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ABSTRACT: The following paper explores some possible connections between Greek
and Mesopotamian child-killing demons. First, the main Sumerian/Akkadian de-
moness Kamadme Lamastu is being characterized and set in comparison with the
lil-demons and their singularisation Lilith. Briefly, their modus operandi is being
studied with a focus on strangulation. It is being proposed that the reoccurring
meme of children being strangled by these demons comes from a misinterpretation
of the anatomy of the human body which manifested in the belief in a rafu in Me-
sopotamia or 660¢ in Greece. This organ was believed to be a “channel” that con-
nects women’s genital system with the respiratory tract. With that in mind, some
Greek and Roman demons are being considered as potentially being derived from
the aforementioned ancient Near Eastern supernatural beings. Hence, the proposal
is put forward that the Greek Hesperides, the Theban Sphinx, the Lesbian Gello
as well as the Greco-Roman Stri(n)x have in fact been adopted by the Occident
from the East.
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EINFUHRUNG

Sowohl im Abend-, als auch im Morgenland erklérten sich die Menschen
des Altertums die biologischen Grenzen ihres Daseins durch tibernatiirli-
che Phianomene und mythologische Wesen. Eine dieser Grenzen war das
Sterben im Kindbett. Man versuchte diesem Tod einen Sinn und eine Er-
klarung zu geben und schob die Schuld fiir den Verlust auf ddmonische
Wesen. Geplagt von Angsten um das Neugeborene sowie dessen Mutter,
hatten die Menschen schlieBlich Methoden herausgearbeitet, die die Op-
fer dieser Kindbettdimonen schiitzen sollten. Sie waren in Europa sowie
im Nahen Osten verbreitet. Eine beachtliche Ansammlung verschiedener
Quellen, die diesen Glauben in bosartige, Kinder mordende Ddmonen
beinhalten, sind bis heute erhalten geblieben. Weil die Doménen dieser
Dédmonen klar definiert sind, haben westliche und 6stliche Glauben vie-
les gemeinsam. Womoglich sind sie auch miteinander verwandt.

In Classica Cracoviensia 21 und 22 sind jeweils Artikel erschienen,
die sowohl auf sprachlicher' als auch erzéhlerischer? Ebene die Mog-
lichkeit erwogen, dass die thebanische Sphinx von der nahostlichen
Kindbettddmonin Lamastu abstammen konnte. Konfrontiert mit diesem
Vorschlag, dass der Name Sphinx eine Lehniibersetzung aus einer se-
mitischen Sprache sei und die thebanische Sphinx urspriinglich einem
Sintflutmythos angehdrte, werden in den folgenden Absétzen einige Be-
merkungen gemacht, die es durchaus wahrscheinlich erscheinen lassen,
dass mythische Wesen aus dem Orient bis in die Hellas exportiert wur-
den. Zuerst werden nahostliche Kindbettdimonen (Kamadme, Lamastu,
Lilith, Gallu) untersucht. Anhand von schriftlichen und ikonographi-
schen Quellen wird der modus operandi dieser Damonen erortert. Es
wird deutlich werden, dass ein paraanatomischer Irrglaube dafiir verant-
wortlich ist, dass Kindbettddmonen das Strangulieren ihrer Opfer nach-
gesagt wurde. Das anatomische Missverstindnis, das in jenem Irrglau-
ben enthalten war, gelangte auch bis in die Hellas. AnschlieSend wird
nahegelegt, dass Wiirgeddmonen im gesamten Orient verbreitet waren
und Amulette zum Schutz vor ihnen sogar noch in der ersten Halfte des
1. Jahrhunderts v. Chr. bis nach Italien gelangten. Bevor zum Schluss

! Jagietto 2018a.
2 Jagietto 2019.
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griako-romanische Kindbettdimonen (Sphinx, Stri(n)x, Gello) auf ihre
Parallelen zu jenen zuvor besprochenen orientalischen Ddmonen hin
betrachtet werden, wird die Ubertragung eines Motivs aus dem sume-
rischen Epos Gilgamesch, Enkidu und die Unterwelt in die griechische
Mythenwelt beleuchtet. Bereits zur Zeit Hesiods (8. Jh. v. Chr.) waren
wohl Geschichten {iber nahdstliche Damonen in die Hellas gebracht
und ins Griechische iibersetzt worden. Anhand der griechischen Lehn-
tibersetzung des Namens der Hesperiden aus einer semitischen Sprache
(wohl einem Dialekt des Akkadischen) wird argumentiert, dass auch die
Namen anderer mythischer Wesen des Okzidents einen nahdstlichen Ur-
sprung haben.

KAMADME, LAMASTU UND DIE LILU

Zuletzt hatte Andrew George darauf hingewiesen, dass es das sumeri-
sche “DIM.me als Kamadme zu lesen gilt.> Der Name ist etymologisch
unklar, doch die Funktion dieser Gestalt ist u. a. aus den sog. Lamastu-
Beschworungen bekannt. Darin lesen wir zum Bespiel isbat stba Pa-
sussatu iqgabbusi, isbat etla Anqullu iqabbusi, isbat ardata Lamastu
igabbusi, ishat Serra ‘Dim.me iqabbusi (Lam. I (Inc. 4) 67-70),* wodurch
wir Kamadme als einen Aspekt der Lamastu, oder gar synonymisch als
Lamastu selbst, einordnen diirfen. Aus Texten aus dem 3. Jahrtausend
wissen wir bereits, dass Kamadme einer Gruppe von sieben Ddmonen
angehorte.” RS 17.155 belegt eine dhnliche Gruppe fiir Lamastu:

RS 17.155, 27-32: Siqu, Sa$$atu, Lamastu, Labasu, Ahhazu, Haiattu,
Lila, Ardat Lili (und) Lilttu, Katarrh und Influenza,
der grofle Gallu, (alle), hoch iiber der Stadt gehen sie,
dringen ein in die Héuser, erklimmen die Dacher; den

8 George 2018.

4 Farber 2014: 152-153: ,,When she has seized an old man, they call her The An-
nihilator. When she has seized a young man, they call her The Scorcher. When she has
seized a young woman, they call her Lamastu. When she has seized a baby, they call her
Dimme.*

5 Wiggermann 2000: 218, Fulinote 5; 226.
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schonen Mann, das schone Miadchen auf der Stralle
suchen sie, umstellen sie, umringen sie.®

Hauptsichlich wird Kamadme/Lamastu jedoch mit Labasu (sum.
IDIM.ME.A) und Ahhdzu (sum. ‘DIM.ME.HAB) in Verbindung ge-
bracht.” Mit der Zeit entwickelte sie sich zu einer eigenstindigen Figur.
Die Triade Lilitu, Ardat Lili und LilG werden in einem weiteren Text
mit Lamastus eigener Triade in Zusammenhang gesetzt.® Lamastus Ei-
genschaften werden sogar mit denen des/der LilG verglichen (Lam.
Inc. 5 114).° Die drei Lild sind wortlich ,,bose Wesen®, abgeleitet von
sum. LIL (Iil) ,Wind, Gespenst, boses Wesen®. Sie unterscheiden sich
untereinander wohl nur durch Geschlecht und Alter. Bei dem akkadi-
schen Begriff lillu(m), lilii(m), lilitu(m)*® handelt es sich um ein sume-
risches Lehnwort.!! Der akkadische Name Kamadmes hingegen kommt
unerwartet. Er enthdlt im Namen ,,Lamastu® das Sumerische LAMMA
(“lamma, lama) ,Schutzgottheit*? und scheint daher nahezulegen, dass
eine akkadische Lamastu im einstigen Glauben der Akkadier ein wohl-
wollendes Wesen war. SchlieBlich, bei der Ubernahme des sumerischen
Damons Kamadme in die akkadische Gotterwelt, wurde jene Lamastu
aber zu der Namensgeberin der von den Akkadiern aus Sumer {ibernom-
menen Kamadme. Es wire interessant zu erfahren, wodurch diese schein-
bar eigenartige Entwicklung zu erkldren ist. Ein praktischer Ansatz dafiir
wire durch die Annahme geboten, dass der Name ,,Lamastu zu Beginn
einfach der geldufige Terminus fiir Amulette zum Schutz vor Kamadme
war. Solche Amulette sind seit dem 2. Jahrtausend v. Chr. belegt. Auf
ihnen sind meistens Darstellungen der Ddmonin selbst anzutreffen.?

Kamadme und Lamastu waren vorwiegend fiir das Sterben von Fo-
ten, Kindern und Miittern verantwortlich — sowohl vor, als auch nach der

Ubers. W. Fauth.

Farber 2014: 2.

Fauth 1981: 29.

Wiggermann 2000: 228, Fuinote 67; Farber 2014: 154-155.
o CAD9: 190.

% Wiggermann 2000: 227-228.

12 Vgl. Wiggermann 2000: 217; Haas 1994: 449.

B Gotting 2011: 441; Gotting 2014: 3.

© ® u o
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Geburt. Auch junge Erwachsene (ardati, etliti) fielen ihr zum Opfer.'
Der Korpus an Lamastu-Beschworungen scheint dariiber hinaus deut-
lich zu machen, wie man sich die Eingriffe der Ddmonin in das Leben
der Menschen vorzustellen hat. Die morderische Vorgehensweise der
Lamastu wird oftmals mit der Hals- und Nackenregion in Verbindung
gebracht. Dies veranschaulichen die folgenden Bespicele:

Lam. I (Inc. 3, OB1), 10-13:  sehheriti hunnuqu uhannaq
rabbuti iSagqiam mé pisri'
Junge wiirgt sie um sie zu erwiirgen,
Erwachsenen ldsst sie Auflosungswasser
trinken.®

Lam. I (Inc. 5) 155-157: balu miiti ittakis kisassu
balu galle napistasu uttir
ina stuni muséniqti ihtanaq suhara'
Ohne Tod zu sein hat sie ihm die Kehle
durchgeschnitten,
Ohne Gallu zu sein hat sie ihm den Hals
umgedreht,'®
im Schoss der Amme hat sie den Knaben
erwiirgt."’

Durch die Verwendung von Formulierungen wie napista turru, (je-
mandem) den Hals umdrehen‘ und handaqu(m) ,wirgen‘® oder das Ein-
floBen von Giften wie mé pusqi ,Verengungswasser‘,?> mé pisri/birsi

4 Vgl. Lam. I (Inc. 5); Farber 2014: 128-129, 156-157.

5 Farber 2014: 148-149.

6 {bers. M.I.

17" Farber 2014: 156-157.

Akkad. napistasu uttir durch Farber als ,,wrung his neck* iibersetzt und mit dem
Phraseologismus ,,jemandem den Hals umdrehen® (Farber 2014: 215) verglichen. Ak-
kad. napistu(m) ,,Leben, Seele, Person” (CAD 11: 296-304); das Wort ist etymologis-
che mit dem Atem verbunden.

19 Ubers. M.J.

2 Farber 2014: 215.

2 Vgl. Farber 2014: 204.
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,Auflosungs-/Lauchwasser*,?2 Sizbu(m) Sa miiti ,Milch des Todes‘?®
sowie imtu(m) ,Tiergift‘** ist eine Umschreibung der Lamastu als Wiir-
gerin gewiss nicht falsch, denn — wie auch bereits Frans Wiggermann
anmerkte® — sind die Gifte selbst nur eine der von Lamastu angewand-
ten Methoden um ihre Opfer zu ersticken. Lam. I (Inc. 3, OB1) 10 gibt
Auskunft dariiber, dass sie nur an junge Menschen physisch Hand an-
legt. Das néchste zitierte Fragment hingegen umschreibt ihr Vorgehen
in drei verschiedenen Formulierungen (ittakis kisassu, napistasu uttir,
ihtanaq), die aber dasselbe bedeuten und auch dasselbe Opfer (suhdara)
betreffen. Dadurch lésst sich erkennen, dass Lamastus Wiirgen so fest
mit ihr verbunden war, dass man fiir Exorzismen und Beschworun-
gen begann, dquivalente Redewendungen fiir die Umschreibung ihres
Handelns zu suchen, um eine auf sprachlichem Niveau differenziertere
Wirkung dieser magischen Formeln zu erhalten. Die ikonographischen
Darstellungen weisen durchaus auch darauf hin, dass Lamastu ihre Op-
fer zu wiirgen pflegte: nicht selten erscheint die Ddmonin auf Abbil-
dungen mit Schlangen in beiden Hénden, die Reptilien in Wiirgemanier
unterhalb des Kopfes ergreifend (z.B. AO 22205).2° Skorpione, die hin
und wieder neben Lamastu abgebildet wurden, diirften demnach das
von ihr verwendete Tiergift symbolisieren.?” Das Motiv der Tierherrin
mit Schlangen ist selbstverstdndlich weit verbreitet und keinesfalls auf
Lamastu beschrinkt, aber es hat in der Darstellung einer Kindbettddmo-
nin eine besondere Bedeutung, denn sowohl im antiken Griechenland,
als auch im Alten Orient war ein paraanatomischer Irrglauben verbrei-
tet, der besagte, das weibliche Geschlecht unterscheide sich von dem
mannlichen durch das Bestehen eines Kanals (rafu) innerhalb des Kor-
pers, der die Schamgegend mit der Mundregion als zwei Enden einer Art

2 Die Bedeutung ist nicht ganz klar, wahrscheinlich handelt es sich hierbei um ein

Abortivum, siche Jagietto 2018b, besonders 130—133.

Z Vgl. Farber 2014: 214.

2 Vgl. Farber 2014: 203-204; 214.

% Wiggermann 2000: 231, Fufinote 93.

% Vgl. geographische Verbreitung der Phanotypen der Lama$tu-Amulette in Gotting
2011: 445. Eva Gotting schiitzt, Schlangen seien erst beim Ubergang des 2. ins 1. Jahr-
tausend v. Chr. in die Ikonographie Lamastus aufgenommen worden (Gotting 2014: 3).
2 Wiggermann (2000: 239) ldge also falsch zu behaupten, dass die sowohl Schlan-
gen, als auch Skorpione das Tiergift symbolisierten. Es doppelt abzubilden wére redun-
dant, viel mehr stellen die Schlangen das Wiirden dar und die Skorpione das Gift.



IM BANN DER WURGERIN... 125

Rohre verbindet.® Lamastus Wiirgen ist wahrscheinlich auf ebendiesen
Irrglauben zuriickzufiihren. Wie die obigen Beispiele bereits deutlich
machten, wird die Geburtskanalverengung durch Gifte oder eben durch
das ,,Wiirgen* des ratu(m) ,Kanal; Geburtskanal; Rachen‘ erzielt.” Au-
Ber den Giften mé pusqi und mé pisri/birsi finden sich in den Lamastu-
Beschworungen Formulierungen wie babam sa walidatim sandak par(i)
kat wortl. ,verschlieBt die Tore der Gebédrenden‘ (Lam.Inc.OB3 6)%® oder
mé turru, dessen Ubersetzung recht problematisch ist (,SchlieBungswas-
ser* oder ,umgedrehter Wasserfluss® [?]).3! Diese sind gewiss nicht kon-
textfrei und diirften beide anatomisch zu verstehen sein: zum einen als
die SchlieBung des Geburtskanals (babam par(i)kat)*, zum anderen als
Ver-/Umdrehen oder Einschlieen der FliiBigkeit mé turru innerhalb des
ratu.® Hierbei ergibt sich auch eine auffillige Ahnlichkeit des mé turru
zu dem bereits erwahnten napista turru, das gleichzeitig die Letalitét
Lamastus sowie ihr Eingreifen in den Geburtsweg beschreibt. Dies ma-
chen auch einige Verse aus den Beschworungen deutlich:

Lam.Inc. 5 116-118: itir ana sinnisti Sa nerebisa pitrulsiu?]
marat Anu amisam-ma erdti iman[nu]

Sie sucht Frauen heim, deren Durchgang versperrt
ist.

Die Anu-Tochter zdhlt die Schwangeren tédglich,
sie verfolgt die Gebérenden.®

% Steinert 2013; King 1998: 27-28.

2 Dies stellt offensichtlich eine mythologisierte Erkldarung von realen Komplika-
tionen bei der Geburt (wohl in diesem Fall v. a. Geburtsstillstand in der Eroffnung-
sphase) dar. Der Glaube an einen ratu manifestierte sich dabei nur im Vergleich der
Geburtskanalverengung mit Asphyxie.

% Farber 2014: 282-283.

8 Steinert 2013.

82 Couto-Ferreira (2018: 35-56) erldutert weitreichend die sumerische und akkadi-
sche Nomenklatur rund um den weiblichen Genitalbereich. Siehe Couto-Ferreira 2018:
47 fur eine Besprechung des Kontextes von Lam.Inc.OB3 6.

% Steinert 2013.

3 Farber 2014: 154-155.

35 Ubers. MLI.
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Auch hier ist nerebum wortl. ,Eingang, Durchgang; Gebirgspass*
nicht architektonisch oder orographisch zu verstehen, sondern eher ana-
tomisch. Bei diesen nichtlichen Besuchen hat Lamastu natiirlich nur ei-
nes im Sinn:

Lam. II (Inc. 12) 156: ilappat libba Sa harsati®®
Sie befillt die Leibesfrucht derer in Wehen?’

Weitere nahostliche Kindbettdimonen mit vergleichbaren Praktiken
sind bekannt.*® Aus Ugarit sind iltm hngtm ,,Wirgegottinnen® (KTU
1.102.13) tiberliefert. AuBerdem fiirchtete man in Mesopotamien eine
aram. Xpun Nk ,wiirgende Mutter**® und in Syrien eine syr. “m?” hnwqt’
dily’ Mutter, die ihre Kinder erwiirgt‘*, was eine aus Mesopotamien
heraus westwirts gerichtete Verbreitung des Mems suggeriert. Anatoli-
sche Quellen sprechen zudem von einer Wisurijanza ,die Ubelgesinnte,
die Bedriickerin‘, die ,,den Menschen ein physisches Unheil* brachte*!,
doch leider definieren die Texte ihr Handeln und ihre Opfer nicht né-
her. Thr Name wird zwar oftmals als ,,Wiirgerin” verstanden*’, doch so-
wohl Onofrio Carruba als auch Craig Melchert legen nahe, dass dies eine
Fehliibersetzung sei.” Nichtsdestotrotz bestehen beachtliche kultische

% Farber 2014: 179.

37 Ubers. M.I. Vgl. die Ubers. ins Englische von Farber: ,,She lays hands on the
womb(s) of women in labor. Akkad. harasu(m) CAD 6: 95-96 gibt keine prizise
Bedeutung; es handelt sich um ein Verb, das mit Frauen, die gebdren, in Verbindung
steht. Ich folge Fabers Ubersetzung.

¥ Siehe Fauth 1986. Wolfgang Fauth belegt hier u.a. eine ,,Lilita die Wiirgerin®, eine
,,bose Lilit, Wiirgerin“ sowie eine ,,Mutter Wiirgerin der Knaben*.

3 Montgomery 2010: 240; Frey-Anthes 2007: 59-61, besonders FuBinote 266. Vgl.
H165, 5: hngyt wpwgdt dhy 'wi",Wiirgerin und die, die Tiere erwiirgt’ (Moriggi 2014:
27-31); CBS 2933, 4: hngyt'dqtl’'drtg’ ,Wirgerin, die Kinder totet® (Moriggi 2014:
56-59); HS 3005, 4 (Ford, Morgenstern 2019: 19-28); 3033, 3 (Ford, Morgenstern
2019: 99-101). Mehr Bespiele in Miiller-Kessler 2001.

4 Lyavdansky 2011.

4 Carruba 1966: 49.

4 Gaster 1952; Giiterbock 1970: 577; Hurwitz 1999: 70; Wiggermann 2000: 228,
FufBinote 86.

Fur das Verb wisariya- ,driicken, pressen, drehen‘ ist sich Carruba der Bedeu-
tung ,wiirgen‘ nicht sicher (1966: 49-50), deswegen gibt er nach einer Diskussion des
Lexems letztendlich die Ubersetzung ,die Ubelgesinnte, die Bedriickerin® (1966: 52);
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und rituelle Gemeinsamkeiten der WiSurijanza mit Lamastu.** Carruba
vermute aulerdem Wisurijanzas Kultzentrum in Sippar®®, wo ein altba-
bylonisches Dokument eine SILA %a-ma-as-tim* ,LamaStu-StraBe‘ be-
legt (CT 2,77, 6).

Die Diffusion der Ddmonin verwundert nicht. Apotropiische
Lamastu-Amulette wurden bisher in Assyrien, Babylonien, Elam, in der
Levante, in Anatolien und sogar in Italien vorgefunden.*® Das wieder-
kehrende Epitheton ,,Wiirgerin“ in scheinbar all diesen Regionen belegt
dies. Die Darstellungen der Schlangen haltenden Wiirgerin LamasStu auf
zahlreichen Amuletten kdnnen wir uns infolgedessen als graphische Ver-
anschaulichung dessen vorstellen, wie der Geburtskanal, d. h. der Kanal
im Leib einer Frau (hier als Schlange illustriert), durch Lamastus Einwir-
ken verengt wird (hier demnach als Griff der LamaS$tu am Schlangenkor-
per dargestellt). Dadurch ist Lamastu mindestens bis zu einem gewissen
Punkt hin* auf das biologische Phinomen der Geburtskanalverengung
zu reduzieren und als dessen Personifikation zu erachten. Das Wiirgen
der Kindbettddimonen der Arabischen Halbinsel und das Bestehen des
Glaubens in den weiblichen ratu, der sogar bis in die Hellas gelangte,
geben dem Berechtigung.

LILITH UND DIE HESPERIDEN

Bei den Hebridern wurde anstatt der Kamadme/Lamastu, eine andere
Figur der zuvor erwihnten Gruppe von Ddmonen hervorgehoben — Li-
lith. Sie ist am besten aus der frithmittelalterlichen jiidischen Tradi-
tion als erste Gattin Adams bekannt,’® doch in der &dltesten hebrdischen

auch Melchert (2016: 214-219) kann die Bedeutung ,wiirgen* nicht bestétigen. Dieser
Interpretation folge in der Zwischenzeit Marineau 2020: 128—134.

4“4 Hurwitz 1999: 70; Gaster 1952.

4 Carruba 1966: 25-27, 49.

4 Diese syllabische Schreibung hat dabei geholfen, dass der Name der Lamastu im
Jahr 1927 zum ersten Mal seit der Antike richtig gelesen wurde.

47 Wiggermann 2000: 240; Farber 2014: 41, FuBnote 10.

#  Gotting 2011: 442.

4 Siehe Wiggermann 2010: 407-414.

50 Trattner 2013: 109.
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Uberlieferung findet sich nur der vage Vers Jes 34, 14. Lilith wurde wie
Lamastu ins Exil geschickt (Lam. I (Inc. 5) 111-113).°" Die Verban-
nung Liliths hat jedoch auch eine Parallele in der sumerischen Kompo-
sition Gilgamesch, Enkidu und die Unterwelt. Darin wird Gilgamesch
von Innana damit beauftragt, den heiligen Huluppu-Baum von bdsarti-
gen Kreaturen, dem Anz{-Vogel, einer Schlange und einem weiblichen
Lil-Gespenst, zu befreien (GEN 42-44, 85-87, 129-131; 135-144). Die
Schlange ist natiirlich in der hebriischen Tradition in der Geschichte
iiber die Versuchung Evas sowie in der christlichen Idee vom Siinden-
fall vertreten (Gen 3). Das Vertreiben des Lil-Damons in der sumeri-
schen Tradition diirfte dabei als Verbannung Liliths verstanden werden.
Interessanterweise gibt der Pentateuch keine Angabe dazu, um was fiir
eine Frucht es sich bei dem Verbot vom Baum zu naschen handelt (die
sumerische Uberlieferung kennt sogar das ganze Motiv nicht), doch gibt
hierzu die griechische Tradition Aufschluss. In der Hellas ist es Herak-
les, der die Rolle Gilgameschs iibernimmt und sowohl die Stymphali-
schen Vogel vertreibt, als auch die Friichte des Baumes — die Goldenen
Apfel der Hesperiden — pfliickt (Apollod. IT 114). Dieser Baum wird wie
schon in den iibrigen Erzdhlungen von einer Schlange bewacht (Hes. Th.
333-335; Apollon. VI 1394-1339).3 Auffallig ist hierbei, dass die grie-
chische Version mit Sicherheit nicht auf direktem Weg von jener su-
merischen abstammen kann. Bei dem Namen, der in der Hellas fiir den
Lil-Ddmon verwendet wird, handelt es sich ndmlich um eine Lehniiber-
setzung aus dem Akkadischen oder eines dessen Dialekte. Die Hesperi-
den nehmen ihren Namen von €omepog ,Abend, Westen®, lil ist hingegen
Sumerisch fiir ,Wind, Gespenst, boses Wesen*‘, wurde aber ins Akkadi-
sche (lilG(m), lilitu(m)) entlehnt, wo der sumerische Name auf Unver-
stdndnis gestoBen war und deswegen aus dem Semitischen II(t) (akkad.
ltla, Iidiatu(m)/lildtu(m),” hebr. 717°7) fiir ,Nacht® hergeleitet wurde.>*
Von demselben Stamm kommen im Akkadischen das Wort /iliatu(m)/

S Farber 2014: 154—155.

2 Interessant ist auch, dass das 1. Buch Mose bei der Beschreibung des Baumes im
Eden von Gold spricht (Gen 2, 11), was an den Goldschatz der Hesperiden erinnern
vermag.

% CAD9: 184.

5% Wiggermann 2000: 227-228.
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lilatu(m) ,Abend‘.>> So wurde /ila mit dem semitischen weiblichen Infix
-t-) als ,Abend verstanden und im Griechischen als &omepog wieder-
gegeben. Diese griechischen Hesperiden sind laut Hesiod die Tochter
der Nacht und Schwestern der Keren (Hes. Th. 211-217), was uns die
Namensgebung und Mordlust dieser Geschdpfe erkldren soll. Weil wir
im sumerischen Mythos einen singularisierten Lil-Ddmon vorfinden,
in der Hellas aber von einer Mehrzahl an Hesperiden erfahren, konnen
wir davon ausgehen, dass der Ubersetzer des semitischen Terminus mit
der Idee von der Existenz mehrerer Lil-Ddmonen in Kontakt gekommen
war. Obwohl der Name der Hesperiden seinen Ursprung im Sumerischen
nimmt, sind die Tochter der Nacht damit nun indirekt auch auf mesopo-
tamische (semitische) Kindbettdimonen zuriickzufiihren.

NAHOSTLICHE KINDBETTDAMONEN IN DER HELLAS

Es ist nicht verwunderlich, dass der Irrglauben in einen weiblichen
ratu(m) auch in der Hellas verbreitet war. Zwar wird er in keinem der
verbliebenen Texte explizit beschrieben, dennoch ist er implizit in me-
dizinischen Abhandlungen erhalten geblieben. Es ist ein 686g ,Durch-
gang, Weg® mit einem otopd ,Mund® an dem jeweiligen Ende.”” Mary
R. Bachvarova entdeckte Spuren dieses Irrglaubens sogar in der grie-
chischen Mythologie, zum Beispiel in der Geburt von Pegasos und
Chrysoar, die nach Medusas Enthauptung aus ihrem Hals sprangen.*® ES
liegt also nahe, auch unter griechischen Kindbettdimonen Wiirgerinnen
zu erwarten. Die Namen von Sphinx und Strinx scheinen an ebendiese
Tradition anzukniipfen, wohingegen Gello zwar nicht namentlich, aber
durchaus mythologisch mit den nahdostlichen Wiirgerinnen in Verbin-
dung steht. Nur Lamia (Adua), der auch gelegentlich eine orientalische
Herkunft nachgesagt wird, ist kein nahostlicher Import. Sie nimmt ih-
ren Namen von Aopog ,Rachen® und besitzt unter den Laistrygonen ihr

55 CAD 9: 184-185; ggf. auch 190-191.
56 Haas 1994: 145-146.

57 King 1998: 27-28.

8 Bachvarova 2013: 423-435.
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mannliches Gegenstiick, Konig Adpog (Hom. Od. X 81-82). Beide sind
als ,Verschlinger, Fresser® zu interpretieren.®

Im babylonischen Sintflutmythos, der im Atra-Hasis-Epos enthalten
ist, wird Lamastu unter dem Namen Pasittu in das Amt der Geburtenkon-
trolle berufen.®® Lamastu erhélt hier die Legitimisierung fiir ihr Handeln.
Ein &hnlicher Sintflutmythos samt postdiluvischer Geburtenkontrolle
mag durchaus in die Hellas gelangt sein und diirfte auch ein Pendant
zu Pagittu-Lamastu in die griechische Mythenwelt eingefiihrt haben.5!
Wolle man einen solchen Mythos und den dazugehorigen Ddamon in
Theben vermuten, so ist die Wiirgerin Sphinx — von coiyym ,binden,
wiirgen‘ abgeleitet (eine Lehniibersetzung aus dem Semitischen)® —
eine gute Kandidatin dafiir, die Rolle einer demographischen Aufsicht
zu tbernehmen.® Den angefiihrten Argumenten fiir die Zusammenfiih-
rung von Sphinx und Lamastu bleibt noch Kamt ,Binderin‘ als Beiname
der Lamastu (Lam. II (Inc. 10) 131a) hinzuzufiigen. Diesen gilt es wohl
als ,die fest im Griff haltende‘ zu verstehen.®* AuBler dem akkadischen
hanaqu(m), konnte auch kamii der Ursprung fiir die griechische Lehn-
iibersetzung gewesen sein.

Neben der frithesten verbliebenen Quellen, die von Strix, einem
raubvogel- oder fledermausartigen Damon, berichten,® findet sich ein
Zeugnis des Quintus Serenus Sammonicus (1./2. Jahrhundert v. Chr.):

Seren. LM LVIII 1035-1039:% Praeterea si forte premit strix atra puellos
Virosa immulgens exertis ubera labris,
Alia praecepit Titini sententia necti,
Qui veteri claras expressit more togatas.

Auflerdem, wenn etwa die grauenvolle
Strix Jungen zwingt,

3 Johnston 1995: 368, 380.

80 Wiggermann 2000: 225.

6 Jagietto 2019.

62 Jagiello 2018a.

8 Jagielto 2019.

% Farber: 2014: 243

% Vgl. Oliphant 1913.

8 Quintus Serenus Sammonicus, Liber Medicinalis (Absatz: De infantibus dentibus
vel strige inquietatis).
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aus stinkenden Eutern zwischen die
herausgestreckten Lippen laktiert,

lehrt Titinius, soll Knoblauch zusam-
mengekniipft werden,

der dies dem alten Brauch nach in
berithmten Togaten beschrieb.®’

Serenus berichtet, wie Strix ihre Opfer physisch bedriickt (premit)
und ihnen giftige Milch einfl6t (virosa immulgens [...] ubera). Pre-
mere, das vorwiegend unter den Bedeutungen ,,driicken, pressen‘ in Ge-
brauch ist, gibt hier einen Einblick in die korperliche Gefahr, die von
der Strix ausgeht. Wir konnten es dabei mit einem Ausdruck zu tun ha-
ben, der eine Charakteristik dieses Wesens beschreibt, die in Analogie
zu der ,fest im Griff haltenden Lamastu oder zu ,,der Bedriickerin®
Wisurijanza steht. Noch bedeutender ist aber die Parallele der ubera
,Briste, Euter der Strix und der Abbildungen der Lamastu auf diver-
sen Amuletten. Sogar die Lamastu-Beschworungen erinnern trotz ihres
Altertums und nahdstlichen Herkunft stark an die obigen, lateinischen
Zeilen (vgl. z.B. Lam. II (Inc. 11) 139-140).°® Von Strix geht eine Be-
drohung aus, die durch das Adjektiv atra sowie den Umstand die Ddmo-
nin durch Knoblauch von Kindern fernzuhalten verdeutlicht wird. Damit
sind ihre stinkenden, sdugenden Briiste in diesem Text als unheilvolles
Instrument zu verstehen, das den Sduglingen Schaden zufiigt. Bereits zu-
vor haben wir unter den von Lamastu verwendeten Giften die Sizbu(m)
Sa miiti ,Milch des Todes* ausgemacht, wobei es sich nicht um die poe-
tische Umschreibung eines pflanzlichen oder tierischen Giftes, sondern
definitiv um Lamastus todbringendes lac maternum handelte. Dies hob
Wiggerman hervor, als er die Abbildungen der Lamastu untersuchte, auf
denen sie Welpen und Ferkelt sdugt. Hunde und Schweine galten im alten
Orient als unrein und wurden der Mythologie zufolge der Ddmonin zum
Sdugen gegeben, damit Menschen und andere, als rein geltende Tiere
nicht von ihr vergiftet wiirden. Auch in den Lamastu-Beschwdrungen
finden sich Belege dafiir.

& Ubers. M.J.
% Farber 2014: 176-177.
69

Wiggermann 2010: 407-414. Wiggermann erkldrt auch, dass sdugende Frauen,
die ihren Sdugling verloren hatten, die iiberfliissige Muttermilch durch das Néhren
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Die Erwédhnung Titinius‘ datiert diese Strix bis ins 3. Jahrhun-
dert v. Chr., doch Samuel Grant Oliphant vermutet sie sogar im 4. Jahr-
hundert v. Chr.” Eine griechische Beschworung ist nach Festus (PMG
858) von Marcus Verrius Flaccus (1. Jahrhundert v. Chr.) tiberliefert und
gegen das Wesen Strinx (Ztpiy§) gerichtet. Diese deutet vielleicht auf
eine dltere, griechische Tradition hin:”*

Stpiyy* amomopmeiv vokTioay,
oTpiyy* Amd Aaov,

Spviv avevopov

®OKLTOPOLG EML VIO,

Strinx, auf dass du fort gehst, Nachtsschreiende!
Strinx, von den Leuten,
Vogel ohne Namen, auf schnellen Schiffen, fort!”

Sarah Ilse Johnston bemerkte, dass die hier beschriebene Verban-
nung der Strinx auf einem Schiff auf die Amulette zum Schutz vor
Lamastu zuriickgeht, auf denen der mesopotamische Ddmon auf Boten
iiber das Meer in die Ferne vertrieben wurde.” Dies ist aber nicht nur
ikonographisch belegt, sondern auch in den Beschwdorungen (z. B. Lam.
IT (Inc. 7) 44-45)™ verbatim enthalten. Strinx selbst ist meist eher aus
der lateinischen Tradition unter strix ,Eule‘ bekannt.”” Bei Verrius
Flaccus (1. Jh. v. Chr. — 1. Jh. n. Chr.) ist aber das doppelte Gamma
im Vokativ (Xtpiyy’) auffillig. Man konnte es zwar durch expressive
Gemination erkldren, doch scheint es eher eine Umschreibung des be-
kdmpften Ddmons zu sein. Der Ausdruck dpviv dvovopiov verweist da-
rauf, dass Ztpiy§ nicht als Name des Wesens gelesen werden sollte. Es
stellt sich also die Frage nach der Bedeutung von otpiy&. Etymologisch
mag dieses Substantiv mit dem lateinischen Verb stringo ,schniiren,

von Haustieren aufbrauchten und die Ikonographie Lamastus mit diesem Brauch in
Verbindung steht.

7 Oliphant 1913: 135.

I Oliphant 1913: 146; Johnston 1995: 385-387; Ogden 2021: 28-29.

72 Ubers. M.I.

3 Johnston 1995: 386.

" Farber 2014: 168-1609.

Eine Zusammenstellung der vorwiegend lateinischen Quellen gibt Oliphant 1913.
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zusammenbinden® in Verbindung stehen und ist wohl auf eine Variante
von oTpdyym ,auspressen, auswirgen, ausdriicken, ausquetschen® zu-
riickzufiihren. Damit ginge das Lexem als Ganzes wohl auf die indoeu-
ropdische Wurzel *strengh- ,zusammendrehen® zuriick.”® Mit Stammer-
weiterung in otpayydio kommt die Bedeutung ,wiirgen, strangulieren®
zum Vorschein, was ZtpiyAoc’” und Ztpiyia — Varianten des Namens der
Stri(n)x’® — erkldrt.” Wenn dem so sein sollte, wird der Unterschied der
Vokale in otpdyym und otpiy§ aus einer urspriinglichen Form des Le-
xems mit dem Vokal -e- abstammen. Eine Verbindung mit tpi® ,brum-
men, quietschen® ist aufgrund des doppelten Gammas ausgeschlossen.®
Fiir die Bedeutung ,Eule‘ von otpi(y)€ und strix ist das Etymon nicht
bekannt. Die Assoziation der Stri(n)x mit Eulen diirfte aber wegen der
phonetischen Ahnlichkeit dieser Substantive entstanden sein.®’ Das
Kompositum voktifoav, das bei Flaccus die Strinx beschreibt, beinhal-
tet das onomatopéische fodw ,schreien‘. Damit verwandt ist auch poog
,Uhu, Adlereule*.3 Moglich ist also, dass hier die griechische Strinx be-
reits mit der romischen Strix synkretisiert war. William Geoffrey Arnott
stellte fest, dass romische Schriftsteller in Bezug auf Strix ihre verschie-
denen Namen und Gestalten (Eule, Rabe, Fledermaus) in Verwirrung
gerieten.® Sicher ist eigentlich nur, dass dieses Wesen fliegen konnte,
nachtaktiv und gefahrlich war. Aus Festus’ Bericht wissen auBlerdem,
dass die griechischen Stringes volaticae ,fliegende Frauen® waren.® Die
unterschiedlichen Namen und die herrschende Konsternation kdnnten
somit u. a. auf ein unverstindliches oder vergessenes, wahrscheinlich
griechisches Mem zuriickgehen, womdglich auf eine wiirgende Strinx.

76 Rix 2001: 604-605; Vgl. de Vaan 2008: 591-592; Beekes 2010: 1410-1411.

77 Hsch. o 2004x. Glosse rekonstruiert als otpiy& (Latte, Hansen 2005: 357), aber
scheinbar im Manuskript unter otpiylog verzeichnet.

®  So kennzeichne ich das romisch-griechische Wesen im Gegensatz zu der im
Quelltext erwdhnten Strinx.

7 Johnston 1995: 365-366.

8 Vgl. Beekes 2010: 1414.

81 Ein griechischer Kindbettddmon wir von Korinna mit einer fvéa ,,Eule* assoziert
(Johnston 1995: 374). Diese Alternative, Xtpi(y)§ als fuéa zu erwigen, erinnert an das
Variantenpaar X¢iy&-Big (vgl. Furnée 1972: 92, 124, 171, 280).

82 Vgl. Beekes 2010: 246.

8 Arnott 2007: 328-329.

8 Ogden 2021: 28.
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Mitunter deswegen scheint es nicht abwegig zu sein, die Ztpiy aus Flac-
cus® Zeilen als Wiirgerin zu umschreiben. Die Bezeichnung der Wiirge-
rin als Vogel (6pvic) zeigt sich zudem auch nicht iiberraschend. Bereits
auf einem Amulett aus dem 7. Jahrhundert v. Chr. aus Arslan Tas$ (AT1)
befindet sich eine apotropdische Formel gegen die phon. ‘pt’ ,Flieger* —
ein seltenes Wort, das anderswo mit aram. &r15 ,Vogel® in Verbindung
gebracht wurde. Gemeint sind dabei Sphingen und eine phon. fngt
,Wiirgerin®, die als Lamastu identifiziert wird. Nachts dringen die Flie-
ger und die Wiirgerin gemeinsam in Héuser ein, um sich Opfer suchen.®
Ein Amulett aus dem 7. oder 6. Jahrhundert v. Chr., das Lamastu visuell
vergleichbar wie auf AT1 darstellte, gelangte sogar aus Arslan Tas zu-
sammen mit anderen Gegenstdnden bis nach Poggio Civitate in Italien.%
Die gnostische Tradition aus dem 3./4. Jahrhundert scheint auBerdem
eine Lilith Astriga (X3 0wX) zu tberliefern, die es bis ins 14. Jahrhundert
in eine judische apotropédische Formel geschafft hat.®

Noch ein weiterer solcher Ddmon ist in der griechischen Mythenwelt
vertreten. Die Gestalt geht, soweit bekannt ist, bis auf Sappho zuriick.
Es handelt sich um Gello (I'eéAA®), die in einem Sprichwort vorkommt:

Sappho fr. 178: IéAog toudoplotépa.
Kinder mehr zu lieben als Gello.¥

Nur wenige Glossen und kaum Mythos tiber Gello blieben uns erhal-
ten. Hesychius erkldrte aber:

Hsch. vy 308: T'edAl®d: daipmv fv yovaikeg ta veoyva moidio @ooiv
apmalew.”

Gello — ein Damon, tiber den Frauen sagen, dass er neuge-
borene Kinder wegnimmt.*!

8 Hiberl.

8 Gotting 2011: 448-449.

8 Scholem 1965: 72—73 mit FuBinote 27; vgl. Fauth 1986: 80.
8 Campbell 1990: 176-177.

% Ubers. M.J.

% Latte, Cunningham 2018: 494.

ol Vgl. Sowa 2011: 204.
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In den spatantiken Kyraniden wird Gello aulerdem dhnlich wie die
zuvor besprochenen Ddmonen als wiirgend beschrieben (Cyran. II 40,
35-38). Die relevanten Fragmente aus RS 17.155 und Lam. I (Inc. 5)
wurden bereits angemerkt. Darin befanden sich die Informationen, dass
Lamastu mit einem Gallu-Dédmon assoziiert wurde. Schon ohne darauf
Bezug zu nehmen, wurde Gello mehrfach als griechisches Lehnwort
aus dem Akkadischen erwogen.®> Nicht nur die phonetische Ahnlichkeit
der beiden Substantive iliberzeugt, auch ist die Funktion der jeweiligen
Damonen deckungsgleich. Das Argument, dass der mesopotamische
Gallu eher eine Art Gendarme gewesen oder gleichzeitig flir gute und
bose Zwecke engagiert worden sei,”® kann aufgrund der Gleichsetzung
von Gallu mit den iibrigen Ddmonen nicht aufrechterhalten werden. Es
ist kaum zu erwarten, dass bei solchen Lehnwortern gleich die ganze
komplizierte Mythologie und Etymologie mitentlehnt wurden. Viel-
mehr diirfte der Name zusammen mit nur einem Aspekt des Damons in
den griechischen Kulturkreis eingeflossen sein. Zuletzt hatte Wojciech
Sowa mehrere Moglichkeiten potentieller Etyma erwogen und u. a. das
mesopotamische Lexem Gallu als solches verworfen. Sowa schrieb:
,Letztendlich ist die Herleitung I'eAA® aus gall( auch sprachlich ganz
fraglich, v.a. wegen des /e/-Vokalismus des lesbischen Beispiels [...]
vor allem, weil sich im lesbischen epigraphischen Material eine paral-
lele Formation finden lasst [...] zeigt deutlich, dass auch bei sum.-akk.
galll ebenso /a/-Vokalismus zu erwarten wire.“** Doch bemerkte er auf
der vorherigen Seite, ,,[m]an muss in dem Fall mit einer nicht direkten
Entlehnung rechnen, die genaue Richtung und die einzelnen Etappen,
wie z.B. Akkadisch — Assyrisch — ? — Griechisch, mit etwa anatolischer
Vermittlung“,”> was doch voraussetzt, dass bei einer Vermittlung bereits
sprachliche Vorgénge eingetreten sein konnten, die das entlehnte Lexem
schon vor der Ubernahme ins Griechische verindert haben diirften. Nur
weil es unklar ist, auf welchem Weg und mit welchen Lastern das Lexem
ins Griechische gelangte, sollten wir nicht gleich die sprichwdrtliche

2 Burkert 1984: 80—-84; West 1997: 58-59; Wiggerman 2000: 228-229 mit FuBinote
76; Gotting 2011: 451; Ogden 2021: 32.

% Johnston 1995: 380, FuBnote 48; Sowa 2011: 209.

% Sowa?2011: 211.

% Sowa 2011: 210.
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Flinte ins Korn werfen und die iibrigen iiberzeugenden Umsténde, die
fiir eine Entlehnung sprechen, ausblenden.

FAZIT

Die Verworrenheit der verschiedenen Kindbettdimonen des Orients
ist ein klares Indiz dafiir, dass trotz Unterschiede, jene Ddmonen ein-
ander gleichgesetzt und deren Namen mit der Zeit auch synonymisch
verwendet wurden. Dies trat besonders prominent zwischen den Ddmo-
ninnen Lamastu und Lilith ein, doch auch Gallu gehort in diese Ent-
wicklung miteinbezogen. Das geht aus Zeugnissen wie RS 17.155 und
Lam. I (Inc. 5) eindeutig hervor. Der paraanatomische Irrglaube an einen
Kanal, der die Geburtswege mit den Atemwegen verbindet, erklért die
zahlreichen, nahostlichen Bemerkungen iiber den modus operandi jener
Wesen, die ihre Opfer iiberwiegend erwiirgten. Der Irrglaube war so-
wohl im Orient, als auch in der Hellas verbreitet. Die Ikonographie und
Epitheta von Kinder mordenden Wiirgerinnen gelangten aus Mesopota-
mien bis in die Levante, nach Anatolien und auf die Apennin-Halbinsel
und in all diesen Regionen zweifelsfrei belegt. Auch wenn solche Funde
auf dem griechischen Festland bisher ausbleiben, scheinen vereinzelte
griechische Texte dhnliche Wiirgerinnen in der Hellas zu attestieren.
Etymologisch lassen sich als solche die thebanische Sphinx und helle-
nistische (?) Strinx ausmachen, auch wenn die bendtigten mythologi-
schen Informationen groBtenteils verloren bleiben. Dariiber hinaus weist
die lesbische Gello iiberzeugende Parallelen zum mesopotamischen
Gallu auf, obgleich eine etymologische Verwandtschaft dieser beiden,
erhaltenen Namensformen unwahrscheinlich erscheinen mag. Anders
als bei dem Lehnwort Gello, sind Sphinx und Strinx Lehniibersetzungen.
Eine weitere Lehniibersetzung aus dem Semitischen stellt der Name der
Hesperiden dar, fiir deren mythisches Ambiente und Begegnung mit He-
rakles sich ausreichend gut zugingliche Parallelen im Orient vorfinden
lassen. Daraus ist zu folgern, dass jene griechische Mythen als ganze
Kompositionen aus dem Orient in die Hellas gelangten und von dem
Ubermittler, wohl einem zweisprachigen Adden, aus dem Semitischen
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(ob direkt oder indirekt) ins Griechische tibersetzt wurden.?® Offensicht-
lich ist nimlich, dass ein solches Vorgehen — eine genaue Ubersetzung,
keine Paraphrase — die Neigung auf Lehniibersetzungen zuriickzugreifen
fordert. Dasselbe mag auch im Fall von Ubersetzungen von magischen,
apotropdischen Formeln zutreffen. Die anscheinend dem lesbischen
Volksglauben angehdrige Gello dagegen wire demnach ohne Mythos,
Epos oder Beschworung in den griechischen Kulturkreis gelangt und
lieBe sich nur als Relikt eines exotischen Aberglaubens ansehen.
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ADDENDUM

Bereits nach Verfassen des vorliegenden Textes, habe ich mein Augen-
merk auf die orientalischen Funde aus dem 2. Jahrtausend v. Chr. im
bootischen Theben gerichtet. Inmitten der nahdstlichen Zylindersiegel,
die vor Ort gefunden wurden, befand sich ein Lapislazuli-Siegel mitan-
nischer Herkunft (Porada/Kopanias Nr. 24), das hdchstwahrscheinlich
Lamastu darstellt. Das entsprechende Artefakt wurde in Nordmesopo-
tamien oder Nordsyrien im 14. Jahrhundert v. Chr. hergestellt.”” Tkono-
graphisch ist Lamastu hier mit den Abbildungen auf anderen Amuletten
vergleichbar, z.B. Lam. Nr. 60 (Byblos 19041), Nr. 77°® oder Nr. 89 (IM
67882). Typisch ist auch ihre eindeutige Dominanz iiber die wilden Tie-
ren im Hintergrund.* Sie hélt in ihren beiden Handen unheilvoll je einen
Greif an dessen Bein. Direkt neben diesem Motiv sind Kamm und Skor-
pion abgebildet.

Zuvor hatten Edith Porada und Frans A. M. Wiggermann eine Ahn-
lichkeit der auf dem thebanischen Siegel erkennbaren Gestalt zu Lamastu
angesprochen, aber diese Identifizierung wurde schlief3lich verworfen.*®
Dem ist folgendes entgegenzusetzen:

1. Die Physis des besagten Wesens (Kopf, Krallen) ist mit Ab-
bildungen der Lamastu auf anderen Artefakten (siehe oben)
gleichzusetzen;

2. Auf dem besagten Amulett sind neben dem Ddmon, ein Kamm
und ein Skorpion zu erkennen — beide Motive, die mit Lamastu
in engster Verbindung stehen (u.a. Amulette Lam. Nr. 90 (IM

o7 Vgl. Porada 1974/1977: 137, Fulinote 13; Porada 1981/1982: 44; Kopanias 2008.
8 Signatur unbekannt; siche Farber 2014: 31, 49.

9 Vgl. Burkert 1995: 83; Ogden 2013: 95.

w0 Vgl. Wiggermann 2010: 409-410.
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50053), Nr. 91 (IM 19817) und Nr. 57 (U17223 A); vgl. auch
Lam. Nr. 9 (KAR 86);%

3. Der Kamm (anderswo auch die Spindel) wurde als bewéhrte Be-
stechung fiir Lamastu anerkannt, damit sie von ihrem todbrin-
genden Vorhaben absieht, (vgl. z.B. K888 II 24);?

4. Zylindersiegel dienten in der Tat oftmals als apotropaia (beson-
ders bei Geburtsritualen, Ritualen zur Abwendung von Fehlge-
burten oder zum Schutz vor Ddmonen);

5. Die Anwendung von Zylindersiegeln als zum Schutz vor
Lamastu dienende Amulette fiir Schwangere ist in Texten
belegt.10

Damit konnte die Liicke an Lamastu-Amulett-Funden zwischen dem

Nahen Osten und der Apennin-Halbinsel,'** die bisher durch den Agi-
israum verkorpert wurde, geschlossen werden. Diese Erkenntnis, dass
das mitannische Zylindersiegel aus Theben ein Bildnis der Lamastu tragt
und allem Anschein nach ein Amulett ist, bestdrkt auch der Umstand,
dass nahostliche Amulette in der Agiis als apotropiische Gegenstinde
galten,'®
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Fig. 1: Abdruck des mitannischen Lapislazuli-Zylindersiegels aus Theben
(14. Jahrhundert v. Chr.). Mittig: Lamastu zwei Greife an den Beinen
hoch haltend. Im Hintergrund: wilde Tiere. (Porada 1981/1982: 44-45)

Fig. 2: Skizze der Abbildung auf dem mitannischen Zylindersiegel
aus Theben. Hier gut zu erkennen: Skorpion und Kamm.
(Porada 1981/1982: 44-45)



IM BANN DER WURGERIN... 145

Fig. 3. Lamastu mit Loéwenkopf auf Fig. 4: IM 19817, Lamastu (mit-
einem Boot umgeben von wilden tig) mit Kamm (links) und Spindel
Tieren und Abschiedsgeschenken. (rechts). (Farber 2014: 194)
(Amulett Nr. 77, Farber 2014: 31)

Fig. 5: U17223 A, Lamastu Fig. 6: KAR 86, Lamastu mit
mit Kamm und Spindel. Kamm und Spindel (Skizze).
(Gotting 2011: 443) (Gotting 2011: 444)
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