SB-zeitlicher Stadtgriindungen ist fir Dan,
et-Tell, Hazor, Megiddo, Sichem, T. el-Far‘a Nord, Geser, Jericho, Lachisch, Hebron
und andere Orte nachweisbar, keine solche stidtische Vorgeschichte haben Orte wie
Beerscheba oder H. Qgyafa, aber auch sie sind massiv befestigt.

Im Verlauf des 10. Jh.a bereiten sich ausgehend vom Bergland erste territorialstaatliche
Entwicklungen vor, in welche spater nach und nach auch die kanaaniischen Stiadte im
Hiigelland und an der Kiiste eingebunden werden. Damit verdndert sich das Profil der
Stidte, die - kleiner als die SB-zeitlichen Stidte - nun in ein iibergreifendes Staatswesen
integriert sind und an einer relativ einheitlichen materiellen Kultur teilhaben. Nur die
philistdischen Stadtstaaten bleiben der dlteren Stddtekultur verpflichtet.

Wihrend die Stidte der E IIA-Zeit Zitadellen, Paldste, Stadtmauern und Stadttore
aufweisen, fehlen ihnen im Kontrast zur MB- und SB-Zeit die Tempel. In Jerusalem
diirfte im Verlauf des 10. Jh.a ein Tempel kanaandisch-phonizischer Tradition
entstanden sein. In den biblischen Quellen wird die Tempelgriindung mit Koénig
Salomo verbunden, archéologisch lésst sie sich so wenig nachweisen wie die spatere
Baugeschichte. In der E II-Zeit existieren neben Moab, Ammon, Aram-Damaskus, den
phonizischen Stadtstaaten Tyrus und Sidon und den Philisterstadten Israel und Juda
als Konigtiimer, die ihre Stiddte, darunter Neugriindungen wie Samaria, nicht nur als
Residenz-, Verwaltungs- und Reprisentationsorte mit monumentalen Steinbauten,
sondern auch militdrisch, u.a. mit einer abgesicherten Wasserversorgung, ausbauen.
Die gesamte E II-Zeit ist eine Zeit der Urbanitit, nicht nur am Mittelmeer, sondern
auch im Binnenland (T. Kinrot, Bet-Schean), im Westjordanland (Dan, et-Tell, Hazor,
Megiddo, Sichem), T. el-Far‘a Nord, Geser, Jericho, Lachisch, Hebron und bis in den
noérdlichen Negev (Beerscheba). Neben den Stidten spielen Verwaltungszentren
wie Ramat Rahél, Festungen wie Arad oder gesicherte Karawanenstationen an den
Handelsstralen nach Siiden (Kuntillat ‘Agrud) eine bedeutende Rolle. Unbefestigte
Dorfer und landwirtschaftliche Anlagen finden sich insbesondere in der Schefela und
im Bergland dstlich und westlich des Jordan.

Die assyrische Unterwerfung Israels bedeutete fiir einige Stidte im Norden das Ende,
Zerstorung, Bevolkerungsriickgang oder Siedlungsunterbruch, wahrend im Stiden
Neugriindungen und Ausbau von Stddten nachweisbar sind (Jerusalem, Lachisch,
Bet-Schemesch u.a.).
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Karte: Ortslagen der E I-ITA
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Karte: Ortslagen der E IIB bis zur frithachdmenidischen Zeit

Jabne,

Aschdod
Aschkelon
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I1l.A Kulturgeschichtliche Ertrdage des archdologischen Befunds

Literatur: Finkelstein 1988; Weippert 1988: 344-681; Mazar 1990: 295-548; Ben-Tor [ed.] 1992:
258-373; Kempinski/Reich [ed.] 1992: 191-309; Zwickel 1994; Levy [ed.] 1995: 332-430; Herzog
1997: 190-258; Stern 2001: 1-350; Zwingenberger 2001; Keel 2007; Faust 2012; Galil et al. [ed.]
2012; Wenning 2014; Maeir 2017b; Maeir 2017c.

Zur Geschichte und Religionsgeschichte Israels (und seiner Umwelt): Smith 1990; Frevel 1995;
Albertz 21996; Hutter 1996; Keel/Uehlinger 52001: 123-452; Zevit 2001; Ornan 2005; Miller/Hayes
22006; Gorg 2007; Keel 2007; Donner “2007; Bonnet/Niehr 2010; Jericke 2010; M. Weippert 2010;
Keel 2011a; Kratz 2013; Tilly/Zwickel 22013; Knauf/Guillaume 2016; Frevel 2016.

1. Archdologische Spuren der politischen Geschichte Israels und Judas

Die Geschichte Israels und Judas, wie sie in den biblischen Texten niedergeschrie-
ben wurde, mit archdologischen Befunden zu vermischen, hat zwar eine sehr lange
Tradition, sollte aber vermieden werden. Beide in Beziehung zueinander zu setzen, ist
hingegen durchaus geboten und, wie beispielsweise das grofie Werk von Othmar Keel zu
Jerusalem (Keel 2007; 2011a) zeigt, moglich und ergiebig. Auch aus literarischen Texten
lassen sich mit Vorsicht Materialien und Indizien fiir eine Geschichtsrekonstruktion
erheben. Dennoch wird im Folgenden auf einen Abriss der (biblischen) Geschichte
Israels verzichtet zugunsten eines minimalen Geriists von archéologischer Evidenz
und historischen Eckdaten (zum Folgenden Maeir 2017c) mit einigen wenigen Beziigen
zu den biblischen Quellen.

Nach dem Zusammenbruch des SB-zeitlichen Machtgefiiges im 6stlichen Mittelmeer-
raum organisieren sich die regionalen »Spieler« im Kriftespiel neu. Die phonizischen
Stédte spielen dabei eine starke Rolle, auch die Philisterstddte. Es entstehen neue
Handelsrouten, da Kupfer aus Edom und Midian gebraucht wird. Die Zeit vor der
Formation der Kénigreiche von Israel und Juda wird in den biblischen Texten mit
Erinnerungen an eine »Landnahme« verkniipft, die es historisch nicht gab.
Ausgehend von der Schefela und dem judéischen Bergland entwickelte sich eine
zundchst dorfliche Pionierbesiedlung in zuvor kaum besiedeltem Gebiet. Bei den
SiedlerInnen handelte es sich mehrheitlich nicht um Zugewanderte, sondern um
indigene, kanaandische oder aus den SB-zeitlichen Stidten abgewanderte Bevolkerung.
Datfiir spricht u.a. die materielle Kultur (Keramik, Architektur, Bestattung, auch
Sprache), die Kontinuitit und keine sprunghaften Veranderungen aufweist, auch wenn
die sozialen Entwicklungen gegeniiber der SB-Zeit beachtlich gewesen sein miissen
(weniger Arbeitsteiligkeit auf Basis von Handel und Handwerk).

Die im Ersten Testament ausfiihrlich thematisierte Konkurrenz des entstehenden Israel
mit den Philistern, die von der Kiiste aus ins Hiigelland vordrangen, ist zwar archiolo-
gisch nicht an Zerstérungen ablesbar, aber dass es Konflikte um Gebietsanspriiche gab,
steht aufSer Zweifel. Auch die Diskrepanz von Stadt- und Dorfkultur wird dabei eine
Rolle gespielt haben. Sauls Hiuptlingstum entstand in der Ndhe von Ekron (Stamm
Benjamin). Das nachbarschaftliche Neben- und teilweise Miteinander der verschiede-
nen Bevolkerungsgruppen und ihre gegenseitige Beeinflussung ist archéologisch (Gat)
aber besser dokumentierbar als ihre Konflikte. Auch zwischen den Zeilen der bibli-
schen Geschichtsschreibung erkennt man, dass die Kontakte mit den Philistern haufig
enger waren als den Schreibern lieb war (beispielsweise beziiglich David). Die jiingere
Forschung ldsst es angeraten scheinen, mit den (allogenen) Herkunftsbestimmungen
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und ethnischen Identifikationen von Bevolkerungsgruppen (Kanaanier, Judder,
Philister, Phonizier, Araméer) vorsichtig umzugehen (vgl. beispielsweise Maeir 2017a;
Maeir/Hitchcock 2017a).

Im Zuge der Neuverteilung der Macht zu Beginn der E-Zeit bildeten sich Hauptlings-
tiimer, die die zentralstaatlichen Strukturen der spéteren Konigreiche vorbereiteten,
von denen aber einige Zentren keinen Bestand hatten (Sichem wurde verlassen, Schilo
zerstort). Dass David sein Hauptlingstum mittels Starkung zentraler Strukturen
entwickelte (Wahl einer giinstig gelegenen Residenz, Festigung der Regierung durch
geschickte Personal- und Heiratspolitik, Steuererhebungen, Beamtenschaft, Militar,
Justiz, Bautdtigkeit, Handel) und seinen Herrschaftsbereich mit Erfolg ausdehnte, ist
sicher eine zuverlissige Erinnerung der biblischen Tradition, auch wenn dafiir im
Einzelnen keine external evidence beschaftbar ist. Das biblisch bezeugte vereinigte
Konigreich schon unter David und Salomo ist hingegen archiologisch und epigraphisch
nicht nachweisbar (vgl. zum Folgenden Maeir 2017b und 2017c) und wahrscheinlich
eine Fiktion. Dass die Scheschonq-Kampagne (926a) bereits eine Aktion gegen ein
solches vereinigtes Konigreich war, ist nicht haltbar. Hingegen scheint Scheschonq
eine neue dgyptische Kontrolle {iber die Region und die Fernhandelsrouten entlang
der Kiiste und bis Megiddo erreicht zu haben (siehe unten). In Juda gab es ab dem
spateren 10. Jh.a erste Staatsstrukturen, jedoch ohne grofie urbane Zentren. Erst im
9.Jh.a wird Jerusalem zu einer grofen Stadt. Die biblischen Quellen kennen fiir beide
Reiche eine Chronik der Konige ab 932a. Als Griindervater Judas gilt David, Juda ist
das »Haus Davids« (Inschrift aus Dan).

Die Dynamik der Staatenbildungen in der E IIB-Zeit geht von Nord nach Siid (Aramder,
Israel, Juda, Moab, Edom), die Impulse dazu kommen im Norden aus Syrien und von
den phonizischen Kiistenstddten, im Stiden von der philistdischen Pentapolis. Im
9. Jh.aist archéologisch ein hohes Niveau soziopolitischer Komplexitdt im Nordreich
Israel nachweisbar, wozu eine Urbanisierung mit allen Facetten gehort: Befestigungen,
Paldste, Wassersysteme, Pferdestallungen bzw. kommunale Nutzungsbauten, sozio-
okonomische Hierarchie, internationaler Handel, Lese- und Schreibfihigkeit.

Das deckt sich mit der aus assyrischen Quellen ersichtlichen Bedeutung der Omriden
ab dem 9. Jh.a. In diese Zeit fallen Auseinandersetzungen mit den Aramdern, ins-
besondere Hasael von Damaskus. Zerstorungsschichten in Rehob, Jesreel, Afek,
Gat und anderen Orten wurden damit in Verbindung gebracht. Die wechselnden
Krifteverhiltnisse zwischen Araméern und Assyrern haben fiir Israel iber lange Zeit
unmittelbare Auswirkungen. Die materielle Hinterlassenschaft des Nordreichs, die die
engen Verbindungen mit Phonizien dokumentiert (biblisch u.a. repréasentiert in der
Figur der Isebel), ist im 9. Jh. soviel imposanter als die des Siidens, dass man entgegen
der biblischen Darstellung annehmen konnte, das Nordreich sei das dltere der beiden
Konigtiimer. In Jerusalem wurden Siegel und Bullen aus dem 9. Jh.a gefunden, die
ein interessantes Ensemble von dgyptischen, juddischen und phonizisch-israelitischen
Motiven aufweisen. In Jerusalem, Lachisch und Bet-Schemesch ldsst sich archiolo-
gisch die Existenz eines Konigreichs Juda gegen Ende des 9. Jh.a nachweisen, auch
die Schriftkundigkeit ist etwa ab dieser Zeit durch Namenssiegel in Jerusalem gut
bezeugt (Keel 2011a: 63).

Sowohl die archiologischen als auch die biblischen Zeugnisse sprechen von konflikt-
reichen, sogar kriegerischen Auseinandersetzungen zwischen Nord- und Siidreich.
Juda kénnte unter den Omriden bis zur Zeit Ahas’ (736-725a) de facto dem Nordreich
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unterworfen, jedenfalls von diesem stark dominiert gewesen sein und gewann erst
im Verlauf des 8. Jh.a und vor allem dann nach dem Fall Samarias an die Assyrer an
Unabhingigkeit und Bedeutung.

In der 2. Hélfte des 8. Jh.a werden die Konigreiche Israel und Juda archiologisch
sichtbarer, insbesondere im Zusammenhang mit ihrer Beziehung zum neuassyrischen
Reich. In Israel und in Juda wachsen die Stidte, so Samaria, Megiddo, Hazor, Dor,
ebenso Jerusalem, Bet-Schemesch, Lachisch, Beerscheba. Das Erdbeben (Amos 1,1)
von 760a ist in Hazor, Geser und Gat nachweisbar.

Die Prasenz der Assyrer in Paldstina/Israel ist archdologisch nicht sehr prominent, es
gab aber eine Anzahl von Verwaltungszentren. Einige assyrische Zerstérungen sind
nachweisbar, so in Folge der Kampagne Tiglatpilesers III. 733a in Dan, Hazor und
T. Kinrot. In volliger Fehleinschidtzung der Ubermacht Assurs versucht Israel sich
beim Tod Tiglatpilesers gegen diese aufzulehnen. 722a wird Samaria erobert, nachdem
eine syrische Koalition vergeblich Widerstand geleistet hatte. Es folgt eine Landflucht
und moglicherweise fliehen IsraelitInnen nach Siiden (dagegen aber zuletzt Knauf
2017). Das Nordreich hort auf zu existieren, Teile der Bevolkerung werden von den
Assyrern deportiert. Umgekehrt kommt es unter Sargon II. auch zu Deportationen
aus Babylonien und Siidarabien nach Samaria.

Die Besiedlung im Norden geht erheblich zuriick, es konnte auch archiologische
Nachweise fiir die Neuansiedlung von Deportierten aus dem assyrischen Reich in
Israel geben. Wihrend in Samaria die assyrische Besatzung in der materiellen Kultur
gar nicht nachweisbar ist, wahrscheinlich also nur die Elite und die Verwaltung ausge-
wechselt wurden, wird Megiddo zerstort. In Hazor, T. Kinrot, Geser und T. Hadid saflen
assyrische Beamte. Die Assyrer hinterlassen ihre Spuren auch im Siiden. Sargon II. zer-
stort Aschdod (713a), Sanherib Lachisch (701a). Hingegen ist die assyrische Belagerung
Jerusalems archdologisch nicht nachzuweisen.

Schon vorher ldsst sich fiir Juda eine bemerkenswerte Anderung feststellen: Jerusalem
wichst, aber dariiber hinaus dehnt sich in ganz Juda die urbane und rurale Besiedlung
aus, die Judder tibernehmen Orte und Gegenden in der Schefela und der Philisterregion,
auch Gat. Das diirfte mit Hiskijas voriibergehend erfolgreicher Widerstands- und
Expansionspolitik, begiinstigt durch ein Erstarken der Agypter, vielleicht auch mit
Zuwanderung zusammenhingen. Unter Hiskija wird bekanntermaflen am Hof von
Jerusalem Literatur verfasst (Spr 25,1). Auf die Sanherib-Kampagne bereitete man
sich mit Festungsbauten und Vorriten vor (in diesen Zusammenhang gehoren die
Imlk-Kriige; zu den zahlreichen Interpretationen vgl. Keel 2007: 416f).

Nach der zerstorerischen Kampagne Sanheribs sind alle diese Entwicklungen und
die Ausdehnung nach Westen wieder riickldufig, die juddische Schefela geht an die
assurtreuen Stidte Aschdod, Ekron und Gaza. Im spéten 8. Jh.a und auch das ganze
7. Jh.a hindurch macht sich der assyrische Einfluss in Phonizien, Israel, Juda und
der Philistia stark bemerkbar, was sich archdologisch, aber auch mittels assyrischer
Texte nachweisen ldsst. Trotz der assyrischen Oberherrschaft blitht Juda im 7. JTh.a
wieder auf, im Kernland und rund um Jerusalem, aber auch im nérdlichen Negev
und der judiischen Wiiste. Unter der tiber fiinfzig Jahre dauernden Herrschaft des
assyrertreuen Manasse (696-642a), der die Regentschaften Sanheribs, Asarhaddons
und Assurbanipals erlebt, profitiert Juda als loyaler Vasallenstaat von den Vorteilen
einer »internationalisierten« Welt, so wird beispielsweise viel gebaut. Die 2. Hilfte des
7. Jh.a stellt sich als Zeit einer Renaissance dar, wahrend der auch wichtige biblische
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Literatur entstanden sein diirfte, u.a. das deuteronomistische Geschichtswerk. Assur
und Agypten (25. Dyn.) stehen von der Mitte des 8. Jh.a an etwa ein Jahrhundert lang
im Krifteringen gleich stark da. Asarhaddon nimmt 664a das agyptische Theben
ein. Wahrend der assurtreuen saitischen 26. Dyn. (672-526a) gerit die Kiistenebene
erneut unter tiberwiegend dgyptischen Einfluss, und wihrend der Regierung Joschijas
(639-609a) scheint auch Juda de facto unter dgyptischer Kontrolle gestanden zu haben.
Dieses Hin und Her zwischen den Machtsphiren brachte Aufwind fiir Bestrebungen
nach Autonomie. Die joschijanische Kultreform mit ihrer Stirkung Jerusalems diirfte
sich politisch diesen Krifteverschiebungen zuordnen lassen. Das 7. Jh.a bezeugt
archdologisch viele Schriftzeugnisse wie Briefe (Arad und Lachisch) und beschriftete
Bullen, oft mit Namen, die aus der biblischen Literatur bekannt sind. In Juda sind
am Ende des 7. und zu Beginn des 6. Jh.a anikonische Siegel die Regel, wiahrend
beispielsweise in der ammonitischen Glyptik Bild und Schrift kombiniert bleiben
(Keel 2007: 5481.782).

Gegen Ende des 7. Jh.a, als die Assyrer die Kontrolle an die Babylonier und Agypter ver-
lieren, dndern sich die Verhiltnisse nochmals. Nach dem gewaltsamen Tod Joschijas,
der die Herrschaftsanspriiche der Agypter nicht ernst genug genommen hatte, ist
Juda instabil. Assyrische, babylonische und biblische Texte informieren, dass Juda
am Ende des 7. und zu Beginn des 6. Jh.a in den Strudel geopolitischer Interessen
insbesondere zwischen Babylonien und Agypten geriet. Der Sieg der Babylonier iiber
Agypten zeitigte sehr rasch Folgen fiir die Levante. Aschkelon wurde 604a zerstort. Das
Ende des Stidreichs durch die Babylonier (586a) ist an vielen Zerstérungen ablesbar, in
Jerusalem und Lachisch wie auch an kleinen Orten. In drei Deportationswellen werden
Judéer von 597a bis 572a an verschiedene Orte in der Néhe von Nippur und Sippar
verbracht. Dokumente aus babylonischer und persischer Zeit belegen, dass sie sich
dort eine gute neue Existenz aufbauen konnten. Das Interesse, nach 539a wieder nach
Juda zuriickzukehren, war daher eher gering. Bereits vor der Zerstérung Jerusalems
kam es zu Auswanderung oder Flucht von JudierInnen nach Agypten. Im 7./6. Jh.a
lieBen sie sich als Hiandler oder als Séldner in Militarkolonien nieder, so auf der
Nilinsel Elephantine. Die u.a. fiir die Religions- und speziell Monotheismusgeschichte
interessanten aramiischen Papyri aus Elephantine stammen allerdings aus persischer
Zeit (407a).

Wie die babylonische Herrschaft in Juda organisiert war, ob Verwalter vor Ort waren
oder der einheimischen Bevolkerung ein gewisses Mafl an Eigenverwaltung zuge-
standen wurde, ist wegen mangelnder Quellen kaum erkennbar. Mit der Eroberung
des babylonischen Reiches durch Kyros II. (539a) werden die eroberten Gebiete nach
und nach in ein straffes Verwaltungssystem der Perserherrschaft eingefiigt. Die alte
Uberlegenheit des Nordens gegeniiber dem Siiden setzt sich unter persischer Herrschaft
fort. Die Provinz Samaria ist gegeniiber der sehr kleinen Provinz Jehud (um Jerusalem)
wirtschaftlich stirker und bedeutender, doch konnte im Verlauf des 5. Jh.a auch Jehud,
worauf eine wachsende Bevolkerung und die materielle Kultur hindeuten, von Handel
und Wirtschaft im Perserreich in bescheidenem Maf3 profitieren. Gegen Ende des
6. Jh.a wird in Jerusalem, das nach dem archéologischen Befund wenig bedeutend
war, ein bescheidener neuer Tempelbau eingeweiht. Die persische Religionspolitik
duldete im Interesse ihrer Vorherrschaft eine gewisse kulturelle und religiose Vielfalt
im Reich, solange die Loyalitit gegeniiber dem persischen Herrscher nicht in Frage
gestellt wurde.
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2. Graber und Bauwerke

Neben Erdbestattungen werden ausgehauene Felsengraber tiblich, in denen die Verstor-
benen auf Steinbanken niedergelegt wurden. Diese Graber befinden sich in unmit-
telbarer Ndhe der Siedlungen und werden von Familien tiber mehrere Generationen
benutzt (Wenning 1997). Die Grabbeigaben sind beschrinkt, es scheint sich um
Wegzehrung und Segensbeigaben zu handeln, wihrend eine Totenversorgung oder
ein eigentlicher Totenkult auch wegen der beschrinkten Platzverhiltnisse bei den
Grabstitten nicht anzunehmen ist (Wenning 2012). Die Bestattung von Familien in
Hohlen- und Kammergrabern zeigt, dass der Sippenverband tiber den Tod hinaus
Bestand hatte und sehr wichtig war.

Nachdem in der E I-Zeit noch vielfiltige Hauser- und Siedlungsformen vorkommen,
sind erst fiir die E II-Zeit Vierraumhauser typisch, die aber nicht nur in Juda zu finden
sind. Die zahlreichen Funde von grofien Vorratskriigen in Wohnhéusern (Frank, im
Druck), aber auch die Anlage von Zisternen und von Speichergruben fiir Getreide,
die von mehreren Hausgemeinschaften oder Dérfern benutzt wurden, sind Zeugnisse
fiir eine auf Feld- und Gartenbau (Getreide, Wein, Ol, Friichte) sowie Viehzucht
basierende Subsistenzwirtschaft. Auch das Leben in den Stidten war engstens mit
der Landwirtschaft und dem agrarischen Umland verbunden.

Die Stddte, in vielen Féllen eindeutig geplante Anlagen, sind geprigt durch Stadtmauern
(Kasemattenmauern) mit Toranlagen (Kammertoren) und durch reprisentative
Gebaude, oft in einem hervorgehobenen Areal (Akropolis). Die palastartigen Gebdude
wurden mit zugehauenen Steinquadern nach einer sorgfiltigen Technik gebaut und
gern mit Volutenkapitellen (1207.1665) verziert. Hier kommen syrische und phoni-
zische Traditionen zum Zug. Auch der Jerusalemer Tempel, iber den uns allerdings
nur biblische, nicht archdologische Quellen unterrichten, gehort als Langhaustempel
und mit seiner kanaanéisch oder phonizisch geprigten Inneneinrichtung in diesen
Kontext. Zum Stiddtebau gehort auch die Anlage eines dauerhaften und gut gesicherten
Wasserversorgungssystems mit unterirdischen Zugidngen und Tunneln. Handwerk
und Kunsthandwerk entwickeln sich und weisen manchmal einen hohen Standard
auf. Viele dieser Entwicklungen sprechen dafiir, dass an éltere Traditionen und insbe-
sondere die SB-zeitlichen Handelswege wieder angekniipft werden konnte. Gegeniiber
Israel weist Juda fast durchgehend (Ausnahmen sind Jerusalem und Ramat Rahél)
eine geringere Urbanisierung und weniger prunkvolle Gebaude auf. Am interregio-
nalen und internationalen Handel konnte Juda sich nicht wirklich bereichern. Einen
eigentlichen Aufschwung erfuhr es erst unter der assyrischen Vorherrschaft mit ihrer
globalisierten Wirtschaft, also in der 2. Hilfte des 8. Jh.a.

Die biblischen Texte wissen von zahlreichen lokal, regional und tiberregional bedeu-
tenden Kultstitten sowie zentralen Staatsheiligtiimern in Dan, Bet-El und natiirlich
Jerusalem. Auf dem Stid-Ost-Hiigel von Jerusalem griindet Salomo auf dem Boden
eines vorisraelitischen Sonnenheiligtums einen nach Osten orientierten Tempel,
der sich neben den Palastbauten relativ bescheiden ausnimmt (Keel 2011a: 56).
Archidologisch sind Tempelanlagen im dgyptischen Bet-Schean (Level VI), im philis-
tdischen T. el-Qasile und in Ekron, aber auch in Arad, Dan und Hazor nachgewiesen
(Zevit 2001: 123-266; Kamlah [ed.] 2012). Oft konnen einzelne Raume in Gebauden
aufgrund der Ausstattung und der Funde als Kultraume identifiziert werden. Hier
fanden sich u.a. Kultstinder und Raucheraltire (Zwickel 1990). Offene Kultstitten
wie die bertthmte »Bull Site« im samarischen Bergland mit einem kleinen Kultbild
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aus Bronze weisen darauf hin, dass die bescheidene Grofie solcher Plitze oder das
Fehlen eines Gebédudes nicht unbedingt deren Bedeutung abbildet. Vielfach bezeugt
sind kultische Anlagen in den Stadttoren (Dan, et-Tell, T. Kinrot, Megiddo, T. el-Far‘a
Nord). Regionale Heiligtiimer gab es im Stiden, schon friih in der Festung von Arad
- wohl einer Art Grenzheiligtum - und im 7./6. Jh.a in der Niahe der fiir die Assyrer
wichtigen Routen des Arabienhandels (H. Qitmit, ‘En Haseva, H. el-Mudgyine). Es ist
davon auszugehen, dass zu offenen kultischen Stitten (bamor) ofter einfache Gebdude
gehorten. Zweifellos hat man zudem in den Héusern alltdgliche, kultische Rituale
verrichtet, worauf archédologisch die zahlreichen Siulenfigiirchen in Wohnhiusern
Judas hinweisen, wiahrend biblisch beispielsweise die Berichte tiber den Kult fiir die
Himmelskonigin in Jer 7 und 44, aber auch andere Astralkulte, den Bezug zu den
Hiéusern nahelegen. Der Kult fiir eine Gottheit ist zwar meistens traditionell an Plitze
gebunden, an denen diese oder andere Gottheiten schon lange verehrt wurden. Aber
er ist nicht abhédngig von einem Gebdude oder einem Kultbild, sondern von Altar
und Opfer. Der Markierung einer heiligen Stitte ist, wie schon in fritheren Epochen,
auch in der E-Zeit durch das einfache Aufrichten eines oder mehrerer grofler Steine
(Masseben) geniige getan (vgl. beispielsweise die Funde in Dan; Zevit 2001: 191-196).

3. lkonographie und biblische Texte als Quellen zur Rekonstruktion der Religions-
geschichte

Die Rekonstruktion einer Religionsgeschichte Paldstinas/Israels in der E-Zeit ist ein
Unterfangen, das nicht nur komplex, sondern wohl auch kaum je abzuschlieflen ist.
Die biblischen Quellen zeichnen bzw. projizieren in den Hauptlinien das Bild eines
sich seit der vorstaatlichen Zeit festigenden Monotheismus mit JHWH, dem Gott
Israels, als dem einzigen, wahren Gott. Bei genauerem Hinsehen sprechen die Texte
allerdings eher von einer Monolatrie als von Monotheismus und auch mit dem Namen
JHWH scheinen noch bis in die Zeit des Deuteronomiums (Dtn 6,4f; Keel 2007: 583f)
durchaus verschiedene (lokale) JHWH-Kulte verbunden zu sein, die es zu »einen«
gilt. Der Glaube an den allein zu verehrenden oder einzigen Gott wird nach der
dominierenden biblischen Darstellung permanent in Gefahr gebracht. Die Israeliten
tanzen um das Goldene Kalb, das Bilderverbot wird nach Strich und Faden missachtet,
ihre Konige lassen sich seit Salomo zum Gotzendienst verfithren und stellen sogar in
den Jerusalemer Tempel ein Kultbild der Gottin Aschera, ja die ganze Bevolkerung,
Minner wie Frauen, scheint allzeit bereit, sich anderen Gottheiten in die Arme zu
werfen. Die bittere Erfahrung der Exilierung stellt sich am Ende als die Quittung dar,
die JHWH seinem auserwiahlten, aber unbelehrbaren und abtriinnigen Volk ausstellt.
Archiologische Befunde, sowohl epigraphische als auch ikonographische, tragen
erheblich dazu bei, der biblischen Sichtweise - die selber durch viele Risse hindurch den
Blick auf die komplexe Wirklichkeit durchaus ermoglicht - eine religionsgeschichtliche
entgegenzusetzen. Eine Vielfalt von Zeugnissen, beispielsweise zum Kult der Aschera,
relativiert und kontexualisiert die biblischen Zeugnisse, macht sie oft tiberhaupt erst
verstiandlich. Bilder erhellen auf unpolemische Weise die Bedeutung und den Kult der
einheimischen Vegetationsgéttin. Segensformeln in Inschriften kennen im 9./8. Jh.a
Aschera neben JHWH. Die biblischen Texte sprechen hingegen nur polemisch von
Aschera und den Ascheren. Der Schluss liegt nahe, dass diese G6ttin iiber lange Zeit
und in verschiedenen Facetten, z.B. als Himmelskonigin, von vielen Menschen in Israel
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und in Juda verehrt wurde. Der biblischen Darstellung ihres Kultes als Abfall vom ein-
zigen Gott steht die religionsgeschichtliche Sicht auf eine weit komplexere und teilweise
auch uniiberschaubarere Entwicklung gegentiber. Dasselbe gilt fiir das Verhiltnis des
JHWH-Kultes zum Kult des Wettergottes (Baal), verbunden mit dem Stierkult (in den
Staatsheiligtiimern von Bet-El und Dan, vielleicht nicht zur Zeit Jerobeams I., sondern
erst Jerobeams I1.), oder zu Astralkulten.

Die Religion Israels und Judas vor dem Exil beschreibt man am zutreffendsten als
polytheistisch; sogar spitere biblische Schriften (Ijob 1-2; Ps 82,1-6; 89,71f) scheuen sich
nicht, den Gott Israels in Bezug und Kontakt zu einer Mehrzahl von Géttern zu nennen,
auch wenn sie seinen Primat geltend machen. Der Gott JHWH wurde als ein Gott unter
mehreren wahrscheinlich schon im 10. Jh.a im Norden und im Siiden verehrt (Keel
2011a: 54). Urspriinglich diirfte dieser Gott aus Midian, dem stiidwestlichen Jordanien
bzw. nordwestlichen Arabien, stammen, biblische Texte weisen auf sein Erscheinen von
Stiden her hin, von Teman, Edom, Seir, dem Gebirge Paran oder dem Sinai (Dtn 33,2;
Ri 5,4f; Hab 3,3.7; Ps 68,8f). Er hat Ziige eines Sturm- und Kampfgottes, ist aber auch
mit vulkanischen Erscheinungen verbunden. In Jerusalem, das religionsgeschichtlich
mit seinem Tempel eine zunehmend zentrale Rolle spielt, werden die Weichen fiir die
weitere Entwicklung gestellt. Der kimpferische Gottertyp, der sowohl kanaaniisches
Erbe (Baal) als auch dgyptisches (Seth) in sich trdgt, wird mit der Verehrung einer
Sonnengottheit, wahrscheinlich hethitischer Couleur, verbunden. Dieses Neben- und
Miteinander scheint die Grundlage fiir die Dynamik und den Erfolg der JHWH-
Verehrung zu sein. Kémpferische Aspekte und Chaosbezwingung gehen Hand in
Hand mit den universalen und regenerativen Aspekten einer Sonnengottheit. Auch
die viel spdtere Verbindung der JHWH-Religion mit der Mondverehrung basiert auf
einer dhnlichen Doppelpoligkeit. Der Mondgott ist in seiner universalen Position und
Rolle zustandig fiir Recht und Gerechtigkeit.

Die Schattenseite dieser starken Profilierungen ist die defizitire Integration weibli-
cher, insbesondere erotischer Anteile des Goéttlichen. Schon seit der SB-Zeit ist das
Verschwinden von Géttinnen aus der teuren Metallkunst zu beobachten; starke
weibliche Typen (Anat, Astarte, Hathor) verschwinden oder verblassen. Dieser
Schatten bleibt auf dem israelitischen Monotheismus liegen. Das JHWH-Gottesbild
integriert fiirsorgliche, miitterliche, empathische Ziige, aber weibliche Erotik bleibt
im vorwiegend androzentrischen Konzept auf der Strecke und wird in verschiedenen
Situationen als fremd und gefdhrlich fiir das herrschende Symbolsystem eingeordnet.
Die Priesterschaft an den JHWH-Heiligtiimern scheint schon frith rein ménnlich
zu sein, Frauen sind damit an wichtigen Vollziigen und Entscheidungen rund um
den Kult nicht aktiv beteiligt. Hingegen diirften sie in vielen nicht unmittelbar mit
dem Tempelkult verbundenen Bereichen wichtige Agentinnen der JHWH-Religion
gewesen sein, so rund um die den Alltag pragenden Ereignisse von Geburt und Tod.
Auch die Prophetie, ein wichtiges Kommunikationsmittel zwischen Gottheiten und
Herrschern, war, wenngleich als Schriftprophetie in der biblischen Uberlieferung
vollstandig patriarchal gezeichnet, keine reine Mdnnerdoméne, wie u.a. die Erzdhlung
von der Prophetin Hulda dokumentiert.

Die Priasenz insbesondere der im Land stark verwurzelten Gottin allen Lebens und
Gedeihens wird bereits seit der SB-Zeit in Substitutionen fassbar, z.B. den Ziegen am
Baum. Die erotische, ndhrende Géttin tritt aber immer wieder auch in voller Gestalt
auf die Bithne, wobei sich diese Comebacks nicht mit dem Raster »Volksreligion« versus
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»Staatsreligion« erkldren lassen, denn auch Regierungskreise sind involviert. Géttliche
Helfer und Helferinnen dgyptischer Herkunft, wie Bes, Patike oder Sachmet, scheinen
iiber Jahrhunderte, insbesondere in Gestalt der kleinen Amulette, willkommen gewe-
sen zu sein. Man interessierte sich fiir ihre Schutzkrifte im Alltag und kompensierte
mit ihnen moglicherweise die oben genannten Defizite.

Israel wie Juda liegen inmitten der Voélker (Ez 5,5). Wichtige Verkehrswege wie die
Via Maris oder die Konigsstrale durchziehen eine geographisch stark unterteilte, ja
zerkliiftete Region mit verschiedensten Lebensraumen, in der verschiedene Bevol-
kerungsgruppen heimisch sind und bleiben, so die Philister in der siidlichen und
die Phonizier in der nordlichen Kiistenebene. Juda lag am Rand des Kulturlands
und war aufgrund seiner gebirgigen Struktur an dieses und die groflen Straflen
schlecht angeschlossen. Die Herkunft und Zusammensetzung der Bevolkerung der
stidlichen Levante ist heterogen, die sich im 9. Jh.a festigenden Staatswesen sind
junge Institutionen und bleiben durch innere wie dufSere Faktoren in Bewegung. Die
religionsgeschichtlichen Entwicklungen hingen damit eng zusammen. Das Kriftespiel
zwischen Israel, Juda und den Nachbarkulturen mit ihren hdufig imperialen Interessen
umfassend zu rekonstruieren, ist eine komplexe Aufgabe, denn regionale und sogar
lokale Entwicklungen strauben sich gegen eine Einordnung in einfache Raster. So ist
es beispielsweise schwierig, die submykenischen Pragungen in der Hinterlassenschaft
der Siedlungen, die traditionell als philistdisch identifiziert wurden, einzuordnen.
Gab es Eigenheiten der Kultur und Religion der Philister, oder sind sie bereits in der
frithen E-Zeit so stark im Austausch mit der kanaandischen Kultur, dass nur noch die
stilistischen Erkennungsmerkmale tibrigbleiben?

Einige gut sichtbare Linien und nachhaltig wirkende Einfliisse kristallisieren sich aber
heraus. Seit der MB-Zeit gibt es eine starke kanaandische Kultur und Religion mit
einem profilierten Symbolsystem. Dieses erscheint wie ein Boden, der zwar schon in
der SB-Zeit wihrend der dgyptischen Herrschaft im Land stark tiberlagert und vielfach
unsichtbar wird, aber keineswegs verschwindet, so wenig wie die Bevolkerung des
Landes unter der Besatzung einfach verschwindet. Gerade die frithe E-Zeit wartet
wieder mit alten kanaandischen Themen und Motiven auf. Nicht kanaandisch, sondern
juddisch ist die Vorstellung eines Herrn der Wildnis, der Straufle oder Capriden
bindigt. Einen betrdchtlichen Anteil an der religiosen Symbolwelt Paldstinas/Israels
hat - seit der FB-Zeit - Agypten. Von Siiden her und der Kiiste entlang erneuert sich die
agyptische Priasenz im Symbolsystem stidndig. Die Bedeutung des dgyptischen Konigs
als Horus und viele mit dem dgyptischen Kénigtum verbundene Ideen sind seit der
FB-Zeit in Paldstina/Israel bekannt und bis in einzelne biblische Texte hinein gut nach-
zuweisen. Manche dgyptische Figuren und Motive gehen in der MB- und SB-Zeit in die
autochthonen Vorstellungen ein, sie bilden Ligaturen. So profiliert sich der Wettergott
unter Einfluss des dgyptischen Seth zu einem Typos, der als Baal-Seth bezeichnet wer-
den kann. Die tausendfache Verbreitung der dgyptischen Sonnentheologie nur schon
durch den Bildtréager Skarabdus, aber auch die Prisenz des d4gyptischen Gotterhimmels
in Gestalt von importierten Amuletten lassen darauf schlielen, dass die dgyptische
Religion fiir Israel mehr war als ein von auflen kommender Einfluss. Das ist nicht nur
an der groflen Aufnahmebereitschaft fiir 4gyptische Ideen erkennbar, sondern gerade
auch an der eigenwilligen Selektion. Lingst nicht alles Agyptische fand Interesse.
Die solare Regeneration und ein hochster Sonnengott wurden rezipiert, die damit
verbundenen kosmischen Mythologien weniger, konkrete Totenweltvorstellungen
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gar nicht. Die kéniglichen und géttlichen Namen, insbesondere der Name Amuns
fanden ein grofles Echo. Agyptens Symbolwelt kam auf verschiedenen Wegen ins Land,
anfangs auch iiber die MigrantInnen, die von ihnen in die Levante zuriickgetrieben
worden waren (Seevolker). Die neuen Potentaten der sich formierenden Gesellschaft
nach dem Zusammenbruch der SB-zeitlichen Herrschaft Agyptens greifen noch auf
pharaonische Embleme wie den Bogenschiitzen im Wagen zuriick, »entagyptisieren«
sie aber bald einmal.

In der Folge der zunehmenden Prisenz Agyptens unter Scheschonq wird dem dgyp-
tischen Konigtum neue Reverenz erwiesen. Die dgyptische Symbolik wirkt aber auf
den Knochensiegeln reduziert oder stark angepasst. Spéter sind es die Phonizier, die die
agyptischen Motive iiber die Kleinkunst in einen weiten Umlauf bringen. Nicht immer
ist politischer Druck im Spiel, gerade die Oberschicht, z.B. der assyrischen Paliste, liebt
agyptische oder dgyptisierende Bilder. In Juda wird jedoch das Revival dgyptischer
Symbole bis in die Staatsembleme hinein in politisch angespannten Zeiten zum politi-
schen Bekenntnis. Hiskija unterstellt seine Regierung solaren Schutzmotiven Agyptens
und signalisiert damit auch seine politische Koalition und Orientierung. Méglicherweise
ist auch die Verehrung einer Bronzeschlange in Jerusalem, des Nehuschtan, dieser
dgyptenfreundlichen Haltung entsprungen. Enttduscht von Agypten konnte Hiskija
ihre Abschaffung veranlasst haben.

Im Vergleich mit Agypten ist der Einfluss Mesopotamiens geringer, wohl aber
machen sich von Norden her in Wellen syrische, hethitische, dann araméische
Einfliisse bemerkbar. Syrien trigt bereits in der MB-Zeit stark zur Entwicklung der
kanaaniischen Kultur bei, iiber Hazor bleibt hier immer eine ausgespragte Verbindung
bestehen. Hethitische Vorstellungen kommen beispielsweise in Jerusalem iiber eine
dort sesshaft gewordene hethitische Bevolkerung zum Zug. Sie prégen die Jerusalemer
Sonnentheologie neben den oben genannten dgyptischen Ideen mafigeblich mit.
Aramder und insbesondere die grofien Wirkungskreise des Mondkultzentrums in
Haran spielen ab dem 8. und vor allem im 7. Jh.a eine ganz zentrale Rolle. Auch im
stidarabischen Raum, mit dem die Levante tiber den Handel auf der Weihrauchstrafle
im Kontakt ist, kommt dem Mondkult in dieser Zeit eine herausragende Bedeutung
zu. Esist aber das assyrische imperiale Vordringen nach Westen, das den araméischen
Mondkult mit einiger Wucht nach Paldstina/Israel vermittelt, wo er allerdings lange vor-
her bereits bekannt ist. Auftallig ist, dass die Mondverehrung entgegen allen Tendenzen
zur Symbolisierung von Gottheiten wieder eine anthropomorphe Darstellung des
Mondgottes kennt.

Ab dem 8. Jh.a scheint die Verunsicherung durch die bedrohliche politische Lage im
ganzen Vorderen Orient die Astralisierung der religiosen Symbolsysteme geférdert
zu haben. Die an den Himmel entriickten Gottheiten waren von allen irdischen
Konflikten weit genug entfernt und zugleich doch immer nah. So diirfte die einhei-
mische Gottin in Juda ein Revival erfahren haben, das vom Bild der assyrischen Ischtar
als Himmelskonigin mitgepriagt wurde. Fiir Juda sind allerdings keine Artefakte
mit ihrer Darstellung bezeugt (vgl. aber die Gottinnenstatuen aus dem Tempel von
Gaza bei 1694, zumindest in der assyrischen Sicht). Neu sind die vielen Pferde- und
Reiterfigiirchen, die entweder assyrische Kriegsideologie und die Faszination von der
Macht und Schnelligkeit der berittenen Soldaten abbilden, oder, ebenfalls assyrisch
beeinflusst, als Reitergarde eines Himmelsgottes zu deuten sind (Keel 2007: 537f).
Reiterterrakotten gibt es ohne Unterbrechung iiber die wechselnden imperialen
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Vorherrschaften hin in Paldstina/Israel auch in sehr grofler Zahl in der Perserzeit,
etwas verdndertim Aussehen (Schroer/Wyssmann 2018). Wenn man das massenhafte
Auftreten der Sdulenfigiirchen und das zweithédufigste von Pferden und Reiterfigiirchen
(etwa dreihundert allein in Juda, sie kommen aber auch in der iibrigen Levante und
bis nach Zypern vor) im 8./7. Jh.a als parallele Erscheinungen wahrnimmt und die
in den biblischen Texten offensichtliche Polemik einerseits gegen die Aschera und
andererseits gegen Pferde und Reiter als Ahnlichkeit taxiert, deutet dies vielleicht
daraufhin, dass beide eine vergleichbare Position in der Frommigkeit der Bevolkerung
hatten. Beziiglich der Reiter ist aber die Bedeutung noch schwer zu fassen.

Der Gott JHWH ist entstehungsgeschichtlich wohl am ehesten mit in der Ikonographie
dokumentierten Typen wie Baal-Seth oder dem Herrn der Straufle in Verbindung zu
bringen. Die Vergegenwirtigung dieses Gottes ist auch hinter solaren Symbolen, z.B.
der Sonne iiber dem leeren Thron, anzunehmen. Spater kénnten die Darstellungen eines
thronenden Mondgottes oder Sichelmond und Mondstandarte der JHWH-Verehrung
zuzuordnen sein. Die symbolischen Reprisentationen sind Verdichtungen, quasi
Kurzformeln fiir komplexe Vorstellungen und die damit verbundene Geschichte. Mit
Agypten ist Paléstina/Israel iiber Jahrtausende in einem engen Austausch, sodass
die JHWH-Religion eine Fiille von Impulsen aus dem dgyptischen Symbolsystem
erbt und integriert. Eine weitere pragende Begegnung ist die Konfrontation mit
den Assyrern und ihren religiésen Vorstellungen. Der Einfluss Mesopotamiens
auf die Levante beginnt nicht erst mit den Assyrern, sondern schon in der FB-Zeit.
Herausfordernd ist in der Zeit der neuassyrischen Dominanz nicht in erster Linie die
Gotterwelt mit Assur, Sin, Marduk, Ischtar, sondern die Begegnung mit dem religios
begriindeten Herrschaftsanspruch einer real bedrohlichen Weltmacht, die zwischen
Kollaboration und Widerstand wenig Handlungsspielraum lasst und der gegentiber
sich die JHWH-Religion zu formieren und ihre Anhéngerschaft sich zu verhalten hat.
Die dgyptische Gotterwelt oder einzelne ihrer Mitglieder werden in den biblischen
Schriften nie direkt als Konkurrenz JHWHs gezeichnet, sondern der Pharao erscheint
als JHWHs Gegenspieler. Ebenso ist sehr oft von der Grofimacht Assur und dem Kénig
Assurs die Rede, wihrend der Hauptgott Assur, obwohl in den Namen von Land und
Herrschern duflerst gegenwirtig, im Hintergrund bleibt. Dasselbe gilt auch fiir babylo-
nische Gotter wie Nabu oder Marduk (Bel), die namentlich kaum nachweisbar sind (zu
Jes 46,1 und 2Koén 17,291t vgl. Schroer 1987: 239-254). Hingegen hat die Tatsache, dass
ein Staat und seine Hauptgottheit die Unterordnung von anderen Vélkern und ihren
Gottern erzwingen konnte, erheblichen Einfluss auf die Vorstellungen vom Verhiltnis
JHWHs zu seinem Volk ausgetiibt (Vasallitdt und Bundestheologie).

Viele Motive haben eine zwar wechselnde, aber insgesamt sehr bestidndige Tradition, so
die Gottin oder Frau, die ihre Briiste préasentiert, oder aus dem Umfeld der Gottinnen
die Capriden und Baume oder Tauben. Herrscher wie Gottheiten werden von Léwen
und Wichterwesen begleitet oder reprasentiert, auch die Verbindung des Stiers mit dem
Wettergott ist von Dauer. Horusfalke, Skarabdus und gefliigelte Sonnenscheibe, Urden
und Lotosbliiten sowie verschiedene Mitglieder der dgyptischen Gottergesellschaft
gehoren zu den Konstanten der Bildsymbolik. In der E IIC ist fiir Juda deutlich eine
Reduktion des Bildrepertoires festzustellen. Die nackten Géttinnen und sogar die
bekleideten Trommlerinnen verschwinden von der Biihne, ebenso der Stier und
sogar der Lowe. Nur die Capriden sind nach wie vor anzutreffen, manchmal eine
Taube, wobei diese ehemaligen Substitutionen der G6ttin nun gern unter das Zeichen
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des Mondes gestellt werden. Ob sich diese Entwicklungen auf die in der biblischen
Berichterstattung wichtige Durchfithrung einer Kultreform gegen Ende des 7. Jh.a
beziehen lisst, bleibt ungewiss. Die materielle Hinterlassenschaft Judas ist keine trag-
fahige Basis fiir weitreichende Schlussfolgerungen. Es gibt in der Glyptik des 7. Jh.a
Indizien fiir eine typisch juddische Bevorzugung von anikonischen Namenssiegeln,
moglicherweise steht sie in diesem Zusammenhang. Vorlieben fiir Anikonizitit sind
in Paldstina/Israel aber nicht ganz neu, denn schon die Amun-Verehrung der frithen
E-Zeit kommt ohne die Darstellung des Gottes aus und konzentriert sich auf den
geheimnisvollen Gottesnamen. Tallay Ornan (2005) hat fiir die 1. Hilfte des 1. Jt.a
eine Entwicklung insbesondere der Kleinkunst Mesopotamiens weg von den anth-
ropomorphen Goétterbildern, die weiterhin im Tempelkult ihren Platz hatten, hin zu
abstrakteren Gottersymbolen geltend gemacht. Nach Ornan hatten die Exilierten
in Babylonien nur Kontakt mit den Symbolen der babylonischen Goétterwelt und
wurden vom Triumph der Symbole stark angesprochen, sodass diese Dynamik als
eine Ursache fiir die Entstehung des Bilderverbots anzusehen sei. Das Bilderverbot
bezieht sich jedoch auf anthropomorphe und theriomorphe Gétterbilder wie auch die
direkte Astralverehrung (Dtn 4,15-19), es unterscheidet nicht kategoriell zwischen
anthropomorph und symbolisch. Es scheint daher fraglich, ob die Ikonographie
(Mesopotamiens) tatsdchlich iiber die Entstehung des Bilderverbots etwas aussagt.

I11.B Kulturgeschichtliche Horizonte

1. Agypten

Literatur: Kienitz 1953; Piankoff/Rambova 1957; Stadelmann 1971; Hornung 1979; Lloyd 1983;
Eigner 1984; Hornung 21984; Brunner *1986; Leahy 1990; Assmann 21991; Hornung 1991; Shafer
[ed.] 1991; Jansen-Winkeln 1992; Niwinski 1992; Quirke 1992; Koch 1993: 417-465; Edwards 21994;
Romer 1994; Der Manuelian 1994; Onasch 1994; Niwinski 1995a; O'Connor/Silverman [ed.] 1995;
Assmann 1996; Hornung #1996; James 21996; Kitchen 21996; Wildung 1996; Cerny 31997; Kuhrt
1998: 623-646; Mysliwiec 1998; Arnold 1999; Jansen-Winkeln 2000; Morkot 2000; Veenhof 2001:
199-277; Breyer 2003; Taylor 2003; Vittmann 2003: 1-119; Shaw [ed.] 2003: 324-374; Dallibor 2005;
Hornung 62005; Quack 2005; Depuydt 2006: 265-283; Jansen-Winkeln 2006; 2007; 2008; 2009;
Broekman et al. 2009; Ritner 2009; el Hawary 2010; M.Weippert 2010; Barwik 2011; Devauchelle
[éd.] 2011; Dodson 2012; Zivie-Coche/Dunand 2013; Jansen-Winkeln 2014; Lohwasser [Hg.] 2014;
Schipper 2012: 30-47; Pope 2014; Hill 2016.

1.1 Das Ende des Neuen Reiches und die Dritte Zwischenzeit: Zusammenbruch
eines GroRreiches, Lokalfiirstentiimer, Partikularisierungsprozesse und Neu-
konsolidierung unter Fremdherrschern

Mit dem Tod Ramses’ I11., des zweiten Konigs der 20. Dynastie, endete in Agypten
die Herrschaft des letzten grofien Herrschers des Neuen Reiches (Grandet 2009;
Cline/O’Connor [ed.] 2012). Seine iiber dreifligjahrige Regierungszeit zeichnete sich
zundchst noch durch wirtschaftlichen und materiellen Wohlstand sowie politische
Stabilitit aus. Dies fand Ausdruck im umfangreichen kéniglichen Bauprogramm im
ganzen Land, vor allem in Theben oder in Gestalt des koniglichen Totentempels in
Medinet Habu, sowie in den prachtvollen Privatgridbern der Eliteschicht (Arnold 1999;
Hofmann 2004: bes. 49ff). Textzeugnisse wie der GrofSe Papyrus Harris I und der
Papyrus Wilbour schildern die wirtschaftlichen Gegebenheiten, die administrativen
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Verhiltnisse und die sozialen Strukturen dieser Epoche (Gardiner 1941-48; Grandet
1994). Die Grenzen des Landes blieben unangefochten, nachdem Ramses III. erfolgreich
sowohl die Attacken durch die sog. Seevolker abgewehrt hatte als auch in zwei grofSen
Schlachten in den Regierungsjahren 5 und 11 aktiv gegen die von Westen eindrin-
genden Libyer vorgegangen war (Edgerton/Wilson 1936: 4f1.59fF). Obschon aus der
spateren Ramessidenzeit keine Erwdhnungen tiber eigentliche Kampthandlungen
gegen die Libyer bekannt sind, weisen Quellen auf deren Anwesenheit selbst in Theben
hin (Yoyotte 2012; Jansen-Winkeln 2002a: 135-139). Zum Ende der Regierungszeit
Ramses’ II. zeichnen sich innenpolitische Schwierigkeiten ab. Papyri und Ostraka
aus der Arbeitersiedlung Deir el-Medineh (Dorn 2011) berichten in grofler Zahl
tiber wirtschaftliche Missstinde, iiber das Ausbleiben der Besoldung sowie iiber die
Eigenméchtigkeit von Beamten in Theben, was zu Arbeiterstreiks (Streikpapyrus pTurin
1880; vgl. TUAT.NF 1,165-184), Widerstand und Unruhen fithrte (von Beckerath 1951:
bes. 83ff; Gutgesell 1989: bes. 83ff; O’Connor 1983: 222ft).

Insbesondere die Nachfolger Ramses’ IIL., ebenfalls allesamt Triger dieses Namens,
vermochten diese prekire soziokonomische Situation nicht aufzufangen. Mit der
Machtergreifung Ramses’ I'V. setzte bis Ramses VIIIL. eine Reihe von fiinf nur sehr
kurz amtierenden Konigen ein, die — wie auch ihre unmittelbaren Nachfolger - keine
einflussreichen Herrscherpersonlichkeiten mehr verkérperten und vorwiegend von
den auflenpolitischen Errungenschaften ihrer Vorginger zehrten. Die weiterhin
betrichtliche Ausdehnung des d4gyptischen Reiches ldsst sich z.B. an einer bronzenen
Statuenbasis Ramses’ V1. in Megiddo festmachen wie auch an der Anbringung seiner
Kartuschen im nubischen Kawa (Schipper 2003; Macadam 1949: 83f).

Die im Vorderen Orient einsetzende E-Zeit lief§ Kupferminen als Expeditionsziele
bedeutungslos werden, womit entsprechende Stiitzpunkte im Siiden Paldstinas/Israels
nicht mehr von Interesse waren und in der Folgezeit aufgegeben wurden. Die wirt-
schaftlichen und innenpolitischen Missstdnde spitzten sich indes weiter zu, ohne dass
die Herrscher hierauf Einfluss nahmen oder nehmen konnten - die effektive Macht
teilten sich nun de facto zwei Beamtenfamilien, die iiber Generationen die Amter des
Hohepriesters des Amun und des Vizekénigs von Kusch bekleideten (Cerny *1997:
626ft). So sind z.B. unter Ramses VII. bis dahin ungekannt hohe Getreidepreise belegt
und Ramses IX. sah sich in seinem 16. Regierungsjahr mit den ersten Prozessen gegen
Grabriuber konfrontiert. Juristische Dokumente halten Untersuchungen im Zuge der
auf dem thebanischen Westufer aufgebrochenen Beamtengraber fest, die sich erstmalig
unter Ramses IX. ereigneten und sich bis zum Ende der Dynastie wiederholten (siche
etwa Papyrus Abbott, Papyrus Leopold II/Papyrus Amherst VII und Papyrus Mayer;
Peet 1930; Beckerath 2000).

Die Regierungszeit Ramses’ XI., des letzten Herrschers der 20. Dynastie und somit des
NeuenReiches, umfasste wieder etwas mehrals drei Jahrzehnte. In seinen Regierungsjahren
17-19 kam es jedoch in Agypten zu kimpferischen Auseinandersetzungen, die den Kénig,
den Hohepriester des Amun von Theben und den Vizekénig von Kusch involvierten.
Im Detail gehen die Auffassungen iiber die Ereignisse auseinander, die zur Umwilzung
der bestehenden Ordnung und des Machtgefiiges gefithrt haben (Kees 1964; Wente
1966; Kitchen 21996; Niwinski 1992, Jansen-Winkeln 1992; Polz 1998). Konsens besteht
jedoch darin, dass diese offensiven Auseinandersetzungen zu einer veranderten macht-
politischen Konstellation fiihrten und zeitweilig sogar zu einer neuen Datierung, der
sog. whm-msw.t-Ara ("Wiederholung der Geburt«).
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Ab dem 19. Regierungsjahr Ramses’ XI. (= Jahr 1 der whm-msw.t-Ara) war Agypten
faktisch in zwei Landeshilften geteilt, deren Grenze el-Hibe in Mittel4dgypten bildete.
Stidlich davon erstreckte sich das Hoheitsgebiet eines mit militdrischen Kompetenzen
ausgestatteten thebanischen Befehlshabers, der zeitgleich das Amt des Wesirs, des
Vizekonigs von Kusch und des Hohepriesters des Amun in Theben bekleidete.
Nordlich von el-Hibe regierte Ramses XI. von Pi-Ramesse im Delta aus. Doch selbst
im Norden scheint Ramses XI. keine uneingeschridnkte Macht mehr besessen zu haben,
denn mit Tanis wird bereits die neue Residenzstadt der zukiinftigen Herrscher von
Unterdgypten eingerichtet. Dergestalt herrschte fiir etwas mehr als eine Dekade eine
Art Triumvirat tiber das Niltal, das sich zusammensetzte aus Ramses XI., dem unter-
agyptischen Herrscher, dem spateren Dynastiegriinder Smendes in Tanis sowie dem
Hohepriester des Amun Herihor in Theben (Cerny *1997: 635ff; Thijs 2001; Dodson
2012: 3-38; allgemein Lull 2006).

Die politische Situation an diesem von einem Machtwechsel geprigten Ubergang greift
die Erzahlung des Wenamun auf (Schipper 2005; Burkard/Thissen 2009: 47-57; Baines
2009; Weippert 2010: No 100; Vandersleyen 2013). Der nur in einer unvollstindigen
Kopie erhaltene literarische Text spiegelt zwar die innen- und auflenpolitische Lage
wieder, ist aber nur eingeschrinkt als historische Quelle zu werten; so ist das tatsdch-
liche Abfassungsdatum umstritten, ebenso die Zuschreibung eines darin erwahnten
Regierungsjahres 5. Die Erzdhlung handelt vom Hofbeamten Wenamun, der im Auftrag
Herihors in Byblos Holz fiir den Bau einer neuen Barke fiir den Gott Amun besorgen
soll. Nach einer turbulenten Anreise kommt Wenamun mittellos und unwillkommen in
der levantinischen Hafenstadt an und wird erst nach einiger Zeit und Mithe schliefSlich
zum Stadtfiirsten vorgelassen. Er muss irritiert feststellen, dass er allein mit Worten
bzw. mit dem Verweis auf die gottliche Macht Amuns und den Einfluss Agyptens nichts
(mehr) auszurichten vermag. Erst nach einem regen Wortwechsel und dem Eintreffen
einer Sendung von Gegengaben des Konigs aus Tanis kann Wenamun das ersehnte
Bauholz in Empfang nehmen. Auf der Heimfahrt gerdt er erneut in Schwierigkeiten und
strandet nach einem Sturm weit von der Heimat entfernt an der Kiiste Zyperns, worauf-
hin der Text abbricht. Aus der Erzdhlung wird der schwindende politische Einfluss
Agyptens im Ausland ersichtlich. Nach Giitern konnte nun nicht mehr einfach verlangt
werden wie noch unter den ersten Herrschern der 20. Dynastie, welche die Gebiete
besetzt hielten. Wie in Nubien und der Ostwiiste (Goldminen) hatte die Grofmacht
Agypten auch hier kontinuierlich an territorialer Ausdehnung eingebiifit und so die
Vormachtstellung iiber die norddstlichen Gebiete verloren.

Die unter Ramses XI. einsetzende Partikularisierung setzte sich nach der offiziellen
Machtiibernahme durch das tanitische Herrscherhaus fort (vgl. einleitend Kitchen
21996: 16ff; Cerny *1997: 643ff). Die Herkunft von Smendes, der zunichst parallel zu
Ramses XI. im Norden herrschte, ist unklar. Wie ihre Namen verdeutlichen, waren
die neuen Konige, deren Herrschaft die 21. Dynastie konstituiert und den Beginn
der sog. 3. Zwischenzeit markiert, jedoch libyscher Abstammung (Jansen-Winkeln
1994; 2001; Thijs 2005). Im Unterschied zur 1. und 2. Zwischenzeit blieb die formale
Einheit des Staates bestehen - ungeachtet der beiden autonomen Machtzentren im
Delta und in Oberigypten. Die Jahreszahlung erfolgte nach den legitimen Herrschern
mit Residenz in Tanis im Norden, auch wenn die Hohepriester des Amun in Theben
zuweilen ebenfalls eine Konigstitulatur fithrten. Wahrend in Unteragypten ein Konig
mit Sitz in Tanis regierte, wurde in Oberdgypten mit Theben als Machtzentrum der
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Gottesstaat des Amun proklamiert. Nominell stand hier Amun an der Spitze, wobei
die Regentschaft de facto der Hohepriester ausiibte, der gleichzeitig auch oberster
Befehlshaber des Militdrs war. Dem Konig wurde die Herrschaftsverantwortung
zugunsten des »Staatsgottes« Amun abgesprochen, dessen Entscheidungen durch
Orakel ermittelt wurden. Realiter kam dies einer Militardiktatur gleich, welcher der
Hohepriester des Amun vorstand (Jansen-Winkeln 2001). Durch das erbliche Amt
dieses Hohepriesters hatte sich hier ebenfalls eine libysche Familiendynastie etabliert
(Jansen-Winkeln 1997). Die Verbindungen zwischen den beiden Landesteilen blieben
angesichts der verwandtschaftlichen Beziehungen eng, die bis dato allerdings noch
nicht restlos geklért sind.

Quellen zu Politik und Wirtschaft dieser Zeit sind nur spérlich vorhanden. Im
Vergleich zum Neuen Reich stagnierten die Entwicklungen oder wirken riicklaufig,
das monumentale Bauprogramm kam beispielsweise ganz zum Erliegen. Eine nen-
nenswerte Bautitigkeit ist auch in der 21. Dynastie nicht auszumachen. Im Tempel
des Chons in Karnak zeigt sich allerdings in einer der Darstellungen sehr deutlich das
neue Selbstverstindnis des Hohepriesters des Amun. Der Amtsinhaber Herihor hat
sich nicht nur im gleichen Grofenverhiltnis darstellen lassen wie der regierende Konig
Ramses XI., der ihm in der Szene das Ehrengold verleiht, sondern er fithrt dabei auch
eine konigliche Titulatur. Wihrend auf dem Gebiet der Religion und der »Kunst« eine
gewisse Kontinuitét zur vorhergehenden Dynastie bestanden zu haben scheint, dnder-
ten sich die Bestattungssitten von Kénigen und Eliteschicht grundlegend. Obschon die
letzten Konige des Neuen Reiches sich wie ihre Vorgénger eine Grabanlage im Tal der
Konige ausschachten liefSen, blieben die letzten Felsgriber unvollendet und es fanden
darin keine Bestattungen statt.

In der Folgezeit wurden die Konige in weit weniger monumentalen Grabbauten
innerhalb von Tempelanlagen bestattet (Stadelmann 1971; Lull 2002; Bommas
2005), wobei dieses »Tempelgrab« kein spezifisch konigliches Privileg war (Quack
2006). Hohe Beamte verzichteten ginzlich auf aufwendig gestaltete Griber.
Stattdessen wurden sie in reich dekorierten Sérgen (s.u.) zusammen mit illustrierten
Totenpapyri, den sog. mythologischen Papyri, sowie einer Version des Totenbuches
in bereits bestehenden Anlagen sekundir bestattet. Im Tal der Konige setzte nach
dem Ende der 20. Dynastie wohl die systematische »staatliche« Ausrdumung von
Kénigsgrabern zur Ressourcengewinnung ein (Jansen-Winkeln 1995). Die erhal-
tenen sterblichen Uberreste der einstigen Herrscher Agyptens wurden notdiirftig
in zwei Massenverstecke (sog. »Cachettes«) umgebettet, wobei manche dieser
Wiederbestattungen mit Labels und Datumsangabe in Hieratisch versehen wurden.
Die Arbeitersiedlung Deir el-Medineh wurde mit Beginn der 21. Dynastie aufgeldst,
da das Tal der Konige nun nicht mehr als Bestattungsort fungierte und somit der
primire Zweck der Siedlung entfiel. Kennzeichnend ist stattdessen der (Aus-)Bau
von befestigten Anlagen, allen voran el-Hibe. Eine neue Siedlungsgestaltung sah
die Errichtung von dicken Mauern um Tempelanlagen sowie die Befestigung von
Stadten vor. Die Tatsache, dass in vergangener Zeit Siedlungen meist nicht ummauert
waren, dokumentiert ein neues Schutzbediirfnis vor Uber- und Einfillen und ist
als Indiz fiir die Dezentralisation und die instabile politische Lage zu werten. Es
fehlte die zentrale und durchsetzungsfihige Staatsmacht, welche die Sicherheit
der Bevolkerung garantierte (Hiineburg 2003: 65). Auch eine aktive Auflenpolitik
ist nicht fassbar. In der Forschung ranken sich Debatten derzeit noch immer um
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spezifische Nachfolge-, Familienzugehorigkeits- oder Chronologieprobleme. Nach
dem Tod des letzten tanitischen Konigs gelang es Scheschonq, dem Anfiihrer der
libyschen Meschwesch aus der Deltastadt Bubastis, die Macht zu ergreifen; er wurde
zum Begriinder der 22. Dynastie, der sog. Bubastidendynastie.

Nur zogerlich wurde das neue Herrscherhaus im Delta von Theben anerkannt. Der
Gottesstaat des Amun blieb hier weiterhin bestehen, wobei Scheschonq die Etablierung
seines Sohnes als Hohepriester des Amun in Theben erreichte. Die Praxis, wichtige
Amter mit Mitgliedern der kéniglichen Familie zu besetzen, wurde entsprechend
wieder aufgegriffen und manifestierte die zunehmende Macht der Bubastiden auch im
thebanischen Raum. Erst die konsolidierte politische Situation Agyptens ermdglichte es
Scheschong, wahrscheinlich identisch mit dem in 1K6n 11,405 14,25f und 2Chr 12,2-9
erwihnten Schischak (Sagrillo 2015: 61-81), eine aktive Auflenpolitik zu betreiben.
Er erneuerte die zum Erliegen gekommenen Beziehungen zu Byblos und unternahm
militarische Expeditionen in die Levante, wovon die Inschrift am Bubastidenportal
in Karnak berichtet (The Epigraphic Survey 1954). Wie die in 1K6n 14 erwdhnte
Pliinderung des Tempels in Jerusalem mit dem Fehlen Jerusalems in der Liste auf
dem Bubastidenportal zu vereinbaren ist, ist Gegenstand anhaltender Diskussionen
(Wilson 2005; Zusammenfassung Gaf3 2015; Frevel 2016: 165-171). Moglicherweise
konnte Jerusalem sich mit Tempelschatzen freikaufen (Keel 2007: 339-344). Auf offizielle
Beziehungen zwischen Agypten und der Levante deutet beispielsweise die Statuette
des Peteese, eines »Boten von Pa-kanaan und von Paléstina«hin, der nicht agyptischer
Abstammung war (Schipper 1999: 193-196; Vittmann 2003: 57f Abb.21; vgl. auch
Weippert2010: 228-241). Den Umstand, dass Juda die agyptische Oberhoheit anerkannte,
legen zudem zahlreiche juddische Knochensiegel (deren Datierung auf der Grenze zwi-
schen E ITA- und E IIB-Zeit diese Zuordnung allerdings erschwert) mit Verehrern vor
Namenskartuschen nahe. Obwohl die Zuordnung von Zerstorungsschichten in Stadten
Paldstinas/Israels zum Feldzug Scheschongs (wahrscheinlich 926/5a) ungesichert ist,
scheint Agypten unter diesem Herrscher voriibergehend noch einmal erfolgreich eine
politische Vormachtstellung in der Levante ausgebaut zu haben. Innenpolitisch setzte
in der 22. Dynastie wieder eine umfangreichere sakrale Bautitigkeit ein (Errichtung des
Bubastidenportals; Sed-Fest-Tor Osorkons II. in Bubastis; ein monumentales Zugangstor
in Tanis; vgl. Arnold 1999: 32ff). Ebenso wie fiir die unmittelbar vorangehende Dynastie
ist die Erforschung der Chronologie und der Familienzugehorigkeiten der 22. Dynastie
dadurch erschwert, dass mehrere Herrscher den gleichen Namen tragen (Payraudeau
2014; Morkot/James 2015).

Bereits in der Regierungszeit Scheschongs III. schwang sich ein weiterer lokaler
Deltafiirst, Petubastis, zum Konig und Begriinder der 23. Dynastie auf. Deren
geschichtlich kaum fassbare Konige residierten in der mittleren Deltaregion. Etwa
zeitgleich zur teils parallel herrschenden 22. und 23. Dynastie in unterschiedlichen
Gebieten Unterédgyptens lehnten sich die beiden Konige der 24. Dynastie, Tefnachte
und Bakenrenef (griech. Bokchoris), im westlichen Delta vergeblich gegen die aus
dem Stiden vordringenden Kuschiten auf (Jurman 2009; Kahn 2009). Diese rund zwei
Jahrhunderte regierenden Herrscherdynastien heben sich hinsichtlich unterschied-
licher, teilweise kleinrdumiger regionaler Herrschaftsraume und einer Vielzahl von
Lokalregenten deutlich von vorhergehenden Epochen ab (Moje 2014).
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1.2 Kuschiten- und Saitenzeit: Agypten im iiberregionalen Machtkampf

Die Konsequenzen, die sich am Ende des Neuen Reiches durch den Umbruch des
agyptischen Staates ergeben hatten, waren fiir das stidliche Nachbarland Nubien
erheblich. Der Riickzug der dgyptischen Prasenz hinterlief3 in dem seit Jahrhunderten
von agyptischen Herrschern dominierten Gebiet ein Machtvakuum. Auch die archdo-
logische Quellenlage ist fiir die folgenden zwei Jahrhunderte spérlich. Spétestens im
9. und 8. Jh.a bildete sich jedoch in der Region des vierten Nilkataraktes ein lokales
Konigtum heraus, welches um die Mitte des 8. Jh.a seinerseits die Gelegenheit ergriff,
das eigene Einflussgebiet nach Agypten hin auszudehnen (Térok 1995; 1995a; Morkot
2013; Wenig 2015; 2015a). Von den Herrschern aus Kusch (nach der spitestens ab
dem Neuen Reich gebriuchlichen Bezeichnung fiir ganz Obernubien), die in Agypten
die 25. Dynastie formieren, haben lediglich die vier Kénige Schabaka, Schabataka
(Schebitku), Taharqa und Tanutamani faktisch in Agypten regiert. Deren Stammvater
Alara ist nur inschriftlich belegt und die unmittelbaren Nachfolger Kaschta und Pije
(Variante: Pi(anch)i; siehe Vittmann 1974) zogen sich nach ihrem anfénglich durch
militdrische Kampagnen erwirkten Herrschaftsanspruch wieder nach Nubien zuriick
(James 21996: 682f).

Informationen zu verwandtschaftlichen Beziehungen sowie der Regierungsabfolge der
vom Gebel Barkal stammenden Kénige beinhalten insbesondere Zeugnisse aus Nubien
wie die Kawa-Stelen sowie in kleinerem Umfang auch Inschriften von dgyptischen
Monumenten (Macadam 1949; Eide et al. 1994; Jansen-Winkeln 2007: 3361F; 2009;
Ritner 2009: 527-539.545-555; zur (Standard-)Chronologie Zibelius-Chen 2006; zur
jiingst vorgeschlagenen Umkehrung der Konigsreihenfolge Schabaka/Schabataka
(Schebitku) und den entsprechend angepassten Regierungsjahren siche Banyai 2013;
Diskussion bei Banyai 2015; Broekman 2015; Payraudeau 2014a).

Die aus Elephantine stammende Stele Kaschtas, des ersten in Agypten belegten
kuschitischen Konigs, weist darauf hin, dass sein Einflussgebiet sich iiber Unternubien
bis in den Siiden Agyptens erstreckte (Torok 1997: 144ff; Leclant 1963). Inwieweit er
auch eine Oberhoheit in Theben erlangte, bleibt ungewiss. Ebenso fraglich ist der
Zeitpunkt der Installierung seiner Tochter Amenirdis als Nachfolgerin im Amt der
Gottesgemahlin durch die Adoption seitens der Tochter Osorkons III. (23. Dynastie),
Schepenupet I. Die seit dem Neuen Reich bestehende Institution der »Gottesgemahlin
des Amunc erlangte vor allem in der Kuschiten- und Saitenzeit eine machtpolitische
Dimension, da das Amt den koniglichen Frauen die Verwaltung des Amuntempels
und all seiner Besitzungen iibertrug. Dadurch sicherten sich die meist in Unterdgypten
residierenden Herrscher ihren Machtanspruch auch in Oberédgypten (siehe oben und
Graefe 1981; Ayad 2008; Koch 2012; Becker/Blobaum/Lohwasser [ed.] 2016). Kaschtas
Nachfolger Pije unternahm eine militirische Kampagne (zur Pije-Stele vgl. el Hawary
2010), um das Delta und Memphis zu unterwerfen. Doch strebte er vermutlich keine
Wiedervereinigung Agyptens unter einem Konig an, sondern lediglich die Etablierung
seines oberdgyptischen Machtbereiches.

Erst Schabaka erneuerte und festigte den kuschitischen Machtanspruch in ganz
Agypten durch die Bezwingung eines im Westdelta aufstrebenden lokalen Fiirstentums,
welches letztlich ein Gebiet bis nach Memphis kontrollierte. Diese parallel regierende
24. Dynastie bestand lediglich aus den Herrschern Tefnachte und seinem Sohn
Bakenrenef/Bokchoris (siehe oben). Schabaka herrschte nicht vom fernen Napata
aus, sondern in Agypten selbst, wo er kleinere Bauprojekte initiierte (zur Verwaltung
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in der 25. Dynastie vgl. Naunton 2011). Eine anhaltende Bedrohung Agyptens und
besonders der kuschitischen Herrschaft stellten dagegen die Assyrer dar, die bereits
in der Zeit des Bubastidenkonigs Osorkon IV. an die dgyptische Nordostgrenze vorge-
drungen waren. Im Zuge der dgyptischen Hilfeleistung bei der Auflehnung gegen die
assyrische Oberhoheit im syrisch-paldstinischen Raum, kam es unter Schabaka und
Taharqa zu kriegerischen Auseinandersetzungen mit Assyrien, ohne dass zunéchst
eine assyrische Invasion in Agypten zustande kam. Erst 671a gelang dem assyrischen
Konig Asarhaddon die Einnahme von Memphis, worauthin sich Taharqa nach Theben
zuriickzog, wahrend ein Teil seiner in Memphis verbliebenen Familie deportiert wurde
(Spalinger 1974; Kahn 2006). Assyrien begann umgehend mit der Neuorganisation
des Landes, indem lokale Kleinkonige als Vasallen eingesetzt wurden. Dieser Zustand
des vom Grof3reich abhidngigen Vasallentums wurde unterbrochen, als Taharqa kurz
nach dem Abzug der Assyrer nach Memphis zog. Ein erneuter Einmarsch des assy-
rischen Konigs Assurbanipal veranlasste ihn jedoch zum Riickzug nach Theben und
anschliefend weiter nach Nubien, wo er 664a verstarb. Eine Riickeroberung Agyptens
unter seinem Nachfolger Tanutamani blieb nur kurzzeitig erfolgreich. Die »Traumstele«
(Breyer 2003; Eide et al. 1994: 193-209) berichtet, wie Tanutamani einer géttlichen
Eingebung folgend nach Agypten zog, Memphis wiedereroberte und nach Belagerungen
weitere Deltafiirsten unterwarf. Allerdings gelang es ihm nicht, sich als Herrscher im
Norden dauerhaft zu etablieren, da er dem erneuten Einmarsch des assyrischen Heeres
zu entkommen suchte. Die Verfolgung des letzten kuschitischen Herrschers endete
mit der Pliinderung von Theben und der neuerlichen Einsetzung von Vasallenkénigen
in Unterdgypten.

In der rund sechs Dekaden wihrenden Herrschaft der Kuschiten in Agypten fand,
insbesondere unter Taharqa, erstmals seit dem Neuen Reich wieder eine umfangreiche
sakrale Bautitigkeit statt, die sich vor allem in Erweiterungsbauten an bestehenden
Tempeln zeigte. Wenngleich Theben dabei den Fokus bildete (Leclant 1965), finden sich
von Memphis im Norden bis zur Siidgrenze Agyptens und in Nubien bis zum 4. Kata-
rakt bauliche Mafinahmen im ganzen Niltal (T6r6k 1997: 131-144). Ebenfalls erstmals
seit den letzten Ramessiden entstanden wieder monumentale private Grabanlagen der
Beamten im Asasif (siehe unten). Die kuschitischen Herrscher lieflen sich hingegen
alle in ihrem Heimatland in gewolbten Substruktionen mit pyramidalem Aufbau und
Vorhof bestatten (Dunham 1950; 1955). Derlei in vielen Facetten zu beobachtende
kuschitisch-agyptische Riickbeziige zeigen sich u.a. auch im kuschitischen Ornat: Auf
Darstellungen tragen die kuschitischen Konige gerne ein Amulett um den Hals, das ein
besonderes Bild Amuns zeigt. Es handelt sich um eine raumlich und mythologisch in
Beziehung zu Amun von Theben stehende nubische Gestalt des Gottes, anthropomorph
mit Widderkopf und -hoérnern, wahlweise bekront mit einer hohen Doppelfeder, stets
jedoch mit Sonnenscheibe und Urdus. Diese Amunbilder sind eng verbunden mit dem
Wiederaufleben des Amunkultes am vierten Nilkatarakt (Napata) und an anderen
nubischen Orten (insbesondere Kawa), der bereits im frithen Neuen Reich infolge der
Eroberung Nubiens durch Thutmosis III. am Gebel Barkal etabliert worden war.

In Theben wurde zu einem Zeitpunkt, als sich dieser letzte kuschitische Herrscher
bereits nach Napata zuriickzogen hatte, nominell weiter nach Tanutamani datiert,
wihrend sich im Delta bereits eine neue Herrscherdynastie etabliert hatte (James
*1996: 7081F). Psammetich I., dem Begriinder der 26. Dynastie, der zunéchst wie sein
Vater Necho als assyrischer Vasallenkonig in Sais regierte, gelang es, seine Macht
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iiber ganz Agypten auszudehnen, nachdem er anfinglich nur iiber einen Teil des
Deltagebietes regiert hatte. Spatestens 656a diirfte er mit der Einsetzung seiner Tochter
Nitokris I. in das Amt der Gottesgemahlin des Amun durch die letzte kuschitische
Amtsinhaberin Amenirdis II. auch in Theben die Oberhoheit erlangt haben (Caminos
1964). Die Konige der 26. Dynastie waren erneut libyscher Abstammung und sahen
sich in der Tradition der ebenfalls in Sais regierenden Konige der 24. Dynastie.
Wihrend Psammetich I. noch um eine friedliche Ubergangspolitik bemiiht war
und kuschitische Beamte nur allmihlich durch eigene Gefolgsleute ersetzte, erfolgte
unter Psammetich II. die Tilgung des Andenkens an die Kénige aus Kusch, indem
er ihre Namen konsequent an allen Bauwerken ausmeifleln lief} (Yoyotte 1951;
Sauneron/Yoyotte 1952; Gozzoli 2017: 611F). In seiner iiber fiinf Dekaden anhaltenden
Regierungszeit nutzte Psammetich I. nach der Konsolidierung Agyptens eine sich ihm
durch die geschwiéchte Lage Assyriens bietende Gelegenheit, um die Unabhidngigkeit
Agyptens von der Groimacht wieder herzustellen. Unter seiner langen und friedlichen
Herrschaft gelangten vermehrt »Fremde« nach Agypten - nicht nur Séldner, sondern
vor allem auch Héndler und Kaufleute (vgl. die griechische Gemeinde von Naukratis
oder die jiidische Gemeinschaft in Elephantine; auch Karer und Ionier kamen ins
Niltal; vgl. die Quellensammlung in Vittmann 2003; Winnicki 2009). Sein Sohn
Necho II. verfolgte zunichst die von seinem Vater eingeleitete Expansionspolitik
nach Syrien-Palédstina, musste sich allerdings nach einer verheerenden Niederlage in
Karkemisch (Nordsyrien) 605a an die traditionellen Grenzen Agyptens zuriickziehen.
Als Teil der Bemithungen um den Aufbau einer dgyptischen Flotte lieff Necho einen
Kanalbau vom Nil zum Roten Meer beginnen (Redmount 1995; Schérner 2000).
Sein Nachfolger Psammetich II. unterhielt in seiner sechsjihrigen Regierung
ebenfalls eine aktive Auflenpolitik; einerseits fithrte er eine Kampagne nach
Nubien (Sauneron/Yoyotte 1952; Gozzoli 2017: 45ff), andererseits agierte er auch
in Palédstina/Israel militdrisch (Kahn 2008). Aus den frithen Regierungsjahren von
Apries ist indes nur wenig bekannt. Er intervenierte in Syrien-Paldstina gegen die
Babylonier und an der levantinischen Kiiste, bevor er in Libyen gegen den Griechen
Kyrenes eine fatale Niederlage erlitt (James ?1996: 736ff). In dem darauffolgenden
Aufstand des dgyptischen Heeres kam es zur Ausrufung von Amasis (auch Ahmose I1.)
als Konig. Apries konnte seine Macht zunichst in Oberdgypten noch halten, wihrend
Amasis in Teilen des Deltas herrschte, starb aber bei dem Versuch, die Machtim Zuge
einer babylonischen Invasion in Agypten wiederzuerlangen (Spalinger 1979). Die
Regierungsjahre von Amasis wurden {iberschattet vom Erstarken und Expandieren
des persischen Reiches. Kurz nach seinem Tod 526a und der Thronbesteigung durch
seinen Sohn Psammetich III. fielen die Perser unter Kambyses (II.) im Niltal ein.
Agypten wurde damit zu einer Satrapie des persischen Grofireiches.

Die Auflenpolitik der Kénige der 26. Dynastie war gepréigt von ihrem Machtzentrum
Sais im Delta und den wirtschaftlichen und politischen Beziigen zum 6stlichen
Mittelmeerraum (Smoldrikova 2008). So eroberten die Saiten nach einigen
Jahrhunderten wieder Gebiete in Paldstina/Israel und etablierten eine Vormachtstellung
iiber die Kiiste nordostlich des Deltas. Auch den westlichen Wiistenoasen wurde das
Interesse der Saiten zuteil. Innenpolitisch wurde die Verwaltung neu organisiert
(Vittmann 1978; Pressl 1998). Die K6nige der 26. Dynastie unternahmen umfangreiche
Bauprojekte, die vorrangig in Hartgesteinen wie Granit und Quarzit realisiert wurden.
Thre Bautitigkeit konzentrierte sich anders als in der Bubastiden- und Kuschitenzeit

Eisenzeit — Kulturgeschichtliche Horizonte



aufgrund der religiosen, politischen und wirtschaftlichen Ausrichtung dabei besonders
auf das Delta und ihre Residenzstadt Sais. Die einstigen Bauten sind heute jedoch
grofitenteils zerstort. Anstelle von kéniglichen Kolossalstatuen wurden grofie steinerne
Naoi (Schreine) in den Géttertempeln aufgestellt, und der Obelisk als Bauelement fand
nach langerer Absenz wieder Verwendung. Obgleich es in der dgyptischen Geschichte
immer zu Riickgriffen auf stilistische und artistische Elemente der Vergangenheit kam
und bereits die 3. Zwischenzeit den Wiederaufgriff von dlteren Kunstformen sah (vgl. etwa
Becker 2012), gilt doch die Saitenzeit als »Renaissance« der Kiinste, in welcher der
»Archaismus« eine besondere Bliitezeit erlebte (Der Manuelian 1983; 1994; Morkot
2003; Jansen-Winkeln 2008; Jurman 2015a). Gegeniiber den seit der 21. Dynastie sehr
schlicht ausfallenden koniglichen Bestattungen innerhalb der Umfassungsmauern von
Tempeln (Amuntempel in Tanis, Neithtempel in Sais) und der Praxis der Zweitnutzung
von bestehenden Grabanlagen durch Private fallt auf, dass sich hohe Beamte in Theben
(Asasif), aber auch in den Nekropolen von Memphis, Saqqara und Abusir wieder eigens
angelegte monumentale Grabanlagen errichten lieflen (Eigner 1984; Bare§ 1999: 21-29).

1.3 Die letzten Dynastien: Agypten und die Perser

Das aufstrebende Perserreich stellte auch fiir das Agypten der 26. Dynastie eine
ernstzunehmende Bedrohung dar. Kyros’ Nachfolger Kambyses marschierte 525a
bei Pelusium im Delta ein und unterwarf den Sohn und Nachfolger des Amasis,
Psammetich III. (Ray 21988: 254ft). Das Niltal wurde damit fiir die folgenden 125
Jahre zu einer Satrapie des persischen Reiches (Bresciani 1958), wobei das Land von
Fremdherrschern regiert wurde, die sich nicht im Land selbst authielten, sondern
fernab in Persien residierten. Obwohl zumindest Kambyses und Dareios I. die 4gyp-
tische Kénigswiirde mit Titulatur annahmen und sich immerhin zeitweise in Agypten
authielten, wurde das Niltal de facto von einem eingesetzten Satrapen mit Sitz in
Memphis regiert. Von Dareios’ Nachfolgern ist keine sakrale Bautitigkeit sicher belegt
(im Detail in der Datierung umstritten ist die Dekoration des Hibistempels). Es fehlen
bislang auch die koniglichen Titulaturen. Mit dem Tod Dareios’ II. erlangte Agypten
404a ein letztes Mal fiir kurze Zeit die Unabhingigkeit (28.-30. Dynastie), bevor die
Perser 343a erneut das Niltal besetzten und es anschlieffend unter makedonische,
ptoleméische und schlief3lich unter romische Herrschaft fiel.

Die Einordnung der Verwaltungsstruktur und insbesondere der Funktion dgyptischer
Beamter in persischen Diensten wird erheblich erschwert durch die Schwierigkeit
der Datierung von Reprisentationsmonumenten der Elite und die bereits in der
26. Dynastie zu beobachtende Auslassung traditioneller Amtstitel (Vittmann 2009:
89-121). So verliert sich beispielsweise die Institution der Gottesgemahlin, die in der
25. Dynastie erheblich aufgewertet wurde und einzelnen Frauen der koniglichen Familie
in politischer wie religioser Hinsicht grofie Einflussnahme erméglichte (Lohwasser
1998). Zumindest einzelne Personen der dgyptischen Fithrungsschicht erhielten punk-
tuell Zugang zu hdheren Amtern (z.B. Udjahorresnet); meist handelte es sich dabei um
Personlichkeiten, die bereits in der 26. Dynastie einflussreiche Stellen besetzt hatten.
Amter, die der dgyptischen Tempelverwaltung oder der Rechtsprechung dienten,
wurden - soweit Quellen erhalten und bekannt sind - in 4gyptischen Hidnden weiter-
gefithrt (vgl. z.B. die aramdischen und demotischen Textfunde, die in Saqqara-Nord
und in ‘Ain Manawir in der Oase Charga zutage getreten sind; Smith/Martin 2009:
23-78; Chauveau 2006). Von hohen Positionen im persischen Verwaltungsapparat,
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der tibergeordnet eingerichtet wurde, blieb die d4gyptische Eliteschicht hingegen
weitgehend ausgeschlossen (Chauveau 2009: 123-131; Briant 1988).

Das Bild, welches die mit Vorsicht zu wertenden antiken Quellen wie Herodot etwa von
Kambyses zeichnen, gestaltet sich als {iberaus kontrovers, wobei die Bemerkungen zu
Dareios I. meist positiv ausfallen. Herodot (Hist. III) berichtet von vielen Grausamkeiten
der Perser in Agypten wie etwa der vermeintlichen Tétung des Apisstieres oder der
respektlosen Haltung gegeniiber dgyptischen Tempeleinrichtungen (Jansen-Winkeln
2002). Wie im Falle der Reprisentationsmonumente fiir die dgyptische Elite, leidet
die Einordnung der griechischen Rezeption aus dgypt(olog)ischer Sicht erheblich
an der Quellenlage (vgl. die noch immer uniibertroffenen Quellensammlungen bei
Posener 1936; Bresciani 1958a; LA 4,943-951). Neuere Untersuchungen der vorhan-
denen Quellen entkriften in der Regel die konkreten Vorwiirfe, etwa beziiglich des
Apiskults (Posener 1936; Wasmuth 2017; Smith/Martin 2009: 23-78; Davies 2009:
79-87), denn sowohl dieser als auch der Kult fiir die Mutterkiihe ist im relevanten
Zeitraum ununterbrochen belegbar. Demotische Textquellen zeigen zugleich auf, dass
es iiber Einsetzungen von Priestern in Tempeln Dispute gab (Bresciani 1958: 1671F).
Das positive Dareios-Bild (Diodor 1,95,4-5), dem z.B. die Kodifizierung der dgyptischen
Gesetzgebung, die Vergottlichung zu Lebzeiten und die Wiederaufnahme der von
Necho II. initiierten Arbeiten am Kanal zum Roten Meer zugeschrieben werden, lasst
sich hingegen ziemlich uneingeschrinkt aus den dgyptischen Quellen bestitigen, etwa
der Demotischen Chronik (Spiegelberg 1914; Felber 2002) oder den sog. Kanalstelen
(Goleniscev 1890; Posener 1936; Wasmuth 2017). Auch der Bau des bereits in der
26. Dynastie begonnenen Hibistempels in der Oase Charga wird weitergefithrt (Davies
1953; Sternberg-el Hotabi 2006).

Insgesamt waren die Verinderungen, welche die Perserherrschaft in Agypten mit
sich brachte, sicher erheblich (Sternberg-el Hotabi 2000; 2016; zur archéologischen
Hinterlassenschaft der Achdmeniden in Agypten vgl. Colburn 2014). Als Satrapie
hatte das Niltal nicht nur Tribute zu entrichten und Landverteilungen hinzunehmen,
die wirtschaftlichen Einbuflen des Landes zeigten sich auch im Abzug von dgypti-
schen Fachkriften fiir Bauprojekte im achamenidischen Kernland sowie fiir den
Bau des Kanals zum Roten Meer. Dies schlug sich schliefllich auch im artistischen
Schaffen nieder. Das Fehlen von ganzen Handwerkergruppen fiihrte dazu, dass die
Herstellung von typischen Bildtrigern wie Amuletten, Stelen, funeriren Objekten
etc. zum Erliegen kam oder mit empfindlichem Qualititsverlust einherging. Die
bisherige Einschitzung und Erklarung konnte jedoch im Zuge der Intensivierung
der Forschung zu Agypten in der Achimenidenzeit insbesondere durch neuere
Grabungsbefunde (z.B. T. el-Heir im Nordsinai, ‘Ain Manawir in der Oase Charga,
Elephantine, Saqqara Nord) relativiert werden.

1.4 Agypten: Einige Bemerkungen zu Entwicklungen von Kunst und Kultur in
der 1. Halfte des 1. Jt.a

Im Gegensatz zum 3. und 2. Jt.a war Agypten im 1. Jt.a gepriigt von wechselnden
Fremdherrschaften. Unmittelbar nach dem Niedergang des Neuen Reiches waren es die
Libyer, dann die Kuschiten, eine kurze Zeit die Assyrer und spéter die Perser, bevor das
Niltal schlussendlich unter ptoleméische und romische Herrschaft fiel. Im Gegensatz
zu den Assyrern und Persern, welche sich nach der Eroberung des Niltals wieder in ihre
Residenzen in Vorderasien zuriickzogen, regierten die libyschen und kuschitischen
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Herrscher in Agypten selbst. Fiir die moderne Forschung zeichnet sich gerade das spit-
zeitliche Agypten durch diese unterschiedlichen Phasen von legitimen Thronfolgern
und Usurpatoren aus, von lokalen Herrschern und Fremdherrschern, die nach Ausweis
der koniglichen Quellen jedoch mit Bedacht ihre offizielle Représentation inszenierten
und auf gezielte Strategien der Herrscherlegitimation zuriickgriffen (Blobaum 2006).
Die politischen Gegebenheiten und verwandtschaftlichen Beziehungen der Herrscher
in der whm-msw.t-Ara im Ubergang zur 3. Zwischenzeit lassen einen relativ reibungs-
losen Machtwechsel annehmen. Entsprechend ist auch in grofien Teilen der materiellen
Kultur und Ikonographie kein revolutioniarer Wandel bemerkbar, die Traditionen am
Ende des Neuen Reiches setzten sich in der 21. Dynastie unverdndert fort (Niwinski
1988: 16 §16). Ein markanter Umbruch erfolgte hingegen in den Bestattungssitten.
Von der ausgehenden 20. Dynastie bis in die frithe 25. Dynastie sind keine eigens
angelegten dekorierten Gréaber in der Nekropole Theben-West mehr bekannt. Als das
letzte unter den fertiggestellten und dekorierten thebanischen Beamtengribern gilt
TT 65, das urspriinglich in der 18. Dynastie angelegt und unter Ramses IX. fiir Imiseba,
den Vorsteher der Tempelschreiber des Amun, zu einem Tempelgrab umgestaltet
wurde. Die Querhalle der T-férmigen Struktur lief3 er mit Szenen aus den koniglichen
Totenkultanlagen dekorieren, darunter Szenen des Neujahrs- und Talfestes, in die er
sich geschickt als einer der vielen priesterlichen Begleiter einfiigte. Die Langshalle
hingegen greift auf die Bildmotive der Gréaber von Deir el-Medineh zurtick (Bacs 2011).
Wihrend das Tal der Konige fiir royale Begribnisse zugunsten von Tempelbestattungen
in Unterdgypten (Tanis, Sais) aufgegeben wurde, lief} sich die Beamtenschicht neu in
tippig dekorierten Sargen in bereits vorhandenen Grébern beisetzen (zu den Sérgen der
22.-25. Dynastie siehe Taylor 2003). Neben einem neuen Sargtypus kommt auch eine
neue Art funerérer Papyri auf, die sog. »Mythologischen Papyri, die eine Erginzung
zum Totenbuch darstellen. Grabwinde als Anbringungsorte von Dekoration fiir
religioses Gedankengut waren vorerst nicht mehr gegeben.

Die Papyri und Sarge der 21. Dynastie iibernehmen die Funktion von Stellvertretern
fir die umfangreichen ikonographischen Programme der Ramessidenzeit (vgl. als
Vorreitertyp das Sargensemble des Nesamun aus der Zeit Ramses’ XI. bei Niwinski
1988: Abb.12ff). So finden sich bekannte Motive aus Opfer- und Verehrungsszenen,
die Horussohne, die aus dem Westgebirge tretende Hathor, die Sonnenscheibe (die
hier durch eine meist bartige Gottheit emporgehoben wird), die wasserspendende
Baumgottin, die Horizontlowen und die Szene des Wiegens des Herzens, die
Reinigung im Feuersee sowie andere Themen des Totenbuches als Illustrationen auf
den mobilen Gegenstinden wieder. Aber auch neue Kompositionen kommen auf, wie
etwa die Geb-Nut-Szene, die Prominenz von Chepri (besonders in der Verbindung mit
Osiris, als Gott mit ungegliedertem Korper, als Wiederauferstandener auf der Bahre
mit Isis und Nephthys, als Djed-Pfeiler). Prominent tritt auch die Sonnenbarke mit
(wechselnder) Mannschaft auf, in welcher der Sonnengott wahlweise als Sonnenkind,
als Skarabdus oder als anthropomorpher Gott mit Widderkopf dargestellt werden
konnte. Mannigfach sind die Ausgestaltungen und Kombinationen von Motiven:
»...the 21th Dynasty coffins and the mythological papyri alike are practically the
same, although almost every object is decorated with a different selection of scenes
and motifs« (Niwinski 1988: 19).

Der immerwéhrende Kreis vom Untergang und Sterben der Sonne und ihrer
morgendlichen Wiedergeburt durch die Himmelsgottin ist durch die zahlreichen
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kosmographischen Szenen von Geb und Nut auf Sirgen wie auch auf Papyri illustriert.
Wihrend der Erdgott Geb ausgestreckt auf der Erde liegt, beugt sich die Gottin Nut
als Himmel (zuweilen mit sternengeschmiicktem Korper) tiber ihn, meist von Schu,
dem Luftgott, gestiitzt. In diesem funerdren Kontext fehlen denn auch verschiedene
unterweltliche Symbole nicht. Hiufig anzutreffen sind das Westzeichen, widderkép-
fige Ba-Seelenvogel, widderkopfige Gottheiten, in Ausnahmefillen finden sich auch
Gottheiten mit Paviankopf und Horizontzeichen sowie eine schakalképfige Gottheit
an Stelle des Gottes Schu.

Der Gott Chepri als die morgendliche Erscheinungsform des Sonnengottes Re in
Gestalt eines Skarabdus ist in der Zeit nach dem Neuen Reich in unzihligen Belegen auf
Sirgen, Kartonnagen und Papyri nachgewiesen. Deren religiose Szenenauswahl greift,
oftmals textlich verkiirzt oder nur bildlich dargestellt, in weiten Teilen Themen des
Sonnenlaufes und der Wiedergeburt auf (Minas-Nerpel 2006: 3091t). Entsprechend oft
ist der Sonnenkifer als Motiv abgebildet, nicht selten in Verbindung mit Osiris. Diese
»solar-osirianische Einheit« (Niwinski 1987-1988) stellt ein Hauptmotiv besonders der
Papyri und Sarge der 21.-22. Dynastie dar (Elias 1993).

Seit dem Ende des Neuen Reiches ist in Karnak ein regelrechter Osiriskult nachweis-
bar, der archiologisches Zeugnis von der stetig zunehmenden Bedeutung des Osiris
im Zentrum des Kultgebietes von Amun-Re ablegt. Zahlreiche Kapellen kleineren
Ausmafles sowie das sog. Osirisgrab entstanden besonders im Gebiet norddstlich
des Amuntempels entlang der dstlichen Umfassungsmauer und nordlich der grofien
Hypostylhalle, sie sind allesamt verschiedenen Formen des Osiris geweiht (Kucharek
2006; Coulon 2010).

Mit der beginnenden 3. Zwischenzeit werden Amun und Osiris in prominenter Weise
hervorgehoben und nehmen eine tibergeordnete Stellung im Gotterpantheon ein.
Beide Gottheiten werden in theologischen Konzepten gerne miteinander verkniipft
und im Unterschied zur ramessidischen Anschauung wird Amun nun mit der
Nachtfahrt der Sonne in Beziehung gesetzt. In der Gestalt von Atum-Re-Chepri soll
er dieimmerwihrende Erneuerung garantieren, welche er durch seine Vereinigung mit
Osiris wahrend der Nachtstunden erlangt. Seth und Anat, die in Tanis insbesondere in
der 19. Dynastie verehrt wurden, haben vollstdndig Platz gemacht fir die thebanische
Triade um Amun, Mut und Chons. Ein unter Ramses II. erbauter Tempel fiir Seth
in Tanis wurde zu einem Heiligtum fiir Amun umgebaut, zudem entstand dort ein
Tempel fiir Mut und Chons. Auch andere Gottheiten wie Ptah und Sachmet verloren,
soweit sich dies anhand der noch erhaltenen Belege eruieren ldsst, an Popularitit.
Das dem Kénig vorbehaltene Motiv der Prasentation der Maat, dessen traditioneller
Anbringungsort die Tempelwidnde waren, findet sich als Grabdekoration in den
Konigsgrabern seit der frithen 20. Dynastie und bis zu den letzten Ramessiden
(Ramses IV., Ramses V1., Ramses VII. und Ramses IX.), aufSerdem noch im Grab
Scheschongs III. in Tanis. Dieses Bildthema ist sowohl auf Monumentalbauten als
auch in der Kleinkunst fiir Konige attestiert. Eine Besonderheit der 3. Zwischenzeit
stellt der Umstand dar, dass nun auch hochrangige Angehorige der thebanischen
Priesterschaft sowie die Gottesgemahlinnen von Schepenupet bis Anchnesneferibre bei
der Darreichung der Maat gezeigt werden. Rein zahlenméifiig tibertreffen die Szenen
mit Priestern und Gottesgemahlinnen gar jene Darstellungen, in denen tatsdchlich
der Herrscher bei der Darbringung der Maat gezeigt wird. Sogar zwei Beispiele
aus dem génzlich nicht-kéniglichen Umfeld sind belegt, eine Stele aus dem British
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Museum (1477) und ein Wiirfelhocker im Museum von Luxor (J.152; Teeter 1997).
Im privaten Bereich ist die Gottin weiterhin in der Szene des Wiegens des Herzens
(Totenbuchspruch 125) auf Sirgen und Papyri dargestellt.

Fiir das 1. Jt.a lasst sich in den Darstellungen ganz allgemein ein »Wuchern der
Mehrkopfigkeit« (Hornung 2000: 16) konstatieren. Zahlreiche Belege, von Papyri
tiber Sirge bis hin zu Tempelwinden (Hibistempel in der Oase Charga), zeigen in der
Ikonographie von Goéttern und hybriden Wesen variantenreichere Kombinationen
der bis anhin verwendeten Formen. Beispielhaft sind etwa eine Fayencestele aus
dem Louvre (1769) sowie eine rundplastische Ausgestaltung in Form einer bron-
zenen Statuette (E 11554). Sie zeigen eine pantheistische Gottheit mit einem frontal
zugewandten, grofleren besartigen Gesicht mit acht seitlich am Kopf angebrachten
Tierkopfen (vgl. Quack 2006a).

Die Spanne von den Hieroglyphen zu ihrer kursiven Schrift, dem Hieratischen, hatte
seit dem spiten Neuen Reich zugenommen. In der 25. Dynastie gingen die beiden
Schriftarten derart auseinander, dass von dieser im Siiden des Landes ausgehenden
Entwicklung als Abnorm-Hieratisch gesprochen wird, besonders in der Zeit von
Taharqa bis Amasis. Kennzeichnend fiir die Spatzeit wird jedoch eine Schrift, die sich
in Unterdgypten wohl im Hinblick auf die Bediirfnisse der Administration nach einer
schnelleren Schreibart fiir offizielle Verwaltungsdokumente entwickelte: das Demotische
(der Name geht zurtick auf Herodot, Hist. I1,36,4). Unter Psammetich I. erstmalig belegt,
erfuhr das Demotische bereits in der Zeit des Amasis in ganz Agypten weite Verbreitung.
Die Frithphase zeichnet sich in der Schreibweise noch durch eine enge Anlehnungan das
Hieratische aus. Obwohl diese Schrift sicherlich auch jenseits der Verwaltung verwendet
wurde, lassen sich keine Papyri mit literarischem Inhalt eindeutig dieser Zeit zuweisen.
In der Perserzeit diirften dann erste literarische Handschriften in Demotisch anzusetzen
sein (vgl. die sog. Familiengeschichte des Petese), wobei ein grofieres Textkonvolut erst in
das 4.-3. Jh.a datiert und aus Saqqara stammt. Der Papyrus Vandier und ein Weisheitstext
in Brooklyn (47.218.135) zeigen, dass Schrift- und Sprachentwicklung nicht zeitgleich
einhergehen miissen. So wurden beide Dokumente noch in hieratischer Schrift abgefasst,
wobei sie aber bereits die demotische Sprache verwendeten. In gleichem Sinne ist auch
das Umgekehrte anzutreffen (Quack 2005; Ryholt 2010).

Vom Ende des Neuen Reiches sind vor allem administrative Texte bekannt, so der
»Grofle Papyrus Harris I«, der von erheblicher Bedeutung fiir die Untersuchung
der wirtschaftlichen Lage in der Ramessidenzeit ist. Er beinhaltet eine von Ramses
IV. zusammengestellte Liste von Zuwendungen, die sein Vorganger Ramses III. den
Landestempeln zugesprochen hatte. In dhnlicher Weise informiert der Papyrus
Wilbour, unter Ramses V. abgefasst, iiber Landbesitzverhiltnisse der Ramessidenzeit.
Weitere wichtige Dokumente stellen der Turiner Minen-Papyrus (Expedition ins Wadi
Hammamat unter Ramses I'V.; Harrell/Brown 1992) sowie die Grabrauberpapyri dar
(fiir weitere historische Inschriften der 20. Dynastie sieche Peden 1994). Als Erzéhlung
hervorzuheben ist der auf dem Papyrus Chester Beatty I erhaltene »Streit zwischen
Horus und Seth«, der in die Zeit Ramses’ V. datiert. Der lange Text ist verschachtelt und
bezieht viele Protagonisten mit ein. Grundlegend geht es um eine Gerichtsverhandlung,
in der Horus vor einem Gotterkollegium gegen Seth klagt, um die rechtmiflige
Thronfolge des Osiris zugesprochen zu erhalten.

Die Vielfalt an Textgattungen und auch die Textmengen, die aus dem Neuen
Reich bekannt sind, reduziert sich in der 3. Zwischenzeit merklich (Gozzoli 2006;
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Jansen-Winkeln 2007; 2008; 2009; 2014). Aus der 21. Dynastie sind kaum administrative
Papyri oder Ostraka erhalten, ebenso sind rein konigliche Dokumente rar. Als wichtige
Texte gelten der »Reisebericht des Wenamun« (pMoskau 120) und »A tale of woe«
(pMoskau 127, ein fiktiver Brief iiber die Leiden eines Wermai), welche beide in el-Hibe
gefunden wurden. Selbst wenn die Texte nicht uneingeschréankt als historische Quellen
verwertbar sind, vermitteln sie doch Einblicke in die politisch instabile Lage Agyptens
und die Auswirkungen derselben auf zwei individuelle Personlichkeiten. In der Folgezeit
machen in erster Linie offizielle bzw. konigliche Dokumente das Corpus an textlichem
Material aus. Ein wegen der Datierung seines Inhaltes vieldiskutiertes Dokument stellt
der sog. Schabakastein dar, auch »Denkmal memphitischer Theologie« genannt (Peust
/Sternberg-el Hotabi 2001; El Hawary 2010). Aufgrund einer Zweitverwendung ist die
Inschrift der rechteckigen Granitplatte (London, British Museum, BM 498) strahlen-
féormig vom Zentrum aus abgerieben. Gemif3 dem initialen Kolophon wurde der
Text in der Regierungszeit Schabakas in der 25. Dynastie als Abschrift einer durch
Wurmbefall zerstérten Papyrusvorlage in Stein niedergeschrieben. Die tatsichliche
Abfassungszeit des (Ur-)Textes ist bis in jlingste Zeit umstritten (vgl. IPIAO 3,68f;
El Hawary pladiert dafiir, dass der Text von kuschitischen Theologen, wohl der theba-
nischen Amun-Priesterschaft, unter Zitierung memphitischen Traditionsgutes verfasst
wurde). Der Schabakastein beinhaltet die wesentliche Quelle fiir die in Memphis
entwickelte Schopfungslehre, wonach der Gott Ptah die Welt durch Herz und Zunge
(d.h. durch Intention und Wort) erschaffen hat (Keel/Schroer 22008: 170-173). Die Tempel
entwickelten sich nach dem Neuen Reich zunehmend zu Kultur- und Wissenszentren,
hier wurden insbesondere in der 21.-22. Dynastie die Sonnenhymnen weitertradiert und
erweitert (Knigge 2006: 279-291). In ihnen wird der Sonnengott nach dem Neuen Reich
als Lebens- und Lichtspender auch der Unterwelt gepriesen. Verborgenheit und zugleich
geheimnisvolle Gegenwart gehoren zum Kern dieser Sonnentheologie. Dankbarkeit
pragt das Verhiltnis der Geschopfe zu ihrem fiirsorglichen, liebevollen Schopfer.
Auch der Hibistempel zeigt noch deutlich den Wunsch, mythologisches und religoses
Wissen zusammenzutragen und zu kanonisieren. Insgesamt zeichnen sich seine reli-
efierten Wénde durch reichhaltige Szenen religioser Tkonographie und eine Vielzahl
an theologischen Texten aus. Zu den bemerkenswertesten Szenen gehort zweifelsohne
der falkenkopfige gefliigelte Gott Seth, der den Sonnenfeind Apophis ersticht (1733),
sowie auch die symbolische Wiedervereinigung der beiden Lander (zms swj) unter
dem thronenden Dareios und die reichhaltigen, kleinformatigen mythologischen
Szenenfolgen des Sanktuars. Der Hibistempel ist damit ein beeindruckendes Beispiel
fiir einen perserzeitlichen Tempel in Agypten und markiert einen flieBenden Ubergang
zu den spéteren griechisch-romischen Tempeln.

Ein weiteres kulturgeschichtliches Charakteristikum des 1. Jt.a geht auf die vermehrte
Ansissigkeit von Nicht-Agyptern, »Fremden« wie Griechen, Ioniern, Karern (1803)
und Juden, im Niltal zuriick, welche die demographische Zusammensetzung sowie die
soziale Gemeinschaft erheblich mitpragten (Winnicki 2009; Jurman 2015b: 33-49). Dies
schldgt sich bereits lange vor der Ptolemierzeit in einer Vielzahl von Fremdeinfliissen
und Neuschépfungen von Reprisentationsmonumenten auch der nicht-kdniglichen
Elite nieder (fiir eine Quellenzusammenstellung siehe Vittmann 2003).
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2. Der Vordere Orient und die Levante: Wandel und Neubeginn

Literatur: Moscati 1988; 1990; Klengel 1989: 337-440; Hrouda 1991: 112-162; Charpin 1995; Dion
1995; Salvini 1995; Schmokel 1995: 462-466.606-657; Zimansky 1995; Haider/Hutter/Kreuzer
[Hg.] 1996: 101-136; Parpola/Whiting [ed.] 1997; Hallo/Simpson 21998: 119-147; Kuhrt 1998:
385-417.458-562; Roaf 1998: 146f.158-204; Markoe 2000; Veenhof 2001: 199-286; Hawkins 2002;
Heinz 2002: 210-259; Hrouda 32002: 41-53; Ozgiic et al. 2002: 264-281; Edzard 2004: 163-246;
Jursa 2004: 28-39; van de Mieroop 22007: 207-285; Cancik-Kirschbaum 22008: 56-122; Marzahn
et al. [Hg.] 2008; Sommer 2008; Marek 2010: 133-183; Stubbs 2010; M.Weippert 2010; Bryce
2012; Kroll et al. [ed.] 2012; Nunn 2012: 85-90; Mayer 2013; Aruz et al. [ed.] 2014; Niehr 2014;
Aruz/Seymour [ed.] 2016; Stol 2016.

Der grofiraumige Zusammenbruch der politischen Ordnungen am Ende der SB-Zeit
hinterliefS einen geschwichten Orient. Die GrofSreiche der Mittani und der Hethiter
existierten nicht langer. Die liberregional bedeutsame Handelsstadt Ugarit wurde bis auf
die Grundmauer zerstort. Aufgrund von Uberfillen der Elamiter fand die Herrschaft
der Kassiten in Babylon ein Ende. Das assyrische Reich war auf sein Kerngebiet redu-
ziert worden (Roaf 1998: 146; Nunn 2012: 85f; Carter/Morris 2014: 14; vgl. auch die
umwelthistorischen Analysen bei Finkelstein 2016: 113-116). Dieses Machtvakuum
brachte auch Bevolkerungsgruppen auf der Suche nach Lebensraum in Bewegung. In
der stidlichen Levante sind die Philister zu nennen, wobei neueste Forschungen auch
eine Priasenz von Seevolkerstimmen in der nordlichen Levante (Stern 2012; Janeway
2017) und weit dartiber hinaus (Singer 2012) diskutieren. Im stidlichen Mesopotamien
siedelten sich die Chaldéer an. Die bereits seit der MB-Zeit aus Schriftquellen bekannten
ahlamii-Aramier ibernahmen die Herrschaft tiber verschiedene kleinere Stadtstaaten
im ehemaligen Territorium der Hatti, westlich des Euphrats. Zugleich reklamierten auch
verschiedene Stadtstaaten Nordsyriens, die zuvor dem hethitischen Grofireich untertan
gewesen waren, ihre Unabhangigkeit. Kulturell orientierten sich diese Kleinfiirstentiimer
der Luwier und Araméer am vergangenen Grofireich der Hethiter. Letzteres fand seine
direkte Nachfolge jedoch nur in der hethitischen Sekundogenitur (Herrscherlinie iiber
den Zweitgeborenen), die sich in der nordsyrischen Stadt Karkemisch etabliert hatte.
Im armenischen Hochland schlossen sich verschiedene Bergstimme zum Reich der
Urartéder zusammen, wohl als Reaktion auf die stindigen assyrischen Raubziige in
dieses Gebiet. So setzte sich der Alte Orient zu Beginn der E-Zeit aus einer Vielzahl
von spéthethitischen (luwischen und aramiischen) Stadtstaaten in Nordsyrien und
Anatolien sowie dem neu etablierten urartdischen Reich einerseits, andererseits aus
den alten, nun aber geschwichten Reichen des Zweistromlandes, genauer Assyrien
und Babylonien, zusammen (Klengel 1989: 338f; Roaf 1998: 158.172f; Heinz 2002:
2101f; Edzard 2004: 173£.192-195; Cancik-Kirschbaum 22008: 56f; Aruz 2014: 112f;
Carter/Morris 2014: 14.17).

Mit den politischen Entwicklungen zu Beginn der E-Zeit ging auch ein Wandel
des wirtschaftlichen Systems einher. Die ehemals von den Paldsten zentral organi-
sierte, distributive Okonomie, die mit den ehernen Prinzipien des zeremoniellen
Kulturgiiteraustausches gekoppelt war, wich einem freieren, von den grofien
Institutionen losgelosten Markt. Eine Vorreiterrolle nahmen hierbei die phonizischen
Stadtstaaten an der levantinischen Kiiste ein. Die Phonizier entwickelten sich zum
maritimen Handelsvolk des Alten Orients, das den transmediterranen Fernhandel
tiber Jahrhunderte hinweg dominierte. Auch waren bereits im spateren 9. Jh.a wieder
Griechen an den Ostlichen Kiisten des Mittelmeerraumes prasent. Aus dem fernen
Euboa stammende Handler unterhielten in der nordsyrischen Kiistenstadt al-Mina
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einen Handelsposten. So organisierte sich der maritime Fernhandel in der E-Zeit {iber
die zur See fahrenden Griechen und Phonizier, wobei die Insel Zypern abermals den
Dreh- und Angelpunkt des gesamten Handels im 6stlichen Mittelmeerraum bildete
(Boardman 1981: 40f; Klengel 1989: 338f; Sommer 2008: 33f. 39ff.591F; Gunter 2014: 92).
Kulturell kaum hoch genug einzuschétzen ist die innovative Neuerung im Bereich
der Schrift, denn an der levantinischen Kiiste bildete sich das phonizische Alphabet
heraus. Diese Konsonantenschrift mit ihren nur zweiundzwanzig Buchstabenzeichen
war viel einfacher zu erlernen als die Keilschrift mit ihren unzahligen Silbenzeichen.
Erste Schriftzeugnisse im klassischen Duktus der phonizischen Alphabetschrift
lassen sich bereits um 1050a auf dem Sarkophag des Kénigs Ahiram aus Byblos (962)
nachweisen. In der Folgezeit entwickelten sich viele Varianten, darunter Aramadisch,
Phrygisch und Altgriechisch. Die neuassyrischen Orthostatenreliefs zeigen aber, dass
die alte Keilschrift und die neue Alphabetschrift voriibergehend koexistierten, bevor
die Keilschrift vollstindig verschwand (Haarmann 2002: 83f; Sommer 2008: 51).

Im Laufe der E-Zeit erstarkte das assyrische Reich erneut und verleibte sich mit
militarischer Stdrke und politischer Strategie Babylonien sowie den Grofiteil der
nordsyrischen, anatolischen und levantinischen Stadtstaaten ein. Selbst Teile Agyptens
gerieten zeitweilig unter die neuassyrische Herrschaft. Allein die uneinnehmbaren
Bergfestungen des Konigreichs Urartu trotzten der ansonsten {iberlegenen Streitmacht
des neuassyrischen Reiches. Die Pattsituation zwischen den GrofSmichten fand erst
eine dauerhafte Losung, als Urartu in der 2. Hilfte des 7. Jh.a - aus nicht ganz geklar-
ten Griinden - unterging. Dasselbe Schicksal ereilte das neuassyrische Reich einige
Jahrzehnte spiter, als eine Koalition aus Medern und Babyloniern dem einst méchtigen
Assyrien ein Ende setzte. Auch das den Assyrern zu Hilfe eilende und schliellich
geschlagene Agypten musste seine Machtanspriiche in der siidlichen Levante aufgeben.
Wihrend die Meder den Iran, Nordmesopotamien, Armenien und Teile Anatoliens
kontrollierten, begriindete im siidlichen Mesopotamien sowie in Syrien-Paldstina
der »Sohn eines Niemands«, der babylonische K6nig Nabopolassar (626-605a), das
neubabylonische Reich, welches sich nach einem knappen Jahrhundert der Herrschaft
kampflos den Persern unter Kyros II. (559-530a) ergab (Hallo/Simpson 21998: 119-147;
Roaf 1998: 176-203; Hrouda *2002: 41-53; Edzard 2004: 181-246; Cancik-Kirschbaum
22008: 59-100; Nunn 2012: 86ff).

2.1 Die Philister in ihrer neuen Heimat

Literatur: Hestrin 1970; Dothan 1982; Dothan/Dothan 1992; Dothan 1995; Stone 1995; Ehrlich
1996; Gitin 2003; Killebrew 2005; Killebrew/Lehmann [ed.] 2005; Ben-Shlomo 2010; Yasur-Landau
2010; Shai 2011; Elkowicz 2012; Stern 2013; Tubb 2014; Killebrew 2016; Tubb 2016; Fischer/Biirge
[ed.] 2017; Maeir/Hitchcock 2017a; Master/Aja 2017.

Eher als Begleiterscheinung denn als Ursache des Zusammenbruchs der SB-zeitlichen
Staatenwelt anzusehen sind die Migrationsbewegungen der sogenannten Seevolker gen
Osten, die an beinahe allen Kiisten des 6stlichen Mittelmeerraumes Verwiistungen
hinterlieflen. Hinter dem modernen Sammelbegriff »Seevélker« verbirgt sich eine
Vielzahl an Ethnonymen, die aus ugaritischen und hethitischen sowie dgyptischen
Texten aus dem Neuen Reich bekannt sind. Dabei wurde anhand der Etymologie
und der materiellen Hinterlassenschaften mehr oder minder erfolgreich versucht,
die Herkunft dieser Volker zu lokalisieren: auf dem griechischen Festland, den dgii-
schen Inseln, dem Balkan, Zypern und auch an den westlichen und stidlichen Kiisten
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Anatoliens. Doch wieso wurden diese unterschiedlichen Ethnien tiberhaupt von der
einstigen Forschung zu einem Konglomerat zusammengefasst? Hierfiir mafigeblich
verantwortlich ist wohl die beriihmteste Darstellung der Seevélker im thebanischen
Heiligtum von Medinet Habu. Auf den Reliefs kimpft Ramses’ III. (1184-1153a)
siegreich gegen eben diese Volker. Dabei verwendeten die dgyptischen Handwerker
eine generische Wiedergabe, d.h. schablonenartige Typisierungen, fiir die Gegner
des Pharaos. So tragen die bartlosen Kdmpfer der Seevilker eine anscheinend als
typisch fiir sie angesehene Federhaube auf ihrem Haupt, die ihre Entsprechung in
anderen Darstellungen von kypriotischen oder dgdischen Kriegern findet. Woméglich
stellen dabei vom Grundschema abweichende Figuren (z.B. mit Birten oder Miitzen)
spezifische Gruppen von »Seevolkern« dar (Ehrlich 1996: 71f; Yasur-Landau 2010:
175-186; Tubb 2014: 38f; Killebrew 2016: 30f; Tubb 2016: 91).

Es scheint Ramses III. gelungen zu sein, die Migration der éstlichen Mittelmeerkiiste
entlang bereits in Kanaan zu stoppen und die Einwanderung nach Agypten zu ver-
hindern. Die auf den Reliefs von Medinet Habu dargestellten Wagen mit Frauen und
Kindern sind ein Indiz, dass diese Gruppen mit dem Ziel der Kolonisation vorriickten.
Sie wurden zur Umkehr in zumeist an der levantinischen Kiiste gelegene Gebiete, mit
Ausnahme des spéteren phonizischen Kernlandes, gezwungen. In der Folgezeit siedel-
ten sich verschiedene Gruppen von »Seevolkern« in der von ihnen zuvor verheerten
Levante an. Eine spezielle Bevolkerungsgruppe ist dabei von enormer Relevanz fiir
den Siiden: die Philister (Peleset). Biblische Texte, die jedoch kaum etwas historisch
Verlassliches tiber die Philister in der frithen E-Zeit aussagen, kennen eine philistdische
Pentapolis, bestehend aus den befestigten Stddten Aschdod, Ekron, Gat, Aschkelon
und Gaza. Wirklich bedeutend waren in der frithen E-Zeit Ekron und Gat. Auch
T. el-Qasile im Norden und Bet-Schemesch und Timna/T. el-Batasi in der Schefela sind
Philistersiedlungen. Archéologisch erscheint aber nur das prosperierende Konigreich
von Gat von der E I-Zeit bis zur Eroberung durch Hasael von Damaskus (830a) als ein
tatsdchliches Machtzentrum der Region. Mit Ausnahme von Gaza wurde die Pentapolis
durch archéologische Ausgrabungen systematisch erschlossen. Kulturell zeichnen
die Philister sich durch eine erstaunliche Spannung zwischen der Bewahrung von
Spezifischem und grofiter Austauschfdhigkeit mit ihrer Umgebung aus. Die materielle
Hinterlassenschaft lisst zweifelsfrei Eigenheiten und Unterschiede zur vorangegan-
genen kanaandischen Besiedlung der Region in der Bronzezeit erkennen. In jlingerer
Zeit wird jedoch die Moglichkeit einer ethnischen Identifikation von Philistern mit
sehr guten Griinden immer mehr problematisiert (Koch 2017; Maeir/Hitchcock 2017a).
Weder die Herkunft noch unterscheidende Merkmale lassen sich exakt beschreiben, die
aus biblischen Texten stammenden Philisterbilder decken sich oft nicht mit archiolo-
gischen Befunden. Eine homogene Bevolkerungsgruppe waren die Philister keinesfalls.
Unbestreitbar ist die Zasur in der lokal produzierten Keramik, die sich nicht nur in
den luxuridseren Tonwaren, sondern auch im alltidglich gebrauchten Kochgeschirr
nachverfolgen ldsst und zumeist alle Aspekte des keramischen Handwerks betrifft
(Herstellungstechnik, Ausformung, Vorbereitung des Tones, Brand, Dekor usw.). Lokal
nachgeahmte Keramik des mykenischen Typus Spathelladisch ITIC tritt dabei seit der
1. Halfte des 12. Jh.a in aussagekraftigen Mengen auf und weist starke Parallelen zur
zeitgleichen Keramik Zyperns auf, also jener Insel, die im 13. Jh.a durch die Mykener
besiedelt worden war (Ehrlich 1996: 3£.10-13; Tubb 2014: 41; Killebrew 2016: 31-35;
Tubb 2016: 92). Abgeschwicht wird dieses Argument jedoch durch die allgemein weite
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und quantitativ starke Verbreitung dieser Keramik im 6stlichen Mittelmeerraum im
12. Jh.a (z.B. T. Tayinat im Amuq-Gebiet und Tarsos in Kilikien; vgl. Yasur-Landau
2010: 200-204.243-266), was neuerdings auch zu Diskussionen um eine Ansiedlung der
»Seevolker« in der nordlichen Levante gefiihrt hat (Janeway 2017). Gerade beziiglich
der ikonographischen Ausgestaltung der Keramik und der Tonfigurinen unterschied-
lichen Typs (Aschdoda, Psi-Figurinen) kann nur eine starke Verschmelzung von
kanaandischen und kypriotischen bzw. d4gédischen Elementen nachgezeichnet werden
(Ben-Shlomo 2010; vgl. auch Tubb 2014: 42).

Erst in jiingster Zeit wurde in Aschkelon erstmals ein grofierer Philisterfriedhof
mit zweihundert Bestattungen ausgegraben, der zeitlich in die E ITA-Zeit datiert
wird (Master/Aja 2017). Einfache Erdgriber fanden sich hier neben Grabbauten und
Urnenbestattungen, die Anzahl der Grabbeigaben (Schmuck und Geféfle) war durch-
wegs eher bescheiden. Es gibt Gemeinsamkeiten, aber auch Unterschiede (insbesondere
die Kremation) zu Bestattungen in Israel und Juda in dieser Zeit. Erdgraber, obwohl
sehr haufig, bleiben generell selten erhalten, sodass die in den Hingen nahe der Siedlung
angelegten Felsgriber ab der E ITA-Zeit als besonders typisch fiir das Bestattungswesen
Israels und Judas gelten. Die Anlage von Hohlen- und Kammergrabern war nicht
zuletzt den landschaftlichen Gegebenheiten geschuldet und musste schrittweise
erlernt werden, wihrend die Philister andere Grabformen kultivierten. Eine kultu-
relle Eigenheit der philistdischen Bevolkerung wird bis heute in der Haltung von
Schweinen und dem Verzehr von Schweinefleisch (Finkelstein 2016: 120f) gesehen,
wofiir allerdings nach neueren Untersuchungen nicht vorwiegend ethnische oder
religiose Griinde anzunehmen sind, sondern ein Konglomerat von Faktoren, darunter
okonomisch-okologische (Horwitz et al. 2017; Koch 2017). Als typisch philistdisch
gelten besondere Kultstinder, Kernoi und Tonfigiirchen, wie die nach ihrem ersten
Fundort Aschdod benannte Aschdoda, die eine Verbindung von Frau und Thron dar-
stellt. Obwohl stilistisch anfanglich klar abgehoben von kanaanéischen Darstellungen,
lassen sich solche Artefakte kaum exklusiv einer philistdischen Religion zuordnen. Die
Namen von Gottheiten der Philister, die in biblischen Texten erwédhnt werden (Dagon,
Astarte, Baal-Sebub), sind bekannte Namen der vorderorientalisch-kanaanidischen
Gotterwelt. Die Beschreibung der Goétterstatue Dagons in 1Sam 5,3f ist zu stereotyp
und abseits historischer Kenntnisse stilisiert, um auf Besonderheiten hinzuweisen
(Schroer 1987: 169-177). Assyrische Reliefs von der Deportation der Kultbilder aus den
Tempeln von Gaza (8. Jh.a) und Aschkelon (7. Jh.a) geben auch keinen Anhaltspunkt
fiir speziell philistdische Gottertypen (1694.1954). Die Gottinnenverehrung hat sich
in der Pentapolis lange bewahrt, wie die wenigen erhaltenen Inschriften im philista-
ischen Heiligtum von Ekron aus dem 7. Jh.a bezeugen, in welchen eine ’§rt genannt
wird. Dem kultischen, genauer dem musischen Bereich gehoren die geritzten scapulae
von Rindern an, die zyprischen Einfluss aufzuweisen scheinen (Ehrlich 1996: 14ff;
Yasur-Landau 2010: 123.132£.2671t.303f; Tubb 2014: 42; Killebrew 2016: 35f).

Die zahlreichen Funde bezeugen eine sehr dauerhafte Besiedlung der siidlichen
Levante durch die Philister. Dieser Prozess fand erst ein Ende, als das aufstrebende
neuassyrische Reich diese Gebiete unterwarf (Killebrew 2016: 38; ausfiihrlich
Ehrlich 1996: 79-103), aber dabei auf die Infrastruktur der philistdischen Stiddte gern
zurickgriff. Ekron wurde in dieser Zeit zum Zentrum der Olivendlproduktion und
Textilverarbeitung.
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2.2 Die spathethitischen Kleinkonigreiche Anatoliens und Nordsyriens
Literatur: Klengel 1989: 423-440; Dion 1995; Haider/Hutter/Kreuzer [Hg.] 1996: 101-127; Roaf
1998: 146ff, Hawkins 2002; Heinz 2002: 211f.216-225; Ozgiic et al. 2002: 264-281; Edzard 2004:
173f; van de Mieroop 22007: 206f.211f; Marek 2010: 136-139; Stubbs 2010; Bryce 2012; Berlejung
/Streck [ed.] 2013; Niehr 2014; Aruz/Seymour [ed.] 2016; Berlejung/Maeir/Schiile [ed.] 2017.

Mit dem Untergang des hethitischen Grofireiches und der Zerstorung seiner relevanten
Stadte erlosch in Anatolien auch die bronzezeitliche Tradition des Keilschriftsystems,
weshalb die schriftliche Quellenlage fiir Anatolien zu Beginn der E-Zeit vergleichsweise
schlecht ist. Entsprechende Funde deuten aber auf eine kulturelle Kontinuitét hin,
gerade in den stidlichen Regionen des ehemaligen Koénigreiches. Hier gewann in der
Folgezeit ein Hieroglyphensystem an Bedeutung, das bereits bei den Gro8kénigen
der Hethiter fiir monumentale Inschriften Verwendung fand, aber nunmehr nicht
die hethitische Sprache, sondern das Luwische wiedergab. Die luwischsprachigen
Bevolkerungsgruppen trafen im Gebiet Nordsyriens und Anatoliens auf die Araméer,
eine nicht-stidtische Mischbevolkerung, die im Zuge der Urbanisierungsprozesse
zunidchst Hauptlings- und dann Kénigtiimer begriindete (Berlejung/Streck [ed.] 2013;
Berlejung/Maeir/Schiile [ed.] 2017). Dementsprechend findet sich in den altorienta-
lischen Schriftquellen der spateren E-Zeit die Umschreibung »Hatti und Aram« als
geographische Bezeichnung. Reprisentative Traditionen, wie die Monumentalskulptur
und Architektur, iberdauerten das hethitische Grofireich und setzten sich in den
luwisch-araméischen Nachfolgestaaten Anatoliens und Nordsyriens fort (Klengel 1989:
423.428; Hawkins 2002: 57.59; Heinz 2002: 211f; Marek 2010: 136-139; Carter/Morris
2014: 14-17). Fiir die kulturelle Kontinuitit des Hethitischen am bedeutsamsten war
die Stadt Karkemisch. Sie hatte bereits in der SB-Zeit eine tiberaus grofle politische
Bedeutung innegehabt, richtete der hethitische Grokonig Suppiluliuma I. (1355-1321a)
hier doch eine Sekundogenitur, eine Regentschaft des Zweitgeborenen, ein, nachdem
er das nordsyrische Grofireich der Mittani besiegt hatte. Dieses Vizekonigtum hatte
auch nach dem Untergang des hethitischen Reiches Bestand. Neuere Forschungen
zeigen auf, dass der Urururenkel des Groffkonigs und Letzte seiner Linie, Kuzi-Te$ub
(1180-1150a), fiir die Kontinuitit der hethitischen Kultur in den Gebieten um den
Euphrat sehr bedeutsam war (Hawkins 2002: 56). Er nannte sich selbst Grof3konig des
Landes Hatti, wodurch Karkemisch zum neuen kulturellen und politischen Zentrum
aufstieg. Weitere wichtige Kleinkonigtiimer waren unter anderem Til-Barsib, Sam’al,
Guzana, Malatya und Aleppo. Letzteres war schon seit dem 2. Jt.a ein wichtiges
Kultzentrum des Wettergottes (Haider/Hutter/Kreuzer 1996: 117; Hawkins 2002: 57f;
Marek 2010: 138f).

Im 9./8. Jh.a waren die spdthethitischen Kleinkonigreiche von Territorialstaaten
umgeben, die sich der Kleinstaaten zu beméchtigen suchten. Im Nordosten hatte sich
das Reich Urartu ausgebildet, dagegen befand sich die anatolische Hochebene fest in
der Hand der Phryger. Auch das araméaische Konigreich Damaskus tibte auf seine
nordlichen Nachbarn Druck aus. Die grofite Bedrohung, das wiedererstarkte assyri-
sche Reich, war jedoch im Osten beheimatet und zwang die militdrisch unterlegenen
Kleinkonigreiche der Spithethiter bereits im 9. Jh.a in ein fiir die Assyrer profitables
Abhingigkeitsverhiltnis. In dieser Zeit beeinflussten sich die Gegner kulturell gegen-
seitig. Dies dnderte sich jedoch ab der Mitte des 8. Jh.a. Assyrien eroberte nach und
nach den grofiten Teil der spéthethitischen Kleinkonigreiche und formte aus ihnen
Provinzen mit assyrischer Infrastruktur, wihrend die ortsanséssige Bevolkerung in
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fremde Gebiete des Reiches deportiert wurde. Beispielhaft kann dies an Bit-Bahiani
nachverfolgt werden. Zunichst ein unabhingiges aramiisches Kleinkonigreich mit
einem florierenden Zentralort (Guzana), war es bereits im 9. Jh.a Assyrien gegentiber
tributpflichtig. Aufstinde wihrend der Regierungszeit Adadniraris III. (810-783a)
fithrten dazu, dass das Gebiet vollends unterworfen und auf der Zitadelle von Guzana
ein Palast fiir einen assyrischen Provinzverwalter, der dem neuassyrischen Konig treu
ergeben war, errichtet wurde. Die spithethitische Kultur fiel in Bit-Bahiani, wie spater
auch in den tbrigen spéthethitischen Kleinkénigreichen, allméhlich dem Vergessen
anheim, hatte jedoch zuvor ihre Einfliisse im neuassyrischen Reich bereits hinterlassen
(Klengel 1989: 339f; Roaf 1998: 176; Hawkins 2002: 59; Cancik-Kirschbaum 22008: 59f;
Carter/Morris 2014: 18f; Cholidis 2014: 93f; Novak 2016: 128£.133f). In der Geschichte
Israels, insbesondere des Nordens, spielten die aramdischen Kleinstaaten, vor allem
Aram-Damaskus spétestens ab dem 9./8. Jh.a, eine grofiere Rolle, aber schon seit
dem 10. Jh.a siedelten Aramder in Gebieten, die zu Israel gehorten. Geschur wurde
im 10. Jh.a gegriindet und war eine zwanzig Hektar grofle Stadt, die aber schon im
9./8. Jh.a an Bedeutung verlor, als sie von einem der Herrscher von Aram-Damaskus
annektiert wurde. Zu Geschur gehorten weitere Orte am Ostufer des Sees Gennesaret,
eventuell sogar T. Kinrot. Auch Hazor konnte zeitweise unter aramdischen Einfluss
geraten sein. Das gesamte Gebiet nérdlich von Gilead und der Ebenen von Jesreel und
Bet-Schean, das nordliche Unter- und Obergalilda, das Ostufer des Sees Gennesaret
und des Golan nordlich des Jarmuk sowie die Gegend des Beqa“-Tals war regional
seit dem 11. Jh.a von Araméern geprigt und zeitweise wiahrend des 11.-8. Jh.a israeli-
tisch. Bis zur Eroberung von Damaskus 732a sind die Regionen Nordisraels (Galilaa,
See Gennesaret, Jesreel-Ebene) wechselseitigen Anspriichen zwischen Israel und
dem erstarkten Aramderstaat ausgesetzt. Israel hat immer dann gute Karten, wenn
Aram-Damaskus unter assyrischen Druck gerdt. Aramier und Israeliten lassen sich
an der materiellen Kultur nicht unterscheiden (Maeir 2017), die Loyalititen in den
Machtkonflikten diirften hiufig gewechselt haben.

2.3 Das neuassyrische GroRreich

Literatur: Andrae 21977; Klengel 1989: 339-388; Hrouda 1991: 123-150; Curtis/Reade [ed.] 1995;
Parpola/Whiting [ed.] 1997; Radner 1997; Albenda 1998; Hallo/Simpson 21998: 122-141; Kuhrt 1998:
473-546; Roaf 1998: 158-191; Heinz 2002: 237-257; Edzard 2004: 163-173.181-187.195-236; van de
Mieroop 22007: 216-252; Cancik-Kirschbaum 22008: 56-122; Svard 2015; MacGinnis et al. [ed.] 2016.

Die Begleiterscheinung der Aufldsung der SB-zeitlichen Krifteverhiltnisse, das
Erstarken der nomadischen Stammesgesellschaften, entwickelte sich im 12. JTh.a zum
Problem fiir das assyrische Reich, welches auf sein Kerngebiet reduziert war. Erst
Tiglatpileser I. (1114-1076a) gelang es, dessen innenpolitische Instabilitdt zu tiber-
winden und die expandierenden Nomadenstimme zuriickzudringen. Militdrische
Interventionen und Uberfille, auch in das armenische Hochland, werden in den
Tatenberichten des neuassyrischen Konigs immer wieder erwéhnt, sie fithrten
allerdings nicht zum Erfolg. In der Folgezeit etablierte Tiglatpileser einen schiit-
zenden Ring von autonomen, aber tributpflichtigen Klientelstaaten um sein Reich.
Strafaktionen und schwere Sanktionen waren hierbei ein wichtiges machtpolitisches
Instrument, verhinderten jedoch nicht, dass es zu Aufstinden und Eidbriichen seiner
Vasallen kam. Als letztes Mittel diente die militdrische Unterwerfung der aufstdn-
dischen Region. Das Gebiet wurde dann als Provinz dem Reich einverleibt, ein dem
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Konig loyaler Gouverneur eingesetzt, assyrische Infrastrukturen errichtet und die
Bevolkerung deportiert (Grayson 1995). Dies entsprach der assyrischen Auffassung,
nach welcher sich die Herrscher als Garanten der gottlichen Ordnung sahen und Krieg
als gebotenes Mittel der Wahrung dieser Ordnung verstanden wurde (Schmokel 1995:
99f; Edzard 2004: 170-173; Cancik-Kirschbaum 22008: 571T).

Die Verteidigung des Kerngebietes und die Sicherung der innenpolitischen Stabilitat
blieb auch im 10. Jh.a die Hauptaufgabe der Konige Assyriens. Mit Assurnasirpal II.
(883-859a) begann der unaufhaltsame Aufstieg des neuassyrischen Reiches. Viele der
aramdischen Kleinstaaten in Nordsyrien und Anatolien waren nun Teil des Imperiums
oder hatten diesem nichts entgegenzusetzen, auch wenn gegen die Oberherrschaft
immer wieder mittels Biindnissen, beispielsweise mit dem urartdischen Reich, kon-
spiriert wurde. Neue Expansionsgebiete fanden sich im Raum Syrien-Paldstina und
im Mittelmeergebiet. Dank Tributen und Beuteziigen konnten die neuassyrischen
Konige grofle Bauprojekte umsetzen. Assurnasirpal II. liefs die bereits seit mittelas-
syrischer Zeit bestehende Stadt Kalhu (Nimrud) monumental ausbauen und erhob
sie zu seiner neuen Residenzstadt. Dies war ein enorm gewagter Schritt, den in der
Vergangenheit bereits Tukulti-Ninurta I. (1233-1197a) unternommen hatte, der aber
wieder riickgangig gemacht wurde. Denn der Kénig wurde als irdischer Stellvertreter
des obersten Gottes Assur angesehen, war dadurch auch sein oberster Priester und
musste alljahrlich in seiner Funktion als hochster Administrator des Landes vom
Gott selbst neu eingesetzt werden. Daher war die Stadt Assur nicht nur das religiose
Zentrum des Reiches, sondern seit jeher auch die Residenzstadt der assyrischen Konige,
wobei deren Paldste stidtebaulich hinter den Tempelbauten der Gotter zuriicktraten.
Assurnasirpal II. errichtete in Nimrud eine prachtvolle, mit Bildwerken reich ausge-
stattete und représentative Palastanlage, die ein neues Selbstbewusstsein der neuas-
syrischen Konige reprisentierte. Nach Nimrud wurden auch Tribute unterworfener
Regierungen verbracht. Mindestens eine der in Nimrud gefundenen Metallschalen trigt
einen hebréischen Namen (9./8. Jh.a). Diese Schalen kénnten zum Tribut gehort haben,
den die israelitischen oder juddischen Konige dem assyrischen Groflkdnig schickten
(Keel 2007: 425). Als Stadtgott der neuen Residenzstadt galt der Furchtbarkeits- und
Kriegsgott Ninurta, Sohn des obersten Gottes Enlil, der seit mittelassyrischer Zeit
mit Assur gleichgesetzt wurde. Die neuassyrischen Kénige assoziierten sich in ihrer
Rolle als irdische Reprasentanten Assurs mit dessen géttlichem Sohn, weshalb Ninurta
zum Patron ihrer Herrschaft wurde. Innerhalb der Paldste Nimruds wurden Gréber
neuassyrischer Palastfrauen entdeckt (Roaf 1998: 158-164; Heinz 2002: 238ff; Edzard
2004: Cancik-Kirschbaum ?2008: 59-63.102{f.110.114f; Krebernik 2012: 69f). Die
Ehefrauen der Regenten Assyriens trugen zwar nicht den Titel der Kénigin, aber sie
konnten hochrangige Positionen im Palast, im Kult oder auch in der Verwaltung
einnehmen (MacGregor 2012).

Die 1. Halfte des 8. Jh.a zeugt von einer Schwéchung des neuassyrischen Reiches
durch innenpolitische Spannungen. Einzelne Angehérige des Hofstaates sowie
Gouverneure grofler Provinzen — unter ihnen auch die berithmte Sammuramat,
besser bekannt unter der grazisierten Version ihres Namens, Semiramis — hatten die
Herrschaft mehrerer assyrischer Konige tiberdauert und so bedeutenden Einfluss am
Hof erlangt. In den von ihnen beherrschten Reichsteilen fithrten sie sich wie Konige
auf, errichteten reprisentative Monumente und begannen damit, autonom Steuern
zu erheben oder zu erlassen, was der in Assyrien gingigen Rechtsauffassung des
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Herrschers als obersten Richters zuwider lief. In dieser Situation gelang es externen
Gegnern, wie dem urartdischen Reich, sich beinah ungehindert neuassyrischen
Territoriums zu bemichtigen. Erst Tiglatpileser II1. (745-727a) konnte sich in diesen
Machtkédmpfen durchsetzen, unterwarf Babylonien und erhob sich selbst zum Kénig
tiber den siidlichen Gegenspieler, wodurch der Territorialstaat Assyrien zum Grofireich
aufstieg. Die traditionelle Militdrstrategie des Zerstorens der gegnerischen Stidte und
des nachfolgenden Wiederaufbauens der Infrastruktur sowie das Umsiedeln von
Bevolkerungsgruppen und Eliten wurden erneut wichtige Eckpfeiler der neuassyri-
schen Expansionspolitik. Die Kriegsziige erbrachten zudem finanzielle Mittel sowie
dringend benétigte Arbeitskrifte fiir verschiedene Bauprogramme im ganzen Land.
Diese Bautitigkeiten fanden ihren Hohepunkt in der véllig neu, auf noch nie bebautem
Boden gegriindeten Hauptstadt Dur Scharrukin, die von Tiglatpilesers Nachfolger
Sargon II. (721-705a) erbaut wurde. Der Umriss der quadratisch angelegten Planstadt
wird allein durch die kiinstlich erhohten Zitadellen, auf denen sich représentative und
kultische Gebdude finden, gesprengt. Erstmals sind die kultischen Bauten als Annex
des koniglichen Palastes zu verstehen. Die Botschaft ist dabei eindeutig: Der Herrscher
ist der Sphire der profanen Welt entriickt und iiberragt selbst die Gétter. Er thront
nicht nur iiber seinen Untertanen, sondern iiber der gesamten Welt, repréisentierten
die direkt bei der Zitadelle, aber aulerhalb der Stadtmauern angelegten Palastgérten
doch die geordnete Schopfung. Dur Scharukkin wurde jedoch nach dem Tod Sargons
I1. auf dem Schlachtfeld als Residenzstadt aufgegeben (Hrouda 1991: 127-140; Roaf
1998: 175-182; Novak 1997; Heinz 2002: 249-252; Hrouda *2002: 42; Edzard 2004:
201-213; Bahrani 2008: 175-181; Cancik-Kirschbaum 22008: 63-74).

Sargons Sohn und Nachfolger Sanherib (704-681a) trat aufgrund der unheilvollen
Todesumstinde seines Vaters, die als schlechtes Omen gewertet wurden (zum Echo
darauf in Gen 11 vgl. Uehlinger 1990), ein schwieriges Erbe an. Er distanzierte sich
daher von diesem auch raumlich und verlegte die Residenzstadt nach Ninive, wobei
die gewaltigen Gartenanlagen dieser letzten grofien neuassyrischen Residenzstadt neu-
erdings mit dem berithmten altorientalischen Weltwunder, den »Hangenden Girten
Babylons«, in Verbindung gesetzt werden (Dalley 2013; kritisch hierzu, vgl. Rollinger
2008: 501f). Religionspolitisch scheint Sanherib eine Gleichsetzung der obersten Gotter
Assyriens und Babyloniens, Assur und Marduk, angestrebt zu haben, wie dies die
Uberfiithrung der babylonischen Kultbilder nach Assyrien sowie Umdichtungen der
Weltschopfungsgeschichte Enuma Elisch in dieser Zeit nahelegen.

Die politischen Spannungen zwischen Babylonien und Assyrien fanden ihren Hohe-
punkt, als Sanheribs Sohn, der wohl als Kénig Babyloniens eingesetzt werden sollte,
getotet wurde. Darauthin zerstorten seine Armeen Babylon bis auf die Grundmauern,
schleiften gar die Zikkurat Marduks. Die altehrwiirdige Kulturstadt Babylon dem
Erdboden gleichgemacht zu haben, wurde von der Bevolkerung und den nachfolgenden
Generationen jedoch als Sakrileg angesehen. Als Sanherib schliefllich Hofintrigen zum
Opfer fiel, erkannte man darin den Vollzug géttlicher Gerechtigkeit. Babylon wurde
vom nichsten neuassyrischen Konig, Asarhaddon (680-669a), der in der Folgezeit
Teile Agyptens dem neuassyrischen Reich einverleiben konnte, wieder aufgebaut.
Esagila, der Marduk-Tempel zu Babylon, wurde wieder errichtet und die verschleppten
Kultbilder in grofien Prozessionen zuriick in die Stadt gebracht. Die schwierige Frage
nach der Herrschaft tiber Babylon blieb jedoch auch fiir Asarhaddon ein ungelostes
Problem. Die gesonderte Vergabe von Babylonien und Assyrien an seine beiden S6hne
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war eine weitere folgenschwere Entscheidung. Im darauf folgenden Kampf der Briider
setzte sich Assurbanipal (668-631/627a), der letzte grofie assyrische Herrscher, durch.
Seine Armeen schlugen das Reich Elam in der Schlacht am Ulai (=653a) vernich-
tend. Uber die militdrischen Erfolge hinaus erlangte Assurbanipal durch die Anlage
einer Bibliothek in Ninive, aus deren Uberresten Archiologen iiber dreifligtausend
Keilschrifttafelchen bergen konnten, Berithmtheit (Hrouda 1991: 140-147; Roaf 1998:
185-191; Edzard 2004: 214-234; Cancik-Kirschbaum 22008: 75-95; Miiller-Neuhof
2008: 48).

Am Ende des 7. Jh.a zeichnet sich das Ende der Grof8macht Assur ab, als eine Koalition
aus Babyloniern und Medern das neuassyrische Reich angreift. Zunichst fillt das
religiose Zentrum Assur (614a), wenig spéter wird die Residenzstadt Ninive (612a)
nach mehrmonatiger Belagerung erobert. Agypten, welches an einer Bewahrung der
gegebenen Machtverhiltnisse interessiert ist, schickt Truppen zur Unterstiitzung.
Doch auch diese Hilfeleistung kann die endgiiltige Vernichtung der Assyrer in der
Schlacht bei Karkemisch (605a) nicht verhindern (Hrouda 1991: 148-150; Edzard 2004:
234ff; Cancik-Kirschbaum 22008: 96fF; Sommer 2008: 90).

2.4 Urartu - Konigreich der Berge

Literatur: Wartke 1993; Salvini 1995; Schmokel 1995: 606-657; Zimansky 1995; Kuhrt 1998: 548-562;
Roaf 1998: 181f; Edzard 2004: 192-195; Marek 2010: 140ff; Kroll et al. [ed.] 2012; Mayer 2013;
André-Salvini/Salvini 2014.

Das Kénigreich Urartu bildete sich im 10./9. Jh.a auf dem Gebiet des armenischen
Hochlands heraus, wobei sein Kerngebiet um den Van-See zu lokalisieren ist. Mit der
an Vulkanen reichen Gegend und dem Namen Urartu in Zusammenhang steht der
biblische Berg Ararat (Gen 8,4; vgl. zu weiteren biblischen Beziigen Marinkovi¢ 2012).
Wohl schlossen sich die lokalen Bergstimme aufgrund des alljahrlichen assyrischen
Uberfalls zusammen, um gemeinsam dem ansonsten iibermichtigen Feind aus der
mesopotamischen Ebene zu trotzen. Festungen, welche auf hohen Felsriicken errichtet
und mit reichen Vorréiten ausgestattet wurden, bildeten dabei die effektivste Art, den
Assyrern entgegenzuwirken. Auch wenn Urartu nie stark genug war, um Assyrien im
offenen Kampf die Stirn zu bieten, so war das neuassyrische Reich im Gegenzug nie in
der Lage, das abgelegene Gebiet unter seine Kontrolle zu bringen. Zu stark waren die
Mauern der urartdischen Festungen, zu unwirtlich das Klima. Obwohl oder gerade
weil Urartu in der E-Zeit der grofite Widersacher des neuassyrischen Reiches war,
orientierte es sich kulturell weitgehend an seinem Feind. Technische Kenntnisse, das
akkadische Keilschriftsystem und auch die Motive der darstellenden Kunst wurden
tibernommen und fiir eigene Zwecke eingesetzt. In der Folgezeit meisterten die urar-
tdischen Handwerker den Festungs- und Kanalbau sowie das Bronzehandwerk (Seidl
2004). Auch die Herrscher Urartus orientierten sich in ihrer Selbstdarstellung an ihrem
Gegner (Linke 2015). So fanden dieselben koniglichen Titulaturen Anwendung und
der Burgfelsen der ersten grofien Residenzstadt der Urartder ist von den Annalen und
Kammergribern ihrer Herrscher geprégt. Als politische Hauptstadt diente namlich
lange Zeit die direkt am Van-See gelegene Stadt Tu$pa, wihrend die Stadt Musasir,
welche nicht Teil des urartdischen Reiches war, als religioses Zentrum zu gelten hat
(1599). Oberster Gott war der Kriegsgott Haldi, der bereits vor der Reichsgriindung
eine bedeutende Rolle in dieser Region gespielt hatte. Thm wurden in Tempeln inner-
halb der Bergfestungen Opfer dargebracht. Vermutlich wurde das urartdische Reich

Eisenzeit — Kulturgeschichtliche Horizonte

47



48

im 7. Jh.a durch von Norden vordringende nomadische Reitervolker zerstort, doch
liegen die Ursachen noch weitgehend im Dunkeln (Klengel 1989: 474-482; Schmokel
1995: 606-637; Roaf 1998: 181f; Edzard 2004: 192-195; Marek 2010: 140ff).

2.5 Die phonizischen Stadtstaaten und ihr Fernhandel

Literatur: Moscati 1968; Markoe 1985; Gubel et al. 1986; Klengel 1989: 414-422; Haider/Hutter/
Kreuzer [Hg.] 1996: 128-136; Parrot/Chéhab/Moscati 1977; Moscati 1988; Moscati 1990; Lipinski
[ed.] 1987; Gehrig/Niemeyer [Hg.] 1990; Markoe 2000; Heinz 2002: 212.225-237; van de Mieroop
22007: 207ff; Sommer 2008; Witte/Diehl [Hg.] 2008; Feldman 2014.

Von Zerstorungen und Landnahmen durch andere Bevolkerungsgruppen an der
Wende von der SB- zur E-Zeit blieb der heutige Libanon weitgehend verschont. Allein
in T. Stukas ldsst sich eine solche Zerstorung bislang nachweisen. Die Kiistenstddte
profitierten demnach von einer gewissen Kontinuitit und die Region blieb urban
gepragt. So berichtet der mittelassyrische Konig Tiglatpileser I. (1114-1076a) in
seinen Inschriften von den wohlhabenden Stiddten Arados, Sidon und Byblos an
der Mittelmeerkiiste, die ihm angeblich zu Tribut verpflichtet waren. In gewisser
Weise erwies sich der SB-zeitliche Kollaps als Segen fiir die Kiistenstddte und deren
Bewohner, denn der Einfluss der grofien Hegemonialméachte schwand. Die Ressourcen
und finanziellen Mittel fielen nicht mehr Fremdherrschern zum Opfer, sondern konn-
ten fiir eigene Interessen eingesetzt werden. Handelspartner konnten frei gewihlt
werden. Elementare Kulturtechniken der Bronzezeit blieben erhalten und konnten
genutzt und weiterentwickelt werden. Zusammen mit der Macht und dem Reichtum
bildete sich auch ein neues Selbstbewusstsein heraus, von welchem die Erzdhlung
des Wenamun glaubwiirdig Zeugnis ablegt (Moscati 1988: 38f; Sommer 2008: 38-41;
vgl. zur Erzdhlung von Wenamun Schipper 2005).

Auch wenn die antiken Kiistenstddte des Libanon heute oft unter der Bezeichnung
»Phonizien« zusammengefasst werden, ist diese Bezeichnung etwas irrefithrend.
Phonizien war kein Gebiet oder gar Staat, sondern ein lockerer Zusammenschluss
mehrerer levantinischer Kiistenstiddte. Die Bewohner fiihlten sich in erster Linie ihrer
Heimatstadt zugehorig. An der gesellschaftlichen Spitze einer phénizischen Stadt stand,
den altorientalischen Traditionen entsprechend, ein Kénig (mik), der die soziale, reli-
giose, wirtschaftliche und politische Fithrungsfunktion wahrnahm. Die phonizischen
Stadte — die vier wichtigsten waren Arados, Sidon, Tyros und Byblos - bildeten das
religiose Zentrum fir ihr Umland und besafSen jeweils ein eigenes Pantheon mit vari-
ierender Gottertrias an der Spitze. Die Gemeinsamkeiten dieser géttlichen Dreigestirne
in Funktion und Charakter sind allerdings gréfler als die lokalen Unterschiede. Dem
entspricht auch die Anrufung der Gotter, bei der zumeist lediglich der Titel (z.B. Baal
»Herr«) und das Toponym (z.B. »von Tyros«) genutzt wird. Diese Austauschbarkeit
wurde oft als Zeichen der Universalitdt der phonizischen Gotterwelt gedeutet und die
Religion der Phénizier sogar zwischen Poly- und Henotheismus angesiedelt (Moscati
1988: 26; Klengel 1989: 414.418f; Haider/Hutter/Kreuzer 1996: 129f; Heinz 2002: 212f;
Sommer 2008: 95.103).

Thren Aufstieg zu Macht und Reichtum hatten die phonizischen Stadtstaaten mehreren
weltverdndernden Innovationen in Metallurgie, Schiffbau, Nautik und Schrift zu ver-
danken, die sich nach dem Untergang der von den Palisten kontrollierten Okonomie
herausgebildet hatten. Die Umstellung von Bronze auf Eisen ermdglichte die einfachere
und kostengtinstigere Produktion einer Vielzahl von Metallgegenstinden, was dem
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Handel durch Privatleute Auftrieb verschaftte. Im Schiftbau entwickelten die phonizi-
schen Handwerker wendige und von einer kleinen Mannschaft manévrierbare Schiffe,
gauloi genannt, die problemlos grofie Distanzen zuriicklegen konnten. Navigiert
wurden sie von Seefahrern, die gelernt hatten, anhand der Position der Sterne ihren
Standort zu bestimmen. An Bord hatten sie Kaufleute, die des Schreibens méachtig
waren. Die Erfindung des phonizischen Alphabets erlaubte einer breiteren Schicht der
Bevolkerung, unter ihnen auch Handelsleuten, die Kunst des Schreibens zu erlernen.
All diese kulturellen Leistungen ermdglichten es den phonizischen Stadtstaaten an
der geostrategisch giinstig gelegenen levantinischen Kiiste, zur tiberregional bedeu-
tendsten Handelsmacht der frithen E-Zeit aufzusteigen. Aus den alten Kulturlindern
Mesopotamien, Syrien und Agypten wurden wertvolle Fertigwaren bezogen, um sie im
mediterranen Westen zu verkaufen, welcher im Gegenzug Rohstoffe und Sklaven lie-
ferte. Aus Arabien und Kleinasien stammte hingegen eine Vielzahl an Tierprodukten.
Zudem wurden viele landwirtschaftliche Erzeugnisse im Hinterland des von den
Phoniziern beeinflussten Territoriums, Paldstina und Syrien, hergestellt. Eines der
wertvollsten und bedeutsamsten Handelsgiiter lag jedoch direkt vor den Toren der
phonizischen Handelsstidte und stand Pate fiir ihre Namensgebung, das Purpurrot
(altgriechisch phoinix). Der namengebende Farbstoff wurde aus Meerschnecken der
Gattung Murex gewonnen, wie dies unter anderem Funde in Berytos belegen. Da
bereits fiir ein winziges Flischchen Farbe eine grofle Anzahl an Tieren gesammelt
und aufwiéndig verarbeitet werden musste, zéhlte Purpur zu den teuersten Produkten
der gesamten Antike. Die Phonizier waren also nicht nur Rohstoffexporteure und
Spediteure, sondern auch Fabrikanten hochwertiger Produkte, wovon auch ihre
Kunstfertigkeit in der Bronze- und Elfenbeinverarbeitung zeugt (Moscati 1988: 24f.74f;
Klengel 1989: 415-418; Roaf 1998: 176f; Sommer 2008: 12.57-60; Wicke 2013; Tubb
2014a: 132).

Mit dem Fernhandel ging auch die Kolonisation neuer Gebiete im gesamten Mittel-
meerraum sowie ein Kulturtransfer einher. In einer ersten Expansionswelle wurde die
Insel Zypern im 11. Jh.a, zentraler Ausgangspunkt fiir jedweden Handel im 6stlichen
Mittelmeerraum, besiedelt. In spiterer Zeit folgten viele weitere Pflanzstddte in
Nordafrika, Italien und Spanien. Dabei kamen die Phonizier mit vielen der antiken
Mittelmeervolker in Kontakt, darunter mit Griechen und Etruskern (Gubel et al. 1986;
Gehrig/Niemeyer [Hg.] 1990). Neben ihren Handelswaren brachten sie auch Sprache,
Schrift, Gétter, Brauche und technologisches Wissen mit. Viele Phonizier verblieben
in Ubersee und passten sich den lokalen Sitten und Gebriuchen an. So bildete sich
allmidhlich ein von ihnen dominiertes, mediterranes Fernhandelsnetz heraus, welches
den Westen mit dem Osten verband und das phonizische Kernland prosperieren lief3.
Doch lockte der Reichtum der phonizischen Stadtstaaten nicht nur Handler an. Immer
wieder unternahm das erstarkte neuassyrische Reich Feldziige an die Kiistengebiete
des »Oberen Meeres«, des Mittelmeeres. Zugleich brachte die Ndhe zum Imperium
auch Vorteile mit sich, denn mit den Assyrern war ein enormer Markt an Abnehmern
tiir Fertigprodukte und Rohstoffe gegeben und das staatlich sowie militdrisch kon-
trollierte Territorium des Reiches bot dem Handel zu Lande Schutz und Sicherheit.
Das neuassyrische Reich und ebenso die nachfolgenden Grofireiche der Babylonier
und Perser waren ihrerseits auf die Seemacht der phonizischen Handelsstidte und ihr
Fernhandelsnetz angewiesen (Moscati 1988: 42f.46-49; Klengel 1989: 417.419; Sommer
2008: 60-63.88-91).
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2.6 Zypern - Schmelztiegel der Kulturen

Literatur: Karageorghis 1968: 66-72. 171-232; Casson 21970: 130-206; Orthmann 1975: 123-126;
Bennett 1981; Karageorghis 1982: 114-189; Karageorghis 1982; 1982a; Maier 21982: 38-65;
Coldstream 1987; Karageorghis 1987; Demetriou 1989; Wiesehofer 1990; Reyes 1994; Dittmann
2000; Wiesehofer 2000; Reyes 2001; Karageorghis 2002: 71-217; Karageorghis 2006; Reyes 2007
(IDD); Flourentzos 2008; Kourou 2008; Rogge 2008; Ulbrich 2008; Matthdus 2009; Mehl 2009;
Smith 2009; Schollmeyer 2009; Hadjicosti 2010; Hermary 2010; Hermary 2010a; Lembke 2010;
Rabe 2010; Rabe 2010a.

Zypern war in den vorhergehenden Jahrhunderten einerseits dank seinem Handel mit
dem fiir die Bronzeherstellung unentbehrlichen Rohstoff Kupfer, andererseits dank
seiner duflerst giinstigen geostrategischen Lage zu Wohlstand und Reichtum gelangt
und zum wichtigsten Knotenpunkt des westlichen und 6stlichen Mittelmeerraumes
emporgestiegen. Die machtpolitischen Umwélzungen am Ende der SB-Zeit betrafen
die Insel somit zunéchst relativ stark. So wurden um 1200a mehrere Stadte, darunter
der wirtschaftlich wichtigste Ort Enkomi, zerstort und manche nicht wieder aufge-
baut (Karageorghis 1982: 173-176; Flourentzos 2008: 266). Dem Wohlstand Zyperns
scheint dies dennoch keinen nachhaltigen Schaden zugefiigt zu haben, wurden doch
in Kition-Kathari und in Palaepaphos erste monumentale Kultbauten aus lokalem
Kalkstein errichtet (Hermary 2010: 87).

In denselben Zeitraum fillt die letzte Phase der achdischen Kolonisation der Insel, die
ihren Anfang wohl im 13. Jh.a genommen hatte. Die Prisenz der Neuankommlinge
schlug sich nicht nur in der Religion, sondern auch in den Grabbriuchen und im
Schriftwesen nieder. So lassen sich erstmals kretische Terrakotten in Gestalt der Géttin
mit den erhobenen Armen auf Zypern nachweisen. Ebenso dokumentiert das gehdufte
Auftreten von Kammergribern mit langen dromoi in den Nekropolen die Prisenz
achiischer Einwanderer. Zumeist wird in diesem Zusammenhang auch von einer
Konservierung der mykenischen Kultur gesprochen, da Zypern von den Auswirkungen,
die zum Untergang der mykenischen Kultur gefithrt haben, anscheinend verschont
blieb. Doch auch der nahostlich-levantinische Einfluss blieb weiterhin bestehen und
darf nicht unterschitzt werden. Gerade die Topferware Zyperns ist immer noch von
syrisch-levantinischen Vorbildern geprigt. Daneben belegen weibliche Figurinen
aus Zypern und vergleichbare aus Syrien das enge Verhiltnis zwischen der Insel
und dem nahostlichem Festland in Bezug auf religiose Vorstellungen (Karageorghis
1968: 67f; Karageorghis 2002: 116f; Flourentzos 2008: 266.269f; Schollmeyer 2009: 22f;
Karageorghis 2010: 34f; Hadjicosti 2010: 113).

Durch den Wegfall wichtiger Handelspartner im o6stlichen und westlichen
Mittelmeerraum ist fiir das 11. Jh.a ein Riickgang von Wirtschaft und kosmopolitischer
Stadtkultur zu verzeichnen, was u.a. an Unterbrechungen im Keramikexport, die meh-
rere Generationen anhielten, abzulesen ist. Dennoch ist in der kypro-geometrischen
Zeit aufgrund von reichen Beigaben und Luxusgiitern in den Grébern ein Wohlstand zu
konstatieren, der in starkem Kontrast zur kulturellen Verarmung auf dem griechischen
Festland steht. Dieser Reichtum beruhte wohl auf den weiterhin funktionierenden
Handelsbeziehungen mit Agypten und dem syro-palistinischen Raum. Im 10. Jh.a
sind anhand der Keramik zudem Handelsbeziehungen zur griechischen Halbinsel
Euboa nachweisbar (Karageorghis 1968: 70-74; Karageorghis 2002: 117f; Boardman
1981: 42-49; Burkert 2003: 25; Schollmeyer 2009: 23f).

Neben den Griechen siedelte sich ein weiteres Volk im 11. Jh.a auf Zypern an, die
Phoénizier. Als Ausgangspunkt diente ihnen dabei die Stadt Kition (Smith 2009), die
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zunéchstlediglich als eine Art Handelsstiitzpunkt (empdrion) fungierte. Von hier aus
verbreitete sich schliefllich die phonizische Kultur auf der gesamten Insel, wodurch sie
in mehreren Bereichen Einfluss auf die Eteo-Kyprer und die Griechen nahm. Neben
die schon etablierte minoisch-kyprische trat nun die phonizische Schrift. In der nach-
folgenden Zeit wurde die phonizische Schrift von den Griechen oder den Phrygern mit
Vokalzeichen versehen: die Geburtsstunde des modernen Alphabets. Des Weiteren
brachten die Phonizier ein reichhaltiges Repertoire an orientalischen und dgyptischen
Bildthemen mit, die auf mobilen Bildtrdgern wie wertvollen Metallschalen sowie
Luxusgegenstinden und Mobeldekor aus Elfenbein durch die seetiichtigen Phonizier
eine weite Verbreitung im gesamten Mittelmeerraum erfuhren. Denn Zypern war
ein guter Ausgangspunkt fiir die Seefahrt, da die Insel damals noch dicht bewaldet
war und so den Bau von Schiffen ermdglichte. Wie wichtig das Schiffswesen und
die Seefahrt fiir die Phonizier waren, wird u.a. im Heiligtum der Astarte in Kition
erkennbar. Hier weihten Seeleute der Gottin Anker, um ihren Segen zu erlangen (Maier
?1982: 42ff; Karageorghis 2002: 144f; Schollmeyer 2009: 24-27; Hadjicosti 2010: 116;
Lembke 2010: 148; Rabe 2010: 30; Rabe 2010a: 42).

Weitere Stadtgriindungen in spiterer Zeit fithrten zur Herausbildung von sieben bis
elf Stadtkonigreichen nach syrisch-levantinischem Vorbild, wobei sich Paphos als
religiéses Zentrum und dessen Koénige als Hohepriester hervorhoben. Nach Pausanias
(1,14,7) und Herodot (Hist. 1,105,2f) soll der Tempel in Palaepaphos architektonisch
nach dem Vorbild phoénizischer Kultbauten errichtet worden sein, deren frithestes
Beispiel sich in Aschkelon findet. Verehrt wurde im Tempel von Palaepaphos und
auf der gesamten Insel eine Gottin, die spater mit der griechischen Aphrodite, der
phonizischen Astarte und der dgyptischen Hathor verschmolzen ist. Dass dabei aber
auch indigene Traditionen und Vorstellungen aus der Zeit vor Aphrodite, Astarte oder
Hathor weiter existierten, zeigt sich gerade im Heiligtum von Palaepaphos. Keine
weibliche Figur reprisentiert hier die kyprische Gottin, sondern ein aufgerichteter
Stein, von dessen Existenz schriftliche Quellen und Abbildungen auf romischen
Miinzen zeugen (Maier 21982: 46f; Ulbrich 2008: 33; Schollmeyer 2009: 36f; Hermary
2010: 90; Hadjicosti 2010: 118-121).

Erstmals seit dem Untergang des hethitischen Grofireiches gerieten im Zuge der assyri-
schen Eroberungen die Stadtkonigreiche Zyperns unter eine Fremdherrschaft. Sargon
II. (721-705a) erhielt Tributzahlungen, wie dies einer Stele aus Kition entnommen
werden kann, ebenso spitere assyrische Herrscher. In die kypro-archaische Zeit gehort
das Heiligtum von Agia Eirini, bekannt durch seine unzahligen Terrakottafiguren,
die auflerhalb Zyperns ohne Vergleich sind (Reyes 2007; Flourentzos 2010: 270f).
Von der Verschmelzung griechischer und orientalischer Kultur zeugen die Graber.
Wihrend die Bestattungssitten aus den homerischen Epen bekannt sind, zeigen die
zahlreichen Beigaben dekorative Elemente orientalischen Ursprungs. Auch in der
einheimischen Kunst ist dieses Zusammenspiel von griechischen und orientalischen
Elementen seit der kypro-archaischen Zeit haufig anzutreffen. Traditionelle Bildmotive
der orientalischen und dgyptischen Welt wurden zwar weiterhin verwendet, jedoch
dem griechischen Stil immer mehr angepasst, wie dies beispielsweise Hathorkapitelle
(1763) aus Amathus, woméglich einem Stadtstaat der indigenen Bevolkerung, belegen
(Reyes 1994: 14; Karageorghis 2002: 136.151-157; Ulbrich 2008: 29; Hermary 2010a: 72;
Maier ?1982: 47f; Wiesehofer 2000: 145-151; Ulbrich 2008: 21, Schollmeyer 2009: 28-34).

Eisenzeit — Kulturgeschichtliche Horizonte

51



52

Nach dem Ende der assyrischen Herrschaft und einer kurzen Interimsphase, in der
Zypern seine Eigenstindigkeit zuriickerhalten hatte, bemachtigte sich zunachst
Agypten, schliefllich das persische Grofireich der Insel. Wohl weil eine direkte Kon-
trolle der Insel zu aufwendig war, genoss Zypern innerhalb des persischen Reiches
eine weitgehende Unabhingigkeit, die die Beibehaltung eigener Traditionen wie der
Miinzpragung erméglichte.

Uberregional bedeutsame Heiligtiimer, wie jenes der Aphrodite in Palaepaphos, zogen
zudem Reisende aus allen Teilen des Mittelmeerraumes an. Trotz lokalen Aufstinden
und von Athen aus durchgefiihrten Eroberungsversuchen durch die Griechen blieb
Zypern unter persischer Herrschaft, bis schliefllich Alexander der Grofle die Perser
besiegte (Dittmann 2000: 54; Wiesehofer 2000: 150f; Karageorghis 2002: 195f.213-216;
Ulbrich 2008: 22ff; Schollmeyer 2009: 34.42-67).

2.7 Griechenland und der Orient

Literatur: Boardman 1981: 37-128; Burkert 1983; Burkert 1984; Burkert 1987; Burkert 1988;
Crowley 1989; Cline 1994; Dihle 1994; Haider 1996; Rollinger 1996; Boardman 2000; Wenning
2000; Niemeier 2001; Burkert 2003; Burkert 2003a; Witte/Alkier 2003; Wenning 2004; Burkert
2009; Dihle 2009; Gunter 2009; Wiesehofer 2010; Burkert 2011; Wiesehofer 2011; Gunter 2014;
Gunter 2014a; Boardman 2016.

»Was immer die Griechen von den Barbaren iibernehmen, arbeiten sie in schonerer
Weise aus« (Platon, Epinomis 987d). Trotz der Hervorhebung des eigenen kultu-
rellen Beitrags dokumentiert das Zitat, dass sich die Griechen ihrer Beeinflussung
durch den Alten Orient - und auch durch Agypten - durchaus bewusst waren. Die
Gelehrtenwelt vergangener Jahrhunderte betrachtete jedoch die Griechen als ein Volk
von Universal- und Originalgenies. Dem »Griechischen Wunder« glaubte man die
moderne westliche Kultur zu verdanken. Wenige Pioniere, wie Walter Burkert, haben
in den letzten Jahrzehnten dazu beigetragen, diese antiquierte Forschungsmeinung
allméhlich aufzulésen und zu widerlegen (Wiesehofer 2010: 37).

Die verschiedenen Quellen orientalischen Einflusses auf Griechenland lassen sich
in mehrere geographische Kulturgebiete unterteilen: Nordsyrien, Urartu, Assyrien,
Phonizien, Anatolien und Zypern. Vieles wurde dabei nicht in direktem Kontakt mit
den beeinflussenden Kulturen, sondern unter Vermittlung anatolischer und levanti-
nisch-syrischer Personen und Institutionen weitergegeben. Als beste Quellenlage fiir
orientalischen Einfluss gelten die grof3en und wichtigen Heiligtiimer der Griechen wie
Delphi sowie gut ausgestattete Gréaber der Eliten. Neben der primaren Zugangsroute
- dem Seeweg nach tiber Zypern und Rhodos und der syro-phonizischen Kiiste
entlang - kann auch ein sekundérer Weg zu Lande iiber Anatolien fiir den Transport
von Giitern und Wissen angenommen werden.

So gelangten Handwerkstechniken und Fachwissen fiir beinahe alle wichtigen kul-
turellen Bereiche, von der Keramik iiber das Kunsthandwerk bis hin zur Literatur,
Gesetzgebung und Religion, vom Orient nach Griechenland. Als wohl wichtigstes
Transfergut, welches aus dem Osten stammte, gilt heute die Alphabetschrift, die
- entweder von den Griechen selbst oder aber von den Phrygern um Vokale erganzt - in
der Folgezeit ihren Siegeszug in der gesamten westlichen Welt antrat (Boardman 1981:
41.61; Wiesehofer 2010: 44; Gunter 2014a: 2511F).

Kulturelle Kontakte zwischen Griechenland und dem Alten Orient bestanden
schon seit der MB-Zeit, wie anhand von Funden und Schriftquellen nachweisbar
ist. Dank den bronzezeitlichen Handelsnetzen gelangten nicht nur Giiter, sondern
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auch Technologien (Bewésserungssysteme u.a.) und Fachwissen (Mathematik, Natur-
wissenschaften) in den griechischen Kulturbereich, von denen dieser enorm profitierte
(Boardman 1981: 37).

Mit dem Ende der SB-zeitlichen Kulturen in der Agiis begann eine Verschiebung
der Volker aus dem Norden und dem Westen. Thre Wanderungen fiithrten sie in den
Vorderen Orient, was zu Auseinandersetzungen mit den dort ansassigen Kulturen
fithrte. Die Erinnerung an diese turbulente Zeit diirfte in den Erzahlungen tiber die
Fahrten der griechischen Helden nach dem berithmten trojanischen Krieg konserviert
worden sein. Mehrere Stidte Kilikiens fithrten ihre Griindung oder Benennung auf den
thebanischen Seher Mopsos zurtick, ein Indiz fiir die Erinnerung an die griechische
Besiedlung im nahostlichen Kulturkreis. Ein Grof3teil der griechischen Bevélkerung
scheint sich aber nach dem Ende der »Dunklen Jahrhunderte« erneut in die zuvor
besiedelten Gebiete zuriickgezogen zu haben. Dennoch lassen sich die kulturellen
Beziehungen zwischen Griechenland und dem Orient auch in dieser Zeit durch
Funde bestimmter Gegenstinde (Eisenspiefle, Dreifuf3stinder, etc.), die sich auch in
abgelegenen Orten wie Karphi finden, nachweisen (Boardman 1981: 37f; Matthaus
1985: 347.351f).

Ab dem 9./8.Th.a intensivierte sich der Austausch durch das Handelsnetz der Phonizier
und spédter auch der daran beteiligten Griechen erneut, wobei die Insel Zypern die
Vermittlerrolle zwischen den Kulturen einnahm. Doch hatte sich der Handel grund-
legend gedandert, er wurde nun nicht mehr von staatlichen Institutionen, sondern von
»Unternehmern« betrieben (Wiesehofer 2010: 42; Gunter 2014a: 248f).

An den 6stlichen Kiisten des Mittelmeeres lassen sich in der syrischen Hafenstadt
Al-Mina die frithesten Zeugnisse griechischer Prasenz, wohl von Héndlern aus
Eubda, feststellen. Spater sind griechische Handelsposten auch in T. Sakas und Ra’s
al-Basit nachweisbar. Welches Handelsgut die Griechen feilboten, ist unbekannt,
moglicherweise Sklaven oder Textilien. Ein organisierter Handel mit griechischer
Topferware kann hingegen erst fiir die klassische Zeit nachgewiesen werden. Was
die Griechen begehrten, liegt hingegen auf der Hand: Metall, d.h. Kupfer und Eisen,
aber auch das Wissen um seine Verarbeitung. So verwundert es nicht, dass Euboa als
erstes griechisches Gebiet Eisen eigenstdndig verarbeiten konnte. Daneben waren auch
orientalische Luxusgiiter und technisches Knowhow von Interesse fir die griechischen
Hindler (Boardman 1981: 41-48; Gunter 2014a: 249f).

Die neuassyrische Herrschaft iiber die Stadtstaaten der westlichen Levante storte diesen
Austausch der Kulturen kaum. Vielmehr berichten die schriftlichen Quellen sogar von
griechischen Séldnern im Dienste verschiedener Heere des Alten Orients und Agyptens.
Auch sollen griechische Handwerker in neubabylonischer Zeit in Babylon selbst tatig
gewesen sein (Boardman 1981: 48-56). Doch nahm die durch die assyrische Herrschaft
veranderte politische Landschaft Einfluss auf die Vorstellungswelt der Griechen iiber
den Alten Orient. So wird in den Historien des Herodot eine Abfolge dreier asiatischer
Weltreiche (Assyrien, Medien, Persien) thematisiert, die mit dem neuassyrischen
Imperium beginnt (Rollinger 2008: 500; Wiesehofer 2010: 39). Mit dem persischen
Reich begannen schliefilich nicht nur die welthistorischen Auseinandersetzungen der
Griechen mit dem Orient, sondern erstmals war Griechenland der beeinflussende und
nicht der beeinflusste Akteur.
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2.8 Ammon, Moab und Edom
Literatur: Worschech 1990; Hiibner 1992; LaBianca/Younker 1995; Routledge 2004; Edelman 2005;
Bienkowski [ed.] 2009; Tyson 2015.

In der E II-Zeit entstehen in unmittelbarer ostlicher und stidlicher Nachbarschaft
Israels und Judas Konigtiimer, zu denen nach den biblischen, aber auch aufler-
biblischen Quellen (Mescha-Stele) friedliche wie auch rivalisierend-kriegerische
Beziehungen bestanden, wobei Israel und Juda meistens in der stirkeren Position
waren. Ammon (10. Jh.a), Moab (1. Hilfte 9. Jh.a) und Edom (8. Jh.a) sind gleichermafien
gepragt durch eine kleinrdumige und konservative Wirtschaft (Kleinviehhaltung und
Feldbau) im Verbund mit starken Clan-Strukturen einer autochthonen Bevélkerung,
wobei die Bevolkerungsdichte allerdings sehr unterschiedlich war. Ammon konnte
dank Karawanenhandel einigen Wohlstand erzielen, wihrend die wirtschaftlichen
Moglichkeiten in dem kleinen Gebiet rund um die Stadt Amman am Rand der Wiiste
ansonsten beschrinkt waren. Das Hochland Moabs hatte aufgrund seiner geographischen
Lage mehr Niederschlage und daher sicherere Ernten als Juda, weshalb Hungerfliichtlinge
dorthin zogen (vgl. Rut 1,1). Edoms Reichtum, insbesondere im 7. Jh.a, basierte auf
seinen Kupferschitzen und der Teilhabe am arabischen Handel. Die biblischen
Traditionen wissen um die Verwandtschaft Israels mit den Nachbarvoélkern, und
auch die auflerbiblischen Quellen, darunter die ikonographischen, dokumentieren in
vieler Hinsicht weit mehr Gemeinsamkeiten als Unterschiede. Religionsgeschichtlich
interessant ist, dass der sehr tiberschaubare Gétterhimmel von mannlichen Géttern
(mit einer Paredros) wie Milkom (Ammon), Kemosch (Moab) oder Qaus (Edom)
présidiert wurde. Bedeutsam sind die ausgegrabenen Heiligtiimer von H. Qitmit und
‘En Haseva (10 und 50 km siidlich von Arad), die fiir das 7. Jh.a einen zunehmenden
edomitischen Einfluss im noérdlichen Negev und stidlichen Juda dokumentieren, womit
alte kanaaniische Traditionen wieder Boden gewinnen konnten (Keel/Uehlinger °2001:
440-444.494f; zum Herrn der Straufle vgl. Keel 2007: 205f).

2.9 Die altsiidarabischen Reiche

Literatur: Nielsen [Hg.] 1927; Montgomery 1934; Bowen/Albright [ed.] 1958; Grohmann 1963; von
Wissmann 1968; Miller 1969; Doe 1970; H6fner 1970; Hauptmann von Gladiss 1979; Ephc<al 1982;
Doe 1983; Audouin et al. 1987; Ryckmans 1987; Knauf 1988; Knauf 1989; Staubli 1991; Ryckmans
1992; Kitchen 1994; Knauf 1994: 147-152; Knauf 1994a; Lemaire 1996; Hiibner 1998; Miiller 1998;
Robin 1998; Robin 1998a; Schippmann 1998; Seipel [Hg.] 1998; Antonini 2001; Hoyland 2001,
Hoyland 2002; Robin 2002; Sima 2002; Simpson [ed.] 2002; Pickworth Wong 2003; Retso 2003;
Antonini 2007.

Erste Kontakte zwischen Palédstina/Israel und den Stimmen der arabischen Halbinsel
lassen sich bereits fiir das 13./12. Jh.a nachweisen. Die Midianiter, welche aufgrund
von linguistischen und ethnischen Gesichtspunkten als Proto-Araber anzusehen sind,
transportierten ihre Giiter mit Hilfe von Kamelkarawanen auf verschiedenen Routen
direkt bis nach Paldstina. Midianitische Gottesvorstellungen diirften mafigeblich fiir
das Entstehen der JHWH-Religion gewesen sein (Knauf 1988; Hiibner 1998: 35f).
Schriften und andere Quellen, die auf ein siidarabisches Reich schliefSen lassen, sind
jedoch erst ab der Mitte des 8. Jh.a nachweisbar. Zwar wird der Begrift Araber bereits
auf dem Schwarzen Obelisken Salmanassars I11. (858-824a) erstmals verwendet. Doch
erst eine neuassyrische Tontafel aus Haditha, die einen Statthalter von Suhu und Mari
erwahnt, der bei Hindanu, dem heutigen Abu Kemal, eine Karawane aus Saba und
Tema tiberfallen hat, spricht fir die Existenz eines oder mehrerer Reiche in Stidarabien.
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In die 2. Halfte des 8. Jh.a gehort auch die erste Erwahnung der Araber in der Bibel (Jes
13,20), wahrend die Erwdhnung von Saba im Alten Testament ins 7. Jh.a zuriickreicht.
Das berithmte Zusammentreffen der Konigin von Saba mit Salomo ist eine Fiktion
(Knauf 1994a: 121; Schippmann 1998: 3.55f; Kaelin 2017: 14f), vielleicht aber angeregt
durch spiteres Wissen um oder sogar Kontakte mit sabdischen Kéniginnen (Keel 2007:
261ff). Die Handelskontakte zwischen Saba und Juda werden durch eine sabiische
Inschrift untermauert, die Juda explizit erwéhnt (Lemaire 2012).

Ebenso schwierig wie der Beginn der altsiidarabischen Reiche ist auch die chrono-
logische Abfolge der Konige und Artefakte zu fassen. Allgemein war und ist nur
eine geringe Grabungstitigkeit in Stidarabien zu verzeichnen. Grabungen wie Wadi
Dana und Wadi al-Giibah, die eine kontinuierliche Besiedlung aufweisen, werden
erst seit wenigen Jahrzehnten systematisch durchgefiihrt. Insbesondere bei den
ilteren Grabungen mangelte es an stratigraphischer Genauigkeit, und so fehlt das
chronologische Geriist fiir die Funde. Nur die Paldographie liefert Ansitze fiir eine
chronologische Ordnung, doch auch auf diesem Gebiet sind die Datierungen sehr
unsicher (Robin 1998: 71f; Schippmann 1998: 32f).

Von Saba, dem wohl dltesten der bekannten siidarabischen Reiche, ist eine Inschrift mit
Konigsabfolge (G1.1703) tiberliefert. Lediglich zwei der genannten Herrscher lassen sich,
wenn auch nicht zweifelsfrei, mit in neuassyrischen Quellen genannten Personen ver-
binden. Demnach leisteten Yit“amar, Kénig von Saba (um 715a), Sargon II. (721-705a)
und Karib’il Watar I. (700-680a), Konig von Saba, Sanherib (704-681a) Tribut. Unter
Karib’il Watar I. erreichte das sich zuvor auf die Region direkt um die Hauptstadt
Ma’rib beschrinkte Reich seine grofite Ausdehnung, da sich der sabdische Herrscher
durch Feldziige grofle Teile Siiddwestarabiens - so z. B. das Reich Ausan - und sogar
Teile Athiopiens sicherte. Gerade auf die zuletzt genannte Region hatte die Kultur der
Sabéer groflen Einfluss in Sprache, Schrift und Religion. Als Reichsgott verehrten die
Sabder den Mondgott ‘Almaqah, dessen Symboltier der Stier ist (1802.1853.1889),
der aber auch durch eine Keule représentiert werden kann. Zwei gut erhaltene Tempel,
die der Kénig Yada’il Darih errichten lief3, zeugen vom Kult zu Ehren ‘Almagahs, der
Tempel von Mahram Bilqis/Awwam und der Rundtempel in Sirwah. Am Ende des
5.bzw. am Anfang des 4. Jh.a splitterte sich das sabédische Reich aufin die Herrschaften
von Saba, Qataban, Ma‘in und Hadramaut (Doe 1970: 14; Hofner 1970: 240f; Knauf
1989: 86; Robin 1998: 162; Hoyland 2002: 69; Robin 2002: 51f.56-58; Schippmann 1998:
34.57-60.99; Gorgerat 2017a: 72ft; Kaelin 2017: 14f).

Obwohl das sabéische Reich theokratische Strukturen aufwies, ist der Herrscher kei-
neswegs als Priesterkonig anzusehen. Die Inschriften gebrauchen einerseits den auch
im Vorderen Orient verwendeten Begrift m/k, andererseits den Titel mkrb. Letzterer
wird gemeinhin in der Bedeutung »politischer (Ver-)Einiger« verstanden. Der Begriff
ergibt in der hierarchischen Sozialstruktur durchaus Sinn. Die Basis bildete das bayt
(Dorf), zumeist groflere Clans von Familien, die von gayls (eine Art Adelige) verwaltet
wurden. Mehrere Dérfer konnten sich zu einem scha’bh (Stamm) zusammenschlie-
Ben. Alle Stimme im Bund bildeten eine Art Foderation, die der mkrb unter seiner
Herrschaft vereinigte. Eroberte Gebiete waren als Vasallen zu Tributen verpflichtet,
wobei einige gewisse Vorziige, wie die Moglichkeit einer weitgehend autonomen
Verwaltung, genossen. Wirtschaftlich stiitzte sich das Reich auf die Landwirtschaft,
den Handel zur See sowie zu Lande. Neben den fiir die Region gewinnbringendsten
Handelsgiitern Weihrauch und Myrrhe erbrachten auch Abgaben auf die Giiter und
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Wegzolle auf den Handelsrouten finanzielle Ertrage. Das Konglomerat von verschie-
denen Wegstrecken zu Lande wird heute unter dem etwas missverstindlichen Ter-
minus »Weihrauchstrafle« zusammengefasst. Entlang der Kiiste oder auch durchs
Landesinnere wurden die Giiter von Siidarabien bis in die nérdliche Levante oder in
die entgegengesetzte Richtung bis nach China verbracht. Hingegen konzentrierte sich
der stidarabische Seehandel einerseits auf das Rote Meer, andererseits auf Teile des
Indischen Ozeans (Doe 1970: 29.51; Knauf 1994: 149; Hoyland 2002: 68f; Schippmann
1998: 79-85; Gorgerat 2017b: 64ff).

Die religiosen Vorstellungen und Praktiken Siidarabiens sind vorwiegend durch
Inschriften tradiert. Aus ihnen ergibt sich das Bild einer polytheistischen Religion mit
astralem Charakter. Als oberster Gott des siidarabischen Pantheons wurde ein mann-
licher Venussterngott mit Namen ‘Attar verehrt, dessen Natur stark in Verbindung
mit Fruchtbarkeit und der Bewésserung zu sehen ist. Dass dieser oberste Gott mit
der vorderorientalischen Astarte/Ischtar verwandt ist, wird etymologisch durch die
Namensvariante des siidarabischen Gottes im Gebiet Hadramaut verdeutlicht, wo
sein Name ‘Astar lautet (Hofner 1970: 243f; Schippmann 1998: 97-99; Sima 2002; 161f;
Gorgerat 2017c: 93). Das stidarabische Pantheon besteht aus vielen, oft nur in einzelnen
Regionen verehrten Gottheiten. Der Mondgott ‘Almaqah war Staatsgott der Sabder, der
Hauptgott der Minéer hiefs Wadd, ein Gott, dessen Natur und Funktion bislang nicht
ermittelt werden konnten. In Qataban hingegen erfuhr die Gottheit ‘Amm Verehrung
und in Hadramaut Syn, der wohl auf den nordsemitischen Mondgott Sin zuriickgeht.
In spiterer Zeit ist in Saba zudem ein Sonnengott mit Namen Samsum belegt, der
iltere, wohl auch mit der Sonne konnotierte Gottheiten ersetzte und etymologisch mit
dem vorderorientalischen Schamasch in Verbindung gesetzt werden kann (Grohmann
1963: 244f; Hofner 1970: 248; Miller 1998: 205f; Schippmann 1998: 98f; Sima 2002:
162f; Gorgerat 2017c: 93).

2.10 Babylonien

Literatur: Oates 1983: 127-164; Klengel 1989: 388-413; Hrouda 1991: 156-162; Hallo/Simpson
21998: 141-147; Kuhrt 1998: 573-622; Roaf 1998: 198-203; Vanderhooft 1999; Heinz 2002: 257ff;
Edzard 2004: 237-246; Jursa 2004: 28-39; van de Mieroop 22007: 253-266; Marzahn et al. [Hg.]
2008; M.Weippert 2010: 431-456; van de Mieroop 2014.

Der Wiederaufbau des siidlichen Mesopotamien nach den elamischen Uberfillen, die
den Untergang der kassitischen Regentschaft in Babylon zur Folge hatte, ging von Isin
aus. Hier etablierte sich eine neue Dynastie (1125-1104a), die dem gebeutelten Land
Stabilitat brachte. Religionsgeschichtlich von besonderer Bedeutung ist der Sieg tiber
Elam und die damit verbundene Riickholung des von den Elamitern aus Babylon
geraubten Kultbildes des Gottes Marduk durch Nebukadnezar I. (1125-1104a). Mit die-
sem bedeutsamen Ereignis ging wohl auch der Aufstieg Marduks zum hochsten Gott
des babylonischen Pantheons sowie die Etablierung der Stadt Babylon als Zentrum
der Welt einher. Eingang fand dies sodann in das Weltschopfungsepos Enuma Elisch
(Edzard 2004: 182f; Jursa 2004: 28f; Nunn 2012: 85f).

Doch bereits im 11. Jh.a wurde das siidliche Mesopotamien erneut von landwirt-
schaftlichen Krisen, Unruhen in der Bevdlkerung und Uberfillen durch Aramier,
Sutéder und andere nomadische Volksgruppen heimgesucht. Obwohl die Quellenlage
fir diese Zeit spérlich ist, deutet der archdologische Befund auf einen starken Riickgang
der Bevolkerung hin. Semitische Nomadenstimme lielen sich darauthin in dem
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alten Kulturland nieder. In der nachfolgenden Zeit kam es zu einer Akkulturation
westsemitischer Errungenschaften. Das Aramiische und die Alphabetschrift traten
in der Verwaltung sowie in der Rechtsprechung neben die babylonische Sprache und
die alte Keilschrift. Bald schon fand das traditionelle Sprach- und Schriftsystem nur
noch im religiésen und ideologischen Bereich der babylonischen Kultur Anwendung.
Als wichtigste Gruppe dieser Einwanderungswelle haben die Chaldéer zu gelten,
deren Ursprung - araméisch oder arabisch — aber noch immer ungeklirt ist. Sie
kontrollierten im Meerland den iiber den Persischen Golf laufenden und fiir das
rohstoffarme Mesopotamien 6konomisch notwendigen Fernhandel. Dank der
Domestikation des Kamels am Ende des 2. Jts.a wurden auflerdem die Araber im
1. Jt.a wichtige Handelspartner Mesopotamiens (Klengel 1989: 338; Hrouda 1991:
156; Jursa 2004: 291f).

Da die Chaldierstimme auch noch im 8. Jh.a ihre Autonomie bewahren konnten, blieb
die Lage im siidlichen Mesopotamien instabil. Immer wieder kam es zu Konflikten zwi-
schen den alten Stadten und den westsemitischen Stimmen. Dies hatte zur Folge, dass
der Koénig von Babylonien kaum mehr Macht hatte als beispielsweise sein Gouverneur
in Nippur. Die Beziehungen zum ndrdlichen Nachbarn blieben dank dynastischer
Heiraten innerhalb der Herrscherhduser Babyloniens und Assyriens friedlich. Ein
weiterer Grund fiir die Friedfertigkeit diirfte gewesen sein, dass Babylonien von den
Assyrern als altehrwiirdiges Kulturland im Alten Orient, dessen Erbe es zu erhalten galt,
angesehen wurde, weshalb babylonische Heiligtiimer von militdrischen Verheerungen
durch die Assyrer verschont blieben und assyrische Herrscher bestrebt waren, den baby-
lonischen Gottern zu huldigen. So verwundert es nicht, dass Salmanassar III. (858-824a)
dem babylonischen Kénig Marduk-zakir-sumi (854-819a) sogar bei der Legitimierung
seiner Herrschaft half. Sein Nachfolger, Samsi-Adad V. (823-810a), war dagegen auf
die Hilfe des babylonischen K6nigs angewiesen, um seine eigene Regentschaft zu
stabilisieren. Wieso Samsi-Adad V. nur wenige Jahre spiter Babylonien angriff und
Babylon pliinderte, ist unklar. Das Ereignis bildete den Auftakt einer aggressiveren
Politik Assyriens gegeniiber Babylonien. Die politische Macht Babyloniens verlagerte
sich darauthin in den sicheren Stiden und das Reich gewann unter der Herrschaft
chaldédischer Konige wieder an Stabilitdt. Unter Nabonassar (747-734a) begannen
die regelméfligen Aufzeichnungen von historischen und astronomischen Daten, die
schliefflich zum Durchbruch der rechnenden Astronomie fithrten (Edzard 2004: 183f;
Jursa 2004: 30-33; Cancik-Kirschbaum 22008: 62f; Miiller-Neuhof 2008: 47).

In der 2. Hilfte des 8. Jh.a wurde Stidmesopotamien endgiiltig Ziel neuassyri-
scher Expansionsbestrebungen. Tiglatpileser III. (745-727a) eroberte 731a das alte
Kulturland und setzte sich selbst auf den babylonischen Thron. Damit nahm ein
konfliktreiches Wechselspiel seinen Anfang. Jede innenpolitische Schwichephase
des neuassyrischen Imperiums wurde von den Chaldédern ausgenutzt, um ihre eige-
nen Stammesfiirsten wieder auf den babylonischen Thron zu hieven, wihrend die
Assyrer diese immer wieder besiegten und vertrieben. Der Hohepunkt war erreicht,
als Sanherib (704-681a), ohne Riicksicht auf die bisherige Aufgabe neuassyrischer
Konige als Bewahrer des kulturellen Erbes Babyloniens, die Stadt Babylon bis auf die
Grundmauern schleifen und die Kultbilder der Gétter verschleppen lief3 (siehe oben).
Asarhaddon (680-669a) {ibertrug seinem jiingeren Sohn Assurbanipal (668-627a) die
Herrschaft iiber Assyrien und seinem ilteren Sohn Sama3-$uma-ukin die Herrschaft
iber Babylon. Letzterer scharte jedoch in Babylon Elamiter, Araber und Chaldder um
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sich und wiegelte diese gegen den neuassyrischen Konig, also seinen jiingeren Bruder,
auf. Eine militirische Reaktion Assyriens folgte umgehend. Babylon fiel nach zweijah-
riger Belagerung, Samas-$uma-ukin starb bei der Einnahme der Stadt und Kandalanu
(647-627a), moglicherweise ein Pseudonym Assurbanipals, kam an die Macht. Eine
Phase des langwihrenden 6konomischen und demographischen Wachstums setzte
ein, die zu einem Wandel in der Landwirtschaft, nimlich von extensiver zu inten-
siver Kulturform, fiithrte. Weite Teile des Ackerlands wurden nun in Dattelgérten
umgewandelt, die aufgrund der benotigten Arbeitskrifte in Stadtnihe und wegen
der intensiven Bewdsserung an den ergiebigsten Stellen der Kanile gepflanzt wurden.
Vorziige der Dattelpalme sind nicht nur ihre Salz- und Hitzeresistenz, sondern auch
die Moglichkeit, in ihrem Schatten weitere Nutzpflanzen wie Weinreben und Zwiebeln
zu ziehen (Roaf 1998: 185.188-191; Jursa 2004: 33ff.43f; Cancik-Kirschbaum 22008:
71£.78-81; Miiller-Neuhof 2008: 47f; Nunn 2012: 86f).

Nach dem Tod Assurbanipals setzte sich in Babylonien Nabopolassar (625-605a),
der »Sohn eines Niemands, auf den Thron. Zunichst vertrieb er die Assyrer aus
Babylonien und ging daraufhin ein Biindnis mit den iranischen Medern ein. Dieser
Koalition gelang es nicht nur, das neuassyrische Reich zu zerstoren, sondern auch
die mit den Assyrern verbiindeten Agypter so vernichtend zu schlagen, dass sie ihre
Oberherrschaft iiber den syrisch-paldstinischen Raum aufgeben mussten. Diese
Region sowie das stidliche Mesopotamien gehorten fortan dem neubabylonischen
Reich an. Die neubabylonischen Herrscher stellten sich dabei bewusst in die Tradition
der neuassyrischen Konige und agierten auch militérisch in vergleichbarer Art und
Weise. So eroberte Nebukadnezar II. (604-562a) Jerusalem zweimal und deportierte
die unterlegenen Judéer nach Babylonien, wo ihre Anwesenheit durch zeitgendssische
babylonische Dokumente bezeugt ist. Ferner bezwang Nebukadnezar II. auch die
phonizische Handelsmacht Tyros (Roaf 1998: 198; Edzard 2004: 234-240; Jursa 2004:
35f; Cancik-Kirschbaum 22008: 95-98; Miiller-Neuhof 2008: 48).

Auf Nabonid (555-539a), den letzten Konig des neubabylonischen Reiches und Sohn
einer Sin-Priesterin, gehen Inschriften zuriick, die dem Mondgott von Haran eine
ungewd6hnlich prominente Stellung im Pantheon zusprechen. Der Konflikt mit
der Mardukpriesterschaft in Babylon diirfte sich weniger daran als an Nabonids
Weigerung, in Babylon zu residieren oder zum Neujahrsfest dort zu erscheinen, festge-
macht haben. Das selbstgewdhlte Residium in Tema widersprach dem Verhaltenskodex
eines neubabylonischen Herrschers fundamental. Ob seine Darstellung als gliickloser
Herrscher ohne Respekt vor altehrwiirdigen Kulttraditionen teilweise auf Dokumente
spiterer Zeit zuriickgehen konnte, die die Herrschaft der Achdmeniden in Babylonien
legitimieren sollten, nachdem diese das Territorium des neubabylonischen Reiches
inklusive Babylon 539a erobert und unter ihre Herrschaft gebracht hatten, wird
diskutiert (Edzard 2004: 243-246; Jursa 2004: 37ff; Miiller-Neuhof 2008: 48f).

2.11 Auf dem Weg zur GroRmacht: das frithe Achamenidenreich

Literatur: von der Osten 1956; Ghirshman 1964; Koch/MacKenzie [Hg.] 1983; Triimpelmann 1988;
Hrouda 1991: 162-178; Briant 1996; Koch 1992; Brentjes 1995; Frei/Koch 21996; Hallo/Simpson
21998: 147-150; Kuhrt 1998: 647-701; Roaf 1998: 203-215; Heinz 2002: 259f; Boardman 2003;
Edzard 2004: 247-253; Curtis/Tallis [ed.] 2005; van de Mieroop 22007: 267-280; Wiesehofer 2007,
Garrison 2009; Curtis/Simpson [ed.] 2010; Marek 2010: 185-227; Rollinger [ed.] 2011; Dusinberre
2013; Kuhrt 2013; Wiesehofer 52015; Henkelman/Redard 2017.
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In der stidwestiranischen Persis, einer duflerst peripher gelegenen Region Altvor-
derasiens, gelangte um die Mitte des 6. Jh.a Kyros II. (559-530a), dem persischen
Geschlecht der Teispiden entstammend, auf den Thron seiner Vorviter. Schon bald
weitete der ambitionierte Perser seine Herrschaft auf die Kerngebiete des ehemaligen
Reiches von Elam aus, wodurch sich Kyros II. als Kénig von Anschan zur Bedrohung
fiir das ebenfalls in dieser Region beheimatete Konigreich der Meder, deren Regent
Astyages in der Hauptstadt Ekbatana residierte, entwickelte. Astyages unterlag
Kyros II. im Jahre 550a jedoch genauso, wie auch der lydische Konig Kroisos, der
in der Folgezeit die Zerstérung des medischen Reiches nutzen wollte, um seinen
Einfluss auf Zentralanatolien auszuweiten. Doch bereits ein Jahrzehnt spater (540a)
fiel auch die lydische Hauptstadt Sardes in die Hénde der persischen Truppen.
Nachdem Kyros II. sowohl den Nordwestiran als auch ganz Anatolien unter seine
Kontrolle gebracht hatte, richtete sich sein Blick auf Mesopotamien, das zu dieser Zeit
unter der neubabylonisch-chalddischen Herrschaft Nabonids (555-539a) stand. Das
geschickte Ausnutzen von innenpolitischen Schwierigkeiten und der Unzufriedenheit
verschiedenster Parteien im neubabylonischen Reich fiihrte schlieSlich zu einer
kampflosen Einnahme Babylons durch den Konig von Anschan im Jahre 539a, wobei
Kyros bewusst als Bewahrer babylonischer Traditionen und nicht als Fremdherrscher
auftrat. Die persische Eroberung Mesopotamiens und der Levante erméglichte den
unter Nebukadnezzar II. verschleppten Juddern die Riickkehr in ihre Heimat. In den
nachfolgenden Jahren dehnte sich das achdmenidische Reich unter Kyros, fortan der
Grofle genannt, in Richtung des 6stlichen Irans aus. Allein den Steppenvélkern an den
nordostlichen Grenzen seines Reiches hatte der grofle Stratege wenig entgegenzuset-
zen. Er fiel in der Schlacht gegen diese und wurde darauthin in seiner Residenzstadt
Pasargadai in einem Grabmal beigesetzt (Hrouda 1991: 166fF; Briant 1996: 41-61; Roaf
1998: 203f; Keel 2007: 849£.963; van de Mieroop 22007: 268; Wiesehofer 2007: 55f;
Kuhrt 2013: 47-103).

Thm auf den Thron folgte sein Sohn Kambyses II. (529-522a), der die Aufgabe wahrnahm,
die einzige noch verbleibende Grofimacht, Agypten, zu bekimpfen. Hierzu bildete er
eine Flotte aus, eroberte Zypern und verhandelte mit den arabischen Stimmen {iber
die Durchquerung des Sinai, um schliefflich gegen Agypten vorriicken zu konnen.
Die Schlacht bei Pelousion (525a) entschied dabei das Schicksal Agyptens. Memphis
wurde ein- und der amtierende Pharao Psammetich ITI. (526-525a) gefangengenommen.
Auch wenn Kambyses II., wie vormals sein Vater in Babylonien, zunichst erfolgreich
als Bewahrer des Althergebrachten auftrat, so verzerrte sich das Bild im Laufe vieler
Jahre der persischen Fremdherrschaft iiber Agypten. Kambyses II. wurde daher von
nachfolgenden Generationen Agyptens als gewalttitiger Despot ohne Sinn fiir 4gypti-
sche Traditionen dargestellt. Aufstinde, losgetreten vom eigenen Bruder, zwangen den
Grof3konig nach Persien zuriickzukehren, welches er aber nicht mehr erreichen sollte.
Er starb, durch einen Unfall oder auch einen Anschlag, auf dem Riickweg in Syrien
(Hrouda 1991: 168-172; Briant 1996: 61-72; Roaf 1998: 204ff; van de Mieroop 22007:
269f; Wiesehofer 2007: 56ff; Kuhrt 2013: 104-134).

Relativ rasch beseitigte darauthin Dareios I. (549-486a), ein Fiirstensohn der Achdame-
niden, der Kambyses II. auf seinem Feldzug begleitete, die Aufstindischen in der Heimat.
Weitere Rebellionen im ganzen Reich wurden von ihm brutal niedergerungen, und
allein dank der Unterstiitzung des persischen Adels konnte der Usurpator die Einheit
des achdmenidischen Reiches wahren. Um seine Herrschaft zu legitimieren, verkniipfte
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er seine eigene Abstammung aus dem persischen Geschlecht der Achdmeniden mit
derjenigen des Teispiden Kyros. Sowohl seine konstruierte Abstammung wie auch die
erfolgreiche Beseitigung aller aufstindischen Feinde, von ihm selbst als Liigenkonige
bezeichnet, hielt der neue Groflkonig im berithmten Felsrelief von Bisotan (1973)
fest. Die Herrschaft Dareios’ I. bildete den Hohepunkt der Ausdehnung des Reiches:
das iranische Hochland, ganz Mesopotamien, die Levante und Anatolien, ja sogar
Agypten stand unter der Herrschaft der Achimeniden. Reichsreformen administra-
tiver Art, die Ausbildung einer konkreten Herrschaftsideologie, der Bau der beiden
wichtigsten Residenzstddte (Susa und Persepolis) sowie die Etablierung der Tradition,
die groflkoniglichen Gréber im Felsen von Naq$-e Rostam unterzubringen, gehen
ebenfalls auf Dareios den Groflen zuriick. Die Monumentalkunst seiner Zeit zelebriert
seine Macht unter Riickgriff auf die neuassyrische Herrschaftssymbolik. Zum Ende
seiner Herrschaft miindeten Schwierigkeiten mit den ionischen Stidten schliefilich in
einen Krieg mit den griechischen Poleis des griechischen Mutterlandes. Die persische
Niederlage bei Marathon (490a) scheint dabei ihren Schatten auf die kommenden
Schlachten und Ereignisse zu werfen, die Dareios I. aber selbst nicht mehr erlebte. Er
starb wohl im Jahre 486a und hinterlie8 seinem Sohn Xerxes (486-465a) die Biirde,
das achimenidische Reich zu bewahren (Hrouda 1991: 172-178; Briant 1996: 73-173;
Roaf 1998: 206-213; Wiesehofer 2007: 58f; Kuhrt 2013: 135-237).

IV. Themen der Bildkunst

IV.A Themen der Bildkunst der Eisenzeit I-11A (1250/1200-840a)

Literatur: Keel 1977; Keel 1978; Keel 1980; Keel 1984; Keel 1986; Winter 21987; Keel et al. 1990;
Keel 1992; Keel 1994; Cornelius 1994; Herrmann 1994 (und 2002; 2006; 2016); Keel 1995; Keel
51996; Keel 1997; Keel 1998; Braun 1999; Uehlinger [ed.] 2000; Keel/Uehlinger 52001: 123-198;
Beck 2002; Strawn 2005; Eggler/Keel 2006; Paz 2007; Cornelius 22008; Sugimoto 2008; Ben-Shlomo
2010; Keel/Schroer 32010: 130-163; Herrmann/Staubli 2010; Keel 2010; Keel 2010a; Keel 2013;
Katz 2016; Keel et al. 2017; Berlejung et al. 2018.

Ikonographisch sind die E I-Zeit und die E IIA-Zeit nicht scharf voneinander zu
trennen, sie gehoren zusammen. In der E I-Zeit, d.h. im 12.-11. Jh.a, werden agyp-
tische Traditionen der SB-Zeit weitergefiihrt, aber auch autochthone kanaanaische
wieder aufgenommen, die in die MB-Zeit zuriickreichen. Die formative Periode der
kanaandischen Kultur wirkt so mit einer vielleicht nur scheinbaren Unterbrechung
von drei Jahrhunderten weiter in die Epoche, in der sich das spitere Israel konstitu-
iert. Die Themen und Motive ziehen sich mehrheitlich von der E I- in die E ITA-Zeit
durch. In der E I-Zeit kommen die frithesten Belege fiir Motive vor, die neu sind und
dann die E ITIA-Zeit besonders prigen. Dass die Uberginge sich hiufig als flieBend
darstellen, ist zu einem Teil auch darauf zuriickzufithren, dass viele Objekte nicht
genau genug datiert werden konnen. Amulette kénnen oft nur typologisch datiert
werden, SB-zeitliche und solche der verschiedenen Phasen der E-Zeit sind, wenn der
Fundkontext nicht ganz prizise Auskunft gibt, schwer zu unterscheiden. Dasselbe gilt
fiir manche Terrakotten. Bis zum Ende der 20. Dyn. (1070a) sind ramessidische Siegel,
wie sie auch schon in der SB IIB-Zeit vorkommen, immer noch verbreitet. Konoide
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aus dunklem Kalkstein kommen in der E IB, Mitte des 12. Jh.a, auf, wenig spéter auch
Skaraboide mit dhnlichen Motiven; sie blieben noch bis weit in die E ITA-Zeit (900a)
sehr beliebt. Thre Verbreitung lasst einen zunehmenden tiberregionalen Austausch
und das Entstehen kultureller Einheit erkennen (Mazar et al. 2015: 408.412), wihrend
die dagyptisch gepragten Skarabden in Folge der Machtverschiebungen in der Region
an Interesse und Prestige verlieren (Koch 2017a). Die postramessidische Massenware
diirfte in der 21. Dyn. (1070-945a), aber noch bis in die 22. Dyn. um 900a in Agypten
und in der Levante produziert worden sein (Keel/Mazar 2009: 65; anders Miinger 2003;
2005). Aufler dem Falkenkopfigen und Amun (in seinem Namen) ist die dgyptische
Gotterwelt auf diesen Siegeln und auch auf der Gruppe der ovalen Platten wenig
présent. Die juddischen Knochensiegel, die dgyptische Elementarsymbolik vom Stiden
bis in den Norden (Dan) verbreiten, kommen in der fritheren 22. Dyn., nach der Mitte
des 10. Jh.a, auf und sind bis in die frithe E IIB-Zeit anzutreffen (Keel 2012: 320-323),
Ursprung und Datierung werden aber kontrovers diskutiert. Viele Fundstiicke, die hier
den dgyptischen Traditionen zugeordnet werden, fanden sich in der Kiistenebene oder
an Orten, die mit der dgyptischen Herrschaft seit der SB-Zeit stark verbunden waren.
Hingegen sind die als autochthon, d.h. kanaaniisch, eingeordneten weit hiufiger im
Landesinnern, in einer Vielzahl von Ortschaften, vielfach in der Schefela oder im
Bergland von Nord bis Stid, anzutreffen. Dieser Befund trifft sich mit den skizzierten
politischen Entwicklungen - Agypten biiflt insgesamt Omniprasenz und Stirke ein,
bleibt aber in den Zentren der Kiistengebiete nachhaltig prasent. Die herrscherli-
che und religiése Symbolik Agyptens verliert bei der Aneignung und Verbreitung
einige Konturen (z.B. Bogenschiitzen und Kartuschenverehrer ohne pharaonisches
Ambiente). Gleichzeitig oder wenig spiter formiert sich im Landesinnern eine
dorfliche Bevolkerung, die auch und mit Vorliebe auf kanaaniisches, einheimisches
Erbe zuriickgreift, um ihre religiésen Vorstellungen zu formulieren. Auch die in der
SB-Zeit entstandene Verbindung von Baal und Seth zu einem kidmpferischen Baal-Seth
findet weiterhin groflen Anklang. Auf dgyptische wie submykenische und kanaa-
nédische Traditionen greifen die BewohnerInnen philistdischer Siedlungen zurtick,
wihrend im Norden der Einfluss Syriens nachweisbar ist. Im Folgenden werden die
Themenentwicklungen der frithen E-Zeit im Riickblick auf die vorangegangene SB-Zeit
beschrieben und gut erkennbare, neue Motivgruppen hervorgehoben.

1. Unter dgyptischen Herrschern und Gottern: Nachhall der Spatbronzezeit und
neue Akzente

Literatur: Wreszinski 1923-38; Wolf 1957; Smith 21965; Lange/Hirmer 61985; Michalowski 1969;
Vandersleyen 1975; Leclant [Hg.] 1981; Heerma van Voss 1982; Hornung 1982; Schoske/Wildung
1984; Eggebrecht 1984; Fazzini 1988; Niwinski 1988; Wiese 1990; Vassilika 1995; Wildung 1996;
Robins 1997; Hofmann 2004; Niwinski et al. 2004; Lohwasser [Hg.] 2014.

Die EI-ITA-Zeit bedeutet ikonographisch den Ausklang mancher dgyptischer Themen,
die in der SB-Zeit bedeutend und mit zahlreicheren Objekten vertreten waren. Andere
agyptische Themen und Motive bleiben aber prisent oder verschwinden zumindest
nicht vollstindig. Dies gilt in spezieller Weise auch fiir die »philistdischen« Funde
der E I-Zeit, die an dgyptische Traditionen anschlielen, so fiir die Osirissymbolik,
den Lotos oder dgyptisierende Gravidengefafie. Othmar Keel hat immer wieder zu
Recht die Bedeutung Agyptens im ikonographischen Repertoire sowohl der SB- als
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auch der frithen E-Zeit in Erinnerung gerufen, beispielsweise gegen die Betonung
des submykenisch-philistdischen Anteils (Weippert 1988: 366-373; Dothan 1982).
Das Interesse am realen dgyptischen Konigtum, an der dgyptischen Gotterwelt oder
kosmologischen Vorstellungen ist allerdings selektiv und konzentriert sich auf wenige
Themen. Dazu gehoren die kéniglichen Namen, der (konigliche) Bogenschiitze, der
Name Amuns und die Verehrung des falkenkdpfigen Sonnengottes. Agyptische
Gottinnen wie Sachmet, Hathor und Isis spielen im Verein mit Bes und dem Patiken
wohl vor allem eine Rolle im Bereich des privaten Lebens, wo sie als HelferInnen
geschidtzt wurden, jedoch nicht mehr in ihrer Verbindung mit dem Kénigtum. Die
Verehrung dgyptischer Gotter und Gottinnen wird praktisch nicht mehr dargestellt.
Waren schon in der SB-Zeit die Vorstellungen rings um die Totenwelt in Paldstina
/Israel schwach rezipiert worden, so fehlen solche Rezeptionen jetzt mit Ausnahme der
Osirissarkophage ganz. So tritt Agypten wihrend und nach der Ramessidenzeit im reli-
giosen Symbolsystem Paldstinas/Israels merklich zuriick, ohne dass es zu vollstindigen
Abbriichen kommt. Der Vergleich zwischen Entwicklungen in Agypten selbst und in
Paldstina/Israel zeigt, dass die zentrale Stellung Amuns kein Unterscheidungsmerkmal
ist. Amun von Theben hatte in Oberdgypten in der 21. Dyn. eine Position in Tempel
und Staat erreicht wie nie zuvor (siehe oben III B 1.1). Andere Gottheiten traten auch
in Agypten zeitweise in den Hintergrund.

Wenn man die verdndernde Gestaltung gegeniiber den traditionellen Vorgaben
zum Maf3stab fiir eine besondere Aneignung und fiir Innovationen macht, dann
ist neben der Bedeutung von (koniglichen) Namen und der Verehrung Amuns ein
Motiv besonders aussagekriftig, namlich der Bogenschiitze, der stehend, thronend
oder im Streitwagen Feinde und insbesondere wilde Tiere jagt. Hinter der Figur steht
motivgeschichtlich der dgyptische Pharao als Herrscher und Chaoskdmpfer im Auftrag
der Gotter. Sie verliert aber ihre dgyptischen Kennzeichen und wird zu einem Inbegrift
ordnender und chaosbezwingender Herrschaft, die mit dem zeitgendssischen, politisch
realen Konigtum am Nil offenbar nicht mehr in Verbindung gebracht wurde. Die
Bildtréger, auf denen die zwar dgyptisch vorgeprigten, aber eigenstindigen, neuen
Motive und Motivgruppen vorkommen, bestitigen den autochthonen Charakter. Es
handelt sich vielfach um die typischen kleinen Konoide oder um Skaraboide, die in
dieser Epoche aufkommen. Insgesamt verblasst die urspriingliche Bedeutung mancher
agyptischer Motive. Neben Amun und dem Bogenschiitzen als Inbild der herrscher-
lichen Kontrolle {iber das Chaos scheint die 4gyptische Gotterwelt hauptsiachlich im
Hinblick auf personliche Anliegen wie Schutz vor Krankheiten oder im Umfeld von
Geburt, Mutterschaft und Kindheit wahrgenommen worden zu sein. Das zumindest
wiirde die etwas stirkere Resonanz von Sachmet, Isis oder Hathor in der Angleichung
an Isis, Bes und Patéke im Vergleich mit anderen Gottheiten erkldren.

1.1 Schlange, Léwe und Sphinx als kénigliche Bezwinger und Wachter
Agyptische Urden und Léwen werden wie in der SB-Zeit als Wichter oder Repri-
sentanten koniglicher, unbezwingbarer Stirke dargestellt. Sphinx, Greif und auch
Pferd geraten deutlich in den Hintergrund, wenn es um die Darstellung pharaoni-
scher Macht geht. Die Lowensymbolik ist, wie schon in der MB-Zeit, fast immer mit
Aspekten von Herrschaft und Dominanz verbunden, wobei mehrheitlich dgyptische
Traditionen im Hintergrund stehen. Das konigliche Image des Léwen wird nun auch
in die Amun-Verehrung eingetragen (vgl. zuletzt Strawn 2005: 90).
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1.2 Der Bogenschiitze als koniglicher Jager und Krieger

Der Bogenschiitze ist ein beliebtes Sujet der frithen E-Zeit. Zwar wird er schematisiert
dargestellt und es fehlen ihm hiufig alle koniglichen Attribute, sogar der Thron des thro-
nenden Bogenschiitzen wird zumeist eingespart. Die Ankniipfung an die SB-zeitliche
Tradition liegt jedoch auf der Hand (561-562.590-595; zum ikonographischen
Stammbaum des Motivs Keel et al. 1990: 290). Auf den Skarabden der postramessidi-
schen Massenware aus der siidlichen Kiistenebene gehoren Streitwagenkdmpfer zum
festen Motivrepertoire. Das pharaonische Ambiente der SB-zeitlichen Vorlaufer dieser
Motivgruppe verliert sich aber mehr und mehr. Die kéniglich-dgyptische Kriegfithrung
biif3t ihre priagende Rolle ein, es bleibt nach dem Zerfall der dgyptischen Herrschaft
das Interesse fiir Kampf und Uberlegenheit (Keel 2007: 244; Schroer/ Wyssmann 2018).
Streitwagenkampfer und Bogenschiitze sind prestigetrachtige Embleme der neuen
Machthaber in der Region. Weiterhin steht die Bezwingung von Tier und menschli-
chem Feind fiir die Kontrolle iiber eine bedrohliche, chaotische Welt.

1.3 Das Niederschlagen der Feinde

Nur noch im Ubergang zwischen SB- und E-Zeit treffen wir, hauptsichlich in der
ramessidischen Glyptik, auf die Thematik des Niederschlagens der Feinde. Wenn diese
Szenen dargestellt werden, wird ihre sakrale Bedeutung gern durch eine zugefiigte
Verehrerfigur unterstrichen. Wihrend in Agypten in der 21. Dyn. die traditionelle
Motivtradition des Erschlagens der Feinde und der Uberreichung des Siegesschwerts in
der Kleinkunst weitergepflegt wird, kommt das Thema erst mit dem Bubastidenportal
(1038) auch wieder in die Monumentalkunst. Scheschonq III. verwendete fiir den
Bau eines Monumentaltors in Tanis u.a. einen Sandsteinblock der ramessidischen
Triumphalarchitektur (Montet 1960: PL.21f) mit fiinf Képfen von Gefangenen wieder
(vgl. schon 140) In Paldstina/Israel verschwinden diese Motive nach der Ramessiden-
zeit fast ganzlich.

1.4 Die Verehrung des Kénigs

Schon in der SB-Zeit war die Rezeption von Szenen aus den dgyptischen Kronungs-
und Geburtszyklen in der Kunst Palédstinas/Israels im Gesamtrepertoire eher sparlich
(629-640). Wihrend in Agypten nach dem Neuen Reich die klassischen Themen der
Kénigsideologie weitertradiert werden, reduziert sich in Paldstina/Israel das Interesse
auf wenige Ikonen des dgyptischen Kénigtums. Die Verehrung des thronenden Pharao
wird selten dargestellt, und wie beim Motiv des Bogenschiitzen kommt es zu starken
Schematisierungen. Hingegen erfreuen sich die Thronnamen dgyptischer Kénige noch
immer grofler Beliebtheit, insbesondere Mn-hpr-R¢, der Thronname Thutmosis’ I1L.,
der noch in der Kuschitenzeit (25. Dyn.) in Verbindung mit der Amun-Verehrung
sehr bedeutsam ist (Lohwasser 2014). Gegeniiber den Thron- und Geburtsnamen in
der 18.-19. Dyn. (IPIAO 3,34f mit Abb.1) ist das Repertoire der Namen allerdings
viel kleiner. Zugleich werden die Namenskartuschen und die Kartuschenverehrer
nun in schematisierter Fagon und ohne das dgyptische Ambiente auf einen neuen
Bildtrager transferiert, das fiir die E ITA-Zeit typische kleine Knochensiegel, wo auch
der konigliche Falke anzutreffen ist.
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1.5 Amun und Amun-Re

In der frithen E-Zeit wird das Repertoire an Gottheiten im Vergleich mit der SB-Zeit
stark dezimiert. Die wichtigste Position nimmt der dgyptische Gott Amun ein, dessen
Verehrung beispielsweise durch die typisch philistdischen Pyramidenstumpfsiegel
bezeugt ist. Sein von Ramses III. in Gaza erbauter Tempel wurde von Tempelgiitern
in der siidlichen Kiistenebene und in der Schefela versorgt (Uehlinger 1990a; Keel
/Uehlinger °2001: 124f). Besonders beliebt ist - neben den Kénigsnamen - die bisweilen
apokryphe Schreibung des Namens dieses Gottes. Anthropomorphe Darstellungen
Amuns fanden praktisch keine Rezeption in Paldstina/Israel, auch Widder,
Widdersphinx oder Widderkopf dieses Gottes sind selten in der Amulettkunst der
frithen E-Zeit anzutreffen. In seinem Namen erscheint Amun als besonders geheim-
nisvoll, in seiner Verbindung mit dem Lowen als furchterregend.

1.6 Re-Harachte, Horus und Seth

Besonderes Interesse gilt nach wie vor dem falkenképfigen Sonnengott, der in Agypten
hiufig zusammen mit seinem tatkriftigen Helfer Seth dargestellt wird. In der fri-
hen E-Zeit spielt der Falkenkopfige in der Siegelkunst Paldstinas/Israels, wie in der
MB-Zeit, eine recht grofie Rolle, wihrend Seth mit dem klassischen Kopf des Sethtiers
kaum anzutreffen ist, sich moglicherweise aber ebenfalls hinter der Darstellung des
Falkenkopfigen verbirgt. Horus erscheint in der Glyptik neu, vermutlich in Anlehnung
an die ramessidischen Horusstelen, in der Pose eines Herrn der Krokodile oder Herrn
der Schlangen.

1.7-1.8 Maat, Thot, Ptah, Sachmet und Bastet

Wihrend in Agypten die Verehrung dieser Gottheiten kontinuierlich bezeugt ist,
lassen sich in Paldstina/Israel nur in der Amulettkunst noch einzelne Nachweise
finden. Die G6ttin Maat erscheint als hockende Figur in Namensschreibungen oder in
Gestalt der Maatfeder (999.1166), nicht aber in ihrer vollen gynaikomorphen Gestalt
oder in der Szene der Darbringung der Maat durch den Kénig. In Agypten wird die
Szene der Darbringung der Maat auf die Beamtenschaft und sogar dariiber hinaus
ausgedehnt (siche oben).

Etwas grofer ist, wie schon in der SB-Zeit, das Interesse fiir Ptah, mehr nun aber
fiir seine Partnerin Sachmet, die in der Ikonographie Paldstinas/Israels zuvor keine
prominente Rolle gespielt hatte. Wahrend Ptah urspriinglich die Rolle eines obersten
Gottes und Konigsgottes innehatte, scheint die Beliebtheit der Sachmet in ihrer
Zustindigkeit fiir die Abwehr von Krankheiten zu griinden. Ptah vertritt offenbar
kein so lebensnahes Ressort, hingegen ist der Patike ein beliebter Schutzgott im Alltag
(siehe unten).

1.9 Anat und Astarte in dgyptischer Couleur

Die agyptische Dominanz forderte wihrend der SB-Zeit in Paldstina/Israel eine
kriegerische Aggressivitit, die sich auch im religiésen Symbolsystem sichtbar nie-
derschlug und nicht einmal vor der Sphire der kanaandischen Vegetationsg6ttin halt
machte (869-870). Die frithe E-Zeit verabschiedet sich aber bereits wieder von diesen
kriegerischen und herrischen Géttinnentypen. Die reitende Goéttin oder ihr Pferd
spielen noch eine gewisse Rolle. Wahrscheinlich wird die wilde und aggressive Seite
der Gottin wieder stirker mit dem Lowen, weniger mit dem Pferd assoziiert. Unter den
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in el-Hadr bei Betlehem gefundenen Pfeilspitzen, auf denen die Namen der Besitzer
eingeritzt sind, taucht der Name ‘Abdlabit »Diener der Lowin« auf, der auf die alte
Verbindung von Géttin und Léwe hinweist (Keel/Uehlinger *2001: 144ff mit Abb.156f).

1.10 Bes und Patdke

Bes spielte bereits in der SB-Zeit in Paldstina/Israel eine eminent wichtige Rolle. Eine
ahnlich zwergenhafte Gestalt wie Bes ist der Patike (IDD s.v. Pataikos), der »kleine
Ptah« (784). Auch er gehort nicht zum Pantheon der grofien dgyptischen Gétter. Das
scharenweise Vorkommen von Patiken unter den Amuletten der ramessidischen Zeit
zeigt jedoch, dass er einen zentralen Platz in der Alltagsreligion und Frommigkeit der
Bevélkerung einnahm.

1.11 Hathor und die schénen Dinge

Im Ubergang zwischen SB- und E-Zeit bleibt das Interesse an Hathor als Patronin
der Liebe und aller schonen Dinge des Lebens allenfalls noch in den philistdischen
Siedlungen nachweisbar. Die Goéttin selbst tritt dabei allerdings ganz zurtick. Im
Vordergrund steht das aquatische Milieu der Géttin (1119-1121), Fest und Musik
spielen keine erkennbare Rolle. Wahrend die Lotossymbolik dgyptischer Provenienz ist,
diirften die langhalsigen Vogel und auch Fische auf dieser Keramik darauf hinweisen,
dass die »Philister« Beziehungen zur Agiis und ihrer Meeres- und Kiistenfauna hatten.
Das typische Hathorgesicht ist im Ubergang zur E-Zeit nur selten in der Miniaturkunst
anzutreffen, moglicherweise verbunden mit einem besonderen Interesse an der Gottin
als Geburtshelferin.

1.12 Osiris, Isis und Horus

Die mythologischen Vorstellungen rund um Osiris und seine Schwester und Gattin
Isis sowie deren Schwester Nephthys, die Errettung des Osiris aus dem Tod und sein
neues Leben in Gestalt des Horus, scheinen in der beginnenden E-Zeit auf wenig
Interesse gestofen zu sein. Es finden sich im Nachgang zur SB-Zeit noch anthropoide
Tonsarkophage mit dem Bild des Osiris sowie Siegel mit dem Djed-Pfeiler und dem
sehr beliebten Udjat-Auge. Isis, die im Neuen Reich hauptsichlich in ihrer Rolle als
klagende und als liebende, den Tod tiberwindende Gemahlin erscheint, wird im 1. Jt.a
zunehmend als miitterliche Gottin verehrt. Aus der Verbindung mit dem wieder zum
Leben erweckten Osiris stammt das Horuskind, das die Gottin dem Mythos nach
heimlich im Nildelta aufzieht. Leben, Fiirsorge und Schutz erwarteten die Menschen
von dieser Gottesmutter, die nun erstmals in der Kleinkunst thronend und beim Stillen
des Horusknaben dargestellt wird.

1.13-1.15 Neues Leben

Wihrend sich in Agypten die mythologischen Papyri und farbige Sargdekorationen
grofler Beliebtheit erfreuen, ist eine ikonographische Resonanz ihrer Vorstellungswelt
in Paldstina/Israel praktisch nicht auszumachen. So fehlen die beliebten Baumgottinnen
(1147-1150). Anhaltend schwach ist auch die Rezeption der mit dem Sonnenlauf ver-
bundenen Regenerationserwartungen, die in Agypten seit je eine zentrale Rolle spielten.
Selten werden Totenbuchmotive auf Skarabden transferiert (804.806.812.1164-1165),
wobei allerdings eine bemerkenswerte Eigenstandigkeit gegentiber den dgyptischen
Vorlagen erkennbar ist (Keel/Schroer 1998). Der jugendliche Sonnengott in Kindgestalt
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kommt im Ubergang zur E-Zeit nur vereinzelt vor, wihrend der Lotos als Inbegriff von
Regeneration in verschiedenen Zusammenhangen und auf verschiedenen Bildtrigern
immer wieder anzutreffen ist (1119-1120.1229.1356).

2. Autochthone Traditionen

Literatur: Strommenger/Hirmer 1962; Moortgat 1967: 128-169; Orthmann 1971; Seibert 1973;
Amiet 1977; Kohlmeyer/Strommenger 1982; Muscarella 1982; Matthdus 1985; Seidl 1989; Hrouda
1991; Borker-Kldhn 1992; Collon 1995: 128-176; Green 1995; Muller 2002; Metzger 2004; Benoit
22007; Bonatz 2007; Reyes 2007; Steymans [Hg.] 2010; Winter 2010; Aruz et al. [ed.] 2014; Brown
/Feldman [ed.] 2014.

Von der E I-Zeit an werden Goéttinnen nicht mehr in Metall oder auf anderen, in
Material und Produktion teuren Bildtragern dargestellt, und sie werden mit Ausnahme
einer einzigen Figur, der Aschdoda, nicht sitzend dargestellt. Die nackten Frauen bzw.
Gottinnen tummeln sich mitsamt ihrem symbolischen Umfeld in der Terrakottakunst.
Dort entwickeln sich aus den traditionellen Typen oder neben ihnen auch neue wie die
Frau mit der Handtrommel oder die Verbindung von Frauenfiguren mit den kleinen
Tempelmodellen. Die Substitutionen, d.h. Motive, die die Prisenz der Gottin evozieren,
ohne dass diese selber vollgestaltig abgebildet ist, nehmen zu. Diese entwickeln sich aus
der syrischen Tradition, dass Gottheiten durch ihre Attribute (Stier, Pferd, Capride,
Baum) reprisentiert werden konnen. Dazu gehdren vor allem die vielen Ziegen und
Baumchen der lokalen Siegelkunst, die in einer langen kanaandischen Tradition stehen.
Der Kult um die Bdume, insbesondere der Tanz, nimmt ebenfalls MB-zeitliche Sujets
auf, gestaltet sie aber mit eigenen Akzenten.

Neu in der Ikonographie Paldstinas/Israels ist das Motiv des siugenden Capriden, oft
kombiniert mit dem Skorpion (Staubli 2010). Die siugenden Capriden sind ikonogra-
phisch auf Impulse aus Nordsyrien zuriickzufithren, was sich auch in der haufigen
Wahl von Kalzitkonoiden und Hamatitsiegeln (Keel 1995: § 359) als Bildtragern
manifestiert. Das Interesse an den Herdentieren und den Baumen oder Pflanzen
diirfte die Grundbediirfnisse einer auf dem Herdenwachstum basierenden Okonomie
spiegeln. Ein Pendant zu diesen Aspekten von Wachstum und Gedeihen ist in den
minnlichen Gestalten zu sehen, die die Kontrolle tiber die Wildnis zum Ausdruck
bringen. Ganz autochthon ist der Herr der Strauf3e, aber auch die aus den SB-zeitlichen
Motivtraditionen erwachsenen Gottertypen wie Baal-Seth und Reschef treten als
Bezwinger von Lowen und Gazellen auf, die eine feindliche Welt symbolisieren. Die
Kontrolle dieser bedrohlichen Spharen erméglicht das Prosperieren von Mensch und
Herdentier und stellt deren Erndhrung sicher. Keiner dieser Gottertypen interagiert
mit den nackten Frauen bzw. Gottinnen oder ihren Substitutionen. Mit dem Ende der
dgyptischen Hegemonie nimmt diese Dynamik im Symbolsystem, das sich nun starker
nach Phonizien und Nordsyrien orientiert, zu. Es fallt aber auf, dass anthropomorphe
Darstellungen von Géttern durchaus noch vorkommen, wihrend Géttinnen nur noch
auf Terrakotten vollgestaltig erscheinen.

Funde aus philistdischen Siedlungen lassen dgyptische und submykenische Einfliisse
erkennen. Osiris und Lotosbliiten sind dgyptischer Couleur (siche oben), auch die
Gravidenflasche tragt diese Pragung. Auf der anderen Seite weisen die Aschdoda,
Klagefrauen, Musikantenmotive oder die Verwendung von Kernoi in den dgéischen
Raum. Motive und Stil zeigen zwar Eigenheiten, doch eine philistdische Ikonographie
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mit eigenen Themen ist bereits in dieser Zeit nicht recht auszumachen, d.h. die Fusion
von Philistdischem und Kanaandischem setzt schon sehr friith in der E-Zeit ein
(zum nicht ganz iiberzeugenden Versuch, trotzdem eine philistdische Ikonographie
auszumachen, vgl. Ben-Shlomo 2010). Das religiése Symbolsystem in den betref-
fenden Siedlungen unterscheidet sich nicht markant vom tibrigen Palédstina/Israel.
Die Zeugnisse der Amun-Verehrung in der frithen E-Zeit gehen teilweise auf diese
Bevolkerungsgruppen zuriick (1280), auch die Géttinnendarstellung oder -symbolik
kommt zu grof3en Teilen bei Philistern und Kanaandern ganz dhnlich daher. Wenn man
die Tonstdnder von Jabne als Dokumente spatphilistaischer Religion einordnet, wird
allerdings erkennbar, dass hier auch noch in der ausgehenden E ITA-Zeit Géttinnen
vollgestaltig dargestellt wurden - darin liegt ein bemerkenswerter Unterschied zu
anderen Regionen.

2.1 Die nackte Géttin

Die im Land heimische Tradition der Gottinnenverehrung und die Darstellung
nackter Frauen in verschiedenen Varianten bleibt ein Leitmotiv auch der frithen
E-Zeit. Ganzgestaltig kommt die Gottin nur in der Terrakottakunst vor, auf Siegeln
ist sie nicht anzutreffen. Neu ist die mogliche Verbindung der nackten Go6ttin mit
einem Lowinnengesicht (1178). Ob hier die Tradition der Géttin auf dem Lowen
—von der Ischtar bis zur SB-zeitlichen Qedeschet und den Gottinnen iiber Lowen auf
E-zeitlichen Tonmodellen und -stindern - eine Rolle spielt oder die in Paldstina/Israel
beliebte l6wenkdpfige Sachmet, ist vorerst offen. Ikonographisch ist die postulierte
Identifikation mit der auf Speerspitzen (siehe oben 1.9) genannten Géttin Leviat
(E. Mazar et al. 2015a: 472f) oder der kriegerischen Goéttin Anat nicht untermauert.

2.2 Mutter und Kind

Etwa gleichzeitig mit der hofischen Variante der Gottesmutter Isis, die den Horus
stillt, kommen auch andere, weniger héfische und ganzlich unagyptische Mutterbilder
auf. Sie zeigen Frauen mit einem Saugling oder Kleinkind auf dem Arm bzw. beim
Stillen des Kindes. Die erotische Nacktheit verbindet diese Miitter mit der grof3en
Gruppe der erotischen Frauenfigiirchen. Die Mutterschaft wird in dieses Ambiente
eingeordnet und steht nicht in Konkurrenz zur Erotik, die haufig durch Schmuck auf
dem nackten Korper betont wird. Ob die verbreiteten Siegel oder Knochenstabchen
mit einfachen Kreismustern nur ein beliebter Schmuck der einfachen Bevélkerung
waren oder ob sich eine besondere Bedeutung hinter der (unterschiedlichen) Anzahl
von Kreisen verbirgt, ist spekulativ.

2.3 Frauen mit Handtrommel

Ab dem spiten 11. Jh.a kommt zu den seit der SB-Zeit verbreiteten weiblichen
Figurentypen ein weiterer Typ hinzu, ndmlich eine nackte oder bekleidete Frau, die
eine runde Scheibe vor der Brust oder dem Bauch hilt (Kletter 1996: Nos 179.360.361,
vielleicht auch Nos 280.312.424; Tadmor 2006; Paz 2007; Sugimoto 2008). Zunéchst
handelt es sich immer um Terrakottaplaketten, in spiteren Perioden werden sie durch
Saulenfigiirchen mit Handtrommel abgeldst. Die frither bisweilen erwogene Deutung
der Scheibe als Opferkuchen ist nicht zu halten (zusammenfassend mit vielen Belegen
Keel/Uehlinger *2001: 1871t; Keel/Schroer *2010: 178). Auftillig ist, dass der Typ der
nackten Gottin mit Handtrommel (Hillers 1970; Braun 1999: 249-254 IV/1-14) mit der
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Zeit einem bekleideten Typ, der eine trommelnde Verehrerin bzw. Kultteilnehmerin
repréasentieren diirfte, weicht. Der Kontext der Handtrommel spielenden Géttin und
Verehrerin ist urspriinglich wahrscheinlich der Kult fiir den Wettergott und der
Applaus fiir dessen Sieg tiber das Chaos.

2.4 Frauen an Tempelmodellen und Tonstindern

Eng verbunden mit den die Handtrommel schlagenden Frauen oder Géttinnen sind
weibliche Figuren, die mit Tempelarchitektur in Verbindung gebracht werden (Schroer
2007a; 2017). Terrakottastinder, -plaketten oder -modelle evozieren die Fassade
eines Heiligtums mit erotischen Frauenfiguren im oder neben dem Portal. In Juda
sind Tempelmodelle mit nackten Frauenfigiirchen allerdings bisher nicht nachge-
wiesen. Mehrfach sind die Frauen mit einer Handtrommel dargestellt. Zur weiteren
Ausstattung der kleinen Schreine gehoren Lowen, auf denen die Géttinnen stehen,
aber auch Tauben und Ziegen am Baum sowie Wiachtersphingen, womit traditionelle
kanaanaische Konstellationen der MB-Zeit (403-447) reaktiviert werden. An die
Stelle der Frauenfigiirchen neben dem Portal treten haufig Pilaster oder kleine Sdulen.
Die Priasenz der Goéttin wird, wie es auch in der SB-Zeit schon vorkommt, durch
Substitutionen angezeigt. Das gilt auch fiir den Tonstander aus Taanach, der zugleich
eine nackte Gottin in der Pose einer Herrin der Lowen und die Ziegen am Baum
zwischen den Lowen darstellt (1197). Worauf beziehen sich die kleinen Modelle von
Heiligtiimern? Sicher sind sie nicht als Abbilder realer Tempelarchitektur zu verstehen,
sie evozieren aber die Symbolik eines Heiligtums. Sind sie, wie Keel/Uehlinger (*2001:
174) annehmen, im familidren Kult verankert? Tonmodelle der verschiedenen Typen
wurden manchmal in Tempeln oder kultisch genutzten 6ffentlichen Raumen (1196),
manchmal in Privathdusern gefunden. Sie ermdglichten vielleicht eine mobile Art
der Verehrung einer oder mehrerer Gottheiten (Kletter/Ziffer/Zwickel 2015: 68-76;
umfassend zu allen Aspekten der Tempelmodelle zuletzt Katz 2016). Bemerkenswert
ist, dass es in der frithen E-Zeit keine stiddtischen Tempelanlagen gibt. Die Modelle
koénnen also nur Bezug nehmen auf kleinere, regionale Heiligtiimer oder ideell auf
die (dltere) Tradition von Tempeln mit einem Allerheiligsten, einem Kultbild und
bisweilen einer Tempelfassade oder einem Tempelportal. Dattelpalmen, stilisierte
Palmen und Volutenkapitelle (1207-1209.1212.1228) scheinen urspriinglich einen
Zusammenhang mit den Géttinnen und ihren Tempeln (434) zu haben, sie gehoren
aber bald zur Herrschersymbolik (1659-1665) und reprisentativen Palastarchitektur. Die
Verbindung der beiden Sphéiren kommt moglicherweise bei 957 bereits zum Ausdruck.

2.5-2.6 Gottin, Schlange, Taube und Granatapfel

Schlangen finden sich seit den frithesten Epochen als Wichterinnen bei GefafSen oder
in Kultraumen. Sie gehéren aber auch zu den treuen Begleiterinnen der erotischen
Gottinnen. Anders als die Taube fand die Schlange in der SB-Zeit auch Eingang in
das Umfeld der Qedeschet, die vorderasiatische und dgyptische Traditionen vereint.
Tauben sind seit der MB-Zeit in der Ndhe der erotischen Gottinnen Anatoliens, Syriens
und Paléstinas/Israels anzutreffen, in der SB-Zeit spielen sie allerdings keine grofie
Rolle (847). In der frithen E-Zeit findet man sie dann haufig in der Terrakottakunst,
bisweilen mit deutlichem Bezug zur Gottin. Der Granatapfel ist weniger exklusiv
mit der G6ttin verbunden, er tritt an Kultgerdten auf Zypern und in philistdischen
Kontexten auf, in der nordsyrisch-anatolischen Kunst ist er etwas markanter den
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Gottinnen oder Herrscherinnen zugeordnet (1322-1323.1361). Ein besonderer Fund
(im Katalog nicht mehr erwihnt), der hier im Anschluss an den Granatapfelanhénger
aus Megiddo (1220) erwéhnt sei, ist ein bronzenes Tanit-Zeichen aus Megiddo, eben-
falls aus dem 11. Jh.a (Arie 2017). Wie dieses frithe Zeugnis der Géttin auf8erhalb des
agyptisch-phonizischen Raumes einzuordnen ist, ist noch offen.

2.7-2.8 Mykenisches Erbe - Géttinnen, Klagefrauen, Musikantinnen

Um 1100a ist in den philistdischen Stiddten der Ebene der Typ eines stark stilisierten
Gottinnenidols submykenischer Herkunft (834-835) anzutreffen, die sog. Aschdoda.
Von der Philisterkeramik dgdischen Stils tiberdauerte nur dieser Typ von thronenden
Figiirchen bis in die E II-Zeit (Ben-Shlomo/Press 2009). Uber die Philister scheint
zudem das Motiv der Klagefrau tiberliefert worden zu sein, wobei auch in diesem
Fall Traditionen aus der Agiis iibernommen wurden, mdglicherweise vermittelt iiber
Zypern. Prozessionen und ausfiithrlichere Darstellungen von Musik im Kult finden sich
auf zyprischen Artefakten sowie in Paldstina/Israel auf Objekten aus philistdischen
Siedlungen. Hier sind Frauen weniger prisent, die Leier und auch die Doppelpfeife
wird, wenn auch nicht exklusiv, von Médnnern gespielt. Dieser heterogenen Gruppe
von MusikantInnen steht die grofle Anzahl von Terrakotten gegeniiber, die eine
Trommlerin darstellen (siehe oben 2.3).

2.9 Capriden und Skorpione

Zu den neuen Themen der frithen E-Zeit gehort das Motiv des sdugenden Capriden
(Keel 1980; Keel/Schroer 1985: 33-38; Keel et al. 1990: 105-11; Keel/Uehlinger *2001:
141f). Dieses Ikon gottlich-miitterlicher Sorge fiir das Gedeihen aller Lebewesen ist
schon lange vorher in der Kunst Agyptens, Vorderasiens oder in der altsyrischen
Glyptik (424) présent, tritt aber in Paldstina/Israel erst ab der E-Zeit I bis in die E-Zeit
IIB in markanter Haufung auf und zudem auf einem neuen populiren Bildtriger,
dem Konoid, der ein autochthones Erzeugnis der Region in dieser Epoche ist (Keel
1995: §§ 246-251). Ikonographisch ldsst sich das sdugende Muttertier auf nordsyrische
Tradition zuriickfiithren (siehe oben). Das enorme Interesse der frithen E-Zeit an
der Verbindung von Muttertier und Jungtier sowie die hdufige Vergesellschaftung
dieser Tkone mit dem Skorpion, die zuvor nur vereinzelt nachweisbar ist (757), ist
auffillig (vgl. den Uberblick bei Staubli 2010 und Schroer 2016a). Die sich formierende
Dorfkultur basiert 6konomisch stark auf den Kleintierherden, deren Anwachsen und
gutes Gedeihen dem Schutz der heimischen Géttin iiberantwortet ist. Da Rinder
zum Bestellen der Felder unverzichtbar waren, gewinnen sie in dieser Epoche an
Bedeutung (Koch 2017: 197f), dem entsprechend auch die Sorge um Kuh und Kalb
(1236-1237.1333). Doch die Capriden tiberwiegen, wenn es um das Herdentier als
Inbild der gottlichen Miitterlichkeit geht, die sich in der Fiirsorge fiir das Jungtier
manifestiert, aber weit iber diese hinausweist. Der Skorpion, der seit der MB-Zeit
zum Ambiente der Gottinnen gehort (440.444.470.757-759), dirfte das sdugende
Muttertier unter das fiir die Landwirtschaft wichtige Sternbild Skorpion (Zernecke
2008; Staubli 2010) gestellt haben. Die Verbindung von Baum/Zweig und Capride
oder das Motiv der am Baum dsenden Capriden ist im Gegensatz zu den siugenden
Capriden keine neue Errungenschaft der E-zeitlichen Ikonographie, sondern teilweise
schon seit dem Chalkolithikum (NEAEHL 5,1760) bezeugt. Stehende oder schrei-
tende Capriden mit ausgepriagtem Gehorn, die als einziges Motiv auf der Siegelfliche
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erscheinen (1244-1245), haben moglicherweise einen anderen Hintergrund, der bis
ins Chalkolithikum zuriickreicht (IPIAO 1,112). Sie repréisentieren den Machthaber,
dhnlich wie der Widderkopf (1336). Dafiir spricht, dass sie auf den Knochensiegeln im
Umfeld von Konigsmotiven und -kartuschen vorkommen (Keel 2011a: 68 Abb.44,1-2
aus Dan und Jerusalem).

2.10 Zweige und Baumkult

Seit der MB-Zeit ist die Verbindung von Zweigen und Bdumen mit der Géttin in
Paldstina/Israel besonders eng. Als Erd- und Vegetationsgottin gewéhrleistet sie das
Gedeihen der Pflanzen und somit Nahrung fiir Mensch und Tier. Stilisierte Baume
stehen schon in der SB-Zeit fiir die in ihnen gegenwirtige Macht dieser Goéttin (852).
Der Baum wird zum Ort der Verehrung und so auch zum Zentrum kultischen Tanzes.
Ténzer sind in Paldstina/Israel in der Siegelkunst der frithen E-Zeit duflerst hiufig
anzutreffen, wihrend auf Zypern Tanzgruppen gern plastisch in Ton dargestellt wer-
den (1269; evtl. 1225). Wenngleich die Gestaltung verschieden ist, ist doch das Motiv
des Tanzes seit der MB-Zeit in der einheimischen Glyptik bekannt (486.490-492).

2.11 Der Herr der Tiere

Die Gestalt des Herrn der Straufe ist zahlenméflig und von den typischen Bildtrigern
(Skaraboiden) her eine Innovation der Epoche. Seltener ist ein Herr der Capriden
(515), moglicherweise weil Capriden in dieser Epoche zunehmend als Herdentiere
(Ziegen, nicht Wildziegen oder Steinbdcke) und weniger als Vertreter einer feindlichen
Wildnis eingeordnet wurden. Der Herr der Skorpione, ebenfalls auf den einheimischen
Siegelformen anzutreffen, konnte in der Tradition des dgyptischen Horuskindes stehen,
das auf ramessidischen Stelen als Bezwinger von gefihrlichen Tieren wie Schlangen
und Krokodilen erscheint, doch sind fiir einen dgyptischen Hintergrund bei dieser
Gestalt sonst gar keine Anhaltspunkte vorhanden.

2.12 Reschef und Baal-Seth

In der SB-Zeit profilierten sich zwei Gétter in Paldstina/Israel besonders, namlich Baal-
Seth, eine kimpferische Gestalt, die das Erbe sowohl des kanaandischen Wettergottes
als auch des dgyptischen Helfers des Sonnengottes, Seth, antrat, und Reschef, ein
ebenfalls kimpferischer Gottertyp, der sich insbesondere bei Krankheiten und Gefahr
fiir Leib und Leben als Helfer anbot. Diese beiden Gétter sind schon in der SB-Zeit
gelegentlich zusammen anzutreffen (930), in der frithen E-Zeit bilden sie jedoch ein
veritables Duo, wobei Baal-Seth von einem Lowen und Reschef von einer Gazelle
begleitet wird (Keel 2009).

Die Attributtiere reprasentieren wahrscheinlich die iiberwundene Diirre (Mot)
bzw. das Bezwingen unbewohnbarer, lebensfeindlicher Biotope (Gazelle). Baal-Seth
kann gefliigelt dargestellt werden, Reschef hat nicht mehr unbedingt den fiir ihn
zunichst so charakteristischen Schild in der Hand. Die Gétter erscheinen sogar auf
den kleinen Flichen der Siegelamulette hdufig gemeinsam, manchmal aber auch
einzeln. Sie verlieren ihr aktives, kimpferisches Profil, betont wird nun stérker ihre
Dominanz, Uberlegenheit und Beherrschung. Weder Reschef noch Baal-Seth werden
in Interaktionen mit anderen Géttern oder mit Gottinnen dargestellt. Biblisch fiir
das Bergland bezeugte Ortsnamen des Typs »Baal-Gad« konnten sich auf die lokale
Verehrung des hier beschriebenen Baal-Seth beziehen. Grundsitzlich ist aber Baal,
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dhnlich wie El, kein Eigenname, sondern ein Titel, der zwar von der lokalen Bevolkerung
mit einem bestimmten Gott verbunden wurde, aber als solcher die Identifikation nicht
sichtbar werden liefs.

3. Autochthone Traditionen vor nordsyrisch-anatolischem Horizont

Literatur: Bossert 1942; Bossert 1951; Akurgal/Hirmer 1961; Orthmann 1971; Bittel 1976; Orthmann
1975; Amiet 1977; Seeden 1980; Kohlmeyer/Strommenger 1982; Muscarella 1982; Winter 21987;
Hrouda 1991; Bérker-Klihn 1992; Cluzan et al. 1993; Muller 2002; Ozgiic et al. 2002; Metzger
2004; Benoit 22007; Bonatz 2007; Meyer 2008; Winter 2010; Gilibert 2011; Aruz et al. [ed.] 2014;
Brown/Feldman [ed.] 2014.

Die Wettergotter, die zum kanaandischen Erbe der heimischen Religion gehoren,
aber in der SB-Zeit in ihrem Profil stark durch die kimpferischen Baal-Seth-Typen
tiberformt wurden, erfahren unter nordsyrischem Einfluss zu Beginn der E-Zeit ein
kleineres Revival. Die traditionelle Stiersymbolik verweist auf den die Fruchtbarkeit
des Landes stabilisierenden Wettergott. Selten wird noch der Kampf des Wettergottes
gegen die Chaosschlange (1314-1315), haufiger der aggressive Stier, der den Lowen
besiegt (1292.1294-1297), dargestellt. Uber das Attributtier, den Stier, sind wohl auch
die Beziehungen dieses Gottes zu seiner Partnerin noch greifbar. Deren Begleittier
istjedoch normalerweise der Léwe. Wéhrend Thronende, sowohl Herrscher als auch
Gotter, recht selten erscheinen, wird in der nordsyrisch-anatolischen Reliefkunst
Kampfund Krieg der Ménner zu einem zentralen Thema. Von bleibender Bedeutung
ist im Umfeld des Herrschers die Lowensymbolik. Die Sonnenverehrung der hethi-
tischen Tradition bleibt in Gestalt leerer Throne mit Fliigelsonnen in Nordsyrien
prasent. Auffallig ist die Zunahme von ungefliigelten und gefliigelten Mischwesen
aller Arten.

3.1-3.2 Der Stier, der nordsyrisch-anatolische Wettergott und seine Partnerin
In kdmpferischer Tradition steht weiterhin der Stier, der zum kanaandischen Wettergott
gehort. Die Verbindung von Wettergott und Stier scheint allerdings im Norden unter
syrischem Einfluss weit stirker als in der stidlichen Levante zu sein. Wahrend Bovinen,
wahrscheinlich Stiere, in der Glyptik der E ITA-Zeit noch vorkommen, erscheint der
Wettergott auf dem Stier nur vereinzelt. Der Typus des kanaandischen Wettergottes
war schon in der SB-Zeit abgeldst worden vom dgyptisch gefarbten Baal-Seth (Keel
2009). Die Wettergotter mit Blitzbiindel und triumphierendem Gestus nehmen
aber in Nordsyrien und Stidostanatolien weiterhin ihre klassische Rolle ein (zu den
Wettergéttern in Mesopotamien und Syrien im 1. Jt.a RLA 15,96f; zu den hethiti-
schen Wettergottern im frithen 1. Jt.a RLA 15,105ff). Eine grofSere Anzahl von Stelen
zeigt sie in vollem Ornat, hiufig auf dem Stier stehend und unter einer gefliigelten
Sonnenscheibe. Als Partnerin des Wettergottes tritt auf den syrisch-anatolischen Reliefs
eine thronende, hofische G6ttin auf, die wiederum mit dem Lowen als Attribut- oder
Trigertier verbunden ist. Ihre Attributtiere tauschen Gott und Gottin gelegentlich aus.
Ob die Verbindung der nackten Géttinnen mit Lowen, wie sie auf Tonstindern und
Tempelmodellen 6fter anzutreffen ist, dieser Tradition zuzuordnen ist, bleibt unsicher.
Die Verbindung von Géttin und Lowe kann sich aus mehreren Traditionen herleiten,
die manchmal zusammentfliefSen (Schroer/Wyssmann 2012).
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3.3 Léowenbezwinger und der Lowe als Bezwinger

Der heldenhafte Nahkampf gegen den Lowen oder das Bezwingen anderer wilder
Tiere ist in der nordsyrisch-anatolischen Reliefkunst 6fter anzutreffen. Dem Stier, der
den Lowen tiberwiltigt, entspricht der Wettergott, der ihn in Teamarbeit mit einem
Heros erlegt (1329). Der Lowe wird traditionell als ein fast unbezwingbarer Gegner
prisentiert, was ihn fiir die Rolle des Torwachters und Bodyguards von Géttern und
Herrschern préadestiniert. Er repréasentiert in konkurrenzloser Weise Herrschertum
und Macht. Manche SB-zeitliche Tradition setzt sich fort, so die I6wenkopfgestaltigen
Trinkgefdfle (951.1335), die vorderorientalischen Ursprungs sind (vgl. schon Tuchelt
1962, nicht rezipiert von Meiberg 2013), aber in der Dekoration teilweise submykeni-
sche Einfliisse aufweisen.

3.4-3.5 Kampfende, kriegerische und thronende Gétter und Mdnner

Die nordsyrisch-anatolische Reliefkunst bietet ein vielfiltiges Repertoire an Kampf- und
Kriegsdarstellungen. Eine Untergruppe bilden Kampfszenen, die sich wahrscheinlich
den mythischen Stoffen verdanken, die wir aus dem Gilgameschepos kennen (Steymans
[Hg.] 2010; zu Beziigen der Ikonographie auf die Gilgameschstofte vgl. schon 530). Der
Riickhall solcher Kampftraditionen in der Ikonographie Paldstinas/Israels ist nicht
stark. Im Norden (Hazor) und in Syrien, aber auch auf Zypern, werden nach wie vor
Thronende, zum einen Gotter wie El oder Baal, zum anderen aber auch Herrscher, dar-
gestellt, die in Paldstina/Israel ansonsten nicht mehr vorkommen. Es wird insgesamt in
dieser Epoche auftillig wenig gethront oder gesessen. Singulir ist die Ankniipfung an
altsyrische Bankettszenen mit Teilnehmern, die aus einem Gefaf3 mittels Trinkhalm
trinken (1354).

3.6 Astralverehrung, Wachter- und Mischwesen

Die symbolische Vergegenwirtigung astraler Gottheiten in ihren Erscheinungen
als Mondsichel, Sonnenscheibe oder Stern hat eine lange Tradition. Wiirdentrager
tragen Mondsicheln als Schmuck (966.1362). Die Ablosung der anthropomorphen
Gotterdarstellungen durch Symbole ist in dieser Epoche keine Seltenheit (1363). Der
Sonnengott kann in Mesopotamien durch ein sternartiges Symbol, im nordsyrischen
Raum durch eine Fliigelsonne reprasentiert werden. In der nordsyrisch-anatolischen
Kunst nehmen gleichzeitig die Misch- und Wiachterwesen in vielen Varianten stark
zu, wobei sie nun weniger in Dienstrollen und héufiger in eigener Sache auftreten.

IV.B Themen der Bildkunst der Eisenzeit IIB (840-700a)

Literatur: Keel 1977; Keel 1978; Keel 1980; Keel 1984; Keel 1986; Winter 21987; Keel 1992; Sass
/Uehlinger [ed.] 1993; Herrmann 1994; 2002; 2006; 2016; Keel 1994; Keel 1995; Keel °1996;
Kletter 1996; Avigad/Sass 1997; Keel 1997; Bernett/Keel 1998; Keel 1998; Braun 1999; Uehlinger
[ed.] 2000; Keel/Uehlinger 52001: 199-321; Beck 2002; Ornan 2005; Strawn 2005; Suter/Uehlinger
[ed.] 2005; Eggler/Keel 2006; Paz 2007; Sugimoto 2008; Keel/Schroer 32010: 164-210; Herrmann
/Staubli 2010; Keel 2010; Keel 2010a; Golani 2013; Keel 2013; Keel et al. 2017; Feldman 2014;
Berlejung et al. 2018.

Die Leitfossilien der E IIB-Zeit sind die auflergewShnlichen Elfenbeinschnitzereien
(Suter 2011; Herrmann/Laidlaw 2013; Wicke 2013). Sie stammen wahrscheinlich aus
Produktionsstdtten an der phonizischen Kiiste, bei Tyros oder Sidon, und wurden
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durch Beuteziige unter assyrischer Herrschaft aus den Palédsten lokaler Herrscher vor
allem an Orte auflerhalb der Levante und Syriens verbracht, so nach Nimrud, wo
grof3e Horte gefunden wurden (vgl. dazu die Publikationen von Mallowan, Barnett
und besonders Georgina Herrmann). Die Datierung auf Basis von Werkstittenzeichen
und Stilentwicklung ist noch immer ein Puzzlespiel (Busch 2007). Marian H. Feldman
(2014) hat die zentrale Bedeutung dieser Artefakte fiir die Entwicklung von regionen-
tibergreifenden Identititen (»communities of style«) in der Levante herausgestrichen.
Manche Stiicke konnten schon im 10./9. Jh.a angefertigt worden sein, das Gros ist aber
wohl der E IIB-Zeit zuzuordnen. Wihrend die Assyrer ihre eigenen Motive nicht in
Elfenbein schnitzen lielen, sind die von ihnen begehrten und erbeuteten Kunstwerke
vielfach von dgyptischen Themen in nordsyrisch-levantinischer Couleur oder von
syrischen Traditionen geprigt. An diesem grofien ikonographischen Strom hat das
Nordreich Israel, das ab der Mitte des 9. Jh.a mit den phonizischen Stidten und den
Aramiern enge Beziehungen hatte, deutlich partizipiert, wie u.a. die Elfenbeinfunde
aus Samaria zeigen.

Allerdings werden nicht alle levantinischen Themen aufgegriffen, die nackte Gottin
beispielsweise fehlt. Immer wieder wird quer durch die Motivketten hindurch
erkennbar, dass Israel ein dynamischer Teil der Levante war, wihrend Juda nur
wenige Traditionen entwickelte und dabei gern auf dltere Vorgaben zuriickgriff. Das
produktive israelitisch-phonizische Kunsthandwerk des Nordens zeigt viel mehr
Eigenstandigkeit bei der Beerbung dgyptischer religiéser Symbole, nimmt aber auch
syrisch-kanaandische Traditionen und Motive auf. Dass Juda den kiinstlerischen
Vorgaben des Elfenbeinhandwerks nicht nachzukommen vermochte, mag der
Kosmetikloftel aus Bet-Zur (1440) veranschaulichen. Der Kiinstler hat die Vorlagen
wohl weder ganz verstanden noch geschickt nachgeahmt. Die Klassifizierung als
Ubungsstiick kommt angesichts des teuren Materials kaum in Frage. Beschriftete Siegel
zeigen, dass Israel und Phonizien einander auch sprachlich nah stehen (Verwandtschaft,
nicht Einfluss), wihrend Juda mit Ammon und Moab Gemeinsamkeiten teilt. In der
Glyptik Jerusalems aus dem 8./7. Jh.a sind agyptische, phonizisch-syrische, aramaisch-
syrische und assyrische Einfliisse nachweisbar, die auf weitrdumige Kontakte und
moglicherweise auch in der Stadt anséssige Bevolkerungsgruppen deuten (E. Mazar
et al. 2015: 408).

Wenn es zutrifft, dass Scheschonq I fiir eine geraume Zeit die d4gyptische Prasenz in
Paléstina/Israel nochmals festigen konnte, und wenn man dafiir nach Anhaltspunkten
im Landesinnern, nicht an den von Agypten kontrollierten Kiistenrouten, Ausschau
hilt, dann kénnten insbesondere Siegel mit dgyptischen Herrschaftsmotiven (1377
Lowe tiber Feind, 1382 Pharao erschldgt Feind, 1392-1393.1422.1449 Falken und
Falkenkopfige), eventuell auch die Knochensiegel mit Kartuschenverehrern (1050
mit dem Namen Scheschonq) dieser agyptischen Dominanz zuzuordnen sein. In der
2. Hilfte des 8. Jh.a, wihrend der stabilen Kuschitendynastie, wird das Interesse an
Agypten erneut greifbar. Hierzu gehdrt moglicherweise die auffillige Konzentration
auf die lowenkopfige Goéttin, traditionell Sachmet (1484-1486). Sie wird jedoch
entgegen der klassischen Darstellung gern mit erotischen Ziigen ausgestattet wie in
der kuschitischen Kunst (1487), und zu ihrem Ambiente scheinen Bes, Meerkatze und
Pfeifenspieler zu gehoren (1495.1508.1510), die frither eher mit Hathor verbunden
waren. Ein Zusammenhang mit dem dgyptischen Mythos von der Riickkehr der fernen
Gottin konnte sich nahelegen (siche weiter unten). Der assyrische Imperialismus trieb
gegen Ende des 8. Jh.a Palistina/Israel quasi in die Arme Agyptens. Hiskija setzte auf
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die dgyptische Karte und hatte damit voriibergehend Erfolg. Seine Staatsembleme sind
der dgyptischen Sonnensymbolik (1451-1454.1458-1462) mit gefliigelten Skarabden
(vgl. die kuschitische Version bei 1456) und Sonnenscheiben geschuldet. Aber auch
die anhaltend grofle Vorliebe der Beamtenschaft fiir gefliigelte Urden, von denen sie
ihre Namen schiitzen lassen (1470-1474), bezeugt die Orientierung nach Agypten.
Nach Christian Herrmann (2016: 3.452) sind die zahlreichen Amulette, die in prak-
tisch allen Epochen in Paléstina/Israel in Umlauf waren, den in Agypten gefundenen
Amuletten so gleich, dass sie wohl fast alle als Importe angesehen werden miissen. Ihre
Verbreitung in der Kiistenregion, im nérdlichen und stidlichen Binnenland variiert.
Die Inschriften und Zeichnungen von Kuntillat ‘Agrtd (Meshel et al. 2012) bezeugen
ein Zusammenflieflen verschiedener Traditionen. So finden sich dgyptische bzw.
agyptisierende Bes-Gestalten neben einem eher philistdisch oder juddisch wirken-
den Leierspieler, dem kanaandischen Motiv des Léwen und der Ziegen am Baum
(Qedeschet), dem syrisch-phonizischen Motiv der Kuh mit dem Kalb und assyrischen
Motiven wie der Stadtmauer, einem Bogenschiitzen, vielleicht auch Tributbringern,
und schliefSlich mehreren Tierdarstellungen (Jagd?). Die Themen der Zeichnungen
lassen sich nicht einem gemeinsamen Themenbereich (Krieg, Kult, Segen) zuord-
nen. Die Deutungen der Funde gehen bis in die jiingste Zeit in vollig verschiedene
Richtungen (zuletzt Choi 2016, der den Ort direkt mit Ereignissen der biblischen
Geschichte in Zusammenhang bringt). Auch die Typisierung der Keramik am Ort
ist umstritten (Singer-Avitz 2006; Freud 2008).

1. Agyptische Herrscher- und Sonnensymbolik

Literatur: Wreszinski 1923-38; Roeder 1956; Wolf 1957; Tait 1963; Smith 21965; Michalowski 1969;
Vandersleyen 1975; Leclant [Hg.] 1981; Schoske/Wildung 1984; Lange/Hirmer ©1985; Fazzini 1988;
Eggebrecht [Hg.] 1990; Vassilika 1995; Wildung 1996; Robins 1997; Josephson/Eldamaty 1999; Lull
2002; Taylor 2003; Caubet et al. 2007; Hill/Schorsch [ed.] 2007; Lohwasser [Hg.] 2014.

In der héfischen Kunst der Levante und Syriens spiegelt sich die grof3e Faszina-
tionskraft des d4gyptischen Kénigtums und seiner Embleme. Der realen politischen
Macht Agyptens scheint dabei allerdings nicht das Hauptinteresse zu gelten, es
geht um die traditionell kodierten Symbole und Zeichen stolzer, imperialer Macht
schlechthin. Die Rezeption der hofischen Motive ist im Norden deutlich starker als
im Siiden. Das gilt auch fiir die auf vielen Bildtragern prasenten dgyptischen oder
agyptisierenden Wichterwesen wie Lowen und Sphingen, die in Juda praktisch
nicht vorkommen.

Die agyptische Gotterwelt ist in der E IIB-Zeit nicht mehr gut vertreten, die entspre-
chenden Motive versiegen teilweise ganz. Sachmet und Bastet, aber auch Bes teilen
sich die verbleibenden Spitzenringe, dies auch in der Amulett- und Siegelkunst im
Stiden. Diese Gottheiten werden aus personlichen Griinden verehrt, nicht weil sie mit
dem Kénigtum oder Staat in einer besonderen Verbindung stehen. Der Schutz des
Lebens und insbesondere der Miitter und Kinder wird ihnen im Alltag und im Tod
anvertraut. Hathor, die bis zur SB-Zeit mit ihren erotischen Facetten viel Anklang
fand, verschwindet praktisch ganz von der Bithne Paldstinas/Israels. Dasselbe gilt
fiir die dgyptischen Totenweltvorstellungen, die keinen Nachhall mehr erfahren.
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1.1 Das Image des dgyptischen Herrschers und Hofs

Das Interesse am dgyptischen Kénigtum nimmt, anders als das Interesse an den
agyptischen Gottheiten, in der E IIB-Zeit deutlich zu. In der Elfenbeinschnitzerei
oder auf Metallschalen ist der Greif bzw. der falkenkdpfige Sphinx (zur Unterscheidung
vgl. Gerke 2014: bes. 103-119) hdufiger als der Lowe beim Niedertreten von Feinden
anzutreffen. Das Niederschlagen der Feinde ist kein zentrales Motiv, kommt aber vor.
Das alte Motiv der Géttin, die dem jungen Konig ihre Brust reicht und ihn so als Kénig
legitimiert, wird auf verschiedenen Bildtrégern weitertradiert und bis nach Anatolien
in adaptierter Form verbreitet. In der Siegelkunst Paléstinas/Israels hat man sich jedoch
auf einfachere Konigssymbolik beschrinkt. Auf juddischen Siegeln wird das dgyptische
Koénigtum insbesondere mit dem Falkengott Horus in Verbindung gebracht. Damit
wird auf eine seit der FB-Zeit bekannte Tradition zuriickgegriffen. Die Rolle des
Schlangenbezwingers, die in Agypten eher dem Horuskind iibertragen wird, erinnert
an den MB-zeitlichen Falkenképfigen oder den SB-zeitlichen Baal-Seth als Kémpfer
gegen die Chaosschlange. Die solare Falkensymbolik und eine Sonnenverehrung
hethitischen Ursprungs, mit einem leeren Thron und einer Fliigelsonne, nun jedoch
im Boot, verschmelzen in Jerusalem zu einem neuen Motiv.

1.2 Kénigliche Léwen, Sphingen und Greifen in Wachterfunktion

Wiichterwesen, darunter verschiedene Arten von Sphingen und Greifen, sind auf
Elfenbein und Metallschalen anzutreffen, aber auch als Wandmalerei und Relief. Die
Vermischung von agyptisch-agyptisierenden und syrisch-araméaischen Charakteristika
hat gerade bei diesen Mischwesen eine lange Tradition (358-360.575-579.950), man
findet sie in der Levante, in Jordanien und in Syrien. Auf Siegeln phonizischer oder
israelitischer Herkunft bewachen sie Namen oder stilisierte Baume, viele halten oder
bewachen Anch-Zeichen, so auch der Greif auf einem Siegel aus Jerusalem (1416).
Greifen sind, anders als die falkenkopfigen Sphingen, in der dgyptischen Tradition
weniger mit dem Konigtum und stirker mit der Wiiste assoziiert (Gerke 2014), doch
néhern sie sich in der Glyptik Paldstinas/Israels im 8./7. Jh.a bisweilen an (1413.1416).

1.3-1.6 Sonnengétter und Solarsymbolik

Der Sonnengott wird in Gestalt des falkenkopfigen Gottes oder des Horusfalken verehrt,
aber auch einer Fliigelsonne. Nach wie vor ist die Verbindung mit dem Konigtum eng
(siehe oben). Auch die Bevolkerung Judas kennt die solare Falkensymbolik. Besonders
auffillig ist ein Siegelabdruck aus Jerusalem mit dem Motiv eines leeren Throns in einem
Boot unter einer Fliigelsonne (1427). Hier verschmelzen dgyptische und nordsyrische
Traditionen. Das Motiv des Sonnenkinds auf der Lotosbliite (1430-1433) scheint ins-
besondere im dgyptischen Delta (Hill 2016: 1571f) eine zentrale Rolle eingenommen zu
haben. Es verbindet solare Theologie mit dem dgyptischen Kénigtum. Mit der hofischen
Elfenbeinkunst gelangte es auch nach Samaria, wurde jedoch in Juda nicht rezipiert,
wihrend der Lotos als Regenerationssymbol durchaus beliebt war.

Der Skarabius als Verkérperung des jugendlichen Sonnengottes ist in Israel und in
Juda von zentraler Bedeutung. Spatestens seit der MB-Zeit war die dgyptische Symbolik
dieses Kafers in Paléstina/Israel sehr gut bekannt, wie die Favorisierung des Skarabéus
als Siegelform, aber auch Motive auf der Basis von Siegeln zeigen (275.339). In der
E IIB-Zeit wird der Skarabdus, wie der Uréus, gern zwei- oder vierfliigelig dargestellt.
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Skarabdus und Fliigelsonne sind solare Staatsembleme Judas zur Zeit des Hiskija
(Keel 2007: 416-420), sie treten u.a. auf den fast zweitausend /m/lk-Siegelungen grofier
Vorratskriige aus Lachisch, Jerusalem, Ramat Rahél und anderen Orten auf. Die
juddische Monarchie stellte sich und das Land unter den Schutz eines Sonnengottes,
der in markant dgyptischer Tradition symbolisiert wurde. Dass die Wahl auf den
Skarabdus und die Fliigelsonne fiel, diirfte nicht zuletzt der Vertrautheit speziell mit
diesen dgyptischen Solarsymbolen geschuldet sein. Seit der MB-Zeit wurden die
agyptischen Siegelamulette in Form eines Skarabdus importiert, nicht selten mit dem
hprr auf der gravierten Unterseite oder mit einer Fliigelsonne. Die Zugehdrigkeit des
Skarabdus zur solaren d4gyptischen Symbolik wird in Paldstina/Israel durchaus bekannt
gewesen sein, auch wenn man ihn nicht namentlich mit dem dgyptischen Sonnengott
identifizierte (gegen Schmitt 2017). Fliigel und gefliigelte Wesen stehen in der Epoche
bemerkenswert hoch im Kurs, d.h. viele religiose Symbole werden solarisiert oder
uranisiert und mit dem solaren oder uranischen Charakter wird zugleich eine
schiitzende Funktion verbunden. Die gefliigelte Sonnenscheibe gehort ebenfalls in
diesen Kontext. Sie hat keinen rein d4gyptischen Hintergrund, sondern ist schon in den
fritheren Jahrhunderten auch in der hethitischen und syrischen Tradition bekannt. Die
gefahrlichen Uréen, wie der Skarabéus seit der MB-Zeit in der Kunst Paléstinas/Israels
allgegenwirtig, bewachen in vielen Variationen auf verschiedenen Bildtragern Gotter,
Namen oder stilisierte Biume und werden seit je mit der Glut der Sonne assoziiert
(1044.1069.1467). Nicht selten finden sie sich auf Standarten (1452). Wie die anderen
Wichterwesen sind Urden, nun oft zwei- oder vierfliigelig, im allgemeinen im Norden
prasenter als im Stiden, die vierfliigeligen Schlangen werden jedoch auf Namenssiegeln
aus Juda in der ausgehenden E IIB-Zeit ebenfalls beliebt. Auch diese fokussierte Wahl
eines dgyptischen Motivs kniipft offensichtlich an éltere Traditionen an. Urden sind
in ganz Paldstina/Israel seit der MB-Zeit duflerst beliebte Schutzmichte und nicht auf
einen bestimmten Kult oder eine Funktion festgelegt.

1.7-1.10 Agyptische Gottheiten

Die Gétter und Géttinnen Agyptens waren schon in der frithen E-Zeit in der Kunst
Paldstinas/Israels nur noch sehr selektiv présent, und erst in der E IIC-Zeit wird sich
die Gottergesellschaft wieder ausfachern. Ein gewisses Interesse findet Maat, deren
Darbringung in Agypten in dieser Zeit nicht mehr strikt dem Kénig vorbehalten ist.
Wihrend die erotische Gottin Hathor ihre Bedeutung definitiv einbiif3t, behaupten die
lowenkopfigen Gottinnen Sachmet und Bastet ihren Platz, nicht nur in der héfischen
Elfenbeinkunst, sondern auch auf Amuletten und Siegeln im Siiden. Ahnliches gilt fiir
Bes, der als Schutzgott der Schwangeren auf verschiedenen Bildtragern bezeugt ist und
sogar in der nordsyrisch-anatolischen Reliefkunst vorkommt (1502). Der volksnahe
Gott mit der Federkrone erlebt einen regelrechten Boom (Keel/Uehlinger °2001: 249).
Zu seinem Umfeld gehoren auch die Meerkatzen, die sich ebenso in der Nihe der
Gottin Bastet einfinden. Marsha Hill (2016: 160-167) bringt die erwahnten Motive
(Sachmet, Bastet, Bes, Meerkatze) mit dem — nur in spiteren Textquellen bezeugten —
Mythos von der Riickkehr der Fernen Géttin in Verbindung, wonach die Heimkehr
der im Zorn tiber Re nach Nubien ausgereisten Gottin mit Musik und Tanz gefeiert
wurde. Dem gesamten Komplex Isis-Osiris-Horus und der Totenweltmythologie
kommt in der Ikonographie Paldstinas/Israels eine anhaltend marginale Rolle zu. Es
fallt auf, dass in Agypten in dieser Zeit die Toten gern in die Obhut von Géttinnen
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(Nut, Baumgottin) gegeben werden, die fiir dgyptische Verhiltnisse aulergew6hnlich
erotisch erscheinen, zwar bekleidet, aber mit unbedeckten Briisten (1515-1516). Diese
Verbindung von Erotik und ndhrend Miitterlichem entspricht den Akzentuierungen
der Sdulenfigiirchen (siehe unten), die bekleidet sind, aber die freien Briiste pra-
sentieren. Sie allerdings stehen nicht primér im Kontext der Totenversorgung. Das
Anch-Zeichen oder die apotropédische Hand gehoren zum allgemein-dgyptischen
Bildvokabular, auf das man gern zuriickgriff, auch um die Verstorbenen zu schiitzen.

2. Autochthone Motive im Umfeld levantinischer, syrischer und neuassyrischer
Traditionen

Literatur: Casson 21970; Parrot/Chéhab/Moscati 1977; Markoe 1985; Morris 1985; Matthdus 1985;
Moscati 1988; Gehrig/Niemeyer 1990; Bienkowski [ed.] 1991; Miiller-Karpe 1998: Il 232-248;
Porter 2003; Gubel 2000; Seidl 2004; Ornan 2005; Benoit 22007; Giovino 2007; Reyes 2007; Atag
2010; Pilides/Papadimitriou [ed.] 2012; Aruz/Seymour [ed.] 2016.

Motive wie der Lastenesel oder die Schlange, die sich um ein Gefaf windet, fithren alte
Traditionen des Landes unverdndert weiter (96-97). Im Fall dieser beiden Beispiele
ist auch keine Verkniipfung mit anderen Motiven erkennbar. Dasselbe gilt fiir den
Strauf3, der frither als auf den neuassyrischen Rollsiegeln auftritt und insbesondere
im Stiden eine numinose Grofe reprisentiert. Unter den Kuschiten wurden Strauf3e
wie im Alten Reich geziichtet, was auf Elfenbeinen der Zeit Schabakas (25. Dyn.) aus
el-Kurru auch dargestellt wird (Dunham 1950: fig.20g).

Nach der E I-IIA-Zeit wird es schwieriger, Entwicklungen in Paldstina/Israel anhand
der ikonographischen Themen nachzuzeichnen. Manche Motive verlieren sich, manche
entwickeln sich eindeutig nur im Norden im Zusammenhang mit den Akzenten
der syrischen und phénizischen Kunst, einige wenige Innovationen sind in Juda zu
verzeichnen (vierfliigelige Urden, Sdulenfigiirchen). Meistens wirken die Befunde recht
disparat, sie bilden kaum konsistente Gruppen, weder in der Motivgestaltung noch
in Bezug auf die Bildtrager. Ein direkter Einfluss der assyrischen Herrschaft seit dem
erfolgreichen Vormarsch Assurs unter Tiglatpileser III. ist in der Ikonographie der
E IIB-Zeit nicht auszumachen, wenn man von singuldren Funden, die assyrischen
Beamten gehort haben mégen (1625.1700), und den etwas enigmatischen Szenen aus
Kuntillat ‘Agrud (1682 und evtl. 1586) absieht. Die assyrischen Propagandathemen
werden nicht aufgenommen, nur am Rande wird sichtbar, dass die imperialen
Kriegsdarstellungen und die damit verbundene Herrscherverehrung bekannt sind.
Gefliigelte Genien finden sich hiufiger (1702-1703), diirften aber wohl nur teilweise
auf assyrische Traditionen zuriickgehen.

Figlirchen der nackten Goéttin in den traditionellen Posen sind nur noch selten
anzutreffen, am ehesten in den philistdischen Siedlungen (1534.1541). Die in der
frithen E-Zeit wichtige Verbindung mit den Tempelmodellen geht ebenfalls verloren.
Miitter mit Sduglingen verschwinden ganz von der Bildflache. Nur die Frauen mit der
Handtrommel sind noch anzutreffen, jedoch immer 6fter bekleidet. Mit dem hofischen
Motiv der Frau am Fenster wird in der Elfenbeinschnitzerei der Bezug zwischen Frau
und Architektur in neuer Fagon wieder aufgenommen. In der Elfenbeinkunst geht
es vor allem um die erotische Préasentation des jugendlichen Frauenkérpers und den
Stolz, der sich in Kopfen, schonen Gesichtern und Frisuren abbildet. Weder in Israel
(Ausnahme 1556) noch in Juda finden diese héfisch-erotischen Schnitzereien ein
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Echo. Eine Alternative und Innovation stellt demgegeniiber die grole Fundgruppe
der judiischen Siulenfigiirchen dar. Fundorte, Material und Herstellung weisen sie
nicht dem hoéfischen Milieu zu, sondern der einfacheren Bevélkerung. Die erotische
Komponente wird gegeniiber den Elfenbeinfigiirchen abgeschwicht. Die Briiste sind
aber hervorgehoben (vgl. oben zu dgyptischen Trends bei Nut oder Baumgéttin), auch
Gesicht, geschminkte Augen und Frisur werden hiufig sorgfiltig gestaltet und der
Halsschmuck aufgemalt.

Die alten kanaaniischen Begleittiere der Gottinnen sind, wenn auch seltener, weiterhin
anzutreffen, so die Tauben, Capriden oder Capriden am Baum. Auch die Zweige und
die Tdnzer am Baum verschwinden nicht ganz. Asende Hirsche oder Capriden sind
hingegen moglicherweise nicht mehr durchwegs dem Géttinnenambiente zuzuordnen.
An die Stelle der sdugenden Capriden in der Glyptik tritt in der syrisch-levantinischen
Elfenbeinkunst das Motiv der Kuh mit dem Kalb.

Die Pridsenz des Stieres geht in der E IIB-Zeit in Israel wie in Juda markant zurtick.
Auflerhalb Paldstinas/Israels erscheinen die Wettergotter mehr und mehr in neu-
assyrischem Gewand und wirken vor allem martialisch. Die Léwensymbolik ist
hingegen variantenreich und entwickelt sich weiter, wiahrend sphingenartige Wesen
in ihrer Wichterfunktion eher in den Hintergrund treten. Auftillig sind insbesondere
relativ zahlreiche plastische oder geritzte Lowenbilder aus dem weiteren Umbkreis
von Hebron (1641.1643.1654.1655) und in Lachisch (1650), die zusammen mit
briillenden Léwen in der Glyptik (1651.1653) darauf hinweisen, dass der Lowe in
Juda zu neuer Prominenz kam und ein wachsendes Selbstbewusstsein des Stidreichs
und seiner Regierung verkorpert.

Im Norden und im Siiden Paldstinas/Israels treten auf verschiedenen Bildtragern von
der Glyptik bis zur Baukunst Palmettbdume und Kapitelle (vgl. schon 1207) auf,
die mit Palastarchitektur und deren herrschaftssymbolischer Reprisentationskraft
verbunden sind. Den vielen Bankettszenen der umliegenden Kulturen, ob sie im
Kontext von Palast, Kult oder Totenkult situiert sind, stehen in der Ikonographie
Paldstinas/Israels hingegen praktisch gar keine Funde gegeniiber.

2.1 Esel, Schlange und Strauf

Motive wie der Lastenesel oder die Schlange, die sich um ein Gefif} windet, sind
Indizien dafiir, dass die kanaanidischen Traditionen des Landes (vgl. schon 96-97)
sehr bestindig waren und manchmal unbeeinflusst von politischen Entwicklungen
erhalten blieben. Der Strauf$ ist im Siiden beheimatet und erscheint erneut auch allein
(1272.1532), nicht nur in der Konstellation des Herrn der Straufle.

2.2 Die nackte Goéttin

In der Elfenbeinkunst und in der philistdischen Terrakottakunst sind Figiirchen der
nackten Goéttin in den traditionellen Posen noch anzutreffen. Die Verbindung mit
den Tempelfassaden verschwindet. In der hofischen Elfenbeinkunst geht es vorran-
gig um die erotische Prisentation des jugendlichen Frauenkérpers. In der Levante
werden Frauen allgemein etwas schlanker dargestellt als in Mesopotamien. Kleine
Knochenamulette (1540), die in der Gegend vom T. el-Far‘a Siid hergestellt wurden,
sind ein schwacher Reflex auf die syrische oder levantinische Tradition bzw. das Erbe
der kanaandischen Géttin in ihrer vollen, erotischen Gestalt. Darstellungen von Frauen
mit Kindern sind in der E IIB-Zeit duflerst selten.
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2.3-2.4 Saulenfigiirchen und Frauen mit Handtrommel

In Schichten des 8.-7. Jh.a wurden und werden bei Ausgrabungen judéischer Siedlungs-
stitten die sog. Siulenfigiirchen gefunden. Sie treten an die Stelle der vielen erotischen
Frauenfigiirchen und -plaketten. Der Gestus des Briisteprésentierens fiihrt die Linie
der nackten Gottinnen der Terrakottakunst fort. Die gelegentlich zusammen mit den
Sdulenfigiirchen gefundenen Tontauben gehoren ebenfalls zum kanaanidischen Set
der Gottinnensymbolik. Allein aus Jerusalem stammen bis dato etwa vierhundert
Exemplare. Der Hohepunkt ihrer Verbreitung liegt am Ende des 8. Jh.a (Kletter 1996:
43), und auch wenn sich die Funde nicht exklusiv auf Juda beschrinken, konnen diese
Figtirchen doch als typisch juddisch bezeichnet werden (Keel/Uehlinger *2001: 370-376;
Darby 2014). Praktisch jeder juddische Haushalt scheint ein solches Tonfigiirchen
besessen zu haben, bei dem es sich um die Kopie eines Kultbilds der Gottin Ascheraim
Jerusalemer Tempel handeln kénnte (2Kon 23,4-7). Die handgeformten, urspriinglich
oft bemalten Figiirchen variieren nur in der Ausfithrung. Sie stellen immer eine junge
Frau dar, die ihre vollen Briiste prisentiert. Mit Ausnahme des Kopfes, hiufig aus
dem Model gepresst, und der Briiste ist der Frauenkérper nicht im Detail ausgefiihrt,
sondern durch einen hohlen, siulenartigen Fufd ersetzt. Dieser erinnert in der Form
ein wenig an einen Rock oder Baumstamm, doch gibt es keinerlei Hinweis auf eine
solche Bedeutung. Hingegen ist der Verzicht auf die Darstellung von Bauch und Nabel,
insbesondere aber der Scham signifikant. Die Erotik dieser Figiirchen beschrankt sich
auf die Briiste, wahrend die in der kanaandischen Tradition tibliche Hervorhebung
von Nabel, Schamdreieck und Oberschenkeln génzlich verschwindet. Das weibliche
Schonheitsideal macht sich - bei den Sdulenfigiirchen wie auch in der Elfenbeinkunst -
grof3enteils am Gesicht der Frauen und den kunstvollen Frisuren fest (Marcus 1995:
2498-2504; Gansell 2014). Die Schonheit der Frauen, insbesondere der Palastfrauen,
bringt den Wohlstand des Konigshauses und das Wohlergehen des Landes zum
Ausdruck. Die Handtrommel spielenden Frauen kommen in der Terrakottakunst
weiterhin vor, aber eher im Norden oder an der Kiiste als in Juda und nun ofter
bekleidet als nackt. Man findet Trommlerinnen neben Doppelpfeifenspielerinnen
erstmals auch unter den Sdulenfigiirchen.

2.5 Hofische Frauen und die Frau am Fenster

Mauerkronen oder Diademe und Geschmeide gehoren zu den Kennzeichen von
Gottinnen oder stolzen, koniglichen Frauen in der Elfenbeinkunst. Ein neues Motiv ist
die Frau am Palastfenster bzw. der frontal dargestellte Frauenkopf iiber einer Balustrade
(Suter 1992; Rehm 2004; Winter 2016). Es handelt sich um eine héfische Erscheinung,
oft mit einem Kreuz (hebr. Buchstabe Taw) an der Stirn oder mit einem kunstvollen
Diadem, aber ohne Kopfbedeckung. Die zuriickversetzten Fensterrahmen deuten
Palast- oder Tempelarchitektur an. Es ist aber nicht zu entscheiden, ob es sich um die
Gottin oder eine Priesterin oder eine hochrangige Verehrerin handelt. Das Oszillieren
des Bildes zwischen Frau und Gottin (Winter 21987) ist in der Kunst Paldstinas/Israels
seit den frithesten Epochen nicht ungewdhnlich. Das frontal dargestellte Gesicht ruft
nach dem Blickkontakt der Betrachtenden. Mit der Frau am Fenster wird der Bezug
zwischen Frau und Architektur weitergefiihrt, wenn auch in einer neuen Form. Nur
ein einziges Elfenbeinplittchen aus Samaria bezeugt, dass das Motiv auch in Israel
bekannt war, wihrend es in der biblischen Literatur mehrmals vorkommt.
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2.6-2.7 Die Léwen und Tauben der Géttin

Weder in Israel noch in Juda wird die Motivtradition der frontal dargestellten, nackten
Gottin, die auf Lowen steht oder Lowen packt, weiter verfolgt, nur die Substitution
»Capriden am Baum iiber Lowe« (1577) ist noch anzutreffen. In Aufnahme der
SB-zeitlichen Tradition der Qedeschet (859-868) finden sich solche Gottinnen, auch
gefliigelt, auf Pferdeschmuck aus Elfenbein. Insgesamt ist eine allmdhliche Ablosung
der Attributtiere von der Gottin zu beobachten. Die seit der MB-Zeit mit der syrischen
Gottin assoziierte Taube (434-447) fehlt jedoch in der juddischen Terrakottakunst der
E IIB-Zeit nicht. Bisweilen ist eine Tontaube zusammen mit einem Sdulenfigiirchen
unter den Grabbeigaben anzutreffen. In der Elfenbeinkunst und in der Glyptik spielen
die Tauben allerdings keine zentrale Rolle mehr.

2.8-2.10 Capriden, Zweige und Granatapfel

Elfenbeinschnitzereien und Namenssiegel sind 6fter mit grasenden Hirschen oder
Capriden geschmiickt. Dieses Motiv steht moglicherweise nicht mehr in der Tradition
von Capriden als Attributtieren der Géttinnen. Die Futtersuche der Tiere konnte
symbolisch fiir das Verlangen nach gottlicher Nahrung und Schutz stehen. Ziegen
und Ziegen am Baum sind aber in vielen Fillen immer noch als Substitutionen der
Gottin zu deuten. In der Elfenbeinkunst werden stilisierte Gruppen mit Ziegen an
Baumchen sehr beliebt. Die sdugenden Capriden, die in der frithen E-Zeit die gottliche
Sorge um die Herdentiere reprasentieren, verschwinden vollig von der Bildfliche. An
ihre Stelle tritt in der syrisch-levantinischen Elfenbeinkunst das Motiv der Kuh mit
dem Kalb. In Erginzung zum Zweig, der fiir die kanaandische Tradition so typisch ist,
kommen nun 6fter auch Lotosbliiten vor. Eine einschlagige Assoziation mit d4gyptischen
Vorstellungen scheint diesen Variationen, z.B. Capriden am Lotosbaum oder einer
Lotosbliite, nicht zugrundezuliegen. Teilweise kniipfen sie auch an SB-zeitliche Kom-
binationen an (755-756). Der in seiner dekorativen Form beliebte Granatapfel erhilt,
wie der Lotos, neben den autochthonen Zweigen einen festen, wenn auch nicht sehr
dominanten Platz in der Vegetationssymbolik. Die Frucht fand sich zuvor schon im
Umfeld hethitischer Gottinnen und Herrscherinnen (1322-1323.1361), ziert aber auf
neuassyrischen Darstellungen auch sakrale Baume (1588).

In der Glyptik finden sich noch gelegentlich Ténzer am Baum oder Baumverehrer.
Die schematisierten dlteren Vorldufer (1262-1263) lassen eine Entscheidung, ob
Ténzer oder Tédnzerinnen, nicht zu, nun aber zeigen die detaillierten Siegelgravuren
ofter deutlich bekleidete Manner (1581-1582). Welchem Kult die Leierspielerin und
gegebenenfalls die Prozession (wenn es nicht Tributbringer sind) auf den Kriigen
von Kuntillat ‘Agrad (1585-1586) zuzuordnen sind, bleibt offen, doch kénnte die
Nachbarschaft mit dem Motiv der Ziegen am Baum tiber dem Lowen oder mit Kuh
und Kalb (1594) auf den Gottinnenkult hinweisen.

2.11 Kuh und Kalb

Das Motiv der sdugenden Kuh ist stark verankert in der syrisch-levantinischen
Elfenbeinschnitzerei. Der dgyptische Hintergrund der Hathorkuh mit dem Konig als
ihrem Kalb (305) konnte eingeflossen sein, wenngleich die Fiirsorge des Muttertiers
unabhingig von dieser dgyptisch-hoéfischen Konkretisierung als numinos betrachtet
wurde. Aus der Glyptik verschwinden die in der frithen E-Zeit nicht ganz seltenen
sdugenden Rinder zusammen mit den sdugenden Capriden ganz. Die dlteren Siegel
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dokumentierten die Sorge um die Herdentiere, die Elfenbeinplittchen stellen eine
hofische Variante des Themas dar, das unter den Krugzeichnungen von Kuntillat
‘Agrud vorkommt (1594).

2.12 Stier und Wettergott unter neuassyrischem Einfluss

Die Prasenz des Stieres geht in der E IIB-Zeit markant zuriick, sporadisch finden sich in
der Glyptik im Norden Wettergotter auf dem Stier. Wettergttter mit dem Stier sind auf
zahlreichen neuassyrischen oder neuassyrisch geprigten Reliefs und Stelen abgebildet
(zu den Wettergéttern in Mesopotamien und Syrien im 1. Jt.a RLA 15,96f), ihre Pose
und Gewandung unterscheidet sie meistens deutlich von den Wettergottern kanaana-
ischer Tradition. Ihr Auftreten wirkt energisch-kdmpferisch; auch kriegerische Gotter
wie Assur greifen auf den Stier als Trager- oder Attributtier zuriick. Dadurch wird der
Akzent auf die aggressive Kraft des Tieres gelegt, die kanaaniische Tradition des Stiers
im Kontext der Fertilitdt des Landes spielt keine erkennbare Rolle (vgl. aber 1622).

2.13 Mondgott, Himmelsgotter und Ischtar

Aramadische und neuassyrische Zeugnisse dokumentieren ein zunehmendes Interesse
an Astralkulten. Nur im Norden (Dan, Sichem) findet sich ein Echo der neuassyrischen
Themen, dabei handelt es sich um singuldre Importstiicke (1616.1625). In et-Tell (1617)
tritt unter neuen Vorzeichen der Stier, dessen Horner mit der Mondsichel assoziiert
werden, wieder auf. Die araméische Stele dokumentiert bereits die grof3e Offenheit fiir
die Mondverehrung, die in der E IIC-Zeit in Paldstina/Israel ganz zentral sein wird.

2.14-2.15 Léwen und Mischwesen als Gegner und Wachter

Der Kampf gegen Stiere, Lowen oder Mischwesen wird in der Elfenbeinkunst haufig, in
der Siegelkunst Paldstinas/Israels in dieser Epoche hingegen extrem selten dargestellt.
Die neuassyrischen Variationen des Themas bleiben ohne Rezeption. Sehr reichhaltig
und in neuen Variationen weiterentwickelt erscheint die Lowensymbolik (Weippert
2017). Elfenbeinpanelen und -figiirchen, auch aus Samaria (1646), lassen darauf schlie-
3en, dass die Oberschicht in den Innenrdumen gern von Léwenbildern an Wéanden und
Mobeln umgeben war. Wiachterlowen sind zudem in der Palastarchitektur, wenn auch
nicht als Monumentalkunst wie in Nordsyrien und Anatolien, sondern als bescheidene
Ritzerei (1650), und auf Siegeln anzutreffen. IThr Maul ist oft aufgerissen, um das
furchterregende Briillen zum Ausdruck zu bringen. Neu ist die nordsyrische Gattung
der Léwen- und Handschalen, von denen einzelne nach Palédstina/Israel gelangten
(1655-1656). Welche Bedeutung in der Verbindung mit teuren Kosmetika dem Léwen
zukam, ist nicht klar. Moglicherweise ist hier aber noch die Assoziation der Gottin,
bzw. ihres Umfelds (Schonheit, Erotik) mit dem Léwen maf3geblich.

2.16 Stilisierte Baume, Palmetten und Kapitelle

Im Norden und im Stiden Paléstinas/Israels treten auf verschiedenen Bildtridgern
von der Glyptik bis zur Baukunst Palmettbdume und Kapitelle auf, teilweise dhnlich
den Darstellungen der syrischen Elfenbeinschnitzerei. Die protodolischen Kapitelle
oder Volutenkapitelle scheinen mit der staatlichen Palastarchitektur verkniipft zu
sein. Manche vermuten, dass sie unter den Omriden aufkamen und phonizischen
Einfluss dokumentieren (Lipschits 2011; Reich 2016), es gibt aber schon éltere
Zeugnisse (1207-1209).
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2.17-2.18 Masken, Thronende und Bankette

Die Masken von Achsib, beide aus Gribern, sind mit phonizischen und zyprischen
Funden vergleichbar. Wen sie darstellen oder reprisentieren und wozu sie dienten, ist
allerdings unbekannt. Unterdessen wurde, ebenfalls in Achsib, erstmals ein Model fiir die
Herstellung dieser Art von Tonmasken gefunden (Jasmin et al. 2016), man hat die Masken
also in Serie produziert. Seit dem Neolithikum stehen kleine Ton- oder Steinmasken wohl
am ehesten in Verbindung mit dem Ahnenkult (Berlejung/Filitz [ed.] 2018).
Bankettszenen konnen sich im Zusammenhang von Herrscherkult, Festen aller Art,
Totenkult oder Mythologie situieren. In den Paldsten diirften auch Frauenbankette
stattgefunden haben (1674-1675). Auf schmalen urartdischen Bronzegiirteln, die
von Frauen getragen wurden, sind Frauenbankett- und Musikszenen in Festungs-
anlagen dargestellt (Seidl 2004: 133-150). Zu den reich ausgestalteten Bankettszenen
auf syrisch-levantinischen Elfenbeinschnitzereien und Metallschalen, aber auch auf
aramdischen und siidarabischen Stelen finden sich in der Tkonographie Paldstinas/
Israels keine Entsprechungen. Vereinzelte Funde (1669-1670) mit Darstellungen von
Thronenden konnten allerdings Bankettszenen zugewiesen werden.

2.19 Unter assyrischer Herrschaft: Krieg, Dominanz und Herrscherkult

In der neuassyrischen Kunst, insbesondere auf den Reliefs, ist der Krieg von zentraler
Bedeutung. Die Darstellungen verkniipfen das Konigtum (Atag 2010), die Gétterwelt
und den Vollzug bzw. die Wiederherstellung der gottlichen Ordnungen (Collins 2014).
Die assyrischen Propagandathemen werden in Paldstina/Israel nicht aufgenommen;
nur am Rande wird sichtbar, dass die imperialen Kriegsdarstellungen und die
Herrscherverehrung (1682, evtl. 1586) bekannt sind.

IV.C Themen der Bildkunst der Eisenzeit IIC bis zum Beginn der achamenidi-
schen Herrschaft (700-500a)

Literatur: Keel 1977; Keel 1978; Keel 1980; Keel 1984; Keel 1986; Winter 21987; Keel 1992; Sass/Uehlinger
[ed.] 1993; Herrmann 1994; 2002; 2006; 2016; Keel 1995; Keel °1996; Kletter 1996; Avigad/Sass 1997,
Keel 1997; Bernett/Keel 1998; Keel 1998; Braun 1999; Nunn 2000; Uehlinger [ed.] 2000; Keel/Uehlinger
52001: 322-429; Beck 2002; Ornan 2005; Strawn 2005; Suter/Uehlinger [ed.] 2005; Eggler/Keel 2006;
Paz 2007; Sugimoto 2008; Keel/Schroer 2010: 164-210; Herrmann/Staubli 2010; Keel 2010; Keel 20103;
Golani 2013; Keel 2013; Keel et al. 2017; van der Veen 2014; Berlejung et al. 2018.

Die E IIC-Zeit wirkt, was den ikonographischen Gesamtbefund betriftt, wenig konturiert.
Neben dem nicht ganz marginalen Revival d4gyptischer Symbolik in der Kiistenregion
konnen nur folgende Entwicklungen mit einigermafien deutlichen Strichen nachgezeichnet
werden: 1. Die autochthonen Motive der kanaanaischen Kultur, die nackte Gottin und ihre
Attributtiere, die Zweige und Stiere werden selten, am ehesten noch finden sich Tauben,
Capriden und Zweige. Man trifft viele der traditionellen Motive weit hidufiger auflerhalb
Judas, in phonizischen, ammonitischen oder edomitischen Gegenden, an. 2. Das einzige
Thema, das in Quantitét, Vielfalt und Verbreitung als durchschlagend und innovativ
eingestuft werden kann, ist der Mondkult. Die Verehrung des Mondes bzw. Mondgottes,
der sogar anthropomorph dargestellt werden kann, wird zentral fiir das judéische Symbol-
system. 3. Die assyrische Prisenz im Land wird im Vergleich zur E IIB-Zeit an einer
grofieren Anzahl von Artefakten erkennbar, die importiert wurden und/oder die Kenntnis
assyrischer Motive nahelegen.
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1. Das Aufleben agyptischer Traditionen

Literatur: Wreszinski 1923-38; Lichtheim 1947; Roeder 1956; Wolf 1957; Schafer 41963; Tait 1963;
Smith 21965; Michalowski 1969; Munro 1969; Munro 1973; Vandersleyen 1975; Leclant [Hg.] 1981;
Schoske/Wildung 1984; Drenkhahn et al. 1985; Lange/Hirmer ¢1985; Fazzini 1988; Eggebrecht [Hg.]
1990; Vassilika 1995; Wildung 1996; Robins 1997; Josephson/Eldamaty 1999; Lull 2002; Simpson
[ed.] 2002; Breyer 2003; Vittmann 2003; Taylor 2003; Caubet et al. 2007; Hill/Schorsch [ed.] 2007;
Hill 2016; Wasmuth 2017.

Der Einfluss der saitischen 26. Dyn. (ab 664a) ist grofler als lingere Zeit angenommen
wurde (Keel/Uehlinger °2001: 491-494). Allerdings konzentrieren sich die Belege dafiir
sehr stark auf die Stddte der Kiistenregion, insbesondere Aschkelon, wo Horte von
dgyptischen Gotterbronzen gefunden wurden. Die Gétterwelt Agyptens scheint nun
in ihrer Vielfalt wieder stirker wahrgenommen zu werden, so wie sie auf den Situla
dieser Zeit auch immer wie eine komplette Gesellschaft dargestellt wird (1795; zu den
Fundstiicken aus Paldstina/Israel siche dort). Auch das dgyptische Kénigtum ist in
der Bildsymbolik sichtbarer als vorher. Wenige Zeugnisse dgyptischer Vorstellungen
stammen aus Juda und sprechen fiir einen landesinternen Austausch, diirfen aber nicht
mit weitreichenden Interpretationen tiberbelastet werden. Was Christian Herrmann
(2016: 254) zu den Amulettfunden restimiert, gilt wohl auch tiber diese hinaus: Die
Kiistenstddte und die Stidte im nérdlichen und stidlichen Binnenland haben kaum
religids-kulturellen Austausch, wohl aber steht Agypten mit den Kiistenstidten und
dem Mittelmeerraum iiber den Seeweg in einem regen Kontakt.

1.1-1.2 Kénigssphingen und Wachterwesen

Wihrend der Lowe als Représentant des dgyptischen Herrschers keine Rolle mehr
spielt, trifft man in der Glyptik, vorwiegend an der Kiiste, noch auf die dgyptischen
Konigssphingen, manchmal im Verbund mit den Thronnamen vergangener Pharaonen
(1707.1709.1723). Das Interesse fiir die Kénigsnamen Agyptens (Lohwasser 2014) ist ein
Hinweis auf die zunehmende Bedeutung Agyptens in der Region. In der phénizischen
und zyprischen Kunst thronen Gétter und Géttinnen ab dem 7. Jh.a auf Sphingenthronen
oder werden durch leere Throne vertreten (1711-1712). Mischwesen sowie gefliigelte
und ungefliigelte Schlangen gehdren zu ihrer Entourage, etwas seltener der Greif (1717).
Als Wichterwesen sind sie aber nicht nur fiir Gétter und Herrscher zustindig, sondern
kénnen im weiteren Sinn fiir den Schutz des Lebens aufgeboten werden.

1.3 Herrscher und Horus

In seiner doppelten Bedeutung als Gott und im Kénig inkarnierter Gott erlebt der fal-
kengestaltige Horus ein bemerkenswertes Comeback (1725-1728). Diese Siegel und der
am Ende des 8. und am Ende des 7. Jh.a in der Glyptik wie auch in Jer 20,1-6 auftretende
agyptische Name Paschhur (»Kind des Horus«) diirften auf zeitweilige Sympathien fiir
Agypten hinweisen (Keel 2007: 550f). Die Horus-Kénig-Verbindung konnte anscheinend
leichter als andere Themen reaktiviert werden, da sie bereits seit der FB-Zeit in Palistina
/Israel bekannt war. Kindgétter (siehe unten) stellen einen wichtigen Bezug zwischen
Konig(tum) und Gott her. Dass der Konig ein Sohn des obersten Gottes ist, ist zwar nicht
neu, neu ist jedoch die Betonung des Kindseins, das zum Ausdruck der neuschaffenden
Kraft des Kénigs wird. In der 25. und 26. Dyn. nimmt die Gottesgemahlin, zugleich
Frau oder Tochter des regierenden Herrschers und Amun-Priesterin, eine besondere
hohe Stellung ein (1735) und stérkt so ihrerseits die Verbindung des Kénigshauses mit
dem Kult Amuns.

Eisenzeit IC — Themen der Bildkunst

83



84

1.4-1.10 Die dgyptische Gotterwelt

Darstellungen des Gottes Amun-Re, der in der 25. Dyn. von den kuschitischen
Herrschern insbesondere in seiner Widdergestalt oder als Widderképfiger verehrt wird,
sind in Paldstina/Israel nicht zu finden. Eine fithrende Stellung im Pantheon, wie er
sie von der 21.-25. Dyn. innehatte, kommt Amun-Re in der folgenden Zeit nicht mehr
zu, er steht nun im Kontext der erneuerten Vielfalt der dgyptischen Gotterwelt. Wie
schon in der frithen E-Zeit scheint man seine Présenz lieber in Form der Schreibung
des gottlichen Namens (1739) als in seiner anthropo- oder theriomorphen Gestalt
evoziert zu haben.

Thot erfuhr als Patron der Beamten besondere Wertschitzung. Erstmals erscheint er
nun ibiskdpfig auch unter den Amuletten (1746). Aus Achsib, Aschkelon und Megiddo
stammen Skarabden mit dem Namen des Mondgottes Chons. Moglicherweise ist das
Interesse am dgyptischen Mondgott ein Echo auf die viel bedeutendere Verehrung des
aramdischen Mondgottes. Ptah hatte in der E IIB-Zeit seiner Partnerin Sachmet das
Feld tiberlassen. In der 26. Dyn. ist er, vorwiegend an der Kiiste, wieder anzutreffen,
beispielsweise thronend und zusammen mit der Maat. Dort ist auch die memphitische
Triade Ptah, Sachmet und Nefertem bekannt (1750).

Nach der SB-Zeit war in Paldstina/Israel das Interesse an der erotischen Hathor und
den mit ihr assoziierten Milieus wie Festen und Musik weitgehend erloschen. Da
der Hathorkult aber vom Sudan bis nach Zypern sehr lebendig blieb, findet man
in der E IIC-Zeit vereinzelte Objekte der Kleinkunst mit der Hathorkuh oder dem
Hathorkopf. Ebenfalls vorwiegend in der Miniaturkunst der Kiistenregion sind
Schutzgottheiten wie Bes und Patéike gut bezeugt, auch die nilpferdgestaltige Thoéris
ist hier wieder anzutreffen.

In der Kiistenregion sind die Mythen um Osiris, Isis und das Horuskind bekannt,
einzelne Objekte (1788-1789) weisen in diesem Fall aber auf einen Austausch mit
dem Landesinnern hin. Wie schon zuvor steht im Mittelpunkt des Interesses Isis mit
dem Horuskind, aber auch Horus, Harpokrates und der jugendliche Sonnnengott sind
anzutreffen. Mehr als ein Drittel der Aschkelon-Bronzen stellen Kindgétter dar (1791),
in Agypten erhalten sie in dieser Zeit einen festen Platz in der Gétterversammlung
(Hill 2016). Udjat-Augen-Amulette sind, wie schon in der E IIB-Zeit weit verbreitet,
wihrend Siegel mit diesem Motiv wiederum nur an der Kiiste auftreten. Udjat-Augen
sind in verschiedenen mythischen Zusammenhangen anzutreffen, sie konnen solare
und lunare Konnotationen haben. Der Apiskult ist sowohl mit Osiris als auch mit Ptah
von Memphis verbunden. Er fand auch bei nicht-dgyptischen Bevolkerungsgruppen
bis in die Perserzeit grofien Anklang. In der Ikonographie Paldstinas/Israels spielt er
im 7. Jh.a eine marginale Rolle.

2. Das Weiterleben kanaanaischer Traditionen

Literatur: Culican 1969; Casson 21970; Parrot/Chéhab/Moscati 1977; Karageorghis 1982; Muscarella
1982; Markoe 1985; Matthdus 1985; Tatton-Brown 1987; Moscati 1988; Karageorghis 1993b; 1995;
1996; 1998; Miiller-Karpe 1998: IV 46-62; Gubel 2000; Reyes 2007; Aruz/Seymour [ed.] 2016.

2.1-2.3 Nackte Gottinnen und Frauenbilder

Wihrend weit im Stiden, in Transjordanien, in Phonizien, an philistdischen Orten
und auf Zypern nackte Gottinnen oder ihre Briiste prasentierende Frauen weiterhin
vorkommen, sind sie in Fortsetzung der Entwicklungen der E IIB-Zeit in Israel selten
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(1813) und in Juda gar nicht mehr anzutreffen. Dariiber hinaus verschwinden die
Sdulenfigiirchen zu Beginn der E IIC-Zeit. In der Terrakottakunst und auf Siegeln aus
Juda lassen sich wieder etwas haufiger Tauben ausmachen, manchmal in Kombination
mit Zeichen der Mondverehrung. Die Tradition der (bekleideten) Handtrommel
spielenden Frauen geht zu Ende. Die letzten Zeugnisse diirften aus der Kiistenregion
stammen, wo zugleich die von Phénizien bis Zypern verbreiteten Tonfiguren vom Typ
der dea gravida auftreten.

2.4 Baumkult und Capriden

Aus allen Regionen gibt es Hinweise auf die bleibende Bedeutung des Baumkults.
Der Tanz um den Baum ist jedoch kein Thema mehr, wihrend er auf Zypern in
Gestalt von Terrakottagruppen vorkommt (1830). Capriden oder Capriden am Baum
gehoren ebenfalls zum festen Motivrepertoire, auch im juddischen Kernland. Wie
schon in der E IIB-Zeit findet die kiinstliche Kombination der Capriden mit dem
Lotos Gefallen (1831-1832). In der E IIC-Zeit sind die sdugenden Capriden nach
einer Unterbrechung der Tradition im 8. Jh.a wieder anzutreften, allerdings nicht in
Juda. Wie der Zweig (1829) wird das sdugende Muttertier nun offensichtlich mit dem
Mondkult in Verbindung gebracht (1838-1841). In Transjordanien oder an der Kiiste
stof8t man noch auf kanaaniische Motive wie den Lowen, der den Capriden tiberfillt
(1844), oder eine Koitus-Darstellung (1845).

2.5 Der Stier und die Wettergotter

Der Stier ist auflerhalb Judas auf einer Vielfalt von Bildtridgern weiterhin prasent,
von philistdischen Ortslagen i{iber transjordanische bis nach Siidarabien und ebenso
auf Zypern. Die Wettergotter selbst erscheinen noch in der Reliefkunst Syriens,
Anatoliens und Mesopotamiens, in der phonizischen Tradition wechseln sie nun
manchmal ihr Attributtier und stehen auf einem Lowen (1858-1859). Assyrische
Wettergotter erscheinen auf importierten Siegeln der assyrischen Beamtenschaft (siehe
weiter unten).

3.Gottliche und weltliche Mdchte unter assyrischen und aramdischen Vorzeichen

Literatur: Portratz 1961; Strommenger 1962; Parrot 21972; Barnett 1975; Orthmann 1975; Wafler
1975; Amiet 1977; Abou Assaf 1980; Borker-Kldhn 1982; Nunn 1988; Curtis/Reade [ed.] 1995;
Schmokel 1995; Albenda 1998; Matthiae 1999; Porter 2003; Seidl 2004; Ornan 2005; Benoit 22007;
Bonatz 2007; Giovino 2007; Marzahn et al. [Hg.] 2008; Atag 2010; Winter 2010; Aruz et al. [ed.]
2014; Aruz/Seymour [ed.] 2016.

In der E IIC-Zeit wird das religidse Symbolsystem im ganzen Vorderen Orient
durch die imperiale assyrische Herrschaft beeinflusst. Es geht dabei aber nicht um
direkte Uberfremdung, denn seit dem ausgehenden 9. Jh.a war die assyrische Kultur
bereits stark aramiisch durchdrungen. Die Deportationspolitik fiithrte zusitzlich zu
Durchmischung, da ja gerade die Eliten deportiert wurden. Territoriale Anspriiche von
Gottheiten 16sten sich in dieser Situation auf. Es entstanden aber auch neue Handels- und
Kulturaustauschbeziehungen, abzulesen an zahlreichen Importen. Fremde Handler
lielen sich in Paldstina/Israel nieder. Nach 2K6n 23 gab es in in der 2. Hilfte des
7. Jh.a ein buntes Gemisch von Kulten araméischer, phonizisch-kanaanéischer,
ammonitischer und moabitischer Herkunft. Von besonderer Durchschlagskraft ist die
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assyrisch-aramiische Astralisierung der himmlischen Méchte. Wahrend Rollsiegel aus
stddtischen Zentren als Zeugnisse der assyrischen Fremdherrschaft und ihrer Beamten
einzustufen sind, wird der assyrisch-aramaische Mondkult lokal bereitwillig und breit
rezipiert. Manche einheimischen Motive, z.B. das sdugende Muttertier oder der Zweig,
fiigen sich in diesen neuen kultischen Kontext ein (siehe weiter oben).

3.1-3.2 Die assyrische Gétterwelt

Die assyrische Gotterwelt kommt {iber die Miniaturkunst, beispielsweise Rollsiegel
(Keel/Uehlinger °2001: 327f), und durch assyrische Beamte in die unter direkterer assy-
rischer Kontrolle stehenden Stidte (Megiddo, Dor, Samaria), findet aber keine breitere
Rezeption. Der Chaoskampf gegen Schlange oder Lowendrachen in der Regie eines
Adad oder Ninurtaist u.a.in Geser (1865-1866) bezeugt. Beliebt sind unter assyrischer,
babylonischer und noch persischer Herrschaft Konoide, auf denen ein Priester vor den
Gottersymbolen steht, wobei Marduk, Nabu und der Mondgott Sin gern zusammen
verehrt werden. Die Gottin Ischtar ist vergleichsweise hiufig, aber nicht in Juda, in
der Miniaturkunst anzutreffen. Sowohl in der assyrischen wie in der phonizischen
Ikonographie ist eine Verbindung des Sonnengottes oder eines bartigen, gefliigelten
Himmelsgottes mit dem Pferd als Attributtier festzustellen. Das Pferd, traditionell
mit Krieg und Militar verbunden, erscheint in diesen Zusammenhingen manchmal
bemerkenswert friedlich (1881-1882). Die phonizischen Tridacna-Muscheln mit ihren
Ritzereien gelangten interessanterweise bis nach Betlehem (1884) und Arad.

3.3 Der Mondgott

Die Mondvererehrung stellt das bedeutendste Thema der ganzen Epoche dar. Aus-
gehend vom Zentrum der Mondverehrung in Haran breitete sich der Mondkult in
aramdisch-assyrischer Vermittlung insbesondere auch in den Stiden aus. Von Akko
und Dor bis Arad ist er in Paldstina/Israel auf verschiedenen Bildtrigern, insbesondere
aber Stempelsiegeln zu greifen. Das Repertoire an kultischen Szenen ist erstaunlich
vielseitig. Der Mondgott galt als Garant von Vertriagen (1896), deren Abschluss wohl
ebenfalls mit kultischen Handlungen verbunden war. Er wird mehrheitlich durch eine
Mondsichel auf einer Standarte représentiert, kann aber auch in seiner anthropomor-
phen Gestalt dargestellt sein (1910.1912; zum Wechsel der Mondgestalt zwischen
anthropomorph und symbolisch vgl. Ornan 2005: bes. 68f).

Damit wird - fiir Juda bemerkenswert — der anhaltende Trend zum Géttersymbol
durchbrochen. Die Verehrer auf den Darstellungen diirften mit den in 2Kon 23,5
erwdhnten kemarim, einer besonderen Priesterschaft zu identifizieren sein. Die in
Juda und Moab ab dem 7. Jh.a stark zunehmende Zahl von Riucheraltiarchen (Zwickel
1990; Keel 2007: 533f) dokumentiert die Beliebtheit des Raucherns im 6ffentlichen
und hiuslichen Bereich.

3.4-3.5 Die damonische Tierwelt und ihre Bezwinger

Darstellungen von Lamaschtu und Pazuzu kamen wie die der assyrischen Gotter
wahrscheinlich mit Soldaten oder Verwaltern ins Land (Farber 1995; Zilberg
2016). Sie fanden keine grofle Verbreitung. Gefliigelte liegende oder schreitende
Mischwesen, die ein deutlich assyrisches, spater frithachdmenidisches Aussehen haben
(Haartracht, Bart, Polos oder Krone) sind hingegen mehrfach in Orten in Juda bezeugt
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(1926.1929-1930). Weder die neuassyrischen, oft gefliigelten Typen eines Herrn der
Tiere (1936.1939) noch die einheimische Figur des Herrn der Straufle oder Capriden
istim 7. Jh.a noch dokumentiert. Auch der Strauf3 selbst ist im juddischen Kerngebiet
nicht mehr anzutreffen.

3.6 Krieg, Dominanz und Herrschaft

Eine Reihe von Artefakten widerspiegelt den Einfluss der assyrischen Kriegs- und
Herrscherideologie, doch bilden diese Zeugnisse keine konsistenten Gruppen. In Samaria
wurde eine Bulle mit dem bekannten Konigssiegel Sargons II. gefunden, das ihn als hero-
ischen Lowenkampfer zeigt (1959). Wihrend es sich dabei eindeutig um ein Zeugnis
der Eroberer handelt, weisen lokal produzierte Siegel und Siegelabdriicke mit Motiven
der assyrischen Reliefkunst (1940-1941 und evtl. 1926; E. Mazar et al. 2015: 4091f),
vielleicht auf proassyrische Sympathien der Oberschicht hin, wie sie in der biblischen
Geschichtsschreibung fiir die Zeit Manasses bezeugt sind.

Immer noch geben die zahlreichen Reiterfigurinen (1949) aus Ton, die bereits im
8.Jh.a autkommen, Ritsel auf. Hinzu kommen zahlreiche Pferdekopfchen (1953), allein
zweihundert aus der Davidstadt, die zwischen 750-580a datiert werden. Sie kénnten
mit einem solar konnotierten hochsten Gott und dessen Verehrung in Verbindung zu
bringen sein (1879-1883). Symbolisch stehen Pferd und Reiter allerdings primar und
gerade auch im Kontext assyrischen Machtgehabes im Kontext von Krieg und Kavallerie
(so Schroer/Wyssmann 2018; anders Keel 2007: 537f).

Nachdem die Léwen in der E IIC-Zeit fast ganz verschwinden, treten sie auf Siegeln
der judiischen Verwaltung unter babylonischer, vielleicht auch persischer Herrschaft
neu in grofler Zahl auf (1961). Sie konnten in der Administration die Provinz Juda
bezeichnet haben. Die Bedeutung von Siegelabdriicken in Rosettengestalt (1962-1963)
ist bislang nicht ganz geklart. Rosettensiegel, moglicherweise aus Holz, scheinen am
Ende des 7. Jh.a zur Zeit Joschijas oder Jojakims eine dhnliche Funktion gehabt zu
haben wie die Verwaltungssiegel Hiskijas. Sie gehdren zur Palastverwaltung und
setzen die Tradition der /mlk-Stempel fort, aber wohl unter assyrischer Vasallitit (Keel
2007: 515f). Viele dieser Siegel wurden allerdings auch in perserzeitlichen Schichten
gefunden (de Hulster 2008: 178-194). Der dgyptischen Tradition nach konnte man sie
der Solarsymbolik zuordnen (1456). Im syrischen Raum scheinen sie aber in einer
langen Tradition mit dem Kénigtum verbunden zu sein (1316).

Sie sind praktisch allgegenwirtig auf neuassyrischen Artefakten und Elfenbein-
schnitzereien (RLA 11,442-447; Winter 2010: 167f). Sie finden sich als Zierleisten
(1658), oder in Gestalt von Schmuck bei den Palastfrauen (1554.1557), vor allem aber
gehoren sie zum Ornat der Konige. Als Stempel auf Krugschultern sind sie auf Kriigen
aus Nimrud bezeugt (Curtis 2008: 61). Wie die Rosetten sind wahrscheinlich auch die
Palmsdulen, Volutenkapitelle und Granatapfelkrianze (1964-1965) der assyrischen
Herrschersymbolik zuzuordnen (Keel 2007: 314). Sie symbolisieren die gedeihliche
Wirkung guter Herrschaft und Ordnung. Es fillt auf, dass auf den eher seltenen
Namenssiegeln, die nicht rein epigraphisch sind, Pflanzenmotive am beliebtesten
sind (Keel 2007: 5491f).
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3.7 Entwicklungen der babylonischen und frithesten achamenidischen Zeit (6. Jh.a)

Literatur: Ghirshman 1964 Koch/MacKenzie [Hg.] 1983; Seipel 2000 Boardman 2003; Garrison
2009; Wasmuth 2009; Curtis/Simpson [ed.] 2010; Kuhrt 2013; Wasmuth 2017.

Die Einnahme Jerusalems durch die Babylonier, die Zerstorung des Tempels und
die systematischen Deportationen dezimierten und schwéchten die Bevolkerung im
verbliebenen kleinen Juda und seiner Umgebung in jeder Hinsicht. Wie die Babylonier
ihre Herrschaft organisierten, ist gar nicht bekannt. Wahrscheinlich war Juda eine
babylonische Provinz. Vielleicht sind die importierten Bullen mit Marduk und Nabu,
diein Jerusalem und En-Gedi gefunden wurden (1869-1870), ein Indiz dafiir, dass die
babylonischen Autoritaten direkt intervenierten (E. Mazar et al. 2015: 411). Die Lowen-
siegel (1961) scheinen darauf hinzudeuten, dass eine gewisse juddische Biirokratie
unter den Babyloniern erhalten blieb.

Erst in der Perserzeit kam es zu einer tiefgreifenden Neuordnung der Verwaltung.
Wihrend der relativ kurzen Zeit der babylonischen Herrschaft im Land sind offenbar
kaum Artefakte babylonischer Provenienz in Umlauf gekommen. Ausnahmen sind
die Konoide, die die Verehrung der Géttersymbole (Marduk, Nabu, Nusku) durch
einen Priester darstellen. Herrscherdarstellungen oder Kénigssymbolik gibt es, wie im
babylonischen Mutterland, nicht. Das Leben in Juda und den Nachbargebieten ging,
wenn auch unter erschwerten Bedingungen, weiter. In den Kiistenstddten bleiben die
phonizischen Traditionen, beispielsweise Terrakotten, die eine schwangere Sitzende
(dea gravida) darstellen, oder Siegel mit dem Bild der das Horuskind stillenden Géttin
Isis, tiber die babylonische bis in die persische Zeit prasent. Auch andere Traditionen
scheinen die babylonische Vorherrschaft in irgendeiner Weise »iiberstanden« zu haben,
so wahrscheinlich der Herr der Tiere (Keel/Uehlinger *2001: 434).

Als die Achdameniden unter Kyros II. Babylon kampflos einnehmen, beginnt fiir den
Vorderen Orient und sogar Agypten ein neues Kapitel in der Geschichte. Die Gebiete,
die unter neubabylonischer Herrschaft gestanden hatten, werden nun von den Persern
verwaltet; Juda wird fortan zu einer persischen Satrapie gehoren. In der Ikonographie
weist vieles auf Kontinuitit hin (vgl. die Angaben bei 1929.1931.1935), so die Reiter-
terrakotten, die unter den Assyrern aufkommen und in der Perserzeit ebenfalls sehr
héufig sind. Im Mutterland pflegen die neuen Weltherrscher ihr Image mit Monumen-
talkunst, die stark assyrisch inspiriert ist. So erinnert die vierfliigelige Wichterfigur
im Palast R von Pasargadae, erbaut unter Kyros II., an die zahlreichen zwei- und
vierfliigeligen Genien, die sich auf assyrischen Orthostatenreliefs (1699.1701.1705)
in der Nihe des Konigs authalten (Garrison 2009: 11f mit fig.8). Interessant ist, wie
stark sich Dareios I., der sich als Griinder der Achdmenidenherrschaft darstellt und
moglicherweise durch Usurpation des Thrones an die Macht gekommen war, in die
vorderorientalische Tradition und insbesondere die assyrische Herrschaftssymbolik
stellt. Wie die assyrischen Herrscher kimpft Dareios mit Pfeil und Bogen vom Wagen
aus gegen wilde Lowen (1972), ldsst sich Gefangene vorfithren und tritt gar zum
Zeichen seines Siegeranspruchs mit dem Fuf$ auf einen Feind (1973). Der Konig als
Bekampfer und Besieger des Chaos, in Gestalt von Bestien und Feinden, agiert im
Zeichen des hochsten Gottes, nun Ahuramazda. Thronszenen stellen die gefestigte
Herrschaft des Konigs dar (1974).
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V. Biblische Beziige - ausgewahlte Schwerpunkte in Ergdnzung zu IPIAO 3

Literatur: Keel 1974; Keel 1977; Keel 1978; Keel 1980; Keel 1984; Metzger 1985; Keel 1986; Schroer
1987; Keel 1992; Frevel 1995; Keel 1997a; Berlejung 1998; Keel 1998; Keel 1999; Klingbeil 1999;
Keel/Uehlinger 52001: 55-122; Metzger 2004; Ornan 2005; Strawn 2005; Frey-Anthes 2007; Keel
2007: 101-132; Keel 2008; Keel/Schroer 22008; de Hulster/Schmitt [ed.] 2009; Keel 2009; Keel/
Schroer 32010; LeMon 2010; Schroer 2009a; Schroer 2010; Schroer 2013; Staubli/Schroer 2014;
de Hulster/Strawn/Bonfiglio [ed.] 2015.

Bei der Suche nach Beziigen zwischen Themen, Motiven oder Motivkonstellationen
der Kunst Palédstinas/Israels oder seiner Nachbarkulturen und biblischen Texten
werden zeitgendssische oder zeitnahe Artefakte idealiter bevorzugt. Tatséchlich ist es
in manchen Fillen moglich, einen biblischen Text mit zeitgendssischen Darstellungen
zu korrelieren, wie im Fall der Vision in Jes 6 und der judéischen Siegel mit gefliigelten
Schlangen (siehe unten). Oft aber folgen Bilder wie Texte den traditionsverhafteten
Motiven, sodass eine biblische Metapher nicht unbedingt auf zeitgendssische Kunst,
sondern moglicherweise auf viel dltere Symbolik zuriickverweist. Im Folgenden
werden, um einen benutzerfreundlichen Gebrauch des Bandes zu gewéhrleisten,
Abschnitte zu biblischen Beziigen aus den vorangehenden Bianden, insbesondere aus
IPTAO 3,59-73, gekiirzt wiederholt oder paraphrasiert. Fiir die frithe E-Zeit entsprechen
die biblischen Beziige auf weite Strecken solchen, die bereits fiir die SB-Zeit ausgemacht
werden konnten, wenngleich manche Themen in der Ikonographie zuriicktreten oder
prominenter werden. In der E IIB- und E IIC-Zeit gibt es neben vielen Weiterfithrungen
oder Comebacks teilweise einschligige Neuerungen und Wandlungen im religiosen
Symbolsystem. Othmar Keel und Christoph Uehlinger (°2001) haben als erste versucht,
die Entwicklungen, die sich in der Ikonographie manifestieren, als Wandlungsprozesse
in Beziehung zu Geschichte, Religionsgeschichte und Literatur Israels zu setzen. Viele
Arbeiten von Keel und seinen Mitarbeitenden widmeten sich aber bereits vorher und
auch seither einzelnen Themenkreisen und ihren Beziigen zu bestimmten biblischen
Biichern und Zeitphasen, wihrend andere Arbeiten umgekehrt biblische Biicher oder
Querschnittsthemen wie die biblische Anthropologie (Staubli/Schroer 2014) auf ihre
ikonographischen Beziige untersuchten. So wird im Folgenden das Augenmerk vor
allem auf Motive gerichtet, die in der E-Zeit markante Verinderungen erfahren oder
neu sind. Diese sollen auf Verbindungen zu biblischen Traditionen tiberpriift werden.
Hingewiesen sei an dieser Stelle auf eine Reihe von mehrheitlich nachexilischen Texten,
die sich polemisch auf die Herstellung von Kultbildern beziehen (Ex 32; Jes 40,19f;
41,6f; 44,9-20; 46,6f; Jer 10,1-16; Ps 115; 135; Hab 2,18f). Angelika Berlejung (1998;
vgl. schon Schroer 1987: bes. 196-221) hat mit viel schriftlichem Quellenmaterial
aufgezeigt, wie diese biblischen Texte auf den Kult der Gétterbilder in Mesopotamien
im 1. Jt.a, vor allem aber auf die dahinter stehende Theologie der Bilder und ihrer
tibernatiirlichen Entstehung und Herstellung durch von den Géttern autorisierte
Handwerker Bezug nehmen. Den polemischen Texten der biblischen Tradition ist
konkret einiges zu Materialien und Anfertigung, eher wenig zum Aussehen der
Gotterbilder zu entnehmen. Mit Ausnahme des Stierbilds der Exodusiiberlieferung
stellen sich die biblischen Verfasser offenbar anthropomorphe Gétterbilder aus Holz
mit Gold- und Silberbeschligen vor, die zudem kostbare Kleider erhalten (Jer 10,9).
Diese Gotterbilder konnen nicht héren, nicht sprechen, nicht sehen und schon gar
nicht handeln. Von ihnen wird auch mehrfach gesagt, dass sie nicht einmal stehen oder
laufen konnen, man muss sie tragen (Jer 10,5), sonst fallen sie um. Obwohl assyrische
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Reliefs nicht den reguldren kultischen Umgang mit Gotterbildern, sondern die Ver-
schleppung solcher Bilder aus eroberten Tempeln darstellen (1694.1954), ist doch
anzunehmen, dass die biblischen Verfasser vergleichbare Kultbilder vor Augen hatten,
niamlich menschengestaltige, nicht lebensgrofie, thronende und stehende Statuen von
Gottern oder Gottinnen mit Insignien in den Handen, moglicherweise mit Kleidern
und Schmuckstiicken ausstafhiert.

1. Agyptische Dominanz- und Triumphsymbolik

In der dgyptischen Tradition hat der konigliche Nahkampf mit dem Lowen keinen
zentralen Stellenwert, wohl aber kimpft der Kénig im Neuen Reich als Bogenschiitze,
auch vom Wagen aus, gegen Wildtiere, insbesondere Lowen. Die kdnigliche Jagd auf
Wildtiere entspricht der Idee des Chaoskampfes und hat ideell denselben Stellenwert
wie der Krieg gegen Feinde, Wildtiere und Feinde erscheinen bisweilen zusammen auf
demselben Bild. In der frithen E-Zeit findet gerade dieses Image des koniglich-kriegeri-
schen Jagers, der als Bogenschiitze (vgl. Jonatan in 1Sam 20) und hiufig im Streitwagen
agiert, besonders grofSen Anklang. Dabei verblassen die pharaonischen Kennzeichen
des Bogenschiitzen aber zunehmend (zuletzt Schroer/ Wyssmann 2018). Streitwagen
spielen in der Geschichte Israels und seiner Kénige von Anfang an eine zentrale Rolle.
Schon Salomo legt sich nach 1K6n 5,6 ein Streitwagencorps zu (Keel 2007: 244f). Der
konigliche Status des Wagenkdmpfers spiegelt sich in der Erzahlung vom Tod Jorams
und Ahasjas auf dem Schlachtfeld (2Kon 9). Ein Reflex auf diesen Bildhintergrund
ist auch im zweiten Teil der ersten Gottesrede des Buches Ijob (38,39-39,30) auszu-
machen, insofern der Gott Israels sich hier als »Herr der Tiere« auch in die Tradition
der koniglichen Jéger stellt und unter den zehn Tieren Straufle, Capriden und Léwen
vorkommen (Keel 1978: 63-81). Eine Anlehnung an dgyptische Ikonographie ist
aber nicht zwingend (vgl. unten zu Jagd, Krieg und Streitwagen insbesondere in der
neuassyrischen Tradition).

Agyptische Kénigssymbolik, die mit gefihrlichen Wichtertieren (Schlange, Léwe) und
Mischwesen (Sphinx, Greif) verbunden ist, oder den Kénig selbst in Gestalt von tiber-
legenen Tieren (Stier, Krokodil, Pferd, Bar) darstellt, ist teilweise schon seit der FB-Zeit
in Paldstina/Israel bekannt (IPIAO 1,179.181; 2,42f.58f; 3,59f). In der frithen E-Zeit
sind in der Kunst praktisch alle diese Motivtraditionen anzutreften, wobei der Liwe
klar dominiert und sowohl als koniglicher Feindvernichter als auch in Verbindung mit
dem Gott Amun in Erscheinung tritt. In den Texten des Ersten Testaments begegnet
uns eine komplexe Lowenmetaphorik, die aber sowohl von dgyptischen als auch von
vorderorientalischen Traditionen inspiriert ist (Strawn 2005). Neben der koniglichen
Jagd auf Feinde und Wildtiere werden die traditionellen Topoi des Niederschlagens
oder der Gefangennahme von Feinden (1026-1033.1381-1385.1721) zwar weiter-
tradiert, aber sie sind langst nicht mehr so prominent wie in der SB-Zeit. Die biblische
Rezeption dgyptischer Kriegs- und Triumphsymbolik (Keel 1974; 1999) rekurriert
auf die gefestigte agyptische Bildsymbolik. »Mit starker Hand und ausgestrecktem
Armc ist eine Wendung, die in dieser Form nur fiir das méchtige Eingreifen JHWHs
gebraucht wird und traditionell vor allem in der Exodus-Erinnerung sein rettendes
Handeln beschreibt (Dtn 4,34; 5,15; 7,19; 11,2; 26,8). Sie entspricht der zentralen 4gyp-
tischen lkone des Erschlagens der Feinde, also dem Bild des Pharaos, der den rechten
Arm mit der Keule hebt und zum Schlag ausholt, wihrend die Linke bereits mit Kraft
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den Feind packt (Schroer/Staubli 22005: 1371f; eine Verbindung zur Amarna-Kunst
und den Strahlenarmen Atons, so Strawn 2015, ist nicht plausibel). Das »Erheben
der Keule« bedeutet in der dgyptischen Ikonographie »iiberwiltigen«, »siegen, »sich
bemaichtigen«. »Ja, Gott zerschmettert den Kopf seiner Feinde, den haarigen Scheitel
dessen, der in seiner Schuld einhergeht« heifst es in Ps 68,22. Auf den Konig Israels
wird dieser Gestus nur in Umschreibungen bezogen, so in Ps 21,9 als Bekriftigung:
»Deine Hand wird alle deine Feinde finden, deine Rechte findet deine Hasser«.

Mehrere alttestamentliche Texte beziehen sich auf die Ubergabe des Siegesschwertes.
Auch diese Tkone der gottlichen Legitimation von Kriegshandlungen wird in der
Ikonographie nach der SB-Zeit allméahlich zu einer Chiffre, wiahrend der urspriinglich
mythologische und historische Zusammenhang in den Hintergrund tritt. In Jos 5,13ff
erscheint Josua ein Unbekannter mit dem Schwert in der Hand. Dass es sich um einen
Boten JHWHSs handelt, der Macht tiber die Streitkrifte Israels hat, wird durch die
Reaktion Josuas, der sich niederwirft, und durch die Aufforderung des Engels, die
Schuhe auszuziehen, sogleich deutlich. Die Bedeutung des Schwertes als Siegesschwert
ergibt sich erst im Verlauf des folgenden Kapitels, denn in Jos 6 wird die Einnahme
der Stadt Jericho erzéhlt. Die Israeliten siegen, weil sie und ihr Heerfithrer von JHWH
mit dem Siegesschwert ausgeriistet wurden, also in géttlichem Auftrag in den Kampf
zogen (Keel 1974: 11-88; 1999: bes. 205-214). In Jos 8,18.26 ist es Josua selbst, der das
Siegesschwert ausstrecken darf, in 2Makk 15,15 ein Prophet. In Ez 30,20-26 iiberreicht
JHWH das Schwert dem Kénig von Babylon, damit dieser es gegen Agypten ausstrecke.

2. Der Konig als loyaler Sohn der Gottheiten

Die Geburtsmythen und Krénungsrituale hatten schon in der SB-Zeit wenig Widerhall
in der Kunst Paldstinas/Israels gefunden, sie interessieren in der beginnenden E-Zeit
praktisch gar nicht mehr, wohl aber der Name des Konigs. Skarabden mit den
Thronnamen dgyptischer Herrscher, insbesondere Thutmosis’ III., finden sich bis
in die frithe E-Zeit (1045.1047-1049). Im 10./9. Jh.a schlielen sich in grofler Zahl
einheimische Knochensiegel mit Kartuschenverehrern oder Kartuschen an (Staubli
2010a: 82f Abb.9a-1). Der Kénigsname wird nun mit Pseudohieroglyphen simuliert,
nicht selten ist aber der Geburtsname des Pharaos Scheschonq angedeutet (1050).
Der Name des Herrschers ist in Israel ganz allgemein von zentraler Bedeutung (2Sam
7,9; 1Kon 1,47). Moglicherweise enthélt 2Sam 23,1 sogar eine Erinnerung an einen
fiinfgliedrigen Thronnamen Davids: »David, der Sohn Isais, der Mann, den Eljon
eingesetzt hat, der Gesalbte des Gottes Jakobs, der Geliebte des Kriegers Israels«.

Auch in Jes 9,5 konnten Reste einer juddischen Konigstitulatur vorliegen (vgl. Keel
31996: 243). Wenn es vom Konig heifit: »Sein Name bestehe fiir ewig, vor der Sonne
sprosse sein Name« (Ps 72,17), so entspricht dies in der Ikonographie insbesondere
der E ITA- und beginnenden E IIB-Zeit (1048-1049.1052) der Verbindung der
Namenskartuschen mit Sonnenscheiben und Urden. Die Beamtensiegel der juddischen
Administration des 8./7. JTh.a nehmen diese Tradition selbstbewusst auf (Staubli 2010a:
83f). Zunichst noch stark dgyptisierend von solaren Symbolen gottlicher Legitimation
und gottlichen Schutzes umgeben, setzen sich im 7. Jh.a aber reine Namenssiegel
durch, in denen nur noch der theophore Teil des Personennamens die Verbindung
zum Gott Israels ausdriickt. Die Nahe zwischen dem hdchsten Gott (Amun) und dem
Konig, die eine verwandtschalftliche Vater-Sohn-Beziehung spiegelt, ist ein d4gyptisches
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Theologumenon, das sich in den biblischen Konzeptionen vielfach wiedererkennen
lasst. Manchmal sind die solaren gottlichen Aspekte hervorgehoben (Ps 72,17), so
auch wenn nach Jes 11,4 der Konig in Jerusalem den Gewalttédter mit dem Stock seines
Wortes schldgt und den Verbrecher mit dem Hauch seiner Lippen tétet (Keel 2007:
197f). Die Glut des Sonnengottes und das vernichtende Feuer, mit dem der Herrscher
Gerechtigkeit durchsetzt, sind identisch (1044.1426).

Dem Kénig obliegen in Agypten ex officio die hochsten priesterlichen Pflichten
im Tempel (Keel °1996: 248-258). Von den Opferhandlungen der Konige ist in den
Geschichtsbiichern immer wieder die Rede (2Sam 6,13.17f; 1Kon 8,5.14.621f; 1Kén
12,33; 2Kon 16,12-15; vgl. auch Ps 66,13-15). Beziige zur dgyptischen oder dgyptisch
beeinflussten Ikonographie speziell der E-Zeit (1061-1062.1088.1091.1097.1734)
sind dabei aber nicht auszumachen. Das rituelle Schieffen und Schlagen (1735.1777)
als Siegeszeichen findet ein Echo in 2Kon 13,14-19 (Keel 1974: 112-146, bes. 113f). Die
Vorstellung des Feindes als Rundbrot (salit/) begegnet als Traumbild und Kriegsorakel
in Ri 7,13.

3. Agyptens Gotterwelt

In der SB-Zeit war praktisch der gesamte dgyptische Gotterhimmel auf Bildzeugnissen
aus Paldstina/Israel dokumentiert, und Ausldufer dieser Motive reichen in die frithe
E-Zeit hinein, ohne dass es zu Neuakzentuierungen kommt. Die fritheren Interessen
und Desinteressen bleiben im Hinblick auf die dgyptische religiése Symbolik zunachst
erhalten. Fiir Staat und Herrscher bedeutsame dgyptische Gottheiten treten in den
Hintergrund. Ptah, Maat, Thot oder Hathor sind in der E-zeitlichen Ikonographie
Palédstinas/Israels insgesamt von marginaler Bedeutung, wiahrend sie in der zeit-
gendssischen dgyptischen Kunst mehr oder weniger traditionsgebunden (vgl. aber
1477) weiterhin eine Rolle spielen. Beziige zu biblischen Texten sind bisweilen in
Konzeptionen zu entdecken, so in der Verwandtschaft von Maat und der biblischen
Vorstellung von Gerechtigkeit und Weisheit (dazu ausfithrlich IPIAO 3,65f). Der
Maat, die in der Sonnenbarke vor Re-Harachte sitzt oder steht (1060), entspricht der
biblische Gedanke von der Gerechtigkeit, die vor JHWH einhergeht (Ps 85,14). Die
enge Beziehung des Weisheitsschiilers oder des Gerechten zu JHWH, seiner Weisung
und seinem Gesetz (Ps 1,2) kniipft an die dgyptischen Vorbilder der innigen Beziehung
zwischen dem Schreiber und Thot (1089) an.

Eine Ausnahme, was die Bedeutung im Symbolsystem Paléstinas/Israels betriftt, stellt
der Gott Horus dar. Horus, der seit der FB-Zeit (114.116) ikonographisch bezeugt
ist, bleibt in seiner doppelten Rolle als Gott und Kénig und seinen Erscheinungen als
Falkenkopfiger oder als Falke in Paldstina/Israel prasent. Auch Dareios I. ldsst sich
noch in dieser dgyptischen Tradition als gottlicher Herrscher in Agypten darstellen
(1731.1733). Horus tritt nun auch als Herr der Krokodile oder der Skorpione auf
(1084-1087.1274.1522.1733), dhnlich wie Bes sich als Herr der Schlangen prasentiert
(1108) oder als Kampfer gegen das Krokodil (1731).

In der zweiten Gottesrede des Buchs Ijob (40,1-41,26) erscheint auch JHWH noch als
Bezwinger Leviatans, des mythischen Krokodils (Keel 1978: 141-156). Das Zertreten
von Schlangen und Chaosmonstern (tannin) ist eine Vorstellung des Psalmenbeters
(Ps 91,13), die Unangefochtenheit in jeder Gefahr ausdriickt. Es ist ein Zeichen der von
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Jesus verkiindeten Gottesherrschaft, wenn seine JiingerInnen Macht iiber Schlangen
und Skorpione verliehen bekommen (Mk 16,18; Lk 10,19).

Innovativ ist die Ikonographie Paldstinas/Israels in der frithen E-Zeit beziiglich Amun,
des »Verborgenen, insbesondere in seinem Namen. Thomas Staubli (2009; 2010a)
hat die Rezeption dgyptischer Namenstheologie in der Siidlevante mit der deutero-
nomistischen Namenstheologie (Keller 1996; Richter 2002) in Verbindung gebracht,
die vom Wohnen des gottlichen Namens (Dtn 12,11; 14,23; 16,2.6.11; 26,2) und dem
Setzen des Namens am Ort seiner Gegenwart (Dtn 12,5.21; 14,24) spricht. Auch wenn
diese Namenstheologie eher mesopotamisch inspiriert ist, fufit sie nach Staubli doch
auf einem phénoméne de longue durée der Siidlevante, dem anhaltenden Interesse
fir die performative Kraft und als iberaus real erfahrene Macht koniglicher und
gottlicher Namen. Dieses Interesse ist stark von dgyptischen Traditionen mitgepragt
worden. Dabei bringt der gottliche Name Amuns, insbesondere bei kryptographi-
schen Schreibungen, zugleich die Gegenwart und die geheimnisvolle Verborgenheit
des hochsten Gottes (Keel et al. 1995: 405ff) zum Ausdruck, eine Spannung, wie sie
auch in der alttestamentlichen Tradition von der Offenbarung des gottlichen Namens
angelegt ist (Ex 3,14) und mdoglicherweise von der Amun-Theologie mitbeeinflusst
wurde (Staubli 2010a: bes. 82).

Erst wahrend der 26. Dyn. kommt es zu einer Renaissance der dgyptischen Gotterwelt
in Paldstina/Israel. Von Siiden her und vor allem entlang der Kiiste gibt es nun ver-
mehrt wieder Artefakte mit den klassisch dgyptischen Gotterfiguren und Themen.
Es ist denkbar, dass dieses Revival einen Einfluss auf biblische Konzeptionen mit
agyptischem Hintergrund hatte, wie z.B. die Weisheitstheologie (Maat, aber auch Thot,
zu Horus siehe oben) oder die Schépfungstheologie (Ptah und das »Denkmal memphi-
tischer Theologie«; zu den biblischen Beziigen vgl. IPTAO 3,67ff). Neben Hathor und
Maat als Gegeniiber des Schopfergottes konnte auch die Figur der Gottesgemahlin,
die in dieser Zeit in Agypten eine sehr prominente Stellung innehat, nach Othmar
Keel (1974a: 65ff) ein Echo in Spr 8,22-31 gefunden haben. Wichtiger als die anthropo-
morph oder mischgestaltig dargestellten d4gyptischen Gottheiten scheinen allerdings
tiergestaltige Vergegenwirtigungen des Numinosen wie die Urden oder Skarabden zu
sein. Diese sind moglicherweise im Visier, wenn Ezechiel (8,9-11) die Kultpraktiken
vor Wandreliefs am Tempel von Jerusalem vor dem Exil vorgefiihrt werden (Schroer
1987: 71-75; Keel 2007: 705-708).

Kontinuitét in der Tradierung und Bedeutung dgyptischer Gottheiten ist am ehesten
in der Amulettkunst der E-Zeit auszumachen, die wie in den fritheren Epochen
ausschliefllich aus Agypten importiert wurde (Herrmann 2016: 3). Aus dem groflen
Kreis der Gétter und Gottinnen werden dabei jene mit Vorrang ausgewihlt, die fiir
das personliche Leben und Wohlergehen, insbesondere auch fiir Mutter und Kind,
Schutzfunktionen iibernehmen: Sachmet, Bes und Patike, Isis und Hathor in ihren
heilenden oder schiitzenden Rollen. Isis als Mutter des Horuskindes wird zur Ikone
gottlicher Flirsorge, wobei sich dgyptische und vorderasiatische Traditionen stark anna-
hern. Der hofische Hintergrund der dgyptischen Tradition verblasst. Die Hebréische
Bibel widmet dem Problem der Kinderlosigkeit und den Strategien der Frauen, diese zu
tberwinden, durchwegs grof3e Anteilnahme. Obwohl die Mutterschaft Frauen Status
verlieh und die patriarchale Kultur ihren Lebenssinn daran festmachte, wird aber
die familidre Mutterrolle in der Literatur nicht stark thematisiert oder gar idealisiert
(Schroer 2002a; 2013: 127-130), wahrend die politische Mutterrolle und das Amt der
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Ko6niginmutter in den Herrscherhausern (Kiesow 2000) mehr Aufmerksamkeit findet.
Mutterbilder sind in Vergleichen prisent, so in Ps 131,2 »Wie ein kleines Kind auf/bei
seiner Mutter, wie das kleine Kind auf/bei mir - ist meine nefesch.« Sie flielen auch
in die Gottesvorstellungen Israels ein, insbesondere in der prophetischen Tradition,
wo aber eine dgyptische Couleur der Metaphorik kaum auszumachen ist (Hos 11; Jes
46,3f; 49,15; 66,13; zur fast uniiberschaubar gewordenen gendertheologischen Literatur
zu den miitterlichen Gottesbildern vgl. beispielsweise Wacker 2011). Auf ein Bild des
Bes konnte eine Notiz in 1K6n 15,13; 2Chr 15,16 hinweisen (Schroer 1987: 38; Keel
2007: 352£.479). K6nig Asa enthob danach die Kéniginmutter Maacha ihres Amtes,
weil sie der Gottin Aschera im Tempel ein miple@scet geweiht hatte, ein »Schreckbild«
oder »Schandbild«.

4. Leben durch die Sonne

Agyptische Schopfungs- und Regenerationsvorstellungen haben in den biblischen
Texten in Folge der Zuriickhaltung gegeniiber biologistischen Schopfungskonzepten
(Keel/Schroer *2008: 108-121) nur wenig Spuren hinterlassen. So stellen dgyptische
Weltbilder den Himmel oft als Korper der Gottin Nut dar, die sich tiber die Erde
beugt. Die Erdoberfliche wird durch den liegenden Erdgott Geb verkorpert, dessen
Korper mit Schilf- und Binsenrispen iibersit ist, eine Assoziation, die dhnlich in
Gen 1,11f und Ps 104,14 geweckt wird, aber nicht mehr nachweislich riickfithrbar
ist auf dgyptische Darstellungen. Wéhrend viele Beziige in diesem Themenbereich
sehr lose sind, sind zwischen der dgyptischen Sonnentheologie und biblischen Texten
komplexere Beziehungen auszumachen, die schon in der SB-Zeit grundgelegt werden
(IPIAO 3,66f).

Die solaren Aspekte des israelitischen Gottes sind in der Jerusalemer Sonnentheologie
von zentraler Bedeutung. Diese diirfte agyptische und hethitische Traditionen in sich
aufgenommen haben. Agyptisch geprigt ist die enge Verbindung des Sonnengottes mit
einem kampferischen Seth-Typos (siehe unten). In der E IIB-Zeit sind Fliigelsonnen
und gefliigelte Skarabden besonders haufig anzutreffen (1449-1463), Hiskija brauchte
am Ende des 8. Jh.a beide emblematisch in der staatlichen Verwaltung (1451.1461).
Damit unterstellt das judédische Konigshaus sich und das Land der Protektion eines
Gottes, der in dgyptischer Himmels-, Solar- und Schutzsymbolik reprasentiert wird
(Keel 2007: 417-420). An diese erinnert beispielsweise Ps 84,12 »yHWH Gott ist Sonne
und Schild«. Auch die hdufige Rede der PsalmenbeterInnen vom Schutz unter Gottes
Fliigeln (Ps 36,81; 91,1-4; vgl. auch 17,71f; 57,2; 61,4f; 63,8f) konnte sich auf die gefliigelten
Sonnenscheiben beziehen, wenngleich verschiedene ikonographische Hintergriinde
denkbar sind (Schroer 1997; Keel/Staubli 2001), denn anthropomorphe Gottheiten
mit Fliigeln sind nicht ungewoéhnlich (1078.1487). LeMon (2010: 59-85) macht,
allerdings wenig tiberzeugend, praktisch fiir jeden der betreffenden Psalmen einen
anderen Bildhintergrund geltend. Offen in der Zuordnung zu bestimmten Bildern
sind auch Aussagen und Metaphern, in denen vom Aufstrahlen JHWHs (zarah) oder
vom Leuchten seines Angesichts (Num 6,25; Ps 4,7; 44,4; 89,16) die Rede ist (Keel
2007: 283), doch diirften sich etliche von ihnen auf ein solares Gottesbild beziehen.
Mit agyptischen Gottheiten und Herrschern eng verbunden sind seit der MB-Zeit
die gefdhrlichen Urdusschlangen (IPIAO 2,58). In der frithen E-Zeit wird die enge
Verbindung des Herrschers mit der Sonne und ihrer Glut durch Fliigelsonne und
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Urdus hervorgehoben (1044). In der judédischen Siegelkunst des 8. Jh.a entwickeln sich
zwei- oder vierfliigelige Urden zu einem beliebten Motiv, wobei die Fliigel die Kraft
der Schlangen potenzieren. Die Triger solcher Siegelamulette, haufig aus angesehenen
Héusern, lief3en gern ihre eingravierten Namen von den machtigen Genien schiitzen.
Der Prophet Jesaja hat die Vorliebe seiner Zeitgenossen fiir die unheilabwehrenden
Schlangen gut gekannt (Jes 14,29; 30,6). Seine Berufungsvision (Jes 6) kniipft bei den
mehrfliigeligen Kobras an (Keel 1977: 46-124; zuletzt de Hulster 2015). Der Prophet
sieht tiber der Herrlichkeit Gottes im Tempel Serafim schweben. Thre traditionelle
Aufgabe, den Gott zu schiitzen, wird aber in Jesajas Theologie gebrochen, weil die
Schlangen ein drittes Fliigelpaar brauchen, um sich selbst vor der Heiligkeit JHWHs
zu schiitzen, die sie einstimmig beschworen. Ihr dreimaliges »Heilig« (Jes 6,3) wird
im Sanctus der katholischen Messe bis heute vergegenwiartigt. So hat der Prophet die
in der Bevolkerung beliebten Schutzsymbole geschickt integriert, sie aber zugleich
durch die radikale Unterordnung der gefliigelten Urden unter den Gott Israels
kritisch korrigiert (Keel 2007: 395-392). Méglicherweise sind noch weitere biblische
Erinnerungen an Schlangenbilder mit der juddischen Glyptik in Verbindung zu brin-
gen (Schroer 1987: 104-114). Da nach dem Prinzip der Magie Gleiches mit Gleichem
bekampft werden kann, treten Schlangen einerseits als Strafwerkzeuge Gottes oder
Plagen in Erscheinung (Am 9,3), andererseits dient ihr Bild dazu, die todliche Gefahr
wieder zu bannen. So straft JHWH die murrenden Israeliten in der Wiiste mit einer
Schlangenplage, doch darf Mose eine Bronzekobra aufstellen, deren Anblick die von
den Schlangen Gebissenen wieder heilt (Num 21,6-9; Weish 16,5-14; 1Kor 10,9). Bis zur
Zeit Hiskijas am Ende des 8. Jh.a wurde nach 2Kén 18,4 in Jerusalem der Nehuschtan,
ein bronzenes Schlangenbild, von der Bevolkerung mit Rauchopfern bedacht. Die
Verfasser dieser Notiz fithrten ihn auf die Wiisten- und Mosetradition zuriick (Ex 4,3;
7,15), um zu erkldren, wieso er {iberhaupt eine solche Dignitét haben konnte. Hiskija
hat den Nehuschtan, wenn es sich um einen (gefliigelten) Urdus auf einer Standarte
(1380.1469.1718) handelte, vielleicht aus Enttduschung tiber die ausgebliebene
agyptische Unterstiitzung in der Sanherib-Krise zerstoren lassen (Keel 2007: 422-429).
Wabhrscheinlich war die Bronzeschlange in Jerusalem als Heilgott bei Krankheiten
angerufen worden. Im Johannesevangelium (3,14f) ist die auf einem Stab erhohte
Schlange, die Heilung bewirkt, Vorbild des Gekreuzigten.

Die Regenerationssymbolik, die sich mit der Lotosbliite verband, war in Paldstina/Israel
zweifellos bekannt (Schroer 1987: 55-60). Hebriisch §osanah und Sosanim sind sogar
Lehnworter aus dem Agyptischen (ssn/s$$n/ssnjnj). Auch der Lotos findet sich haufigim
solaren Umfeld, beispielsweise in Verbindung mit dem Sonnenkind (1431.1433.1793).
Noch im Tempel Salomos ist nach 1K6n 7,26 das Urmeerbecken, das »Eherne Meer, in
Gestalt eines Lotosbechers gegossen (1120.1122.1171.1509), Sdulenkapitelle sind nach
agyptischem Vorbild (312.356.701; vgl. aber auch 1741.1763) in Lotosbliitenform
gebildet (1K6n 7,19.22). Als Symbol fiir Lebenskraft und neues Leben, die aus der
Liebe zwischen Mann und Frau erwachsen, spielt der Lotos im Hohenlied (2,1f.16; 4,5;
5,13; 6,2f; 7,3) eine bedeutende Rolle. Die Lotosbliiten werden u.a. mit der Geliebten,
ihrem Schof$ und ihren Lippen assoziiert (Keel 1984: 63-78; Keel 1986: 79-84.1071F).
Metaphorisch nah beim Lotos ist der Granatapfel (Schroer 1987: 60-66) anzutreften,
der ebenfalls sowohl im sakralen Raum als auch in der Liebesdichtung vorkommt
(siehe unten).
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5. Liebe(sgottin) und Tod

Fiir die Hathor gilt mehrheitlich, was schon oben zu den dgyptischen Gottheiten
gesagt wurde. [hre Bedeutung als Patronin des Konigshauses ist allenfalls in der Elfen-
beinkunst hinter den Darstellungen von Kuh und Kalb zu erahnen. Nicht einmal
das Hohelied erlaubt die direkte Identifikation dieser Gottin, viele Metaphern lassen
jedoch Assoziationen zwischen der Liebe oder Geliebten und der dgyptischen Géttin
der Liebe erkennen (HId 2,4; vgl. IPIAO 3,69).

Die Klage von Isis und Nephthys um Osiris, bzw. die Totenklage, ist in der E-Zeit kein
dominierendes Thema der Kunst Paldstinas/Israels. Die mythologische Konstellation
der Goéttin, die es mit dem Tod aufnimmt, indem sie nicht nur klagt, sondern auch
Leben vor dem Tod oder aus dem Tod rettet, ist jedoch in den biblischen Texten prisent
(Keel 1986: 247-251).

Zwar sind es in Israel nicht liebende Géttinnen, die als Widersacherinnen des
Todes auftreten, sondern Frauen, die dem Tod das Leben abringen (Schroer 2006).
Programmatisch und ganz mythologisch wird dieser in Erzdhlungen verdichtete
Glaube an die erinnernde, rettende, heilende Kraft der Liebe in Hld 8,6f formuliert,
wenn die Frau sagt: »Stark wie der Tod ist (meine) Liebe, unerbittlich wie Scheol ist
Leidenschaft«. Der ganze Komplex der dgyptischen Isis-Osiris-Horus-Theologie findet
ein Echo in bestimmten Inszenierungen der Evangelien und in der neutestamentlichen
Christologie. Wie die Schwestern Isis und Nephthys (1132-113.1783) sind Frauen
beim Grab Jesu anzutreffen (Mk 15,47; Mt 27,61). Im Johannesevangelium (20,11)
sind es zwei Engel, die den Platz zu Hiupten und zu FifSen der Totenlege einnehmen,
wihrend Maria von Magdala in der typischen Rolle einer Klagefrau erscheint (20,11).
Theologisch zentraler ist die in den Kindheitsgeschichten greifbare Vorstellung,
dass auf wunderbare Weise ein gottliches Kind zur Welt kommt, ein Retter, der von
Geburt an die Konigsherrschaft seines gottlichen Vaters innehat und diesen lebendig
macht (Gorg *1998; zur Forschungsgeschichte Schneider 2004; zu den mythologi-
schen Bezligen vgl. schon IPIAO 3,66). Ikonographisch gehort in diesen Kontext die
zunehmende Bedeutung der Kindgétter, insbesondere des Horuskindes (siehe oben
zum Motiv des Horuskindes als Schlangenbezwinger).

Eine Reminiszenz an die Regenerationssymbolik, die sich mit dem Stierkalb verband
(1146), findet sich in Mal 3,20 (Schroer 2004), wo den JHWHfiirchtigen verheiflen
wird: »Euch aber wird, wenn ihr meinen Namen fiirchtet, die Sonne der Gerechtigkeit
aufgehen, und Heilung ist in ihren Fliigeln. Und ihr werdet neu geboren werden und
Freudenspriinge machen wie Stierkélber vom Stall weg« (814-815; vgl. IPTAO 3,70).
Die dgyptischen Baumgottinnen haben in den Texten des Ersten Testaments man-
nigfache Spuren hinterlassen (Keel 1986: 221-232; Schroer 1987a: 218-221), von der
Beschreibung der Geliebten im Hohenlied als »Baum des Lebens« (Hld 7,7-10) tiber
die nahrende Baumgdttin Weisheit (Sir 14,20-15,10; 24) bis zu den Worten Jesu (Joh
4,10-14; 6,35; 7,37). Baumgdéttinnen treten in Agypten in den Grabausstattungen auf
und driicken die Hoffnung auf géttliche Fiirsorge im lebensfeindlichen Totenreich
aus. Der miitterliche Zug dieser ndhrenden Gottinnen, identifiziert mit Nut, Maat,
Isis oder Hathor, tritt nach dem Neuen Reich in den Darstellungen noch mehr hervor
(1147-1150.1516). Die biblische Baumgottinnenmetaphorik ist demgegentiber ganz
diesseitsorientiert, im Johannesevangelium eschatologisch.
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6. Das Weiterleben der erotischen Gottinnen

Schon in der SB-Zeit werden die vollgestaltigen Darstellungen der nackten Gottin
seltener, hingegen ihre Reprisentation durch Attributtiere oder -pflanzen haufiger.
Dieser Trend hilt in der E-Zeit an. Auch in der Kunst des Nordreichs kommt eine
nackte Gottin nun nicht mehr vor. In der E IIB-Zeit erfihrt die Pose der Frau, die die
Briiste prasentiert, insbesondere in Juda ein Revival, jedoch présentiert sie sich von der
Giirtellinie abwirts nun bekleidet oder stilisiert ohne typische Geschlechtsmerkmale.
Bereits in der SB-Zeit war ikonographisch eine etwas stirkere Akzentuierung der
Briiste als in der MB-Zeit zu beobachten gewesen. Auftilligerweise finden die Briiste
in der altisraelitischen Liebesdichtung, dem Hohenlied, mehr Aufmerksamkeit als
der Genitalbereich, zumindest im Vergleich mit der mesopotamischen Dichtung. Der
Liebhaber vergleicht die hiipfenden, nicht eingeschniirten Briiste seiner Freundin mit
den agilen Kitzen der Gazelle (HId 7,4) oder mit kostlichen Datteltrauben (Hld 4,5; vgl.
7,8f). Im Ersten Testament beschrinkt sich die Symbolik der Frauenbriiste nicht auf
Sexualitdt, vielmehr sind erotische und ndhrende Aspekte etwa gleich stark vertreten
(Keel/Schroer *2010: 184-191; Staubli/Schroer 2014: 60-63). Die nihrenden Briiste
waren dabei mindestens bildhaft nicht den Sduglingen vorbehalten. Explizit heifit es
auch bei den Ratschldgen fiir junge Manner in den Proverbien: »(Deine Frau ist) eine
Hindin der Liebesfreuden, eine Steingeifl der Anmut. Ihre Briiste séttigen dich zu
jeder Zeit, an ihrer Liebe kannst du dich stets berauschen« (Spr 5,19). Die Assoziation
von dargebotenen Briisten und Dattelpalmen ist in der Ikonographie der Kultstander
von Jabne (1204) anzutreffen. Spiter findet sie sich nur singuldr im Kontext der
Legitimation von Konigsherrschaft (1388). Die juddischen Sdulenfigiirchen heben ihre
groflen Briiste oft etwas hoch, um sie zu prasentieren. Hochgetragene Frauenbriiste
driicken Stolz und Uneinnehmbarkeit aus (HId 8,10). In den Augen Hoseas (Hos 2,2)
oder in den pornographisch anmutenden Bildern des Priesterpropheten Ezechiel (Ez
16,7; 23,3.21) werden Frauenbriiste bzw. ihr Betasten und Driicken ganz anders als im
Hohenlied zum Bild fiir den Anfang aller Hurerei und Unzucht, auf der Bildebene vor
allem der Frau, auf der Sachebene aber aller verantwortlichen Manner Samarias und
Jerusalems (Keel 2007: 715-728).

Frauenbriiste sind die zentrale Nahrungsquelle fiir Sduglinge und auch noch
Kleinkinder. Es gibt auffillig wenige Mutter-Kind-Darstellungen in der altorienta-
lischen Kunst vor der Perserzeit, aber in der frithen E-Zeit werden sie etwas haufiger
(1179-1182; vgl. zu den Isis-Horus-Typen weiter oben). Nach Ijob 3,12 ist die
Mutterbrust fir ein Menschenkind das Erste und Wichtigste, was ihm auf dieser Welt
entgegenkommt. Sie ist der Ort grofitmoglicher Geborgenheit: »Ja, du bist's, der mich
zog aus dem Mutterschof, mich sicher barg an meiner Mutter Brust« (Ps 22,10; vgl.
Jes 66,11). Vertrocknete Briiste sind eine Horrorvision, ein Fluch der Unfruchtbarkeit
(Hos 9,14), volle Briiste aber ein Bild des Segens und der Fiille schlechthin, so wenn
Jakob seinen Sohn Josef mit den Worten segnet: »[...] durch Schaddai, der dich segne
mit Segensfiille vom Himmel droben, mit Segenstiille aus der Flut, die drunten lagert,
mit Segensfiille aus Briisten und Mutterschofl« (Gen 49,25f; vgl. Dtn 33,13-16 und
noch Lk 11,27).

Neben den Briisten reprisentiert auch der gereckte Hals oft Stolz oder sogar eine
abweisende Unzuganglichkeit (HId 4,4.9; 7,5; vgl. Jes 3,16). Der hochgetragene
Kopf entspricht der Machart der juddischen Saulenfigiirchen, bei denen, wo die
Bemalung noch erkennbar ist, der Hals durch Schmuck betont ist. Auch die plastische

Eisenzeit — Biblische Beziige

97



98

Elfenbeinschnitzerei hebt den stolzen, mit Geschmeide geschmiickten Hals der
Frauen gern hervor (1554). Hier macht sich das weibliche Schonheitsideal ansonsten
groflenteils am Gesicht der Frauen und den kunstvollen Frisuren fest (Gansell 2014).
Das gilt gleichermafen fiir die juddischen Sdulenfigiirchen. Denn der Kopf mit einem
jugendlichen, freundlichen Gesicht umrahmt von einer kurzen Lockenfrisur, ist oft
aus dem Model sorgfiltig hergestellt und mit einem Zapfen in die handgefertigte
Figur eingelassen worden. Die Augen sind meistens betont grof3, d.h. geschminkt.
Schminke und Schmuck sind nach den biblischen Erwdhnungen nicht nur ein Mittel
der Frauen, um Minner anzuziehen (Jer 4,30), sondern im héfischen Milieu auch mit
politischen Funktionen und Anspriichen verbunden, so bei Isebels letztem Auftritt
am Palastfenster (2Kon 9,30, vgl. weiter unten).

Der menschliche Korper wird in Paldstina/Israel seit dem Chalkolithikum gern
in Elfenbein dargestellt (71-74). Im Hohenlied (HId 5,14) ist es — anders als in der
syrisch-levantinischen Elfenbeinkunst — der Ménnerkérper, der mit dem edlen
Elfenbein verglichen wird. In der Kunst der Levante werden Frauen allgemein etwas
schlanker und jugendlicher dargestellt als in Mesopotamien. Schmuck und Schonheit
der Frauen, insbesondere der Palastfrauen, bringt den Wohlstand des Landes zum
Ausdruck (Ps 45,141t; vgl. Ez 16,10-13). Schmuck gehort zur erotischen Liebe und
zur Hochzeit (Jer 2,32) sowie zu kultischen Festen (Hos 2,15), er bezeugt Reichtum
und verleiht Ansehen, nicht nur denen, die ihn tragen, sondern auch denen, die ihn
schenken. Obwohl Schmuck keineswegs nur von Frauen getragen wurde, ist von ihren
Ohrringen, Halsgeschmeide, Giirteln, Fuf3- oder Armkettchen und -reifen sowie
Ringen hiufiger die Rede als vom Schmuck der Manner. In der prophetischen Diktion
sind die schmuckbehangenen Frauen der Oberschicht ein Inbild von Hoffart, ausbeu-
terischem Luxus und Unrecht, so insbesondere in Jes 3,16-24. Der ikonographische
Befund, vor allem die weiblichen Terrakotten, reprasentiert die rein positive Bedeutung
des Schmucks, der Erotik oder Stolz und Erhabenheit unterstreicht. Armspangen,
Colliers oder Halsketten mit Anhdngern, Hiiftgeschmeide sowie Diademe oder
verzierte Kopftiicher, Stirnschmuck und Ohrringe finden sich in grofier Zahl. Ringe
oder Kettchen an den Fiflen sind bei den Trommlerinnen (1186.1193.1550.1821)
oft speziell hervorgehoben, méglicherweise ein Hinweis darauf, dass ihr Klirren beim
Tanzen den Rhythmus verstirken sollte.

7. Die Attribute und Symbole der Gottin

Die »Mutter alles Lebendigen« ist in Gen 3,20 ein Ehrentitel der Eva (Hawwah) (Keel
2007: 106-111.116f; Keel/Schroer *2010: 10f), in dem sich eine sehr alte und komplexe
Tradition verdichtet, welche die Gottin als Herrin der Pflanzen- und Tierwelt vorstellt.
Baum oder Zweig, Capriden am Baum, Wildziegen, Gazellen und Steinbdcke, sdugende
Muttertiere und Lowen begleiten die heimischen Erd- und Vegetationsgéttinnen
von Anfang an. Nach der MB-Zeit werden die Attributtiere und -pflanzen immer
ofter zu Substitutionen, sie vertreten zeichenhaft die Gottin, die selbst nicht mehr
dargestellt wird. In besonderer Weise gilt dies fiir das Motiv der Ziegen am Baum,
das duflerst haufig anzutreffen ist. Grundsitzlich stehen besonders die Herdentiere
(vgl. Dtn 7,13; 28,4.8.51) unter dem Schutz der Géttin (IPIAO 2,63f; 3,71f), aber auch
Wildziegen, Gazellen und Steinbocke. Der Baum, an dem die Tiere sich aufrichten, um
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zu dsen, reprasentiert von der Tradition her die ndhrende Géttin, die selber in dieser
Konstellation nicht mehr dargestellt wird (am deutlichsten ist 1577).

In der Glyptik der frithen E-Zeit stehen die sdugenden Muttertiere, hiufiger Ziegen,
aber auch Rinder, zentral fiir den gottlichen Herdenschutz und die Sorge um das
Gedeihen der Kleinvieh- und Grofiviehbestinde. Die Kombination mit dem Skorpion
verstirkt die Segensbedeutung. Der Skorpion scheint in dieser Epoche insbesondere
mit dem Sternbild Skorpion und den im Jahreszyklus von den Sternbildern angezeig-
ten wichtigen Zeiten, z.B. des Werfens der Jungtiere, in Verbindung zu stehen. Die
innige Verbindung von Muttertier und Jungtier ist keine neue Ikone der E-Zeit, man
findet sie schon viel frither in Agypten, 6fter noch in Syrien, aber in der Ikonographie
Paléstinas/Israels werden sie in der E I-IIA-Zeit zu einem zentralen Thema, wobei der
syrische Einfluss in der Motivgestaltung dominiert. Die im Ersten Testament mehrfach
festgeschriebenen Verbote, Muttertier und Jungtier sofort nach der Geburt zu trennen,
beide am selben Tag zu schlachten (Ex 22,28f; Lev 22,27f) oder ein Bicklein in der
Milch seiner Mutter zu kochen (Ex 23,19; 34,26; Dtn 14,21), wurzeln im Tabu, die als
numinos erfahrene Einheit von Mutter- und Jungtier zu missachten (Keel 1980). Aus
dem Tabu resultierten kulturell weitreichende Speisevorschriften, der urspriingliche
Hintergrund ging dariiber vergessen. In der levantinisch-syrischen Elfenbeinkunst
(1593-1597) erobert sich das Motiv der Kuh mit ihrem Kalb einen festen Platz,
bleibt aber in Paldstina/Israel eher selten, weil Kleintierherden traditionell hier mehr
Bedeutung hatten.

In der MB-Zeit gehorten auch die Capriden, Capriden mit Zweigen und Capridenhérner
deutlich zur Entourage der Gottinnen. Obwohl (nicht sdugende) Ziegen in der E-Zeit
immer noch ein haufiges Motiv auf Siegeln sind, ist nun der Konnex mit der Géttin nicht
mehr so offensichtlich. Es ist moglich, dass das Motiv der ziehenden, Futter suchenden
Gaczellen oder Hirschkiihe wie in den Psalmen (Ps 42,2; vgl. Klgl 1,6; Jer 14,5) fiir
die Gottessuche eines frommen Beters steht (Keel *1996: 347). Springende Hirsche
und Gazellen werden im Hohenlied (HId 2,8-9.17; 8,14) mit dem Mann verglichen.
Als Opfertiere spielen Ziegen im alten Israel eine prominente Rolle, u.a. beim
sog. Siindopfer (hattat), einem Reinigungsopfer bei unvorsitzlichen Vergehen, das
bei der Einweihung von Wohnungen (Num 7), aber auch im Tempelbereich (Lev 4,23)
wichtig war (1701-1702).

Wihrend in der Tkonographie insbesondere der frithen E-Zeit die Verbindung der
Gottin mit dem Lowen sehr prasent ist (1193.1195-1198.1233; evtl. 1178) und auch
noch bis in die hellenistische Zeit bleiben wird, beschrénken sich die biblischen Beziige
auf die Metaphorik des Hohenlieds (H1d 4,8; vgl. IPIAO 2,64 und zuletzt M. Weippert
2016) und die Vergleiche juddischer Kéniginnen mit Léwinnen (Ez 19,2; Kiesow 2000).
Die Assoziation von Gdéttin und Schlange tritt in der Ikonographie allmiahlich in den
Hintergrund (vgl. aber noch 1210-1211). Ob sie in der biblischen Urgeschichte in
Gen 3 ein Echo gefunden hat, ist wegen der Polyvalenz der Schlangensymbolik schwer
nachzuweisen (vgl. zu den komplexen Motiven der Paradieserzéhlung Kiibel 2007).
Die Taube gehort seit der MB-Zeit zum Ambiente der syrischen und kanaanéischen
Gottinnen. Wahrend sie in der darstellenden Kunst Paldstinas/Israels in der SB-Zeit
keine nennenswerte Rolle spielt, wird sie ab der frithen E-Zeit in verschiedenen
Materialien, vor allem auf Tempelmodellen oder als Tontaube wieder sichtbar
(1210-1218.1592.1817-1819). Die biblische Metaphorik kniipft an die MB-zeitliche,
kanaandische Tradition der Taube als Attributtier der Liebesg6ttinnen an. Spuren
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der alten Verbindung der Gottin mit der Taube finden sich in den Liebesliedern des
Hohenlieds (1,15; 4,1; 5,12). Wenn von den Augen des oder der Geliebten gesagt wird,
sie seien Tauben, so ist an die Liebesbotschaft gedacht, die der Blick des Mannes
oder der Frau aussendet (Keel 1984: 53-62; 1986: 187f). Die Metapher ist ohne das
Wissen um die Funktion der Tauben als Botentiere und um ihre enge Verbindung zu
den altorientalischen Liebesgottinnen nicht verstdndlich. Ob die mit Silber und Gold
tiberzogenen Taubenfliigel in Ps 68,12-14 nur auf ihre Rolle als Siegesbotinnen Bezug
nehmen (Keel 1977a: 11-36) oder ebenfalls auf die G6ttinnensymbolik zuriickzufithren
sind, ist weiter zu diskutieren (Walker 2016). Mit dieser Taubensymbolik spielt noch
die neutestamentliche Uberlieferung von der Taufe Jesu am Jordan (Mk 1,10 parr), bei
der die Taube als Bild die Liebeserkldrung der gottlichen Himmelsstimme an Jesus
von Nazaret begleitet (Schroer 1996: 144-176). Daneben spielt die Taube in Israel als
bescheidenes Opfertier (1815-1816) eine bedeutende Rolle, so nach dem Abschluss
der Reinigungszeit von Wochnerinnen (Lev 12,6-8; Lk 2,24).

Der Granatapfel ist als Symbol der Fiille in der israelitischen Tempelausstattung
und im Kult (1K6n 7,18.20.42; Jer 52,22f) anzutreffen, ebenso in der Metaphorik des
Hohenlieds (HId 4,3.13 und 6fter; zum Granatapfel Muthmann 1982: 32-38; Keel 1986:
134ff; Schroer 1987: 60-66). Erotik und Sakralitit stehen in der biblischen Tradition
zwar in Spannung zueinander, aber manche Symbole, wie Lotos (sieche oben) oder
Granatapfel, sind immerhin in beiden Bereichen, Liebe und Kult, gegenwirtig, was
sich sowohl an den genannten biblischen Texten als auch am ikonographischen
Befund ablesen ldsst. Granatipfel finden sich girlandenartig 6fter auf Namenssiegeln
juddischer Médnner (1587.1965). Urspriinglich gehoren sie zum Umfeld der Géttinnen
(1323.1361) oder zu kultischen Objekten, die in manchen Féllen mit dem Kult einer
Gottin in Verbindung stehen diirften (1218-1221.1589-1592). Wo sich Taube und
Granatapfel (1218.1592) treffen, liegt eine solche Verbindung besonders nahe.

8. Der Kult fiir die Gottin

Dass in Israel die Gottin Aschera verehrt wurde, wird heute nicht mehr grundsétzlich
in Frage gestellt. Der Name der Aschera steht in Verbindung mit der im Land hei-
mischen Verehrung einer Erd- bzw. Vegetationsg6ttin, die in Biumen oder Zweigen
und verschiedenen Tieren reprasentiert und verehrt wurde. Nach 2Kon 21,7 stellte
Manasse eine Skulptur (pesael) der Aschera, die er hatte anfertigen lassen, in den
Tempel von Jerusalem. Dieses Bild, das spéter der Reform Joschijas zum Opfer fillt
(2K6n 23,6), scheint fiir das Wiederaufleben des Gottinnenkultes im 7. Jh.a eine grofie
Rolle gespielt zu haben. Othmar Keel (2007: 478-482) pladiert dafiir, dass es sich um
ein gynaikomorphes Kultbild der Gottin gehandelt habe, das hundertfach in Gestalt
der kleinen Saulenfigiirchen kopiert wurde, um als Segensbild in den Haushalten
Judas aufgestellt zu werden.

Die Baumverehrung erhilt insbesondere in der frithen E-Zeit im Anschluss an die
kanaandische Tradition wieder einen héheren Stellenwert. An die Stelle der tanzenden
ZweigtragerInnen treten Tanzer am heiligen Baum oder Ténzer und Tanzgruppen. Die
erotische Komponente tritt zuriick, die Ténzer sind bekleidet oder ganzlich schema-
tisiert. Die biblische Uberlieferung verbindet mehrere frithisraelitische Heiligtiimer
mit heiligen Baumen (Qadesch in Naftali Ri 4,11; Sichem Gen 12,6; 35,4; Dtn 11,30;
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OfraRi6,11.19; Mamre Gen 18,1.4.8; 23,17f; Beerscheba Gen 21,33) und mit den Baum-
heiligtiimern von Mamre und Sichem auch Grabstitten von Erzeltern (zusammen-
fassend Keel/Uehlinger *2001: 172f). Mehrheitlich stehen die biblischen Hinweise auf
Baumbkult aber unter dem Vorzeichen prophetisch-deuteronomischer Kritik an und
Polemik gegen die Gottin Aschera und die Ascheren, die kultischen Baume (Frevel
1995). Das Treiben unter méchtigen, griinen Baumen erscheint in diesem Licht nicht
nur als erotisch, sondern als sexuell (Hos 4,13f). Fiir einen Zusammenhang der
Ténzer am Baum in der Glyptik mit der biblischen Verbindung von Weisheit und
Lebensbaum gibt es hingegen keine Indizien (gegen Edelman 2006 zu Spr 11,30; vgl.
3,18; 13,2; Sir 1,205 14,20-15,10). Thomas Staubli (2005; 2005a) hat Paldstinal/lsrael als
Land der spriefsenden Zweige bezeichnet. Tatsdchlich sind die Zweige bzw. Biumchen
ikonographisch fiir diese Region tber Jahrtausende wohl das religiése Symbol
schlechthin, vergleichbar dem Kreuz als zentralem Symbol des Christentums. Oft
finden wir sie als Begleitmotive, eingestreut in Siegelfldchen, aber oft auch prominent
in Verehrungszenen und als Einzelmotive (1258-1260.1580.1827-1829). Die bibli-
schen Texte dokumentieren die Allgegenwart der Zweige ebenfalls, nicht nur in Bezug
auf kultische Aktivititen (siehe oben), sondern auch in der Herrscherrhetorik, die
gedeihliche Herrschaft gern mit dem Spriefsen der Zweige oder dem Spross assoziiert
(2Sam 23,4; Sach 3,8 und 6fter). Judits Tanz mit Zweigen (Jud 15,12f) ist eine Siegesfeier,
zu der traditionell Zweige gehoren (Staubli 2015a). Der Einzug Jesu auf einem Esel in
Jerusalem wird mit dem Schwenken von Zweigen gefeiert (Mt 21,8f).

Ein neues Thema der Ikonographie der E-Zeit sind die Frauen, die die Handtrommel
schlagen oder halten (Paz 2007; Sugimoto 2008). Es scheint sich mehrheitlich eher um
Verehrerinnen als Gottinnen zu handeln, da sie zumeist bekleidet sind (zum Schmuck
der Trommlerinnen siehe oben). Der biblische Kontext des Handtrommelschlagens
ist immer der von freudigen Ereignissen und Siegesfeiern, zu denen reigenartiges
Tanzen gehort. So wird der Durchzug durch das Rote Meer von der Prophetin Mirjam
und den Frauen mit Tanz und Trommelklang gefeiert (Ex 15,20). Aus dem Krieg
heimkehrende Manner werden von singenden und trommelnden Frauen begriifst
(Ri 11,34; 1Sam 18,6f; Staubli et al. 2007: 13-17; Keel/Schroer *2010: 179). In der Iko-
nographie hat die Handtrommel oft einen kultischen Bezug, insbesondere wenn die
Frauen am Eingang der kleinen Tempelmodelle stehen, aber auch bei Prozessionen.
Dieser kultische Konnex ist in den biblischen Texten nicht hiufig, am deutlichsten
noch in Ps 68,25ff »Man sah deinen Einzug, Gott, den Einzug meines Gottes, meines
Kénigs, ins Heiligtum. Voran gingen die Sdnger, danach die Saitenspieler, mittendrin
die jungen Frauen, die Handpauke schlagend. In Gruppen priesen sie Gott, [HWH
von Israels Quelle her.« Im nachexilischen Kult sind die Handtrommeln nicht mehr
erwihnt (Chronikbiicher), vermutlich eine Folge ihrer fiir bestimmte Kreise missliebi-
gen alten Verbindung mit erotischem Tanz und Frauen. Der erotische Tanz steht auch
in einem nicht-kultischen Kontext fiir die Evangelisten noch unter duflerst negativen
Vorzeichen (Mk 6,22; Mt 14,6 zum Tanz der Herodias).

MusikantInnen, Musikkapellen und kultische Prozessionen mit Musikinstrumenten
werden auf verschiedenen Bildtrigern dargestellt, sie diirften im Kult fir praktisch
alle Gottheiten eine Rolle gespielt haben. Der Kult geh6rt zum Leben und ist Aufgabe
aller lebenden Geschépfe. In der Unterwelt, deren Tiirme die Sdulen oder Fundamente
der Erde bilden (Pss 18,8; 75,4; 82,5) und von deren gefiirchteten Toren (1230) auch
in den Psalmen (9,14; 107,18; vgl. Jon 2,7) die Rede ist (Keel *1996: 53-68), erklingt
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nach israelitischer Vorstellung kein Gotteslob mehr (Pss 6,6; 30,10; 88,111t; 115,17).
Die MusikantInnen sind in der Kunst der E-Zeit bekleidet dargestellt und bewegen
sich hiufig in eher strengen Formationen. In der biblischen Uberlieferung ist zwar
mit Davids Prozessionstanz vor der Lade (2Sam 6,12-23) der kanaaniischen Tradition
mit ihrem erotischen Einschlag ein Denkmal gesetzt, doch erscheint das Musizieren
im israelitischen Kult mehrheitlich stark reglementiert und zunehmend Ménnern
vorbehalten. Eine besondere Bedeutung kommt dem Leierspiel zu (Keel °1996: 323-326;
Staubli et al. 2007: 191F), das sogar die assyrischen und babylonischen Eroberer fiir etwas
typisch Juddisches hielten, wie Szenen auf den Lachisch-Reliefs oder Ps 137,21 zeigen.
Die Leier wird im Ensemble, haufig mit Handpauke und Doppelpfeife (1Kon 1,40;
Jes 30,29), bei profanen Festen und im Kult gespielt, aber auch als Solo-Instrument
(Davids Leierspiel in 1Sam 16,14-23; 18,10) und Begleitinstrument zum Gesang
(Jes 23,16; Ez 26,13; Ijob 30,31). Viele PsalmenbeterInnen widmen Gott im Tempel
ihren Gesang zur Leier (Pss 43,4; 77,22f; 92,4; 98,5; 144,9).

Dem Leierspiel wurde, wie die Erziahlung von David als Hofmusikant Sauls zeigt,
therapeutische Wirkung zugeschrieben. Das Sitzen der Leierspieler (1231.1585;
vgl. die Harfenspieler bei 1228.1352), das auf einen besonderen Status hinweist,
vielleicht im Zusammenhang mit Orakelpraxis, findet in den biblischen Texten
keine Erwahnung. Zu Ehren der Gottheit im Tempel wurde auch die schwere Harfe
in Agypten stehend (1490) oder sogar kniend (1075) gespielt. Handtrommel, Leier
und auch die Doppelpfeife (1232-1235.1510.1552.1674.1676.1907-1908) haben
den Vorteil, transportabel zu sein, die MusikantInnen kénnen zu ihrem Spiel selber
tanzen, wie viele Bilder zeigen.

Schwer bestimmbar ist die genauere Bedeutung der Spiegel, die dhnlich wie Lotos
oder Granatapfel sowohl im Umfeld der Erotik, insbesondere der Kosmetik, als
auch im Kult vorkommen (1117.1319.1322.1361.1741). In Ex 38,8 wird im Zuge
der Einrichtungsbeschreibung des heiligen Zeltes die Anfertigung von bronzenen
Geriten erwihnt, wozu der Kunsthandwerker Bezalel die Spiegel der Kultdienerinnen
einschmelzen ldsst, die am Eingang des Heiligtums Dienst tun (Winter 21987: 58-65;
Schroer 2010: 55f). Moglicherweise dokumentiert der enigmatische Text den Versuch,
die Erinnerung an einen fritheren Géttinnenkult gleichsam einzuschmelzen und den
Kultbetrieb umzuwidmen. Ob dahinter eine historisch verldssliche Auskunft steckt,
ist aber nicht feststellbar. Die Spiegel kénnten, wie Othmar Keel vermutet (2007: 331f),
mit der in Jerusalem beheimateten Verehrung der Gottin Hebat in Verbindung stehen
(Keel 2007: 106-111.116f; Keel/Schroer *2010: 10f; IPIAO 3,55), vielleicht auch mit dem
Sonnenkult (1319). Auch in dgyptischen Géttinnenkulten (1741) kommen Spiegel vor,
sie werden in Agypten mit Leben und Regeneration assoziiert (769.807).

9. Frauenkorper und Architektur

In 1K6n 7,15-22.41f finden die Sdulen Jachin und Boas im Eingangsbereich des Jeru-
salemer Tempels besondere Erwdhnung. In der Ikonographie entsprechen ihnen die
hiaufigen Sdulen oder Pilaster beidseitig des Eingangs zu einem Tempelmodell (Schroer
1987: 57ff; Schroer 2017). An deren Stelle stehen urspriinglich noch die Frauenfiguren,
die die Briiste préasentieren oder eine Trommel halten (1191-1193). Die Assoziation
weiblicher Korper mit Sdulen kennt Ps 144,12, wo die Tochter mit den Pfeilern des
Palastes verglichen werden (Schroer 2007a). Die Doppelkapitelle der Séulen, die der
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Ausstattungsbericht in 1K6n 7 umstdndlich beschreibt (siche weiter unten), enthielten
Lotos- und Granatapfelelemente (Keel 2007: 316-319).

Prominent ist in der syrisch-levantinischen Elfenbeinkunst das Motiv der Frau am
Fenster. Die Gestaltung der Balustrade, tiber welcher das Frauengesicht erscheint,
aber auch die Erscheinung der Frau selbst, weisen auf ein hofisches Milieu, also wohl
ein Palastfenster (vgl. zuletzt I. Winter 2016; viel griindlicher schon U. Winter *1987:
296-301.577-597). Der Schmuck auf der Stirn der Frau kennzeichnet sie wahrscheinlich
als eine Verehrerin der Géttin. Es gibt eine erstaunlich grofle Anzahl von biblischen
Texten, in welchen Frauen an Palastfenstern eine Rolle spielen, so die Erzahlungen von
der Mutter Siseras (Ri 5,28fF), von Michal (2Sam 6,16) und Isebel (2Kon 9,30-34). Ihr
Warten und Spahen am Fenster hat mit Krisen, politischer Macht sowie Entscheidungen
und Schicksalswenden zu tun. Ein (negatives) Image als Gottinnenverehrerin ist nur
bei Isebel eine Komponente der narrativen Darstellung. Hingegen ist die in Spr 7,6
am Fenster auf einen jungen Judéer lauernde Ehebrecherin der Inbegrift der sexu-
ellen Verfithrerin (Schroer 2013: 144ff). An die Stelle des Stirnschmucks der Gottin
(vgl. noch Hos 2,4) treten in den biblischen Texten die totafot (Ex 13,16; Dtn 6,8;
11,18), ein vielleicht tropfenférmiger oder runder Schmuck, der die Zugehoérigkeit zu
JHWH bezeichnet (Keel 2007: 5861T). Auch Rosetten, wie sie die »Frau am Fenster«
bisweilen auf der Stirn tragt, scheinen beim Kultpersonal Israels nicht ganz aus der
Mode gekommen zu sein, denn in Ex 28,36f wird dem Hohepriester eine Rosette an
seinem Turban vorgeschrieben, auf der ein »Heilig fir JHWH« eingraviert sein soll.
Das Tragen von beschriftetem Schmuck am Handgelenk der Israeliten verlangt Dtn 6,8
(Worte als Zeichen).

10. Kriegerische und astrale Géttinnen

Die reitenden Géttinnen oder das Pferd als ihr Attributtier sind in der frithen E-Zeit in
der Glyptik noch eine Weile vertreten, dann verschwinden sie. Pferdeschmuck mit fron-
tal dargestellten, nackten Gottinnen und Lowen nimmt in der spéteren Elfenbeinkunst
diese Verbindung wieder auf (1560-1563). Auf den Typ einer kriegerischen Gottin
verweisen im Ersten Testament nur noch wenige Spuren (Winter 21987: 543-551).
Anat ist aufler in Ortsnamen im Namen des Hauptlings Schamgar-ben-Anat bezeugt
(Ri3,31;5,6), Astarte aufler in Ortsnamen und dem deuteronomistischen Herdensegen
(Dtn 7,13 und ofter; vgl. IPIAO 2,63) auch in einem Hinweis auf einen Tempel der
Astarte in Bet-Schean (1Sam 31,10). Frauengestalten, die im Namen JHWHs zur Wafte
greifen und die militdrischen Kopfe der Feinde Israels abschlagen (Winter *1987:
644-648), beerben in der Literatur diesen Gottinnentyp. Die Kriegerinnen, ob Jael
(Ri 4,17-24; 5,24-27) oder Judit, arbeiten dabei zugleich mit Waffengewalt und ihren
erotischen Reizen. Darin entsprechen sie dem ikonographischen Typ der nackten,
bewaftneten Gottin, jedoch ohne jeden Zusammenhang mit dem Pferd.

In der E-Zeit IIB prisentieren sich in der syrisch-levantinischen Kunst die eroti-
schen Gottinnen nicht mehr gefliigelt und kriegerisch (vgl. aber noch 1324). Auch
der Typ der Ischtar erscheint weniger erotisch als vielmehr martialisch und astral
(1622-1627.1695.1871-1875). Die Gottin im Strahlenkranz ist die einzige weibliche
assyrische Gottin, die in Paléstina/Israel, jedoch nicht in Juda, im 7. Jh.a ikonographisch
bezeugt ist (Keel/Uehlinger *2001: 332-335). In akkadischen Texten wird die Gottin
als belet Same, «Herrin des Himmels», Sarrat Same, «Koénigin des Himmels» und als
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Sarrat Samé ukakkabani, als «K6nigin des Himmels und der Sterne» gepriesen. Von
der ikonographisch bezeugten Prasenz und von diesen Titeln ldsst sich die in Jer 7,17f;
44,15-19 bezeugte Verehrung einer «Kénigin des Himmels» (malkat ha-samajim) im
frithen 6. Jh.a nicht trennen, zumal die erwéihnten speziellen Kuchen, die die Frauen
fiir sie backen, mit einem Lehnwort aus dem Akkadischen (kawwanim) bezeichnet
werden. Es gibt gute Griinde anzunehmen, dass in Juda nicht Ischtar verehrt wurde,
sondern die im Land heimische Aschera unter assyrischem Einfluss mit astralen
Ziigen ausgeriistet wurde (Keel/Uehlinger *2001: 386-390; zur Diskussion um die
Identifikation vgl. Keel 2007: 489-492). Jer 44 stellt die G6ttin als eine Instanz dar,
die von Konigen und Beamten verehrt wurde, vor allem aber fiir die Grundbediirfnisse
der Familie besorgt ist (1876), wobei sie als Himmelsgottin zugleich fern und fiir alle
sehr nah ist. Eine lyrische Rezeption dieses Gottinnentyps liegt in Hld 6,10 vor, wo
die Geliebte gottinnengleich vom Vollmond und der Morgenroéte begleitet wird (Keel
1992: 204-206). Der Kult der Himmelskénigin hielt sich, wie manche Kirchenviter
beklagen, in Syrien und anderen Landern bis weit in die christliche Ara. Die Kirche
reagierte, indem sie Aspekte dieser Gottin in den Marienkult transferierte. Dabei kam
ihr auch Offb 12 gelegen. Die Himmelsfrau, von der in diesem Kapitel die Rede ist, ist
jedoch nicht Maria, sondern eine kosmische Gestalt. Sie soll ein messianisches Kind
gebiren, doch Frau und Kind werden durch den Chaosdrachen bedroht, der ihnen
zwar nichts anhaben kann, aber einen kosmischen Krieg gegen die Nachkommen
der Frau entfesselt, die fiir Israel und die frithchristlichen Gemeinden zugleich steht
(zwolf Sterne/Tierkreiszeichen = zwolf Stamme Israels). Das einprigsame Bild wurde
spdtestens seit dem 5. Jh.p auf Maria, die Mutter Jesu, iibertragen. Wenn Maria als
Himmelskonigin oder stella maris verehrt wird, treten ihre kosmisch-uranischen
Aspekte in den Vordergrund, womit sie gleichzeitig in die Ferne riickt und zu einer
allgegenwirtigen, alles Menschliche begleitenden Gestalt wird.

11. Der Kult fiir die Nachtgestirne

Vom faszinierten Blick zum Himmel und der Kusshand des heimlichen Verehrers (Ijob
31,26ff) bis zur Anbetung der Gestirne war es, wie die Warnungen im Deuteronomium
(Dtn4,19;17,3; vgl. Jer 8,2) voraussetzen, nur ein kleiner Schritt. Man stieg auf das eigene
Hausdach (Jer 19,13; 32,29) oder die ndchste Kulthohe und brachte ein Réiucheropfer
dar, sei es fiir den Mond, ein bestimmtes Gestirn wie den Venusstern oder das ganze
»Himmelsheer«, womit entweder die Nachtgestirne (2 Kon 21,3.5; 23,12; Jer 32,29)
oder alle Gestirne gemeint sein konnen. Dtn 4,19, wo mit dem »Himmelsheer« Sonne,
Mond und Sterne zusammengefasst werden, setzt voraus, dass die Nachbarvolker
Astralkulte hatten, haben (und behalten sollen) und dass der Kontakt mit solchen
Kulten kaum zu vermeiden war (vgl. noch Weish 13,2). Die Bezeichnung »Heer des
Himmels« (seb’a hasamajim) und der Gottestitel »JHWH Sebaot (der Heere)« lassen
die Sterne wie kriegerische Truppen (Jes 40,26; Jer 33,22) und Helden (Ps 103,20f)
erscheinen, die von Gott befehligt werden und ihm als seine engsten Begleiter von
Beginn der Schopfung an begeistert zujubeln (Ijob 38,7; vgl. Ps 148,3).

Kriegerische Aspekte von Sternen gibt es allerdings auch in der erzahlenden Tradition.
Im Kampf gegen Sisera erfahrt Israel nach Ri 5,20 Hilfe von den Sternen, die von
ihren Himmelsbahnen aus mitkdmpfen. Im 6. Jh.a scheint der Sternenhimmel so weit
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entmythisiert, dass ihr Erstrahlen und ihre Zahl nur noch auf die Macht JHWHs und
nicht mehr auf andere Gottheiten verweisen (Keel 2007: 554).

Mondverehrung gab es in Palistina/Israel schon frith (IPIAO 3,74), worauf alte
Ortsnamen wie Jericho oder Bet Jerach schliefSen lassen. Groflen Einfluss iibte das
Zentrum der Mondverehrung in Haran aus. Jahrhundertelang wurde der aramaische
»Herr von Haran« iiberregional in Gestalt der typischen Mondstandarte mit den
Troddeln (1886) verehrt. Die Assyrer stellten die Westexpansion ihres Reiches unter
das Patronat dieses Gottes, und der babylonische Konig Nabonid lief} das Heiligtum
von Haran nach der Zerstérung durch die Meder wieder aufbauen und versuchte die
aramiischen Stimme im Zeichen des Gottes Sin zu einen (Staubli et al. 2003: 65-74).
Obwohl die joschijanische Reform (2 K6n 23,5) 622a angeblich allen Gestirnskulten,
die unter Manasse eine Bliitezeit erlebt hatten, den Garaus machte, ldsst sich gerade die
Mondverehrung bis in die nachexilische Zeit bestens nachweisen (Keel 1998: 60-109;
Theuer 2000: 429-566). Sie war in der kanaandischen Religion im Land beheimatet,
und hatte zugleich unter aramaisch-assyrischem Einfluss, besonders im 7. Jh.a,
zunehmende Bedeutung erlangt.

Die Zustandigkeiten des Mondgottes lagen einerseits in der Férderung des Gedeihens
der Felder, Herden und des menschlichen Lebens. Andererseits hatte er durch-
aus militante Seiten (1619), er sicherte Tore (1617.1891) und galt als Garant im
Rechts- und Vertragswesen (1894-1896; Keel 2007: 557f). Dtn 33,14 hat in Gestalt
eines moglicherweise alten Stammessegens die Erinnerung daran bewahrt, dass die
Monde (fruchtbare) Ertrage bringen. Das mag sich auf die verschiedenen Ernten im
Jahreskreis beziehen, kann aber auch ein versteckter Hinweis auf die Fruchtbarkeit
wirkenden Krifte des Mondes sein (1838-1841). Im Josefssegen (Gen 49,25f) steht
an der Stelle der Segenskrifte der Gestirne noch die Segensfiille aus Briisten und
Mutterschof8. In den Tagen um den Vollmond ging man der Helligkeit wegen gern auf
Reisen (Spr 7,20), doch wird der Vollmond in den biblischen Texten recht selten explizit
erwihnt. Neumondfeiern werden hingegen schon fiir die vorexilische Zeit erwdhnt
(1Sam 20,5.18.24.27.34; 2Kon 4,23). Sie wurden sowohl in der Familie (1Sam 20) als
auch offentlich begangen (Hos 2,13; Jes 1,13f). Am Feiertag des Neumonds herrschte
Arbeitsruhe (Am 8,5). Hos 5,7 scheint die nordsyrische Tradition eines kimpferischen
Neumonds zu kennen: »Jetzt wird sie der Neumond vertilgen samt ihren Feldern.« Der
Neumond, den sie so enthusiastisch verehrt haben (Hos 2,13), wird ihnen zum Feind
(vgl. 7,2). Dass das Licht des Mondes wie der Sonne unter Umstédnden schidlich und
gefdhrlich sein kann, weif3 auch Ps 121,6.

Bei Tritojesaja (Jes 66,23) ist die Anbetung JHWHs an Neumonden und Sabbattagen
ein Bild fiir die ersehnte Heilszeit. Im nachexilischen Psalm 81,4 wird dazu aufgefor-
dert, am Neumondtag ins Schofar zu stoflen, und der Vollmondtag wird als »unser
Fest(tag)« bezeichnet. Das Neumondfest wird jedoch in den alten Aufzihlungen von
Festen gar nicht erwahnt (ausfithrlicher Keel/Schroer 22008: 82-86). Nicht einmal die
Priesterschrift spricht in ihrer systematischen Darstellung jidischer Feste in Lev 23
von diesem Fest. Der élteste Beleg in einem gesetzlichen Zusammenhang findet sich
im Buch Ezechiel (46,1.6f; vgl. 45,17). Wahrscheinlich haben die Gesetzgeber, da sie
der alteingesessenen Tradition der Neumondjfeste keinen Riegel schieben konnten,
mit einer spdten Legalisierung einer Einbindung in die JHWH-Religion stattgegeben.
Im Gegensatz zu praktisch allen wichtigen jiidischen Festen wurde beim Neumonds-
fest spdter nie der Versuch gemacht, es zu historisieren. Es war und blieb ein reines
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Schopfungsfest (Staubli et al. 2003: 65-74). Bis heute wird im traditionellen Judentum
der Neumond als Zeichen gottlicher Gegenwart gesegnet.

Die starke Astralisierung des religiosen Symbolsystems hat in den exilisch-nachexi-
lischen Schriften viele Spuren hinterlassen (zu Deuterojesaja vgl. Albani 2000). Ein
indirektes und einmaliges Zeugnis fiir den Einfluss des Mondkults auf die judédische
Religion des 7./6. Jh.a stellt die zentrale Vision im Visionenzyklus des Propheten
Sacharja dar (Sach 4,1-6.10£.13f). In ihr sieht der Prophet anstelle des traditionell
thronenden, anthropomorphen Gottes einen Leuchter zwischen zwei Baumen. Dieser
Leuchter symbolisiert den Gott Israels in seiner lunaren Erscheinung, wie Othmar Keel
(1977: 274-327; vgl. auch Staubli 2015) iberzeugend nachweisen konnte. Die Baume
sind entweder Horizontbdaume, zwischen denen der Mond aufgeht, oder sie verweisen
auf die Bedeutung, die man dem Mond fiir das Gedeihen der Pflanzen zuschrieb.
Die sieben Lampen (4,2) und sieben Augen JHWHs (4,10), die Gottes allwissende
Allgegenwart ausdriicken, konnten auf die Plejaden anspielen. Das Gottesbild Israels
scheint bei aller Ablehnung der Astralverehrung, wie sie in den deuteronomistischen
Kreisen vertreten wurde, doch nachhaltig von Aspekten des Mondgottes mitgepragt
worden zu sein. Der Gott Israels wurde als »Leuchte« und »Licht« erfahren, wie die
theophoren Personennamen Nerija(hu), »JHWH ist meine Lampe«, und Urija(hu),
»JHWH ist mein Licht«, es bezeugen (Jer 36,1-4; 2Sam 11), aber auch Bekenntnisse
in Gebeten und Aussagen iiber Gott (2Sam 22,29; Ps 18,29; Ijob 29,3). Theuer (2000:
548ff) nimmt an, dass sich die Verbindung zwischen den beiden Zustédndigkeiten
- Forderer der Fruchtbarkeit und Schiitzer der Vertridge und Eide - in den biblischen
Texten auch darin niederschldgt, dass das Einhalten des Bundes mit dem Segen der
Fruchtbarkeit, der Bundesbruch mit dem Fluch der Unfruchtbarkeit quittiert wird
(Dtn 7,12-16; 28; vgl. Ex 23,25-33; Lev 26). Allerdings ist in vielen Féllen der Bezug zum
Mondlicht oder zum Mondgott wohl nicht zwingend, es konnte auch das Sonnenlicht
oder der Sonnengott im Hintergrund stehen. Das Aufstellen von Stelen anlisslich
eines Vertragsabschlusses (1893.1895) wird in Gen 31,45-52 erwahnt (vgl. Jos 24,26f
und Ex 24,4).

Die in Zef 1,4f erwdhnten kemarim sind die Priester des »Himmelsheeres« (Uehlinger
1995a: 77-81; Keel 2007: 533f), die den Nachtgestirnen, insbesondere dem Mond,
Rauchopfer darbringen. Nach 2Kon 23,5 wurden sie bei der joschijanischen Reform ent-
lassen oder sogar vertrieben. Sie sind auf Siegeln erwidhnt oder dargestellt (1899-1900).
Nach Ri 8,21.26 schmiickten sich bei den Midianitern die Kénige mit saharonim
(Sahr Mondgott; 1362.1620), aber auch ihren wertvollen Kamelen hidngten sie
Mondsichelanhénger um (Schroer 1987: 260f). Sonnchen und Mondchen gehoren
zum reichen Schmuck der vornehmen Jerusalemerinnen (Jes 3,18).

Auf babylonischen Siegeln sind Gottersymbole wie der Spaten des Marduk, der
Doppelgriffel des Nabu oder die Lampe Nuskus, hdufig in Kombination mit Mond-
verehrung, anzutreffen (1869-1870). Auch der Schlangendrache Mushus3u als
Begleiter und Reprisentant Marduks fehlt hier nicht. Auf Marduk, der in der biblischen
Literatur unter seinem Namen Bel erscheint, und seinen Drachen nimmt noch eine
spate Erweiterung des Danielbuches Bezug, nach der Daniel die Anbetung des Gottes
und des Drachen unterbindet (Dan 14).

Das auffillige Gestirn der Plejaden im Sternbild Stier (hebr. kimah, wahrscheinlich
»Haufen«) war wie das Sternbild Skorpion fiir die Landwirtschaft von Bedeutung.
Beim Frithaufgang der Plejaden begann die Zeit des Mahens und der Sommer kam,
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ihr Spatuntergang brachte die Zeit des Pfliigens und Sdens (Hesiod, Erga kai hemerai,
382-386). Obwohl die Siebenzahl der Plejaden eher eine symbolische Projektion ist
— sichtbar sind eigentlich nur sechs Sterne — wurden sie doch in Mesopotamien
als sebittu (Siebener) bezeichnet und mit sieben Punkten dargestellt, haufig neben
der Mondsichel und dem Venusstern und so als pars pro toto fur den gesamten
Nachthimmel (Albani 1999; 2001). Nach Am 5,8 erweist JHWH sich als der, der
die Plejaden und den Orion (kesil) erschaffen hat (vgl. Ijob 9,9), iiber Taghelle und
Nachtdunkel befiehlt und das Wasser im Meer herbeiruft, um es auf die Erdoberflidche
zu schiitten. Die Plejaden werden mit dem Anbruch der Winterregen assoziiert, die in
der kanaandischen Tradition dem Wettergott und seinem erfolgreichen Chaoskampf
zugeschrieben werden (Schroer 2014: 13).

12. Kampfer und Krieger

Die fiir die SB-Zeit wichtigen Verschmelzungsvorginge zwischen dem kanaanéischen
Wettergott und dem dgyptischen Seth zu einem kdmpferischen Baal-Seth bleiben fiir
die frithe E-Zeit pragend (IPIAO 2,64-67; 3,73f). Baal-Seth ist als Kdmpfer gegen das
Chaos der Verbiindete des Sonnengottes (1080-1082), auf Siegeln erscheint er mit
Sonnensymbolen oder sogar Hand in Hand mit dem Falkenkopfigen (Keel 2011a: 56
Abb.29,1-2). Die Verbindung der kimpferischen und solaren Aspekte scheint fiir die
Ausbildung der Jerusalemer Gottesvorstellungen ganz zentral gewesen zu sein. JHWH
wird im Stiden mit dem stiirmisch-kriegerischen Baal-Seth identifiziert, worauf auch
Namen wie Eschbaal (»Mann Baals«) oder Meribbaal (»Streiter Baals«) hinweisen.
Im Norden wird das Verhaltnis von JHWH und dem Wettergott Baal hingegen als
Konkurrenz aufgefasst (Hos 2,4-17). Ofter als in der SB-Zeit (929-931) treten in der
frithen E-Zeit ikonographisch Baal-Seth und Reschef gemeinsam auf, der eine auf
dem Lowen, der andere auf der Gazelle.

In den spéteren Perioden kommt es im Norden zu einem kleinen Comeback des dlteren
Typos des Wettergottes auf dem Stier, in Phonizien behalt der Wettergott eher den
Lowen als Tragertier. Unabhidngig davon, ob der Wettergott oder ein Baal-Seth-Typ
dargestellt wird, bleiben Stier, Lowe und Tierkdmpfe Inbegriffe von Kraft und
Uberlegenheit. Othmar Keel (2009: bes. 102ff) hat immer wieder auf das Gewicht
von Krieg und Kriegern in den biblischen Schriften tiber die Anfinge Israels (Jos,
Ri, 1-2Sam) hingewiesen. Typen wie Jiftach oder Simson, der eine ein Auflenseiter,
der andere zumindest kein Musterbeispiel von sozialer Integration, sind gefiirchtete,
kampferprobte Anfiihrer, die an Seth erinnern. Simson (Ri 14,5f) und andere Helden
(2Sam 23,20) tun sich dadurch hervor, dass sie Lowen im Zweikampf bezwingen
konnen. Den Kriegern der Richter- und Samuelbiicher kann man ikonographisch
gut die Reliefs der sog. spathethitischen Kunst mit ihren zahlreichen Kémpfern zur
Seite stellen (1326.1329-1330.1339-1343.1346.1348). Die biblischen Heroen der
Richter- und friihesten Konigszeit sind mit Schwert (Josua, Ehud), Schild, Speer (Saul)
oder Steinschleuder (David) geriistet. Diese Waffen sind mehr als nur Werkzeuge,
sie priagen die jeweiligen Heldentypen. Die Erzdhlung vom Kampf Davids gegen
Goliat (1Sam 17) stilisiert den Zweikampf zur Begegnung zwischen Vélkern und
ihrem Riistungspotenzial (1350.1948). In 2Sam 2,14f schldgt der Feldherr Abner ein
Kampfspiel (1948) zur Belustigung der Manner vor, als die Truppen Davids und seines
Gegners Eschbaal aufeinandertreffen (Keel 1974a: 33f). Kampferisch-kriegerisch sind
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auch viele Gottesbilder im Ersten Testament (Klingbeil 1999). Von JHWH wird gesagt,
er sei ein Kriegsmann (Ex 15,3) und verleihe Siege, wie es dhnlich auch tiber Seth
gesagt wird. Inbesondere in den Psalmen (18,8-16; 21,9-13; 29,3-9; 46,7-12; 68,15-22;
83,14-18; 144,5-8; vgl. Klingbeil 1999: 282-301) gleicht das Erscheinen JHWHs haufig
dem des Baal-Seth, wobei in Ps 18 und Ps 144 der Kriegsgott auch ein Himmelsgott
ist (1689-1691). Obwohl der Name Reschefs in biblischen Texten noch erhalten
ist (Dtn 32,24; Pss 78,48; 91,5f), ldsst sich ein direkter Zusammenhang zwischen
den Darstellungen und biblischen Texten nicht mehr ausmachen. Ikonographische
Zeugnisse (1346-1349) belegen, dass Gilgamesch-Stofte in der siidlichen Levante
bekannt waren (Steymans [Hg.] 2010: 220-228). Die biblische Literatur dokumentiert
diese Kenntnis ebenfalls, aber die Bertihrungspunkte sind andere, so Motive der
Sintfluterzahlung und das Carpe-diem-Motiv im Buch Kohelet.

Der Kampf gegen die Schlange oder den Chaosdrachen verliert in der Ikonographie
der frithen E-Zeit zundchst an Bedeutung (1198; vgl. 1314-1315), erst in der neu-
assyrischen Glyptik itbernehmen die Wettergotter diese Aufgabe wieder hiufiger
(1623.1639.1865). Die Uberginge zwischen Heroen, Genien, Gottern und Konigen,
die gegen Lowen, Lowenmonster oder Drachenwesen verschiedener Gestalt antre-
ten, sind flieflend (1628-1640). Sie alle teilen sich die fiir das Leben grundlegende
Verteidigung der geordneten Welt gegen bedrohliche Michte (IPIAO 2,65). JHWH
ibernimmt als Schopfergott auch die Rolle des Chaoskampfers (Pss 74,12-18; 89,101F;
dazu Keel 2007: 801-813). Er iiberwiltigt kosmische Bedrohungen, kimpft gegen
Leviatan (Ps 74,14; 104,26; Jes 27,1), Rahab (Ijob 9,13; 26,12; Pss 87,4; 89,11; Jes 51,9),
Tehom (Ijob 38,16; Pss 33,7; 42,8; 77,18; 107,26) und Tannin (Ijob 7,12; Ps 148,7; Jes 21,1;
51,9; Ez 29,3; vgl. Keel/Schroer 22008: 123-133).

Der Gott Israels macht nach Jer 27,6ff Nebukadnezar zum Herrn der ganzen Erde
und aller Léinder, auch der wilden Tiere. Damit wird diesem Herrscher eine kos-
misch bedeutsame Rolle zuerkannt (Keel 2007: 655). Die Rolle eines Herrn der Tiere
iibernimmt normalerweise Gott selbst. Als Herr der Wildnis und der wilden Tiere
(1270.1273.1326.1621.1932.1936) erweist JHWH sich im zweiten Teil der ersten
Gottesrede im Buch Ijob (38,39-39,30; Keel 1978; Cornelius 2009). In der judéischen
Ikonographie erscheint der Herr der Tiere vor allem als Herr der Straufle (1270-1271),
dann auch der Capriden (1273.1939), wihrend im Buch Jjob Strauf} und Steinbock
neben anderen Tieren stehen, die die lebensfeindliche, unzugéngliche Welt reprasen-
tieren (1936). Der Herr der Strauf3e, der in der juddischen Glyptik des 10./9. Jh.a hiufig
vorkommt, ist moglicherweise ein autochthones JHWH-Bild (Keel 2007: 205f). Er
kénnte mit dem haufig im Buch Jjob genannten Gottestitel »El Schaddaj« zu verbinden
sein, dem »Gott der Wildnis« (so Knauf 1994: 241f), doch ist die Etymologie nach wie
vor umstritten.

13. Stier und Lowe

Biblische Texte kennen den Stier vornehmlich als Symbol von Macht und Durch-
setzungskraft (Schroer 1987: 81-104), so beispielsweise wenn der Gott des Exodus
den Israelitinnen im Stierbild (Ex 32; 1Ko6n 12,26-33) erfahrbar wird. Auf den
kraftvoll-kdmpferischen Exodus-Stiergott spielt auch der alte Bileamspruch an: »Gott
hat sie aus Agypten gefiihrt. Er hat Horner wie ein Wildstier« (Num 23,22; vgl. Dtn
33,17). Auf assyrischen Reliefs ziehen Standarten mit einem Wettergott auf dem Stier
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mit in den Krieg (1609). Stierbilder im Kult Israels wurden in den Auseinander-
setzungen um die Abgrenzung der JHWH-Verehrung von anderen Kulten mit der
Zeit problematisch. Insbesondere der Stierbilderkult des Nordreichs (Hos 13,2; vgl.
8,5f; 10,5f) wird von der prophetischen Tradition scharf verurteilt (Keel 2007: 3471t).
Die nach 1K6n 12,26-33 von Jerobeam I. in Bet-El und Dan aufgestellten Stierbilder
(vgl. Ex 32) konnte nicht einmal Jehu beseitigen (2Kon 10,29; 17,16). Im Jerusalemer
Tempel trugen nach 1K6n 7,25; 2Chr 4,4 zwolf Rinder, wahrscheinlich waren es Stiere,
das Urmeerbecken (1603-1604.1854-1856). Als Bildelemente an den Kesselwagen,
die mit dem Urmeerbecken eine symbolische Einheit bilden (Keel 2007: 325-328),
werden in 1Kon 7,29 Lowen, Rinder und Keruben erwihnt (1199.1292.1352). Nach
2K6n 16,17 hat Konig Ahas diese Teile des Tempelinventars verschwinden lassen,
moglicherweise um sich von der nordisraelitischen oder der araméischen Vorliebe
fir die Verehrung der Wettergotter in Stiergestalt abzugrenzen (Keel 2007: 382f).
Anhaltender Beliebtheit erfreuen sich in der E-zeitlichen Ikonographie des Vorderen
Orients die Wdchterlowen. Die Bezlige zur biblischen Herrschermetaphorik, aber auch
zu Gottesbildern sind zahlreich (siehe schon weiter oben). Auch wenn sich biblische
Texte in ihren Einzelheiten nicht unbedingt auf Kunstwerke beziehen miissen, gibt
es bisweilen auftillige Konvergenzen. So wird die Gefahrlichkeit von Lowen bzw.
Lowinnen in der Monumental- wie Kleinkunst gern dadurch hervorgehoben, dass sie
tiber einem Beutetier stehen oder Junge haben (1325.1331.1649), oft auch das Maul
aufreiflen, was dem in Texten haufig erwdhnten furchteinfloflenden Briillen entspricht.
In Jes 31,4 wird JHWH wie ein gefidhrlich knurrender Torléwe beschrieben (Keel 2007:
448f). Insbesondere in den Psalmen verkorpert der Lowe gefahrliche Gegner (zuletzt
Strawn 2015a); er tritt als konigliches Tier (1Kon 10,19f; Spr 19,125 20,2) auf, doch
kann auch Gott als Léwe Schrecken verbreiten (Am 1,2; 3,8; Hos 5,145 11,105 13,7). Der
Vergleich von K6nigen (Nah 2,12ff), Konigsfamilien (Ez 19,2-9) und Fiirsten (Ez 22,25)
mit Lowen hat in der biblischen Tradition ein bemerkenswert negatives Vorzeichen
(Keel 2007: 695-698).

14. Wachter und Helfer

Gefliigelte Mischwesen spielen als Wichter auch in der E-Zeit eine feste Rolle, teil-
weise im Anschluss an dgyptische Sphingen, teilweise in vorderasiatischer Tradition.
Insbesondere in der assyrischen Monumentalkunst sind gefliigelte Wachterwesen
im Umfeld des Herrschers anzutreffen (1701.1704-1705.1925). Im biblischen
Sprachgebrauch umfasst das Wort kerub — verwandt mit akk. karibu/kuribu, einer
mythischen Tirhiiterskulptur — wohl verschiedene Arten von gefahrlichen Mischwesen
(Schroer 1987: 122-133), die aber nicht den Herrscher, sondern die heiligen Bezirke
der Gottheit schiitzen. Besondere Bedeutung hatten die Keruben im Allerheiligsten,
die den Thron Gottes bildeten (dazu unten). Keruben finden aber auch sonst als
Waichterfiguren im salomonischen Tempel Erwdhnung (1Kon 6,29.32.35; vgl. Ez 41,18fF
und dazu Schroer 1987: 50-54). So sind sie auf den Kesselwagen anzutreffen. Zehn
solcher aus Phonizien gelieferter Wagen, angeblich drei Meter hoch, standen nach
1K6n 7,27-39 im Tempel Salomos (zuletzt ausfiithrlich Weippert 1992). Als Bilddekor
werden neben Lowen, Rindern und Keruben (7,29) auch Keruben, Lowen und
Palmetten (7,36) erwidhnt, Motive, die auf den bekannten Bronzegeriten dieser Art
tatsiachlich vorkommen (1199.1292.1352).
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Konstellationen mit Sphingen, stilisierten Palmen und geé6ftneten Bliiten (1411.1658)
werden u.a. in 1K6n 6,29.32.35 erwahnt (Schroer 1987: 50-54). In Ez 41,18ff kommen
doppelgesichtige Keruben (1367-1369) an Palmetten als Wandschnitzereien vor. Die
Motivkonstellation symbolisiert und beschwort die von Gott und dem Kénigtum
gewidhrleistete gedeihliche Ordnung des Lebens. Ab dem 9. Jh.a spielen in der
Tempel-und Palastarchitektur Volutenkapitelle eine zunehmende Rolle (Keel 2007:
357-361), die diese Ordnung monumental sichtbar machen wollen. Keruben treten in
der biblischen Tradition auch als Wichter des Gottesgartens (Gen 3,24) oder des heili-
gen Berges Gottes (Ez 28,12ff) auf. Den Zusammenhang zwischen den Wichterwesen
und heiligen Gérten deuten manche Siegeldarstellungen an (1356-1357; Keel 2011:
35*f). Im Buch Ezechiel wird eine Vision des Propheten vom im Himmel thronen-
den JHWH (Ez 1) iiberliefert (Keel 1977: 125-273; 2007: 698-703). Im Hintergrund
stehen die bereits in der syrisch-hethitischen Relietkunst (1364-1365), vor allem
aber in der neuassyrischen und achdamenidischen Glyptik (1879.1881) gut bezeugten
Sonnen-oder Himmelsgotter, die bisweilen auf einer Platte, der Himmelsfeste (ragia®),
von Stiermenschen und anderen Mischwesen emporgehoben bzw. gestiitzt werden.
Der Grundbestand von Ez 1 wurde sekundér erweitert und von Ez 10, wo an die Stelle
der Lebewesen um den Himmelsgott die traditionellen Keruben treten, beeinflusst.
Die Augen, die nach Ez 10,12 den Leib der Mischwesen iiberziehen, erinnern an den
Allgott Bes, dessen Korper mit Augen iibersit ist (Keel 2007: 698f). Das Alte Testament
kennt keine ausgeprigte Ddmonologie (Keel 2003b; Frey-Anthes 2007). Lamaschtu und
Pazuzu (1916-1919) kénnten jedoch einen Nachhall in der Schreckensvorstellung
von Ps 91,5ff und der Furcht vor dem glithenden Wind in Ps 103,16 gefunden haben
(Keel °1996: 68-72).

15. Thronende Herrscher, thronende Gotter

Gottheiten und Herrscher haben das Privileg, sitzen bzw. thronen zu diirfen und
so ihre souverdne Macht zu demonstrieren. Vom Thron (kisse’) der Konige ist in
den biblischen Texten sehr hdufig die Rede, wobei der Thron Inbegriff und Symbol
der bestindigen Herrschaft ist und nicht zuletzt durch Gerechtigkeit und Gtite seine
Stabilitat erhalt (Spr 16,12; 20,28; 25,5; Jes 16,5). Das Privileg des Thronens erstreckt
sich bei Herrschern sogar tiber ihren Tod. Jes 14,9 setzt voraus, dass auch im Totenreich
die Herrscher noch thronen (Hunziker-Rodewaldt 2015). Die Grundbedeutung von
hebr. jsb ist »sitzen« und »bleiben/wohnen«, nur in bestimmten Kontexten »thronen.
Wie schon in der MB- und SB-Zeit ist die Verehrung von Ahnenstatuen im Vorderen
Orient auch in der E-Zeit verbreitet (1360). Relativ selten kommen in der Kunst nach
der frithen E-Zeit (1223) und vor der Perserzeit thronende Gottinnen vor (vgl. aber Isis
mit dem Horuskind 1141-1142.1787). Die Gemahlin des assyrischen Konigs thront
beim Bankett (1966), wie tiberhaupt hofische Frauen manchmal bei Banketten thro-
nend zu sehen sind (1673.1676). In Israel thront die Kéniginmutter (1K6n 2,19; vgl.
aber Neh 2,6), vielleicht wird auch die Torheit thronend vor ihrer Haustiir vorgestellt
(Spr 9,14; vgl. die Weisheit in Sap 6,14).

Das Thronen auf Keruben bleibt in der biblischen Tradition strikt Gott vorbehalten
(anders 1356), der Konig thront hingegen umgeben von Lowen (Keel 2007: 254-257).
Dass JHWH in Jerusalem im Allerheiligsten wie ein Konig thront, wird von ganz
verschiedenen Texten bezeugt (Jes 6,1). Konkret ist von ihm als joSeb hakerubim
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»Kerubenthroner« (1673.1711-1712) die Rede (1Sam 4,4; 2Sam 6,2; 2Kon 19,15
= Jes 37,16; Pss 80,2; 99,1; 1Chr 13,6), weshalb die in 1Kon 6,23-28 beschriebenen
Kerubenskulpturen im Allerheiligsten ebenfalls einen Thron gebildet haben
diirften (Keel 1977: 15-45; Keel 2007: 294-306). Leere Throne werden in der dgyp-
tischen wie vorderasiatischen Bildtradition mit der Sonnenverehrung verbunden
(1161.1364-1365.1427). Es ist ein leerer Kerubenthron, der im Allerheiligsten des
Jerusalemer Tempels die Gegenwart Gottes repriasentiert. Die Vorgeschichte des
Tempels legt nahe, dass die Verehrung einer Sonnengottheit den Verzicht auf ein
eigentliches Kultbild vorbereitete. Die thronenden Goétter der Bildkunst werden gern
mit dem Namen El in Verbindung gebracht (1358-1359). »El« ist in den biblischen
Texten kein Eigenname, sondern ein Titel fir den Hauptgott, »den« Gott schlechthin
oder den Gott eines bestimmten Ortes (Gen 16,13; 21,33; 35,7). El Eljon, der Gott
der Hohe und Schopfer des Himmels und der Erde (Gen 14,18-22; vgl. Dtn 32,81F;
Ps 82,1), wurde nach Jes 14,4-21 als auf einem Gotterberg oder nach Ez 28,2 inmitten
des Meeres thronend vorgestellt. Je mehr aus dem Sturm- und Wettergott der hochste
Gott wurde, umso leichter konnte JHWH mit dem Hoheitstitel El bedacht werden.
Die IsraelitInnen trugen El-Namen wie Samuel, Michael oder Elijah »JHWH ist mein
Gott« (vgl. IPIAO 3,74f).

Gotter mit ihren Quellgefifien (1968) oder ein Tempelgarten (1969) erinnern an die
vier Arme des Paradiesstromes in Gen 2,10-14. Da der Tempelbereich in Israel wie
im ganzen Orient als »Himmel auf Erden« erfahren wurde, findet sich in biblischen
Texten auch die Vorstellung, dass vom Tempel segensreiche Fliisse ausgehen und das
Land fruchtbar machen (Ez 47,1-12; vgl. auch Ps 46,5; Joel 3,18; Sach 14,8 und noch
Offb 22,1f). Der bewisserte Tempelgarten wird von Mischwesen gut bewacht (siche
oben), da die Gottheit selbst sich hier authilt (Keel 2007: 327f). Zur Tempelausstattung
in Jerusalem gehorten auch das »Eherne Meer« und die Kesselwagen (1Kon 7,23-39),
die das Urmeer und seine Kanile symbolisieren.

16. Sonnengott und Pferde

Der Sonnengott Schamasch wird in der vorderorientalischen Tradition anthropo-
morph mit Sonnenstrahlen auf den Schultern dargestellt (1363), doch wird im 1. Jt.a
die Reprisentation als gefliigelte Sonnenscheibe, die dann zugleich den Himmel ver-
korpert, beliebt (1364-1365), dann wiederum die Verbindung von anthropomorpher
und symbolischer Darstellung (1879-1881). Die Kopfe zweier gottlicher Begleiter
tiberragen manchmal die Fligel (1621.1879). Diese »Diener zur Rechten und zur
Linken« unterstiitzen den Sonnengott bei seinem Einsatz fiir Recht und Gerechtigkeit.
Thnen diirften in Gen 19 die beiden Gottesboten entsprechen, die nach Sodom kommen
(Keel 2007: 278ft). In zahlreichen Psalmen, aber nicht nur in ihnen, erscheinen Recht
und Gerechtigkeit wie ein Geschwisterpaar, das den Gott Israels begleitet.

Nach 2Koén 23,11 lief8 Joschija die Pferde, die die Konige Judas dem Sonnengott geweiht
hatten, vom Tempeleingang wegbringen und die Wagen des Sonnengottes verbrennen
(Schroer 1987: 282-300; Keel 2007: 536f). Es ist wahrscheinlich, dass dem Sonnengott
lebende Pferde und Prozessionsgefahrte gestiftet worden waren. Die Verbindung von
Sonnengott und Pferd ist ikonographisch gut nachweisbar (1878-1881), nicht aber die
des vorderorientalischen Sonnengottes mit Wagen. Hingegen kommt die Verehrung
von leeren Prozessionswagen auf neuassyrischen Reliefs vor (1949). Pferdeterrakotten
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und Reiter aus Juda konnten in den Kontext eines solaren Kultes gehoren, aber sie
tragen keine Sonnenembleme und kénnen mit 2Kon 23,11 aus verschiedenen Griinden
nicht in Verbindung gebracht werden (Keel/Uehlinger °2001: 392-301; Keel 2007: 537f;
Stordalen 2015).

Das Pferd hat in den Texten des Alten, aber auch noch des Neuen Testaments eine allge-
mein schlechte Presse (zuletzt Schroer 2010: 61-64; Schroer/Wyssmann 2018). Obwohl
sich die Herrscher Israels und Judas wie alle anderen Herrscher selbstverstandlich um
die Anschaffung der teuren Zuchttiere, die vorwiegend vor die Streitwagen gespannt
wurden, bemiihten, und obwohl diese eine grof3e Faszination ausiibten, haftete
ihnen bei der Landbevolkerung ein negatives Image an (IPIAO 3,60f). Sie wurden
mit Prunk, Machtgehabe und Krieg assoziiert, ihr Verhalten erschien widernatiirlich
(Ijob 39,18-25). Propheten (Hos 14,8) wie PsalmenbeterInnen (Ps 20,8) sind sich einig,
dass der Glaube an die militirische Kraft der Pferde mit dem Glauben an JHWH
nicht vereinbar ist. Der Hintergrund mancher polemischer Texte diirfte manchmal die
agyptische Selbstdarstellung des Pharaos im Pferd gewesen sein. Gegen die judéische
Imitation solcher Verherrlichung der Pferde richten sich Jes 30,16; 31,16. Das Vertrauen
in die Tiere statt auf JHWH wird die Vernichtung bringen (Keel 2007: 443ff). Andere
Texte beziehen sich eher auf Erfahrungen mit den Streitwagen und spater auch Reitern
der assyrischen oder babylonischen Armeen. Die Pferde kommen iiber das Land
wie die Heuschrecken (1688), sie fressen den Bewohnern ihre Lebensgrundlage im
Handumdrehen weg (Ri 6,5; 7,12; Jes 33,4; 46,23; Jdt 2,20; Schroer 2010: 135f).

17. Assyrische Herrschaftsideologie

Viele biblische Texte nehmen indirekt oder direkt Bezug auf die Macht und konkrete
Machtausiibung der Assyrer (Uehlinger 2001: 57-61), auf die Menge ihrer Pferde
und die nicht ermiidenden Soldaten (Jes 5,26ft; 14,8; 36-37), ihre Stddtebelagerungen
und -eroberungen (1609.1682-1686.1689), auf Deportationen von Menschen und
Gotterbildern (1693-1694; 2Ko6n 17,24-41; Jes 46,1). Assyrische Herrschaftspraxis
und Gewalt, wie sie in der Monumentalkunst dargestellt wird, spiegelt sich in vielen
biblischen Vergleichen und prophetischen Drohreden, so wenn JHWH nach Jes
30,28 (vgl. 29,7; 2Kon 19,28) den Volkern einen Zaum bzw. Nasenring anlegen wird
(1955; Keel 2007: 451f) oder wenn Ezechiel (4,1-3) die Belagerung Jerusalems mit
einem Lehmziegel »spielen« soll (Keel 2007: 685f). Oft tritt der Gott Israels selbst
gegen die assyrische Herrscherpropaganda an, ob es um Pferde (siehe oben) geht oder
um unbezwingbare Kriegerwaden (Ps 147,10; Jdt 9,11). Die komplexe Bildrede vom
Geier als Gértner in Ez 17,1-21, in der es um die Kooperation oder Konfrontation
mit den GrofSmichten Babylonien und Agypten geht, kénnte sich auf das Motiv
der Genien mit Raubvogelkopfen beziehen (1370-1371), die in der neuassyrischen
Monumentalkunst wie in der Glyptik (1695) den Konig oder den sakralen Baum
besprengen (Keel 2007: 691-695). Die klagenden Frauen, die auf assyrischen Reliefs
(1693) die totale Entehrung der Gegner reprisentieren (Schroer 2009; 2011), finden
ein Echo in prophetischen Texten (Jes 32,9-12; Jer 9,16-20 und 6fter), die das Schicksal
Judas oder Jerusalems im Bild der klagenden Frauen ankiindigen. Die vielen bibli-
schen Texte, die Jerusalem als Tochter oder Mutter Zion ausbildern (dazu Keel 2007:
630-633.715-728.787-790.873-880; Maier 2008), konnen auf eine reiche vorderorientali-
sche Tradition zuriickgreifen, in der Stddte als einem Gott oder einer Gottin zugehorig
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galten und bei ihrem Untergang von diesen beklagt wurden. Die Stadt erscheint als eine
vergottlichte, weibliche Grofle. Die Zionsmetaphorik stellt Jerusalem allerdings nie auf
die Ebene einer Gottin. Neuassyrische Darstellungen lassen ofter die Herrscherin mit
einer Mauerkrone als Herrin iiber Stadt und Land auftreten (1966; vgl. Ez 16,12). Wenn
im Buch Ezechiel die politische Hurerei der Schwestern Ohola und Oholiba, Samaria
und Juda, mit den Assyrern und Babyloniern angeprangert wird (zum Zusammenhang
von Ez 16 und 23 vgl. Winter *1987: 607-613; Schroer 1987: 180-187; Keel 2007: 718-727),
richtet sich die polemische Kritik (bes. Ez 23,5-7.12.23) darauf, dass Samaria und
Juda von den assyrischen und babylonischen Michtigen, insbesondere aber von
ihren Kriegern und Reitern so fasziniert waren. Die wiederkehrende Beschreibung
dieser Mdnner als bahurej heemeed ist, wie der ganze bildhafte Kontext von Ez 23,
sexuell aufgeladen. Es handelt sich um attraktive, »begehrenswerte junge Minner,
die den Verantwortlichen in Samaria und Juda in héchstem Maf} imponieren. Der
Sexappeal liegt in ihrer stattlichen Erscheinung, die zu einer folgenschweren politi-
schen Annédherung an die Grofiméchte fithren soll. Die »hinreiflenden« Krieger und
Michtigen, denen die Verantwortlichen in Samaria und Juda nachlaufen, werden sich
alsbald gegen Ohola und Oholiba wenden.

Ezechiels polemische Darstellung der Faszination von Reitern wiirde die These
unterstiitzen, dass das massenhafte Aufkommen von Reiterfigurinen mit ihrer
politisch-militdrischen Bedeutung verbunden ist. Ezechiels Polemik trifft die neu-
assyrische Selbstdarstellung, gerade was die stattlichen, potenten Reiter betrifft,
ausgezeichnet. Die Ménnlichkeit von Médnnern (Ez 16,17) in Kriegshandlungen
wird in der altorientalischen Kunst offen oder subtil hiufig betont (Chapman 2004;
2007). Einflussreich war auch das Image des assyrischen Herrschers als Kriegsherr
und als Bezwinger der Wildnis, insbesondere bei der rituellen Léwenjagd im Wagen
(1330.1631.1960.1961.1972) oder im Zweikampf des Koénigs gegen den Lowen
(1962-1963). Diese Rollen erwachsen aber aus Traditionen fritherer Epochen und
stimmen teilweise mit dgyptischen Herrscherbildern tiberein, sodass oft nur die
Entstehungszeit einer biblischen Quelle die spezielle Zuordnung zu neuassyrischen
Bildern wahrscheinlich macht. Ein Beispiel dafiir, wie noch die Gottessymbolik der
Priesterschrift auf neuassyrische Motive rekurriert, diirfte der Regenbogen sein, der
in Gen 9,12-16 als »Zeichen des Bundes« JHWHSs mit Noach ein eindriickliches,
kosmisches Symbol des Friedens nach der groflen Vernichtungsflut darstellt. In
Ez 1,28; Sir 43,11f und noch Oftb 4,3 ist der »Bogen« (gese?) Zeichen der gottlichen
Herrlichkeit. Nach beendeter Schlacht senkt der Staatsgott Assur seinen Bogen (vgl. das
Relief aus Nimrud im British Museum, BM 124551, Budge 1914: fig.17,1), mit dem er
wihrend der Schlacht nach den Darstellungen assyrischer Kriegsreliefs sozusagen am
Himmel mitkdmpft (1609.1689-1690). Moglicherweise hat diese Darstellungsweise
das Bundeszeichen Gottes am Ende der biblischen Sintfluterzéhlung, den Regenbogen,
inspiriert (Zenger 1983: bes. 124-127).

Eine andere Art von Bezug zwischen biblischen Texten bzw. der Geschichte Israels
und der assyrischen Kunst liegt vor, wenn gemif3 Beschriftung ein bekannter
judaischer Konig, Jehu, auf einem Dokument dargestellt sein soll (1698). Othmar
Keel und Christoph Uehlinger (1994; vgl. Uehlinger 2001: 47-57) haben gezeigt,
dass in diesem Fall die exakte ikonographische Analyse einen wichtigen Beitrag zur
Geschichtsrekonstruktion leisten kann. Jehu erscheint auf dem Schwarzen Obelisken
als loyaler Verbiindeter der Assyrer, die ihren Einfluss nach Westen ausdehnen.
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Was fiir deutliche wie angedeutete Verkniipfungen zwischen der neuassyrischen
Bildsprache der Macht und Dominanz mit biblischen Texten gilt, lasst sich auch fiir
die Zeit der babylonischen und der persischen Herrschaft geltend machen. Noch
die frithe Achdmenidenkunst fithrt traditionelle kénigliche Unterwerfungs- und
Machtsymbolik neuassyrischer Couleur fort (1972-1974), nimmt aber zugleich
agyptische Horus-Traditionen auf (1731.1733). Brent Strawn (2007) hat an Jes 60
aufgezeigt, dass auch groflere biblische Texteinheiten in Beziehung zu Weltbildern
der zeitgendssischen imperialen Kulturen stehen, wie sie in den Apadana-Reliefs von
Persepolis dokumentiert sind.
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Die friihe Eisenzeit I-11A (1250/1150-840a)

1. Unter dgyptischen Herrschern und Gottern: Nachhall der Spatbronzezeit und
neue Akzente

1.1 Schlange, Lowe und Sphinx als kdnigliche Bezwinger und Wachter

994  Der dgyptische Urdus, der Gottheiten und den Konig zu schiitzen vermochte,
wurde in allen Bevolkerungskreisen als wirksames Amulett geschitzt.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. Grab VIl des N-Friedhofs 2,
Feld-No 857.

E IB - friihe E [IA bzw. 20.-21. Dyn. (1190-945a).

Amulett. Karneol.

H3,1;B1,6;D0,5.

Jerusalem, Rockefeller Museum, IAA 36.1700.20. Herrmann 1994: No 873.

Parallelen: Herrmann 1994: Nos 872.874-878.881; vgl. ein Udjat-Augen-Amulett vom T. Gerise/T. Gerisa mit
Urdus Uber Papyrusdolden (Giveon 1988: 74 No 80; Herrmann 1994: No 1127; Keel 2013: 148f No 23).

995  Das Anch-Zeichen ist selten ein Hauptmotiv, sondern erscheint meistens in
den Hénden von Gottheiten, als Nebenmotiv oder Fiillelement. Dem Besitzer oder
der Besitzerin dieses Konoids aber gentigten Urdus und Anch-Zeichen allein. In ihrer
Verbindung sollten sie Schutz vor Unheil und neue Lebenskraft gewéhrleisten.

Ekron, T. Migné/H. al-Muganna® (1358.1318), 18 km 6 Aschdod. Zerstérungsschutt im Gebaude 654, Locus
7002, Stratum IB.

Wahrscheinlich E 1A (980-840a).

Konoid. Griinliches Kompositmaterial.

H2;,@1,6.

Jerusalem, The Albright Institute of Archaeological Research. Ben-Shlomo 2010: 93f fig.3.49,4; Keel 2010:
542f No 57.

Parallelen: Vergleichbar sind Siegel vom T. B&t Mirsim (Keel 2010: 64f No 46), Bet-Schean (Keel 2010: 150f
No 119, 162f No 146, 212f No 252), Bet-Schemesch (Keel 2010: 244ff No 65a.67), Ekron (Keel 2010: 518f No 7)
und vom T. el-Fara Stid (Keel 2010a: 288f No 606, 416f No 932). Auf Siegelamuletten sind einzelne Urden in
der friihen E-Zeit nicht hdufig; vgl. aber das Rosettenskaraboid aus Sahab (Ibrahim 1983: 52 Abb.8 Taf.5C;
Eggler/Keel 2006: 268f No 16), ein Stiick vom T. el-Farca Sud (Starkey/Harding 1932: PI.52,180; Keel 2010a:
290f No 610); zeitlich unsicher ein ovales Siegel vom T. Gemme/T. Gama (Petrie 1928: P1.19,18; Keel 2013: 26f
No 60), ein Skarabédus aus Gat (Bliss/Macalister 1902: P1.83,52; Keel 2013: 106f No 26).

996  Die Multiplikation der aufgerichteten Wiachterschlangen ist ein beliebtes Mittel
der Verstdrkung ihrer Schutzkrifte (554). Reihen von Urden mit und ohne Kronen
sind wihrend der ganzen Ramessidenzeit haufig auf Siegelamuletten anzutreffen.

Aschkelon, T. el-Hadra/T. ‘Asqalan (107.119), am Mittelmeer, 16 km n Gaza. Grid 38, Square 74 (Fundkontext E I1).
E IB - frithe E [IA bzw. 20.-21. Dyn. (1190-945a).

Ovale Platte mit gebiindeltem Griff, bestoRen. Kompositmaterial mit Spuren hellblauer Glasur.

3,05 x 1,85 x 1,23.

Aschkelon, Ashkelon Laboratory, No 47851. Keel 1997: 728f No 108.

Parallelen: Keel 1995: § 530; Miinger 2009: 119 n. 10f; aus Aschkelon (Keel 1997: 714f No 64); vom
T. el-Batasi/T. Batas (Brandl 2006: No 11), vom T. el-Fara Siid (Petrie 1930: PI.33,348 = Keel 2010a: 140f No 261,
Starkey/Harding 1932: PI1.53,206 = Keel 2010a: 298f No 633), Geser (Keel 2013: 254f No 196).
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997  Vier aufgerichtete Urden sind kunstvoll iber einem sehr langgestreckten
Neb-Zeichen (?) so arrangiert, dass die beiden mittleren Riicken an Riicken stehen und
ihre Schwinze miteinander verbunden sind, wihrend die beiden auflen platzierten,
zur Mitte blickenden Schlangen diese wiederum flankieren und bewachen.

T. Kinrot/T. el-“Oréme (2000.2520), 11 km n Tiberias. Locus 6030, Stratum M1 (=V).

E IB - frithe E IIA bzw. 20.-21. Dyn. (1190-945a).

Siegelabdruck auf Krughenkel. Rotbrauner Ton.

1,87 x 2,57.

Jerusalem, IAA Lagerhaus Bet-Schemesch, No 09117/1. Dietrich/Miinger 2003: fig.68; Miinger 2009: 117 fig.1,1;
P1.8,1; Keel et al. 2017: Kinneret 17.

Parallelen: Eine Bulle der E 1A mit demselben Motiv vom T. es-SafT (Keel/Minger 2012: 3f No 6 PI1.18,2.3), weitere
Belege vom T. Dér “Alla (Eggler/Keel 2006: 394f No 5) und aus Megiddo (Loud et al. 1948: 152.172); zwei Urden
Schwanz an Schwanz in einem Papyrusboot auf einem Skarabdus aus Geser (Brandl 1986: 256 fig.2,6; 257 PI.2,6;
Keel 2013: 444f No 647).

998  Uriden gehoren zu den numinosen Méchten, gewohnlich verkérpern sie aber
nicht bestimmte Gottheiten. Die Malerei in einem Prinzengrab im Tal der Kénige
identifiziert die beiden Gift speienden Kobras jedoch durch die Beischriften als Isis
und Nephthys, die dem Verstorbenen wie Osiris bzw. in Gestalt des Osiris ihren Schutz
gewihren. Im selben Grab gegeniiber (nicht abgebildet) erscheinen in Schlangengestalt
auch die Géttinnen Selket und Neith.

Tal der Kénige, W. el-Muliik, Theben West (Agypten). Grab des Prinzen Montuherchopeschef, KV 19. Linke
Leibung (left thickness), Durchgang zu Korridor B.

Ramses IX., 20. Dyn. (1125-1107a).

Farbige Wandmalerei auf Verputz.

MaRe unbekannt.

In situ. PM 1,2,546; Hofmann 2004: PI.15.

Parallelen: Als gefliigelte Schlangen erscheinen die helfenden Géttinnen Isis und Nephthys schon im Grab
Ramses’ VII. (Hornung 1990: PI.51).

999  Der stolze Lowe ist seit der FB-Zeit ein Bild koniglicher Macht (128). Hier
schreitet er, umgeben von einer Kerbbandumrandung, nach rechts. Der Schwanz ist
iiber den Riicken nach vorn gerichtet. Vor dem Lowen ist ein unbestimmbares, kleines
Oval eingraviert.

T. el-°Aggal (0934.0976), wahrscheinlich Scharuhen, 6 km sw Gaza. Fundkontext unbekannt.

E I bzw. 19.-20. Dyn. (1292-1075a) oder spdter.

Skarabdus, Riicken weggebrochen. Gebrannter Steatit.

1,3 x 0,9 x 0,45.

Edinburgh, National Museums of Scotland, E.1938.278. Petrie 1934: PI.11,446; Keel 1997: 444f No 997.
Parallelen: Ein Siegelabdruck vom T. Kinrot/T. el-Oréme (Fritz/Vieweger 1996: 97f fig.8; Miinger 2009: 117
fig.1,2; PI.8,2; Keel et al. 2017: Kinneret 8), je ein Skarabdus vom T. el-Fara Siid (Keel 2010a: 100f No 168),
Gibeon (Pritchard 1963: fig.70,5; Keel 2013: 476 No 26), Geser (Keel 2013: 460f No 686), T. Gerise/T. Gerisa
(Keel 2013: 152f No 33). Sehr schematisch geschnittene schreitende Lowen aus Akko (Keel 1997: 630f No 277)
und vom T. Gemme/T. Gama (Keel 2013: 58f No 135) sowie mehrere Exemplare aus dem Hortfund des 11. Jh.a
in Megiddo (Keel 1994: PI.7,7f; 8,10.14; 9,19). Viele der unter 1001 genannten Parallelen sind moglicherweise
hier anzuschlieRen, wenn der Lowe nicht als Teil einer Amun-Kryptographie zu lesen ist.
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1000 Uber einem schreitenden Lowen ist ein Zweig, vor ihm eine Maat-Feder
eingraviert.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. S-Ende der Stadt, Square R7,
Korridor n Block A, Locus 1518, Stratum Upper V (E IIB).

EIB - E lIA bzw. 21.-22. Dynastie (1070-850a).

Skarabdus. Gebrannter, graugelber Steatit.

1,24 x 0,96 x 0.64.

Jerusalem, Rockefeller Museum, IAA 1.9691. Keel 2010: 130f No 71.

Parallelen: Vom selben Fundort schreitender Léwe, vor ihm ein Zweig (Keel 2010: 100f No 10); vgl. dhnliche
Kompositionen aus Bet-Schean (Keel 2010: 206f No 240), Lachisch (Tufnell et al. 1953: PI.44A/45,130) und Pella
(Eggler/Keel 2006: 230f No 67). Ein briillender Lowe ist auf einem Bligelsiegel aus Jerusalem zu sehen (E. Mazar
et al. 2015a: 497 No 41; Keel et al. 2017: Jerusalem 441).

1001 Nicht allzu hiufig ist das Motiv eines Léwen, der tiber eine sich aufrichtende
Schlange schreitet. In einem solchen Fall diirfte der Lowe wie schon in der MB-Zeit
als Bezwinger des Chaos (349.481; mit Sphinx 359.509) dargestellt sein.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. Areal S, Locus 88858, Stratum S-3a.
E IB - E IIA bzw. 21.-friihe 22. Dynastie (1070-900a).

Rechteckige Platte. Gebrannter Steatit.

1,26 x 0,76 x 0,4.

Jerusalem, Hebrew University, Institute of Archaeology, No 888248. Keel 2010: 208f No 243.

Parallelen: Vgl. das Exemplar aus der ehemaligen Sammlung Dayan, jetzt in Tel Aviv (Giveon 1978: 84 und
No 41), das einen Léwen iber eine Schlange schreitend zeigt, deren Kopf er mit einer Tatze packt, wahrend
Uiber dem Lowen das dgyptische Wort »erschlagen« steht. Vgl. aus Aseka (Keel 1997: 744f No 26) und im Hortfund
von Megiddo (Keel 1994: 33f P1.9,16) einen Skarabaus mit einem Lowen tber einem Krokodil. Ein Knochensiegel
aus Bet-Schemesch zeigt einen Lowen mit offenem Maul und erhobener Pranke (Keel 2010: 238f No 46).

1002 Inder frithen E-Zeit scheint das konigliche Image des Lowen auch auf den Gott
Amun iibertragen worden zu sein, indem sein Bild in kryptographische Schreibungen
des Namens »Amun« eingefligt wurde. Auch wenn Kryptogramme ldngst nicht so
hiufig sein diirften, wie lange Zeit postuliert wurde, sind gewisse, immer wieder-
kehrende Kompositionen wahrscheinlich in diesem Sinn zu lesen. Auf dieser kleinen
Platte ist das m des Namens Jmn mit dem Bild eines schreitenden Léwen geschrieben
(Schilfrispe = j / Lowe = m / Hieroglyphe = mn). Der Konig der Gotter ist so zugleich
der Verborgene und der siegreiche Lowe (Keel et al. 1990: 405-410).

Lachisch, T. ed-Duwér (1357.1083) in der Schefela, 40 km sw Jerusalem. Grab 191.

EIB - E lIA bzw. 21. Dyn. - frithe 22. Dyn. (1070-900a).

Rechteckige Platte mit gewdlbter Oberseite. Gebrannter, hellgelber Steatit.

1,4 x 1,0 x 0,44.

Jerusalem, Rockefeller Museum, IAA 34.3086. Rowe 1936: No S.86; Tufnell et al. 1953: PI.44A/45,130; Keel
/Uehlinger 52001: Abb.133a; Strawn 2005: 90 und fig.3.37.

Parallelen: Sehr dhnliche Platte mit gewdlbter Oberseite und schreitendem Lowen als Teil des Amun-Kryptogramms
vom T. es-Sa“idiye (Pritchard 1980: 60f fig.23,8; 58,6 = Eggler/Keel 2006: 368f No 6). Mehrere Siegel von
verschiedenen Ausgrabungsorten zeigen den Léwen maéglicherweise als Teil des Gottesnamens: aus Achsib
(Keel 1997: 26f No 15; 56f No 104), Akko (Keel 1997: 580f Nos 139.142), Aschkelon (Keel 1997: 706f No 47),
Bet-Schemesch (Keel 2010: 220f No 6; 222 No 12), vom T. el-Fara Stid (Keel 2010a: 122f No 223; 398f No 881),
T. Gerise/T. Gerisa (Giveon 1988: 68 No 73; Keel et al. 1990: 348f No 32; Keel 2013: 146f No 16; evtl. auch
Giveon 1988: 66 No 68 = Keel 2013: 144f No 11); T. Haror (Oren et al. 1991: 12*; Keel 2013: 572f No 1), drei
Stiicke vom T. es-Sa“idiye (Eggler/Keel 2006: 368f No 7; 274f No 18; 276f No 21); ein Skarabdus aus Pella
(Richards 1988: PI.24,1; Strawn 2005: 390 fig.3.39; Eggler/Keel 2006: 230f No 67 mit weiteren Angaben zu
Parallelen), vgl. die Zusammenstellung bei Keel et al. 1990: 349 Abb.28-37; Keel/Uehlinger 52001: Abb.133b-d
und Strawn 2005: 389f. Vgl. auch den sitzenden Lowen und Falken in téte-béche-Anordnung auf einem
Skarabdus aus el->Ahwat (Keel 1997: 526f No 2).
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1003 Neben rechteckigen Platten mit gewdlbtem Riicken sind auch Léwenskaraboide eine
typische Siegelform der frithen E-Zeit (Herrmann 2016: Nos 370-375). Auf der Unterseite ist
ein Teil des Thronnamens Thutmosis’ III. Mn-hpr-R“ zu lesen. Ob es sich um eine krypto-
graphische Schreibung des Gottesnamens Amun handelt (Keel 1994: 39f), bleibt zweifelhatft,
da die normalerweise zuoberst geschriebene Sonnenscheibe (jzn gelesen und akrophonisch
fiir j) im Thronnamen fehlt. Das Brett mit Figuren und die Wasserlinie sind normal als mn
zulesen, der Kifer konnte als Aquivalent von nrrj »der Géttliche« gelesen werden und stiinde
akrophonisch als phonetisches Komplement fiir n oder fiir R, sodass dann [J]mn-R* zu lesen
wire. Ohne die Annahme einer Verbindung mit der Amun-Theologie bleibt der liegende
Lowe in Verbindung mit dem koéniglichen Namen ein Bild majestitischer Wachsamkeit.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Afftle/°Afula. Aus dem Hortfund in
der sog. Brandschicht iiber der Mittleren Burg.

El(12.-11. Jh.a).

Lowenskaraboid. Gebrannter, braunlicher Steatit.

1,45 x 0,84 x 0,87.

Berlin, Vorderasiatisches Museum, VA 15073b. Schumacher 1908: 86 Abb.124 und PI.28 oben; Keel 1994: 30f
No 12 und PI.8,12; Keel/Uehlinger 52001: Abb.133f.

Parallelen: Vgl. ein weiteres Lowenskaraboid aus dem Hortfund (Schumacher 1908: 86 Abb.124; Keel 1994: 24f
No 7; PL.7,7), ein fragmentarisch erhaltenes Stiick aus Arad (Keel 1997: 652f No 21). Ein Léwenskaraboid aus
Zur Natan mit einem schreitenden Lowen auf der Basis (Keel 2013b: 32 fig.5.1.5).

1004 Der Siegelabdruck zeigt einen mit ausgestreckten Vorderldufen liegenden Capriden
mit langen Hornern iber einer hockenden Lowin. Die Anordnung ist, da die Tiere nicht
in Interaktion stehen, wohl als Nebeneinander der beiden Groflen zu deuten. Lowe und
Capride sind hier, was sehr selten ist, als Reprisentanten der Wildnis in friedlicher Koexistenz
dargestellt. Moglicherweise ist das Sujet beeinflusst von Siegeln mit dem Bogenschiitzen, der
auf einen (laufenden) Lowen und einen iiber ihm liegenden Capriden zielt (1017-1018).

Sahab (2452.1425), 12 km s6 Amman (Jordanien). Grab in Area A, Phase |, Level 4.

EIA (1200-1150a).

Mehrfacher Siegelabdruck auf GefaRrand (collared-rim jar). Gebrannter Ton.

2,7 x 2,0.

Aufbewahrungsort unbekannt. Ibrahim 1978: 120f P1.20d; Ibrahim 1983: 49f Abb.5d und PI.4; Keel et al. 1990:
421 Abb.108; Eggler/Keel 2006: 262f No 9.

Parallelen: Lowe und Capride in téte-béche-Anordnung auf Stiicken aus Hazor (Yadin et al. 1961: PI.360,10)
und Megiddo (Lamon/Shipton 1939: PI.69,37); ein stehender Capride Uber einem stehenden Lowen auf einem
Skarabdus aus Akko (Keel 1997: 580f No 141).

1005 Einen Loéwen hinter einem davonspringenden Steinbock oder einer Wildziege
zeigt dieser Skarabdus. Das Motiv kniipft an die MB-zeitliche Tradition des Lowen, der
einen Capriden reiflt, an (345-348) und diirfte in der E-Zeit eher im Zusammenhang
der Herrscher- und Dominanzsymbolik als der Gottinnensymbolik zu verorten sein. In
der kanaandischen Tradition (1333) wendet das Beutetier den Kopf zum Angreifer, in der
dgyptischen nicht.

Pella, Tabagat Fahl (2078.2064), 125 km n Amman (Jordanien). Area Il, Grab 89, Locus 1.4.

EIB - E lIA bzw. 21. Dyn. - frithe 22. Dyn. (1070-900a).

Skarabdus, Basisrand leicht bestoRen. Helle dgyptische Fayence mit Spuren von gelblicher Glasur.

1,35 x 1,0 x 0,75.

Sydney, University of Sydney, Department of Archaeology, Pella Storage Facility. Richards 1988: 149 und Pl.24,4;
Eggler/Keel 2006: 232f No 71.

Parallelen: Lowen hinter oder tber Capriden auf Siegeln aus Akko (Keel 1997: 578f No 135; 604f No 213),
Bet-Schemesch (Keel 2010: 256f No 94; 296f No 184); vgl. die Sammelangaben bei Eggler/Keel 2006: 232f
No 71; sowie aus E-zeitlichen Grabern auf Zypern (Karageorghis 1983: PI.172,4f).
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1006 Auf der fiir die frithe E-Zeit typischen Platte ist die Interaktion zwischen
dem Lowen und dem Capriden nicht betont, beide schreiten ganz ruhig einher. Der
Steinbock, dessen eines Horn fast wie ein Zweig erscheint (7), ist um 90° nach links
gedreht, sodass er vertikal vor dem Lowen eingeschnitten werden konnte. Die Drehung
von einzelnen Figuren ist aus der MB-zeitlichen Glyptik bekannt (Keel 1995: § 540).

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Areal Nord, Stratum V/W.

EIB - E lIA bzw. 21. Dyn. (1070-945a).

Rechteckige Platte mit gewdlbter Oberfliche. Gebrannter Steatit mit weiRem Uberzug.

1,58 x 1,1 x 0,65.

London, Institute of Archaeology, EVII.116/1. Starkey/Harding 1932: PI.61,12 oben rechts; Keel 1994: 36; Keel
2010a: 376f No 826.

Parallelen: Dieselbe Anordnung der Tiere auf einem Skarabaus vom T. es-Sa“idiye (Eggler/Keel 2006: 382f No 33).

1007 Deutlicher als beim vorangehenden Beispiel wird auf diesem Skarabdus der
Lowe mit seiner erhobenen Pranke als Jager und der Capride als Beutetier, das von
hinten tiberfallen wird (345), prédsentiert. Als Sinnbild des Konigs diirfte der Lowe
die Macht verkdrpern, die chaotische Elemente wie beispielsweise feindliche Volker
in Schach halt.

T. Maso$/H. el-Musas (146.069), 12 km ¢ Beerscheba. Locus 1114, Level 1,43, Stratum II.

El(12.-11. Jh.a).

Skarabdus, am Kopf beschadigt. Knochen.

1,0x 0,7 x 0,5.

Aufbewahrungsort unbekannt (verschollen). Fritz/Kempinski 1983: 105f und PI.107B; 170,3; Keel et al. 1990:
345 Abb.19; Keel/Uehlinger 52001: Abb.145b; Strawn 2005: fig.3.56.

Parallelen: Ein Skarabdus aus dem Hortfund von Megiddo (Keel/Uehlinger 52001: Abb.145a; Keel 1994: 35f
P1.9,17), ein weiterer aus Bet-Schemesch (Rowe 1936: No 889; Keel et al. 1990: 345 Abb.20; Keel 2010: 296f
No 184).

1008 Die Fragmente eines Tonstinders zeigen — den pragnanten Ohren nach
zu urteilen — einen Biren beim Angriff auf einen Hirsch mit stattlichem Geweih.
Darstellungen von Biren sind selten (587). Der Bir verkorpert aber wahrscheinlich
wie der Lowe konigliche oder gar gottliche Macht, der niemand entrinnt.

Schilo, H. Séltin (178.162), 30 km n Jerusalem. Areal C, im Schutt der E I, Locus 623.

E1(12.-11. Jh.a).

Fragmente eines Terrakottastdnders.

H 14*; B 8*.

Aufbewahrungsort unbekannt, wahrscheinlich im Lagerhaus des Archaeology Staff Officer for Judea and
Samaria. Finkelstein et al. 1985: PI.19,1; Finkelstein 1988: fig.75; NEAEHL 4,1369; Finkelstein [ed.] 1993: 173
fig.6.54 No 1.
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1009 Die Schreine auf den drei kleineren Booten (nur zwei im Ausschnitt abge-
bildet), welche die konigliche Galeere beim jéhrlich stattfindenden Opetfest, an dem
Amun von Karnak das Sanktuar im Luxortempel besucht, tiber den Nil ziehen, stellen
den Konig in traditioneller Weise als Lowensphinx dar, der iiber einen am Boden
liegenden Feind schreitet (571-573). Der Konig trigt die Doppelkrone Agyptens, im
Hintergrund ist ein grofler Facher erkennbar. Die Schreine sind mit einem Urdenfries
bekront.

Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Hof des Chons-Tempels, W-Wand, unteres Register.

Herihor, Anfang 21. Dyn. (=1070a).

Relief, einige zerstorte Stellen. Sandstein.

H des mittleren Schreins ~31; B ~25,5.

In situ. The Epigraphic Survey 1979: PI.20.

Parallelen: Luxortempel, Kolonnadenhalle, Mitte O-Wand; Schreine auf den kleinsten Booten (ohne Facher hinter
dem Konig, 18./19. Dyn.; The Epigraphic Survey 1994: P1.69.71.72.80). Eines der schonsten Beispiele dieses
Motivs ist auf dem Prunkschild Tutanchamuns, Ende 18. Dyn. (JE 61577), zu sehen. Eine groRe Darstellung von
Taharga (25. Dyn.) als Léwensphinx tiber Feinde schreitend findet sich noch im von ihm erbauten obernubischen
Tempel T in Kawa, an der Innenwand des Pylons, W-Wand, n und s Halfte, im Hof (Macadam 1955: Pl.IXa-b;
Fazzini 1988: PI.2,2).

1010 Mehrfach werden in der frithen E-Zeit siegreiche Lowen dargestellt, die iiber
einen bereits am Boden liegenden Menschen schreiten. Sowohl der Lowe als auch der
Mann im Kleid oder Schurz sind schematisiert. Die Konstellation reprasentiert seit der
FB-Zeit (125.128.343-344) den Pharao, der den Feind besiegt. In der SB-zeitlichen
Siegelkunst ist es aber haufiger der konigliche Sphinx (572-573), Greif (578) oder
Stier (582-583), nicht der Lowe, der in dieser Rolle auftritt.

Akko, T. al-Fuhhar/T. “Akkd (1585.2585) am Mittelmeer, 13 km n Haifa. Oberflachenfund.

E |- frihe E lIA bzw. 2. Halfte 20. Dyn. - 21. Dyn. (1130-945a).

Rechteckige Platte mit gewodlbtem Riicken. Gebrannter Steatit.

1,2 x0,9x0,6.

Jerusalem, IAA 73-159. Giveon/Kertesz 1986: No 144; Keel et al. 1990: 346 Abb.22; Keel 1997: 572 No 121;
Strawn 2005: fig.3.59.

Parallelen: Platte aus H. Qéyafa (Klingbeil 2016: 277 fig.23); Skarabden aus Akko (Keel 1997: 612f No 233),
Beerscheba (Giveon 1984: 120f fig.38,2 und PI.15,3; Keel et al. 1990: 346 Abb.21; Keel 2010: 6f No 4), Dor (Keel
2010: 484f No 48), aus dem Hortfund von Megiddo (Keel 1994: 41f PI.10,21), eine fragmentarische Bulle vom
T. Keisan/T. Kison (Keel et al. 1990: 246 No 30; Keel et al. 2017: Tell Keisan 28), ein Skarabdus aus Lachisch (Tufnell
et al. 1953: P1.45,141), einer aus Madaba (Eggler/Keel 2006: 186f No 8), einer aus Pella (Eggler/Keel 2006: 232f
No 69), ein Skaraboid aus Jerusalem (Keel et al. 2017: Jerusalem 111), ein Ring aus Sahab (Eggler/Keel 2006: 258f
No 4); vgl. Strawn 2005: 394. Weitere Stiicke bei Staubli 2007: No 27 und No 39 (ein Lowenskaraboid, auf dessen
Unterseite der besiegte Feind eingraviert ist). Der Konig als Wéchtersphinx ist im Gegensatz zum Léwen in der
frithen E-Zeit selten (Loud et al. 1948: PI.153,222).

1011 Die schematische Gestalt neben dem siegreichen Lowen iiber dem Feind diirfte
als Verehrer zu deuten sein. Ein solcher Verehrer findet sich 6fter neben dem koniglichen
Bogenschiitzen (1016). Seltener steht an seiner Stelle der Bogenschiitze (1021).

Dér el-Balah (0883.0922), 15 km sw Gaza. Fundkontext unbekannt.

EIB - E lIA bzw. Ende 20. - Anfang 22. Dyn. (1100-900a).

Skarabdus. Wahrscheinlich gebrannter Steatit.

1,82 x 1,4 x 0,85.

Tel Aviv, Tel Aviv University, Institute of Archaeology, Ex-Sammlung Dayan No 277. Keel 2010: 428f No 62a.
Parallelen: Eine sehr dhnliche Szene auf einer Seite einer rechteckigen Platte im London University College (UC
61433), der Verehrer erhebt griiRend einen Arm. Ein kniender Verehrer findet sich neben einem Léwen mit
offenem Rachen auf einer Bulle vom T. el-Fara Siid (Keel 2010a: 202f No 406).
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1012 Die Intarsie stellt einen liegenden Sphinx mit ausgestreckten Vorderldufen und
einem Konigsbart (566-570) dar. Das Stiick ist singuldr und bezeugt die Kontinuitat
agyptischer Traditionen am Ort des Fundes.

Bet-Zur, H. et-Tubéga (1590.1108), ca. 30 km s Jerusalem und 6 km n Hebron. Feld I, unter Wand A, Locus
286. E I-zeitlicher Kontext.

E IB (2. Hilfte 12./11. Jh.a).

Geschnitztes Elfenbeinplattchen.

H2,1;L5,8; D 0,4.

Aufbewahrungsort unbekannt. Sellers et al. 1968: 82 und Pl.41b; Keel/Kiichler 1982: 720 Abb.464.

1013 Der souverine, konigliche Sphinx und der Greif verschwinden in der frithen
E-Zeit fast ganz von der ikonographischen Biihne Paldstinas/Israels. Eine Ausnahme
stellt dieser nach rechts schreitende, gefligelte Greif mit Federn auf dem Kopf dar.
Vor ihm steht ein Zweig oder Baumchen.

Dér “Ain “Abata (1980.0528), bei der Stadt es-SafT, am s6 Ende des Toten Meeres (Jordanien). Area J.XV (Grab),
Locus 17.2, MB-Kontext.

EIB - E lIA bzw. 21. Dyn. - frithe 22. Dyn. (1070-900a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,4 x 1,15 x 0,65.

Kerak, Archaeological Museum. Politis 1995: 485f fig.18; Eggler/Keel 2006: 144f No 1.

Parallelen: Ein Lowe mit zwei Federn auf dem Kopf aus Megiddo (Keel 1994: PI.9,19; 11,27), ein liegender Greif
auf einem Siegel aus Megiddo (Loud et al. 1948: PI.153,222).

1014 AuchdasPferdalsIkone des Konigsistin der frithen E-Zeit nur noch selten anzu-
treffen und nie iiber einem hingestreckten Feind dargestellt (588). Der Federschmuck
auf dem Kopf kennzeichnet das Tier als Paradepferd der koniglichen Streitkrifte
(608-612). Es steht iiber einem Neb-Zeichen, was seine Verehrungswiirdigkeit
andeutet. Uber ihm ist, nicht vollstindig erhalten, ein Falke mit schiitzend nach
rechts ausgestreckten Fliigeln und wohl einem Schen-Ring in den Fingen erkennbar.
Auf manchen Siegeln wird der Darstellung noch der kénigliche Titel »Vollkommener
Gott, Herr der beiden Lander« beigegeben.

T. el-Far‘a Stid (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 200, Grab 220.

Wahrscheinlich E IIA, eventuell E [IB bzw. 22. Dyn. (945-730a).

Skarabius, Basisrand bestoRen. Gebrannter Steatit mit weiRem Uberzug.

1,42* x 1,08 x 0,67.

London, Institute of Archaeology, EVII.58/8(1). Petrie 1930: PI.35,387; 68; Keel 2010a: 148f No 282.
Parallelen: Vgl. zu 589. Die Datierungen vieler Siegel sind vage, einige kénnten dlter, einige auch jiinger sein.
Vgl. Stiicke aus Achsib (Keel 1997: 45f No 68), Bet-Schean (Keel 2010: 180f No 190), aus dem Handel (Keel 2007:
443 Abb.317). Unsicher in der Datierung, aber wahrscheinlich aus der frithen E-Zeit, ist ein Skaraboid aus Umm

Q&és mit einem galoppierenden Pferd Uber einem liegenden Feind (Eggler/Keel 2006: 472f No 1). Die Zweige
auf der Siegelflache sprechen allerdings nicht fiir einen Zusammenhang mit der dgyptischen Kénigsmotivik.
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1.2 Der Bogenschiitze als koniglicher Jager und Krieger

1015 Die Jagd auf den Lowen ist ein konigliches Privileg. Sie wird auf den Wénden
agyptischer Konigsgraber jedoch nicht dargestellt. Das einzigartige Ostrakon zeigt den
Konig im typischen Ausfallschritt, bewaffnet mit einem langen Speer, den er gegen einen
sich aufrichtenden Lowen mit Mdhne und grofien Pranken fiihrt. Er tragt neben einem
plissierten kurzen Schurz ein Hemd sowie die Rote Krone Unterdgyptens. Zwischen
seinen Beinen ist ein Hund mit Halsband zu sehen. Der Pharao ist nicht identifizierbar, die
hieratische Inschrift lautet: »Das Unterwerfen eines jeden fremden Landes, er lebe, sei heil
und gesund.« Die Jagdszene wurde also mit politischer Schlagkraft gegen Feinde assoziiert.
Tal der Kénige, W. el-Muliik, Theben West (Agypten). Grab Tutanchamun, KV 62, Bauschutt neben Eingang
(Carter/Carnarvon 1920), Ankauf Edward S. Harkness (1926).

Wahrscheinlich 20. Dyn. (1186-1070a).

Ostrakon. Kalkstein, mit Tinte bemalt.

H 14;B12,5 D 1,5.

New York, Metropolitan Museum of Art, 26.7.1453. Decker/Herb 1994: Taf.180 J124; Arnold 1995: 16f No 12;
Roehrig 2002: fig.55; Aruz et al. [ed.] 2008: 418 No 272; Aruz et al. [ed.] 2014: 147 fig.3.36.

Parallelen: Vorzeichnung im Grab TT 143 (18. Dyn.) eines Konigs im Ausfallschritt beim Toten eines Lowen
mittels Speer (Decker/Herb 1994: Taf.167 J106).

1016 Die Dominanz des Konigs wird in der frithen E-Zeit in variierenden Jagdszenen
reprisentiert, bei welchen er wie schon in der SB-Zeit als Bogenschiitze gegen wilde
Tiere (590.592-595) und menschliche Feinde (591.593) antritt. Zu sehen ist ein nach
rechts schreitender Konig mit Blauer Krone und gespanntem Bogen, vor ihm ein auf
den Hinterbeinen hockender und ein schreitender Lowe, beide ebenfalls nach rechts
blickend, dem Konig zugewandt eine Gestalt in kndchellangem Kleid, eine Hand in der
Hiifte, die andere segnend-griifiend erhoben. Das lange Kleid und die Blickrichtung
lassen vermuten, dass es sich bei dieser Figur um einen Verehrer handelt, der die
Sakralitdt des Geschehens unterstreicht.

Aschkelon, T. el-Hadra/T. Asqalan (107.119) am Mittelmeer, 16 km n Gaza. Grid 50, Square 59, Layer 45.
Ausgehende SB IIB - E | bzw. 2. Hilfte 19.-20. Dyn. (1292-1070a).

Skarabéus. Gebrannter, grauer Steatit oder Kalkstein mit Resten weiRen Uberzugs.

1,95 x 1,47 x 0,88.

Aschkelon, Ashkelon Laboratory, 12334. Keel 1995a: 126.139 fig.20; Keel 1997: 698f No 25; Strawn 2005: fig.3.71.

Parallelen: Ein Verehrer neben dem Pharao, der einen Feind niederschldgt, findet sich auf je einem Skarabaus
vom T. Masos/H. el-Musas (Keel et al. 1990: 345 Abb.17) und vom T. el-Far‘a Siid (Petrie 1930: PI.31,319).

1017 Der bogenschieflende Konig wird auf Skarabden auch thronend (593-594),
also mit dem Akzent auf der souverdnen Herrschaft, die aus seiner erfolgreichen Jagd
resultiert, dargestellt. Vor ihm ist ein nach rechts schreitender Léwe und dariiber ein
liegender Capride zu sehen, die gemeinsam die Wildnis als feindliche Welt représentie-
ren. Der Jagdszene gegeniiber steht ein schematisch gezeichneter Mensch, bei dem es
sich um ein weiteres Jagdobjekt, aber auch um einen Verehrer handeln kann.

Ekron, T. Migné/H. al-Muganna“ (1358.1318), 18 km 6 Aschdod. Oberflaichenfund, Locus 8112.

EIB - E 1A bzw. 21. - friihe 22. Dyn. (1070-900a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,32 x 1,0 x 0,65.

Jerusalem, The Albright Institute of Archaeological Research. Keel 2010: 538f No 49.

Parallelen: Keel et al. 1990: 51 Abb.20-25; ein Thronender, der auf einen Capriden mit Jungtier, wie haufig

begleitet vom Bild des Skorpions, zielt, auf einem Konoid aus Geser (Keel/Uehlinger 52001: Abb.155a; Keel
2013: 218f No 113).

130 Eisenzeit I-1IA — Der Bogenschiitze als Jager und Krieger






1018 Ebenso oft wie der thronende bzw. ohne Thron sitzende Bogenschiitze ist
ein stehender Bogenschiitze anzutreffen, der auf Capride und Loéwe schief3t, mogli-
cherweise auch auf die menschliche Gestalt ganz rechts. Alle Figuren sind recht grob
geschnitten, auch fehlen alle erkennbaren koniglichen Attribute des Bogenschiitzen.

T. el-Far¢a Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 500, Grab 506.

EIB - E lIA bzw. 21. - friihe 22. Dyn. (1070-900a).

Skarabdus, Stiick vom Riicken weggebrochen. Gebrannter Steatit.

1,7 x 1,33 x 0,97.

London, Institute of Archaeology, EVII.13/6. Petrie 1930: PI.31,324; Keel et al. 1990: 129 No 11; Keel/Uehlinger
52001: 138 Abb.147a; Miinger 2005: 384 fig.23.1.6; Strawn 2005: fig.3.67; Keel 2010a: 136f No 250.
Parallelen: Aus Akko (Keel 1997: 560f No 87); Bet-Schean (Keel 2010: 128f No 66); T. el-Fara Siid (Keel 2010a:
120f No 216; 186f No 369); ein Skarabius und ein Konoid vom T. Gemme/T. Gama (Keel 2013: 20f No 44; 36f
No 83); Geser (Miinger 2011: 143 Gezer-3; Keel 2013: 460f No 682); H. en-Nuhas (Eggler/Keel 2006: 126f No 1);
ohne Verehrer auf einem Stiick aus Akko (Keel 1997: 560f No 85); Bogenschiitze, nur ein Lowe und der Verehrer
auf einem Stiick vom T. el-Far‘a Suid (Keel 2010a: 190f No 378); nur Lowe, Capride und Verehrer, aber kein
Bogenschiitze auf einem Stiick aus Dor (Keel 2010: 486f No 57).

1019 Haiufig wird das Ensemble mit dem Bogenschiitzen (1016-1018) durch
Weglassen eines Tieres oder des Verehrers noch weiter vereinfacht. So tritt der Jager
hier gegen einen schreitenden Vierbeiner an, der aufgrund der aufgestellten Ohren
eher als Hund denn als Lowe zu identifizieren ist. Uber ihm ist kein Capride, sondern
wohl ein Baumchen eingraviert.

Dor, H. el-Burg (1424.2247), 22 km s Haifa. Areal G, Locus 9814.

EIB - E lIA bzw. 21. - friihe 22. Dyn. (1070-900a).

Skarabaus, Baisrand leicht bestoRen. Gebrannter Steatit.

1,31 x 0,94 x 0,65.

Nahsholim, Center of Nautical & Regional Archaeology. Miinger 2003: 68 fig.1.10; Gilboa et al. 2004: 33
fig.1.5,38; Keel 2010: 474f No 25.

Parallelen: Sehr dhnliche Stiicke aus Akko (Keel 1997: 598f No 191) und vom T. el-Farca Suid (Keel 2010a: 142f
No 264); mehrere Caniden vor dem Bogenschiitzen mdglicherweise auf einem Skarabdus vom T. el-Fara Stid
(Keel 2010a: 374f No 823). Auf einem Skarabdus Akko ist ausnahmsweise ein sitzender Lowe statt des Caniden
abgebildet (Keel 1997: 562f No 88); vgl. Bogenschiitze mit sitzendem Léwen und Capriden auf einem Stiick
vom T. Gemme/T. Gama (Petrie 1928: PI.19,48; Keel 2013: 34f No 78). Ein stark schematisierter Bogenschiitze
mit einem um 180° gedrehten Capriden ist auf einem Konoid aus Sahab zu sehen (Ibrahim 1983: 47f Abb.4
Taf.1C; Eggler/Keel 2006: 266f No 14).

1020 Der Bogenschiitze wechselt, wenn der Verehrer wie in diesem Fall fehlt,
die Seite. Nun steht er seiner Beute, zwei schreitenden Lowen, frontal gegeniiber.
Wabhrscheinlich entwickelten sich aus dieser Komposition Motive mit zwei tiberein-
ander stehenden Lowen und weiteren Tieren (1085.1283-1284).

Akko, T. al-Fubhar/T. “Akko (1585.2585) am Mittelmeer, 13 km n Haifa. Oberflachenfund.

EIB - E lIA bzw. 2. Hélfte 20. Dyn. - 21. Dyn. (1130-946a).

Skarabaus, Basis bestoBen. Gebrannter Steatit.

1,45 x 1,2 x 0,8.

Jerusalem, IAA 73-139. Giveon/Kertesz 1986: 28f No 95; Keel 1997: 562f No 89; Strawn 2005: fig.3.73.
Parallelen: Sehr dhnliche Skarabden aus Afek (Keel 1997: 92f No 41), vom T. el-°Aggul (Keel 1997: 218f No 345)
und ein fragmentarisch erhaltenes Stiick aus Dor (Keel 2010: 472f No 24).
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1021 Eine Verquickung verschiedener Traditionen liegt bei diesem auflergewdhnlichen
Motiv vor. Der Bogenschiitze tritt gegen einen Lowen, der iiber einen hingestreckten
Menschen schreitet (1011), an. Entweder muss der Bogenschiitze hier in Fortsetzung
SB-zeitlicher Tradition als koniglicher Kampfer gegen wilde Tiere und Feinde (beide
Repriasentanten des Chaos) verstanden werden (593), oder der Bogenschiitze steht von
der Idee her auf der Ebene des Lowen, beide vereinen sich im Sieg {iber den am Boden
liegenden Feind.

Akko, T. al-Fuhhar/T. ‘Akkd (1585.2585) am Mittelmeer, 13 km n Haifa. Oberflachenfund.
E IB - E lIA bzw. 2. Hilfte 20. Dyn. - 21. Dyn. (1130-946a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,45 x 1,12 x 0,7.

Akko, Municipality Museum, IAA 70-5426. Keel 1997: 612f No 233.

1022 Die grofe Beliebtheit des Bogenschiitzen ldsst sich an kunstvollen Komposi-
tionen ablesen. Die langgestreckten Korper zweier Bogenschiitzen kreuzen sich im
rechten Winkel, in den Feldern zwischen ihnen sind ein Stierkopf, ein Léwe und zwei
weitere Vierbeiner eingezeichnet.

T. el-Fara Nord (182.188), 10 km n6 Nablus. Feld Il, Locus 414, Stratum Vllc.

EIB - E A (1150-900a).

Konoid mit runder Basis, Basisrand stark bestoRen. Schwarzlicher Kalkstein.

H3,3;04,1.

Jerusalem, Rockefeller Museum, unauffindbar. De Vaux 1955: 581f fig.18 unten Mitte; Chambon 1984: 274f
No 2 P1.80,2; Amiet et al. 1996: 32 PI.2,8; 34 Pl.4,8; Keel 2010a: 4f No 4.

1023 In Ankniipfung an SB-zeitliche Tradition, die den Pharao als Bogenschiitzen
im offenen Kriegswagen zeigt (590-591), findet sich in der frithen E-Zeit ein sche-
matisierter Bogenschiitze, der auf einem Wagen steht. Meistens nimmt es dieser
Bogenschiitze, dem die koniglichen Merkmale fehlen, zugleich mit menschlichen
Feinden und Tieren, die die bedrohliche Wildnis verkérpern, auf. Rechts vor dem
Gespann ist der bereits gefesselte Feind zu sehen, iber dem Pferd ein liegender Capride.

T. el-Qasile (1307.1676) auf dem Stadtgebiet von Tel Aviv. Locus 230, Stratum XII.

E 1B (1150-980a).

Skarabaus, Riicken weggebrochen. Weilte Fayence.

1,6 x 1,1 x0,8.

Jerusalem, Hebrew University, IAA 76-110. Mazar 1985a: 18ff fig.6,1 und Photo 15; Keel et al. 1990: 125 No 4;
Keel/Uehlinger 52001: Abb.146a.

Parallelen: Dieselbe Konstellation - Bogenschiitze im Wagen, Capride Giber dem Gespann und Mensch vor ihm
- ist auf mehreren Skarabden der frithen E-Zeit anzutreffen (Keel et al. 1990: 126-129 Nos 5-9); ein weiterer
Skarabdus vom T. el-Qasile (Mazar 1985a: 18ff fig.6,2 und Photo 15), zwei vom T. el-Farca Suid (Petrie 1930:
PI1.31,284 = Keel 2010a: 124f No 224; Petrie 1930: PI1.31,287 = Keel 2010a: 124f No 226), einer aus Geser (Keel
2013: 360f No 448). Auf einem weiteren Stiick vom T. el-Far<a Suid (Petrie 1930: P1.31,304 = Keel 2010a: 130f
No 236) tragt der Feind ein vom Kopf herabhdngendes Band, das ihn an Baal-Seth angleicht. Auf einem unsicher
datierten Skarabdus aus Akko ist nur der Ziigelhalter und das Pferd sowie tiber diesem der liegende Capride
zu sehen, wahrend das Gefahrt fehlt (Keel 1997: 562f No 92).
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1024 Auf dem Kegelmantel und der Basisfliche dieses Konoids sind fiinf verschie-
dene Gravuren angebracht. Zweimal findet sich ein Konigsname, vielleicht auch
eine degenerierte Form der Schreibung /mn-R‘. In den Feldern dazwischen sind ein
schreitender Lowe mit aufgerissenem Maul sowie zwei Personen, die sich an den
Hinden halten, zu sehen. Vermutlich sollen sie Tidnzer darstellen. Auf der Basis ist die
typische Wagenszene dargestellt. In einem zweirddrigen, von einem Pferd gezogenen
Wagen steht ein Bogenschiitze, der auf einen Capriden und einen Feind zielt, welche
beide vor dem Wagen fliehen (1017-1018).

Aschkelon, T. el-Hadra/T.Asqalan (107.119) am Mittelmeer, 16 km n Gaza. Grid 38, Square 73, Feature/Layer 383.
E | bzw. Ende 19.-20. Dyn. (1186-1070a).

Konoid mit graviertem, in vier Felder geteiltem Mantel. WeiBlich-hellblaues Kompositmaterial.
H1,37;01,18-1,22.

Aschkelon, Ashkelon Laboratory, No 42383. Keel 1997: 720f No 83.

Parallelen: Ein sehr dhnliches Konoid vom T. el-Farca Siid zeigt einen Léwen, drei Tdnzer, aber anstelle der

Wagenszene ein Rind und einen Skorpion (Petrie 1930: PI.29,256f; Rowe 1936: No S.76; Keel 1994a: 29 fig.18;
Keel 2010a: 116f No 210).

1.3 Das Niederschlagen der Feinde

1025 Eine auflergewohnliche Statue der spiteren Ramessidenzeit vereinigt in
plastischer Gestaltung Motive, die aus der SB-zeitlichen Reliefkunst bekannt sind. Die
Schreitstatue zeigt Ramses V1. in Begleitung eines Lowen (559-563). Er hélt in seiner
Rechten eine Axt, wihrend er mit seiner Linken den Schopf eines gefangenen, nach
vorn gebeugten Libyers packt (563.603.614.619.626), den er neben sich laufen lasst.
Die Arme des Gefangenen sind hinter seinem gebeugten Riicken zusammengebunden.
Der Lowe lduft zur Linken des Konigs zwischen den Beinen des Gefangenen. Hoch
iiber dem Kopf des Konigs breitet der Falkengott Horus schiitzend seine Fliigel um
die (nicht ganz erhaltene) Atefkrone iiber einer kurzlockigen Perticke (120). Ramses
VI. fiithrte gegen die Libyer nie Krieg. Die Statue ist ein Sinnbild koniglicher Macht
iiber die Fremdvolker.

Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Karnaktempel, Hof des 7. Pylons, Cachette.

Ramses VI., 20. Dyn. (1142-1134a).

Schreitstatue, gefunden in drei Stiicken, Teile abgeschlagen. Grauer Granit.

H 74, B 24,5, T 43.

Luxor, Agyptisches Museum, J.902 (Kairo, CG 42.152; JE 37175). PM II,142a; Legrain 1906-25: Il P.15; Hornemann
1951-69: VI 1454; Vandier 1952-78: Il P1.132f; Piankoff/Rambova 1954: fig.1; Wolf 1957: 563 Abb.553f;
Vandersleyen 1975: Abb.207a-b; Michalowski 1978: 158f; Saleh/Sourouzian 1986: No 227.

Parallelen: Eine Statue im Museo Egizio, Turin (Cat.1392 RCGE 5581), wahrscheinlich 20. Dyn. (Hornemann
1951-69: VI 1431; Seipel 1992: No 114; Petschel/von Falck 2004: No 50).
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1026 Wéhrend in den Schreinen der Beiboote der Konig in Gestalt des siegreichen
Lowen verehrt wird (1009), ist beim Opetfest auf der koniglichen Galeere selbst ein
urdenbekronter Schrein zu sehen, in welchem der Kénig in seiner menschlichen Gestalt
im traditionellen Gestus des Niederschlagens der Feinde erscheint. Er hebt die Axt
zum Schlag und packt mit der anderen Hand, in der sich das Siegesschwert befindet,
zwei vor ihm kniende Feinde. Gleichzeitig schreitet er iiber einen bereits am Boden
liegenden Feind. Hinter ihm breitet die Gottin Maat unterstiitzend ihre Fliigel aus. In
der Monumentalarchitektur ist das Erschlagen der Feinde wiahrend der 21. Dyn. kaum
anzutreffen, erst mit Scheschongq I. wird es am Bubastidenportal wieder prominent
erscheinen.

Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Chons-Tempel, W-Wand des Hofes, unterstes Register.
Herihor, Anfang 21. Dyn. (=1070a).

Tempelrelief, starke Zerstérungen am Bild des Konigs. Sandstein.

H des Schreins ~55; B ~60.

In situ. The Epigraphic Survey 1979: PI.20.
Parallelen: Ein gleicher Schrein, kaum erhalten, ist am Heck des Bootes zu erkennen.

1027 Die Ikone des Konigs beim Erschlagen der Feinde ist - ungewdhnlich fiir das
Repertoire dieser Bildtragergruppe (1036) — auch auf diesem Lotoskelch anzutreffen. Die
abgebildeten mittleren Register zeigen jeweils den Konig im Gestus des Niederschlagens.
Dieser ist nach rechts gewendet, trigt abwechselnd die Rote Krone Unterdgyptens
bzw. die Atefkrone und hilt in groler Schrittstellung mit der linken Hand einen vor
ihm knienden Gefangenen, der mit erhobenen Héinden den Kopf von ihm abwendet.
Dariiber sind eine oder zwei Kartuschen angebracht. Unterhalb des Kelchrandes findet
sich ein Band von umlaufenden, nach rechts gerichteten Udjat-Augen. Der untere Teil
des Gefifles sowie die Innenseite sind mit offenen Lotosblittern dekoriert, wihrend auf
dem Fufl umgekehrte Papyrusblitter zu sehen sind.

Tuna el-Gebel, Tiina al-Gabal am Westufer des Nils, 80 km nw von Assiut (Agypten).

Anfang 22. Dyn. (=925a).

Fayencekelch mit Dekor.

H16;09,1.

Eton, Myers Museum, Eton College, ECM 1583. Ricketts 1918: PI.24f; Tait 1963: 119f und PI.20,1; Friedman [ed.]
1998: 126.225 No 116; Schneider et al. 2003: No 54.

Parallelen: Eine Streitwagenszene auf einem weiteren Lotoskelch im selben Museum (ECM 1582; Tait 1963: PI.19;
Fazzini 1988: PI.3,1; Schneider et al. 2003: No 53).
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1028 Nur schemenhaft erkennbar sind die gemalten Figuren auf diesem fragmenta-
rischen Kultstinder. Mit einiger Sicherheit stellt die grofie menschliche Gestalt einen
Konig beim Ritual des Niederschlagens eines Feindes dar. In der erhobenen Hand
scheint er eine Keule zu halten. Der Feind, den er am Schopf packt, ist viel kleiner
dargestellt, seine Haltung ist geduckt.

T. Dér“Alla (209.178) an der Miindung des Nahr az-Zarga® in den Jordan, 40 km nw Amman (Jordanien). Phase D,
TDA-219 D 145, No 253.

El(12.-11. Jh.a).

Terrakottastander, fragmentarisch. Gebrannter Ton mit Bemalung.

H =23.

Amman, Jordan Museum, Storage (Zitadelle). Franken 1969: 200 fig.57,51 und PI.14; Choi 2008: 312.

1029 Die Ikone des Niederschlagens der Feinde ist in der ramessidischen Siegelkunst
hiufig. Die Fundkontexte reichen (z.B. in Bet-Schean) ofters in die frithe E-Zeit. Aus
dem recht exakt datierten Hortfund von Megiddo stammt dieser Skarabdus. Ein
nach rechts gerichteter Pharao mit der Blauen Krone und dem Urdus an der Stirn,
bekleidet mit einem Schurz, schreitet weit aus. Er hélt mit einem Arm einen stehenden
Gefangenen, dem die Arme auf dem Riicken gebunden sind, am Schopf. In der anderen
Hand schwingt der Konig ein Krummschwert. Die Komposition des Niederschlagens
ist verschmolzen mit dem Abfiithren des Gefangenen (613-614; Keel 1974: 147-151
Abb.65-72). Hinter der Figurengruppe steht das Zeichen wsr (»michtig, stark«), das
ein Element der Thronnamen zahlreicher Kénige der 19. und 20. Dyn. bildet. Die
Sakralitat der Szene wird durch das Neb-Zeichen, auf dem die Figuren stehen, betont.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affiile/*Afula. Aus dem Hortfund in der
sog. Brandschicht tiber der mittleren Burg.

Ende E IB bzw. friihe 21. Dyn. (1070-1000a).

Skarabdus. Gebrannter, gelblich-braunlicher Steatit.

1,72 x 1,28 x 0,8.

Berlin, Vorderasiatisches Museum, VA 15088a. Schumacher 1908: PI.27g; Keel 1994: 14ff und P1.6,1; Keel/Uehlinger
52001: Abb.144a.

Parallelen: Vgl. Stiicke mit diesem Motiv aus Megiddo (Keel 1994: PI.11,25) und Lachisch (Tufnell et al. 1958:
PI.36,243) sowie aus Daphne (Petrie 1888: P1.41,54; Keel 1994: 51 Abb.4). Weitere Angaben bei Keel 1994: 16.
Zum Niederschlagen vgl. auch Belege vom T. B&t Mirsim (Keel 2010: 46f No 11), Bet-Schean (Keel 2010: 106f
No 23; 118f No 47), T. Gat Karmel/Gett (Keel 2013: 126f No 8), jeweils mit Angaben zu weiteren Parallelen.

1030 Die Sakralitit der Tkone des Niederschlagens wird in der Glyptik der frithen
E-Zeit durch ein neues Element hervorgehoben, namlich einen Verehrer mit griiffend
oder segnend erhobenem Arm. Er steht hinter dem Pharao, der den Arm zum Schlag
gegen den vor ihm kauernden Feind erhoben hat, welchen er am Schopf packt.

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Grab 227.

EIB - E lIA bzw. 21. - Mitte 22. Dyn. (1070-840a).

Skarabdus, Riicken weggebrochen. Gebrannter Steatit.

1,86 x 1,47 x *0,5.

London, Institute of Archaeology, EVII.82/6. Petrie 1930: PI.31,319; Keel et al. 1990: 345 Abb.18; Keel/Uehlinger
52001: Abb.144c; Keel 2010a: 134f No 245.

Parallelen: Ein sehr dhnliches Stiick vom T. Maso$/H. el-Musas (Keel 1974: 187 Abb.53; Keel et al. 1990: 345
Abb.17; Keel/Uehlinger 52001: Abb.144b). In der 19. Dyn. kommen in Agypten bereits Verehrer neben oder auf
Stelen unterhalb der Szene des Niederschlagens vor, so in Abu Simbel (PM VII,118; Lepsius 1849-1859: VII Blatt 204e;
Habachi 1978: 63 fig.4; Schulman 1988: 37ff fig.19 No 22).
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1031 Obwohl der Pharao mit der Blauen Krone die Hand (noch) zum Schlag erhoben
hat, diirfte diese Szene das Abfiihren des Gefangenen durch den K6nig (614) betonen.
Die auf dem Riicken gebundenen Hinde legen nahe, dass der Konig die Gestalt vor
sich hertreibt, die Fiile des Feindes zeigen aber in die entgegengesetzte Richtung.

Dor, H. el-Burg (1424.2247), 22 km s Haifa. Areal E.

E IB bzw. Mitte 20. Dyn. - Mitte 21. Dyn. (1150-1000a).

Skarabdus, groBer Teil des Riickens abgebrochen. Gebrannter Steatit mit weikem Uberzug.

1,6 x 1,05 x 0,65.

Nahsholim, Center of Nautical & Regional Archaeology, Feld-No 67500. Keel 2010: 478f No 34.

Parallelen: Manche Parallelen sind nicht prazise in die frilhe E-Zeit datiert, sondern in die 19.-20. Dyn., so
Stiicke aus Akko (Giveon/Kertesz 1986: 26f No 86; Keel 1997: 558f No 81), vom T. Gemme/T. Gama (Keel 2013:
50f No 114) und aus Gaza (Keel 2013: 130f No 7). Vgl. einen Skarabdus mit einem gefesselten Gefangenen in
New York, Metropolitan Museum, 10.130.681.

1032 Der Konig, dargestellt in reichem Ornat, mit Armreifen, breitem Halskragen
und Blauer Krone mit Uréus, hilt in der angewinkelten Rechten eine Axt, in der Linken
einen Bund gefesselter Feinde. Die Wafte ruht, es geht um die Gefangennahme der
Feinde.

Tal der Kénige, W. el-Muliik, Theben West (Agypten). Grab Ramses’ V./VI., KV 9.

Mitte 20. Dyn. (=1140a).

Ostrakon. Kalkstein, mit schwarzer Tinte auf roter Vorzeichnung bemalt.

H 57; B 32,5.

Kairo, Agyptisches Museum, CG 25119. Daressy 1901: PI.23,25119.

Parallelen: Ein Ostrakon in Brissel (Musées Royaux d’Art et d’Histoire, E.7359) zeigt Ramses Ill. beim Erschlagen
einer Meute von Gefangenen.
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1033 Auf dem spitramessidischen Ostrakon findet sich die Skizze einer traditi-
onellen Kriegsszene bzw. wurden zwei klassische Szenen zusammengezogen. Der
Konig - gemaf den gut lesbaren Kartuschen handelt es sich um Ramses I'V. - steht
im offenen, von zwei Pferden gezogenen Streitwagen, der von einem Léwen begleitet
wird (561-562). In der ausgestreckten linken Hand hélt er einen syrischen und einen
nubischen Feind am Schopf. Die Riickseite des Ostrakons (nicht abgebildet) ziert ein
nach links gewandter Stier (1046).

Tal der Kénige, W. el-Muliik, Theben West (Agypten). Grab Ramses V./VI., KV 9.

Ramses IV., 20. Dyn. (1152-1145a).

Ostrakon. Kalkstein, bemalt mit schwarzer Tinte.

H 30,5; B 40,5.

Kairo, Agyptisches Museum, CG 25124. Daressy 1901: PI.23,25124; Heinz 2001: 323.

Parallelen: Eine Zeichnung auf einem weiteren Ostrakon aus demselben Grab zeigt eine etwas rdtselhafte
Konfrontation eines Konigs und einer Kénigin im Streitwagen, beide haben den Bogen gespannt, Pfeile fliegen.
Darunter eine unvollstandig erhaltene Szene mit Feinden im Pfeilhagel (Daressy 1901: PI.23, 25125).

1034 Ineinem Fundkontext der frithen E-Zeit wurde ein Skarabdus mit dem typisch
ramessidischen Motiv des K6nigs im Streitwagen gefunden (609-612). Viel beliebter
als die traditionelle Motivversion ist in Paldstina/Israel in dieser Zeit aber die indigene
Variante des Bogenschiitzen im Streitwagen (1023-1024).

Bet-Zur, H. et-Tubé&qga (1590.1108), 30 km s Jerusalem und 6 km n Hebron. Locus 90, E | (1200-980a).
Wahrscheinlich E | bzw. 20. Dyn. (1186-1070a).

Skarabdus, Stiick vom Basisrand weggebrochen. Gebrannter Steatit.

2,2 x 1,5 (D unbekannt).

Chicago, McCormick Theological Seminary Collection, MTS 113. Sellers/Albright 1931: 7f; Sellers 1933: 59
fig.50,6; fig.51 links; Keel 2010: 320f No 8.

Parallelen: Auf Stempelsiegeln der postramessidischen Ara ist das traditionelle Motiv des Konigs im Streitwagen,

der von einem federbekrénten Kriegspferd gezogen wird, in Agypten noch hiufiger anzutreffen. Vgl. zwei
Skarabden im University College, London (UC 8528.13078).

1035 Die Kriegfithrung ist, abgesehen von den hiufigen Bogenschiitzen, im
Vergleich mit der vorangehenden Epoche kein zentrales Thema der frithen E-Zeit.
Gelegentlich aber finden sich Ausldufer der fritheren Motive. Ein Mann mit einem
Stock (?) im angewinkelten rechten Arm und mit ausgestreckter Linker lduft nach
rechts. Wahrscheinlich handelt es sich um einen der Infanteristen, die schon auf
SB-zeitlichen Elfenbeinpléttchen die Streitwagen kanaandischer Fiirsten in den Krieg
begleiten (944.947).

Ekron, T. Migné/H. al-Muganna“ (1358.1318), 18 km 6 Aschdod. Feld IlI, Stratum IV.

E1(12.-11. Jh.a).

Intarsie, geritzt. Elfenbein.

H3,3;B1,7;D0,2.

Ekron, Excavation Storage. Ben-Shlomo/Dothan 2006: 11 fig.6,1; fig.8,2.
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1036 Das untere der beiden zentralen Bildbénder eines Lotoskelches zeigt den
Konig im Streitwagen mit Pferdegespann in Aktion auf einem Schlachtfeld, Tote und
abgetrennte Kopfe sowie den schreitenden Konig mit zum Schlag ausholendem Arm,
der am Riicken gefesselte Feinde vor sich her fithrt (1029). Die Hieroglyphen in den
Kartuschen sind nicht deutlich ausgearbeitet. Der obere Bildstreifen stellt neben dem
Vorfiithren von geknebelten Gefangenen durch den Konig weitere Gefangene sowie
Gottheiten dar. Ausgeprégt erscheint der nach rechts blickende Falke auf einem Podest
vor Papyruspflanzen. Nur fragmentarisch ist das hockende Sonnenkind auf einer
Lotosbliite erhalten. Unter dem Rand des Lotoskelches findet sich ein schmales Fries
(nicht abgebildet) aus Enten, Nestern mit zwei Eiern (1122) und Papyrus. Ein schmales
Band mit Ornamenten trennt die zentralen Bildbinder vom darunter befindlichen
Teil mit offenen und geschlossenen Papyruspflanzen. Die kriegerischen Motive stellen
einen fiir diesen Bildtriager auflergewohnlichen Reliefdekor dar.

Tuna el-Gebel, Tana al-Gabal am Westufer des Nils, 80 km nw von Assiut (Agypten).

Anfang 22. Dyn. (=925a).

Fayencekelch mit Dekor, zerbrochen, restauriert mittels FuB eines anderen Kelches.

H 16; @ 8,8.

Eton, Myers Museum, Eton College, ECM 1582. Ricketts 1918: PI.23.25; Tait 1963: PI.19; Schneider et al. 2003:
No 53.

1037 Das Ostrakon zeigt Ramses IX. vor dem Gott Amun, der ihm das Siegesschwert
entgegenstreckt (600-605). Amun ist mit der typischen Doppelfederkrone ausgestat-
tet. Wahrend er in der Rechten das Krummschwert, das zuoberst mit dem Widderkopf
Amuns geschmiickt ist, hilt, befinden sich in seiner Linken ein Anch- und ein
Was-Zeichen, die dem Konig Leben und gottliche autorisierte Herrschaft zusprechen.
Auftallig ist, dass der Konig die vor ihm knienden, flehenden Feinde, deren Schopfe er
mit der Linken packt, mit einer langen Lanze in der erhobenen Rechten ersticht, statt
sie zu erschlagen. Die Kartuschen nennen die Namen des Konigs, wihrend Amun als
Konig der Gotter bezeichnet wird. Deutlich sind noch die Reste einer Vorzeichnung
zu sehen.

Tal der Konige, W. el-Muliik, Theben West (Agypten). Grab Ramses IX., KV 6.

Ramses IX., 20. Dyn. (1125-1107a).

Ostrakon, groRere Stiicke vom Rand weggebrochen. Kalkstein, bemalt mit Tinte.

H 29,5; B 21.

Kairo, Agyptisches Museum, CG 25121. Daressy 1901: PI.23,25121; Peck 1979: 161 No 93; Béacs 2011: fig.4.

Parallelen: Auf einem Ostrakon in Boston (Museum of Fine Arts, 09.289) ist Ramses IV. beim Erschlagen der
Feinde mit einem Sichelschwert zu sehen.
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1038 Scheschongq I. schldgt vor dem Gott Amun, der ihm das Siegesschwert entge-
genstreckt (600-605) und die Kartuschen der Fremdvolker an Seilen zu ihm fithrt,
am Boden kauernde Feinde nieder. Der Konig trigt die Weifle Krone Oberigyptens
und einen Schurz. Ein Arm ist zum Schlag mit der Keule erhoben, der andere packt
das Biindel flehender Feinde (626), bei denen es sich um die in ihrer Gesamtheit
bezwungenen Asiaten handelt (drei Siebenergruppen).

Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Amun-Tempel. S Fassade, & Seite des Durchgangs des
Bubastidenportals.

Scheschonq 1., 22. Dyn. (946-925a).

Wandrelief, mit starken Zerstérungen, besonders an der Figur des Konigs. Sandstein.

H =784; B =1147.

In situ. PM 11,2,35/124; The Epigraphic Survey 1954: PI.3; Fazzini 1988: PI.1.

Parallelen: Ein Kalksteinfragment aus dem Tempel von el-Hibe (N-Seite der Riickwand der Vorhalle) zeigt
Scheschongq I., angetan mit der Hemhem-Krone, in der Pose des Niederschlagens (Petschel/von Falck 2004: 55
No 49). Ein Relieffragment aus Tanis stellt Siamun beim Erschlagen eines Feindes mit einer Doppelaxt dar, was
haufig auf einen Paldstina-Feldzug gedeutet wurde (vgl. dazu Frevel 2016: 123 Abb. 12). Ein Skarabdus aus
el-Lahun zeigt die vereinfachte Szene des Niederschlagens der Feinde vor einem Gott mit Siegesschwert (London,
University College, UC 6976). Auf Tempelwdnden und auf Stelen ist das Motiv schon frither, so in der Zeit
Ramses’ lll. (603-604), beliebt.

1039 Osorkon I. erhilt von Amun-Re die Insignien langwahrender Herrschaft, das
Siegesschwert und die Palmrispe (634-635), Stibe mit Djed-Pfeiler und Was-Zepter
mit Anch-Zeichen. Der Konig ergreift den oberen Teil, wihrend der Gott die Rispe und
den Stab am unteren Ende hilt. Der Konig halt in seiner Linken drei Anch-Zeichen
sowie den Krummstab. Uber ihm fliegt schiitzend die Geiergéttin Nechbet mit dem
Schen-Ring.

Karnak am 6 Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Amun-Tempel. 1. Hof, & Pilaster, w Seite, oberstes Register des
Bubastidenportals.

Osorkon 1., 22. Dyn. (925-=890a).

Wandrelief mit wenigen Zerstérungen, besonders an der Figur des Kénigs. Sandstein.

H ~267; B ~198.

In situ. The Epigraphic Survey 1954: PI.15.
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1.4 Die Verehrung des Konigs

1040 Der kniende Pharao mit Agst-Krummstab und ni/-Geif3el erscheint in einer
sehr schematisierten Darstellung (ohne Krone) in »splendid isolation«. Die Regalia sind
ein Hinweis darauf, dass der gedachte Kontext der Figur die Kronungsfeierlichkeiten
sind (632). Undeutlich ist das gebogene Gebilde unten, das auf Parallelstiicken gele-
gentlich deutlicher Zweige darstellt, die vielleicht an die vereinigten Wappenpflanzen
Ober- und Unterdgyptens erinnern (Wiese 1990: 41-50; Keel et al. 1990: 340f). In
Paldstina/Israel konnten die Zweige aber auch die lebensforderlichen Krifte stabiler
Herrschaft symbolisieren.

T. el-°Aggul (0934.0976), wahrscheinlich Scharuhen, 6 km sw Gaza. Friedhof VI, Grab 1029.

E 1B - frihe E IIA bzw. 2. Hélfte 20. Dyn. - 21. Dyn. (1130-946a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit mit Resten gelber Glasur.

1,2x0,9x0,7.

Bolton, Bolton Museum and Art Gallery, 24.32.12. Petrie 1932: PI.7,7; Keel et al. 1990: 340 Abb.7; Keel 1997:
174 No 210.

Parallelen: Vom T. el-Far<a Siid (Keel et al. 1990: 340 Abb.6; Keel 2010a: 110f No 195), vom T. Gemme/T. Gama
(Petrie 1928: PI.17,33; Keel 2013: 14f No 33) und vom T. es-Sa“idiye (Keel et al. 1990: 340 Abb.8; Eggler/Keel 2006:
372f No 14); aus Palaepaphos-Skales, Zypern (Clerc 1983: 393f fig.9); weitere Angaben bei Wiese 1990: 44.

1041 Pharao Scheschonq I. trinkt an der Brust der Gottin Hathor. Das Trinken der
gottlichen Muttermilch - als Kind, bei der Krénung und im Tod - legitimiert die
Konigsherrschaft (144.639-640.829). Die G6ttin mit dem Kuhgehorn und der
Sonnenscheibe, bekleidet mit einem knochellangen Gewand, reicht stehend dem
ebenfalls stehenden Kénig, der auf dem Kopf die Doppelkrone Agyptens und in der
herabhingenden Hand das Anch-Zeichen tragt, mit der rechten Hand die linke Brust.
Sie umarmt ihn zugleich mit dem linken Arm, der iberproportional lang dargestellt
ist. Rechts steht mit verehrend erhobenen Hénden im Gewand des Hohepriesters der
Prinz Iuput.

Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Bubastidenportal, w Pfeiler, n Seite, unterstes Register.
Scheschonq I., 22. Dyn. (946-925a).

Tempelrelief. Sandstein.

H =~311; B =157 (trapezférmig).

In situ. PM I1,2,36/131; The Epigraphic Survey 1954: PI.10A; Fazzini 1988: PI.6,1.

Parallelen: Ebenfalls am Bubastidenportal wird Scheschongq I. von Mut gesdugt (6 Pfeiler, n Seite, unteres Register;
The Epigraphic Survey 1954: PI.11A), sowie Osorkon I. von Hathor (6 Pfeiler, w Seite, mittleres Register; The

Epigraphic Survey 1954: P1.14). Das Sdugen des Kénigs wird auch auRerhalb der Monumentalkunst dargestellt,
so auf einem Amulettfragment der 21. Dyn. im Smithsonian’s Museum of Asian Art, F1908.86.
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1042 Konig Herihor, im festlichen Ornat und ausgestattet mit den kéniglichen
Insignien, Krummstab und GeifSel, wird thronend zum Kénig gekront (632.634).
Thm zugewandt thront die Go6ttin Nechbet mit der Weiflen Krone Oberigyptens,
hinter ihm die Schlangengéttin Wadjet aus dem Deltagebiet mit der Roten Krone
Unterdgyptens. Die beiden Goéttinnen umfassen den Konig und stiitzen ihn am
Ellbogen. Rechts ist in grofSer Schrittstellung der Gott Harsiese abgebildet (als Sohn
der Isis eine Nebenform des Gottes Horus), der eine kleine Doppelkrone in der linken
Hand hilt. Links ist in derselben Pose der Gott Seth dargestellt, urspriinglich wohl
auch mit einer Doppelkrone in der Hand. Die Gétter flankieren die Thronenden und
strecken zugleich ihre segnende Hand tiber den Kénig aus.

Karnak am 6 Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Chons-Tempel, 6 Wand des Hofes, mittleres Register, 4. Szene
von Siiden.

Herihor, Anfang 21. Dyn. (=1070a).

Tempelrelief, Zerstorungen im Bereich der Gesichter. Sandstein.

H ~182; B ~275.

In situ. The Epigraphic Survey 1979: P1.57.

Parallelen: Sehr dhnliche Darstellung aus der Zeit Ramses’ Il. mit Thot statt Seth in Karnak, groRe Hypostylhalle,
S-Wand, 6 Halfte, mittleres Register (Nelson/Murnane 1981: PI.74); Rundplastik Ramses’ Ill. zwischen Horus
und Seth, in Kairo (JE 31628). Vgl. die Kronung Osorkons |. am Bubastidenportal (The Epigraphic Survey 1954:
PI.13; Fazzini 1988: P1.7).

1043 Nicht die Krénungszeremonie, sondern die Reverenz vor dem inthronisierten
Herrscher (643) ist auf postramessidischen Siegeln aus Palédstina/Israel ein wieder-
kehrendes Motiv. Der thronende Pharao ist stark schematisiert. Er halt Krummstab
und Geif3el in den vor der Brust zusammengelegten Hinden und sitzt anscheinend
auf einem Palastfassadenthron (Wiese 1990: 89-100). Vor dem Thronenden steht eine
kleine Verehrergestalt mit herabhidngendem Arm.

T. el-°Aggul (0934.0976), wahrscheinlich Scharuhen, 6 km sw Gaza. SW-Viertel, Feld T, Locus TCQ 965“.

EIB - ElIA bzw. 21. Dyn. (1070-946a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,5x 1,2x0,7.

London, British Museum, BM 135612. Petrie 1934: PI.7,238; Giveon 1985: 102f No 124; Keel et al. 1990: 339
Abb.3; Keel 1997: 376f No 798; Keel 2007: 197 Abb.117.

Parallelen: Zwei Skarabden aus Akko (Keel 1997: 608f No 224; 610f No 229), einer vom T. Gemme/T. Gama
(Petrie 1928: P1.19,36; Keel 2013: 32f No 70), einer aus Geser (Rowe 1936: No 633; Keel 2013: 406f No 560),
einer in London, University College (UC 42517). Gelegentlich wird auf die dgyptischen Elemente ganz verzichtet,
Krummstab und GeiRel sind nicht oder kaum erkennbar; vgl. einen Skarabdus aus Akko (Petrie 1937: PI.6,72;
Giveon/Kertesz 1986: No 88; Keel 1997: 558f No 83; Keel 2007: 197 Abb.118) und einen Siegelabdruck aus
Bet-Schean (Keel 2010: 212f No 251) sowie einen Bronzering aus Sahab (Eggler/Keel 2006: 268f No 17); weitere
Exemplare aus Agypten bei Petrie 1886: PI.38,161f; Petrie 1906: PI.11,210f; Brunton 1948: PI1.63,109; vgl. die
Ubersicht bei Wiese 1990: 91 Abb.108-114.
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1044 Eine Variante des thronenden Konigs zeigt ihn ohne Verehrer, Krone und die
Herrscherinsignien. Er sitzt auf einem schematisierten Palastfassadenthron und wird von
zwei Paaren fliegender Falken flankiert. Uber dem Thronenden steht die Fliigelsonne,
unter ihm ist ein nbw-Zeichen (»Gold«) eingraviert. Aus seinem Mund steigt ein Urdus
empor, der wie die Falken, die Fliigelsonne und das Goldzeichen auf eine besondere
Nihe des eckig stilisierten Thronenden (Keel 1994: bes. 99-104) zum Sonnengott mit
seiner Glut und seinem himmlischen Licht hinweist (642).

T. Zeror/H. et-T. ed-Durir (1476.2038) in der Scharon-Ebene, 10 km sé Caesarea Maritima. Grab 3.

E lIA - Anfang E IIB (10.-9. Jh.a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,8 x 1,4 x0,8.

Jerusalem, IAA 66-365. Keel 1982: Abb.4; Keel 1994: 63f No 4; Keel/Uehlinger 2001: Abb.158a; Keel 2007: 198
Abb.119.

Parallelen: Je ein Skarabdus vom T. el-cAggul (Keel 1997: 226f No 368; Keel/Uehlinger 2001: Abb.158¢) und aus
Geser (Keel/Uehlinger 2001: No 158b; Keel 2013: 430f No 614); vgl. aus Achsib einen Skarabdus und aus Taanach
eine rechteckige Platte mit dem Thronenden vor einem einzigen Falken (Keel 1997: 26f No 16 = Keel/Uehlinger
52001: Abb.159a; Keel/Uehlinger 52001: Abb.159b). Vgl. die Zusammenstellungen bei Keel 1982: 440-445.467f
sowie Keel 1994: 125f Abb.1-13a.17-18d. Eine Variante zeigt in Anlehnung an ein Motiv der 18. Dyn. den
Thronenden zwischen zwei Falken im Sonnenboot (Keel 1994: 126 Abb.14ff; 127 Abb.18f; Keel 2007: 198 Abb.121).

1045 Nach wie vor grofier Beliebtheit erfreuen sich in der frithen E-Zeit Stempelsiegel
mit den eingravierten Thronnamen 4gyptischer Konige. Auf diesem Skarabéus ist der
Thronname Ramses’ IV. (Hg3?-M;t-R) zu lesen.

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 900, Grab 960C.

Ramses IV., 20. Dyn. (1152-1145a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,52 x1,2x0,8.

Jerusalem, Rockefeller Museum, IAA 1.9756. Starkey/Harding 1932: PI.55,297; Rowe 1936: No 833; Keel 2010a:
334f No 716.

Parallelen: Skarabden mit diesem Thronnamen sind nicht hdufig, vgl. eventuell je einen Skarabaus aus
Bet-Schemesch (Keel 2010: 276f No 137) und vom T. el-Far¢a Siid (Keel 2010a: 266f No 559). Singuldr ist ein
Skarabaus mit dem Thronnamen des Siamun, ebenfalls vom T. el-Farca Siid (Keel 2010a: 118f No 213).

1046 Auf ein Ostrakon hat skizzenhaft ein Handwerker den Horusnamen
Ramses’ I'V. »Starker Stier, der von der Maat lebt« (K3-nht-‘nh(m)M:t) geschrieben,
wobei er den Stier auffillig detailliert und dynamisch gezeichnet hat.

Tal der Kénige, W. el-Muliik, Theben West (Agypten). Grab Ramses’ V./VI., KV 9.
Ramses IV., 20. Dyn. (1152-1145a).

Ostrakon. Kalkstein, bemalt mit Tinte.

H 25; B 47.

Kairo, Agyptisches Museum, CG 25194. Daressy 1901: 37.

Parallelen: Riickseite von 1034.
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1047 Besonders haufig stofft man, vor allem in der 21.-22. Dyn., auf Mn-hpr-R*, den
Thronnamen Thutmosis’ III. Auf diesem frithen Beleg steht vor der Namenskartusche
ein schreitender Pharao mit Schurz, Blauer Krone und an die Brust gelegten Armen,
in denen wohl Krummstab und Geiflel angedeutet sind. Unter dem Konig und der
Kartusche ist ein Neb-Zeichen eingeritzt.

T. el-°Aggul (0934.0976), wahrscheinlich Scharuhen, 6 km sw Gaza. Fundkontext unbekannt.

E IB - frithe E IIA bzw. 2. Hdlfte 20. Dyn. - 21. Dyn. (1130-946a).

Skarabaus. Gebrannter, weiler Steatit.

1,9x1,3x0,8.

Tel Aviv, Eretz-Israel Museum, 125058. Keel 1997: 524f No 1240.

Parallelen: Etwas alter sind Stiicke aus Bet-Schean (Keel 2010: 138f No 91) und vom T. Gemme/T. Gama (Keel 2013:
10f No 20); vgl. Hall 1913: No 1711; Wiese 1990: 3-16. Ohne Kartusche ist der Thronname Thutmosis’ lll. in der
21.-22. Dyn. noch haufiger bezeugt (Dor, Keel 2010: 464f No 5; 472f No 22; T. el-Fara Sud, Keel 2010a: 52f
No 58; 118f No 212; 126f No 229; 154f No 291; 156f Nos 294f; 158f No 300; 178f No 346; 190f No 380; 412f
No 920; Geser, Keel 2013: 204f No 85; Hazor, Keel 2013: 582f No 1), flankiert von je drei Papyruspflanzen, die
um 90° gedreht sind (T. el-Farca Siid, Keel 2010a: 178f No 345). Eine in die Zeit Siamuns (978-959a) datierbare
rechteckige Platte aus Geser erganzt den Thronnamen Thutmosis’ lll. durch zsntr »Sohn Gottes« (Keel 2013:
354f No 430).

1048 Die Verehrung der Kartusche mit dem Thronnamen Thutmosis’ IIL., Mn-hpr-R*,
wird in vielen Variationen dargestellt. Hier flankieren zwei Falken mit ausgebreiteten
Flageln den koniglichen Namen. Die flankierenden Gréflen kénnen auf anderen
Stiicken Urden, Maat-Federn oder Rote Kronen sein.

Bet-Schemesch, “En Sems, H. er-Ruméle (1477.1286), 20 km w Jerusalem. NW-Nekropole, Grab 1, 1. Phase E lIA,
2. Phase E IIB.

Wahrscheinlich E 1A, eventuell E [IB bzw. 22. Dynastie (945-730a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,37 x 0,9 x 0.6.

Jerusalem, Rockefeller Museum, IAAJ.214M. Mackenzie 1912-1913: 61 P.29A,1 No 17; Rowe 1936: No 501, Keel
2010: 218f No 1.

Parallelen: T. el-Farca Suid (Keel 2010a: 400f No 888); Akko (Keel 1997: 548f No 51f mit Parallelen). Ein Skarabaus
unbekannter Herkunft im Musée d’Art et d’Histoire in Genf (017806); weitere mit nur einem einzelnen Falken
links neben der Kartusche vom T. el-Farca Suid (Keel 2010a: 392f No 863), einer vom T. Dér “Alla (Eggler/Keel
2006: 394f No 6). Vgl. auch Lohwasser 2014: 192 Taf.1,6; 195 Taf.4,6. Weitere Variationen: Kartusche flankiert
von Maat-Federn (Akko, Keel 1997: 546f No 48; T. el-cAggal, Keel 1997: 226f No 367; 288f No 549; Sanam,
Lohwasser 2014: 192 Taf.1,8; 195 Taf.4,6), flankiert von Roten Kronen (T. el-Farca Stid, Keel 2010a: 146f No 275),
mit einer gefliigelten Maat links neben der Kartusche (T. el-Farca Sud, Keel 2010a: 194f No 390); mit zwei
flankierenden Falkenpaaren und zwei Maat-Federn tiber der Kartusche (Loud et al. 1948: PI.153,230).

1049 Die Kartusche mit dem Thronnamen Thutmosis’ I11., Mn-hpr-R <, wird von zwei
um 90° gedrehten, gefliigelten Sonnenscheiben flankiert, von denen Uréden herabhéngen.

Aschdod, Esdid/T. Asdod (118.129), 6 km s der modernen Stadt. Areal G, Locus 4208; byzantinische Abfallgrube.
Wahrscheinlich E IIA, eventuell E [1B bzw. 22. Dyn. (946-730a).

Skarabaus, Basisrand stark bestoRen. Gebrannter Steatit.

1,65 x 1,2.

Aschdod, Excavation Storage Feld-No G/2271/61. Brandl 1993a: 139f No 15; Keel 1997: 686f No 66.
Parallelen: Ein Beleg aus Akko (Keel 1997: 548f No 51f mit Angabe weiterer Parallelen) und ein Beleg vom
T. Halif/T. el-Huwélife (Keel 2013: 532f No 1); zudem aus Achsib ein Beleg mit einer Fliigelsonne tiber dem
Koénigsnamen (ohne Kartusche) und zwei nach auRen gerichteten Urden (Keel 1997: 50f No 82).
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1050 Aufden typischjudiischen Knochensiegeln, die in der zweiten Halfte der E ITA-Zeit
beliebt werden, ist oft ein stark stilisierter Verehrer vor einem mit Pseudohieroglyphen
simulierten Kénigsnamen in einer Kartusche dargestellt. (Staubli 2010a: 82f) Mehrfach
wird dabei mit zwei §? der Geburtsname Scheschonq (s5n¢g) evoziert, den mehrere
Pharaonen der 22. Dyn. trugen.

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 200, Grab 221, E IA-B (980-700a).

2. Halfte E IIA oder frithe E 1IB (9. Jh.a) bzw. 22. Dyn. (946-730a).

Knochensiegel. Stiick der Basis der Durchbohrung entlang herausgebrochen.

1,41 x 1,46 x 0,51.

London, Institute of Archaeology, EVII.22/2. Petrie 1930: PI.41,291; Tufnell et al. 1953: 363; Mumford 1998:
1966; Keel/Uehlinger 52001: Abb.265b; Keel 2010a: 178f No 347.

Parallelen: Aus Bet-Schemesch (Keel 2010: 310f No 215), vom T. el-Farca Siid (Keel 2010a: 126f No 231), aus Geser
(Keel 2013: 174f No 18), aus Jerusalem (Keel et al. 2017: 124-124a.205), ein Abdruck vom T. Gemme/T. Gama
(Keel 2013: 72f No 168); mit einem schreitenden Capriden tber der liegenden Kartusche aus Jerusalem (Keel
2007: 343 Abb.240a) und auBerhalb Judadas aus Dan (Keel 2007: 343 Abb.240; Keel 2010: 394f No 30), mit einem
Falken aus Lachisch (Keel 2007: 343 Abb.238); vgl. auch ein Skaraboid aus Bet-Schemesch (Keel 2010: 226f No 22).

1051 Verkiirzt erscheint auf diesem Siegel der Verehrer mit erhobenem Arm vor einem
rautenartigen Zeichen statt vor einer Kartusche. Fehlt die Kartusche ganz, reihen sich
Verehrer auf den Knochensiegeln wohl eher in die Gruppe der Tanzer (1264-1266.1268).

T. el-°Aggul (0934.0976), wahrscheinlich Scharuhen, 6 km sw Gaza. Friedhof VI, Grab 1120.

2. Halfte E IA oder frithe E 1IB (9. Jh.a) bzw. 22. Dyn. (946-730a).

Knochensiegel.

1,42 x 1,29 x 0,58.

London, Institute of Archaeology, EXIV.14/1. Petrie 1932: P1.7,66; P1.57; Keel 1997: 192f No 269.

1052 Parallel zum echten Thronnamen zwischen gefliigelten Sonnenscheiben mit
herabhdngenden Urden (1052) gibt es auf den Knochensiegeln auch diese vereinfachte
Version. Unten ist ein rudimentdres Oval anstelle einer Kartusche und oben eine
Fliigelsonne mit herabhingenden Bandern dargestellt.

Geser, T. el-Gazari (1425.1407), 8 km s6 Ramla. 4. SP, ,Western Hill“.

E IIA bzw. 1. Hélfte der 22. Dynastie (946-800a).

Knochensiegel.

1,64 x 1,52 x 0,57.

Jerusalem, Rockefeller Museum, J.384. Macalister 1905: 189 PI.1,18; Macalister 1912: 11 326 No 329; 11l P1.205a,18;
Rowe 1936: PI.29 No S.107; Keel/Uehlinger 52001: 304f Abb.266b; Keel 2007: 343 Abb.239; Keel 2013: 290f
No 280.

Parallelen: Ein Beleg aus Samaria (Reisner/Fischer/Lyon 1924: P1.56,e3); vergleichbare Kompositionen sind in
Akko (Keel 1997: 548f No 51f) und Aschdod (Keel 1997: 686f No 66) belegt; die Kombination aus Oval und
einem Falken mit gespreizten Fligeln ist in Lachisch nachgewiesen (Tufnell et al. 1953: PI.44,106); daneben
auch Keel/Uehlinger 52001: Abb.265a-272d sowie Keel 2007: 341 Abb.239.

1053 Heraldische Falken mit ausgestreckten Fliigeln und Klauen sind auf den juda-
ischen Knochensiegeln hiufiger anzutreffen. Das Motiv geht auf den dgyptischen
Horusfalken und die mit ihm verbundene Kénigssymbolik zuriick (311-315).

Jerusalem (173.132) im juddischen Bergland. Ndhe Gihonquelle, Area C, Locus 2217.

2. Halfte E IIA - frihe E 1IB (9. Jh.a).

Knochensiegel, abgeniitzt, Rand leicht bestoRen.

1,1 x 0,96 x 0,49.

Jerusalem, IAA Magazin Har Hotzvim, Feld-No 27532. Keel et al. 2017: Jerusalem 203.

Parallelen: Vom selben Fundort ein Knochensiegel und ein Siegelabdruck (Keel et al. 2017: Jerusalem 455 und
116), ein Knochensiegel aus Geser (Keel 2013: 246f No 181), Bet-Schean (Keel 2010: 184f No 200), weitere
Parallelen zum Motiv auf anderen Siegelformen bei Keel 2013: 246f ad No 181.
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1.5 Amun und Amun-Re

1054 Neben der Kartusche mit dem Thronnamen Thutmosis’ III. steht Jmn-R‘ nb
tswj »Amun-Re, Herr der Beiden Lander«. Oben ist eine gefliigelte Sonnenscheibe,
unten ein nbw-Zeichen angebracht.

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 600, Grab 615, E IB (1150-980a).

Ende SB IIB - E IIA bzw. 19. - friihe 22. Dynastie (1292-900a).

Skarabdus, Basisrand bestossen. Gebrannter Steatit mit weiRem Uberzug.

2,08 x 1,57 x 1,11.

London, Institute of Archaeology, EVII.12/10. Petrie 1930: PI.31,291; Braunstein 1998: 601; Mumford 1998:
1963; Keel/Uehlinger 22001: 126; Laemmel 2003: | Tab.21 No 3c; Il 141 No 615/S2; PI. 171,615/S2; Keel 2010a:
126f No 228.

Parallelen: Vergleichbare, aber nicht identische Konstellationen sind in Aschdod (Keel 1997: 674f No 37) und
Aseka (Keel 1997: 742f No 19) nachgewiesen; vgl. auch drei weitere Stiicke vom T. el-Far‘a Siid (Keel 2010a:
154f No 291; 224f No 458; 338f No 728) sowie einen Beleg aus Megiddo (Lamon/Shipton 1939: PI1.69f,23).

1055 Beliebt war die kryptographische Schreibung des Gottesnamens Amun (vgl. zum
schreitenden Lowen als Teil des Namens schon weiter oben 1003). Auf der Basis ist teils
explizit, teils kryptographisch zweimal Jmn zu lesen: Schilfrispe = j + m3j (»Lowe«) = m +
nb (»Herr«) = n; jin (»Sonnenscheibe«) = j + mn. Auf der einen, leicht beschadigten Seite
ist Jmn-R‘ mit zwei Schilfrispen geschrieben; auf der Seite daneben msj + nb + mn, was
als halb kryptographische Schreibung fiir Jmn zu verstehen ist. Ein gefliigelter Urdus und
eine Gottheit, die einen gefliigelten Arm schiitzend erhoben hat und vor der sich ein etwas
degenerierter Urdus aufbdumt, nehmen die beiden anderen Seiten ein.

T. Geri$e/T. Gerisa (1319.1665), auf dem modernen Stadtgebiet von Ramat Gan 0 Tel Aviv. Area B, Locus 1064,
Stratum 6 (EI).

EIB (1150-980a).

Pyramidenstumpfsiegel. Elfenbein.

1,48 x 1,4 x 2,13.

Tel Aviv, Tel Aviv University, Institute of Archaeology, Feld-No 6441/40. Herzog 1984: 56 PI.7c; Keel et al. 1990:
123f No 2; 348-351 Abb.29-30; Keel 1995: 98 Abb.166; Keel/Uehlinger 52001: Abb.131a-e; Strawn 2005:
fig.3.35; Keel 2013: 142f No 7.

Parallelen: Je ein Exemplar vom T. el-Qasile und aus der Gegend von Jaffa (Keel/Uehlinger 52001: Abb.130;
Buchanan/Moorey 1988: No 113); weitere Angaben zu diesem Siegeltyp bei Keel et al. 1990: 72-76.124f. Seite
A: vgl. Achsib (Keel 1997: 26f No 15); Akko (Keel 1997: 580f No 139); Bet-Schemesch (Keel 2010: 220f No 6;
222fNo 12; Lachisch (Tufnell 1953: P1.45 No 130); Seite B: vgl. T. el-cAggal (Keel 1997: 202f No 299; Dér el-Balah
(Keel 2010: 418f No 40; T. el-Fara Siid (Keel 2010a: 326f No 699; Seite C: vgl. auch T. el-Fara Siid (Keel 2010a:
102f No 171; 344f No 743; Seite D: vgl. Ekron (Keel 2010: 548f Nos 68f mit Parallelen).

1056 Auch aufden Siegelamuletten der spatramessidischen Massenware finden sich
héufig verschiedene Schreibungen des Namens Amun-Re (Keel/Uehlinger *2001: 126),
so auf dieser Platte, auf der Jmn-R* zu lesen ist. Wahrscheinlich sind solche Siegel mit
dem Gottesnamen als verehrende Anrufung in kiirzester Form zu verstehen, als Gebet
oder, wenn der Name mit dem Neb-Zeichen zusammen erscheint, als Bekenntnis
(»Amun ist der Herr«).

T. el-Far¢a Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 200, Grab 210.

Ende E IB - frithe E IIA bzw. 21. Dyn. (1070-946a).

Rechteckige Platte mit gewolbter Oberseite. Gebrannter Steatit.

0,97 x 0,67 x 0,52.

Verbleib unbekannt. Petrie 1930: PI.35,393; Keel/Uehlinger 52001: Abb.132a; Keel 2010a: 152f No 287.

Parallelen: Zahlreiche Stiicke vom selben Fundort (Petrie 1930: PI.29,249-51.255; P1.31,291.321; P1.33,372 u.0.;
PI1.35,397); weitere Angaben bei Keel/Uehlinger 52001: 126.
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1057 Eine andere kryptographische Schreibung des Amun-Namens zeigt dieser
Skarabdus. Die schematisch gezeichneten Roten Kronen links und rechts stehen fiir
Jjns (»die Rote«), das akrophonisch als j gelesen und durch » und mn in der Mitte zu
Jmn erginzt wird. Der Falke mit Geiflel bedeutet R (Jaeger 1982: 294).

T. en-Nasbe (1706.1436), 12 km nw Jerusalem. Grab 32C, belegt von 1150-700a.

Friithe E IB (~1150a).

Skarabdus, Stiick der Basis weggebrochen. Gebrannter, gelblicher Steatit.

1,5 x 1,0 x 0,63.

Berkeley, School of Religion Museum, No 2328. McCown 1947: P1.54,13; Keel et al. 1990: 347 Abb.26.
Parallelen: Ein sehr dhnliches Stiick aus Akko (Keel et al. 1990: Abb.27); vgl. Keel et al. 1990: Abb.25. Zu weiteren,
teilweise unsicheren Belegen fiir verschiedenartige Schreibungen des Gottesnamens Amun-Re auf Siegeln vgl.
Achsib (Keel 1997: 20f No 1, 48f No 78, 56f No 102), Afek (Keel 1997: 94f No 46), el->Ahwat (Keel 1997: 526f
No 1), Akko (Keel 1997: 546f Nos 48f, 626f No 269), T. el-cAggul (Keel 1997: 326f No 658, 446f No 1009),
Bet-Schean (Keel 2010: 174f No 173), Dor (Keel 2010: 470ff Nos 18-21, 486f Nos 55f), T. el-Fara Sud (Keel
2010a: 114f Nos 203f, 116f No 209, 120f No 218, 172f No 332, 176f No 342, 400f No 886), T. Gemme/T. Gama
(Keel 2013: 56f No 130; aber unsicher datiert). Sehr rudimentdre Imitationen oder Andeutungen bei Stiicken
aus Bet-Schean (Keel 2010: 174f No 172), Bet-Schemesch (Keel 2010: 284f No 158), T. el-Far¢a Stid (Keel 2010a:
132f No 241, 140f No 259, 152f No 290, 190f Nos 376f).

1058 Inwaagerechter Anordnung ist zwischen zwei hochgestellten Neb-Zeichen #jt
Jmn »Bild des Amun« zu lesen. Dieses Attribut bezieht sich auf den Koénig, von dem
es auf anderen Siegeln auch heifien kann »vollkommen ist der Sohn des Amun-Re«.

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 200, Grab 227.

Ende E IB - E 1IA (1050-840a).

Skarabdus, Abbruch an einer Ldngsseite. Gebrannter Steatit.

1,33 x 0,6* x 0,6.

London, Institute of Archaeology, EVII.82/8. Petrie 1930: PI.31,321; Hornung/Staehelin 1976: No 604; Keel
2010a: 134f No 247.

Parallelen: Skarabéden aus Akko (Keel 1997: 566f No 102), Bet-Schemesch (Keel 2010: 218f No 5, 224f No 18),
Lachisch (Tufnell et al. 1953: PI.44,110; 45,131), T. el-Far<a Std (Keel 2010a: 116f No 209, 134f No 247) und
Kition (Clerc et al. 1976: 41 Kit.387).

1059 In waagerechter Anordnung sind (von rechts) eine Rote Krone, ein grofier
Skarabdus (hprr) sowie oben links eine kleinere Gruppe mit Anch- und Nefer-Zeichen
und ganz auflen einem gefliigelten Urdus auf der Siegelbasis angebracht worden.
Unter dieser Gruppe ist, wieder bezogen auf den Konig, stp n Jmn »erwihlt von
Amun« zu lesen.

Ekron, T. Migné/H. al-Muganna“ (1358.1318), 18 km 6 Aschdod. Fundkontext unbekannt.

Wahrscheinlich 22. Dyn. (946-730a).

Skarabaus. Basisrand bestoRen. Gebrannter, gelblicher Steatit.

1,72 x 1,25 x 0,85.
Jerusalem, Rockefeller Museum, IAA 32.2671. Rowe 1936: No 774; Keel 2010: 516f No 1.
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1060 Dasauf der Mumie Scheschongs II. im Grab Psusennes’ I. in Tanis gefundene
Pektoral Scheschongs I. zeigt die Fahrt der Sonne in einer Barke. Diese fihrt auf einem
Wasserstreifen unter der Himmelshieroglyphe. Anstelle eines Skarabdus représentiert
eine runde Scheibe aus Lapislazuli die Sonne. In ihr thront Amun-Re-Harachte,
dessen Name als Beischrift vor ihm steht, mit den tiblichen Insignien, Was-Zepter
und Anch-Zeichen vor der viel kleineren, auf einem Podest stehenden Gottin Maat im
Verehrungsgestus (682). Die Sonnenscheibe auf der Barke wird von zwei gefliigelten
Gottinnen flankiert, welche eine Strauflenfeder in der Hand halten. Die unterschied-
lichen Kopfbedeckungen unterscheiden sie als Hathor links (ggf. auch Isis, welche der
Hathor ikonographisch seit dem Neuen Reich angeglichen wurde) und Maat rechts.
Vor ihnen sind jeweils die Hieroglyphen nfr, Udjat-Auge und nb-Korb platziert, in
denen Drioton (1957: 18 No 16) eine kryptographische Schreibung des Gottes Amun
erkennen mochte. Seitlich wird das Pektoral von den beiden nach innen gedrehten
Wappenpflanzen Agyptens, Lotos und Papyrus, eingefasst, die somit die Verbindung
zwischen dem Wasserstreifen und der Himmelshieroglyphe bilden. Der Himmel ist
wie die Sonnenscheibe und die Fliigel der Géttinnen aus Lapislazuli gefertigt und
war urspriinglich mit vierzehn goldenen Sternen versehen. Der Wasserstreifen wie
auch die Lotosbliiten sind in Einlagetechnik gearbeitet (Zelltechnik). Die Osen zur
Befestigung des Pektorals an einer Kette sind am oberen Abschluss des Schmuckstiicks
hinter zwei stehenden Horusfalken mit Doppelkrone verborgen. Unterhalb des
Wasserstreifens sind an einem separaten Strang abwechselnd freihdngende Lotosbliiten
und -knospen angebracht. Uber dem Wasser sind in der rechten und linken Ecke
zwei goldene Rechtecke mit der Inschrift »Moge Amun-Re-Harachte jeden Tag den
Himmel tiberqueren, um den Grofifiirst der Meschwesch zu schiitzen, den Grofen
der Grof8en, Scheschong, gerechtfertigt, Sohn des grofien Fiirsten der Meschwesch,
Nimlot« (Jmn-R-Hr-3h.tj d3j p.t v nb r hwj wr S n msws wr n wr.w $383q ms-hrw s3 n wr
3 n m§ws§ Njw-msr-tj) angebracht.

Tanis, San el-Hagar, im O-Delta, 6 des Tanitischen Nilarmes (Agypten). Grab Psusennes’ I., Grab 3 der kéniglichen
Anlagen, Raum 5, auf der Mumie Scheschongs II.

Scheschonq 1., 22. Dyn. (946-925a).

Pektoral, fast vollstandig (es fehlen 1 Stern oben und 3 Lotosblitenanhdnger unten). Gold, Lapislazuli, Glaspaste,
Karneol.

H77,B84;D12

Kairo, Agyptisches Museum, JE 72171. Montet 1951: 43ff fig.13 Mitte PI.28; Feucht 1967: Pl.16 No 59; Keel

1974a: Abb.27; Schoske/Wildung 1984: No 77; Winter 21987: Abb.515; Bryan/Hornung 2002: 131 No 48; Hawass
et al. 32005: 418; Keel 2007: 1116 Abb.652.
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1061 Ein Mann mit typisch ramessidischer Perticke, plissiertem Gewand und
Sandalen an den Fiiflen kniet und hilt dabei vor sich einen Sockel, auf welchem
die Triade von Karnak, Amun in der Mitte, Mut zu seiner Linken und Chons zu
seiner Rechten thronen. Auf der theophoren Kniestatue sind mehrere Inschriften
(Opferformeln) angebracht.

Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Cachette 5.6.1904.

Ramses IV., 20. Dyn. (1152-1145a).

Theophore Kniestatue. Schiefer, Sockel aus Alabaster.

H 40,5.

Kairo, Agyptisches Museum, CG 42163 (JE 37186). PM I1,146; Legrain 1906-25: 11 30 P1.27; Hornemann 1951-1969:
111 601; Wolf 1957: 564ff fig.561/709; Michalowski 1978: 116f; Sist 1997: fig.5; Ziegler et al. 2004: 150 No 56.
Parallelen: Kairo, Agyptisches Museum CG 42178. Vgl. auch eine unvollstindig erhaltene Kniefigur der 22. Dyn.
aus dem Ramesseum in Theben, die den Gott Amun als Widderkopf oben auf dem Sockel und menschengestaltig
mit Widderkopf im Relief darstellt (Berlin, Agyptisches Museum, 2278; Graefe 1981: 195f).

1062 Der abgebildete Statuentyp hebt die Frommigkeit der jeweiligen Statuenstifter,
seien es Beamte oder Konige, mehr hervor als den verehrten Gott. Ramses VII. steht
hinter der Gétterstatue Amuns. Der Konig ist sehr viel grofer dargestellt als der Gott mit
der Federkrone, der das Was-Zepter und ein Anch-Zeichen hilt. Als Verehrer Amuns
konnte der Konig hoffen, selbst wiederum Verehrung, Gebete und Opferdarbringungen
zu empfangen. Verehrerfiguren dieser Art, haufig solche von Privatleuten, gibt es
schon frither. Sie konnen die Gottheit auch im Naos (naophore Statuen) oder in Gestalt
einer Standarte prasentieren. Der Statuentypus mit aufrecht stehendem Konig, der
eine Gotterstatue vor sich halt, ist bereits seit Ramses III. bekannt. Die Gesichtsziige
wie auch andere Details dieser Statue sind nicht in der fiir das Neue Reich typischen
Feinheit ausgearbeitet.

Karnak am 6 Nilufer, 3 km nn6 Luxor (Agypten), erworben in Luxor 1904.

Ramses VII., 20. Dyn. (1134-1126a).

Theophore Statue, unterhalb der Knie abgebrochen. Schwarzer Basalt.

H 38; B =10.

Kairo, Agyptisches Museum, JE 37595. Leclant [Hg.] 1980: Abb.184; Saleh/Sourouzian 1986: No 228; Sist 1997:
fig.8.

Parallelen: Leclant [Hg.] 1980: Abb.181; vgl. auch Leclant [Hg.] 1980: Abb.175ff.187. Von der Idee her dhnlich
ist das Eingravieren eines anthropomorphen Amunbildes auf Statuen, so auf einer von Scheschonq usurpierten
Stabtrdgerstatue aus Karnak (CG 42194/JE 36988; PM 11,2,148; Legrain 1906-25: Ill PI.3f; Donadoni 1993: Abb.1;
Ziegler et al. 2004: 152 No 57; Jansen-Winkeln 2007: 57 Punkt 13.31; Brandl 2008: PI.123) oder auf Wiirfelhockern

der 22.-23. Dyn. (Brandl 2008: Taf.71.73) und in weiteren Ritualszenen mit anderen Gottheiten (Brandl 2008:
Taf.46.59.63.74f).
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1063 Pinudjem I. war ein Hohepriester des Amun in Theben, der wihrend der
21. Dyn. die kdnigliche Herrschaft tiber das Gebiet zwischen el-Hibe in Mitteldgypten
und Assuan iibernehmen konnte. Hier steht er in seiner Priestertracht vor der Triade
von Karnak, dem thronenden Amun begleitet von Mut und Chons, die sich in einem
Kiosk mit doppeltem Urdenfries befinden, um ein Blumenbouquet zu opfern.

Karnak am 6 Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Chons-Tempel, Durchgang Pylon, w Tiirleibung, mittleres Register.
Pinudjem I. (Hohepriester des Amun), 21. Dyn. (1070-1032a).

Wandrelief mit partiellen Zerstérungen. Sandstein.

H ~280; B ~435.

In situ. Lepsius 1849-1858: VIII Blatt 250a; The Epigraphic Survey 1981: PI.113.

Parallelen: Im Tempel des Chons ist das Blumenopfer vor Amun-Re (allein, mit Mut und/oder Chons) mehrfach
dargestellt, so mit Ramses XI. und mit Herihor als Opferndem (The Epigraphic Survey 1979: P1.83; The Epigraphic
Survey 1981: P1.180.186.199B.200A). Ahnliche Szenen: Herihor bringt der thronenden Gottin Mut zwei Sistren
dar (The Epigraphic Survey 1979: P1.9); die Gemahlin Herihors, Nodjemet, bringt Mut gemeinsam mit ihren
Kindern reiche Gaben dar (The Epigraphic Survey 1979: PI.28).

1064 Ein stattlicher Mann mit kurzem Schurz schreitet nach links. Der hintere
Arm hingt herab. Die vordere Hand konnte eine Waffe, vielleicht eine Axt (vgl. den
Soldner bei 941), vielleicht aber auch ein Zepter halten. Hinter dem Mann kénnte
ein Nefer-Zeichen eingraviert sein. Seine Identifikation als »Philister« wurde durch
die Kopfbedeckung inspiriert (Strobel 1976: 246-254), die einer Kombination aus
Hornerhelm und Federkrone dhnelt. Sie erinnert entfernt an die Darstellung der
Seevolker auf den Reliefs in Medinet Habu (604). Seevilker werden aber gewdhnlich
bartlos dargestellt. Der kleine Fortsatz unter dem Kinn ist jedoch leicht gekriimmt
und sehr spitz, womit er als Gotterbart, wie ihn der menschengestaltige Gott Amun
tragt, zu identifizieren ist. Amun ist schon in der SB-Zeit in Paldstina/Israel in dieser
Pose (658.660) auf Skarabiden anzutreffen, zudem gern in seiner Widdergestalt
mit ausgeprigten Doppelfederkronen, die von Urden flankiert sind (664-666).
Hochstwahrscheinlich handelt es sich also in der Tradition von 654 um eine
Amun-Darstellung. Sie zeigt den Gott noch wie in der SB-Zeit in seiner anthropo-
morphen Gestalt, mit einer komplexen Krone, wie sie 6fter mit seiner Widdergestalt
verbunden ist (1070.1074). In diesem Fall wire es naheliegend, dass der Gott sein
Was-Zepter hilt, es ist aber nicht gut zu identifizieren.

Achsib, ez-Z1b er-Ras/T. °Akzib (1598.2727), 14 km n Akko, 6 Abhang des Tells, Kistengrab 1009(?).

EIB (11. Jh.a).

Skarabaus. Gebrannter, weiler Steatit.

1,25 x 0,9 x 0,55.

Jerusalem, IAA 89-2917. Giveon 1988: 28f No 12 und PI.1,12; Keel et al. 1990: 17; Keel 1997: 52 No 90.
Parallelen: Ein bemalter Krater der bichrome ware aus dem philistdischen Aschkelon zeigt unvollstandig die

Zeichnung eines Mannes (auf einem Wagen?) mit federkronenartigem Kopfschmuck (Stager 2006: 174 fig.5;
Stager/Mountjoy 2007).
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1065 In menschlicher Gestalt mit Gétterbart, Federkrone und einem Stab in der
Hand ist Amun unter den Amuletten aus Paldstina/Israel bisher nur zweimal gefunden
worden. Auch auf Siegeln der frithen E-Zeit wird dieser Gott theriomorph in Gestalt
von Widder oder Widdersphinx und sehr hiufig in der Schreibung seines Namens
vergegenwartigt.

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 500, Grab 513.

E 1A-B (1250-980a).

Amulett. WeiRes Kompositmaterial mit graugriiner Glasur.

H 1,45;B0,75 D 0,5.

London, University College, Institute of Archaeology. Herrmann 1994: 199f No 150.
Parallelen: Ein Stiick aus Aseka (Herrmann 2016: No 86).

1066 Die Triade Amun-Mut-Chons ist in der Ikonographie Paldstinas/Israels als
Gruppe nicht bezeugt, doch findet sich in der Amulettkunst neben Amun auch Chons.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affiile/°Afula. Area CC, Square Q-9,
Locus 1748, Stratum VI.

EIB (11.Jh.a).

Amulett. Hellgelbes Kompositmaterial mit hellblauer Glasur.

H2,8;,81,0D0,7.

Chicago, Oriental Institute, A 20431. Loud et al. 1948: P1.205,35; Herrmann 1994: 282f No 267; Herrmann/Staubli
2010: 64 No 2.

Parallelen: Reisner 1958: 35 P1.9,12803; McGovern 1985: PI.2,1.G.443.

1067 Amun-Re-Harachte ist mit vier nach auflen gerichteten Widderkopfen ausge-
stattet, iiber welchen eine Sonnenscheibe mit Urdus emporragt. Hinter ihm steht, nach
rechts blickend und segnend, die Gottin Meretseger als Frau mit dem Westzeichen
aufihrem Kopf. Der Gott hélt in der herabhdngenden Hand ein Anch-Zeichen, in der
anderen Hand moglicherweise einen brusthohen Stab. Vom Konig, der ihm gegeniiber
steht, ist nur noch ein Teil des Kopfes erhalten (nicht abgebildet).

Tal der Kénige, W. el-Muliik, Theben West (Agypten). Grab Ramses’ XI., KV 4, Korridor B, Westwand.

Ramses XI., 20. Dyn. (1103-1070a).

Wandrelief, unvollstandig. Kalkstein.

MaRe unbekannt.

In situ. PM 1,2,501; Lepsius 1849-1858: VII Blatt 239a; Keel 1977: 223 Abb.174 (Ausschnitt des Widderkopfigen).
Parallelen: Grab Ramses’ IX., KV 6, Korridor B rechte Wand, PM 1,2,502; Bruyere 1930: 258f. fig.129 (hier der
Gott mit Atef-Krone und mumiengestaltig); Grab Ramses’ X., KV 18, Korridor B rechte Wand (Jenni [Hg.] 2000:
61 Taf.5).
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1068 Bubastis ist neben Tanis eine der wichtigsten Stddte der 3. Zwischenzeit.
Osorkon II. hat den Bastet-Tempel erweitert und ihm ein monumentales Durchgangstor
hinzugefiigt, das heute wie der Rest des Tempels in Triitmmern liegt. Die noch erhal-
tenen Reliefblocke zeigen Szenen des Sed-Festes Osorkons II. Dieses Konigsfest,
das traditionell erst ab dem 30. Regierungsjahr, danach in kiirzeren Abstinden von
jeweils drei Jahren gefeiert wurde, bestand aus verschiedenen Ritualhandlungen.
So stellt die vorliegende Szene die von Priestern getragene Barke mit dem Schrein
des widderkopfigen Gottes Amun-Re dar. Die Dekoration des Schreines zeigt im
oberen Abschnitt einen Widderkopf mit Sonnenscheibe auf dem Kopf und grofiem
Anch-Zeichen vor dem Gesicht. Flankierend erscheinen zwei gefliigelte Gottinnen
mit Sonnenscheibe auf dem Kopf, Maatfeder in der einen Hand und Schen-Ring
zwischen den Fliigeln. Das gleiche Motiv der gefliigelten Géttinnen, dort vor einer
sitzenden Figur mit Anch-Zeichen auf den Knien, findet sich am unteren Ende des
Schreins nochmals. Wie aus der Beischrift zu entnehmen ist, erging ein Orakel Amuns
beziglich der Feier des Sedfestes an Osorkon I, der dem Gott im Gegenzug finanzielle
Zuwendungen machte.

Bubastis, T. Basta, s6 Zagazig (Agypten). Festhalle Osorkons II.

Osorkon I, 22. Dyn. (875-837a).

Orthostatenrelief des zerstorten Tempels. Roter Granit.

H =130; B (bis zur Kante des Granitblocks) ~150.

In situ. Naville 1892: PI.5; Lange 2009: 209 fig.13.
Parallelen: Naville 1892: PI.6 (nur der oberste Teil des Schreins erhalten).

1069 Unter einer Fliigelsonne mit zwei herabhingenden Uréden, die die Sonnenglut
versinnbildlichen, stehen sich in drei Registern je zwei Widder gegeniiber, die an
Lotosbliiten auf einem Opfertischchen riechen. Auch wenn keine Inschrift beigegeben
ist, liegt es nahe anzunehmen, dass die Stele dem Gott Amun zum Dank fiir oder als
Bitte um konkrete Hilfe gewidmet wurde, wobei die Dreizahl eine beschwérende und
feierliche Verstarkung zum Ausdruck bringt (663).

Luxor, al-Ugsur, 500 km s Kairo (Agypten). Luxortempel.

21.-22. Dyn. (1070-730a).

Stele. Kalkstein.

H 20,8; B 15,7, D 4.

Luxor, Luxor Museum, J.142. Abd-el Razik 1971: 224ff Taf.63c; Musée d’Art Egyptien Ancien de Louxor 1978:
101 No 254; Bothmer et al. 1979: 164f fig.137.

Parallelen: Eine eigentliche Opferszene der Stifterin vor dem widdergestaltigen Gott ist auf einer Stele,
moglicherweise Ende der 20. Dyn., im Kestner Museum, Hannover, dargestellt (Cramer 1936: P1.9,3); vgl. Widder
und Gans auf einer Stele aus dem Handel (Musée du Périgord, A 2408; Rosenstiehl et al. [éd.] 1991: No 13;
Clédat 1902: 70 fig.7; Sauneron/Yoyotte 1959: 51-62.67-71).
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1070 Pektorale in Form eines Naos oder Schreins kamen im Mittleren Reich auf. Ein
nur noch zur Hilfte erhaltener Urdenfries mit Sonnenscheiben bekront das trapezfor-
mige Schmuckstiick. In der Hohlkehle ist die gefliigelte Sonnenscheibe angebracht,
die Scheibe als Intarsie fehlt. Es folgt ein Fries mit einem grof3en Tilapia-Fisch, der
eine Lotosbliite im Maul hilt. Darunter ist eine einzigartige Szene dargestellt: Eine
Frau in einem Kleid mit langen Armeln erhebt die linke Hand in Verehrung vor
einem widderképfigen, sitzenden Gott mit Atef-Krone und Urden, Was-Zepter und
Anch-Zeichen. Hinter dem thronenden Gott steht eine Géttin, das Anch-Zeichen in
der linken Hand haltend, wihrend der rechte Arm erhoben ist. Auf ihrem Kopf trigt
sie einen welsartigen Fisch, das Emblem der Provinz Mendes im Delta. Umgeben ist
die Szene von einem Dekorband; Details auf der blaugriinen Oberfliche der Fayence
wurden durch schwarze Farbe herausarbeitet.

Aus dem Handel, wahrscheinlich aus Mendes (Agypten).

Wahrscheinlich 22. Dyn. (nach 946-730a).

Pektoral in erhabenem Relief, Abbriiche oben und an einer Seite. Blaugriine Fayence.

H11;B10;D 1.

Eton, Myers Museum, Eton College, ECM 1686. Schneider et al. 2003: No 80; Georganteli/Bommas [ed.] 2010:
84 No 82.

1071 Die Verehrung Amuns in seiner Widdergestalt ist in der frithen E-Zeit in
Palastina/Israel selten (1074), doch gehort der Widderkopf (666) immer noch zum
Repertoire der Amulette. Er ist mit leicht nach vorn geschwungenen Hornern, langem
Nasenbein, breiten Niistern und kleinen Ohren dargestellt.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affale/°Afula. Areal CC/Square R-9,
Locus 1813, Stratum VIIA.

E IA (1200-1150a).

Amulett mit Anhdngervorrichtung. Kompositmaterial mit hellblauer Glasur.

H2,9;B2,2;D1,0.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 20502. Loud et al. 1948: PI.205,23; Herrmann 1994: No 755.
Parallelen: Herrmann 1994: Nos 756ff; ein weiteres Stiick aus Megiddo (Herrmann 2016: No 352); vom T. Zira‘a
ein Widderkopfchen aus Glas (Gropp 2013: 602 TZ 015314-001).

1072 Ein nach rechts gerichteter Widderkopf mit Atefkrone vertritt in der Glyptik
den Gott Amun. Vor ihm wacht ein ebenfalls bekronter, aufgerichteter Urédus.

T. Gemme/T. Gama (0971.0886), 15 km s Gaza. Raum KA.

E |- frithe EIlA bzw. 20.-21. Dyn. (1186-946a).

Ovale Platte mit gebiindeltem Griff, kleiner Abbruch an der Basis. Kompositmaterial mit Resten dunkelbauer
Glasur.

3,5x2,5x1,5.

London, Institute of Archaeology, EXXXVI.3/29. Petrie 1928: PI.19,31; Keel et al. 1990: 356 No 15; 359 Abb.58,;
Keel 2013: 30f No 66.
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1073 Die Verehrung Amuns ist das Thema dieses Ostrakons. Der Gott erscheint
als prachtiger Mdhnenschafbock mit dem fiir das Tier typischen, zotteligen Brustfell
(vgl. hebr. sr »Haariger« fiir den Bock oder Bocksddmon). Ohren wie Gehérn sind in
Frontalansicht dargestellt, der Rest im Profil. Der Bock schreitet nach rechts. Hinter
ihm steht ein grofler schutzbietender Facher. Vor ihm kniet mit anbetend erhobenen
Hénden ein Verehrer. Die Figur trigt einen Halskragen und einen langen Schurz,
drei Falten markieren eine kleine Leibesfiille am Bauch. Die fiinf Kolumnen iiber der
Szene benennen zum einen den »herrlichen Geist des Amun-Re, Koénig der Gétter,
Herr des Himmels« und auf der rechten Seite die anbetende Person »Diener an dem
Ort der Wahrheit, Qenherchepeschef, gerechtfertigt, und sein Sohn, Amunnacht,
gerechtfertigt«.

Wahrscheinlich aus Deir el-Medineh, Dér el-Mé&dina, Theben West (Oberdgypten).

Ende 20. Dyn. (~1100a).

Ostrakon. Kalkstein.

H 13,5; B 20.

Leipzig, Agyptisches Museum, 1657 Vs. Brunner-Traut 1956: PI.29 No 78; Brunner-Traut 1979: 8 fig.4.
Parallelen: Ein weiteres Ostrakon mit demselben Motiv bei Brunner-Traut 1956: Taf.28 No 77 (Leipzig 1664, mit
Podest und Opfertischchen) sowie Taf.30 No 79 (Leipzig 1661, ohne Verehrer); vgl. auch Daressy 1901: Pl.21
No 25.118; Vandier d’Abbadie 1937: PI.24 No 2191; Fitzwilliam Museum Cambridge EGA.103.1949; Brunner-Traut
1979: 59 No 31 PI.27 (recto); Dorn 2011: PI.172-181 Nos 183-193.

1074 Der Gott Amun ist in der Kleinkunst Paldstinas/Israels nur noch gelegentlich
in seiner vollen Widdergestalt anzutreffen. Der Widder mit ausgepragtem Gehorn ist
auf einer kleinen Platte stehend abgebildet.

Lachisch, T. ed-Duwér (1357.1083) in der Schefela, 40 km sw Jerusalem. Grab 218.

Ausgehende E IIA oder friihe E 1B (Ende 9. Jh.a), eventuell dlter.

Amulett mit Ose. Festes, gelbes Kompositmaterial.

H3,3;B3,6;D 1,4.

London, British Museum, BM 160108. Tufnell et al. 1953: PI.35,33; Herrmann 1994: No 752; Herrmann/Staubli
2010: 87 No 2.

Parallelen: Amulett in Gestalt eines liegenden Widders, vielleicht eines Widdersphinx, vom T. el-Far‘a Siid bei
Herrmann 1994: No 753. Widdersphingen sind jedoch meistens dlter, sie gehen in die Ramessidenzeit zuriick, so
auf Skarabden aus el-Lahun (Homeés-Fredericq 1995: 473f fig.4; Homés-Fredericq 1997: 61 fig.40; Eggler/Keel
2006: 182f No 3), Ekron (Keel 2010: 526f No 22), Bet-Schemesch (Keel 2010: 264f No 111).
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1.6 Re-Harachte, Horus und Seth

1075 Djedchonsefanch, ein Singer Amuns, stiftete zu Ehren des falkenkopfigen
Sonnengottes Re-Harachte die farbig bemalte Harfnerstele. Sie zeigt den auf einem
Podest thronenden Gott in buntem Gewand mit Krummstab und Wedel in den
Hinden, auf seinem Haupt die Sonnenscheibe mit einem Uréus. Vor ihm steht ein
Opferstinder mit einer Kanne und einem Lotosstraufl. Dem Gotterbild gegentiber
kniet der Sanger, barhduptig und barfufi, mit seiner Harfe, um dem Sonnengott
aufzuspielen. Das Instrument ziert zuoberst ein konigliches Haupt mit der Blauen
Krone. Spiel und Gesang erfolgen so im Namen des Konigs. Zwei Udjat-Augen prangen
iiber der ganzen Szene und der zugehorigen sechskolumnigen Inschrift, in welcher der
Harfner und Stelenstifter einen Hymnus auf Re-Harachte anstimmt. Zwischen den
Udjat-Augen deuten Gefdfl und Wasserzeichen auf Weihrauch- und Trankspenden, der
Schen-Ring bedeutet Schutz. Die Umrandung des Stelenfeldes bilden zwei Was-Zepter,
die das Himmelsrund und die Erde miteinander verbinden.

Theben am Nil (Agypten). Aus dem Handel (Ankauf 1826).

21.-22. Dyn. (1070-730a).

Stele mit Stuckiiberzug, farbig bemalt.

H 29,5; B 22,4; D 2,0.

Paris, Louvre, N. 3657. Ziegler et al. 1990: 74; Barbotin 2005: 68 No 35; Saleh 2007: 218 No 64.

Parallelen: Aus derselben Epoche gibt es zahlreiche dhnliche Stelen mit einem thronenden Re-Harachte, vor

den die Stelenstifter mit Gaben oder im Anbetungsgestus treten (z.B. Turin 1598, Boston MFA 12.590, Kairo JE
65756; vgl. Bierbrier 1987; Saleh 2007).

1076 Der falkenkopfige Sonnengott Re-Harachte thront in der Sonnenbarke, an deren
Bug Seth steht (897.902). Mit einem Speer attackiert er Apophis, der den Sonnenlauf
bedroht. Die Barke wird von Schakalen und méachtigen Kobraschlangen an Stricken
gezogen. Solche Darstellungen gehérten zum Repertoire der Totenbuchpapyri,
Sargmalereien usw. Das mythische Geschehen vergewisserte Lebende und Tote, dass
sie im Jenseits alle Gefahren wie der Sonnengott bestehen und wie er zu neuem Leben
gelangen wiirden (siche unten zur Totenwelt).

Deir el-Bahari, Dér el-BaharT, Theben West (Oberdgypten), aus dem Mumienversteck Bab el-Gasus.

21. Dyn. (1070-946a).

Papyrus der Heriuben B, farbig bemalt (Ausschnitt).

H 23,5; L insgesamt 191.

Kairo, Agyptisches Museum, JE 31986. Piankoff 1949: PI.8f; Piankoff/Rambova 1957: No 2; te Velde 21977: PI.7;
Keel et al. 1990: 235 fig.57; Keel 1996: Abb.55.

Parallelen: Ahnliche Szenen auf Papyri in Kairo (Piankoff/Rambova 1957: No 19) und in London, British Museum
(BM 10674; Niwinski 1989: 171 fig.58a).
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1077 Ineinem Kiosk thront der falkenkdpfige Sonnengott wihrend der Nachtfahrt
in seiner Barke. Am Bug des Schiffes steht der Gott Seth, der Helfer des Sonnengottes,
der mit seiner Lanze den Kampf gegen den Apophis aufgenommen hat (897). Dieser
ringelt sich in Schlangengestalt unter dem Boot (897.902) und erhebt sein gefiirchtetes
Haupt aus den Tiefen. Der kimpferische Seth ist hier ebenfalls falkenképfig dargestellt,
auf dem Haupt tragt er die konigliche Doppelkrone. So wird zum einen die Verbindung
von Re-Harachte und Seth (beide falkenkdpfig) betont, zum anderen wird der Helfer
des Sonnengottes auch mit dem Konig identifiziert, der die Rolle Seths tibernimmt.
Weitere Begleiter des Sonnengottes, zuvorderst Thot, sitzen im Heck des Bootes auf
dem Oberdeck. Der Ruderer hat das Boot angehalten und betrachtet den Kampf.

Aus dem Handel (Schenkung von Barnard Hanbury und George Waddington, 1822).

2. Halfte 21. Dyn. (980-946a).

Innerer Sarg des Nesipawerschefit. Holz, farbig bemalt auf Uberzug.

MaRe des gesamten Sargs L 190; B 60; H 49.

Cambridge, Fitzwilliam Museum, E.1.1822. PM 1,2,824; Niwinski 1988: 133f No 156 Taf.D (ochne Abb. der Szene);
Vassilika 1995: No 41 (ohne Abb. der Szene).

1078 Singular ist diese plastische Darstellung eines anthropomorphen Gottes. Von
hinten betrachtet scheint es, als handle es sich um einen iiberdimensionalen Falken
(689) mit gefalteten Fliigeln, die bis zum Boden reichen. Von vorne zeigt sich der
Thronende menschengestaltig mit Falkenkopf ohne jegliche Krone. Die Statue wurde
der Inschrift nach von Masaharta, einem Sohn Pinudjems I. und Hohepriester des
Amun in Karnak usurpiert, eine gédngige Praxis in jener Zeit. Obwohl keine Inschrift
die Falkengottheit benennt, liegt die Vermutung nahe, dass es sich um den solaren
Aspekt des Horus, Re-Harachte, handelt, einer von Amenophis III. priferierten
Gottheit, in dessen Regierungszeit die Entstehung der Skulptur datiert wird. Die
Erscheinung als Falke verbindet seit dem Alten Reich in besonderer Weise den Konig
und den Gott Horus, der sich im Konig manifestiert (120), sodass man in dieser Statue
nicht unbedingt eine Gétter-, sondern moglicherweise eine Konigsstatue sehen kann.
Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Chons-Tempel (Ausgrabungen von Mariette 1859-1860).
Urspriinglich wohl Amenophis Ill., 18. Dyn. Usurpiert um 1050a.

Statue, stark beschadigt. Silizierter Sandstein.

H 210; B 82; T 95.

Briissel, Musées Royaux d’Art et d’Histoire, E.5188. PM I1,244; Capart 1927-31: 72f P1.99f; Van Rinsveld 1991:
fig.1-6; Van Rinsveld 1993: 14-21; Van Rinsveld 1994: Abb.30.32; Wasmuth 2009: 239 Abb.4.19.

1079 Thronend mit einer Sonnenscheibe und Urdus auf dem Kopf und einem
Was-Zepter in der Hand ist der Sonnengott auch auf diesem Stempelsiegel abgebildet.
Der Thron hat eine mittelhohe Lehne und Lowenfiile. Gewohnlich werden falken-
kopfige Sonnengoétter in Paldstina/Israel nicht thronend dargestellt.

T. el-Far¢a Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 500, Grab 501.

Ende E IB - E IIA (1050-900a).

Skarabaus, Basisrand bestoRen. Gebrannter Steatit.

1,5x1,1x0,7.

London, Institute of Archaeology, EVII.99/1. Petrie 1930: PI.33,355; Keel 1982: 495 Anm. 85; Holbl 1986: | 18f;
Laemmel 2003: | Tab.21 Nr. 4.1a; Il 32 No 501/S1; Il P1.56,501/51; Keel 2010a: 142f No 265.
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1080 Als Unheil bekdmpfender Gott ist Seth schon in der SB-Zeit der Helfer und
Vertraute des Sonnengottes (897), wobei der kimpfende Gott im Vordergrund agiert
und der Sonnengott in den Hintergrund tritt. Das abgebildete Siegel steht in dieser
Tradition (Keel 2009). Links ist ein Gott, bekleidet mit einem Wickelgewand, und
dem Kopf des Sethtiers zu sehen. Vor ihm steht wie sonst oft vor dem Falkenképfigen
(685-687) ein schiitzender Urdus, iiber ihm eine Sonnenscheibe. Seth scheint ein
merkwiirdig verbogenes Zepter zu halten, doch legen Parallelstiicke nahe, dass es sich
dabei um ein Missverstindnis des ausgestreckten Fliigels des Gottes handeln diirfte,
den dieser in einer Art Segensgestus iiber den Urdus hilt. Urden gehoren auch in den
Darstellungen der dgyptischen Papyri zu den Helfern des Sonnengottes, die sein Boot
wihrend der gefihrlichen Nachtfahrt vor dem Apophis bewahren.

T. Keisan/T. Kison (164.253), 10 km s6 Akko. Silo 6116, Locus 606, Stratum IXa.

E1(1250-980a).

Ovale Platte. Fayence.

3,2x2,05x1,2.

Jerusalem, Ecole Biblique, No 6.279. Keel et al. 1990: 135 No 24; 233 No 22 und PI.8,22; Keel/Uehlinger 52001:
Abb.135; Keel 2009: Abb.25; Keel et al. 2017: Tell Keisan 20.

Parallelen: Keel et al. 1990: 235 fig.53-55; vgl. zwei Stiicke im Louvre (E 13714 und E 13718). In das 9. Jh.a
datiert ein Skarabdus aus Hazor, wahrscheinlich mit einem Sethtierképfigen in segnender Geste, vor ihm ein
Urdus (Keel 2013: 614f No 74). Vgl. Seth neben der Kartusche mit dem Thronnamen Thutmosis’ Ill. auf einer
ovalen Platte aus Sahab (Eggler/Keel 2006: 258f No 1) und einem Skarabdus vom T. el-Fara Stid (Keel 2010a:
114f No 201); eine Gestalt mit dem Kopf des Sethtiers neben einer Schilfrispe auf einem Skarabdus vom T. el-Far‘a
Std (Keel 2010a: 148f No 279) und einer rechteckigen Platte vom selben Fundort (Keel 2010a: 152f No 288);
vgl. das Sethtier auf einem etwas jiingeren Skarabdus aus Achsib (Keel 1997: 72f No 149).

1081 Ein falkenkopfiger Gott mit einer Doppelkrone (1060.1077.1097) steht nach
rechts blickend neben dem Thronnamen Thutmosis’ III., Mn-hpr-R°.

Bet-Schemesch, En Sems, H. er-Ruméle (1477.1286), 20 km w Jerusalem. S-Teil der Stadt, n des S-Tores im
sog. High Place-Areal Mackenzies, wahrscheinlich Stratum Il, Fundkontext E [IA-B.

Wahrscheinlich E | - frithe E [IA bzw. 20.-21. Dyn. (1186-946a).

Skarabdus. Kompositmaterial mit blaugriiner Glasur.

26 x2x1,1.

Jerusalem, Rockefeller Museum, IAA J.388. Rowe 1936: No 880; Keel 2010: 296f No 183.

Parallelen: Falkenkopfige mit Doppelkrone sind nur selten auf Skarabden der ausgehenden SB-Zeit anzutreffen,
so aus Bet-Schean (Keel 2010: 154f No 128) und vom T. el-Farca Stid (Keel 2010a: 352f No 764). Ein gefliigelter
Falkenképfiger neben der Kartusche mit dem Namen Thutmosis’ Ill. auf Skarabéden aus Bet-Schean (Keel 2010:
170f No 162) oder Gat (Keel 2013: 112f No 41) mit Angaben von Parallelen. Vgl. moglicherweise auch eine ovale
Platte mit einem Gott neben dem Thronnamen Thutmosis’ lll. aus Megiddo (Lamon/Shipton 1939: PI.71,76).
Der Gott konnte auch ibiskopfig sein, also Thot darstellen.
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1082 Falkenkdpfige Gotter sind vor allem in der Siegelkunst Paldstinas/Israels
seit der MB-Zeit sehr populdr und eng mit Horus und dem Konigtum verbunden
(309-333). In der SB-Zeit reprisentiert der stehende Falkenkopfige, meistens mit der
Sonnenscheibe auf bzw. tiber dem Kopf und oft in Begleitung von Uréen (685-687),
Re-Harachte. In der frithen E-Zeit ist der Falkenkopfige auch ohne Attribute und
ohne Sonnenscheibe anzutreffen. Auf diesem Stiick ist die Sonnenscheibe aber sogar
mit herabhidngenden Urden und der Gott zusitzlich mit einem tber dem Urdus
ausgestreckten Fliigel ausgestattet.

T. Geride/T. Gerisa (1319.1665), auf dem modernen Stadtgebiet von Ramat Gan 6 Tel Aviv. Fundkontext unbekannt.
EIB - E lIA bzw. 21. Dyn. (1070-946a).

Ovale Platte mit gebiindeltem Griff, Basisrand leicht bestoRen. Kompositmaterial.

2,87 x 1,78 x 1,18.

Jerusalem, Hebrew University, Institute of Archaeology. Keel et al. 1990: 355 No 3; Keel 2013: 152f No 34.
Parallelen: Sehr dhnliche Konstellation auf einer ovalen Platte aus Ekron (Keel 2010: 550f No 69). Falkenkopfiger
mit Urdus im Ricken vom T. el-Fara Stud (Keel 2010a: 102f No 170; 352f No 764) und aus Bet-Schean (Keel
2010: 154f No 128). Einen sich aufbaumenden groRen Urdus vor dem falkenkdpfigen Horus zeigen Skarabden
aus Akko (Keel 1997: 618f No 248), vom T. el-Farca Sud (mit einem gefliigelten Falkenképfigen; Keel 2010a:
144f No 271, 154f No 293) oder Geser (Keel 2013: 208f No 96); vgl. Petrie 1906: PI.33,13 und ein Stiick vom
T. el-Fuhbar, Jordanien (Eggler/Keel 2006: 288f No 1).

1083 Ein typisches Motiv der postramessidischen Massenware ist diese rechteckige
bombierte Platte mit einem Falkenkdpfigen ohne Attribute in ruhender Schrittstellung
vor einer Schilfrispe (weniger wahrscheinlich einer Maatfeder).

Dan, T. el-Qad1 (2112.2949) am FuR des Hermon. Area T, Locus 2328, Zerstérungsschicht Stratum VI-V.

EIB - E lIA bzw. 21. Dyn. (1070-946a).

Rechteckige Platte mit gewodlbtem Riicken. Gebrannter Steatit.

1,29 x 0,97 x 0,49.

Jerusalem, Hebrew Union College, Nelson Glueck School of Archaeology. Keel 1995: 94 Abb.159; Miinger 2005:
PI.23.2.12; Keel 2010: 388f No 18.

Parallelen: Stiicke aus Achsib (Keel 1997: 54f No 99), Ekron (Keel 2010: 530f No 30), T. el-Far‘a Suid (Keel 2010a:
132f No 242f, 144f No 269, 150f No 286, 180f No 351, 182f No 356, 188f Nos 372.375, 396f No 874), T. es-Sa“idiye
(Eggler/Keel 2006: 372f No 15); eher mit Maatfeder auf einem Siegel vom T. el-Farca Siid (Keel 2010a: 110f
No 194); fragmentarische ovale Platte aus Hazor (Keel 2013: 636f No 116). Vgl. zwei schreitende Falkenképfige
ohne Attribute auf einer runden Platte vom T. Gemme/T. Gama (Keel 2013: 30f No 69).

1084 Eine Spielart der Triumph- und Dominationsthematik ist das Hochreifien von
einem oder zwei Krokodilen am Schwanz. In Agypten ist der »Herr der Krokodile« der
Konigsgott Horus. Auf den Siegeln der postramessidischen Massenware trigt dieser
aber keinerlei Gotterattribute.

T. el-°Aggul (0934.0976), wahrscheinlich Scharuhen, 6 km sw Gaza. Oberflichenfund, Feld A.

E IB - friihe E IIA bzw. 2. Halfte 20.-21. Dyn. (1130-946a).

Skarabaus, stark bestoBen. Gebrannter Steatit.

1,7 x 1,2* x 0,8.

Reading, Museum and Art Gallery, 42.32, als Dauerleihgabe in London, British Museum, Deposit No 2780. Petrie
1932: PL.6 unten links 6. Reihe 6. Stiick; Keel et al. 1990: 342 No 11; Keel 1997: 170f No 200; Keel/Uehlinger
52001: Abb.140a; IDD s.v. Crocodile No 17.

Parallelen: Teilweise sehr dhnliche Skarabden vom selben Fundort (Keel 1997: 442f No 996), aus Akko (Keel
1997: 570f No 115; 614f No 242), Bet-Schemesch (Keel 2010: 222f No 10), Dor (Keel 2010: 474 No 26); T. Dér
Alla (Eggler/Keel 2006: 408f No 33), Geser (Keel 2013: 204f No 83); vgl. die Sammelangaben bei Keel 1978:
Abb.85a-b und PLVIb-c; Keel et al. 1990: 342 Abb.12-15; vgl. Schroer/Staubli 1993: 69 Abb.9. Vgl. auch die
Variante mit einem Krokodil, das von einem bewaffneten Bezwinger am Schwanz gepackt wird, aus Bet-Schean
(Oren 1973: 125 No 6, 130, 223; Rowe 1936: PI.27 No S.54; Keel 1978: 147 Abb.84c; Keel et al. 1990: 341 Abb.15;
Keel 1994: 24; Miinger 2005: 388 PI.23.4.19; Keel 2010: 136f No 87).
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1085 Ein Lowenskaraboid zeigt auf der Unterseite zwei iibereinander angeordnete
Léwen und einen »Herrn der Krokodile«. Diese Figurenkombination ldsst vermuten,
dass der Tierbezwinger ein Gott vom Typ Baal-Seths oder Reschefs ist (1275-1291).

Achsib, ez-Z1b er-Ras/T. >Akziv (1598.2727), 14 km n Akko. Grab 979, zweite Ebene des Grabes, in der W-Hilfte,
Level -1,17.

Ende E lIA (2. Halfte 9. Jh.a).

Léwenskaraboid. Gebrannter, gelblicher Steatit.

2,2x1,1x1,2.

Jerusalem, IAA 91-2397. Keel 1997: 60f No 115.

Parallelen: Weitere Darstellungen des Herrn der Krokodile bei Keel et al. 1990: 341f fig.11-14 sowie eine weitere
Abbildung auf einem Skaraboid aus Akko (Keel 1997: 614f No 242). Fiir Szenen mit iibereinander angeordneten
Tieren vgl. Keel 1994: 29f No 11; 31f No 13; 43f No 24.

1086 Auf einer halbzylindrischen Basis, die zu einer fragmentarisch erhaltenen
Horusstele (zur Gattung vgl. Sternberg el-Hotabi 1999) gehort, findet sich eine
Darstellung des Horus-Sched auf einem Streitwagen, der von zwei Greifen mit Fliigeln
gezogen wird, aus deren Kopfen je zwei Schlangen herauskommen. Der kindliche Gott
steht mit Pfeil und Bogen bewaffnet auf dem Wagen, die Ziigel um seine Hiifte gebun-
den. Der Gott jagt gefahrliche Tiere wie Skorpion, Schlangen und einen Léwen. Diese
sind bereits von Pfeilen durchbohrt. Zwei Krokodile kimpfen noch mit erhobenen
Kopfen gegen ihre Fesselung. Die Stricke, mit denen sie gebunden sind, werden von
einer kleineren Figur vor dem Gott gehalten. Zwei Inschriftenbander laufen um den
konvex gebogenen Teil der Basis herum; die Riickseite ist ebenfalls beschriftet. Auf
dem Sockel sind noch die Krokodile erhalten (nicht abgebildet), auf welchen einst das
nackte Horuskind stand, in seinen Handen vermutlich Skorpion, Léwe, Schlangen und
(Oryx-)Antilope. Dartiber diirfte sich eine Maske des Gottes Bes befunden haben.
Aus dem Handel, wahrscheinlich aus Theben am Nil (Agypten).

Wahrscheinlich 22.-23. Dyn. (946-714a).

Sockel einer Horusstele und unterster Teil der Stele. Kalkstein.

H 19; B 10; L 15,5.

Boston, Museum of Fine Arts, 05.90. Sternberg-el Hotabi 1989: Taf.6ff; Sternberg el-Hotabi 1999: Taf.llla-b;

Lohwasser 2002: Abb.3; Gerke 2014: No 140.
Parallelen: Sternberg-el Hotabi 1999: Taf.Vla-d; Abb.36; Gerke 2014: Nos 133-139.

1087 Agyptisch inspiriert ist der »Herr der Schlangen«. In dieser Rolle treten in
Agypten Bes (1108) und Horus sowie in der weiblichen Variante die Qedeschet (866)
auf. Der Schlangenbezwinger ist nicht frontal dargestellt und trigt einen Schurz, er
steht ikonographisch daher wohl noch in der Tradition der ramessidischen Stelen, die
Horus oder Sched schreitend mit den Tieren in den Handen zeigen (LA 3,60fF; 5,547fF).
Auf der Riickseite der Platte (nicht abgebildet) ist ein Hornertier eingraviert.

T. Sippor/T. et-Tuydr (1248.1181), 16 km 6 Aschkelon. Stratum I.

EIB - EIIA (11.-10. Jh.a).

Rechteckige Platte, beidseitig graviert, am oberen Rand beschadigt. Gebrannter, weiler Steatit.
2,0x1,5x0,4.

Jerusalem, IAA 63-1523, nicht auffindbar. Biran/Negbi 1966: P1.22C; Keel/Kiichler 1982: 928 Abb.628.
Parallelen: Bes mit Schlangen in beiden Handen Matouk 1977: 374 No 42; Achsib (Keel 1997: 72f No 150);
Beerscheba (Keel 2010: 8f No 5); méglicherweise mit ausgetauschten Attributen vom T. Eton/T. “Etan (Keel
2010: 606f No 1). AuBergewohnlich ist ein Skarabdus aus Achsib mit einem Mann im Schurz, der in der Pose
des Herrn der Tiere in jeder Hand einen Bes am inneren Arm packt (Keel 1997: 40f No 54).
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1.7 Maat und Thot

1088 Konig Herihor opfert kniend die hockende Maatfigur (1503) und ein tber-
grofies Blumenbouquet vor Chons, hinter dem mit segnender Hand die Géttin in
einem eng anliegenden Kleid mit breitem Halskragen, Arm- und Handreifen und der
Maatfeder auf dem Kopf steht. In der Rechten hilt sie ein Anch-Zeichen. Der auf einem
kleinen Podest thronende Chons hilt in seiner Rechten das Was-Zepter, wihrend die
linke Hand das Anch-Zeichen hilt. Auf seinem Kopf trigt er die Federkrone und die
Sonnenscheibe, an deren Vorderseite zwei Urden angebracht sind. Die Inschriften
nennen die Gottheiten sowie den Konig mit seinen Titeln.

Karnak am 6 Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Chons-Tempel, N-Wand des Hofes, oberstes Register 2. Szenen
von W.

Herihor, Anfang 21. Dyn. (=1070a).

Relief, Gesichter teilweise zerstort. Sandstein.

H ~193; B =~274.

In situ. The Epigraphic Survey 1979: PI.49.

Parallelen: Im Hof des Chons-Tempels eine weitere Szene auf der gegeniiberliegenden Wand, die Herihor beim
Maat- und Blumenopfer vor dem Mondgott zeigt, der dort aber stehend und ohne Begleitung der Géttin Maat
dargestellt ist (The Epigraphic Survey 1979: PI.15).

1089 In der spiteren Ramessidenzeit wird die Beziehung zwischen dem Gott Thot
und dem Schreiber im Vergleich mit fritheren Darstellungen (708) noch intimer. In
Paviangestalt sitzt nun der Gott dem schreibenden Beamten sozusagen im Nacken.
Er legt dabei seine Pfoten schiitzend auf den Kopf des Schreibers. Dieser hilt einen
ausgerollten Papyrus auf dem Schofl und die rechte Hand zum Schreiben bereit (die
Binse fehlt). Auf dem Papyrus sowie auf der Sitz- und Frontfliche sind Inschriften
angebracht.

Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Hof des 7. Pylon, Cachette.

Ramses IV.-Ramses VI., 20. Dyn. (1152-1134a).

Statue. Grauer Granit (Granodiorit).

H 80; B 43; T 39.

Kairo, Agyptisches Museum, JE 36582 (CG 42162). PM I1,146; Legrain 1906-25: Il 29 PI.26; Hornemann 1951-69:
V 1301; Vandier 1952-78: 11l P1.150,3; Westendorf 1968: 172; Scott 1989: No 169; Keel °1996: Abb.329.
Parallelen: Schreiberstatue in New York, Metropolitan Museum of Art, 29.2.16 (19.-20. Dyn.); Sitzstatue des
Ramses-Siptah, Paris, Louvre, E 25413 (19. Dyn.), Dienerstatue mit Pavian in Turin, Museo Egizio, 3019
(19. Dyn.-20. Dyn.); Oxford, Ashmolean Museum, 1961.536.

1090 Der Mantelpavian als Reprasentant des Gottes Thot kommt in der Amulettkunst
der frithen E-Zeit mehrmals vor, oft frontal dargestellt und mit der Sichelmondscheibe
auf dem Kopf.

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 900/Grab 955.

E1(1250-980a).

Amulett mit Anhangervorrichtung. WeiRes Kompositmaterial mit graugriinen Glasurresten.

H 2,85; B 1,4; D 0,85.

Bolton, Bolton Museum and Art Gallery, 55.30.15. Herrmann 1994: No 832.

Parallelen: Herrmann 1994: Nos 831.833-38; Herrmann 2016: Nos 398-401.405ff. Erst in der spateren E-Zeit
tritt der ibiskopfige Thot auf (Herrmann 1994: 46-58; 2006: 20-27).
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1.8 Ptah, Sachmet und Bastet

1091 Konig Herihor bringt auf den Neb-Zeichen kniend die Maat vor dem thro-
nenden Gott Ptah und seiner hinter ihm stehenden Partnerin, der Gottin Sachmet,
dar. Beide Gottheiten befinden sich in einer Kapelle, die oben mit einem Uréenfries
gesdumt ist. Der Thron des Gottes ist durch ein Podest leicht erhoht. Vor ihnen
sitzen zwei Ba-Végel auf zwei linglichen Djed-Pfeilern. Ptah halt neben seinem
typischen Zepter aus Anch-, Djed- und Was-Zeichen auch noch das Flagellum und
ein weiteres Anch in seinen Hianden. Sein Kérper ist ungegliedert, und er tragt die fiir
ihn charakteristische Kappe auf dem Kopf. Sachmet ist in einem reich geschmiickten,
eng anliegenden Kleid zu sehen, wie sie segnend den rechten Arm hebt, wihrend sie
in der linken Hand das Anch-Zeichen hilt. Die Inschriften benennen die Gotter sowie
den Konig mit seinen Titeln.

Karnak am & Nilufer, 3 km nné Luxor (Agypten). Chons-Tempel, N-Wand des Hofes, mittleres Register, 1. Szene
von W.

Herihor, Anfang 21. Dyn. (=1070a).

Relief, im Bereich der Gesichter zerstort. Sandstein.

H =169; B =~268.

In situ. The Epigraphic Survey 1979: PI.45.

Parallele: Eine Stele aus Bubastis zeigt einen Kénig mit Blauer Krone beim Darbringen von Parfimtopfchen
vor Ptah (in seiner Kapelle) und einer Idwenkopfigen Gottin, Sachmet oder eventuell Bastet (EI-Sawi 1979:
fig.242f No 2007); The Epigraphic Survey 1979: PI.64 (Herihor blumenopfernd vor Ptah und Sachmet im Kiosk

stehend), The Epigraphic Survey 1981: PI.159 (Ramses XI. Salbe opfernd vor sitzendem Ptah und stehender
Sachmet ohne Kiosk).

1092 Schon in der SB-Zeit wurden Ptah und Sachmet, seltener als Paar, hiufi-
ger als individuelle Gottheiten, in Paldstina/Israel verehrt. Eine fragmentarische
Elfenbeinstatuette lasst einen Thron und aufihm sitzend einen mannlichen Thronenden
erkennen. Die Korperhaltung und der leicht bandagiert wirkende Torso weisen eher
auf Ptah als auf einen Konig hin.

Rehob, T. Rehob/T. es-Sarem (1970.2070), 6 km s Bet-Schean. Area C, Square Y/3, Locus 2417, Stratum IV C-1a.
Ende E lIA (Mitte 9. Jh.a).

Statuette, fragmentarisch. Elfenbein.

H 8,5, B 4,4; T 3,5.

Jerusalem, Hebrew University, Institute of Archaeology, No 44601. Mazar 2007: 103 fig.1 PI.19.

1093 Thronend ist Ptah auf diesem Siegel mit einem Was-Zepter in der Hand zu
sehen. Hinter ihm ist »Ptah, Herr der beiden Lander« zu lesen. Vor ihm war wohl
ebenfalls der Name Ptah eingraviert, er ist aber nicht mehr erhalten.

T. Sippor/T. et-Tuydr (1248.1181), 16 km 6 Aschkelon. Locus 1, Stratum I.

E1(1250-980a).

Skarabdus, stark beschadigt. Gebrannter Steatit.

2,0x1,5x0,5.

Jerusalem, IAA 63-1521. Biran/Negbi 1966: 162 Pl.22 D-E; Keel/Kiichler 1982: 928 Abb.627.

Parallelen: Darstellungen des thronenden Ptah sind in Achsib, E [IC oder spéter (Keel 1997: 28f 21), und vielleicht
in Bet-Schean, SB-zeitlich (Keel 2010: 166f No 154) und T. Gemme/T. Gama (Keel 2013: 64f No 149) nachgewiesen.
Zum hockenden Ptah vgl. aus Geser einen Skarabdus bei Keel 2013: 274f No 242 (mit Parallelen).
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1094 Auf einem Ring ist der Gott Ptah stehend mit dem Was-Zepter abgebildet,
hinter ihm konnte die Riickwand seiner Kapelle angedeutet sein. Das Bild dieses Gottes
ist in der Siegelkunst der frithen E-Zeit nicht mehr haufig, dem Typ nach stehen die
Belege in der SB-zeitlichen Tradition.

T. Abli Hawam (1522.2452), innerhalb der Stadtgrenzen von Haifa. Planquadrat F5, Stratum IVA; E IB (11. Jh.).
E I oder SBIIB bzw. 19.-20. Dyn. (1292-1070a).

Ring mit ovalem Ringbiigel, abgeniitzt. Knochen.

2,9x1,4x2,82.

Jerusalem, Rockefeller Museum, IAA 34.600. Hamilton 1935: 33 No 204 PI.32,204 und P1.38,204; Keel 1997: 6f
No 8.

Parallelen: Ein Ring aus Dér el-Balah (Dothan 1985: 63ff fig.5-6; Keel et al. 1989: 290f No 32; Keel 2010: 410f
No 23). Auf einem Skarabius vom T. Gemme/T. Gama (Keel 2013: 16f No 38) sind Ptah und Sachmet stehend
als Paar zu sehen, das Siegel datiert aber spétestens Anfang der 20. Dyn. (1150a), ebenso wie zwei Skarabden
vom selben Fundort mit dem Pharao in Anbetungsgestus vor dem stehenden Ptah (Keel 2013: 66f Nos 152f mit
weiteren Angaben zu Parallelen); vgl. den Falkenkopfigen vor Ptah vom T. Gerise/T. Gerisa (Keel 2013: 152f No 30).

1095 Im Repertoire der Amulette Paldstinas/Israels sind Ptah-Darstellungen von
jeher selten. Das abgebildete Exemplar, das den Gott in seiner typischen mumienhaften
Gestalt stehend mit Kappe, Bart, Kragen und Zepter in der Hand zeigt, ist zeitlich eines
der letzten dieser Art, wihrend gleichzeitig die Patdken-Amulette wie in der SB-Zeit
sehr hiufig vorkommen (1109-1111).

Aschkelon, T. el-Hadra/T. ‘Asqalan (107.119) am Mittelmeer, 16 km n Gaza. Planquadrat 38, Square 63. Elll - Perserzeit.
E IB, typologisch datiert ~1100a.

Amulett mit Anhdngervorrichtung. Graues Kompositmaterial mit griiner Glasur.

H3,7,81,3; D11

Aschkelon, Shulamit Garden Hotel, No 32429. Herrmann 1994: No 202.

Parallelen: Weitere, teilweise fragmentarische Stiicke aus Geser, vom T. el-Far¢a Siid und aus Aschkelon
(Herrmann 1994: Nos 199ff.203).

1096 Der Gott Ptah steht in seiner Kapelle auf einem Podest. Er hilt ein Zepter aus
Anch-, Was- und Djed-Zeichen vor sich. Hinter der Kapelle steht seine Gefahrtin, die
Gottin Sachmet, mit l16wenkopfigem Gesicht, einem Zepter in der linken und dem
Anch-Zeichen in der rechten Hand. Der Hohepriester von Memphis, Schedsunefertem
(1170), in Fell gekleidet und von seinem Wedeltriger begleitet, ist dabei, die Opfergaben
auf dem in der Mitte platzierten Opfertisch zu tiberweisen.

Saqgara, Saqgara, 18 km s Kairo am w Wiistenrand (Agypten). Nekropole.

Scheschonq I., 22. Dyn. (946-925a).

Tursturzfragment, reliefiert, in drei Teile zerbrochen. Kalkstein.

H61; L 118.

Paris, Louvre, E 25680. PM 111,2,760; Vandier 1967: 309 fig.15 No 6; Pamminger 1994: No 137 (ohne Abb.);
Jansen-Winkeln 2007: 34f No 47.
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1097 Im Tempel der Bastet, der grofien Lokalgottin von Bubastis, hat sich
Osorkon I. mehrfach bei Opferhandlungen vor der l16wenkdpfigen Goéttin darstellen
lassen. Er bringt, nach rechts blickend, ein Rducher- und Libationsopfer dar. Hinter
der Géttin steht der Gott Horus mit der Doppelkrone. Osorkon I. lief3 den Tempel
dieser Gottin erweitern.

Bubastis, T. Basta, s6 Zagazig (Agypten). Tempelruinen.

Osorkon 1., 22. Dyn. (925-~890a).

Fragment eines Kalksteinblocks.

H =~237; B =200.

In situ. Naville 21891: PI.39.

Parallelen: Vgl. beispielsweise Naville 21891: PI.41.47; Montuherchepeschef, ein Sohn Ramses’ IX. beim Trankopfer
vor der Gottin auf einer Wandmalerei im Grab KV 19 im Tal der Kénige (PM 1,2,546; Hofmann 2004: Abb.37).

1098 DasPendant zum Ring mit dem eingravierten Ptah (1094) ist dieser Ring mit
dem Bild der stehenden, I16wenkopfigen Sachmet. Sie trigt ein langes Kleid und einen
Uréus an der Stirn. Das Bliitenzepter, das sie normalerweise in der Hand hélt, fehlt,
sodass der vorgestreckte Arm nur die Umrandungslinie beriihrt.

Ekron, T. Migné/H. al-Muganna“ (1358.1318), 18 km 6 Aschdod. Locus 9014P Gebdude 350a, Stratum IVA, E IB
(1050-975a).

Wahrscheinlich 20. Dyn. (1186-1070a), eventuell dlter.

Fingerring mit ldnglich ovalem Ringkopf. Kompositmaterial.

2,9 x 1,02 x 2,32, D der Ringschiene 0,4.

Jerusalem, Albright Institute of Archaeological Research, No 582. Gitin/Dothan 1987: 217; Dothan/Gitin 1990:
32; Keel 2010: 518f No 8; Brandl 2016: No 4.

Parallelen: Ein Ring mit einer blutenhaltenden Sachmet (T. el-Far<a Std; Keel 2010a: 156f No 296; vgl. ein
fragmentarisches Skaraboid vom selben Ort bei Keel 2010a: 384f No 846), eine thronende Sachmet auf einem
dlteren Ring aus Dér el-Balah (Keel 2010: 452f No 122).

1099 Héufiger als Ptah ist unter den Amuletten die Il6wenkéopfige Sachmet anzutref-
fen. Maf3geblich fiir ihre Beliebtheit diirfte u.a. ihre Rolle als Herrin der Krankheiten
gewesen sein (731). Sie ist mit einem langen Gewand bekleidet und stehend dargestellt.
An der Lowenperiicke scheint vorn ein Urdus angebracht zu sein. Andere Amulette
zeigen die Gottin mit einer Sonnenscheibe auf dem Kopf oder dem Stab in der Hand.
Verwandt sind die schwer unterscheidbaren Miniaturskulpturen der Katzeng6ttin
Bastet und die sog. Agis-Bilder, die nur den Léwenkopf der Géttin mit einem ausla-
denden Halskragen zeigen.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affiile/°Afula. Areal CC, Locus E 1812,
Stratum VIIA.

E 1A (1200-1150a).

Amulett mit Anhangervorrichtung. WeiRes Kompositmaterial mit hellblauer Glasur.

H3,0;B1,0;D0,8.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 20532. Loud et al. 1948: P1.205,16; Herrmann 1994: No 66.

Parallelen: Sachmet-Amulette von verschiedenen Grabungsorten bei Herrmann 1994: Nos 67f.77.99.115-
118.123f.131f; Herrmann 2016: Nos 53-67.
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1100 Die Géttin Sachmet steht auf einer trapezformigen Basis. Thre Arme liegen
entlang des Korpers an, zwei Armreife sind jeweils an Oberarm und Handgelenk
eingeritzt worden. Unter der typischen Léwenméhne tritt die dreiteilige Perticke
hervor. Uber dem Kopf ist eine Sonnenscheibe mit Uréus platziert. Zwischen den
Periickenenden ist noch ein breiter Halskragen zu sehen. Das Gewand ist in typischer
Weise knochellang und enganliegend. Unzihlige Statuetten der Sachmet, stehend wie
sitzend, sind unter den dgyptischen Bronzen, meistens aus dem Handel, zu finden.
Normalerweise sind diese kaum genauer zu datieren. Das abgebildete Exemplar der
lowenkdopfigen Goéttin steht jedoch auf einem Sockel mit einer Inschrift, die einen
Anhaltspunkt fiir eine Datierung gibt. Sie nennt den Namen Harsiese und Hunefer
(dessen Vater), typische Namen der 3. Zwischenzeit aus der Thebais.

Aus dem Handel.

Wahrscheinlich 21. Dyn. (*1070-946a).

Bronzefigur (Vollguss), Augeneinlagen Elektron.

H 26,8;85,2; D 3,8.

Privatsammlung. Schoske/Wildung 1985: No 69.

Parallelen: Brooklyn Museum 08.480.29 (26. Dyn. oder spater).

1101 Mit einem kleinen Agis-Amulett (Herrmann 1994: 188-196) mussten sich
einfachere Leute in Paldstina/Israel begniigen. Ob das abgebildete Exemplar mit
Lowenkopf und breiter Mahne eine Sachmet oder die ihr nahestehende Bastet dar-
stellen sollte, ist nicht zu erschlieflen.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affile/°Afula. Area A, Locus 1674,
Stratum VI-V.

EIB - E A (1150-900a).

Amulett. Kompositmaterial.

H3,2;B4,0; D 1,0.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 19171. Lamon/Shipton 1939: 146 PI.74:25; Herrmann 1994: No 132.
Parallelen: Ein fragmentarisches Stiick aus Megiddo (Herrmann 1994: No 131) sowie zwei weitere vom selben
Fundort (Herrmann 1994: No 133f); weitere bei Herrmann 2016: Nos 73-81.
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1.9 Anat und Astarte in agyptischer Couleur

1102 Das Amulett stellt Anat in SB-zeitlicher Tradition stehend mit anliegenden
Armen dar. Sie trigt eine Art Atefkrone, ist aber sonst nackt. Da das Amulett in einem
Grab gefunden wurde, liegt es nahe, dass in diesem Fall die regenerativen Kréfte der
Gottin, nicht ihre kriegerischen Eigenschaften, im Vordergrund stehen.

Bet-Schemesch, “En Sems, H. er-Ruméle (1477.1286), 20 km w Jerusalem. Grab | (E I|A-B).

Aufgrund der Herstellungsart datiert in die E | (1200-980a).

Amulett mit Anhdngervorrichtung. WeiRes Kompositmaterial mit weiRblauer Glasur.

H3,4,81,1;,D0,8.

Jerusalem, Rockefeller Museum, J. 161. Grant 1929: 188 No 446; Rowe 1936: PI.30, A3; Herrmann 1994: No 153.

1103 Inderselben Haltung und mit derselben Krone wie bei 1102, jedoch bekleidet,
prasentiert dieses Amulett, das in einem Tempelbereich gefunden wurde, die Gottin
Anat als vornehme Herrin (883). Auflergewo6hnlich ist die rote Farbe der Glasur, die
wahrscheinlich ihre Aggressivitit oder ihren kimpferischen Charakter unterstreicht
(zum Rot als Kriegsfarbe vgl. Schroer 1987: 181-184).

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. An der Basis der W-Mauer des
Sethos-Tempels, Level VI, Feld-No 25-11-243.

Ausgehende SB IIB - E | (1250-980a).

Amulett mit Anhangervorrichtung. WeiRes Kompositmaterial mit Resten rotbrauner Glasur.

H3,1;B1,15; D 0,9.

Philadelphia, University of Pennsylvania Museum of Archaeology and Anthropology, 29-104-180. Rowe 1940:
Pl.33; Herrmann 1994: No 152.

Parallelen: Aus Jerusalem ein Amulett (E. Mazar et al. 2015a: 534f fig.ll1.3.4).

1104 Die reitende Kriegsgéttin (871-877) ist in der Siegelkunst der frithen E-Zeit
noch gelegentlich anzutreffen, hier als vornehm bekleidete Herrin im langen Gewand,
die im Damensitz reitet. Das galoppierende Pferd wird von einer schematisch gezeich-
neten Figur gehalten, die vor ihm steht. Hinter der G6ttin fliegt ein Vogel, vermutlich
eine Taube.

Akko, T. al-Fuhhar/T. ‘Akko (1585.2585) am Mittelmeer, 13 km n Haifa. Oberflichenfund.

EIB-EIIA (1150-900a).

Menschengesicht-Skaraboid. Schwarzer Stein.

1,7 x 1,25 x 0,9.

Jerusalem, IAA 67-397. Giveon 1967: 152f und PI.8; Giveon 1978: 95f fig.48a-c; Keel et al. 1990: 213f fig.39;
Keel 1997: 532f No 4.

Parallelen: Ein Skaraboid aus Gibeon (Keel 2013: 466f No 4), mit ebenfalls seitlich aufsitzender Reiterfigur. Ein
Mann, der ein Pferd mit Reiter oder Reiterin fiihrt, auf einem Skaraboid vom T. Etdn (Keel et al. 1990: 138
No 32; Keel 2010: 608f No 5), aus Gibeon (Keel 2013: 468f No 8) und Kabri (Keel et al. 2017: Kabri 34); ein
dhnliches Motiv aus Taanach bei Schroer 1987: 294 und Abb.116 und vom T. Dér Alla (Eggler/Keel 2006: 392f
No 3). Die Identifikation der schematisch gezeichneten Gestalt auf dem Pferd ist in beiden Féllen aber nicht
sicher. In der Darstellung und der Datierung unsicher sind Skarabden mit einer gefliigelten Gottheit, die auf
einem Pferd steht, aus Akko (Giveon/Kertesz 1986: No 142; Cornelius 1994: PI.50 BM 69; Keel 1997: 572f
No 119 = Cornelius 2008: fig.35a) und in einer Privatsammlung (Cornelius 2008: fig.35a-b); vgl. vier weitere
im Agyptischen Museum Berlin (Leclant 1960: fig.32a-d; Cornelius 1994: P.50 BM 70-73). Méglicherweise zwei
Pferde in punktsymmetrischer Anordnung, auf einem ein Reiter, zeigt ein Skaraboid aus Geser (Keel 2013: 348f
No 416).
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1105 Aufeinem Exemplar desselben Siegeltyps ist ein galoppierendes Pferd, das von
einer menschlichen Gestalt gehalten wird, zu sehen. Die Goéttin selbst ist aber nicht
mehr dargestellt, nur ihr Attributtier, die Taube, fliegt iiber dem Pferd. In der Ablosung
der gynaikomorph prisentierten Gottin durch ihre Attributtiere manifestiert sich
eine auch sonst in der frithen E-Zeit zu beobachtende Tendenz zu Substitutionen der
Gottinnen durch Symbole.

Azor, Yazir/T. Azor (1316.1593), 7 km so6 Jaffa. Areal D, Oberflichenfund.

EIB-EIIA (1150-900a).

Menschengesicht-Skaraboid. Schwarzer Stein.

1,6 x 1,17 x 0,8.

Jerusalem, IAA 60-1357 (gestohlen). Dothan 1961: 174 PI.35,7; Giveon 1978: 91; Keel 1997: 748f No 2.
Parallelen: Menschengesicht-Skaraboide mit galoppierendem Pferd, Vogel dariiber und Zweig davor vom
T. °Anafa/T. el->Ahdar (Keel 1997: 640f No 4), in London, British Museum, EA 59424. Die Deutung von
ungeschmiickten Pferden mit Verehrern ist schwierig, sie konnten in die Motivtradition der reitenden Gottinnen
gehoren (Schroer 1987: 294 mit zwei Beispielen aus Lachisch bei Abb.112f; Keel et al. 1990: 210-217; Nunn
1994: 211 Abb.1; Keel/Uehlinger 52001: Abb.164b-c); vgl. auch eine unsicher datierte ovale Platte vom T. el-Far‘a
Std (Petrie 1930: P1.40,479; 68; Keel 2010a: 176f No 343).

1.10 Bes und Patake

1106 Anbhaltend beliebt sind die schon in der SB-Zeit hdufigen Bes-Amulette
(783-784). Kennzeichnend fiir Bes sind die zwergenartige Gestalt, die verkriimmten
Beine, der vorstehende Bauch, ein grofier herabhangender Phallus und die fratzenhaften
Gesichtsziige mit der heraushdngenden Zunge (Herrmann 1994: 316-391). Bes spielte
als schiitzender und unheilabwehrender Gott besonders in der Volksfrommigkeit eine
grof3e Rolle.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Afftle/Afula. Oberflaichenfund.

E IB (1150-980a), eventuell dlter.

Amulett mit Anhdngervorrichtung. WeiRkes Kompositmaterial mit hellblauer Glasur.

H2,5;B 1,5 DO0,9.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 20617. Herrmann 1994: No 336.

Parallelen: Herrmann 1994: Nos 328-335.337.349-367.377.379-383.

1107 Einen bértigen Bes zeigt die kleine Pressform aus gebranntem Ton, die zur
Serienproduktion von Bes-Amuletten benutzt werden konnte. Das Model selbst wurde
durch den Abdruck eines Amuletts im noch weichen Ton gewonnen. So konnten auf
einfachste Art massenhaft Amulette desselben Typs hergestellt werden.

T. el-Aggul (0934.0976), wahrscheinlich Scharuhen, 6 km sw Gaza. Oberflachenfund.

Ende SBIIB - E 1 (1250-980a).

Amulettmodel. Gebrannter Ton.

H3,8;B2,5.

Aufbewahrungsort unbekannt. Petrie 1933: PI.16,42; Herrmann 1994: No 385.

Parallelen: Model dieser Art bei Khawam 1971: PI.37,8; 38,7; Herrmann 1985: No 126 Herrmann 1994: Nos 386ff.
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1108 Ein Bes mit einer Federkrone (782) hilt in der Pose des Herrn der Tiere in
jeder Hand eine Schlange (1087).

Beerscheba, T. Be’er-Seva®/T. es-Sabac (1348.0727) n Negev, 6 der modernen Stadt Beerscheva. Area A-4, Locus
2733, Stratum 5.

Ende E IB - E llA bzw. 21. Dyn. - frithe 22. Dyn. (1070-900a).

Skarabdus. Kompositmaterial in lapislazuliblauer Farbe.

1,15 x 0,84 x 0,6.

Tel Aviv, Tel Aviv University, Institute of Archaeology, Feld-No 19790/50. Keel 1992: 259 fig.262; Keel/Uehlinger
52001: Abb.226b; Frey-Anthes 2007: 308 Abb.20; Keel 2010: 8f No 5.

Parallelen: Achsib (Keel 1997: 72f No 150); Matouk 1977: 374 No 52; ein Skarabdus in London, University College,
UC 42505. Vgl. einen singuldren Skarabaus mit Bes, der eine Federkrone trdgt, in der Haltung eines »Herrn der
Gefangenen« (Frey-Anthes 2007: 308 Abb.17 = Keel 1997 54f No 98); weitere Besgestalten mit Federkrone
begegnen auf einem Fingerring aus Dér el-Balah (Keel 2010: 454f No 126, vgl. auch Matouk 1977: 374f
Nos 41-90), ansonsten bisher nur in spateren Perioden (vornehmlich 8. Jh.a) mit Exemplaren aus Lachisch, Gat,
T. el-Far‘a Siid, Geser und vom T. “Eton/T. °Etin (Keel/Uehlinger 52001: 248f Abb.224a-225e.226¢).

1109 Patiken machen in der Amulettproduktion Paldstinas/Israels neben den
Udjat-Augen die grofite Gruppe aus (Herrmann 1994: 404-492). Dem gottlichen Zwerg
traute man, wie dem grofSen Gott Ptah, schopferische Krifte zu. Der Skarabéus, den
er gelegentlich auf dem Kopf trigt, unterstreicht die Verbindung zur aufgehenden,
neu erstehenden Sonne.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. Raum 1033 im Sethostempel,
Level VI.

Ende SBIIB - E 1 (1250-980a).

Amulett. WeiRes Kompositmaterial.

H1,8;B1,0;DO0,6.

Philadelphia, University of Pennsylvania Museum of Archaeology and Anthropology, 29-104-182. Rowe 1940:
Pl.33,6; Herrmann 1994: No 615.

Parallelen: Vgl. Herrmann 1994: 404-492 Nos 519-554.567-570.574-580.585f.

1110 Die Schutzkrifte des Patiken werden bisweilen durch Messer, die er in den
Hinden halt, verstarkt.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. Im NO des Raumes 15491 Level
V, Feld-No 30-12-82.

EIB - EIIA (1150-900a)

Amulett. Festes, weiBes Kompositmaterial mit hellgriiner Glasur.

H3,15;B1,8;D 1,2.

Philadelphia, University of Pennsylvania Museum of Archaeology and Anthropology, 31-50-178. James 1966:
fig.113:9; Herrmann 1994: No 626.

Parallelen: Herrmann 1994: 624-631 mit dem Verweis auf Petrie 31975: PI.31,176f; P.47,176 O und C; Herrmann
1989: 31 Abb.2; vgl. auch IDD s.v. Pataikos No 7.

1111 Bei diesem Patiken sind die Messer in den geballten Fiusten kaum noch
erkennbar. Auffillig ist ein breiter Halsschmuck. Der Kopf ist unbedeckt.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affale/°Afula. Area AA, Square L-8,
Locus 2008, Stratum VB.

E 1A (10.-9. Jh.a).

Amulett aus festem, weiBem Kompositmaterial mit hellblauer und schwarzer Glasur.

H 4,85; B 2,15; D 1,5.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 18274. Herrmann 1994: No 607.

Parallelen: Herrmann 1994: Nos 589f.
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1.11 Hathor und die schonen Dinge

1112 Einvollstindiges Kapitell einer Kolossalsdule aus dem Tempel der Bastet zeigt
das Gesicht der Hathor mit Kuhohren und der schénen Schulterlockenfrisur (742).
Uber der Periicke wurde eine kleine Plattform angebracht, auf der sich eine Reihe
aufgerichteter Kobras mit Sonnenscheiben befinden. An den Seiten wurde jeweils
eine Urdusschlange mit der Krone Unterdgyptens plastisch ausgearbeitet, dahinter
Wappenpflanzen von Ober- und Unterdgypten, Papyrus und Lotos. Darunter befinden
sich die eingravierten Namen von Osorkon II. Dieses Kapitell ist eines von insgesamt
vier gleichen aus der Hypostylhalle neben dem grofien Durchgang, welcher mit den
Sed-Fest Darstellungen Osorkons II. dekoriert war. Kartuschen und Stil lassen darauf
schliefSen, dass diese vier Kapitelle in Bubastis unter Osorkon I. gefertigt und von
Osorkon II. aufgestellt (oder usurpiert) wurden.

Bubastis, T. Basta, s6 Zagazig (Agypten). Bastet-Tempel, Festhalle Osorkons II.

Osorkon 1., 22. Dyn. (875-837a).

Hathorkapitell. Roter Granit.

H 178,8; B 137,5; T 108,2.

Boston, Museum of Fine Arts, 89.555. PM 1V,29; Naville 21891: PLIX.

Parallelen: Aus Bubastis stammen etliche Uberreste von verschiedenen Hathorkapitellen in unterschiedlicher
GréRe (London, British Museum, EA 1107; Paris, Louvre, B 53; Berlin, Agyptisches Museum, 10834; Sydney,
Nicholson Museum, 2004.557).

1113 Die sieben Hathorkopfamulette, die zu einer Kette gehoren, zeigen das typische,
von {ippigen Schulterlocken gerahmte Gesicht der Géttin. Ein Zusammenhang mit den
»sieben Hathoren, die bei der Geburt das Schicksal eines Neugeborenen verkiinden,
liegt natiirlich nahe (Herrmann 1994: 260f).

Ekron, T. Migné/H. al-Muganna“ (1358.1318), 18 km 6 Aschdod. Hochste Schicht der drei Boden im Nordraum
des Gebaudes 350, 21. Dyn.

EIB - EIIA (11.-10. Jh.a).

Amulette. Poroses, weilkes Kompositmaterial.

H 2,45; B 2,35; D 0,6.

Jerusalem, Israel Museum, A86-22.1-7. Dothan 1990: 32; Herrmann 1994: No 232-238; Herrmann/Staubli 2010:
60 Abb.19.

Parallelen: Vgl. die ausfiihrlichen Angaben bei Herrmann 1994: 257-261; Herrmann 2016: Nos 136-148. Zu den
Stempelsiegeln dieser Zeit mit Hathorkopf oder Hathorfetisch vgl. Schroer 1989: bes. 144f; Keel 2013: 70f No 162;
102f No 21; 268f No 229, jeweils mit Angaben von Parallelen, hiufig im Ubergang von der SB- zur E-Zeit.
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1114 Die in Metall getriebenen Szenen der wertvollen Schale setzen die Tradition
der aquatischen Motive rund um die Gottin Hathor fort (760-761). Im Zentrum
der Schale (mdoglicherweise dlteren Datums und spéter neu gerahmt) findet sich eine
zwoltblattrige Rosette. Das goldiiberzogene Figurenband zeigt vier junge Frauen, die
unbekleidet in einem durch Fische und Wasserpflanzen charakterisierten Wasser- oder
Sumpfgebiet schwimmen und dabei Enten zu fangen versuchen. Die Inschrift ist eine
Widmung der Schale als Geschenk des Konigs an seinen General.

Tanis, $an el-Hagar, im O-Delta, 6 des Tanitischen Nilarmes (Agypten). Grabkammer des Generals Wen-djeba-wendjet
in der Grabanlage Psusennes’ I.

Psusennes I., 21. Dyn. (1044-1040a).

Metallschale. Silber, Bildfeld mit Goldfolie iiberzogen, Rosette im Zentrum urspriinglich mit Glaspasteneinlagen.
H2,5; @ 18,4.

Kairo, Agyptisches Museum, JE 87742. Montet 1951: 83f No 775 fig.31 PL.55; Keimer 1952: Abb.2; Smith 1958:
228ff PI.168B; Leclant [Hg.] 1981: lll 186 Abb.161; Schoske/Wildung 1984: No 67; Yoyotte 1987: 96; Sahrhage
1998: Taf.20; Fischer 2007: Taf.131 *L.94; Lohwasser 2008: 64 Abb.9; Ben-Shlomo 2010: 86 fig.3.44; Lilyquist
2012: 31 Abb.46; Aruz et al. [ed.] 2014: 116 fig.3.3.

Parallelen: Ahnliche Schalen in Kairo (JE 87743; CG 53263 = JE 39869, 19./20. Dyn.); New York, Metropolitan
Museum, 07.228.223 (Silberschale mit Szenen in den Papyrusgefilden aus Bubastis, 20./21. Dyn.); vgl. Smith
1958: 228f. Zu Loffeln in Gestalt von Schwimmerinnen vgl. Wallert 1967 (zu einer anderen Deutung Lohwasser
2008) und zur laba- und Athienou-Schale Wicke 2010: Abb.1-4; Aruz et al. [ed.] 2014: 115f fig.3.1-2; 126 fig.3.13.

1115 Mehrere Elfenbeinintarsien aus Ekron zeigen nilotische Szenen mit jungen
Schwimmerinnen zwischen Papyrusbliiten. Auf dem am besten erhaltenen Plittchen
schwimmen zwei Frauen mit ausgestreckten Armen aufeinander zu. Solche Szenen
finden sich schon in der SB-Zeit gern auf Kosmetikutensilien (760-761). Nilufer und
Sumpf sind Biotope, die sich symbolisch mit Regeneration und mit der G6ttin Hathor
verbinden.

Ekron, T. Migné/H. al-Muganna® (1358.1318), 18 km 6 Aschdod. Field Ill, NE12, Stratum VI.

El(12.-11. Jh.a).

Elfenbeinplattchen, geritzt.

H2,7,L26,8,D0,3.

Ekron, Excavation Storage. Ben-Shlomo/Dothan 2006: 8 fig.4; Ben-Shlomo 2010: 85 fig.3,43; Lohwasser 2008:
63 Abb.8.

1116 Die runde Schale stellt eine Ente dar. Wahrend das Gefif3 selbst den Korper
des Vogels bildet, sind der Schwanz und zwei Fliigel in Form von kleinen Griffen
angebracht. Der Kopf der Ente mit dem charakteristischen, geschwungenen Hals und
dem breiten Schnabel ist geschickt auf dem Rand der Schale angebracht worden. Solche
Schalen wurden auf Tonstidnder gestellt, wie éhnliche Funde vom T. el-Qasile zeigen.
Ob der dgyptische Hintergrund (vgl. die Angaben zu 760-761) in diesem kultischen
Kontext noch zum Tragen kam, ist wohl eher fraglich.

T. el-Qasile (1307.1676) auf dem Stadtgebiet von Tel Aviv. Area C, Tempel 131, Locus 134, Stratum X.

Ende E IB - Anfang E IIA (1050-950a).

Schale mit Entenkopf, aus . Gebrannter Ton.

@ 23,8; H inkl. Entenkopf 19.

Tel Aviv, Eretz Israel Museum, IAA 76-450. Mazar 1980: 96 fig.28 und PI.34,3-4; Dothan 1982: PI.10; Ben-Shlomo
2010: 140 fig.3.79.1.

Parallelen: Zwei weitere Schalen vom selben Fundort (Mazar 1980: 96 fig.29f), eine aus Bet-Schean (Panitz-Cohen
/Mazar 2009: fig.9.16) sowie ein langhalsiger Vogelkopf aus Aschdod (Dothan 1982: P1.9) und vom T. Zira‘a
(Gropp 2013: 640 TZ 010831-001). Eine Entenvase aus Megiddo, Level IV (Peltenburg 2002: PI.2b), eine
Entenpyxis aus Grab 8 in Geser (Maeir 2004: PI.11,8; 28,8).
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1117 Das Ambiente von Enten und Papyruspflanzen wird auf dem Deckel dieses
Spiegelkastens mit einer jungen Frau assoziiert. Sie ist, abgesehen von einem breiten
Schmuckkragen und Reifen an Knocheln und Armen, unbekleidet. Im Haar trégt
sie eine Schleife (wohl keine Seitenlocke) und einen breiten Schmuckkragen um den
Hals sowie eine Bliitenkrone. Sie hilt in der Rechten einen Parfiimbehilter und in
der Linken ein Pflanzenbouquet. Alle Elemente verweisen auf die Idee eines ewigen,
freudvollen Lebens.

Deir el-Bahari, Dér el-Bahari, Theben West (Oberdgypten). Cachette TT 320, Korridor B.

Pinudjem (Hohepriester des Amun), 21. Dyn. (1070-1032a).

Spiegelkasten. Sykomorenholz, Elfenbein, Pigment.

H 28; B 13; T 10,5.

Kairo, Agyptisches Museum, CG 44101 (= JE 26278, Kastchen; JE 26279, Deckel). Bénédite 1907: PI.23; Curto
et al. 1984: No 48; Tiradritti [ed.] 1999: 298; Fischer 2007: P1.46.

1118 Wenn der Fufl dieses Gefiafles noch komplett wire, wiirde es dem blauen
Lotos (Nymphaea cerulia) dhnlich sehen, einem Symbol fiir Schépfung, Geburt und
Regeneration. Die Sumpfszene (1122) soll die Idee der Urlandschaft zum Zeitpunkt
der Schopfung zum Ausdruck bringen. Der Kelch zeigt ein grofies Bildregister, dessen
Motive in zwei rechtslaufigen Szenenfolgen gruppiert sind. Ein Mann treibt mit Lasso
in der rechten Hand und Papyrusbiischel in der Linken eine muhende Kuh vor ihm
an. Ein anderer Mann steht mit dem Riicken zu diesem, er wendet sich nach links, die
eine Hand zur Hathorkuh mit Sonnenscheibe zwischen den Hornern und die andere
nach dem Kalb austreckend, das vor ihm einherspringt. Zwischen den beiden Szenen
steht ein dritter Mann, der ein Kalb iiber seinen Schultern tragt (Oberkorper und Kopf
nicht erhalten). Grofle Enten flattern im Papyrusdickicht umher.

Aus dem Handel (1929 erworben in Kairo).

Wahrscheinlich 21. Dyn. (1070-946a).

Reliefierter Fayencekelch, beschadigt, Fuf fehlt.

H9,9.

New York, Brooklyn Museum of Art, 49.133. Tait 1963: PI.XVI.4a-c; Riefstahl 1968: 51 No 50; Fazzini 1972:
fig.37.

Pgrallelen: Ahnliche Szenen auf einem Kelch im Metropolitan Museum, New York 26.7.971 (Tait 1963: PL.XVIl.1a-c).

Auf dem Hintergrund von Papyrus- und Lotosdickicht finden sich u.a. ein laufender Stier und eine Kuh mit Kalb
sowie Sumpfvogel auf einem Fayencekelch in Privatbesitz (Miller 1979: 243f Abb.11-14).
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1119 Lotosbliiten sind in der Kunst des Neuen Reiches allgegenwirtig (Schroer
1987: 55fF). Von dort gelangte das Motiv auf zahlreichen verschiedenen Wegen und
Bildtrigern auch nach Paldstina/Israel, so auf die philistdische bemalte Keramik
der frithen E-Zeit. Der abgebildete Krugtyp ist von dgyptischen Prototypen der
20. Dyn. beeinflusst (Ben-Dor Evian 2012). Der Lotos wurde gern mit langhalsigen
Vogeln und mit Fischen kombiniert. Die Vogel stehen, nach rechts blickend, zu beiden
Seiten einer Lotosbliite. Um den Bauch des Kruges zieht sich ein Band von Végeln mit
zuriickgewandten Hilsen im Wechsel mit Rautenmotiven.

Azor, Yazir/T. Azor (1316.1593), 7 km s6 Jaffa. Grab (keine genaue Zuordnung).

El(12.-11. Jh.a).

Bemalter Henkelkrug der ,white slip Philistine pottery“ (Typ 12), fast vollstandig. Gebrannter Ton.

H 26; @ am Bauch 16.

Jerusalem, Israel Museum, IAA 63-450/1. Dothan 1982: 176 fig.48 (Ausschnitt GefdRhals) und P1.88; Ben-Shlomo
2010: fig.3.87 No 6; Ben-Dor Evian 2012: fig.2.1.

Parallelen: Vom selben Fundort Keramik mit Vogelmotiven, aber ohne Lotos (Dothan 1982: 101 fig.6; 117
fig.15,1). Das Vogelmotiv, oft Vogel mit langem zuriickgewendeten Hals, findet sich auf einer Biigelkanne
(Macalister 1912: 11 179 fig.339 = Dothan 1982: 116 fig.14 PI.32) und Krateren (Dothan 1982: 101 fig.7,1-2) aus
Geser, Kriigen oder Krugscherben vom T. el-Fara Stid (Petrie 1930: PI.25 = Dothan 1982: 100 fig.4; Petrie 1930:
PI.23,4 = Dothan 1982: 174 fig.45 PI.84 = Ben-Dor Evian 2012: fig.2.2; Dothan 1982: 175 fig.46 PI.85), Aschdod
(Ben-Dor Evian 2012: fig.1.1-2; Ben-Shlomo 2010: 135 fig.3.75 Nos 1-4), T. “Eton/T. °Etdn (Dothan 1982: 47
fig.5 oben links), aus der E lIA aus Gat (Maeir [ed.] 2012: PI.13,1 Nos 4-5).

1120 Girlandenartig sind Lotosbliiten und -knospen im Wechsel auf diesem Kelch
aufgemalt.

T. el-Farca Sud (100.076), 24 km s Gaza. Grab 213.

E A (10. Jh.a).

Kelchférmiges GefaR. Gebrannter Ton.

H ~19; @ ~16.

Aufbewahrungsort unbekannt. Duncan 1930: 17 K6; Dothan 1982: 179 fig.53.1.
Parallelen: Vom selben Fundort dhnliche Kelche (Dothan 1982: 179 fig.53.2).

1121 Vogel, die sich mit zuriickgewandtem Hals das Gefieder putzen, sind
im Wechsel mit Fischen und einer Bliite in mykenischem Stil auf einem Krug
aufgemalt worden.

T. “Eton/T. “Etlin (1425.1000), 18 km wsw Hebron. Felskammergrab.

El(12.Jh. - Anfang 11. Jh.a).

Krug mit Siebauguss (bichrome ware). Gebrannter Ton.

H 32,2; @ 20.

Jerusalem, 1AA 69-99. Dothan 1982: 139 fig.29 PI.62; Edelstein/Aurant 1992: fig.5; Ben-Shlomo 2010: 134
fig.3.75:5.

Parallelen: Vom T. Dér Alla (Franken 1969: fig.47.4 = Dothan 1982: 139 fig.30). Fischmotive sind auf Scherben
bemalter Keramik aus Ekron, Aschdod, vom T. el-Fara Stid und anderen Orten bezeugt, jedoch teilweise nicht
datierbar (Ben-Shlomo 2010: 152 fig.3.86 Nos 1-5; Starkey/Harding 1932: PI.43,46 = Dothan 1982: 109 fig.12,2).
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1122 Unter einem Band mit fliegenden Vogeln und Vogelnestern mit Eiern sind im
Hauptregister des Lotoskelches Szenen mit Booten unter Papyruspflanzen dargestellt.
Die Nachen werden mittels grofSer Stangen navigiert. Manner und Frauen scheinen
sich im Papyrusschilf mit verschiedenen Tétigkeiten zu befassen. Im Bug des Bootes
auf dem gewihlten Ausschnitt befinden sich Urdusschlangen mit Kronen.

Aus dem Handel (Ankauf in Kairo).

22. Dyn. (946-735a).

Fayencekelch.

H 14,2 9,3.

New York, Metropolitan Museum of Art, 13.182.53 (TC II). Tait 1963: PL.XIV a-d; Wicke 2010: Abb.11; Lilyquist
2012: 40f.

Parallelen: Ein heute verschollener Kelch in der Collection Edmund de Rothschild (TC IV; Tait 1963: 105 fig.2)
mit Bootszenen.

1123 Ein Mann steht in einer Barke, die von Pflanzen, wahrscheinlich Papyrus,
umgeben ist. Er hilt eine langstielige Pflanze in der einen Hand und in der anderen
moglicherweise die Stange zum Staken des Bootes. Das Motiv erinnert an das seit
dem Alten Reich bezeugte Papyrusraufen fiir Hathor im Sumpfgeldnde (LA IV 670fF;
Staehelin 1978: bes. 77). Da im Totenbuch jedoch auch von der Fahrt des Toten in
die Binsen- oder Opfergefilde (Totenbuchspruch 110) die Rede ist (1161), kann ein
Bezug zu den Vorstellungen vom angenehmen Leben im Jenseits nicht ausgeschlossen
werden.

Aus dem Handel (Paléstina/Israel).

E |- frithe E IIA bzw. 20.-21. Dyn. (1186-946a).

Skarabadus. Gebrannter Steatit.

1,75 x 1,33 x 0,75.

Freiburg (Schweiz), Sammlung Keel, 1994.1; Keel/Schroer 1998: Taf.Ivd.

Parallelen: Ein kniender Mann in einem Papyrusboot ist auf einem Skarabdus aus der Sammlung Keel zu sehen
(1993.74; Keel/Schroer 1998: Taf.IVc). Vgl. die Verstorbenen im Boot rudernd in den Totenbuchpapyri (Rossiter
1984: 67 Abb.60; Saleh 1984: 60 Abb.70). In diesen ikonographischen Kontext gehért auch die wahrscheinlich
SB-zeitliche Terrakottaplakette aus Bet-Schemesch mit einem Stehenden, der langstielige Lotosbliiten in beiden
Armen hdlt (Ziffer et al. 2009: PI.1).

1124 Einen kleinen hockenden Affen, der eine Frucht verspeist, stellt dieser Gewicht-
stein dar. Das Affchen hat menschliche Gesichtsziige und trigt eine Art Stirnband.
Meerkatzen sitzen auf den Grabdarstellungen des Neuen Reiches haufig angebunden
unter dem Stuhl der Grabherrin. Sie wurden als Haustiere gehalten und hatten eine
erotische Symbolik (762).

Taanach, T. Ta%annek (171.214), 8 km s6 Megiddo. In einem Kochtopf mit anderen Gewichten auf dem Boden
des ,plastered floor” s der Kultbereichs SW 1-7/8.

E IB-IIA (11./10. Jh.a).

Gewichtstein. Bronze.

H 1,5, B0,75; D 0,6.

Ramallah, Bir Zeit University, Storage for Archaeology (T. Taannek). NEAEHL 4,1432; Lapp 1967: 26 fig.14 Mitte;
IDD s.v. Monkey No 74.

Parallelen: Aus Megiddo (Yadin 1975: 223-236). Zu thebanischen Grdbern des Neuen Reiches mit Meerkatzen
unter Stiihlen vgl. Valbelle 1975: P1.19 (TT 267); Ockinga 2009: P1.69 (TT 1438).
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1125 Zweian einer stilisierten Palme aufgerichtete Meerkatzen (282) mit verehrend
erhobenen Pfoten konnten als dgyptische Hieroglyphen rnp (»Jahr«) und nfr (»schon,
gut«) gelesen werden. Dann bedeutet die Komposition »gutes Jahr« im Sinn eines
Neujahrswunsches. Einen Zusammenhang mit der Sorge um die Kleinkinder (1113)
konnte der Fundkontext, ein Kindergrab, nahelegen.

T. es-Sa“idiye (2045.1861), 9 km nnw T. Dér “Alla (Jordanien). Area BB, Square 200, Kindergrab 65.

Ende E IB-E IIA bzw. 21. Dyn.-friihe 22. Dyn. (1070-900a).

Skarabdus. Gebrannter, weiRer Steatit mit Resten griiner Glasur.

1,39 x 1,08 x 0,64.

London, British Museum, ME 1986-6-23,90. Tubb 1988: 65.71 fig.51 untere Reihe 2. Skarabdus von links; Keel
et al. 1990: 351f Abb.38; Eggler/Keel 2006: 374f No 17.

Parallelen: Vier Skarabden aus Akko (Keel 1997: 602f Nos 202ff, 636f No 296), einer aus Megiddo (Lamon/Shipton
1939: P1.69,32; 70,32), einer aus Bet-Schean (Keel 2010: 182f No 192).

1126 Auflergewchnlich fir die Siegelkunst ist die Darstellung einer liegenden
Gazelle, vor ihr nfr (»schon, gut«) und . Gazellen sind typisch fiir die dgyptische
Kleinkunst (757.853). Sie gehéren zu den wilden Tieren der Wiistengegenden, derer
Agilitit Lebensfrische und Wiederbelebung zum Ausdruck bringt (Hornung/Staehelin
1976: 138f).

T. el-Farca Siid (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 200, Grab 201; E II.

21.-22. Dyn. (1070-730a).

Skarabaus, Basisrand und Riicken bestoRen. Kompositmaterial.

1,27 x 0,97 x 0,69.

London, Institute of Archaeology, EVII.21/33 (als Dauerleihgabe in Oxford, Ashmolean Museum). Petrie 1930:
P1.40,477; Keel et al. 1984: Abb.77c; Keel 2010a: 176 No 341.

Parallelen: Gazellen auf Skarabéen in Bet-Schean (Keel 2010: 178f No 182), Dor (Keel 2010: 478f No 35), En-Gedi
(Keel 2010: 562f No 5), T. Gemme/T. Gama (Keel 2013: 28f No 62). Vgl. eine kleine Fayence-Plakette aus dem
Tempel Ramses’ IV. in Asasif im Metropolitan Museum, New York, 16.10.39.

1.12 Osiris, Isis und Horus

1127 Nes-Chons, die Gemahlin Pinudjems II., eines Hohepriesters des Gottes
Amun, steht auf der rechten Seite, dem Gotterbild des Osiris zugewandt. In der Rechten
hilt sie ein Riuchtertopfchen, die Linke ist verehrend erhoben. Osiris ist in typischer
Haltung mit ungegliedertem Korper, Krummstab und Geiflel dargestellt. Zwischen
dem Gott und der Verehrerin steht ein Opfertischchen mit Wasserkrug und Lotosbliite.
Die sieben vertikalen Inschriftenkolumnen identifizieren den Gott als Osiris mit seinen
Epitheta.

Deir el-Bahari, Dér el-Bahari, Theben West (Oberagypten). Gekauft von Amelia B. Edwards, urspriinglich aus
dem koniglichen Mumienversteck (Cachette DB 320).

Pinudjem II., 21. Dyn. (990-969a).

Stele. Sykomorenholz, farbig bemalt.

H 39,5;B21,6; D 2,2,

London, University College Institute of Archaeology, UC 14226. PM 1,665; Edwards 1883: 81f, Petrie 1905: fig.88;
Vandier 1966: 134 (ohne Abb.); Stewart 1983: No 1 Pl.47; Jansen-Winkeln 2007: 121.

Parallelen: Eine einzigartige Stele der Zeit Ramses’ VI. aus Koptos zeigt dessen Tochter Isis, Priesterin und
Gottesgemahlin, in spiegelbildlicher Doppeldarstellung links vor Re-Harachte und rechts vor Osiris (Manchester
Museum, No 1781; Petrie 1896: PI.19,2).
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1128 Die Votivstatue mit dem Gott Osiris als Statuette auf einem Podest konnte
urspriinglich fiir die Einlassung in eine Nische vorgesehen worden sein. Osiris tragt
die fiir ihn charakteristische Atef-Krone mit Urdus, den Gétterbart und die Regalia
in den vor dem Korper gehaltenen Armen. Um den Hals liegt ein Kragen aus vier
Reihen Schmuckelementen, der urspriinglich abwechselnd in roter und blauer Farbe
bemalt war. AufSer Resten von blauer Farbe der Hieroglyphen ist sonst an der Statue
selber keine Farbe mehr auszumachen. Die Vorderseite ziert eine Inschrift. Vier
vertikale Inschriftenbidnder, zwei zu jeder Seite des Gottes und zwei horizontale Reihen
Hieroglyphen unter dessen Fiiflen geben zwei Opferformeln wieder. Obwohl im
Delta ausgegraben, lassen die Namensbeischriften der genannten Personen auf einen
thebanischen Ursprung der Familie und deren Verbindung zur Triade von Karnak,
Amun, Mut und Chons schliessen.

Aus der Nihe von Tanis, San el-Hagar, im O-Delta, 6 des Tanitischen Nilarmes (Agypten).

Psusennes I., 21. Dyn. (1044-994a).

Osirisstatue mit Stele als Riickenpfeiler in erhabenem Relief. Kalkstein.

H 155; B 51; T 30; Osirisfigur H 140; B 35; T 35.

Kairo, Agyptisches Museum, JE 86125. Habachi 1947: PI.33; von Kaenel 1984: 33f.

Parallelen: Ahnliche Statuen in den Grdbern von Petamenopet (TT 33; wohl Raum Xl n6 Ecke, Figur ist

verschwunden; Piankoff 1947: 74) und Monthuembhat (TT 34; Raum X, Nische W-Wand; PM 1,1 59); vgl. Habachi
1947: 277.

1129 Anthropoide Schiebesarkophage aus Ton waren im Ubergang von der SB- zur
E-Zeit an Orten wie Bet-Schean, Dér el-Balah, Lachisch und T. el-Far‘a Siid im
Gebrauch (787). Sie versinnbildlichen Osiris, oft mit gekreuzten Armen und Lotosbliite
an der Stirn. Diese eindeutigen Charakteristika fehlen beim abgebildeten Beispiel,
einem Deckel, der zu einem nur fragmentarisch erhaltenen Sarkophag gehort.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. N-Friedhof, Grab 66A.
El(12.-11. Jh.a).

Anthropoider Sarkophagdeckel. Brauner, gebrannter Ton.

H 50; B 50.

Jerusalem, Israel Museum, P-1434. Oren 1973: 250f fig.53,4; Dothan/Dothan 1992: 94 oben Mitte.

Parallelen: Fiir die etwa gleichzeitig datierenden Exemplare der n Gruppe vgl. Oren 1973: 248 fig.52,3-4; 254
fig.55a,3; 266 fig.58,3-4; furr die etwas dlteren (13.-12. Jh.a) der s Gruppe Petrie 1930: Pl.24; Tufnell et al. 1958:
PI1.45f; Dothan 1979: 11 fig.12 (Tomb 114), 37 fig.78f (Tomb 116), 52f fig.120f (Tomb 117); vgl. zudem Ornan
1986: 122 fig.7-11 und Aruz et al. [ed.] 2014: No 10.

1130 Ein bartiges Gesicht blickt dem Betrachter entgegen. Geschlossen sind sowohl
der Mund als auch die Augen. Neben den beiden Ohren dient ein dritter, zusétzli-
cher Osenhenkel auf dem Kopf der Notwendigkeit, den Deckel behutsam auf dem
Sarkophag platzieren zu kénnen. An den Gott Osiris erinnert bei dieser Variante, die
dem lokalen Handwerk entstammen diirfte, nur noch das Bartchen.

Sahab (2452.1425), 12 km s6 Amman (Jordanien). Grab A.

10. Jh.a.

Anthropoider Sarkophagdeckel. Brauner, gebrannter Ton.

H 44; B 45.

Amman, Jordan Museum, J.2802. Albright 1932: PI.12,2; Yassine 1975: fig.4; Dornemann 1983: 146 Abb.89,4;
Mittmann et al. 1987: No 120; Bienkowski [ed.] 1991: 37 fig.35.
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1131 Isis und Nephthys stehen trauernd am Djed-Pfeiler (796), der mit einer Sonnen-
scheibe bekront ist. Der Djed-Pfeiler gilt als Symbol des Gottes Osiris. Beide Gottinnen
tragen weifle Kleidung und haben ihre Briiste entblgsst. Im traditionellen Klagegestus
wird eine Hand mit der Innenfliche vor das Gesicht gefiithrt (799). Auf dem Kopf
tragen die Gottinnen ihre Embleme, die Hieroglyphen ihrer Namen.

Aus dem Handel.

21. Dyn. (1070-9462).

Fragment eines inneren Sargs. Holz, Bemalung auf Stuck.

H 66; B 28,8; D 4,8.

Amsterdam, Allard Pierson Museum, 8103. Lunsingh Scheurleer 1992: 29 fig.8; van Haarlem 1997: 21-24.

Parallelen: Aus Deir el-Medineh eine Darstellung auf der Innenseite des Holzsarkophags des Butehamun, TT291,
in Turin, CGT 10101.b (PM 1,2,741; Niwinski et al. 2004: PI.1-3), dessen Datierung aber unsicher ist (21.-24. Dyn.).

1132 Die Erweckung des Osiris wird in den Totenbuchpapyri und auf Sargmalereien
der 21. Dyn. hdufig von seinen Schwestern Isis und Nephthys begleitet bzw. flankiert
(800-801). Im Gestus der Klage sitzen sie zu Flilen und Hiupten des Verstorbenen,
der sich aber bereits von der l16wenfiiffigen Totenbahre erhebt. Osiris ist in seinem
Gotterornat mit Krummstab und Geiflel dargestellt, auf dem Kopf tragt er zum
Zeichen seiner Wiedergeburt die Sonnenscheibe mit dem Uréus.

Deir el-Bahari, Dér el-Bahari, Theben West (Oberdgypten), aus dem Mumienversteck Bab el-Gasus.
Mitte-Ende 21. Dyn. (1000-946a).

Papyrus, mit schwarzer Tinte bemalt.

H 28; gesamte L des Papyrus 275.

Kairo, Agyptisches Museum, CG 40016 (S.R. VIl 10240). Piankoff/Rambova 1957: 57 fig.42; Keel 2007: Abb.493.
Parallelen: Ahnliche Szenenkompositionen bei Piankoff/Rambova 1957: 65 fig.53 = Niwinski 1989: 145 fig.37
= Keel 2007: Abb.492; dhnlich Niwinski 1989: 145 fig.36; Pl.42c. Zum Standardrepertoire gehort diese Szene
auch auf den Sdrgen ab dem Ende des Neuen Reiches, zundchst noch mit Anubis als Priester an der Bahre (800),

vgl. auch Kopenhagen, Ny Carlsberg Glyptothek, AEIN 62. Vgl. Niwifski 1995: PLII.1 (JE 29680); Niwinski 1999:
fig.15 PLV,1 (JE 29668).

1133 Isis und Nephthys sind neben Selket und Neith auch als Schutzgéttinnen auf
den Eingeweidekésten anzutreffen. Die G6ttinnen sind den ebenfalls als Schutzgeistern
der Eingeweide wirkenden sog. Horuss6hnen zugeordnet, deren Kopfe (Mensch,
Pavian, Schakal und Falke) als Deckel die Kanopenkriige schlieffen. Der teure Einge-
weidekasten Scheschongs . ist im Stil einer kleinen Gétterkapelle mit Sims und Dach
gearbeitet. Der plastische Horusfalkenkopf auf dem Dach fehlt. Die Hoffnung auf
Wiedergeburt unterstreicht die sich um den Dachfirst ringelnde Mehen-Schlange,
die im Amduat den Sonnengott auf seiner Fahrt durch die Unterwelt begleitet. Auf
den Seiten des Kastens sind Isis und Nephthys in ihren langen Gewindern zu sehen.
Beide Gottinnen breiten ihre grofen Fliigel (nur jeweils ein Fliigel ist sichtbar) wie
eine Decke aus, wobei die Fliigelspitzen den Boden bertihren.

Aus dem Handel (1891 erworben), aus Tanis, San el-Hagar, im O-Delta, & des Tanitischen Nilarmes (Agypten).
Scheschong I., 21. Dyn. (925a).

Eingeweidekasten. Alabaster, reliefiert.

H 70,5; B max. 57.

Berlin, Agyptisches Museum, 11000. Priese [Hg.] 1991: No 133; Dodson 1994: 44 PI.37f; H. Brandl 2012: Abb.11f.

Parallelen: Fragmentarische Exemplare aus der Zeit Haremhabs, 18. Dyn. (Kairo, Agyptisches Museum, JE
46809.46826.55369) und Ramses’ Il., 19. Dyn. (London, British Museum, EA 49740).
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1134 Bei der sorgfiltigen Einbalsamierung des Korpers wurden die inneren
Organe bis auf das Herz durch einen Einschnitt am unteren linken Abdomen
entfernt, um den Korper anschliefend mittels Natronsalz zu dehydrieren. Nach
der Préparation des Leichnams wurde tiber die urspriingliche Einschnittswunde
eine Plakette zum Schutz und der besseren Heilung gelegt. Die goldene Plakette des
Kénigs Psusennes zeigt in der Mitte das nach links blickende Udjat-Auge (wortlich
»das Intakte/Unversehrte/Heile«). Dieses wird von den vier Horussohnen Amset, Hapi
(links), Duamutef und Qebehsenuef (rechts) verehrt; ihre Namen sind jeweils tiber
ihren Kopfen eingraviert. Uber dem Udjat-Auge ist zu lesen: »Fiir den Osiris, Konig
P3-sb3-h° j.n-njw.t (der Stern, der in der Stadt erschienen ist) [Psusennes], geliebt von
Amun, gerechtfertigt.« Vier Locher an den Ecken sorgten dafiir, dass die Plakette auf
den Mumienbinden fixiert werden konnte und nicht mehr verrutschte.

Tanis, San el-Hagar, im O-Delta, 6 des Tanitischen Nilarmes (Agypten). Grab Psusennes’ I., Grab 3 der kéniglichen
Anlagen.

Psusennes I., 21. Dyn. (1044-994a).

Plakette. Gehammertes Gold.

H 9,7, B 16,6; D 0,07.

Kairo, Agyptisches Museum, JE 85821. Montet 1951: PI.112; Hornung/Bryan 2002: 124; Hawass et al. 32005: 394.

1135 Zahlenmifig sind Udjat-Augen seit der SB-Zeit (691-692) die am meisten
verbreiteten Amulette in Paldstina/Israel (Herrmann 1994: 611ff). Lebenden und
Toten sollten die in Formen und Farben vielfiltigen Talismane Schutz und neue
Krifte zusichern. Die Amulette und Siegelamulette, die in Grabern gefunden wurden,
transportieren dabei manchmal in duflerst komprimierter Weise bzw. als abgekiirzte
Formel, Motive aus dem groleren Zusammenhang der Totenbiicher und ihrer
Ilustrationen. Sie lassen sich kaum einer bestimmten dgyptischen Gottheit zuordnen.
Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Afftle/Afula. Areal AA, Square K-8,
Locus 2012, Stratum VIA.

EIB (11. Jh.a).

Amulett mit Anhdngervorrichtung. WeiRes Kompositmaterial mit hellblauer Glasur.

H2,5;,B3,45, D 1,5.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 18297. Loud et al. 1948: P1.206,44; Herrmann 1994: No 1001.
Parallelen: Vgl. die ausfiihrlichen Angaben bei Herrmann 1994: 611-773. Udjat-Augen sind auch auf Siegel-

amuletten am Ende der SB- und beginnenden E-Zeit anzutreffen (Skarabius vom T. Gemme/T. Gama bei Keel
2013: 16f No 36 mit Angaben von Parallelen).
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1136 Zwei Paviane verehren die Sonne. Diese befindet sich in einem Boot iiber
einem Himmelszeichen, welches wiederum auf einem Djed-Pfeiler aufliegt. Vor jedem
Pavian ist eine kurze Inschrift zu den vier kardinalen Positionen der Sonne eingraviert:
Anbetung des Re, wenn er aufgeht - Anbetung des Re, wenn er untergeht - Anbetung
des Re, wenn er am Horizont erscheint - Anbetung des Re, wenn er am Firmament
scheint. Als Abschlussstein eines thebanischen Beamtengrabes ist dieses Pyramidion
auf allen vier Seiten dekoriert, wobei zwei Szenen je doppelt dargestellt sind. Die nicht
abgebildete Szene zeigt den Grabherrn Bennebensechaef und seine Frau kniend im
Verehrungsgestus vor einer kleinen Opferplatte, dariiber eine weitere Inschrift.

Unsichere Herkunft, méglicherweise Theben West (Oberdgypten).

21. Dyn. (1070-9464a).

Pyramidion, reliefiert. Kalkstein.

H 47; B 48; T 50,5.

Paris, Louvre, D 42 (E 3118, AF 34). Rammant-Peeters 1983: doc. 56; Seipel 1989: No. 103; Etienne [éd.] 2009:
No 66.

Parallelen: Rammant-Peeters 1983: doc.16; vgl. auch London, Petrie Museum, UC 14649 (26. Dyn.).

1137 Inschlichter Weise présentiert sich die Hoffnung auf erneuertes Leben auf einem
Skarabdus, der in einem Grab gefunden wurde. Ein Djed-Pfeiler mit herabhdngenden
Uréden (791) nimmt die untere Bildfliche ein. Von dieser durch ein Himmelszeichen
abgehoben ist oben die Sonnenbarke mit der Sonnenscheibe dargestellt. Der mit Osiris
vereinigte Tote wartete auf seine sonnengleiche Auferstehung.

T. el-Far¢a Sud (100.076), 24 km s Gaza. Friedhof 900, Grab 981.

SB1IB - E IB bzw. 19.-20. Dyn. (1292-1070a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,7 x 1,25 x 0,8.

Jerusalem, IAA 35-1750. Starkey/Harding 1932: PI.57,338; Rowe 1936: No 779; Keel 2010a: 348f No 756.
Parallelen: Eine schematische Darstellung (mit Tilapia im oberen Register) vom selben Fundort (Keel 2010a:
376f No 824). Djed-Pfeiler mit Urden sind in der SB- und der friihen E-Zeit belegt: vom T. el-Fara Sud (Keel
2010a: 286f No 604), aus Dotan (Keel 2010: 492f No 6), Schilo (Scarab 10127 bei Brandl 1993: 215 fig.8.13),
Lachisch (Tufnell et al. 1940: PI.32 No 23), Geser (Macalister 1912: P1.80 No 26; Keel 2013: 202f No 81) und vom
T. es-Sa“idiye (Eggler/Keel 2006: 376f No 22), vgl. auch die umfassende Diskussion bei Jaeger 1982: § 1101-1103.
Die Sonnenbarke in Kombination mit einem Skarabdus auf einem Siegel aus Bet-Schemesch (Keel 2010: 268f
No 119).

1138 Djed-Pfeiler gehéren schon in der SB-Zeit zu den hiufigen Motiven der
Stempelsiegelkunst (791.794), sie finden sich aber auch nachher. Das abgebildete
Stiick zeigt den Djed-Pfeiler zwischen zwei Roten Kronen.

Bet-Schemesch, En Sems, H. er-Ruméle (1477.1286), 20 km w Jerusalem. W-Teil der Stadt, Grab 11. Haupt-
nutzungsphase SB IIB-E IIA.

Wahrscheinlich 20. Dyn. (1186-1070a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit mit Spuren weiler Glasur.

1,36 x 1,08 x 0,66.

Jerusalem, Rockefeller Museum, IAA 1.136. Grant 1929: 188 No 453; Grant 1932: PI.51,26; Rowe 1936: No 649;
Keel 2010: 270f No 125.

Parallelen: Djed-Pfeiler flankiert von Roten Kronen vom selben Fundort (Keel 2010: 294f No 176 und 298f
No 187), aus Bet-Schean (Keel 2010: 210f No 250), vom T. el-Fara Siid (Keel 2010a: 228f No 470 und 276f No 580).
Zu anderen Kombinationen vgl. die Angaben unter 791.
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1139 Mit ungegliedertem Korper, Widderkopf und Sonnenscheibe steht der Gott
Re-Harachte nach links blickend auf einem Podest. Die vor ihm kniende Verehrerfigur
wird durch eine Kartusche als Takelot identifiziert. Der »Vereinigte« (797) wird
dartiber hinaus von weiteren Adoranten, darunter verschiedenen Gottern wie Heh,
Thot, Hapi und den Bau (Seelen) in Widder- und Vogelgestalt verehrt. Ebenfalls auf
Knien grifit Konig Osorkon II. den Gott.

Tanis, $an el-Hagar, im O-Delta, 6 des Tanitischen Nilarmes (Agypten). Kénigliche Grabanlage, Grab Osorkons
1., Kammer Ill des Takelot, N-Wand.

Osorkon Il., 22. Dyn. (875-837a).

Wandrelief. Kalkstein.

H ~156; B ~179.

In situ. Montet 1947: PI.37.

1140 Seit dem Neuen Reich wurde Isis, die gewohnlich stehend oder thronend mit
Zepter und Anch-Zeichen in den Hdnden sowie dem Thron als Schriftelement auf
dem Kopf dargestellt ist, auch mit dem Kopfschmuck der Hathor, dem Kuhgeh6rn
mit der Sonnenscheibe und dem Urius, reprisentiert, oft auch mit der Geierhaube.
Das abgebildete Amulett zeigt eine Gottin mit Kuhgehérn und Urdus an der Stirn. Sie
trigt ein auffillig kurzes, eng anliegendes Kleid, durch das Briiste und Bauchnabel
gut sichtbar sind (1102), ungewdhnlich ist auch die Schrittstellung. Die Arme liegen
am Korper an. Es kann sich um Hathor oder Isis handeln.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affile/Afula. Areal AA/Square L-7,
Locus 2102, Stratum VA.

EIA (10. Jh.a).

Amulett. Blaues Kompositmaterial mit blauer Glasur.

H 3,85;B 1,05, D 1,3.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 18513. Loud et al. 1948: PI.206,57; Herrmann 1994: No 218; Herrmann/
Staubli 2010: 58 No 5.

1141 Isis-Amulette treten in Paldstina/Israel ab der frithen E-Zeit auf (Herrmann
1994: 111-131) und sind noch in der Perserzeit beliebt. Dieses Stiick zeigt die thronende
Isis mit Horuskind. Sie trigt das Kuhgehorn und die Sonnenscheibe auf dem Kopf,
die sie von der in manchen Aspekten dhnlichen Géttin Hathor tibernommen hat. Das
Interesse an Isis konzentriert sich nun véllig auf ihre miitterlichen Seiten.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affile/°Afula. Brandstatte tber der
sog. Mittleren Burg, Topf 1, Schicht IV.

E IB (Anfang 11. Jh.a).

Amulett mit Anhdngervorrichtung. Hellbraunes Kompositmaterial mit griiner und blauer Glasur.
H4,8;,B1,4,D1,7.

Berlin, Vorderasiatisches Museum, VA 15131. Schumacher 1908: PI.28k; Herrmann 1994: No 42.

Parallelen: Herrmann 1994: Nos 20-23.28ff.34-37.39f; Herrmann 2002: Nos 1-4; Herrmann 2006: No 7;
Herrmann 2016: Nos 11.13-18.20-22. Unvollstandig ist ein Stiick aus Hazor (Ben-Tor et al. 2012: 520 fig.9.7.1;
Sandhaus 2013: 116 fig.83; Herrmann 2016: No 17).
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1142 Die thronende Gottin Isis gibt in der typischen Pose, aber untypischer
Anordnung dem links auf ihrem Schof3 sitzenden Horuskind die rechte Brust, die
sie mit der rechten Hand hilt. Die stillende Isis mit Horuskind ist rundplastisch
massenhaft und in verschiedenen Materialien produziert worden. Vor allem in der
Spatzeit erfahrt die ohnehin schon prominente Géttin eine weitere Aufwertung ihres
Kultes, nun in der Mittelmeerregion als die dgyptische Gottin schlechthin (zur Isis
lactans vgl. Miiller 1963).

Aus dem Handel.

21.-22. Dyn. (1070-730a).

Statuette. Agyptische Fayence und Blattvergoldung.

H 21,

Privatsammlung. Page-Gasser/Wiese 1997: 206f No 133.

Parallelen: Die Statuetten der stillenden Isis, haufig aus Bronze, stammen gewohnlich aus dem Handel und sind
kaum datierbar, besonders beliebt sind sie ab der 25./26. Dyn.

1143 An die d4gyptische Tradition der stillenden Isis ist diese Plakette angeglichen.
Wihrend gewohnlich die Terrakotten in der kanaandischen Tradition die stillende
Gottin nackt und stehend darstellen (1179-1182), ist die Stillende hier thronend
und mit einem Kleid abgebildet, das ihren Unterkorper von der Hiifte bis zu den
Unterschenkeln bedeckt, wahrend der Oberkorper nackt ist. Zwischen den Briisten
der Frau hingt ein runder Anhédnger an einer Kette.

T. el-Fara Nord (182.188), 10 km n6 Nablus. Locus 11-440, Level Vilb.

E 1A (10. Jh.a).

Terrakottaplakette. Rotbrauner Ton.

H11,7,B86,2;D5,0.

Jerusalem, Ecole Biblique, F.3452. Chambon 1984: P1.63,4; Keel/Uehlinger 52001: Abb.189.
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1.13 Vom Tod zum Leben

1144 Gegeniiber der SB-Zeit nimmt die Zahl der mythologischen Papyriin der frithen
E-Zeit, d.h. vor allem in der 21. Dyn. stark zu. Die Illustration eines Totenbuchpapyrus
mit bunten Vignetten zu den betreffenden Spriichen war immer eine Anthologie, die
von Vorlieben und Vermoégensverhiltnissen beeinflusst wurde. Selten aber fehlt die
[lustration zum Spruch 125, die Darstellung der Totengerichtsszene (Munro 2001:
69f). Auf dem ausgewihlten Papyrus der Nani findet die Wageszene (816-817) direkt
vor dem thronenden Osiris statt. Die Verstorbene, Sdngerin im Kult des Gottes Amun,
wird zur Waage gefiihrt. An dieser betitigt sich der Gott Anubis als Wagemeister. In
den Waagschalen liegen das Herz der Toten und das Bild der sitzenden Go6ttin Maat.
Zuoberst auf der Waage sitzt in Paviangestalt mit der Sonnenscheibe auf dem Kopf und
einer Papyrusrolle in der Hand (?) Thot, der Gott der Weisheit. Die Verstorbene hat als
Begleiterin die Gottin Isis gewdhlt, die hinter ihr steht. Die dunkle, hockende Figur
vor dem knienden Anubis kénnte die Verstorbene in ihrer Mumiengestalt bezeichnen
und damit die Phase vor dem Totengericht.

Deir el-Bahari, Dér el-Bahari, Theben West (Oberdgypten). Grab der Meretamun, TT 358/MMA 65, 1. Korridor,
gefunden in einer Osirisfigur.

Regierungszeit Psusennes 1., 21. Dyn. (1044-994a).

Papyrus, beschriftet und bemalt.

H 35; L des gesamten Papyrus 521,5.

New York, Metropolitan Museum of Art, 30.3.31. Winlock 1930: 21-28; Seeber 1976: PI.18; Heerma van Voss

1982: Abb.4b; Forman/Quirke 1996: 141; Winlock 22001: PI.78.
Parallelen: Vgl. Seeber 1976.

1145 Heriuben, Singerin im Dienste des Gottes Amun und Enkelin des Hohepriesters
Mencheperre erhielt als Grabbeigabe eine Kurzfassung des Totenbuchs. Sie kniet in
einem einfach gehaltenen weiflen Gewand, langer Periicke und mit einem Salbkegel
auf dem Kopf nach links gewandt auf einem dreistufigen kleinen Podest. Horus
(links) und Thot (rechts) flankieren die Verstorbene, um sie mit reinigendem Wasser
zu {ibergiefSen. Das Wasser besteht aus Anch-Zeichen (Leben) und was-Hieroglyphen
(»Herrschaft«). Das Vorbild dieser Szene stammt aus den Kronungsritualen (629-630).
Die Reinigung des Konigs wird in den Kontext der Totenweltvorstellungen transpo-
niert, auch gewohnliche Sterbliche konnen ihrer teilhaft werden.

Deir el-Bahari, Dér el-Bahar, Theben West (Oberdgypten). Fundkontext unbekannt.

21. Dyn. (1070-946a).

Papyrus, mit Tinte bemalt.

H 23,8; L des ganzen Papyrus 198.

Kairo, Agyptisches Museum, 14-7/35-6, Papyrus 133A. Piankoff 1949: PI.2-3; Piankoff/Rambova 1957: PI.1;
Terrace 1970: fig.155; Peck 1979: 19f.
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1146 Das Fufibrett von Sirgen ist ab der 22. Dyn. hiufig mit einem springenden,
gefleckten Jungstier bemalt. Die Beischriften weisen auf eine Identifikation des
Stiers mit Apis hin. Das springende Stierkalb symbolisiert zugleich unbdndige
Lebensfreude und die erhoffte Auferstehung der Verstorbenen. Hinter dem Bild
steht das fruchtbarkeitsfordernde Ritual des Apisstiers, der tiber die Felder rennt
und dabei in Stellvertretung fiir Horus die zerstiickelten Teile des toten Osiris
einsammelt und zur Mumie zusammenfiigt. Der oder die Verstorbene hoffte auf die
osirisgleiche Wiederherstellung, wie die Darstellungen erkennen lassen (Niwinski
in Bickel et al. 2004: 117f).

Aus dem Handel (méglicherweise aus Theben).

Frithe 22. Dyn. (946-930a).

FuBbrett eines Kartonagesargs, bemalt.

H25;B19; D 1,9.

Freiburg (Schweiz), Sammlungen BIBEL+ORIENT der Universitdt, AFig 1997.2. Bickel et al. 2004: No 37.

Parallelen: Hildesheim, Pelizaeus Museum, 1902b (Winter 21993: 11 Abb.3); London, British Museum, EA 6681;
Edinburgh, National Museums of Scotland, A.1956.195 (stehender Apis-Stier mit schwerem Menit).

1147 Inder21. Dyn. werden die Baumgottinnen (818-822), die die Toten mit Schat-
ten, Speise und Trank laben, hdufig als Nut identifiziert. Auf dem Stamm der Sykomore
ist zu lesen »Nut, die Grofe, die Gebérerin der Gotter«. Die anthropomorphe Géttin,
die sich aus der Baumkrone heraus mit ihren Erfrischungen der Toten, Nesitanebettawi,
zuwendet, tragt aber auf ihrem Kopf die Kuhhorner mit der Sonnenscheibe, die
sie als Hathor oder Isis kennzeichnen. Hinter der Toten steht die Westgéttin in
segnendem Gestus. Die Namen der Géttinnen sind somit deutlich sekundér. Primér
ist das Erscheinungsbild Baumgéttin, mit dem sich ein fiirsorgend-miitterlicher
Gottinnentyp und die Hoffnung der Verstorbenen auf deren belebende Gaben im
Jenseits verband (Keel 1992: 61-138). Hier erscheint die Baumgéttin noch in der
Baumkrone. Die Tendenz geht jedoch bei vielen Darstellungen dahin, die Goéttin jetzt
ganz gynaikomorph neben den Baum zu stellen. Baum und Géttin werden einander
zugeordnet, sie sind nicht einfach eins, wie es die dlteren Beispiele noch nahelegen.
Deir el-Bahari, Dér el-Bahari, Theben West (Oberdgypten), aus dem Mumienversteck Bab el-Gasus.

21. Dyn. (1070-9464).

Papyrus der Nesitanebettawi, bemalt (Ausschnitt).

H 22,5; L insgesamt 429.

Kairo, Agyptisches Museum, CG 40017. Piankoff/Rambova 1957: 97 und No 8 Szene 7; Niwifiski 1989: 294 Cairo
115; Keel 1992: 133 Abb.91.

Parallelen: Zur Nut als Baumgottin vgl. den Papyrus des Nespakaschuti im Louvre, E 17401. Zur Isis als
Baumgattin vgl. Keel 1992: 91 und Anm.309.
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1148 Auch die Goéttin Maat, die in den Illustrationen der Totenbuchpapyri ihre
Rolle urspriinglich beim Totengericht hat, kann in der Zeit nach dem Neuen Reich die
Gestalt einer Baumg6ttin annehmen (Keel 1992: bes. 90f). Baumgottinnen garantieren
die Versorgung der Verstorbenen im Totenreich. Die Sargmalerei identifiziert die
Géttin nur durch ihr Attribut, die Strauflenfeder. Das gefliigelte Udjat-Auge iiber
der ganzen Szene - mythologisch verbunden mit dem sich regenerierenden Auge
des Horus — unterstreicht die Hoffnung auf Wiederherstellung und Heilung. Die
Motive der Totenbuchpapyri und die Bemalung der Sarge zeigen ab der 21. Dyn. ein
zunehmendes Interesse am Schutz von gefliigelten, bisweilen miitterlich-regenerativen
Michten (1133). Das Totengericht selbst, die Szene des Herzwiégens, wird quasi der
Hoftnung auf géttliche Barmherzigkeit unterstellt.

Deir el-Medineh, Dér el-Mé&dina, Theben West (Oberdgypten). Aus den Grabungen Schiaparellis.

Mitte 21. Dyn. (990-970a)

Sarg des Herpaenese (nach Niwinski Pahoreniset). Holz, bemalt.

Errechnete MaRe der Szene H 16; B 19,5.

Turin, Museo Egizio, Suppl.7715 (= CG 10108). Niwinski 1988: 173 No 388 (ohne Abb.); Keel 1992: 135 No 95;
Niwinski et al. 2004: Taf.15.2.

Parallelen: Vgl. den Sarkophag der Taschedchonsu mit einer namentlich identifizierten Baumgoéttin Maat bei
Keel 1992: Abb.96; weitere Angaben bei Keel 1992: 90f Anm.305.307.

1149 Auf der Auflenseite des Holzsarges des Hori findet sich als letzte Szene am
Fuflende das kombinierte Motiv der Baumgéttin vor Hathor, die als Kuh aus dem
Westgebirge tritt. Hathor in ihrer Kuhgestalt (Heyne 1998: 57-68) wurde als Schutz-
herrin der thebanischen Metropole und »Herrin des Westens« verehrt. Hori steht mit
der rechten Hand erhoben am linken Szenenrand und verehrt die beiden Gottinnen,
Baumg6ttin und Hathor. Seine Seele in Form des Ba-Vogels mit menschlichem Kopf
trinkt derweil das Wasser, welches die Baumgottin mit der rechten Hand ausgiefit.
Baumgo6ttin und Hathor erscheinen hier gemeinsam in einer Szene, sie finden sich auf
Sdrgen der 3. Zwischenzeit auch jeweils als separate Motive. Im Totenbuch wird die
Begegnung mit der Baumgottin in mehreren Spriichen thematisiert (§ 58-60.62-63),
jene mit der Kuh im Spruch § 186.

Theben West (Oberdgypten).

20. Dyn. - 1. Halfte 21. Dyn. (1186-1000a).

Sarg. Sykomorenholz, bemalt und lackiert.

L des Sarges 215.

Rio de Janeiro, National Museum, 526. Kitchen 1990: 121 No 57; Heyne 1998: 67 Abb.16.

Parallelen: Der fragmentarisch erhaltene Frontteil eines Kartonagesargs der 22. Dyn. in Freiburg (Schweiz) zeigt
als untere von drei Szenen eine nach rechts schreitende Hathorkuh im Papyrusdickicht. Hinter ihr, links im Bild,
sieht man den Berghang, einen Obelisken anstelle einer Grabpyramide und die Sonnenscheibe mit dem

Udjat-Auge, vor ihr (rechts) eine kuhkopfige Gottin in voller Gestalt inmitten einer Sykomore (Keel/Schroer
32010: No 1438).
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1150 Im Geiist eines Baumes erscheint eine menschengestaltige kuhkopfige Gottin.
Auch wenn die Sonnenscheibe zwischen den Hornern fehlt, diirfte es sich am ehesten
um Hathor handeln. Der Oberkdrper und der Kopf sind gelb, die Horner, der breite
Halskragen und der untere Teil des Kleides blau, womit die himmlischen Materialien
Gold und Lapislazuli angedeutet werden. Die dreistriahnige Perticke, die den Kuhkopf
mit dem Frauenkdrper verbindet, ist rot, vielleicht ein Hinweis auf die dimonischen
Aspekte der Haare. Das bemalte Kartonagefragment gehorte zu einer Mumienhiille.
Aus dem Handel (Agypten).

Wahrscheinlich 22. Dyn. (946-730a).

Kartonagefragment aus Leinen, stuckiert und bemalt.

H 7,5, 85,8 D0,4.

Freiburg (Schweiz), Sammlungen BIBEL+ORIENT der Universitdt, AFig 2001.20. Keel/Schroer 32010: No 149.

Parallelen: Kuhkopfige Gottinnen auf Stelen und Sargen der 19.-21. Dyn. bei Billing 2002: 396 fig.D.8; 398
fig.D.10; 413 fig.E.14.

1.14 Teilnahme am kosmischen Sonnenlauf

1151 Die Totenbuchpapyri der 21. Dyn. stellen den Sonnengott bei seiner Fahrt in
der Barke gern anthropomorph mit dem gefliigelten Skarabdus als Kopf dar. Er hilt
ein Anch-Zeichen und ein Was-Zepter in der Hand. Vor ihm am Bug der Barke, die
von den Schakalen des Anubis gezogen wird, stehen Maat und Hathor. Am Steuer
hinten steht ein Falkenképfiger.

Aus dem Handel.

21. Dyn. (1070-946a).

Papyrus des Djedchonsefanch I, farbig bemalt (Ausschnitt).

H 22; L insgesamt 354.

Kairo, Agyptisches Museum, S.R. VIl 10267. Piankoff/Rambova 1957: No 19 Szene 4; Niwinski 1989: 287 Cairo
96 (ohne Abb.); Keel 1997: 781 Abb.6.

Parallelen: Piankoff/Rambova 1957: No 2 Szene 3; vgl. auch Piankoff/Rambova 1957: No 5 und fig.55 (Papyrus
der Nes-Chons B), wo der Sonnengott in derselben Szene ganz theriomorph als Cheper im Boot einherfdhrt.

1152 Totenbuchpapyri wurden in Paldstina/Israel nicht gefunden. Aus dem Fundus
ihrer Symbole und Figuren scheinen aber zumindest ausschnitthaft einige den Weg
nach Paldstina/Israel gefunden zu haben. So ist dieser Krug, in dem ein Kleinkind
bestattet war, mit zwei merkwiirdigen Zeichen in Ritztechnik versehen worden. Der
Vierbeiner auf der einen Seite soll moglicherweise einen Schakal darstellen, der in
Agypten als Wichter der Tore zur Unterwelt und Reprisentant des Anubis gilt. Die
andere Figur erinnert an einen Fetisch oder eine sehr schematisierte (menschliche?)
Gestalt, ist aber nicht identifizierbar.

Aschkelon, T. el-Hadra/T. “‘Asqalan (107.119) am Mittelmeer, 16 km n Gaza. 6 von Grid 38, Square 75, Layer 375.
EIB (11. Jh.a).

Amphore. Rotbrauner Ton.

H 45,6; B 28; Ritzzeichnung H 4,9; B 8,3.

Aschkelon, Ashkelon Excavation Storage. Birney/Doak 2011: 39ff fig.4.8.
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1153 Dasaufwendig gearbeitete Pektoral aus dem Begrabnis des Konigs Psusennes . in
Tanis besteht aus zwei Teilen, die durch ein Scharnier miteinander verbunden sind. Der
Naos mit Hohlkehlensims zeigt das zentrale Thema der Auferstehung und des Schutzes.
Im Fokus steht der Skarabius, flankiert von zwei Kartuschen des Konigs zusammen
mit dem Schen-Ring fiir dauerhaften Schutz. Verbunden ist diese Komposition mit
dem Rahmen durch einen kleinen Djed-Pfeiler unter dem Skarabéus. Isis (rechts)
und Nephthys (links) rahmen die Szene mit ihren ausgebreiteten grofen Fliigeln ein
(795). Uber ihren Képfen sind ihre jeweiligen Symbole zu finden, davor Urdus und
Udjat-Auge. Der zweite kleinere und abnehmbare Teil zeigt in der Mitte einen von
zwei Urien flankierten Blittenkelch (nicht abgebildet). Zu beiden Seiten findet sich eine
Barke mit den Kartuschen des Kénigs. In der Barke links sitzt der Gott Osiris neben
dem koniglichen Ruderer, rechts wird dieser Ruderer vom benu-Vogel (Fischreiher)
begleitet. Eingefasst wird dieser untere Teil des Halsschmucks von einem Djed-Pfeiler
(Westen) und vom j3b.t -Zeichen (Osten).

Tanis, San el-Hagar, im O-Delta, 6 des Tanitischen Nilarmes (Agypten). Grab Psusennes’ I., Grab 3 der kéniglichen
Anlagen.

Psusennes I., 21. Dyn. (1044-994a).

Pektoral. Gold, Lapislazuli, Karneol, Feldspat, Harz, in Zelleneinlagetechnik.

H 12; B 11,9.

Kairo, Agyptisches Museum, JE 85786. Montet 1951: Pl.114; Feucht 1967: PI.15 No 57; Hawass et al. 32005: 398.
Parallelen: Weitere Pektorale in Kairo (TR 26/11/15/7; JE 87708). Vgl. das Pektoral des Panehsi in Berlin (Katalog
Berlin 1899: 188 Abb.39; Feucht 1971: No 43 Taf.4). Das Pektoral des Amenemope aus Tanis (Kairo, Agyptisches
Museum JE 86037; Montet 1951: PI.135; Feucht 1967: PI.15 No 50) zeigt die Géttinnen Isis und Nephthys kniend
zu beiden Seiten neben dem Skarabdus, der die Sonnenscheibe iiber dem Kopf halt. Die Gottinnen beriihren

mit einer Hand die Hinterbeine des Kéfers und mit der anderen die Sonnenscheibe. Eine Barke ist nicht
dargestellt.

1154 Ausdem Grabschatz Psusennes’ I. (1060.1114.1134.1153) stammt ein identi-
sches Paar Arm- oder Fufireifen, von denen ein Exemplar abgebildet ist. Es besteht aus
einem zentralen Panel aus Gold, auf welchem ein mit grofSen Schwingen ausgestatteter
Skarabdus zu sehen ist, der die Sonnenscheibe tiber seinem Kopf aufwirts rollt. Unter
ihm ist die Hieroglyphe % »grofi« angebracht, was auf den Thronnamen Psusennes’
$-hpr-R¢ »mit grofler Gestalt, ein Re« verweist. Unter den Fliigeln des Skarabéus
blicken zwei Urden nach auflen. Die drei weiteren Seiten des Reifes sind jeweils mit
fiinf Mondsicheln (abwechselnd aus Gold und Lapislazuli) gefertigt und durch kleine
Scharniere miteinander verbunden. Die Innenseite ziert eine Widmung von Smendes:
»Gezeugt vom ersten Propheten des Amun, Nesbanebdjed, Sohn des Mencheperre«.
Tanis, San el-Hagar, im O-Delta, 6 des Tanitischen Nilarmes (Agypten). Grab Psusennes’ I., Grab 3 der kéniglichen
Anlagen, auf der Mumie.

Psusennes ., 21. Dyn. (1044-994a).

Reifenformiger Schmuck. Gold, Lapislazuli, Karneol, in Einlagetechnik.

H5,5,26,6.

Kairo, Agyptisches Museum, JE 85781. Montet 1951: P.122 No 600; Wilkinson 1971: 169; Aldred 1980: No 137;
Andrews 1990: 160; Hawass et al. 32005: 395.
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1155 In der Zeit nach dem Neuen Reich wurden die Spriiche von funeriren
Texten oftmals textlich verkiirzt oder aus Griinden des Platzmangels nur bildlich
dargestellt. Die Kompositionen greifen in weiten Teilen Themen des Sonnenlaufes
und der Wiedergeburt auf. So stellt die abgebildete Vignette zu Totenbuchspruch
15 die Illustration zu einem Sonnenhymnus dar (796). Dargestellt ist in der Mitte
ein grofles Anch-Zeichen mit menschlichen Armen, welche eine Sonnenscheibe
emporheben (Sonnenaufgang). Zu beiden Seiten knien Isis (links) und Nephthys
(rechts) mit im Verehrungsgestus erhobenen Armen, zwischen ihnen jeweils ein Frosch
(»Hunderttausend«) auf einem Schen-Ring (»Zehnmillionen«) hockend. Zu beiden
Seiten der Hauptszene finden sich je drei Paviane in Verehrung vor der aufgehenden
Sonne.

Theben West (Oberdgypten). Cachette von Deir el-Bahari.

Frithe 21. Dyn. (=1050a).

Papyrus, unvollstandig erhalten, farbig bemalt.

H 55; erhaltene L 419.

London, British Museum, EA 10541 (rechte Seite im Louvre, E 6258; Mitte verloren). Niwinski 1987-88: fig.7;
Taylor [ed.] 2010: No 126.

Parallelen: Ahnliche hymnische Kompositionen sind hiufig, vgl. beispielsweise die Darstellung im jiingsten
Elitegrab der Thebanischen Nekropole (TT 65) vom Ende der 20. Dyn. (Bacs 2011: fig.19) oder die etwas dltere
Darstellung im Papyrus der Anhai (Heerma van Voss 1982: Abb.7; Keel 51996: Abb.63; Strudwick 2006: 236;
Taylor [ed.] 2010: No 124).

1156 Zwischen zwei Djed-Pfeilern ist sehr schematisch ein Skarabdus (4prr) und
iiber ihm ein Sonnenball zu sehen. Die dahinter stehende Idee ist, dass der Skarabius
die Sonne iiber den Horizont rollt. Der Kifer steht zugleich selbst fiir die aufgehende
Sonne, die nach ihrer Nachtfahrt zu neuem Leben ersteht. Verstorbene sollten in diesen
Zyklus des Neuwerdens hineingenommen werden.

Geser, T. el-Gazar (1425.1407), 8 km s6 Ramla. Keine Angaben zum Fundkontext.

21.-22. Dyn. (1070-730a).

Skarabdus. Grauer Stein.

1,5x 1,1x0,8.

Aufbewahrungsort unbekannt. Macalister 1912: 11 324 No 257; Il P.207,40; Keel 2013: 334f No 386.
Parallelen: Vom selben Fundort ein Skarabdus (Keel 2013: 330f No 374). Ein dhnlich schematischer Skarabaus
zwischen Hieroglyphen auf einem Skarabdus vom T. el-Farca Stid (Keel 2010a: 116f No 211). Die Konstellation
eines ungefliigelten Skarabdus zwischen zwei (nach innen) gerichteten Urden ist etwas haufiger (vgl. T. el-Farca
Std, Keel 2010a: 100f No 169; Beerscheba, Keel 2010: 10f No 11; Gibeon, Keel 2013: 478f No 32); vgl. auch
zwei- und vierfliigelige Skarabéden in Kombinationen mit anderen Sujets aus Lachisch (Tufnell et al. 1953:
P1.45,167), Samaria (Reisner et al. 1924: PI.56 e2; Crowfoot/Crowfoot/Kenyon 1957: PI.15,29), Geser (Macalister
1912: 1l P1.207,42; 208,4.24; Keel 2013: 336f No 388), unsicher datiert ist ein Skarabdus aus Pella (Richards
1988: 149 PI.24,3; Eggler/Keel 2006: 232f No 70).
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1157 Die Decke im Grab Ramses’ V1. stellt unter dem sternenbedeckten Korper der
Nut den Sonnenaufgang und die Tagfahrt der Sonne (zum »Buch vom Tage« Piankoft
1942; Assmann 1970; Hornung *1984: 486ft) dar. Die Sonne wird von der frontal
dargestellten Himmelsg6ttin kniend im Beisein von zwei (gottlichen) Hebammen
geboren. Oben rollt der Skarabdus die Sonnenscheibe iiber den gedachten Horizont,
unten hebt sie der im Sonnenschiff stehende Gott Schu mit seinen Armen empor.
Darunter sind kleiner die beiden Sonnenbarken des Tags und der Nacht abgebildet.

Tal der Kénige, W. el-Muliik, Theben West (Agypten). Grab Ramses’ V./VI., KV 9.

Ramses VI., 20. Dyn. (1142-1134a).

Wandmalerei.

H der gesamten Szene =200; B ~100.

In situ. Piankoff/Rambova 1954: 383-388 fig.130 und PI.187; Hornung 21984: 487 Abb.112; Keel/Schroer 22008:
Abb.97.

Parallelen: Decke der Sargkammer im Grab Ramses’ IX. (Bonnet 1925: Abb.20; Hornung 1982: 127). Ein Ostrakon
aus dem Neuen Reich zeigt Nut allein die Sonne gebérend, die durch die Hieroglyphe Kind als Morgensonne
gekennzeichnet ist (Daressy 1901: PI.15; Bonnet 1925: Abb.7; Hornung 1982: 106; Keel 1996: Abb.31). Eine
Wandmalerei im Grab des Haj, TT 267, in Deir el-Medineh (Valbelle 1975: fig.4) zeigt den Grabherrn verehrend
vor der Sonnenscheibe, die von der Himmelsgéttin Nut prasentiert wird. Diese wird nur durch einen weiblichen
Oberkorper mit Briisten und von Reifen geschmiickten Oberarmen verkérpert.

1158 Die Welt wird im alten Agypten nicht nur zweiteilig, sondern oft auch
drei- oder mehrteilig gedacht. Die Duat (Totenwelt) wird durch Osiris verkorpert,
der das abendliche Sonnenschiff in Empfang nimmt. Osiris wird in der Beischrift
bezeichnet als »der grof3e Gott, der in der Duat ist, der grofie Gott, der Herr der Duat«.
Die Erdoberfliche wird durch den liegenden Erdgott Geb dargestellt, dessen Korper
mit Schilf- und Binsenrispen tibersit ist. In doppelter Gestalt erscheint der Himmel,
niamlich als nackte Frau bzw. als Gottin Nut, deren gebeugter, mit Sternen iibersater
Leib zugleich den Himmelsozean bildet, auf dem der Sonnengott in seiner Barke
daherzieht. Vor dem falkenképfigen Sonnengott mit der Sonnenscheibe sitzt in dieser
Barke die Maat mit der Feder auf dem Kopf, da sie die vom Sonnengott geschaffene
Weltordnung reprasentiert. Wie der Himmel erscheint auch die Sonne in doppelter
Gestalt, zum einen als Himmelsfalke in der Barke, zum anderen als Sohn der Nut, wie
die Inschrift (s7) neben der Scham der Himmelsg6ttin und der winzigen neugeborenen
Sonne angibt. Der Gott Schu, der an jedem Arm und in jeder Hand ein Lebenszeichen
hilt, tridgt die Sonnenscheibe auf seinem Kopf empor und trennt zugleich Himmel
und Erde voneinander.

Aus dem Handel.

21. Dyn. (1070-946a).

Papyrus der Tentamun, farbig bemalt (hellgriin, gelb und rot).

H 20,2-20,7; B des Ausschnitts 12,5 (Gesamtlange des Teils No 172 100,7).

Paris, Bibliotheque Nationale, Inv. Egyptien Nos 170-173 (Ausschnitt aus 172). Lanzone 1886: tav.155,1; Schéfer
1928: Abb.29; Piankoff 1934: PI.1C; Keel 1996: Abb.32.

Parallelen: Das Motiv ist in Variationen in der Epoche sehr haufig: Papyrus des Nespakaschuti (Louvre, E 17401,
Piankoff/Rambova 1957: No 9 Szene; Seeber 1976: 212 No 27; Etienne [éd.] 2009: 59f No 21); Papyrus Barker
210 (British Museum, EA 10008.3; lons 21968: 46; Keel °1996: Abb.25), Papyrus der Nesitanebettawi in Kairo
(Piankoff/Rambova 1957: No 8; Keel 5°1996: Abb.29); Malerei auf einem Sarkophag im Louvre (Lanzone 1886:
tav.158,1; Erman/Ranke 1923: Abb.133; Keel 1996: Abb.28); Niwinski 1988: 88 fig.38. Vgl. auch die beiden
Weltbilder mit Nut tber Geb auf dem inneren und duBeren Sarkophag des Butehaiamon aus der 21. Dyn. in
Turin, Museo Egizio, 2236. Auf dem Papyrus der Henutawi (London, British Museum, EA 10018) sind Nut und
Geb in eine Szenenfolge gestellt, die die Wandlungen Atums versinnbildlichen (Schott 1965: Taf.1-4; Niwinski
1989: 200 fig.74; 300 London No 36; Keel 2001a: 33 Abb.7). Ein dlterer Beleg fiir Schu unter der Himmelsgottin
ist das Deckenrelief in der Sargkammer Sethos’ I. in Abydos (Frankfort et al. 1933: P.31; Keel °1996: Abb.26).
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1159 Der Papyrus Greenfield ist eines der lingsten erhaltenen Manuskripte des
Totenbuches und reich illustriert. Er wurde fiir eine Frau namens Nesitanebascheru
angefertigt, eine Tochter Pinudjems II., Hohepriesters des Amun. Die ausgewihlte
Szene stellt ein eigentliches dgyptisches Weltbild dar, wie es gerade in der 21. Dyn. in
dieser Form héufig vorkommt. Die nackte Himmelsgottin Nut beugt sich tiber den halb
am Boden liegenden Erdgott Geb, die Arme und Beine auf der Erde aufgestiitzt. Der
Luftgott Schu hebt die G6ttin in die Hohe. So trennt Schu die Sphéren von Himmel
und Erde (nach deren Vereinigung), wodurch erst bewohnbarer Lebensraum entsteht.
Schu wird assistiert von zwei widderkopfigen Gottern, die ihm unter die Arme greifen.
Deir el-Bahari, Dér el-Bahari, Theben West (Oberagypten). 2. Cachette.

Frithe 22. Dyn. (946-930a).

Papyrus, mit Tinte bemalt.

H =~46-49; L des gesamten Papyrus 3700, 96 Blatter. H des Blattes ~47; B 86,5.

London, British Museum, BM 10554, Papyrus Greenfield Blatt 87. Budge 1912: PI.105ff; ANEP No 542; Michalowski

1969: Taf.50; James 1985: 48 fig.53; Pinch 1994: fig.9; Keel °1996: Abb.27; Taylor/Strudwick 2005: PI.28f; Taylor
[ed.] 2010: fig.2.

1160 Psusennes I. lie§ einen Granitsarkophag Merenptahs wiederverwenden, worin
ein anthropoider schwarzer Granitsarg und ein anthropoider Silbersarg eingeschlos-
sen wurden. Der Deckel des dufleren Sarkophags ist auf der Innenseite mit dem
Bild der Himmelsg6ttin Nut ausgemalt. Sie tragt ein kndchellanges Tragerkleid mit
Sternenmuster, Arm- und Fuflspangen sowie ein Halsgeschmeide. Zu beiden Seiten
ihres Korpers sind die Barken der zweiten und dritten Stunde der Nachtfahrt der Sonne
zu sehen. Die ausgestreckten Arme der Nut, zwischen denen sich eine vierkolumnige
Inschrift befindet, sollen den Verstorbenen wie die junge Sonne in Empfang nehmen
und ins neue Leben fiihren. Der innerste Silbersarg (nicht abgebildet) stellt dieselbe
Gottin mit Fliigeln dar, unter denen der Verstorbene Schutz finden soll.

Tanis, San el-Hagar, im O-Delta, 6 des Tanitischen Nilarmes (Agypten). Grab Psusennes’ I., Grab 3 der kéniglichen
Anlagen, Krypta Psusennes’ I.

Psusennes I., 21. Dyn. (1044/1043-994/993a).

Sarkophag. Rosa Granit.

L des Sarkophags 220; B 65; H 80.

Kairo, Agpytisches Museum, 6337. Mysliwiec 1998: Abb.27.

Parallelen: Die Darstellung auf dem inneren Silbersarg (JE 85917) bei Montet 1951: 11 PI.103; Stierlin/Ziegler 1987:
127; Mysliwiec 1998: Abb.26.
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1161 In einem Boot, dessen Heck und Bug kunstvoll als Papyrusdolde gestaltet
ist, kniet ein Ruderer mit einem Paddel in der Hand. Die Sonne steht als runde
Scheibe mit angedeuteten Strahlen (Punkten) {iber einem leeren Thron vor dem
Knienden. Daneben ist das Symbol des Gottes Nefertem aufgerichtet. Das Boot liegt
auf einem durch Wasserlinien markierten Rechteck auf, vor ihm sind zwei Erdhiigel
mit zwei Schwalben dargestellt (nicht abgebildet), die den Spruch 86 des Totenbuches
illustrieren.

Deir el-Bahari, Dér el-Bahari, Theben West (Oberagypten). Fundkontext unbekannt.

21. Dyn. (1070-946a).

Papyrus des Panebenkemetnecht, bemalt.

L des gesamten Papyrus 270; H 22,5.

Kairo, Agyptisches Museum, S.R. VIl 11506. Piankoff/Rambova 1957: No 25 5. Szene; Niwinski 1989: 299 Cairo
128 (ohne Abb.).

1162  Bisweilen wird der Sonnengott hockend (1158), hier auf einem Neb-Zeichen
sitzend, dargestellt, manchmal mit einem Falkenkopf, manchmal rein anthropomorph
wie auf diesem Siegel. Auf seinen Knien hilt er das Anch-Zeichen, hinter ihm ist eine
Maatfeder, iber ihm die Sonnenscheibe mit Urdus zu sehen.

Aschkelon, T. el-Hadra/T. ‘Asgalan (107.119) am Mittelmeer, 16 km n Gaza. 38 L.64, F167, Basket 71.
Wahrscheinlich 21. Dyn. (1070-946a).

Platte, auf einer Seite graviert, Ring abgebrochen. Fayence, auRen braungriin, innen weik-hellblau.

2,75 x 1,59 x 0,66.
Jerusalem, The Albright Institute of Archaeology, 24884. Keel 1997: 704f No 42.

1163 Die Hoffnung, dass der oder die Tote an der stindigen Regeneration des Son-
nengestirns teilhaben moge, kommt in dieser Sargdekoration zum Ausdruck. Zwischen
den beiden Lowen, die die Horizontsykomoren auf dem Kopf tragen, ist ein Kuhkopf
mit Hornern zu sehen (806). Er ist durch seine Bemalung mit Sternen als Himmelskuh
gekennzeichnet, die unter dem Namen Mehet-Weret und spiter als IThet-Kuh die Urflut
verkorpert, aus der Re ersteht. Auf den Hornern der Kuh ruht die Sonnenscheibe. So
wie die Himmelskuh im Mythos den altgewordenen Sonnengott auf ihrem Riicken oder
zwischen ihren Hornern zum Himmel trigt, mochte der Verstorbene als ein Verjlingter
von ihr taglich miitterlich umsorgt und zum Himmel getragen werden (Hornung 21991:
98f). Solche und dhnliche Darstellungen lassen sich auf den zentralen Totenbuchspruch
17 § 5 beziehen: »Ich bin das Gestern. Ich kenne das Morgen. Was bedeutet das? Was
,Gestern’ betrifft — Osiris ist es. Was ,Morgen’ betriftt — Re ist es.« (Hornung 1979:
60.423). Auf dem Sarg des Chonsumes ist (nicht abgebildet) auch Apophis geringelt
unter der Sonnenbarke des gefliigelten Skarabaus mit Pavianen zu sehen, mit Messern
in jeder Kérperwindung (Englund 1974: 42 fig.2).

Deir el-Bahari, Dér el-BaharT, Theben West (Oberdgypten). 2. Cachette (Staatsgeschenk 1894).

21. Dyn. (1070-946a).

Sarg des Chonsumes. Mehrfarbig bemaltes Holz.

L 192; B 31,5-52,5; H 27,5-31.

Uppsala, Gustavianum, VM 0228. Englund 1974: 54 fig.10; Hornung 21991: 99 Abb.9; Keel/Schroer 1998: 18 Abb.4.

Parallelen: Anstelle des sitzenden Sonnengottes kann auch das Sonnenkind im Uroboros auf den Kuhhornern
erscheinen, so auf dem Papyrus der Heriuben in Kairo (Piankoff/Rambova 1957: No 1; Keel/Schroer 1998: 18 Abb.1).
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1164 Inder SB-Zeit fanden sich auf den Siegelamuletten Paldstinas/Israels, wenn auch
selten, Varianten von Motiven der Totenbiicher oder Sarkophagmalereien (Keel/Schroer
1998). Auf diesem Skarabdus, dessen Herkunft allerdings unbekannt ist, ist unten
das Krokodil als Verkérperung des Urwassers anzutreffen (806). Dariiber tragen die
beiden Horizontlowen die gefliigelte Sonnenscheibe. Der Kuhkopf der Mehet-Weret,
die die Urflut reprasentiert, findet sich ganz oben. Zwei Urden schiitzen ihn. Flankiert
wird er im Gegensatz zu den SB-zeitlichen Stempelsiegeln (804) nicht von den beiden
Horizontlowen, sondern von zwei nach auflen gerichteten Falken.

Aus dem Handel.

EIB (x1100a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,67 x 1,35 x 0,82.

Oxford, Ashmolean Museum, 1892.132. Keel/Schroer 1998: Taf.llle.

Parallelen: Ein liegendes Krokodil, dariiber zwischen zwei Urden ein sitzender Falke oder alternativ ein Cheper,
ist auf zwei Skarabden der 22. Dyn. in London (University College, Institute of Archaeology, UC 42529; UC

42491) anzutreffen. Vgl. das singuldre Ankersiegel mit einem laufenden Krokodil allein vom T. el-Farca Siid
(Keel 2010a: 414f No 924).

1165 Die Variante des von Horizontfalken flankierten Kuhkopfes tiber dem
Urwasser-Krokodil (275-276.806) ist erst auf Bildtragern ab der 21. Dyn. anzutreffen.
Die nach aufen gerichteten Falken, hier mit dem Flagellum ausgeriistet, stehen dabei
wahrscheinlich wie die Horizontlowen fiir den Bereich des Auf- und Niedergangs
der Sonne. Aus dessen Mitte geht Mehet-Weret, die Mutter des Sonnengottes, hervor,
von deren Gebirkraft sich die SiegelbesitzerInnen neue Vitalitidt oder Wiedergeburt
versprachen. Die Siegelschneider haben gegeniiber den dgyptischen Totenbuchpapyri
eine gewisse Eigenstandigkeit entwickelt, indem sie eine neue Kombination von Falken,
Kuhkopf und Krokodil schufen.

Aus dem Handel (Paldstina/Israel).

E IB- Anfang IIA (1150-950a).

Skarabdus. Gebrannter Steatit.

1,6 x1,2x0,7.

Freiburg (Schweiz), Sammlung Keel, AS 1979.4. Keel/Schroer 1998: Taf.llld; IDD s.v. Crocodile No 35.
Parallelen: Ein Skarabdus in Haifa (Maritime Museum, 4217/648; Keel/Schroer 1998: Taf.lllc). Weitere Exemplare
mit Falken und Kuhkopf, aber ohne Krokodil aus Bet-Schean (Keel 2010: 200f No 233), in London (British Museum,

EA 39097; Keel/Schroer 1998: Taf.llla), in der Sammlung Minster (No 21349); vgl. auch Matouk 1977: 389 No 864;
Keel/Schroer 1998: Taf.lllb.
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1166 Aufigyptischen Papyri und auf Sarkophagen finden sich zeitgleich ebenfalls
die beiden Falken, die — zumeist nach auflen, seltener nach innen gerichtet - die
werdende Sonne flankieren, die auf diesen Bildtragern jedoch nie durch den Kuhkopf
reprasentiert wird. Auf dem mythologischen Papyrus der Gatsuschen (Lucarelli 2006)
sind die Falken mit der Sonnenscheibe auf dem Kopf gleich mehrmals nebeneinander
anzutreften. Links flankieren sie in der Barke die aufgehende Sonnenscheibe mit ihren
Strahlen, die weiter rechts von zwei Geiergottinnen in dhnlicher Position weiterbegleitet
wird. Der Sonnenball wird von den Falken dann tiber einen schematisch angedeuteten
Horizont gehoben. Die Verstorbene wartet als mumiengestaltiger Osiris in der nachs-
ten komplexen Szene auf die Erweckung. Flankiert von den beiden Geiergéttinnen
ist erneut die Sonnenscheibe mit einem Falkenkopf anzutreffen, bewacht von einem
Urdus links und einem liegenden Schakal rechts. Uber diesen Figuren wiederum sind
die beiden Horizontléwen zu sehen, die eine Sonnenscheibe mit dem eingeschriebenen
Bild des alternden Sonnengottes bewachen. Quasi umfangen wird die Verwandlung
der Toten zur Lebenden von der Gottin Nut, die von der rechten Seite her ihre Arme
ausstreckt (nicht abgebildet).

Deir el-Bahari, Dér el-Bahari, Theben West (Oberagypten). Grab TT 60, Grube, Begrdbnis 4.

21. Dyn. (1070-9462).

Papyrus der Gatsuschen A (Ausschnitte), mit farbiger Tinte bemalt.

H 24; L insgesamt 119,5.

New York, Metropolitan Museum of Art, 25.3.31. Piankoff/Rambova 1957: No 24; Keel/Schroer 1998: 21 Abb.12f
(Ausschnitte).

Parallelen: Vgl. die Falken, die Sonnensymbole flankieren, auf Sargdekorationen in Turin und Basel (Keel/Schroer
1998: Abb.10f).

1167 Die Stele des Iuwelot, eines Sohnes Osorkons I. und Hohepriesters des Gottes
Amun, zeigt den Stelenbesitzer, von Amts wegen im priesterlichen Pantherfell gekleidet
und mit einem Salbkegel auf dem Kopf, sowie seine Ehefrau in Verehrungshaltung
vor der Sonnenbarke, die auf einem Podest steht. Unter der Barke finden sich Fisch
und Frosch, tiber ihr sind zwei nach links blickende Paviane in Verehrung vor
einem Udjat-Auge angebracht. Die kurze Beischrift lautet lediglich »anbeten«. Die
Inschrift tiber dem Ehepaar beschreibt in fiinf Kolumnen den Szeneninhalt. Die
waagerechten neun Zeilen Inschrift (nicht abgebildet) unter dem Bogenfeld stellen
einen Sonnenhymnus und ein anschlieflendes Gebet dar.

Aus dem Handel, 1897 angekauft (sicher aus Theben).

22. Dyn. (946-735a)

Stele. Kalkstein (nur Bogenfeld abgebildet).

H 58; B 42; D 14.

London, British Museum, BM 1224. PM 1,2,809; Budge 1909: 215 PI.28; Fazzini 1988: 27 PI.43,1; Jansen-Winkeln
1990: 217 fig.1 Taf.6.

Parallelen: Auf den Sarkophagen kann der Sonnengott als Kindgott in der Sonnenscheibe dargestellt werden.
Die Barke mit der aufgehenden Sonne steht fiir die Erwartung, dass der oder die Verstorbene, als Osiris in
Mumiengestalt im Tod liegend, durch die Sonnenstrahlen in das neue Leben hinein erweckt wird, so auf dem
Sarg der Henuttaui in New York, Metropolitan Museum (Piankoff/Rambova 1957: fig.51). Eine andere Variante
zeigt Osiris bereits verwandelt als Sonnengott thronend in der Barke, so auf dem Papyrus des Chonsurenepi
(Piankoff/Rambova 1957: fig.49).
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1.15 Sonnenkind und Lotosbliite

1168 Das Erstehen des jungen Sonnengottes aus der Lotosbliite ist schon in der
19. Dyn. (809-810) Ausdruck der Hoffnung der Verstorbenen auf Verwandlung
und neues Leben (Totenbuchspruch 81A). Nach dem Neuen Reich wird das auf
der Lotosbliite sitzende Sonnenkind zu einem beliebten Motiv auf verschiedensten
Bildtragern (Hill 2016). In der Ikonographie Paldstinas/Israels ist es in der frithen
E-Zeit noch nicht anzutreffen, hdufig dann aber ab der E-Zeit IIB. Die Innenseite
zweier identischer manchettenartiger Armreifen ist mit einem Inschriftenband
versehen, welches den libyschen Besitzer Nimlot (auch Nemaret genannt) erwéhnt.
Die Auflenseite besteht aus einer Dekoration von geometrischen Mustern und einem
von grofien Uréden flankierten Kindgott, der in der typischen Darstellungsweise,
unbekleidet, mit seitlicher Haarlocke und Finger am Mund, auf einer Lotosbliite sitzt.
Er hilt zudem das hiks-Zepter in der linken Hand und trégt eine Scheibe in einer Sichel
auf dem Kopf sowie den Urdus an der Stirn.

Herkunft unbekannt. Eventuell Sais, Sa el-Hagar oder Tanis, San el-Hagar (Agypten).

Scheschong I., 22. Dyn. (946-925a).

Armreif in Einlagetechnik. Gold, Lapislazuli und Glas.

H4,2,06.

London, British Museum, EA 14595. Andrews 1990: No 136; Robins 1997: 199f fig.240; Keel 1986: Abb.33;

Fazzini 1988: PI.3,3; Russmann 2001: No 216; Russmann et al. 2006: No 46; Aruz et al. [ed.] 2014: No 66; IDD
s. v. Harpocrates No 194.

1169 Fiinfkleine Goldanhinger, die zu einer Kette gehéren, stellen das Sonnenkind
in hockender Haltung mit dem Finger am Mund und der typischen Seitenlocke dar,
einmal nach rechts, viermal nach links gerichtet.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affile/Afula. Area AA, Locus 3073
A-C, Stratum VIIA.

EIA (12. )Jh.a).

Anhdnger, hohl. Goldblech.

H1,4;80,6;D0,2.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 21133.1-5. Loud et al. 1948: P1.205,15; Herrmann 1994: Nos 3-7;
Herrmann/Staubli 2010: 26f Nos 2.8.
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1170 Die Votivstele des Schedsunefertem (1069) zeigt zuoberst zwei Paviane, welche
die Sonnenscheibe in einer Sichel verehren, vor ihnen jeweils ein Sonnenhymnus. Die
Angleichung der Sonnen- und Mondsymbole diirfte auf die Vorstellung zurtickgehen,
dass der Mond sozusagen die Sonne der Nacht ist und sich das Tag- und Nachtgestirn
bei ihren Fahrten tiber den Horizont ablosen. Im mittleren Register sitzt unter dem
Himmelszeichen und auf einer Opfermatte der Sonnengott als Kind auf einer Lotosbliite
mit Finger am Mund, der typischen Seitenlocke und der Sonnenscheibe mit Sichel auf
dem Kopf sowie dem /iks-Zepter in der rechten Hand. Flankiert wird der Sonnengott
von zwei stehenden gefliigelten Figuren der Gottin Maat mit entsprechenden Titeln.
Links am Rand steht die Gottin Sachmet, auf der anderen Seite ihr gegeniiber in
kleinerem Maf3stab der Hohepriester Schedsunefertem im Pantherfell vor dem Kiosk
des Gottes Ptah, dariiber eine Sonnenscheibe mit zwei Urden in erhabenem Relief. Das
unterste Register wird von Inschriften eingerahmt (nicht abgebildet). Die Bildfliche
ist in zwei Szenen unterteilt. Die stehende Frau links hélt in den erhobenen Hdnden
einen Brotlaib, vor ihr ist ein Opfertisch aufgestellt, neben dem sich zwei I6wenkopfige
Goéttinnen eingefunden haben. In der Szene rechts sind zwei Priester vor der Gottin
Mut zu sehen, zwischen ihnen ein Opferstinder sowie eine grof3e Lattichpflanze. Der
eine Priester hilt einen Weihraucharm, der andere verehrt mit erhobenen Armen.
Wahrscheinlich Memphis, Mit Rahina, 18 km s Kairo (Agypten). Ptah-Tempel.

Scheschong I., 22. Dyn. (946-925a).

Stele. Kalkstein, urspriinglich bemalt tiber weiRem Grund.

H 86,8; B 78,5.

Cleveland, Museum of Fine Arts, 1914.669. Williams 1918: 67ff (ohne Abb.); Schlogl 1977: 68 No C 10; Maystre
1992: 360 No 168 (ohne Abbildung); Pamminger 1994: 36f doc. 14; Berman et al. 1999: No 184.

Parallelen: Ein Tempelrelief im Chons-Tempel in Karnak zeigt ebenfalls gefliigelte Gottinnen, wahrscheinlich

Maat, zu beiden Seiten des Sonnenkinds auf der Bliite (Lepsius 1849-1858: VII Blatt 244; The Epigraphic Survey
1979: PL.53).

1171 Ein tirkisblauer Becher ist als Bliite des Blauen Lotos geformt (811). Da
diese Bliten in vollkommener Reinheit aus dem triiben Wasser erwuchsen und sich
allmorgendlich neu 6ftneten, wurden sie zum beliebten Symbol fiir den Uranfang
und die Neugeburt. Wihrend die Reliefstruktur bei diesem Becher nur die Lotosbliite
nachformt, sind sehr zahlreiche andere Becher des Typs mit reichen Bildprogrammen
ausgestattet (Tait 1963).

Aus dem Handel (Agypten).

21. Dyn. (1070-946a).

Becher. Agyptische Fayence.

H 15,2; B 8,6.

Freiburg (Schweiz), Sammlungen BIBEL+ORIENT der Universitit, AFig2002.4. Bickel et al. 2004: No 39; Staubli

[Hg.] 2007: 18 No 1.
Parallelen: Becher ohne weiteren Bilddekor bei Tait 1963: PI.12,1-4; 13,2.
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2. Autochthone Traditionen

2.1 Die nackte Gottin

1172 Die Tradition der einfach hergestellten Terrakotten einer nackten Frau oder
Gottin geht von der SB-Zeit in die frithe E-Zeit hinein weiter (Keel/Uehlinger *2001: 110).
Das abgebildete Exemplar zeigt die Gottin mit betontem Schamdreieck, Bauchnabel
und vollen Briisten, die sie nach der bis ins Neolithikum zuriickreichenden Weise
(24.26) prisentiert. Der Gestus kann auch aufgrund biblischer Texte als Segensgestus
verstanden werden. Die freundliche Gottin, die die lebenspendende Milch anbietet, ist
mit weit aufgerissenen Augen dargestellt. Die Ohren sind, wie schon bei der einheimi-
schen Gottin der MB-Zeit (405), deutlich gekennzeichnet, da dem Héren und Erhoren
in der Beziehung zu dieser freundlichen Gottheit grofle Bedeutung zukam.

T. Zeror/H. et-T. ed-Durir (1476.2038) in der Scharon-Ebene. Grab 5.

E 1A (1200-1150a).

Terrakotte. Aus einem Model gepresst.

H5; B 3,5.
Jerusalem, IAA 66-356. Ohata 1967: Pl.47:3; Winter 21987: Abb.28; Keel/Uehlinger 52001: Abb.122a.

1173 Der Krughenkel stellt eine Frau dar, die mit einer Hand eine Brust présen-
tiert, wihrend die andere zur Scham ausgestreckt ist (1194). Auf dem Koérper sind
Markierungen angebracht. Mischhaltungen dieser Art - eine Hand an der Brust, eine
Hand auf Scham oder Bauch - sind in fritheren Epochen ebenfalls schon verbreitet
(833).

T. Kinrot/T. el-“Oréme (2000.2520), 11 km n Tiberias. Area R, Locus 6619, Stratum VI/V.

E1(1200-980a).

Krughenkel. Gebrannter Ton.

H max 5,9; B 4,8; D 2,3.

Kinneret, Excavation Storage, No 11831/01. Saarelainen 2007: 72 No 10; Saarelainen 2011: 85 fig.24; Miinger
2013: 165 fig.8,1.

Parallelen: Vgl. ein kleines GefdR aus Aschdod mit einem Figiirchen in derselben Pose (Ben-Shlomo 2010: 57
fig.3.15.4), ein Figlrchen aus Bet-Schean (James 1966: 339 fig.112,6).

1174 Sehr rudimentdr vertritt den Typus der die Briiste darbietenden Frau ein
in einfachster Handarbeit gefertigtes Figiirchen. Nur die Schulterpartie und die
Briiste, unter denen zwei grob geformte Hénde liegen, sind einigermaflen sorgfiltig
herausgearbeitet. Interessant ist der Fundkontext, denn das Figiirchen stammt aus
einer philisto-kanaandischen Siedlung. Das weist darauf hin, dass diese Bevolkerung
an der einheimischen Kultur des Landes teilhatte.

T. Geride/T. Gerisa (1319.1665), auf dem modernen Stadtgebiet von Ramat Gan 6 Tel Aviv. Feld B.

E B (11. Jh.a).

Terrakotte.

MaBe unbekannt.

Tel Aviv, Institute of Archaeology. Herzog 1984: 56 und PI.7E; NEAEHL 2,483.

Parallelen: Vgl. den Torso eines sehr einfachen Frauenfiglirchens vom T. Halif/T. el-Huwélife (NEAEHL 2,557).

Auch in Bet-Schean (Stratum 2-S = Upper VI) wurden auf dem StraRenpflaster des 11. Jh.a drei rudimentdre
flache Frauenfiglirchen bzw. deren Torsos gefunden (Mazar 1993: 219.222 fig.16).
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1175 Das ebenfalls aus einer philistdischen Siedlung stammende, recht grofie Gefaf3
stellt die nackte Gottin in ganz dhnlicher Haltung dar wie das vorangehende (1174).
Die Hinde mit den unbeholfen gearbeiteten, gespreizten Fingern liegen unter den
kleinen Briisten. Der Korper ist mit Streifen bemalt, die vielleicht ein Kleid andeuten
sollen. Die Gefafiform kniipft locker an die SB-zeitlichen Gravidenflaschen (776)
an, die in Paléstina/Israel aus Ton hergestellt wurden, in Agypten urspriinglich aus
Alabaster.

T. el-Qasile (1307.1676) auf dem Stadtgebiet von Tel Aviv. Locus 125, Favissa 125 im Tempel von Stratum XI.
Anfang E IB (+1150a).

Gravidenflasche. Gebrannter Ton, braun mit Spuren rot-weiler Bemalung.

H 32,5; @ max. 13; D der Wande max. 1.

Tel Aviv, Eretz Israel Museum, IAA 76-453/1. Weippert 1977: 272f No 6; Mazar 1980: 78-82 mit fig.18 und
PI.29; Weippert 1988: 391 Abb.4.11.1; Dothan/Dothan 1995: 245 und PI.12; Ben-Shlomo 2010: 57 fig.3.15.1.

1176 Die groflen, auf den Betrachter oder die Betrachterin gerichteten Augen dieser
Frau erscheinen geschminkt und kénnten urspriinglich mit farbigem Material gefiillt
gewesen sein. Sie tragt geflochtene Zopfe, die tiber ihren Briisten in einer geschwun-
genen Lockenform auslaufen. Die Haare scheinen zudem von einem Diadem oder
Stirnreif gehalten zu werden. Zwischen den Briisten hidngt, wahrscheinlich an einem
Halsband, ein langlich-ovaler Anhédnger. Was dieser darstellt, ist nicht zu erkennen.
Zwischen den kappenartigen Abschliissen zu beiden Seiten sind horizontale Linien
angedeutet.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affile/°Afula. Kultisches Areal, SQ
P-14, Locus 590, Stratum V.

EIB (11. Jh.a).

Torso einer Terrakotte.

H 6,9; max. B 4,4; max. D 2,7.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 18766. May 1935: PI.26 M 1454; Winter 21987: Abb.317.
Parallelen: Vgl. die zahlreichen in Megiddo gefundenen Figiirchen und Figurenfragmente bei May 1935: PI.25-28.

1177 Das SB-zeitliche Typenrepertoire weiblicher Terrakotten bleibt in der frii-
hesten E-Zeit weitgehend erhalten. Bei diesem Figiirchen sind die Briiste und die
Bauchnabelgegend etwas hervorgehoben. Die Arme mit Schmuckreifen an beiden
Handgelenken héngen herab, die Hénde treffen sich auf dem Bauch oberhalb des
Schamdreiecks (828).

T. B&t Mirsim (141.096), 19 km sw Hebron. Stratum B-C.

E 1A (1200-1150a).

Terrakottaplakette.

H 15; B =5.

Jerusalem, Rockefeller Museum, 1.9017. Albright 1938: PI.26,6; Albright 1939: 111 PI.A 6; Winter 21987: Abb.45;
Keel/Uehlinger >2001: Abb.122b.
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1178 Der erhaltene Kopf und die Schulterpartie der Terrakottaplakette gehoren, von
vorn betrachtet, zum Typ einer G6ttin mit einer vorn bis auf die Brust herabreichenden
Hathorfrisur ohne Schulterlocke. Von der Seite betrachtet wirkt das Gesicht nach
Ansicht der Ausgraber wie ein Lowinnengesicht, doch sind weder eine Léwenschnauze
noch -ohren oder eine Méhne angedeutet. Eilat Mazar deutet dhnliche, aus Jerusalem
stammende Kopfchen und Plaketten als Erscheinungen einer Lowengéttin Leviat,
die inschriftlich auf Speerspitzen des 11. Jh.a aus al-Khadr bei Betlehem bezeugt ist
(Mazar et al. 2015a: 472f; die Besitzer der Speerspitzen konnten aber auch mit der
Gottin Anat in Verbindung stehen). Falls es sich bei solchen Terrakotten wirklich
um léwengesichtige Gottinnen handelt, ist ein Zusammenhang mit den héufigen
Sachmet-Darstellungen der Epoche herzustellen.

T. Ziraa (2119.2252), 20 km wnw Irbid (Jordanien). AM-AN 117, s des groRen Hauses (E Il), Stratum 12.

ElIA (10. Jh.a).

Terrakottaplakette, fragmentarisch.

HS5,1;B5 D27

Amman, Jordan Museum, JMA 2654. Vieweger/Haser 2007: 13ff Abb.10; Vieweger/Hdser 2007a: 162 unten;
Gropp 2013: 556 TZ 008349-001.

Parallelen: Vom selben Fundort ein dhnliches, halbplastisches Figiirchen (Gropp 2013: 406 TZ 015312-001),
evtl. aus demselben Model wie eine in die SB-Zeit datierte Figur aus Bet-Schean (Rowe 1940: PI.68A). Aus der
Davidstadt in Jerusalem stammt eine weibliche Plakette mit Léwinnengesicht, aus den Ofel-Grabungen drei
Terrakottakopfchen (E. Mazar et al. 2015a: 473 fig.Ill.1.5; 537ff fig.l11.3.8-10). Lowenkopfige Figiirchen aus
T. Massad el-Gisl (Rahmani 1959: PI.24,1-3) und Bet-Schean (Rowe 1940: PI.68,3).

2.2 Mutter und Kind

1179 Zwar treten vereinzelt in fritheren Epochen eigentliche Mutterfiguren auf
(385.828), aber ein Leitmotiv sind Miitter mit Sduglingen keineswegs. In der frithen
E-Zeit ist die Mutter mit dem Kind erstmals etwas hiufiger anzutreffen, so dieser
Torso einer nackten, mit Giirtel, Armreifen und Halscollier geschmiickten Frau, die im
Begriffist, dem Kleinkind auf ihrem Arm mit einer Hand die Brust zu geben. Das Kind
sitzt seitlich auf der linken Hiifte der Mutter und blickt dabei nach vorn zum Betrachter,
wodurch es eine eigene Bedeutung bekommt. Moglicherweise ist zwischen dem Kérper
der Frau und dem des Kindes noch der Rand einer Handtrommel erkennbar (Paz 2007:
14). Agyptische Amulette dieser Zeit zeigen die hofische bzw. mythologisch geprigte
Variante dieses Motivs, namlich Isis mit dem Horuskind (1143). Isis wird jedoch nie
nackt dargestellt, sondern als zumeist thronende Herrin.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. Raum 1063, Stratum IV.

E 1A (10. Jh.a).

Torso einer Terrakotte. Hellbrauner Ton mit gelblichem Uberzug.

H74;B6,8.

Philadelphia, University of Pennsylvania Museum of Archaeology and Anthropology, 29-103-881. Rowe 1940:
PI.35,20; 64,A2; Pritchard 1943: No 186; James 1966: fig.111,6; Winter 21987: Abb.57; Keel/Uehlinger 52001:
Abb.103; Paz 2007: 14 A.5 fig.2.1:3; Sugimoto 2008: N31.

Parallelen: Noch SB-zeitlich ist eine unvollstandige, halbplastische Terrakottaplakette vom T. Tanim/T. el-Wawiyat
in der Jesreel-Ebene (Nakhai et al. 1987: 184f fig.2; NEAEHL 4,1501), auch diese Frau halt das Kind auf der
linken Seite und fiihrt die rechte Hand zur linken Brust; ebenso ein Torso aus Sarepta (Pritchard 1988: fig.56,5);
vgl. ein weiteres fragmentarisches Figlirchen und eine Plakette aus Aschkelon (Press 2012: No 57 fig.8,2; No 64
fig.9,3), eine sitzende Stillende in Freiburg, Schweiz (Keel 2008: No 66) und die zyprische Terrakotte einer
Mutter mit Sdugling bei Karageorghis 1985: Abb.31. Aus der Gegend von Karkemisch kdnnte eine Terrakotte
mit einer (nicht stillenden) Frau mit Kind auf dem Arm stammen (Muscarella 1982: No 224). Vgl. die Bronze
einer nackten Frau, die im Sitzen ihr Kind stillt, aus Byblos (Dunand 1950-58: No 7188; Neghi 1976: No 1654).
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1180 Die stillende Frau mit betont groflen Augen und einem Stirnband sowie
wahrscheinlich einer Flechtfrisur ist unbekleidet, tragt aber einen Schmuck um die
Hiifte oder auf dem Bauch oberhalb des Schamdreiecks. Sie hilt den Sdugling auf der
linken Seite an ihren Kérper gedriickt. Mit der rechten Hand reicht sie dem bereits
trinkenden Kind ihre linke Brust.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. Unterhalb der Loci 1549 und 33,
Stratum V upper (?), Feld-No 30-11-41.

Wahrscheinlich E 1A (10./9. Jh.a).

Torso einer Terrakottaplakette, Kopf- und FuRpartien nicht erhalten.

H13.

Jerusalem, Rockefeller Museum, 1.9660. Rowe 1940: P1.68, A4; Pritchard 1943: No 185; James 1966: fig.112,7;
Uehlinger 1997a: 120 fig.37.

Parallelen: Ein Torso aus Megiddo (May 1935: PI.24 M 2653).

1181 Eine nackte Frau hilt an ihrer linken Seite ein kleines Kind auf dem Arm. Es
trinkt nicht an der Brust, moglicherweise greift es aber nach dieser. Mit der rechten
Hand prisentiert die Frau ihre andere Brust. Das Schamdreieck ist markiert, auffillig
ist aber vor allem der mehrreihige Giirtelschmuck. Auch an den Handgelenken sind
Armreifen zu erahnen. Die Augen sind betont, die schon frisierten Haare fallen hinter
den grofien Ohren bis auf Schulterhohe.

Pella, Tabaqat Fahl (2078.2064), 125 km n Amman (Jordanien). Areal XXXII, Phase B (i) in einem Wohnhaus
(frihe E 1IB).

Wahrscheinlich ausgehende E 1A (1. Hélfte 9. Jh.a), nach den Ausgrédbern E IIB.

Terrakottaplakette.

H ~10,8; B ~3,8.

Irbid, Dar es-Saraya Museum. Potts et al. 1988: 141 PI.22,3; Uehlinger 1997a: 120 fig.36.

Parallelen: Vom T. el-Far‘a Nord ein unvollstandiges Model (de Vaux 1957: PI.11,4).

1182 Aus einer Gussform gepresst wurde diese Terrakottaplakette. Der Torso einer
nackten Frau mit Schulterlocken ist erhalten. Sie hélt mit beiden Hidnden das Kind
an ihren Bauch gedriickt bzw. auf dem Schof. Das Kind ist bei dieser Variante nicht
seitlich anliegend dargestellt, vielmehr schaut es den Betrachter oder die Betrachterin
der Figur mit weit aufgerissenen Augen an. Die Arme sind beidseits erhoben, vielleicht
als Ausdruck kindlicher Freude. Die frontale Darstellung verleiht dem Kind einen
besonderen Status, die Mutter riickt starker in den Hintergrund.

Sichem, T. Balata (1768.1800), 50 km n Jerusalem. NW-Tor Komplex, Schutt tiber Gebaude 7200.

E IA (12. Jh.a) oder ausgehende SB IIB.

Fragment einer Terrakottaplakette. Aus einem Model gepresst.

H7;B3,5.

Aufbewahrungsort unbekannt. Dever 1974a: 36 fig.6; Winter 21987: Abb.403; Beck 1990: 89f fig.11 links.

Parallelen: Ein Torso gleicher Art, wohl aus demselben Model, vom T. Dér “Alla (Franken 1960: 392 PIl.13b;
Dornemann 1983: 131; Beck 1990: 89f mit Abb.11 rechts).
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1183 Aufvielen Siegeln finden sich geometrische und andere Muster, deren genau-
ere Bedeutung nicht erschlieflbar ist. Schlingen und Knoten kénnten auf erhoftte
Verkniipfungen und Verbindungen im zwischenmenschlichen Bereich, aber auch
zwischen Mensch und Gott hinweisen. Etliche Siegel der frithen E-Zeit weisen kleine
Kreise mit einem Punkt in der Mitte auf, wobei die Anzahl der Kreise variiert. Das
Motiv gibt es seit der MB-Zeit (Keel 1995: §$ 488-493; IPTAO 2,237), auf Skarabéden
der 19.-20. Dyn. umgeben die Kreise gern ein dgyptisches Zeichen wie nfr oder eine
Maatfeder, in der E-Zeit stehen die Kreise aber fiir sich. Auf dem typisch juddischen
Konoid sind sieben Kreise zu sehen.

T. el-HesT (1244.1062), 5 km s Kiryat Gat. Locus 1.12.249.1, Stratum Vd (Perserzeit).

Ende E IB - E 1A (1050-900a).

Konoid, Kegelmantel leicht beschadigt. Kalkstein.

H1,5 @14

Aufbewahrungsort unbekannt. Bennett/Blakely 1989: 309 fig.227,1 No 6; Keel 2013: 658f No 21.

Parallelen: Ein Skarabdus mit elf Kreisen vom T. el-Farca Siid (Keel 2010a: 146f No 277), ein weiterer mit einer
menschlichen Figur in der Mitte umgeben von drei Kreisen links und rechts (Keel 2010a: 186f No 367), ein
Skaraboid mit fiinf Kreisen (Keel 2010a: 422f No 947); vgl. evtl. einen Beleg aus Achsib (Keel 1997: 58f No 108),
aus Beerscheba und aus Sahab ein rundes Siegel bzw. einen Siegelabdruck mit sieben bzw. fiinf konzentrisch
um einen Punkt in der Mitte angeordneten Kreisen (Keel 2010: 6f No 2; Eggler/Keel 2006: 262f No 8); ein
Skaraboid mit zwolf Kreisen aus T. Abli Haraz (Fischer 2013: 333 fig.341,1; 334 fig.342; 499 fig.457,11; 540
fig.466,1). Stiicke der MB- und SB-Zeit finden sich zudem in T. B&t Mirsim (Keel 2010: 72f No 66), Bet-Schean
(Keel 2010: 122f No 56; 172f No 166), Bet-Schemesch (Keel 2010: 274f No 133) und T. el-Fara Sud (Keel 2010a:
200f No 404; 222f No 454; 234f No 485; 242f No 501; 296f Nos 626.629, bei letzterem strahlenartig zusammen-
hangend; 336f No 724).

1184 Eine senkrechte Reihe von vier Kreisen mit Punkt wird auf jeder Seite von drei
Dreiecken eingefasst, deren Spitzen zwischen die Kreise zu liegen kommen.

Bet-Schean, T. el-Husn (1977.2124), w des Jordantals, 25 km s See Gennesaret. S-Ende der Stadt, Square S8,
offener Bereich am Grabungsrand 6 des sog. s Tempels.

E IB - Anfang E IIA (1100-950a).

Ovale Platte mit Griff, kleine Abbriiche an den Schmalseiten. Kompositmaterial mit hellblauer Glasur.
*35x2,4x1,7.

Philadelphia, University of Pennsylvania Museum of Archaeology and Anthropology, 29-104-91. James 1966:
330 fig.108,6; Keel et al. 1990: 358 No 18 Abb.61; Keel 2010: 124f No 58.

Parallelen: Vgl. eine Platte vom T. el-Aggal (Keel 1997: 214f No 332) und vom T. el-Qasile (Mazar 1977: 235).
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1185 Uber lingere Zeit sind in der E II-Zeit, wahrscheinlich sogar schon ab 12./11. JTh.a
(Golani 2013: 170-174), stabchenformige Anhidnger, meistens aus Knochen, verbreitet,
die Reihen von Kreisen mit Punkt als Dekoration aufweisen (IPIAO 2,37 Abb.2). Die
Anzahl der Kreise variiert auch auf diesem Bildtrager. Vielleicht stand sie in Verbindung
mit besonderen Ereignissen wie Geburten, mit Geliilbden oder Festzeiten, doch lasst sich
dartiber nur spekulieren. Dass sie als Schmuck am Hals oder in einer Kette mit anderen
Anhingern getragen wurden, liegt nahe. Sie diirften fiir Bevolkerungsgruppen, die sich
keinen teuren Schmuck leisten konnten, erschwinglich und daher beliebt und verbreitet
gewesen sein (Platt 1978; Herrmann/Staubli 2010: 8).

H. Qéyafa (14603.12267), 8 km s Bet-Schemesch. Area A, Locus A153 Reg.No A437, Oberflachenfund.

El

Knochenstdbchen, geritzt.

L 5,45;@ 0,9.

In der Obhut der Ausgréber. Garfinkel et al. 2018: 179f No 2 fig. 11.2-3.

Parallelen: Vom selben Fundort ein Stabchen mit sieben Kreisen und eines ohne Kreise; 24 Knochenstdbchen
mit verschiedenen Mustern aus Lachisch (Tufnell et al. 1953: 381ff PI.54-57 passim); mehrere Exemplare im
BIBEL+ORIENT Museum in Freiburg, Schweiz (Herrmann/Staubli 2010: 174 Nos 6-11); bei Herrmann (1994: 814f
Nos 1352-1425) sind (liber siebzig Stiicke der E II-Zeit aus acht verschiedenen Grabungsorten genannt; bei
Golani (2013: 171-174) uber zweihundert, vgl. die abgebildeten mit Kreismuster bei Golani 2013: 264f
fig.24,6-10. Vgl. die Knochenamulette ohne Anhangervorrichtung vom T. el-Aggil (Keel 1997: 166f No 180);
T. Dér “Alla (van der Kooij/Ibrahim 1989: 100 No 91). Neben den Stdbchen sind auch Knochenpldttchen mit
Aufhangervorrichtung bezeugt, dabei finden sich oft zwei oder noch haufiger drei vertikale Reihen von Kreisen
in unterschiedlicher Anzahl nebeneinander (Golani 2013: 174ff; 266f fig.25).

2.3 Frauen mit Handtrommel

1186 Abgebildet ist der positive Abdruck einer antiken Pressform, mit der sich
beliebig viele Figiirchen herstellen lieflen. Wenn Frauen mit Handtrommeln bekleidet
sind, diirfte es sich eher um Verehrerinnen handeln. In diesem Fall deutet die erotische
Nacktheit aber auf die alte Géttinnentradition. Der Bauchnabel und die Vulva der
Gottin, zwischen ihnen ein Giirtel, sind im Gegensatz zu den Briisten stark betont,
wihrend die Arme und Beine etwas kurz erscheinen. Arm- und Fufireifen sind durch
zwei bzw. drei Kerben angedeutet. Hervorgehoben sind auch die weit aufgerissenen
(geschminkten?) Augen. Die Gottin tragt eine grofie turbanartige Kopfbedeckung
oder einen von Kordeln gehaltenen Schleier, ihr Kopf wirkt unproportional grofi. Sie
presst die Handtrommel mit beiden Hidnden vor den Kérper. Das Instrument ist mit
einem einfachen Kreuz, dem Markierungszeichen (entsprechend dem hebriischen
Buchstaben Taw) und einer punktierten Umrandung verziert.

Taanach, T. Taannek (171.214), 8 km s6 Megiddo. Square SW 2-7, Cultic Structure, Vorratsraum 1.

E IA (10./9. Jh.a).

Terrakottamodel (abgebildet ein modernes Positiv).

H 16,5 B4,1;D 2,7

Verbleib unbekannt. Lapp 1964: 39f fig.21; Lapp 1967: 24f fig.13; Winter 21987: Abb.63; Keel/Uehlinger 52001:
Abb.190b; Paz 2007: 26 A.35 fig.2.2:7; Sugimoto 2008: N18; Keel/Schroer 32010: No 155.

Parallelen: Weitere nackte Trommlerinnen aus Megiddo (May 1935: P.27 M 1138 = Pritchard 1943: No 165 = ANEP
No 469,12 = Paz 2007: 20f A.21 fig.2.1:13; May 1935: P.28 M 5418 = Pritchard 1943: No 168 fig.16 = ANEP
No 469,10); Afek (Kochavi 1976: PI.11C; Kochavi 1986: 54 Abb.19; Paz 2007: 13 A.1 fig.2.1:1); Hazor (Yadin et al.
1960: PI.76,12; Keel/Uehlinger 52001: Abb.190a); T. Haror (Petrie 1928: PI1.35,14; Pritchard 1943: No 167), Irbid
(Sugimoto 2008: T1), T. Dér Alla (Sugimoto 2008: T7). Vgl. eine sehr dhnliche Terrakotte bei Keel/Schroer 32010:
No 156. Zwei Figtirchen, wohl aus demselben Model hergestellt, aus Bet-Schean und Rehob, stellen eine Trommlerin
mit einem besonders hohen Turban dar (Paz 2007: 13f A.2 fig.2.1:2; 23f A.27 fig.2.2.5; Sugimoto 2008: N1; N22).
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1187 Die nackten Géttinnen, die eine Handtrommel halten, werden gern von trom-
melnden Verehrerinnen abgelost, die entweder einen Schleier bzw. Umhang oder ein
Kleid tragen (1192). Bei der abgebildeten Figur scheinen Kopf und Kérper von einem
Kleid umwickelt. Die Frau hilt die Handtrommel in der typischen Weise vor dem
Korper.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Affiile/Afula. Locus P 13:37, Stratum V.
E 1A (10. Jh.a).

Terrakotte.

H13,7,B4,6; T 3,3.

Chicago, Oriental Institute Museum, A 18649. May 1935: P1.27 M 65; Pritchard 1943: No 164; Keel/Uehlinger
52001: Abb.190d; Paz 2007: 21 A.22 (ohne Abbildung); Sugimoto 2008: N7.

Parallelen: Trommlerinnen mit Schleier aus Geser (Macalister 1912: 11l P1.221 No 2; Gressmann 21927: No 296;
Pritchard 1943: No 160); Bet-Schean (Rowe 1940: P1.35,19; 64A,2; Pritchard 1943: No 172; James 1966: fig.111,4;
Sugimoto 2008: N2); Rehob (Sugimoto 2008: N25f).

1188 Aus einer Gussform stammt dieser Torso einer Trommelspielerin. Die Frau ist,
abgesehen von einem Halsschmuck, oben unbekleidet, auch der Nabel ist frei, darunter
trigt sie einen Giirtel und einen gemusterten, wohl kurzen Rock. Vor der linken
Brust hilt sie mit beiden Handen die Handtrommel, die in der Aufsicht mit einem
dekorierten Rahmen dargestellt ist. An den Handgelenken befinden sich Reifen. Das
Figiirchen gehort zur Gruppe der sorgfaltig und detailliert ausgearbeiteten Terrakotten
(Kletter 1996: 34 Typ I11.3.6).

Gatt (1540.2000), moderne Stadt 10 km n Talkarm, in der Scharon-Ebene. Oberflichenfund.

EIB - ElIA (11.-10. Jh.a).

Torso einer Terrakotte, Kopf und Beine fehlen. Aus einem Model gepresst.

H6,9;B4,1;D 3.

Jerusalem, IAA 95-4246. Horowitz 2001: fig.1; Paz 2007: 16f A.11 fig.2.1:8; Sugimoto 2008: N21.

Parallelen: Vom T. el-Fara Nord und Rehob, aus demselben Model, ein dhnlicher Torso, bei welchem besonders
das gemusterte Kleidungsstiick unterhalb der nackten Brust ins Auge fallt (de Vaux 1957: PI.11,1; Chambon
1984: PI.63,2; Keel/Uehlinger 52001: Abb.190c; Sugimoto 2008: N15 und N23); aus Megiddo ein Fragment
(Schumacher 1908: 102 Abb.156 = Pritchard 1943: No 163) und ein Torso einer Trommlerin mit einem bunt
gemusterten Rock (Schumacher 1908: 61 fig.71; Pritchard 1943: No 159; Paz 2007: 20 A.18 fig.2.1:12; Sugimoto
2008: N6; vgl. Keel/Schroer 322010: No 156); aus Amman ein Torso (Mansour 2005: fig.43; Sugimoto 2008: T18),
aus Jerusalem ein Torso (E. Mazar et al. 2015a: 540f fig.111.3.12).
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2.4 Frauen an Tempelmodellen und Tonstdandern

1189 Inder frithen E-Zeit treten vor allem im Stiden Paléstinas/Israels Plaketten auf,
die mit Pilastern und Gesims den Anschein einer Tempelfassade oder eines Schreins
erwecken, in welchem eine nackte Goéttin, nackte Zwillingsgottinnen oder, wie beim
abgebildeten Beispiel, eine Géttin und ihre en miniature dargestellte Verehrerin, in
Erscheinung treten (Mazar 1985; Keel/Uehlinger *2001: 113-118). Beide sind, abgesehen
von der polosartigen Koptbedeckung, unbekleidet; die Arme liegen in agyptischer
Manier am Korper an. Die Gottin und ihre Verehrerin sind frontal dargestellt und
blicken direkt auf den Betrachter oder die Betrachterin.

Aus dem Handel, vielleicht aus der Region Gaza.

EIB - E A (11.-10. Jh.a).

Terrakottaplakette.

H 23,5; B 14; D oben 3,7; Mitte 1,5; unten 4.

Haifa, Hecht Museum, H-2153 (ehemals Sammlung Hecht, H. 83.33). Mazar 1985: 6f No 1 mit fig.2; Bretschneider
1991: PI.86 Abb.75; Keel/Uehlinger 52001: Abb.125; Keel/Schroer 32010: 182 fig.158a.

Parallelen: Eine groRere Zahl von Schreinplaketten, mehrheitlich aus Sammlungen, bei Mazar 1985: Nos 2-15.23
und Bretschneider 1991: PI.87ff; ein Exemplar mit zwei Géttinnen vom T. el-Qasile (Mazar 1980: PI.30;
Bretschneider 1991: PI.85 Abb.74 No 79). Bisweilen sind links und rechts diinne Saulen mit Bliitenkapitellen
angedeutet (Keel/Schroer 32010: 183 No 158). Aus Phonizien stammt eine moglicherweise jingere Plakette in
Boston, Museum of Fine Arts, mit einer etwas fiilligeren nackten Frau mit kurzer Lockenfrisur. Links und rechts
liegen Lowen als Basis der die Frau flankierenden diinnen Sdulen. Diese werden von Lotoskapitellen gekront,
auf denen je der Kopf eines Bes (?) angebracht ist (Ward 1996: Tav.2).

1190 Am Ende des Neuen Reiches ist der Typus der nackten Frau mit anliegenden
Armen im Naos auch in Agypten anzutreffen. Das abgebildete Exemplar zeigt sie in
einem engen Portal eines Schreines, der blau und weif8 bemalt war. Die Frau trigt eine
kurze Lockenfrisur.

Aus dem Handel.

Ende des Neuen Reiches (=1100a).

Blockartiges Schreinmodell mit eingebetteter Figur. Kalkstein, blau und weiR bemalt.

H11,5;B 5,5 D 2,2.

Privatsammlung, Aufbewahrungsort unbekannt. Bruwier/Gubel 1991: No 174.

Parallelen: Bruwier/Gubel 1991: No 175; Mazar 1985: No 22 (aus dem Handel in Kairo); ein ins 4. Jh.a datierendes
dhnliches Stiick im Jubelparkmuseum (E.02525).
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1191 Das Modell eines Kultschreins zeigt zwei nackte Frauen links und rechts neben
dem Eingang stehend. Dieser ist durch riickversetzte, gestufte Rahmen (»recessed frames«),
ein Merkmal von Palast- und Tempelarchitektur, markiert (Garfinkel/Mumcuoglu 2015).
Die Frauen tragen schulterlange, gewellte Haare und einen doppelreihigen Halsschmuck
sowie auf dem Kopf einen Vogel (nur einer ist erhalten und auf Abbildungen schwer
erkennbar). Beide Frauen legen ihre Hinde unter den prallen Briisten auf ihre filligen
Biuche, die in diesem Fall sehr wahrscheinlich auf eine Schwangerschaft hinweisen
sollen. Schreinmodelle dieser Art konnten vielleicht bei den Heiligtiimern erwor-
ben, dort als Votivgaben aufgestellt oder nach Hause mitgenommen werden. Die
beiden Frauengestalten nehmen in der Komposition die Rolle von (priesterlichen?)
Wichterinnen am Eingang des Heiligtums ein, ihre Haltung erweckt den Eindruck von
zwei Sdulen (Schroer 2007a). Die weiblichen Korper der Gottinnen werden bei éhnlichen
Modellen durch Siulen oder Pilaster ersetzt (1206).

Aus dem Handel (Transjordanien).

EIB - ElA (11.-10. Jh.a).

Terrakottamodell.

H 22,4; B 18,3.

Beirut, American University Museum, 6712. Culican 1976: 53 PI.5B; Seeden 1979: PI.4; Coulson 1986: fig.5;
Bretschneider 1991: Taf.84 Abb.73a-b No 78; Katz 2006: I PI.28,1; Schroer 2007a: fig.7; Kletter/Ziffer/Zwickel
2015: 46 fig.4.54 D10.

Parallelen: Vom T. el-<{Uméri Fragmente eines Terrakottamodells mit zwei schmalen Frauenfigiirchen, die links
und rechts des Eingangs standen (Clark/Herr/Trenchard 2000: 6; NEAEHL 5,1851; Katz 2006: Il PI1.26,5; Kletter
/Ziffer/Zwickel 2015: 44 D8). Aus Jordanien (Nebo?) stammt ein etwas jlingerer, um 900a datierender Schrein
(Culican 1976: 53 und PI.4; Bretschneider 1991: P1.95 Abb.84a-b No 91; Katz 2006: Il P1.27,10; Schroer 2007a:
fig.15; Kletter/Ziffer/Zwickel 2015: 41f fig.4.39 C1), bei dem nur noch die Oberkérper von zwei Gottinnen Gber
dem Eingang zu sehen sind. Ein Exemplar ohne Géttinnen aus Megiddo datiert um 1200a (Loud et al. 1948:
PI.253,3). Ebenfalls aus Megiddo stammen zwei nackte Frauenfigurinen am Eingang zu einem hausformigen
Terrakottastander (May 1935: PI.13f; Bossert 1951: No 1015; Amiran 1969: 305; Bretschneider 1991: Taf.60
No 57 Abb.52a-b); vgl. auch May 1935: PI.15. Die SB-zeitliche Vorlaufertradition der Frauenfiguren an Eingdngen
von Tempelmodellen zeigt die nackten Frauen noch mit den anliegenden Armen der dgyptischen Fagon, nicht
bei Tiren, sondern eher bei Fenstern, so an einem Modell aus Emar (Margueron 1976: PI.3,3; Bretschneider
1991: Taf.32f No 34 Abb.29a-e; Cluzan et al. 1993: No 153), vgl. auch den fragmentarischen Terrakottastander
aus Emar (Margueron 1976: 205ff P1.2,1; Margueron 1982: 90) und ein Bassin derselben Zeit vom T. Mohammed
Diyab (Bachelot 1990: 48 fig.1 und Pl.4,4) sowie ein kleines DreifuBbecken aus Basalt in Haifa mit nackten
Gottinnen, die die Schale des Beckens auf ihren Képfen tragen (Gal 1994: 19f fig.4 und P1.3).

1192 Auf dem Kopf tragen die nackten Frauen am Portal des Heiligtums eine
konische Bedeckung, vielleicht ein kunstvoll drapiertes Kopftuch, das vorn mit einer
Stirnborte abgeschlossen wird. Sie fithren jeweils die rechte Hand zum Tamburin, das
sie an die linke Brust driicken. Den Hals ziert eine Kette mit rundlichem Anhinger,
die Fuffknochel Schmuckreifen. Auf dem Tiirsturz sind Reste von Dekor (Pflanzen?)
erhalten.

Aus dem Handel (el-Kerak).

EIB - EIIA (11.-10. Jh.a).

Terrakottamodell. Roter Ton, gebrannt, mit Kalkmagerung.

H 15; B 15; T 10.

Amman, Jordan Museum, J. 5751. Amiran 1969: 304f; Dornemann 1983: 143; Mittmann et al. 1987: 128 Farbbild

und No 128; Bretschneider 1991: Taf.83 Abb.72 No 77; Braun 1999: 255 IV/1-15; Katz 2006: Il PI.28,3; Schroer
2007a: fig.8; Sugimoto 2008: T21; Kletter/Ziffer/Zwickel 2015: 46f fig.4.55 D11.
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1193 Die Handtrommel schlagende Frauen begegnen auch an einem reicher aus-
gestatteten Terrakottaschrein aus der Sammlung Moussaieff (Maeir/Dayagi-Mendels
2007). Sie tragen Fuf3- und Armreifen sowie ein durch eine Borte oder Stirnschmuck
abgeschlossenes Kopftuch. Ansonsten sind sie unbekleidet, das Schamdreieck ist
hervorgehoben, die Briiste hingegen nicht ausgearbeitet. Die Frauen halten die
Handtrommel vor der linken Korperseite und schlagen sie mit der rechten Hand.
Die Wichterfunktion der Figuren am Eingang zum Heiligtum wird dadurch hervor-
gehoben, dass neben ihnen, direkt bei der Tiir6ftnung, je ein Lowe stand (nur einer
ist erhalten). Die enge Verbindung der Frauen mit dem architektonischen Element
der Sdule kommt in diesem Fall durch die Volutenkapitelle tiber ihren Kopfen zum
Ausdruck. Zudem ist das Tympanon mit sieben Biisten von Frauen, deren Haltung
wohl ebenfalls das Schlagen der Handtrommel andeuten soll, ausgestattet, zwei sind
in die Voluten eingefiigt, eine in der Mitte iiber der Tir6ftnung, dariiber eine Reihe
von drei Biisten und eine weitere zuoberst, ebenfalls in der Mitte.

Wahrscheinlich 6 Cisjordanien oder Transjordanien.

E 1A (10./9. Jh.a).

Terrakottamodell mit (halb)plastisch modellierten Teilen und Reliefarbeit. Gebrannter Ton.

H der Fassade max. 31; B unten 23,5; B oben 27,9; T des Kubus auBen 14,6.

London, Sammlung Shlomo Moussaieff. Maeir/Dayagi-Mendels 2007: P1.20 und 112f. fig.1-2; Schroer 2007a:
fig.10; Kletter/Ziffer/Zwickel 2015: 42f fig.4.44 C9.

Parallelen: Der Typ dieses Terrakottamodells gehort zu einer Gruppe mit einer hohen rechteckigen Fassade.
Die genauere Herkunft dieser Art von Modellen ist nicht bekannt (Kletter/Ziffer/Zwickel 2015: 41f Typ C).

1194 Zwei nackte Gottinnen sind als Appliken auf der einen Seite dieses mit sechs
fensterartigen Offnungen durchbrochenen Tonstédnders angebracht. Beide pressen
wohl mit der rechten Hand die rechte Brust, wihrend der andere Arm am Korper
anliegt (1173). Der Stinder diirfte den Tempel der dargestellten Géttin bzw. Géttinnen
andeuten.

Megiddo, T. el-Mutesellim (1675.2212) in der Jesreel-Ebene, 10 km wsw “Afftle/°Afula. Square R 10 n von Locus
1713, Stratum VI.

E IB (1150-980a).

Terrakottastander, fragmentarisch, mit roter Bemalung und Figuren im Halbrelief.

H 37; B 20.

Jerusalem, Israel Museum, IAA 36-1997. May 1935: P1.20 No P 6055; Amiran 1969: Photo 343; Ziffer 1998: 39
fig.43b.
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1195 Zwei nackte Gottinnen mit anliegenden Armen und einer tippigen Schulter-
lockenfrisur flankieren die fensterartige Offnung dieses Tonsténders (Hadley 1989:
213-216). Die beiden Figiirchen wurden aus Matrizen gepresst, bevor sie an ihrem Platz
angebracht wurden. Beide standen auf grofSen Léwenképfen, die mit der Hand geformt
wurden, doch ist nur der eine Lowenkopf erhalten. Die Verbindung der nackten
Frau mit dem Léwen verstirkt ihre Wichterrolle (9) und betont ihre gefihrlichen
Aspekte (29). Im Gegensatz zum SB-zeitlichen Qedeschet-Typ, der die Géttin auf
dem Léwen mit Tieren oder Pflanzen in den Hinden zeigt (859-868), stehen die
Torhiiterinnen regungslos auf dem Lowen. Eine Besonderheit dieses Tonstinders,
der zum Verbrennen von Riuchergut diente, ist ein modellierter menschlicher Kopf,
vielleicht ein Sphingenkopf (1197-1198) in der rechten Ecke des oberen riickseitigen
Rands des Stinders. Nicht erhalten ist der zweite dieser Kopfe auf der gegeniiberlie-
genden Seite. Tauférmige Borten und gemalte Zickzackmuster auf der Vorderseite des
Standers, die als einzige sorgfiltig ausgearbeitet wurde, sind gut erkennbar.

Pella, Tabagat Fahl (2078.2064), 125 km n Amman (Jordanien). Areal IV-E, in einem Keramikdepot.

Ende E IB (~980a).

Terrakottastander mit plastischen Figuren und Spuren rotbrauner Bemalung, unvollstandig.

Erhaltene H ~52; Grundflache 23 x 23; D 1,3-2.

Amman, Jordan Museum, Storage, 72066. Potts et al. 1985: 204 mit Pl.42; Bretschneider 1991: Pl.54 Abb.46
No 51; McNicoll et al. 1992: 98ff PI.71; Keel/Uehlinger 52001: Abb.126; Schroer 2007a: fig.9.

Parallelen: Auf zwei Fragmenten im Museum der University of Minnesota in Minneapolis, die angeblich aus
Paldstina/Israel stammen, steht die nackte Gottin jeweils auf einem sitzenden Feliden (Coulson 1986: 28 fig.5
F2-3). Auf einem Tonstander aus der Levante (Bretschneider 1991: PI.58 Abb.50 No 55) ist moglicherweise eine
Gottin mit zwei Lowen dargestellt. Nackte Géttinnen tber Lowenprotomen sind unter den Kultstandern von
Jabne nicht haufig (vgl. Kletter/Ziffer/Zwickel 2010: CAT28 P1.9,2; 69; 70,1), insgesamt lberwiegen die Stiere
und Stierkopfe. Vgl. die spatere bronzene Pferdestirnplakette vom T. Ta‘yinat mit einem Lowenbéndiger im

Knielauf oben und zwei nackten, die Briiste prasentierenden Frauen auf Lowenkopfen darunter (Kantor 1962:
93-117 PI.11-15; B6hm 1990: Pl.18a-b; Winter 21987: Abb.162).

1196 Das kleine Tempelmodell ist in seiner Grundform ein rundliches Gefif3 mit
einem Knauf (1212.1224), eine Seite wurde ge6ffnet und zu einem Portal ausgestaltet.
Zwei Saulen, die auf Lowenprotomen stehen (nur ein Lowe ist erhalten), flankieren
den Eingang, der, wie die Locher zeigen, urspriinglich mit einer kleinen Tiir verriegelt
werden konnte. Im Tympanon sind merkwiirdig gekerbte Protome, insgesamt neun,
zu erkennen, eine Querstrebe dariiber ist seilartig geflochten. Ein weiterer Balken
beschliefit den Fassadenaufbau, der das Dach des Tempelhduschens iiberragt. Auf
dem Dach safien urspriinglich drei Tauben (1210), von denen aber nur noch kleinere
Uberreste erhalten sind. Die verschliefbare Tiir ist ein sicheres Indiz, dass in dem
Modell einst ein kleines Kultbild stand. Die Lowen- und Taubenattribute weisen dabei
am ehesten auf eine Gottin hin.

H. Qéyafa (14603.12267), 8 km s Bet-Schemesch. Area C (nahe des s Stadttores), Gebdaude C10, Riume G
und H, zusammen mit einem groReren Schreinmodell aus Kalkstein (vgl. Garfinkel/Mumcuoglu 2013: fig.2f),
Locus 6176.

Friithe E IIA (frithes 10. Jh.a).

Terrakottamodell, in Bruchstiicken aufgefunden, Taubenappliken auf dem Dach nur teilweise erhalten, ein
Lowenkopf fehlt.

H 16; B 11.

Jerusalem, IAA 201