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4.2 RELATIONALE NOMEN + K'UH

Possessor-Possessum-Relationen in denen das Lexem k'uh grammatikalisch als Possessor
(Besitzer) von Gegenstidnden auftritt, stehen im Fokus des vorliegenden Kapitels. Derartige
Phrasen driicken semantisch eine Beziehung zwischen einem Besitzer und einem Gegenstand
aus, bei der zwischen verduBBerbarem und unverduBerlichem Besitz unterschieden wurde (vgl.
Gliick 2000:29; Houston u. a. 2001c¢:26). Syntaktisch konstituieren Possessor-Possessum-
Relationen eine ilibergeordnete Phrase bestehend aus zwei Nominalphrasen, die am Kopf
durch ein Possessivprifix aus der Gruppe der Ergativpronomen markiert wird, wobei im Fall
des klassischen Maya der Possessor dem Possessum nachgestellt wird (vgl. Diirr und
Schlobinski 1990:128-129).

In ihrer Studie zu Possessivkonstruktionen im klassischen Maya unterscheiden
Stephen Houston, John Robertson und David Stuart zwei Kategorien von
Possessivkonstruktionen: 1. Teil-von-Relation (Partitiv), hdufig mit dem Possessivsuffix —V7;
2. "jenseitige" Besitzanzeigen, wobei das Possessum mit —F7 markiert wird. Im letzten Fall ist
der Possessor laut Houston, Robertson und Stuart ein Akteur aus der jenseitigen Welt, wie
etwa ein Gott, ein Vorfahr oder diec menschliche Personifikation dieser Akteure, die einen
einem Gegenstand aus der diesseitigen Welt besitzen. Ein weiteres Merkmal ist, dass das
Possessivsuffix am Possessum fehlt, sobald eine Person einen Gegenstand oder ein Objekt
besitzt; bei partitiven Relationen zwischen zwei Gegenstinden wird das Suffix —V7 an das
Possessum angefiigt (Houston u. a. 2001c:26ff.). Aufgrund dieser Muster lassen sich
menschliche von iibrigen Possessoren unterscheiden. Ziel dieses Abschnittes ist es daher, mit
Hilfe von Possessor-Possessum-Relationen Kenntnisse und Riickschliisse tiber die damaligen
Vorstellungen und Uberzeugungen beziiglich des k‘uh-Konzept zu gewinnen. Wurde k'uh
etwa in der Funktion des Possessors eines Objekts in diesen Konstruktionen als Person, als
Objekt oder als Mitglied einer anderen ontologischen Kategorie aufgefasst und mit welchen
Gegenstidnden wurde der Begriff k'uh assoziiert? Die Analyse dieser Vorkommen sollen diese
Fragen kldren und Riickschliisse auf die entsprechenden Beliefs iiber k'uh erlauben.
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4.2.1 -atij +K’uh

Monument Weihedatum Bezugsdatum Kotext \ k'uh Kotext

CPN Altar 9.13.0.0.0 9.13.0.0.0 [...] K'ahk' u ti' witz' k'awiil k'uh  yi-ta-ji U K'UH-li 7771, 276, chan itz'at

von Stele | T756 ajaw

PNG St. 15 9.17.15.0.0 9.17.15.0.0 u k'al tuun k'inich [Herrscher 7]  yi-ta-ji U K'UH-li ST7, SNC, PT3
kaloomte' k'uh yokib ajaw

PNG St. 12 9.18.5.0.0 9.18.5.0.0 u k'al tuun k'inich [Herrscher 7]  yi-ta-ji U K'UH-li Z277,776,PT3-na
aj ? baak k'vh way ajaw

TRT Mon. 6 9.11.15.0.0 9.11.15.0.0 alay i ekwan wak naah T1084  yi-ta-ji uK'UH-li ik’ bahlam yax sotz' haa'
wak mulubaj 1M2 u k'uhul k'aba xa-a-he-cha yohl waxak
... k'uhul bakal ajaw u baah u chit ? bak-?-bi emach u ma-
ch'ab ix wan-... ix bakal ajaw u YM4-wa yax tzutz pik
nich u kopem ... k'uhul bakal yax ?-kab-nal ma-a- ...
ajaw i pikul ajawniy bolon hiniy k'an tuun u mam u yon
k'annalaw XGF-yi ACB sak AM1
ik’

CPN Altar 9.12.0.0.0 9.12.0.0.0 tzutzeem u 12 winikhaab ya-ti-ji K'UH 777,776

von Stele 1

IXL Alt. 1 10.2.10.0.0 10.2.10.0.0 u k'alaw tuun u chokow ch'aaj aj  ya-ti-ji K'UH 777, 776, k'an tuunil
winik baak k'ak'il jasaw chan Chahk SBB ajaw naah
k'awiil? ka-? k'vhul mutul ajaw jo' chan ajaw
waxak ...

TNA Mon. 9.13.10.0.0 9.13.10.0.0 kafh]laj ... ya-ti-ji 777, naah jo' chan ajaw

139 u K'UH-li K'inich

Baknal Chahk Yajawte'
pitziil k'uh popo' ajaw

Tabelle 55 - Vorkommen von -atij + k'uh

Die beiden Wurzel -itaj und -atij sind im Zusammenhang mit k'uh austauschbar verwendet
worden. Die Diskussion der Hieroglyphenfolge —atij + k'uh (Abbildung 219) erfolgte daher
bereits im Kapitel iiber die Hieroglyphenfolge it + k'uh (siche Kapitel 4.1.8). Aufgrund der
unsicheren morphologischen Bestimmung der Wurzel atij als Verb oder Substantiv, bleibt
eine eindeutige Zuordnung in eine der beiden Kategorien unklar. Ich verweise daher auf die
kritische Diskussion der Hieroglyphe in Kapitel 4.1.8

Abbildung 219 — Die Hieroglyphen ya-ti-ji > y-at-iij bzw. y-atij auf Monument 134 von Tonina und in
logographischer Schreibung ya-ATIJ-ji auf Stele 23 von Naranjo. Zeichnung von Peter Mathews (Graham und

Mathews 1999) und Ian Graham (1975).
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4.2.2 -ichnal + k’uh
Monument Weihedatum Bezugsdatum Kotext yichnal  Eigenname k'uh Kotext
(Eigennamen)
CCA Panel [...] [...] chum ti yi-chi- u K'UH-  itzaat T206 a'n
169 ajawle(l] u k'al NAL-la li Chahk winak way aj
tuun chak k'uh
CML Urne 26, 9.1 7.6.4.770 9.17.1.3.2 t'ofh]xaj yi-chi- Jjolow chan UK'UH- 2 ?-na-ji aj pakal
Anhinger 10a, NAL- lem bolonte' li tahn
b na-la kalnel
CML Urne 26, 9.17.6.4.7 9.17.2.3.7 t'o[h]xaj aj yi-chi- k'anal Chahk U K'UH-  aj pakal tahn
Anhiénger 11a, pakal tahn NAL-la li
b12a,b
CML Urne 26, 9.17.6.4.7 9.16.14.1.7 t'o[h]xaj yi-chi- chan hut jol UK'UH- aj pakal tahn
Anhénger la, NAL- li
b na-la
CML Urne 26, 9.17.6.4.7 9.16.16.1.17 t'o[h]xaj yi-chi- yax bul chan UK'UH- aj pakal tahn
Anhénger 2a, NAL- li
b na-la
CML Urne 26, 9.17.6.4.7 9.16.17.2.2 t'o[h]xaj yi-chi- ahkul pas UK'UH- aj pakal tahn
Anhénger 4a, NAL- Chahk li
b na-la
CML Urne 26, 9.17.6.4.7 9.16.19.2.12 t'o[h]xaj yi-chi- hix [...] UK'UH- aj pakal tahn
Anhénger 6a, NAL- li
b na-la
CML Urne 26, 9.17.6.4.7 9.17.0.2.17 t'o[h]xaj yi-chi- nat hut jol UK'UH- aj pakal tahn
Anhénger 9a, NAL- li
b na-la
CML Urne 26, 9.17.6.4.7 9.16.19.17.0 wa'waan ti yi-chi- u K'UH-  zijom chahk unen
Stachel 2 sutz'il aj pakal NAL-la li k'awiil
tahn yajaw
k'ahk' baah ajaw
CPN St. J, 9.13.10.0.0 9.13.3.6.8 k'am k'inich yax  yi-chi- UMAM Waxaklajuun UBaah
Westseite k'uk'mo' 'ux yop  NAL K'UH u  K'awiil
hu'n sa-ku
K'UH
DPL Stele 8 9.14.15.5.15 9.13.6.2.0 chumwaan ti yi-chi- uK'UH- STI SNC ZS9-ne
ajawlel u NAL-la li k'an tuun Chahk
k'amaw xolte' itzamnaaj k'awiil
[...] pach pit k'uhul mutul ajaw
ajaw
MAR St. 1 9.17.15.0.0 9.17.15.0.0 u k'al tuun yi-chi- u K'UH-  ahkul muuch ahkul
NAL li xukub bolon yokte'
k'uh
NAR. St. 14 9.18.0.0.0 9.18.0.0.0 u k'al tuunk'ahk’  yi-chi- uK'UH- /[.]
tzul chan chahk NAL li
itzamnaaj
k'awiil k'uhul sa’
ajaw
NAR. St. 2 9.14.1.3.19 9.14.1.3.19 tzutzuy u juun yi-chi- uK'UH- [.]
k'atun ti ajawlel ~ NAL li
[
PAL 9.14.8.14.15 9.11.13.0.0 u k'amaw chan yi-chi- uK'UH- GI GII, GIII
Palasttafel tal ux STS mat NAL li
k'uhul bakal
ajaw PES5 AV7-
Yi-ji
PNG Panel 2 9.11.15.0.0 9.11.6.2.1 ch'amaw jo' yi-chi- u K'UH-  yax ha'al Chahk
ko'haw ? Chahk ~ NAL-la li waxak banak hu'un
itzam k'an ahk ihk' chuwaaj
TNA M. 173 [...] [...] [...] yi-chi- uK'UH- [.]
NAL li

Tabelle 56 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge -ichnal + k'uh

% Siehe David und George Stuart (2008:235)

70 Spitestes Datum aller Texte von Urne 26 aus Comalcalco (Zender 2004¢:224)
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4.2.2.1 Vorkommen

Das inalienable Substantiv —ichnal mit der nachfolgenden Possessivkonstuktion u k'uhuul
konnte bislang in zehn Belegstellen in Texten aus Palenque, Chancala, Comalcalco, Tonina,
Piedras Negras, La Mar und Copan nachgewiesen werden (Tabelle 56), wobei das letzte
Vorkommen aufgrund der unsicheren Lesung eher nicht zu dieser Gruppe zu zihlen ist.

4.2.2.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 220 — Vier Schreibvarianten des relationalen Nomens yichnal "seine Gegenwart". Zeichnungen von
Stephen Houston (Houston und Taube 2000), Linda Schele (Schele 1976) und Marc Zender (Grube u. a. 2002).

Das klassische Maya-Nomen —ichnal zur Bezeichnung eines Korperteils mit der Bedeutung
"Vorderseite des Korpers" (Stone und Zender 2011:59) ist inalienabel und gehort damit zur
Klasse obligatorisch besessener Substantive, zu denen Denotate fiir Korperteile, Raumteile
und Verwandtschaftsbezeichnungen zéhlen (Lehmann 1983:361; Houston und Taube
2000:2871t.). Als Possessivaffixe dieses relationalen Ausdrucks wurden bisher die 2. und 3.
Person Singular nachgewiesen, die in den privokalischen Pronomen aw- und y- zum
Ausdruck kommen (Stuart u. a. 1999a:11-18). Phrasen mit diesem Lexem weisen die Struktur
Verbalphrase — Nominalphrase; — yichnal — Nominalphrasen, auf (vgl. Orejel 1996:1), und zu
den attestierten Schreibungen finden sich die syllabischen Versionen yi-chi-na-la, sowie yi-
chi-NAL, yi-chi-NAL-la, yi-chi-NAL-na-la und yi-ICHNAL?-la als logosyllabischen
Schreibvarianten (Houston und Taube 2000:; Boot 2009¢:68-69).

Semantisch wurde die Hieroglyphe erstmals von Berthold Riese sowie Peter Mathews
und John Justeson als relationaler Ausdruck zwischen Eigennamen zweier Individuen mit
unterschiedlichem Rang identifiziert und als "mit" gedeutet (Riese 1982b:234; Mathews und
Justeson 1984:213). Das Logogramm T704 fiir -ichnal- zeigt den Torso eines sitzenden
Mannes in Vorderansicht, mit leicht angewinkeltem und auf die Brust anliegendem rechten
Arm mit Hand im Zeigegestus. Marc Zender schlédgt vor, dass es sich um einen auch in der
Bildsprache verwendeten visuellen Code handelt, der "Prasenz, Gegenwart, Angesicht"
konnotiert (Stone und Zender 2011:59). Die frontale Prdsenz von menschlichen K&rpern in
der beschriebenen Pose ist ein ikonisches Stilmittel um hochrangige Akteure in den
Mittelpunkt einer Szene zu stellen und auf diese Weise deren zentrale Bedeutung fiir die
Szene und das sie oft begleitenden Narrativ zu betonen, wie dies an einer Kronungsszene von
K'inich 'Ahkal Mo' Naab 11 von Palenque exemplifiziert werden kann (Abbildung 221). Seine
Prisenz wird durch die Frontalansicht des Korpers visuell unterstrichen, seine ihm die
Kronungsinsignien darreichenden Eltern sind in Seitenansicht und in niedrigerer Position
dargestellt; nicht nur die raumfiillende Korpermasse des Konigs in Frontalansicht, sondern die
zugleich niedrige Reprisentation des Elternpaares betonen die GroBe und Autoritdt des
Gekronten.
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Abbildung 221 — Krdénungsszene des Konigs K'inich 'Ahkal Mo' Naab 111 auf dem so genannten Sklaventafel
von Palenque mit der frontalen Darstellung des Gekronten mit der charakteristischen Haltung des Armes iiber
der Brust, die als ikonische Vorlage fiir die Hieroglyphe T704 ICHNAL "Vorderseite" dient. Zeichnung von
Linda Schele (Schele Drawing Archive #131; www.famsi.org)

Mit der Entzifferung der Silbe /yi/ und des Logogramms /NAL/, und auf der Grundlage von
Mathews und Rieses semantischer Deutung, gelang David Stuart die sprachliche Entzifferung
des Ausdrucks als yi-chi-NAL (Houston 1989; Stuart und Houston 1989:140; Orejel 1996).
Er legte seiner Ubersetzung "mit, in Begleitung von" die Hypothese zugrunde, dass die im
kolonialzeitlichen und modernen Cholan nicht belegte Form yichnal mit dem Yukatekischen
yiknal "con, en compaiia, en poder, en casa" kognat sei (Barrera Vasquez 1980:265-266;
Stuart 1997b:10; Grube und Martin 1998:11-16). Die Bedeutung von —ichnal wurde in den
vergangenen Jahren durch Stephen Houston, Karl Taube und Marc Zender eingehend
diskutiert — letzterer schlégt fiir das Logogramm die auf Tzeltalan basierende Lesung ICHON
"Vorderseite" vor (Stone und Zender 2011:59) . Das Lexem reprasentiere Zender zufolge ein
inalienables Nomen zur Bezeichnung eines Korperteils mit der Bedeutung "Vorderseite", das
die metaphorischen Bedeutungen "Gegenwart, Blickfeld, Vorderansicht, korperliche Prasenz"
konnotiere (Houston und Stuart 1996:301; Stone und Zender 2011:59). -ichnal als
"Vorderseite des Korpers" konnte, so Houston und Stuart, nur Personen von hochstem Rang
sowie Ubernatiirlichen Akteuren zu Eigen sein. Soziopolitisch gesehen, indiziert die Prisenz
der Hieroglyphe yichnal zwischen den Eigennamen, dass die berichteten Handlungen in der
Gegenwart eines ranghdheren Herrschers oder 'Gottes' nicht nur kollektive Ereignisse waren,
sondern auch ein Spektakel im politischen Theater der Mayakonige repriasentierten, in denen
soziale Differenzierungen zwischen den Beteiligten 6ffentlich manifestiert wurden (Houston
u. a. 2006:173-174). In der Wurzel ichnal wird wortgeschichtlich nicht auf "Sehen" oder
"Sichtfeld" selbst referiert, sondern auf die Oberfldche eines Korpers, die im klassischen
Maya in dem Lexem hich und ich zum Ausdruck kommt und dort "Oberflache" bedeutet
(MacLeod 1989b); das Morphem —nal referiert in diesem Fall auf den Raum, in dem sich ein
Korper befindet, so dass —ichnal als Beschreibung der korperlichen Identitét eher die Prisenz
und Wirkung eines bewegten Korpers im Raum und Zeit in Bezug auf seine Umwelt
konnotiert und damit das mobile Handlungs- und Interaktionsfeld aus der Perspektive eines
hochrangigen Konigs oder iibernatiirlichen Akteurs beschreibt (vgl. Houston und Taube
2000:287-289; Looper 2003:27-28; Houston und Cummins 2004:371).

Im Yukatekischen bezeichnet -iknal den frontalen und seitlichen Referenz- und
Interaktionsraum eines Korpers in Bewegung und im Ruhezustand und referiert damit auf die
Bedeutung "mit, in Gegenwart, im Sichtfeld von" (Hanks 2000:28ff.). Kaufman und Justeson
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rekonstruieren fiir die die Tzeltalan und Yukatekan Sprachzweige die verbale Protoform iky-

"jemanden / etwas ansehen, begegnen", im Itza lautet die Form Gk "jemanden ansehen", 'dktal
"sich nach vorne drehen". Als nominale Form rekonstruieren Kaufmann und Justeson 'iky-an
und geben als Beispiele das yukatekische Relationalnomen -ik-n-al "con, en compania de, en
poder, en casa de", und im Lakandon lautet das Nomen ‘ik-n-a:n, im Itza dk-n-al "in
Gegenwart von" (Kaufman und Justeson 2003:304).

'\"- el (Aa A FEEr
v}w S R BNk
ﬁ:""-““‘ &,%« [, 2% "”“”"3
'k_,.L vl - LA 220\

u K'AM-wa CHAN-NAL CH'AJAN UX TI1058 U MAY-yi-ji yi-chi- UK'UH-li HUN YE' NAL AKUM? CHAHK UNEN
ma-ta K'UH BAK-la AJAW NAL-la BALAM K'INICH T239-T594-wa

u k'amaw chan ch'ajan 'ux T1058 mat k'uh baakal ~ u mayij yichnal u k'uhuul 'hun ye' nal akum Chahk 'unen balam k'inich
ajaw u mayiij yichnal 7239-T594-wa (Géttertriade GI, GII, GIII)

Abbildung 222 — Passage H11-16 auf der Palasttafel von Palenque, die von der rituellen Blutentnahme des
Herrschers K'inich K'an Joy Chitam II in der Gegenwart der k'uhuul "Standbilder" der Triadengottheiten GI, GII
und GIII berichtet. Zeichnung von Linda Schele (Schele Drawing Archive #131; www.famsi.org)

Im Fall der zur Diskussion stehenden Hieroglyphenfolge —ichnal + k'uh ist es das -ichnal bzw.
die "Vorderseite" des k'uhuul ibernatiirlicher Akteure, in deren Gegenwart Zeremonien und
Handlung von historischen Personlichkeiten vollzogen werden, darunter sind Inthronisationen
(chum ti ajawlel), rituelle Verschniirung von Steinobjekten (k'al tuun) oder die Ubergabe
religioser oder herrschaftlicher Insignien (k'am) und Opfergaben (mayij) sowie die rituelle
Blutentnahme (#'ox) zu nennen. Die Zusammenstellung zeigt, dass vor allem bei diesen
Anléssen die Gegenwart tibernatiirlicher Akteur gesucht wurde, deren k'uhuul laut Inschriften
priasent war (Tabelle 58).

Auf der Palasttafel in Palenque findet sich eine Passage, wonach der Herrscher K'inich K'an
Joy Chitam 11 (702- < 721) im Alter von 21 Jahren und gut zwei Jahrzehnte vor seiner
Inthronisation um 9.13.10.6.8 ein schlangenféormiges Knotenband im Rahmen eines
Blutopfers entgegennahm (u k'amaw channal ch'ajan?), das er zur Zelebrierung des
Periodenendes als designierter Thronerbe zu vollzichen hatte’'. Das Verschniiren von
Gegenstinden und Anlegen von Knoten ist mit Jagd und im Krieg assoziiert und in religidsen
Kontexten symbolisierte es beim Blutopfer ein Akt der rituellen Demut und
Selbstverstiimmelung, um damit die Gunst der iibernatiirlichen Akteure zu erhalten (vgl.
Stone und Zender 2011:77). Das Blutopfer — ikonisch angespielt durch die mit Blutmarkern
versehene Kopfvariante PE5 des Ergativpronomens u — wird laut Inschrift als mayij
bezeichnet, das der Konig in Gegenwart (vichnal) des k'uhuul der drei Patronatsgottheiten GI,
GII und GIII vollzog. Das Lexem mayij reprisentiert das Substantiv "Gabe, Opfer" (Houston
u. a. 2004:286), kann aber auch als Verbalphrase u mayiij "hat es gegeben, geopfert"
interpretiert werden (MacLeod 2004:322). Das Lexem yichnal "im Angesicht, in Gegenwart
von" indiziert nach u mayij, dass die zuvor genannten Handlungen des Konigs — der Empfang
des schlangenformigen Knotens und die rituelle Blutentnahme mayij — in Gegenwart des als
k'vhuul denotierten Objekts vollzogen wurden, dessen "Besitzer" die drei Patronatsgottheiten
GI, GII und GIII waren. Diese relationale Phrase unterstreicht, dass k'uhuul in diesem Fall ein
Gegenstand reprisentiert, der von der palenkanischen Gotterdreiheit besessen werden konnte.

! Die Lesung des Knotengraphems als CH'AJAN beruht auf Marc Zender (Stone und Zender 2011:77)
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Eine Serie von Miszellentexten aus Grab 4 der spéatklassischen Stitte Comalcalco enthélt
Referenzen auf die k'uhuul ibernatiirlicher Akteure in deren Gegenwart ein Priester namens
Aj Pakal Tahn zwischen 763 und 777 im Rahmen des Aquinoktiums jeweils am 10. Tag des
Monats Zip zwischen dem 20. und 23. Mirz eines Jahres ein Blutopfer vollzog, das mit dem
Verb t'ox- "etwas schneiden" reprasentiert wird und die rituelle Ritzung am Koérper zum
Zweck der Blutentnahme bezeichnet (Armijo Torres 2003; Zender 2004¢:254ft.) (Tabelle 57).
Die Struktur dieser spezifischen Ritualberichte aus Comalcalco ist konventionalisiert und
erlaubt damit die Identifikation von Akteuren, die als k'uhuul bezeichnet werden. Die Phrase
auf den verschiedenen Texten beginnt mit dem Verb t'ox” "schneiden, ritzen", in einem
einzigen Fall vom Eigennamen der Priesters 4j Pakal Tahn gefolgt, dem die Verletzung fiir
das Blutopfer zugefiigt wird (Zender 2004c:260).

s (7 =g o (7

o (@ 8

Cimn , &
na

07 O D
- - - ' - - -
t'o-xa-ja a pa-ka-la TAN yi-chi-na-la u K'UH-li :a pa-ka-la TAN
t'o[h]xaj 'Aj Pakal Tahn yichnal u k'uhuul 'Aj Pakal Tahn

Abbildung 223 — Kontextschema der Hieroglyphenfolge —ichnal + k'uh auf einer Reihe von Miszellentexten von
Urne 26 aus Comalcalco, Tabasco. Zeichnung von Marc Zender (aus: Grube u. a. 2002)

Der nachfolgende Ausdruck yichnal "in Gegenwart von" indiziert, dass die zuvor referierte
Handlung in der Prisenz von Akteuren stattfand, deren Eigennamen nach dem relationalen
Nomen —ichnal erwéhnt sind. Im Anschluss an diese Eigennamen folgt die Possessivphrase u
k'uhuul aj pakal tahn "es ist der k'uhuul von Aj Pakal Tahn", welche die zuvor namentlich
erwahnten Akteure als k'uhuul identifiziert und Aj Pakal Tahn als deren Besitzer ausweist.
K'uhuul scheint im vorliegenden Fall einen Gegenstand darzustellen, laut Marc Zender
Bildnisse oder Statuen iibernatiirlichen Akteure, vor dessen Gegenwart die zuvor genannte
rituelle Handlung stattfand.

7 Die Argumente fiir die Lesung /t'o/ fiir den Digraph T174:210 sind in unverdffentlichten Manuskript von
Alexandre Tokovinine, Marc Zender und Albert Davletshin aus dem Jahr 2010 zusammengefasst und wurden
erstmals von Marc Zender publiziert (Zender 2004c:260)
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Herkunft \ t'o-xa-ja 'Aj Pakal Name (Theonym) 'Aj Pakal

Tahn Tahn
CML Urne 9.16.14.1.7 t'o-xa-ja yi-chi- g ﬁ u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhénger  (23.3.765) NAL-na-la 0 Tahn
la,b ol (3’%6

chan wut jolom
CML Urne 9.16.15.1.12 t'o-xa-ja yi-chi- [...] u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhénger  (23.3.766) NAL-na-la Tahn
2a,b
CML Urne 9.16.16.1.17 t'o-xa-ja yi-chi- i) Agt u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhénger  (23.3.767) NAL-na-la Tahn
3a,b ==
yax bul chan
CML Urne 9.16.17.2.2 t'o-xa-ja yi-chi- ‘ " u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhdnger  (22.3.768) NAL-na-la 2 Tahn
4a,b o 3
ahku'l pas Chahk
CML Urne 9.16.18.2.7 t'o-xa-ja yi-chi- £ u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhénger  (22.3.769) NAL-na-la % Tahn
5a,b “
hix [...]

CML Urne 9.16.19.2.12 t'o-xa-ja yi-chi- [...] u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhénger  (22.3.770) NAL-na-la Tahn
6a,b
CML Urne 9.17.0.2.17 t'o-xa-ja yi-chi- G .@' u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhdnger  (22.3.771) NAL-na-la e@ éﬁq Tahn
9a,b @CDe Fi,

nat wut jolom

CML Urne 9.17.1.3.2 t'o-xa-ja yi-chi- T f,}! ° a2, u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhdnger  (21.3.772) NAL-na-la ;[ (o) oﬂ Tahn
10a,b -~ 2T =%

jolow chan lem bolonte'

kalnel
CML Urne 9.17.2.3.7 t'o-xa-ja ! yi-chi- ‘%‘ (7% u K'UH-li Aj  Pakal
26, Anhanger  (21.3.773) @g NAL-na-la % ., Tahn
llab, 12a, b D1 A (L
Aj  Pakal k'anal Chahk
Tahn

Tabelle 57 - Zusammenstellung aller Vorkommen von -ichnal + k'uh in Comalcalo. Zeichnungen von Marc
Zender

Die Zusammenstellung aller Belege der Hieroglyphenfolge —ichnal + k'uh zeigt, dass,
angezeigt durch die Eigennamen, iibernatiirliche Akteure als Besitzer von k'uhuul fungieren,
sobald die syntaktische Konstruktion yichnal u k'vhuul lautet (DPL St. 8, MAR St. 1, NAR St.
2,14; PAL Palasttafel; PNG Panel 2). Wird der Eigenname eines iibernatiirlichen Akteurs
dazwischen eingebettet [yichnal + Eigenname + u k'whuul], erscheint im Anschluss eine
historische Personlichkeit als Besitzer von k'whuul (diverse Texte aus Comalcalco, Tabelle
57). Der Begriff k'uhuul referiert damit auf einen Gegenstand, der von menschlichen als auch
tibernatiirlichen Akteuren besessen wurde und dessen Gegenwart bei einer Reihe von
Handlungen mit rituellem Charakter gefragt war (zur Diskussion des Ritualbegriffs siehe
unten).

Die in —ichnal-Phrasen zum Ausdruck gebrachten Hierarchien zwischen den
Partizipanten lassen sich auch auf die vorliegenden Félle {ibertragen. Wahrend der Konig oder
ein anderer hochrangiger Angehoriger der Maya-Elite eine Handlung vollzieht, wird deren
Wirksamkeit durch die Gegenwart des k'uhuul eines iibernatiirlichen Akteurs sanktioniert —
eine Analogie aus der Kolonialzeit wonach das Ch'olti'-Lexem chuul dem spanischen Begriff
"idolo" entspricht, untermauert, dass es sich bei k'uhuul/ um Statuen, Bildnisse oder Symbole
handelt, die von tubernatirlichen Akteuren besessen wurden und deren Offentliche
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Reprisentationen sie wahrscheinlich darstellten. Das Suffix —V¥! deriviert Nomen von
anderen Nomen und modifiziert dadurch dessen Bedeutung innerhalb eines geteilten
semantischen Feldes. Als Beispiel verwendet Lacadena das Suffix -aal, das die Bedeutung
des Nomens #z'ib "Malerei, Schrift" zu tz'ibaal "Zeichnung, Farbe" modifiziert (Lacadena
Garcia-Gallo 2004b:188-189). Eine dhnliche Funktion ist vermutlich —uu/ im Fall des Lexems
k'uhuul zuzuschreiben, das das Morphem k'us "Gottheit" zu k'uhuul "Gotterbild" deriviert.

Der bereits hidufig verwendete Ritualbegriff ist in diesem Zusammenhang ndher zu erldutern.
Rituale und Alltagshandlungen sind kausale Systeme kommunikativen und performativen
Handelns, die beide die Eigenschaft teilen, dass Akteure (agent), hdufig mit Hilfe eines
Instruments, auf belebte oder unbelebte Objekte (patient) einwirken um eine Konsequenz zu
erwirken (Whitehouse und Laidlaw 2007:11). Die Einbindung {ibernatiirlicher
Handlungstriager oder Urheberschaft (agency) — so genannte kontra-intuitive Akteure (Boyer
1994) (siche Kapitel 1.2.4) — in einem kausalen System von Handlungselementen ist eine
notwendige Bedingung um diese als religids zu bezeichnen; die Konsequenzen dieser
Einwirkungen haben im Vergleich zu den intuitiven Effekten der Ausgangshandlungen
kontra-intuitiven Charakter (vgl. McCauley und Lawson 2002; Barrett und Malley 2007).
Diese iibernatiirliche bzw. kontra-intuitive Urheberschaft kann in diesem Handlungsschema
mit der Position des Akteurs, mit der des patient oder in Verbindung mit dem
Instrumentarium verankert sein, wobei bereits die Referenz auf eine iibernatiirliche
Handlungsmacht ausreicht, einen Handlungskomplex oder Bestandteile davon als religios zu
charakterisieren (McCauley und Lawson 2002). Handlungselemente mit iibernatiirlicher
Urheberschaft sind kognitiv optimal und erregen daher hohere Aufmerksamkeit also jene, in
denen kontra-intuitive Handlungstriager fehlen (vgl. Michaels 2008; Prager 2010a). Im
religionswissenschaftlichen Kontext werden Handlungskomplexe mit Bezug zu
iibernatiirlichen Handlungsméchten und symbolischen Interpretationen als Ritual deklariert
(Lang 1998; Hock 2002:118-125). Rituale sind religiose Handlungsprozesse mit verbalen und
nonverbalen Anteilen, die zu bestimmten Gegebenheiten und Zeitpunkten und nach
syntaktisch-formativen Regeln in gleicher Weise vollzogen werden und deren Ablauf durch
Traditionen, Vorschriften, Regeln und Institutionen geregelt und legitimiert sind (vgl. Diicker
2007:29). Die Ausgangshandlung wird durch die Anwesenheit oder die Einbindung
tibernatiirlicher Urheberschaft aufgewertet und erfihrt dadurch eine stirkere emotionale
Bewertung.

Rituale unterbrechen den Alltag nicht, sondern sind in dessen Ablauf integriert. Der
Bezug zu kontra-intuitiven Akteuren ist in dieser Sichtweise ein ausreichendes, aber kein
notwendiges Merkmal zur Charakterisierung eines Rituals. Der Begriff konstituiert eher einen
sprachlichen Referenzrahmen zur Kategorisierung von Handlungen, die laut Stanley Tambiah
(1981), Wolfgang Braungart (1992) sowie Caroline Humphrey und James Laidlaw (1994)
eine Reihe von deskriptiven und funktionalen Merkmalen teilen: Konstitution in und durch
Zeit und Ort, Sequenzierung (Aufteilung der Handlungen in Abschnitte), Stereotypie im
Ablauf, Formulierung (formelhafte verbale und nonverbale AuBerungen, Gestik), Reduktion
von Komplexitit durch Uberhéhung der Bezugshandlung, Feierlichkeit und bewusste
Abgrenzung von der Alltiglichkeit, zyklische bzw. gelegentliche Repetivitit, Offentlichkeit,
Dramaturgie, Selbstrefentialitdit und Abbild eines Urbildes oder einer urspriinglichen
Handlung, Schnittstelle von Kollektiv und Individuum, von Normalitdt und Normativitit
(Zusammenstellung nach Diicker 2007:30).

7 Das Suffix ~VVI deriviert Nomen aus anderen Nomen und modifiziert dadurch dessen Bedeutung innerhalb
eines geteilten semantischen Feldes. Das Suffix —aal erweitert die Bedeutung des Nomens tz'ib' "Malerei,
Schrift" zu tz'ibaal "Zeichnung, Farbe" (Lacadena Garcia-Gallo 2004b:188-189) und einen dhnlichen Effekt
besitzt vermutlich das Suffix —uul, das im Fall des Lexems k'uhuul das Morphem k'uh "Gottheit" zu k'uhuul
"Gotterbild" deriviert und damit die Bedeutung innerhalb eines gemeinsamen semantischen Feldes verschiebt.
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Die Analyse der Miszellentexte aus Urne 26 von Comalcalco zeigt, dass die zwischen 763
und 777 jéhrlich am Tag 10 Zip vollzogenen Ritzungen (#'ox-) am Korper von 4j Pakal Tahn
eine ritualisierte Handlung nach den festgestellten Ritualmerkmalen darstellt: die Handlung
ist koordiniert (zeitliche Maligabe), als Akteur der Handlung tritt der Priester Aj Pakal Tahn
auf (Armijo Torres 2003). Mit Hilfe eines in den Texten nicht genannten Instruments ritzte er
im genannten Zeitraum jahrlich seinen Korper (#'ox), der im Ritualschema das Objekt
repriasentiert; laut den verschiedenen Texten kommt nicht nur die Stereotypie des
Ritualablaufs zum Tragen, sondern auch die zyklische Wiederholung des Akts, der laut
Inschriften in der Gegenwart der k'uhuul unterschiedlicher {ibernatiirlicher Akteure vollzogen
wurde. Die Einbindung kontra-intuitiver Akteure in das Handlungsschema ist ein Hinweis,
dass eine religiose Handlung vorliegt, die alle Merkmale eines Rituals aufweist.

Die Analyse aller Vorkommen der Hieroglyphenfolge —ichnal + k‘uh legt offen, dass neben
der Ubergabe religidser Insignien oder dem Blutopfer weitere ritualisierte Handlungen in der
Gegenwart der k'whuul ibernatiirlicher Handlungstrager vollzogen wurden. FEin
aufschlussreiches Vorkommen zur Interpretation der soziopolitischen Bedeutung dieser
Hieroglyphenfolge befindet sich auf dem bereits weiter oben besprochenen Panel 2 aus
Piedras Negras, das im Kontext des Periodenende von 9.11.15.0.0 von Herrscher 2 geweiht
wurde und unter anderem an die 20. Wiederkehr des Todestages seines Vaters am Tag
9.11.6.2.1 erinnert (Abbildung 209, Abbildung 210) (vgl. Teufel 2004; Fitzsimmons
2009:148-149). Der Text spricht davon, dass Herrscher 2 an diesem Tag finf ko'haw-
Kopfputze Teotihuacans in der Gegenwart der k'uhuul von Yaxha' Chahk, Hun Banak, Waxak
Banak und Ihk' Chuwaaj ergreift und im Anschluss daran die aufgereihten k'uhuul "Statuen"
angreift und beschwort; rund 150 Jahre zuvor empfing ein Amtsvorgénger mit dem Namen
Yat Ahk - Herrscher "Schildkrétenzahn"(Martin und Grube 2008:141) - ebenfalls ko'haw-
Kopfputze in der Anwesenheit (vichnal) von Tajoom Uk'abtuun, der mit seinen Beziehungen
zu Teotihuacan ein wichtiger Akteur in der Regionalpolitik dargestellte und bedeutenden
Einfluss auf die Politik von Piedras Negras genommen haben muss. Yat Ahk, so die géngige
Interpretation dieses Monuments (vgl. Martin und Grube 2008:141), iiberreichte das
Teotihuacan-Kriegerornat sechs jungen Adeligen aus Yaxchilan, Lacanha und Bonampak, die
mit diesem Kopfputz ausgestattet vor Yar '4hk kniend dargestellt sind und mit diesem Gestus
ihre Ehrerbietung gegeniiber dem Herrscher von Piedras Negras proklamieren. Wéhrend Yat
Ahk den ko'haw-Kopfputz in der Gegenwart eines fremden Regenten in Empfang genommen
hatte, wohnten 150 Jahre spéter lokale Gottheiten dieser Handlung bei, die im Kontext der
zwanzigjihrigen Wiederkehr des Todestages seines Vaters zu sehen ist. Die Reinszenierung
und Neu-Interpretation eines historischen Ereignisses zeigt, dass nicht mehr eine fremde
Handlungsmacht, sondern lokale Gotter das Schicksal von Piedras Negras in ihren Hénden
hatten. Deren Bildnisse verehrte der Herrscher im Kult und in deren Gegenwart empfing er
die ko'haw-Helme um sie wie bereits sein Vorfahr Yat Ahk Untergebenen zu iiberreichen. Die
Ubergabe der Kriegerhelme erfolgte in Gegenwart der k'uhuul dreier Ubernatiirlicher Akteure,
die Houston und Stuart als lokale Patronatsgottheiten interpretieren (Houston und Stuart
1996:300-301): Yax Ha'(al) Chahk, Waxak Banak Hun Banak und Ihk' Chuwaaj, der als
"Jaguargott der Unterwelt" bekannt ist und in der Ikonographie als Nachtaspekt des
Sonnengottes im klassischen Tiefland weite Verbreitung als kriegsbezogene Gottheit
gefunden hat, die dariiber hinaus ebenfalls mit Menschenopfer und dem Verbrennen von
Opfergaben assoziiert war, da sehr viele Rauchergefédsse in der Form des Antlitzes von 'IK'
Chuwaaj modelliert waren (Hellmuth 1987; Cuevas Garcia 2000; Lopes 2003; Stone und
Zender 2011:195). Yax Ha'al Chahk, bzw. "Chahk des ersten Regens" ist ein libernatiirlicher
Akteur, der mit Regen und dem damit assoziierten rituellen Kindopfer in Verbindung steht,
das in der Kunst durch die Tétung eines Baby-Jaguaren représentiert wird und unter anderem
zu den Hauptgottheiten Chichen Itzas zdhlt (Martin 2002; Lacadena Garcia-Gallo 2004a;




389

Boot 2005a:314-316, 355; Velasquez Garcia 2009b). Yax Ha'al Chahk wird haufig auf
Kodexstilkeramik als Axt tragender Akteur reprisentiert, der im Begriff ist, den durch einen
Todesgott auf einen Berg geschleuderten Unen Balam (Baby-Jaguar) mit seiner Axt zu téten
oder den Berg zu teilen, damit Unen Balam in diesen eintreten kann (Taube 1992:17-27; Boot
2004; Lacadena Garcia-Gallo 2004a; Garcia Barrios 2007a; 2009). Waxak Banak hu'un Banak
"Acht Banak, Eins Banak" hingegen ist der Eigenname eines libernatiirlichen Akteurs, dessen
genaue Funktion und Bedeutung allerdings unerschlossen ist. Waxak Banak ist ebenfalls als
Eigenname eines iibernatiirlichen Akteurs attestiert, dessen Domizil (yofoof) auf Panel 12
erwahnt ist, das 9.4.4.10.1 eingeweiht wurde. Die Erwéhnung dieses Akteurs um 9.11.15.0.0
auf Panel 2 zeigt, dass es sich bei Waxak Banak um eine tibernatiirlichen Akteur handelte, der
iiber 140 Jahre in den lokalen Vorstellungen und Uberzeugungen tradiert wurde und damit
eine stabile kulturelle Reprasentation darstellt.

Abbildung 224 — Szene aus dem Baby-Jaguar-Mythos, das die Ubergabe von Unen Balam durch einen
iibernatiirlichen Akteur zeigt, der zur Gruppe der akan-Todesgétter zdhlt, die als Verkdrperungen von
Krankheiten interpretiert werden (vgl. Grube und Nahm 1994). Fotographie von Justin Kerr
(www.mayavase.org)

Hinweise fiir einen Zusammenhang mit der Opferung von Unen Balam ("Baby-Jaguar")
finden sich auf einem polychromen Gefdss, das in Kodexstil-Manier eine komplexe Szene des
Baby-Jaguar-Narrativs zeigt. Die Darstellung in der linken Bildhilfte représentiert —
erkennbar an seinen Attributen und Ausstattung - einen sitzenden Akteur der Akan-Gruppe
(vgl. Grube 2004a), der einem thronenden Mann — moglicherweise ein verstorbener Herrscher
— den in seinen Armen liegenden Unen Balam tiberreicht oder zeigt. Der zwischen diesen
beiden Figuren eingebettete Hieroglyphentext enthdlt die Eigennamen der abgebildeten
Akteure, die unter anderem die Zeichenfolge III ba-na-ka ux banak enthélt und als Hinweis
zu sehen ist, dass es sich bei diesem Namen um eine Referenz auf einen ilibernatiirlichen
Akteur handelt, der im Zusammenhang mit dem Baby-Jaguar-Narrativ auftaucht. Die
Bedeutung des Morphems banak bleibt unklar und bislang liegen noch keine Erkldrungen
dieses Begriffs vor. Moglicherweise hat sich diese Wurzel in dem Yukatekischen ban
erhalten, das als Numeralklassifikator fiir aufgehidufte Gegenstiinde verwendet wird und im
kolonialen Motul-Wérterbuch mit "montén de cosas menudas como sal, tierra, maiz y aun de
lefia y maderos" iibersetzt ist (Ciudad Real 1600-1630?). Diese Bedeutung konnte aufgrund
der bislang attestierten préfigierten Numerale 1, 3 und 8 plausibel sein; Erik Boot schligt vor,
dass die in Chichen Itza auf dem Hieroglyphenband des Casa Colorada als Klassifikator einer
Distanzzahl attestierte Form -ba-ni ebenfalls die Wurzel ban reprisentiert und metaphorisch
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als "Haufen, Anhdufung" von Tagen zu lesen sei (zitiert in: Garcia Campillo 2000:30).
Nikolai Grube, Alfonso Lacadena und Simon Martin interpretieren diese Zeichenfolge als
Form der proto-Ch'olan bahnel und sehen darin eine idiosynkratische Schreibweise einer
Distanzzahl, die nur in Chichen Itza nachweisbar ist (Grube u. a. 2003a:11-44).
Aufschlussreich fiir das Verstindnis der Wurzel banak ist allerdings das Vorkommen in dem
Eigennamen A4j K'an Banak, einer auf Tirsturz 10 von Yaxchilan erwéhnten historischen
Personlichkeit’*. Haufig werden Tier- und Pflanzennamen, aber auch geomorphologische
Erscheinungen oder Materialien mit Farbtermini kombiniert (Houston u. a. 2009:16-24). Es
ist daher nicht auszuschlieBen, dass banak auf einen Begriff referiert, der zur diesen
genannten Kategorien gehort.

Abbildung 225 — Obere Hilfte von Stele 1 aus La Mar: Darstellung des lokalen Herrschers, auf einem Thron
sitzend. Um seinen Hals trdgt er ein Strick oder ein geflochtenes Band aus Baumwolle, das Konige hiufig beim
rituellen Blutopfer trugen und damit rituelle Unterwiirfigkeit ausdriickten (Stone und Zender 2011). Zeichnung
von John Montgomery.

Ein weiteres Vorkommen der Hieroglyphenfolge —ichnal + k'uh wurde von Stephen Houston,
David Stuart und John Robertson auf Texten aus La Mar und Umgebung identifiziert und die
damit assoziiert Eigennamen von Luis Lopes, Albert Davletshin und Peter Biro in
unabhéngigen Arbeiten sprachlich entziffert (Stuart u. a. 1999a:11-46; Lopes und Davletshin
2004; Biro 2005). Stele 1 von La Mar (Abbildung 225) wurde zur Feier des Periodenendes
9.17.15.0.0 errichtet und geméss Inschrift vollzog der damalige Herrscher dreimal das
Verschniiren eines Steinmonuments mit einem Stoffband (ux k'al tuun) in der Gegenwart der
k'uhuul dreier Ubernatiirlicher Akteure mit den Namen Akul Muuch, Akul Xukub und Balun
Yokte' K'uh, die auch auf anderen Monumenten aus La Mar und benachbarten Stitten erwéahnt
werden (Stuart u. a. 1999a; Bir6 2005; Eberl und Prager 2005) (Kapitel 4.4.2): ux k'al tuun
yichnal u k'vhuul akul muuch akul xukub bolon yokte' k'uh "drei Stein-Verschniiren, in der
Gegenwart der k'uhuul von akul muuch, akul xukub und baluun yokte' k'uh". Der Bericht {iber
den dreimaligen Vollzug dieser Handlung widerspiegelt wahrscheinlich die Anzahl der im
Text genannten libernatiirlichen Akteure, vor deren k'whuul diese kultischen Handlungen
stattfanden. Die rituelle Zelebrierung von Periodenenden durch den Vollzug des k'altuun-
Rituals oder die Feier von runden Amtsjubilden in der Gegenwart von k'uhuul tibernatiirlicher
Akteure ist auch auf Texten aus Naranjo und Tonina attestiert, wie dies mit Hilfe des
Vorkommensnachweis zu Beginn dieses Abschnittes ersichtlich geworden ist. Es muss sich

™ Siehe Ubersetzung und Kommentar des Monuments von Marc Zender (http://www.peabody.harvard.edu/
CMHY/) (Stand: April 2011)
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dabei um zentrale Kulthandlungen des Gottkonigstums gehandelt haben, die durch die
Gegenwart der k'uhuul iibernatiirlicher Akteure sanktioniert und damit auf religiosem Wege
legitimiert wurden.

K'altuun ist ein Begriff fiir eine im Mayatiefland zeitlich und rdumlich weit verbreitete
Ritualhandlung im Kontext von Periodenenden, bei der Monumente mit Stoff umhiillt oder
mit Stoffbdndern eingeschniirt wurden (frithestes und spitestes Vorkommen in Uaxactun,
attestiert zwischen 8.16.0.0.0 und 10.3.0.0.0) (Stuart 1996:155ff; Joyce Christie 2005:282ft.).
Visuelle Reprisentationen dieses religiosen Akts finden sich auf einem inzisierten Schadel
eines Halsbandpekari aus Grab 1 von Copan oder in den steinernen Konkretisierungen
geschniirter Monumenten, wie etwa Stele F oder Altar X und Y von Copan (vgl. Baudez
1994; Stuart 1996; Stone und Zender 2011:77). Auch aus der spiten Postklassik finden sich in
der Dresdner Handschrift Darstellungen stoffumhiillter Monumente und Diego de Landa
berichtet aus der Kontaktzeit, neue Standbilder oder Statuen der Gotter seien nach ihrer
Herstellung zunichst in Stoff eingehiillt worden (siehe auch Kapitel 4.1.9.3.0). Jessica Joyce
Christie vermutet eine Kontinuitéit dieser vorspanischen Vorstellungen und Uberzeugungen
bis in die Gegenwart und plddiert fiir einen Zusammenhang mit der rituellen Aktivierung
heiliger Holzkreuze bei den Tzotzil, indem diese mit bedeutsamen Gegenstidnden dekoriert
wurden - "eingekleidet" laut den Informanten Evon Vogts - und auf diese Weise symbolisch
aufgewertet wurden (Vogt 1993 [1976]:6; Joyce Christie 2005:283-284) (siehe auch Kapitel
4.1.1.3.0).

Auch dieser Kontext von —ichnal + k'uh ldsst die Schlussfolgerung zu, dass diese rituelle
Handlung in der Prisenz von k'whuul stattfand und der Begriff somit auf Gegenstinde —
wahrscheinlich eine Bildnisse oder Statuen - referiert, deren Besitzer drei iibernatiirliche
Akteure waren, die bei dieser Ritualhandlung in der Konkretisierung als Statue tatsdchlich
prasent waren, die wahrscheinlich mit dem Begriff k'uhuul denotiert wurde. Eine im nichsten
Abschnitt vorzunehmende Diskussion der iibrigen Vorkommen des Lexems —ichnal soll
Aufschluss iiber den Inhalt der iibrigen Verwendungskontexte dieses Lexem geben, um
Informationen {iber die mit dem Lexem assoziierten semantischen Felder zu gewinnen und
auf diese Weise Riickschliisse auf Funktion und Bedeutung des Lexems k'uhuul zu machen.
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4.2.2.3 Kontextualisierung

Monument Weihedatum Bezugsdatum  Ereignis -ichnal Kotext Ubernatiirlicher Akteur Historische Personlichkeit
PNG Panel 2 9.11.15.0.0 9.11.6.2.1 ch'am ko'haw yichnal u yax ha'al Chahk, waxak banak
k'uhuul juun banak, ihk' chuwaaj
AGT St. 1 9.15.10.0.0 9.15.9.17.17 chok ch'aaj yichnal GI, GII
CRC St. 17 10.1.0.0.0 10.1.0.0.0 chok ch'aaj yichnal 'u k'uhul "K'an 1"
O]
MRL St. 1 9.16.5.0.0 9.16.5.0.0 chok ch'aaj yichnal Chahk hun ajaw yax balam
NAR St. 19 9.17.10.0.0 9.17.10.0.0 chok ch'aaj yichnal bolon ZH7
NMP St. 14 9.18.10.0.0 9.18.10.0.0 chok ch'aaj yichnal mo' chuwaaj k'ak' bul jol
PAL T.19 Bank 9.15.5.0.0 9.15.5.0.0 chok ch'aaj yichnal wuk ik' k'anal GI
COL Simojovel 9.11.2.14.19 [...] ch'oy + mak + hul yichnal K'inich Janaab Pakal
Chancala Panel [...] [..] chum ti ajaw yichnal u 'itzaat
k'uhuul
DPL St. 8 9.14.15.5.15 9.13.6.2.0 chum ti ajaw + k'am  yichnal 'u STl SNC ZS9-ne k'an tuun
xolte' k'uhuul Chahk + PN
PAL T.Inschr. Westtafel 9.13.0.0.0 9.11.6.16.17 hul yichnal K'inich Janaab Pakal
TIK Alt. 5 9.14.0.0.0 9.13.19.16.9 hul yichnal kaloomte'
AGT Menschenschidel 9.17.8.0.10 [...] joy yichnal tahnte' k'inich
Str. M8-10
AMLHS. 1 9.18.13.17.1 9.18.11.13.4 joy + k'am k'awiil yichnal GI, GII
BPK Mrl. Raum 1 9.18.1.15.5 9.18.0.3.4 joy yichnal 'u chan tajal mo' k'uh pa'chan
ajaw
CNC Panel 1 9.18.8.6.14 9.11.44.0 k'al hu'n yichnal kaloomte' ajaw yajaw man 5
kokan k'uh yax ha'al chahk
MRL St. 4 9.13.0.0.0 9.11.9.11.3 k'al hu'n yichnal EG CLK
MRL St. 4 9.13.0.0.0 9.12.18.5.0 k'al hu'n yichnal EG PAL
PAL Tempel der Sonne 9.13.0.0.0 9.10.8.9.3 k'al jo'tal 'okte' yichnal GI (Chahk)
K'inich
PAL T.18 Balustrade 9.14.10.4.2 9.13.0.7.0 k'al mayij yichnal ‘'ux ZUG k'uh
COL Dumbarton Oaks  9.18.10.0.0 9.18.10.0.0 k'al tuun yichnal ix tzak kote' ix bolon ... ohlis
Panel k'uh
IXK St. 5 9.18.10.0.0 9.18.10.0.0 k'al tuun yichnal ZZ7-na ZZ6-ti
MAR St. 1 9.17.15.0.0 9.17.15.0.0 k'al tuun yichnal u akul muuch akul xukub
k'uhuul
NAR St. 08 9.18.10.0.0 9.18.10.0.0 k'al tuun yichnal itzamnaaj k'awiil
NAR St. 10 9.19.0.3.0 9.19.0.3.0 k'al tuun yichnal itzamnaaj k'awil
PAL T.21 Bank 9.15.5.0.0 9.15.5.0.0 k'al tuun yichnal ‘ux T597-ti k'uh GI, GII, GIIT
PAL T.19 Bank 9.15.5.0.0 9.14.13.0.0 k'al tuun + k'am yichnal GI, GII, GIII -
yahiin piit
TIK St. 24 9.19.0.0.0 9.19.0.0.0 k'al tuun yichnal "Dark Sun"
TIK T. Inschriften 9.16.15.0.0 9.4.0.0.0 k'al tuun yichnal [..] EG TIK
TIK T.Inschriften 9.16.15.0.0 5.0.0.0.0 k'al tuun yichnal [...] EG TIK
IXK St. 1 9.18.0.0.0 9.18.0.0.0 k'al tuun + chok yichnal ST1 SNC
UAX St. 12 10.3.0.0.0 10.3.0.0.0 k'al tuun + chok yichnal ochk'in kaloomte'
IXL Alt. 1 10.2.10.0.0 10.2.10.0.0 k'al tuun + chok + yichnal ‘aj winak baak k'ak'al jasaw chan
atij k'awiil k'uhul mutul ajaw
PAL Palasttafel 9.14.8.14.15 9.11.13.0.0 k'am ch'ajan yichnal ~ 'u G, GII, GIII
k'uhuul
PAL T.19 Stuck 9.142.9.0 9.14.0.0.0 k'am ch'ajan yichnal GII (ch'ok k'awiil) took il k'uh
CRC Alt. 13 10.0.0.0.0 9.18.13.10.19  k'am k'awiil yichnal papamalil aus UCN
NMP St. 2 9.15.7.0.0 9.15.7.0.0 k'am k'awiil yichnal Name mit EG ZUP
PRU St. 36 9.11.5.0.0 9.11.5.0.0 k'am k'awiil yichnal Yuknoom Ch'een aus CLK
QRG Alt. P! 9.18.5.0.0 9.16.11.13.1 k'am k'awiil yichnal ho' [k'atun] ch'ajoom
SCL St. 1 9.16.10.0.0 9.16.8.16.1 k'am piit yichnal itzamnaaj k'awiil, EG UCN
CPN St. J 9.
CAY Lnt. 1 9.16.13.0.12 9.16.12.2.6 muk yichnal ik' nah Chahk PEB yonal ahk,
EG PNG
AGT St. 2 9.15.4.6.11 9.15.4.6.11 na'-w- yichnal ‘u chan k'in balam EG mutul
BPK Mrl. Raum 2, #32 9.18.1.15.5 - na'-w- yichnal 'u chan tajal mo' EG YAX
PNG Muschelanhdnger  9.12.14.10.17  9.14.17.14.17  na'-w- yichnal ix aj bik'il
Grab 5
PNG St. 3 9.14.0.0.0 9.12.14.10.16 na'-w- yichnal k'inich yo'nal ahk II, EG PNG
PNG St. 8 9.14.149.8 9.12.14.10.17 na'-w- yichnal k'inich yo'nal ahk II, EG PNG
PNG Muschelanhénger 9.14.17.14.17 9.14.17.14.17 na'-w- + kab yichnal koj yo'nal ahk, EG PNG
Grab 5
CPN Alt. F' 9.17.4.1.11 9.17.4.1.11 pak' + jul + joy yichnal yax pas chan yopaat, EG CPN
CPN Alt. 41 9.17.0.0.0 9.17.0.0.0 pat yichnal yax pas chan yopaat
PAL COL U035 9.8.9.13.0 pat yichnal ohlis k'uh akul muuch Chahk
COL Briissel Panel 9.10.8.6.6 9.10.8.6.6 pek yichnal k'abchante' sak tz'i ajaw, EG Sak
Tz
PAL T.21 Bank 9.15.5.0.0 9.13.17.9.0 PX4 + wa' + ki-  yichnal GII (k'awiil)
ZQ6-ja + MB8-na-
ja
QRG Alt. O' 9.18.0.0.0 9.17.15.6.18 tZ'ap te' yichnal Name + EG QRG
NAR St. 02 9.14.1.3.19 9.14.1.3.19 tzutzuuy + "K'atun" yichnal u [..]
k'uhuul
AGT St. 7 9.18.0.0.0 9.18.0.0.0 'ul81...] yichnal k'uh SN2 k'awiil k'inich pa' witz
PAL Palasttafel 9.14.8.14.15 9.10.18.17.19  yax k'al ZZ1 yichnal GI, GII, GIII, ik' way Chahk
SNB ix HT2 ajaw ohlis k'uh

Tabelle 58 — Vorkommensnachweis entzifferbarer Belege des Lexems —ichnal "die Vorderseite (der Korpers)
von"
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Uber zwanzig verschiedene Verwendungskontexte des Lexems —ichnal konnten in den
klassischen Texten analysiert und in Tabelle 58 systematisiert werden. Die Zusammenstellung
enthélt alle lesbaren Vorkommen mit Angaben der Provenienz, Datierung und mit Kotext des
Lexems —ichnal, das erginzend zur Handlungsangabe Informationen enthélt, ob das Ereignis
in Gegenwart eines politisch oder religids ranghdheren Protagonisten stattfand (Houston u. a.
2006:173-174). In der Tabelle wird dariiber hinaus unterschieden, ob es sich um eine
historische Personlichkeit oder die Reprédsentation eines iibernatiirlichen Akteurs handelt, der
einem Ereignis beiwohnte. Auf diese Weise konnen Riickschliisse gezogen werden, ob
bestimmte Handlungen ausschlieBlich, vornehmlich, manchmal oder nie in Gegenwart der
Reprisentation iibernatiirlicher Akteure bzw. im Zugegensein historischer Personlichkeiten
vollzogen wurden.

Eine Handlung, die ausschlielich in Gegenwart menschlicher Akteure erfolgte, war das
Prisentieren von Gefangenen und Ehefrauen, das in der transitiven Verbwurzel na™- "zeigen,
offen legen, prisentieren" zu Ausdruck kommt (Boot 2009c:133). Es ist auf Monumenten aus
Aguateca, Bonampak und Piedras Negras zwischen 9.12.14.10.17 bis 9.18.1.15.5 attestiert
und stellt somit eine stabile kulturelle Reprasentation dar. Das Fehlen iibernatiirlicher Prisenz
im Kontext dieser Handlung deutet darauf hin, dass es sich, legt man westliche Kategorien
des sozialen Lebens zugrunde, nicht um einen religidsen, sondern um eine soziopolitisch
motivierten Akt, durch den soziale Unterschiede oder dynastische Verbindungen 6ffentlich

manifestiert wurden und keine gottliche Sanktionierung erforderten.

Das Ergreifen des K'awiil-Zepters als praxeologische Metapher fiir die Inthronisation eines
Herrschers (k'am k'awiil) oder Empfangen einer koniglichen Sanfte (k'am piif) ist ebenfalls
eine Handlung, die, wenn von der Priasenz eines Protagonisten die Rede ist, vornehmlich vor
den Augen eines menschlichen Akteurs vollzogen wurde, der jedoch in der sozialen
Hierarchie eine tlibergeordnete Position einnahm. Belege fiir diesen Sachverhalt datieren
zwischen 9.11.5.0.0 und 9.18.13.10.19 und finden sich in Hieroglyphentexten aus Palenque,
Caracol, El Peru, Sacul, Nimlipunit sowie Quirigua. Sie bezeugen, dass auch diese
raumzeitlich weit verbreitete Handlung vornehmlich eine Offentliche Demonstration
hegemonialer Dominanz reprédsentierte, wie etwa Ucanals politische Kontrolle iiber die
Konige von Sacul (SCL Stele 1) oder Yuknoom Ch'ens Dominanz iiber El Peru (PRU St. 36)
(Martin und Grube 2008:109-110). Obschon bei dieser Art des Inthronisationsaktes nicht die
Gegenwart {ibernatiirlicher Akteure gefragt war, ist die Handlung selbst als religids zu
charakterisieren, da K'awiil als materielle Reprédsentation eines {ibernatiirlichen
Handlungstréagers symbolisch das Konzept der koniglichen Macht transportierte, die durch
den Empfang von K'awiil in der Form einer Statuette auf den Tréger tiberging (Kapitel
4.1.10.3). Andere Inthronisationsrituale wurden im Gegensatz zur Ubergabe des K'awiil-
Zepters durchaus in Gegenwart iibernatiirlicher Akteure in ihrer Konkretisierung als k'uhuul
vollzogen und legitimiert. Als Beispiel ist die Inthronisationshandlung von ltzamnaaj K'awiil
von Dos Pilas zu nennen (Abbildung 226), der laut Dos Pilas Stele 8 um 9.13.6.2.0 die
Herrschaft iibernahm (chumwaan ti ajawlel) und im Zuge des Inthronisationsrituals vor den
k'uhuul lokaler Gottheiten ein zylindrisches Holzobjekt (xolte’) und eine federnbesetzte Sanfte

(pach piit) als Insignien seiner Macht empfing.
9’}'(-‘ ""

i 9 @ . A <
11 Ajaw 18 Wo chumwaan tooou kamaw [ ] baah paach  yichnal u 'Paddleigotter GottZkam‘uun Chahk k'uh
[9.13.6.2.0] ajawlel xofljte’ piit ajaw k'uhuul itzamnaaj mutul
k'awiil ajaw

Abbildung 226 — Der Inthronisationsbericht von Koénig ltzamnaaj K'awiil von Dos Pilas auf Stele 8. Zeichnung
von Peter Mathews.
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Neben den immer paarweise reprasentierten Eigennamen der so genannten "Paddlergotter",
die den Gegensatz von Tag und Nacht symbolisch représentierten und in den Vorstellungen
und Uberzeugungen in der Klassik die Aufgabe besaBen, Verstorbene in die Unterwelt zu
paddeln oder die Wolken das Firmament zu bewegen (Schele und Miller 1986:269-271;
Stuart u. a. 1999b:169-171; Stone und Zender 2011:131), werden zwei weitere Protagonisten
genannt, vor deren k'uhuul "Bildnis" Itzamnaaj K'awiil die Insignien in einem religiosen Akt
empfing, darunter ein Wesen, das {iiblicherweise als Hieroglyphe Y in der astronomisch-
rituellen Supplementarserie erscheint und eine Manifestation von Chahk mit dem Attribut
k'antuun. Sowohl die Inthronisation als auch die Ubergabe der Insignien fanden laut Text in
der Gegenwart von k'uhuul statt, das mit sehr groBer Wahrscheinlichkeit auf die Bildnisse der
danach genannten iibernatiirlichen Akteure referiert. Die Analyse aller Vorkommen von —
ichnal im Kontext von Kronungszeremonien belegt, dass Inthronisationen sowohl durch
tibernatiirliche Handlungstrager (AML Treppe 1, CNC Panel 1), als auch mittels der
Anwesenheit hochrangiger Herrscher soziopolitisch und religids legitimiert wurden (AGT
Schédel, BPK Wandmalerei 1, MRL St. 4).

Das Verschniiren von Steinmonumenten als rituelle Handlung im Kontext von Periodenende-
Zeremonien (k'altuun) wurde laut den untersuchten Inschriften ebenfalls durch die
Anwesenheit von hochrangigen Herrschern oder iibernatiirlichen Akteuren legitimiert (vgl.
Stuart 1996). In den Féllen, wo der Text von der physischen Pridsenz eines weiteren
Protagonisten spricht, sind es hédufiger historische Personlichkeiten, meist Herrscher aus
einflussreichen Stadtstaaten um in den von ihnen dominierten Konigtiimern Periodenende-
Ritualen beiwohnten. In Palenque dagegen vollzog der Herrscher K'inich 'Ahkal Mo' Naab um
9.15.5.0.0 das Periodenende-Ritual in der Gegenwart der drei lokalen Patronatsgottheiten GI,
GII und GIII (PAL T.21 Thronbank) (Abbildung 227).

Abbildung 227 — Palenque, Thronbank von Tempels 21: Bericht iiber das Periodenende-Ritual von 9.15.5.0.0.
Protagonist der Handlung ist Herrscher K'inich 'Akul Mo' Naab, der laut Text einen Stein in Gegenwart der drei
lokalen Patronatsgétter mit einem Band oder Seil verschniirte. Zeichnung von Yuri Polyukhovich.

Ein Textvergleich zwischen der Inschrift auf der von K'inich 'Ahkal Mo' Naab 111 beauftragten
Thronbank und der Palasttafel, die aus der Regierungszeit seines Onkels und Vorgingers im
Amt stammt, offenbart rhetorische Unterschiede in Bezug auf die Verwendung des Lexems
k'vhuul. Wiahrend K'inich K'an Joy Chitam laut der Inschrift auf der Palasttafel in der
Gegenwart der k'uhuul von GI, GII und GIII das fiir das Blutopfer bestimmte Ritualband
empfing und diesen Akt vollzog, flihrte sein Neffe K'inich 'Ahkal Mo' Naab die rituelle
Handlung in der unmittelbaren Prdasenz von GI, GII, und GIII durch, die hier lediglich mit
thren Namenshieroglyphen referiert werden. Die bisherigen Ausfiihrungen zum Lexem ichnal
zeigen, dass es auf das unmittelbare Feld eines Korpers oder Objektes verweist und als Lexem
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die "Vorderseite" eines physisch anwesenden Objekts bezeichnet. Dessen Gebrauch im Text
der Palasttafel impliziert, dass die dynastischen Patronatsgétter GI, GII und GIII in einer
konkreten, aber nicht explizit genannten Form bei der rituellen Handlung des Konigs prasent
waren. Laut der Inschrift auf der Thronbank von Tempel 21 war demnach k'uhuul eine
offentliche Manifestation dieser drei Patronatsgottheiten.

Abbildung 228 — Exemplarische Darstellung des Ausstreuritus chok ch'aaj in dessen Verlauf Inzens oder
Kopalharzkiigelchen in brennende Rauchergefdsse gestreut wurden. Ausschnitt von Nim 1li Punit Stele 15.
Zeichnung von John Montgomery (aus: Wanyerka 2003:70)

Das Ausstreuen von Kopalharzkiigelchen (chok ch'aaj) (Abbildung 228), hiufig in ein
brennendes Réuchergefdss (vgl. Stuart 1984b; Love 1987), erfolgte im Rahmen von
Periodenende-Ritualen in den Féllen, wo auf die Anwesenheit eines ranghdheren
Protagonisten durch das Lexem —ichnal hingewiesen wurde, ausschlieBlich in der Gegenwart
tibernatiirlicher Akteure, wie dies Inschriftenfunde aus Caracol (St. 17), Moral (St. 1),
Naranjo (St. 19), Nimlipunit (St.14) sowie Palenque belegen. Laut der Inschrift auf der
Thronbank von Tempel 19 wurde zum Anlass des Periodenende von 9.15.5.0.0 Kopalharz in
der Gegenwart von GI gestreut (Stuart 2005d:107ff.). In Balancan-Moral im Westen des
Maya-Tieflandes ist auf Stele 1 ein Ritualbericht aufgezeichnet (Martin 2003b), wonach der
lokale Herrscher Jow? Chan K'awiil ein Streuritus in Gegenwart dreier Gotter durchfiihrte, die
wahrscheinlich funktional analog zu den Triadengoéttern in Palenque, Caracol, Piedras Negras
oder Tikal als dynastische Schutzgétter zu interpretieren sind (Houston und Stuart
1996:294,301; Stuart u. a. 1999a:11-54) und damit Varianten eines kulturellen Konzepts
darstellen, wonach Dynastien hdufig eine Dreiheit von Schutzgottheiten verehrten. Im Fall
von Balancan-Moral sind dies Chahk, der Regengott, sowie Jun Ajaw und Yax Balam, die
klassischen Vorgédnger der postklassischen und kolonialzeitlichen Heldenzwillinge im
Mayahochland (Coe 1989) (Kapitel 4.4.16.5).

Fazit: Die Kontextanalyse des Morphems —ichnal legt offen, dass eine Reihe ritueller
Handlungen héufig im Beisein ranghoherer Herrscher oder vor den k'uhuul iibernatiirlicher
Akteure vollzogen wurden, wodurch die rituelle Handlung im letzteren Fall héufig eine
religiose Legitimation erhielt. Die Analyse aller Vorkommen macht deutlich, dass —ichnal als
Bezeichnung eines Korperteils auf die physische Anwesenheit eines Handlungstrigers
hinweist, der sowohl ein Mensch als auch ein tibernatiirlicher Akteur sein konnte — in diesem
Fall war k'uhuul eine konkrete Manifestation dieses libernatiirlichen Akteurs und aufgrund der
Kontextanalyse ldsst sich die Hypothese aufstellen, dass k'uhuul, deriviert durch das Suffix -
uul, die physische Manifestation eines iibernatiirlichen Akteurs denotierte und wahrscheinlich
auf ein Standbild oder andere symbolische Reprisentation dieses Akteurs referierte.
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4.2.3 k'aba'+ K’uh

CHN Casa jo-ch'o-ja-ji-ya k'a-k'a ya-yax u- , .
Colorada 10.2.0.15.3 K'u-? K'a-wi-la u k'a-ba K'UH
10- 'a-bhi- 'a_ k' A} -

CHN Casa 102.0.153 10 ch'o-bi-ya u k'a-k'a TE' u cho u K'ABA-a K'UH
Colorada ki

Tabelle 59 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge k'aba' + k'uh

4.2.3.1 Vorkommen

Zwei Vorkommen der Hieroglyphenfolge k'aba' + k'uh finden sich auf dem Hieroglyphenband
im so genannten Casa Colorada in Chichen Itza. Im ersten Vorkommen liegt eine phonetische
und im zweiten Kontext eine logosyllabische Schreibung vor, die Grundlage fiir die
Entzifferung der Hieroglyphe T187 darstellte (Tabelle 59).

4.2.3.2 Epigraphische Diskussion
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(5-9) jo-ch'o-bi-ya wuk'a-k'a ya-YAX 'u-k'u-? k'a-wi-la uk'a-ba K'UH
(13-16) jo-ch'o-bi-ya wuk'a-k'a TE' u cho-ki u K'ABA'-'a K'UH

Abbildung 229 — Aquivalenzanalyse zweier Passagen auf dem Inschriftenband des Casa Colorada in Chichen
Itza: phonetische und logographische Schreibungen des Lexems k'aba’ "Name" (#9 bzw. #16). Zeichnung von
Alexander Voss.

Eine ausfiihrliche epigraphische Diskussion der Hieroglyphen fiir das Lexem k'aba’ "Name"
wurde von Pierre Robert Colas im Rahmen seiner Untersuchung von Eigennamen in den
klassischen Mayainschriften vorgenommen. Seine Arbeit dient als Grundlage fiir die
Diskussion der vorliegenden Hieroglyphenfolge (vgl. Colas 2004:23-33).

Das Lexem k'aba’ fiir "Name" wurde in den Texten logographisch mit dem komplexen
Zeichen T187°1016 représentiert, wobei das Graphem T1016 ikonisch verwendet ist und bei
der Aussprache unberiicksichtigt blieb (Grube 1990a:65). Die sprachliche Entzifferung geht
auf unabhingige Arbeiten von Nikolai Grube, David Stuart und Judith Maxwell zuriick
(Macri und Looper 2003b:221) und basiert auf den phonetischen Indikatoren /ba/ und /a/
sowie auf der phonetischen Schreibung k'a-ba in einer Passage in der Inschrift des Casa
Colorada von Chichen Itza zur Verifikation dieser Interpretationshypothese (Abbildung 229)
(Schele 1989c¢:40-41; Grube 1990a:61; Stuart 1998b:386; Colas 2004:26; Grube und
Krochock 2007:220ff.). Die relevanten Textabschnitte er6ffnen mit der Verbalphrase joch 'biiy
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u k'ahk’' "gebohrt wurde das Feuer von", gefolgt von der Nominalphrase Yax Uk'u-? K'awiil in
Position 7 und 8 sowie Te' Uchok in Position 15 (vgl. Boot 2005a:303). Die anschlieBende
Hieroglyphe u k'aba' k'uh "(es ist) der Name des k'uh" expliziert, dass es sich bei den
vorangehenden Phrasen um Eigennamen handelt, deren Trager als k'uh kategorisiert werden
und deshalb von Boot als lokale Gotter identifiziert wurden (vgl. Colas 2004:26-27; Boot
2005a:303-304).

Feuerzeremonien, in deren Fokus lokale Gottheiten standen, konstituieren neben Berichten
iiber Gebdudeeinweihungen einen wichtigen Aspekt in den Texten und in der Ikonographie
Chichen Itzas (joch' k'ahk' "Feuer bohren", pul ti k'ahk’ "ins Feuer werfen", tap k'ahk' "Feuer
16schen") (vgl. Grube 2000c:102-105; Boot 2005a:379). Grube stellt in seiner Untersuchung
von Feuerritualen bei der Klassischen Maya fest, dass in den Bilddarstellungen Chichen Itzas
héufig Personen reprisentiert sind, die um Rauchergefdsse aufgestellt sind, aus deren Rauch
und Feuer Ahnenfiguren oder iibernatiirliche Akteure heraussteigen (Grube 2000c:102).
Feuerrituale wurden laut den Inschriften Chichen Itzas im Rahmen von
Beschworungszeremonien vollzogen, in deren Fokus die Manifestation iibernatiirlicher
Akteure stand. Zahlreiche archdologische Funde belegen, dass das Verbrennen von Weihraum
in Rauchergefissen eine zentrale rituelle Handlung der postklassischen und kolonialzeitlichen
Maya darstellte (Grube 2000c:104). Sinn und Bedeutung dieser Aktivititen ldsst sich
vielleicht aus der Ritualpraxis der Lakandonen des frithen 20. Jahrhunderts erschlieen. So
berichtet Alfred Tozzer von Vorstellungen und Uberzeugungen der Lakandonen, wonach sich
Gotter im Rauch jener Rauchergefdsse manifestierten, nach deren Bildnisse diese modelliert
waren (Tozzer 1907; Grube 2000c:104). Erik Boot hingegen interpretiert die Feuerrituale
Chichen Itzas als rituelle Reinszenierung des Griindungsaktes der Stadt und begriindet diese
Idee mit einer Analogie mit der chichimekischen ceremonia de posesion, in deren Verlauf
Feuer angefacht, Fackeln angeziindet und unter Verwendung martialischer Symbolik neues
Territorium in Besitz genommen wurde (Boot 2005a:121).

Wichtig fiir die vorliegende Diskussion des Begriffs k'aba’ "Name" ist dessen syntaktische
Position und Verwendungskontext, der bereits von David Stuart und Pierre Robert Colas
umfassend diskutiert wurde (Stuart 1998b:395ff; Colas 2004:25ff.). Colas zeigt in seiner
Onomatologie der Klassischen Maya, dass k'aba’ eine Relation zwischen Eigen- und
Gattungsname konstituiert. Wihrend der Eigenname ein Substantiv reprisentiert, das
individualisierend auf ein auBersprachliches Objekt referiert, benennt der Gattungsname
Objekte, die einer generischen Klasse von Dingen angehort, deren Mitglieder sich
partikularisierende Merkmale teilen (Boyer 2004:80; Colas 2004:6). Die Benennung von
Objekten in den Inschriften der Klassik folgt dabei einer festen syntaktischen Regel: wéhrend
das Substantiv vor der Hieroglyphe k'aba’ ein auBlersprachliches Objekt individualisierend
denotiert, konnotiert das nachfolgende Appellativ die ontologische Klasse, der das Objekt
zugeordnet wird. David Stuart identifizierte dabei verschiedene Dingklassen, deren Mitglieder
individualisierend benamst werden konnten, darunter Menschen in ihren sozialen Funktionen
sowie libernatiirliche Akteure, aber auch Héuser, Treppen, Stelen, tragbare Artefakte und
sogar Positionen des Mondes (Stuart 1998b:398ff.; Colas 2004:25).

4.2.3.3 Kontextualisierung

K'aba-Konstruktion und die darin individualisierend benannten Mitglieder sind wesentliche
Belegstellen fiir die Rekonstruktion von generischen Kategorien, nach denen die klassischen
Maya ihre Welt und die Dinge klassifizierten. Generische Kategorien sind mit Annahmen und
Erwartungen verkniipft, aufgrund deren Folgerungen iiber die darin gefassten
Einzelmitglieder gezogen werden (Boyer 2004:80) und die Einzelmitglieder dieser
Kategorien charakterisieren sich in der Regel dadurch, dass sie "mindestens eines,
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wahrscheinlich mehrere Merkmale gemeinsam haben, jedoch keines der Merkmale allen
Dingen gemeinsam sind" (Wassmann 1993:111).

Das angesprochene Vorkommen der Konstruktion k'aba' + k'uh im Text des Casa Colorada in
Chichen Itza belegt, dass das Lexem k'uh eine kategoriale Ordnungsklasse konstituiert, die
aus einer Untermenge von Einzelmitgliedern besteht, auf die in den Texten der Klassik mit
Eigennamen referiert wird und sich aufgrund ihrer Kategorialitit eine Menge an Merkmalen
teilen.

Fundort Datum Eigenname K'ABA' Appellativ Beschreibung
CHN T. 4 Tiirsturze 10.2.12.2.4 ux mul te' u k'aba' k'al Gebiude (Eingang)
TDZ Stele 1 9.13.0.0.0 et naah u k'aba' muknal [...] Gebiude (Grab)
BPK Mrl. Raum 1 9.18.1.15.5 wak [...] u k'aba' yotoot Gebiude (Haus)
KAB Manos Rojas [...] u k'aba' otoot Gebéude (Haus)
OXK L. 15 [...] bolon [...] u k'aba' Yatoot Gebéude (Haus)
PAL House C HS 9.11.6.16.11 Bolon et naah u k'aba' yotoot Gebiude (Haus)
PAL Palace Tablet 9.14.8.14.15 K'alhu'nnaah u k'aba' yotoot Gebiude (Haus)
YAX Lnt. 26 9.14.12.6.12 [...] u k'aba' yotoot Gebiude (Haus)
YAX Lnt. 31 9.17.0.0.0 k'inich ahyiin ? peten u k'aba' yotoot Gebéude (Haus)
YAX Lnt. 56 9.15.5.13.1 'ox ch'akan u k'aba' yotoot Gebiude (Haus)
PAL TCJ 9.12.19.14.12 wak chan ajaw u k'aba' pibnaahil Gebiude (Sanktuarium)
AML Pan. 1 9.18.17.1.13 [...] u k'aba' yehb Gebdude (Treppe)
EKB HS. T121 uh u k'aba' yehb Gebdude (Treppe)
NAR HS. 1 9.10.10.0.0 ahk-? Tuun u k'aba' yehb Gebiude (Treppe)
CHN Casa Col 10.2.0.15.3 yax u-k'u-? k'awiil u k'aba' K'uh k'uh

CHN Casa Col 10.2.0.15.3 te' uchok u k'aba' K'uh k'uh

CPN Alt. H' 9.13.0.0.0 yax tunnal [...] u k'aba' PC4 tuun Objekt (Altar)
CPN Alt. S 9.15.0.0.0 channal ZC4-ni u cha' k'aba' - Objekt (Altar)
AML Pan. 2 9.18.13.17.1 'u chan balamnal u k'aba' bolon nab Objekt (Ball)

PAL TCL 9.12.18.5.19 wak chan ajaw u k'aba kunuul Objekt (Bank)
PAL Msc. Jade 9.13.5.0.0 yax SSJ u k'aba yikatz Objekt (Jade)
DPL Pan. 19 [...] [...] sak lak u k'aba' kopem Objekt (Ritualgerit)
ICC Lnt 10.0.0.0.0 ‘u kit jak' u k'aba' wak tuun Objekt (Stein)
CPN St. 6 9.12.10.0.0 k'awiil tunnal 1017 u k'aba' lakamtuunil Objekt (Stele)
CPN St. 63 9.0.0.0.0 waxak ? baah u bolon bah lakamtuun Objekt (Stele)
CPN St. 9 9.6.10.0.0 Yaxk'in tuunil u k'aba - Objekt (Stele)
CPN St. A 9.15.0.0.0 k'ante' IM2 u k'aba' - Objekt (Stele)
CPN St. D 9.15.5.0.0 yax bolon k'awiil u k'aba' lakam tuun Objekt (Stele)
CPN St. E YGA 32E kabnal 1M2 xok tziiknal u k'uh u k'aba' lakam tuunil Objekt (Stele)
CPN St. F 9.14.10.0.0 yax tzutz chan u k'aba' lakam tuun Objekt (Stele)
CPN St. H 9.14.19.5.0 k'ante' 1M2 u k'aba’ lakam tuun Objekt (Stele)
EKB St. 1 10.0.10.0.0 aj chan naah u k'aba' lakam tuun Objekt (Stele)
QRG St. D Ostseite 9.17.5.0.0 K'antenaah chan yopaat u k'uh k'aba' wuk ajaw tuun Objekt (Stele)
QRG St. F 9.16.10.0.0 sak pis witziy tuunil u k'uh k'aba' juun ajaw tuun Objekt (Stele)
QRG St. J 9.16.5.0.0 yax [...] u k'uh k'aba waxak ajaw tuun Objekt (Stele)
QRG Zoo. G 9.17.15.0.0 1B8 tuunil u k'aba’ [...] tuunil Objekt (Stele)
TNA M. 26 9.12.0.0.0 [...] tuunil u k'aba 1017-te' Objekt (Stele)
PAL Palace Tablet 9.14.8.14.15 ? u k'aba' 'ox yo-hu'n Objekt (Stirnband)
PALT 18 S 9.14.10.4.2 [...] u k'aba' k'alhu'nil Objekt (Stirnband)
AGT St. 19 9.17.7.12.15 yax kaloomte' u k'aba' aj tum Person (Epiklese)
CHN Initial Series 10.2.9.1.9 yax pech kan ajaw u k'aba' 'u ?-ki k'uhul aj chel wah Person (Epiklese)
CHN Monjas Lnt. 7 10.2.10.11.7 ‘aj k'ahk' 'eb u kit ka-? u k'aba' k'uhul aj chel wah Person (Epiklese)
Kerr 1485 ch'atax kabtal u k'aba' ik' itz'aat Person (Epiklese)
Kerr 8017 9.16.14.0.0 chak kay ama'tz' u k'aba' ko'kab Person (Epiklese)
Kerr 8017 9.16.14.0.0 asaw ajan u k'aba' aj luk Person (Epiklese)
PAL Palace Tablet 9.14.8.14.15 kan balam u k'alhu'n k'aba’ - Person (Epiklese)
PAL Palace Tablet 9.14.8.14.15 k'an joy chitam u k'alhu'n k'aba’ - Person (Epiklese)
QRG Zoo. G 9.17.15.0.0 [...] u k'aba' ch'ok Person (Epiklese)
XCA Lnt. 1 [...] u k'aba' ch'ok sajal Person (Epiklese)
XKB Monument tunik u k'aba' chak ch'ok keleem Person (Epiklese)
XLM Lnt. 1 [...] aj pasnah u k'aba' itz'aat Person (Epiklese)
XLM Msc. 5 [...] keleem batuun u k'aba' 'ox wi'im Person (Epiklese)
PNG St. 14 9.16.10.0.0 ... yo'nal ahk u k'alhu'n k'aba - Person (Epiklese)
TRT Box 1 9.12.8.13.4 ik' muy muwaan yet-k'aba'il mam Person

XLM Lnt. 1 [...] [...] ohl u k'aba' yulux Schrift

CHN Wiederverwendete Inschrift 10.2.15.0.0 [...] k'ahk' u k'aba' k'in Tag / Fest
Diverse diverse diverse u k'aba' ch'ok Eigenname des Mondes

Tabelle 60 — Systematischer Uberblick der hiufigsten Vorkommen von jgo10;6K'ABA' "Name" in den
klassischen Hieroglyphentexten.

Im vorliegenden Abschnitt sollen daher die wichtigsten Vorkommen der Hieroglyphe
<K'ABA'> systematisiert und ausgewertet werden um einerseits Riickschliisse auf generische
Kategorien der klassischen Maya und andererseits Informationen iiber das Lexem k'uh zu
gewinnen, das laut den aufgefiihrten Inschriften auf eine eigenstéindige, generische Kategorie
Bezug nimmt. Mit Hilfe der Kontextanalyse und der anschlieBenden Systematisierung der
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Belegstellen der Hieroglyphe <K'ABA'> "Name" lassen sich mindestens drei
Verwendungskontexte sowie eine Gruppe mit den iibrigen Vorkommen isolieren: 1) In der
ersten Gruppe sind immobile Objekte gefasst, wie etwa Architekturgruppen oder deren
Bestandteile (Rdume, Eingénge, Treppen, Grédber, Thronbdnke etc.) sowie freistehende
Monumente (Stelen und Altire), die jeweils individualisierend mit Eigennamen denotiert
wurden (vgl. Stuart 1998b). 2) In einer zweiten Gruppe werden tragbare Artefakte mit Namen
bezeichnet, darunter Insignien der Herrscher oder Ritualparaphernalia, wie zum Beispiel das
konigliche Stirnband k'alhu'unil oder das kopem(?), ein Objekt, das beim rituellen Blutopfer
zum FEinsatz kam (Beliaev und Davletshin 2001). 3) In die dritte Gruppe konnen
Namensgebungen von Personen zusammengefasst werden, die in der Elitekultur der Klassik
eine soziale Funktion hatten, die in der Epiklese nach der Hieroglyphe <K'ABA'> als
Appellativ expliziert wird (vgl. Colas 2004). Die Analyse dieser Gruppe zeigt, dass es sich
um die Eigennamen von Angehorigen der koniglichen Familien und des Hofstaates handelt,
darunter das Epitheton ch'ok "Prinz, Thronfolger; junger Mann", ch'ok sajal "junger sajal",
itz'aat "Weiser", aj tum "Mundschenk"(?)”, ko'kab "Narr"(?)"® sowie der Titel ux wi'im,
dessen Sinn unklar ist, aber moglicherweise ein Amtstitel darstellt, der im Zusammenhang mit
der Nahrungsversorgung am Hofs zu sehen ist, da die Phrase ux wi' "reichlich Nahrung" auch
als attributive Hieroglyphe des Maisgottes in den Handschriften verwendet wurde (Grube
1997a; Lacadena Garcia-Gallo 1997b). Ebenfalls integriert in diese Kategorie sind
Nomenklaturphrasen mit Referenzen auf konigliche Thronnamen, die als k'alhu'unil k'aba’
bezeichnet wurden, darunter Nennungen des Thronnamens von Yo'nal Ahk in Piedras Negras
oder Kan Balam und K'an Joy Chitam aus Palenque (vgl. Colas 2004; Eberl und Grafia-
Behrens 2004:107). 4) Die letzte Beschreibungskategorie fasst alle restlichen Vorkommen der
Hieroglyphe <K'ABA'> zusammen. Demzufolge konnten auch Tage bzw. Feste mit einem
Eigennamen denotiert werden und zu den hiufigsten Vorkommen der Hieroglyphe T187 zéhlt
die so genannte Hieroglyphe B der Supplementarserie, die der Hieroglyphe X, dem
Eigennamen eines spezifischen Mondmonats folgte, und den Mond als ch'ok "Kind; junger
Mond" bezeichnet .

e()

CPN Stele E QRG Stele D QRG Stele F QRG St. J

Abbildung 230 — Vorkommen der Hieroglyphenfolge k'uh + k'aba' "k'uh-Name" in Texten aus Copan und
Quirigua. Zeichnungen von Barbara Fash (Copan) und Mathews Looper (Quirigua) (Anonymus 1993; Schele
und Looper 1996¢).

Nomenklaturphrasen der Form u k'aba’ konnten auch durch nominale Attribute, darunter die
Lexeme k'uh oder cha', modifiziert und um einen weiteren Bedeutungshorizont erweitert
werden (Abbildung 230). Fiir den ersten Fall sind vier Vorkommen in Quirigua und Copan
belegt, wo das Lexem k'uh vorangestellt wird und die Eigennamen von Stelen D, F und J aus
Quirigua damit als k'uh k'aba' "k'uh-Namen" deklariert wurden. Auch der Eigenname von
Stele E von Copan wird als k'uh-Name ausgewiesen. Die vier Vorkommen sind wichtig zur
Kléarung der Frage, ob das hiufig in T187 infigierte Graphem T1016 stumm oder Bestandteil
einer etwaigen Lesung k'uhul k'aba’ "heiliger Name" ist, wie dies einige Autoren vorschlagen
(Looper 2003:222; Eberl und Grafia-Behrens 2004:107,110). Die in Abbildung 230
zusammengefassten Vorkommen der Hieroglyphe T187°1016 mit dem Attribut k'uh kdnnen

” YUK: ah tumtah "probador; tentador" (Barrera Vasquez 1980:821).
" YUK: ah ko' "comico" (Barrera Vasquez 1980:42)
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als Indiz dafiir aufgefasst werden, dass T187°1016 ausschlieBlich das Lexem k'aba’ denotiert,
da die Konstruktion u k'uh k'uhul k'aba' linguistisch keinen Sinn ergibt. Einzig die Frage, ob
das vor T187°1016 prifigierte Graphem T1016 als Substantiv k'uh oder adjektivisch als
k'uhul zu lesen ist, bleibt zu klédren. fehlen allerdings Vorkommen phonetischer Ergidnzungen,
die darauf hinweisten, dass die Schreiber in diesen Kontexten die adjektivische Form k'uhul
"gottlich" intendierten. Eine Diskussion dieses problematischen Sachverhalts findet sich in
den Kapiteln 1.3.3 und 1.3.4

Die Systematisierung aller Vorkommen der Hieroglyphe <K'ABA'> zeigt, dass das Lexem
mehrheitlich zur individualisierenden Denotation monumentaler Architektur, freistehenden
sowie tragbaren Objekten verwendet wurde (vgl. Stuart 1998b:379ff); Weil die Mehrzahl der
benannten Artefakte, freistechende Monumente sowie stehende Architektur war, l14sst sich rein
quantitativ argumentiert die Hypothese konstatieren, dass die Phrase u k'aba’ k'uh die
Nomenklatur eines Artefakts darstellt, denn die bisherigen Untersuchungen zum Vorkommen
des Lexems k'uh in den Handschriften und den Texten der Klassik haben gezeigt, dass sich
der Begriff in vielen Féllen auf ein tragbares Objekt referiert, das wahrscheinlich ein Bildnis
eines iibernatiirlichen Akteurs repriasentiert (vgl. Kapitel 4.1.6, 4.1.9, 4.1.10, 4.1.12, 4.1.16
oder 4.1.21). Diese Lesart erscheint im Kontext der Textstelle auf der Inschrift des Casa
Colorada in Chichen Itza durchaus plausibel. Die beiden zitierten Textstellen beginnen mit
der Phrase "gebohrt wurde das Feuer von Yax Uk'-? K'awiil bzw. Te' Uchok", wobei es sich
jeweils um den Eigennamen der Statue handeln wiirde, fiir die ein Feuer angefacht wurde.
Vor dem Hintergrund des meist objektbezogenen Verwendungskontexts der Hieroglyphe
k'aba' 1asst sich somit die Hypothese vertreten, wonach der Begriff £u/ in diesem Kontext
ebenfalls ein Artefakt denotiert, mdglicherweise sogar eine Statue oder ein Bildnis des
entsprechenden iibernatiirlichen Akteurs.
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4.2.4 lak+K’uh

CML Ziegel 2 9.14.14.9.12 9.14.14.9.12 t'abaay u la-ka uK'UH-li  tum ohl k'inich k'uh baakal ajaw

Tabelle 61 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge lak + k'uh

4.2.4.1 Vorkommen
Ein Vorkommen der Hieroglyphenfolge lak + k'uh befindet sich in der datierten Inschrift auf
einem Tonziegel aus der archéologischen Stétte Comalcalco, Tabasco (Tabelle 61) .

4.2.4.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 231 — Beschrifteter Tonziegel aus Comalcalco, Tempel 1. Zeichnung eines unbekannten Kiinstlers
(aus: Grube u. a. 2002:11-42)

Ein beschrifteter Tonziegel mit Kalenderangaben und Weihetext enthélt das einzige
Vorkommen der Hieroglyphenfolge lak + k'uh, die mit /ak "Tonziegel" ein weiteres Objekt
oder Material nennt (Riese 1985), das mit dem Lexem k'uh assoziiert wurde. Die Inschrift
beginnt mit dem Haab-Datum 10 Sip und setzt mit den Mondangaben 21D und 6C fort. Die
verlorene Kalenderangabe kann aufgrund dieser Angaben als 9.12.3.15.2 1 1k 10 Sip (21D,
6C), 9.14.14.9.12 12 Eb 10 Sip oder 9.17.5.4.2 10 Ik 10 Sip (22D, M6) rekonstruiert werden,
wobei Martin, Zender und Grube (Grube u. a. 2002:11-42) das Datum 9.14.14.9.12 und Schele
und Grube (Schele und Grube 1995:140) 9.17.5.4.2 vorschlagen; das dritte mogliche Datum
9.12.3.15.2 erscheint aus stilistischen Griinden zu frith. Interessant ist die Tatsache, dass es
sich um ein Datum handelt, das im Fall der Datierung 9.17.5.4.2 auf das
Friihlingsdaquinoktium am 20. Mérz 776 fiele. Rituelle Handlungen, an den Haab-Tag 10 Sip
geknlipft, spielen in den Texten Comalcalcos insofern eine bedeutende Rolle, dass an diesem
Tag laut einer Reihe von Texten aus Urne 26 zum Anlass dieses astronomischen Phidnomens
ein Oberpriester mit dem Namen ‘dj Pakal Tahn Blutopfer in der Gegenwart von
Gotterbildern vollzog (Armijo Torres 2003) (siehe Diskussion in Kapitel 4.2.2). Weitere
Funde beschrifteter Ziegel mit dem Datum 10 Sip belegen, dass das Datum als
Referenzrahmen fiir einen lokalen Kult diente, der mit rituellen Aderlassen sowie die Weihe
von Gebéduden zelebriert wurde und als Fruchtbarkeitskult interpretiert werden kann (Riese
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1985; Andrevys und Hardesty 1989; Hoppan 1996; Grube u. a. 2002:11-42,46; Armijo Torres
und Jiménez Alvarez 2006).

Der Weihetext des fraglichen Objekts beginnt mit dem intransitiven Verb ¢'abay "stieg hinauf
" und referiert auf die rituelle Prisentation eines Objekts als Akt der Weihung (Stuart u. a.
2005:122). Das Subjekt der Handlung wird mit den Silbenzeichen wu-la-ka > u lak
reprasentiert. Das Lexem u ist das Possessivpronomen der 3. Person Singular und /ak steht
nicht nur fiir "Tonteller", sondern bedeutet auch "Tonziegel" (Riese 1985; Houston u. a. 1989;
Lacadena Garcia-Gallo und Wichmann 2004b:148). Die Inschrift fahrt mit der Phrase u
K'UH-li TUM [...] K'INICH OHL K'UH BAK AJAW-wa > u k'uhuul tum [...] k'inich 'ohl
k'uh bak[al] ajaw fort und besteht damit aus der doppelten Possessivphrase u la-ka u K'UH-
li > u lak u k'uhuul "der Tonziegel des k'uhuul von", gefolgt vom Eigennamen des Herrschers
von Comalcalco, Tum K'inich Ohl, und der Emblemhieroglyphe von Comalcalco. Martin,
Grube und Zender interpretieren den Text als Ritualbericht, in dessen Verlauf der zur
Diskussion stehende Ziegel hergestellt und fiir Tempel 1 geweiht wurde (Grube u. a. 2002:11-
42).

Bakal war fiir Jahrhunderte nicht nur der Name fiir die méchtige Dynastie von Palenque,
sondern wurde in der Spatklassik auch von den Herrschern Tortugueros und Comalcalcos
tibernommen (Gronemeyer 2004:120ff.). Urspriinglich bezeichneten sich die Herrscher
Comalcalcos als Joy Chan Herrscher, die Griinde des Namenwechsels zu Baakal lassen sich
nur indirekt liber die Geschichte dieser Region erschlieBen. Die friiheste, inschriftliche
Erwédhnung Comalcalcos stammt aus verschiedenen Kriegsberichten aus Tortuguero, wonach
der kontemporire Herrscher seinen Nachbarn Comalcalco um 9.10.10.2.14 attackierte (Riese
1980a; 1982a; Grube u. a. 2002:11-21ff.; Gronemeyer 2004:152). Bis zur Inthronisation eines
Herrschers um 9.13.13.1.17 schweigen die Quellen iiber den Verlauf der Geschichte
Comalcalcos. Die fritheste Verwendung des baakal-Emblems in Comalcalco mit der Nennung
eines Herrschers ist fiir 9.14.14.9.12 bzw. 9.17.5.4.2 auf dem fraglichen Tonziegel
nachgewiesen, ein weiteres Vorkommen mit einem anderen Herrschnamen ist auf
Muschelanhinger 17A/B von Urne 26 nachgewiesen, der 9.17.6.4.7 datiert (Grube u. a.
2002:11-54; Gronemeyer 2004). "Aufgrund seiner Lage an der westlichen Peripherie des
Maya-Gebietes waren Tortuguero und Comalcalco sicher auch Umschlagplidtze mit
,mexikanischen* Kulturen", so Sven Gronemeyer (2004:120). Dies mag sicherlich ein Grund
dafiir sein, dass sowohl Tortuguero als auch Comalcalco in der Spétklassik in das Interesse
Palenques geriickt war, das im Zuge der Machtpolarisierung des Mayatieflandes und im
Rahmen der Ressourcenkontrolle ebenfalls seine Stellung auf der politischen Landkarte der
Spatklassik behaupten musste. Wann genau der Emblemhieroglyphenwechsel stattfand und
damit der Einfluss Palenques in Comalcalco manifest wurde, bleibt unklar. Aufschlussreich
ist hierzu ein beschrifteter Tonziegel aus Comalcalco, der auf 9.16.0.16.2, 12 Ik' 10 Sip,
datiert und im kommenden Abschnitt 4.2.4.3 eingehend diskutiert wird.

4.2.4.3 Kontextualisierung

Das Lexem lak wird iiberwiegend im Kontext beschrifteter Keramikgefd3 zur Bezeichnung
von flachen Schalen und Tellern verwendet— in Comalcalco hingegen ist auch die Bedeutung
fiir "Tonobjekt" bzw. "Tonziegel attestiert (Houston 1987; Houston u. a. 1989). In diesem
Abschnitt soll ausschlieBlich die letzte Bedeutung und deren Verwendungskontext diskutiert
werden.

Die unvollstindig erhaltene Inschrift auf dem zweiten Tonziegel aus Comalcalco
(Abbildung 232) beginnt mit Angaben fiir das Kalenderdatum 9.16.0.16.2, 12 1k' 10 Sip,
gefolgt von einer Weihephrase des Tonziegels mit Verweis auf seinen "Besitzer", das in der
Possessivphrase u lak ahkul te' Chahk zum Ausdruck kommt. Laut Text wurde der Tonziegel
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ahkul te' Chahk geweiht, der das Attribut baakal k'uh tragt. Dank des Lexems k'uh ist er als
iibernatiirlicher Akteur zu identifizieren, der mittels dem Attribut baakal mit dem
Dynastienamen Comalcalcos assoziiert ist und darin explizit aus "Comalcalco-kuh"
bezeichnet wird. Auf diese Weise wird dieser Protagonist mit dem Namen der dynastischen
Linie von Comalcalco assoziiert (Kapitel 4.4.16.1). Die explizite Verbindung zwischen einem
tibernatiirlichen Akteur mit einem bestimmten Wirkungskreis deutet darauf hin, dass hier das
aus der Religionsforschung zu Mesoamerika bekannte Konzept der Schutzgottheit bzw.
Patronatsgottheit seine Anwendung findet (Kohler 2002:251,254). Als Schutzpatrone werden
iibernatiirliche Akteure mit Schutzfunktion fiir bestimmte Objekte, fiir einen Bereich, eine
Tétigkeit oder fiir ein bestimmtes Gebiet, im letzten Fall spricht die Kulturanthropologie von
Ortspatronen (Gronover 2005). Ortspatrone, so Gronoever, triigen den Namen des Ortes und
seien flir den Schutz der Gemeinschaft zustindig, die deren Prdsenz hoch bewertet und sie
daher im Kult verehren (Gronover 2005:18-19). Dieses religionswissenschaftliche Konzept ist
durchaus als Erkldrungsmodell zur Interpretation des vorliegenden Falles zu iibertragen, der
erstmals einen iibernatiirlichen Akteur direkt mit einem Ortsnamen assoziiert.
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Abbildung 232 — Beschrifteter Tonziegel aus Comalcalco, Tempel 1, der der Comalcalco-Gottheit ahkul te'
Chahk gewidmet ist. Zeichnung eines unbekannten Kiinstlers (aus: Grube u. a. 2002:11-46)

Im vorliegenden Fall lautet der Eigenname des Akteurs akul te’ Chahk. Die Durchsicht
weiterer Texte aus Comalcalco, insbesondere die Funde von Urne 26 (vgl. Zender u. a. 2001;
Grube u. a. 2002) ergibt, dass Eigennamen {ibernatiirlicher Akteure die Bestandteile a-ku-la
und CHAHK aufweisen, wie etwa im Fall von akul pas chak (Anhidnger 4A/B) oder 'akul
ibalte' Chahk (Anhinger 17A/B, 18A/B) (Zender 2004c:254). Beim Eigennamen des letzten
Akteurs konnte es sich um den gleichen handeln, der auf dem beschrifteten Ziegel von
Tempel 1 erwidhnt ist und darauf als k'uh von Comalcalco bezeichnet ist: als Gottheit, die
explizit mit Comalcalco assoziiert ist.

Die Analyse zeigt, dass das Vorkommen der Hieroglyphenfolge lak + k'uh in einem
rituellen Kontext im Rahmen des in Comalcalco hiufig zitierten Haab-Datums 10 Sip
eingebettet ist. Dieses Datum ist eng mit dem Friihjahrsdquinoktium assoziiert, das in
Comalcalco kultisch zelebriert wurde, indem ein der Priester Aj Pakal Tahn ein Blutopfer in
Gegenwart der Statuen iibernatiirlicher Akteure vollzog und Tonziegel fiir den k'uhuul des
lokalen Herrschers hergestellt und an Tempel 1 angebracht wurden. Tonziegel reihen sich
damit in die Liste von Objekten ein, die von k'uhuul besessen werden konnten.
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4.2.5 otoot + Kk’uh

CHN Tempel 4

Tiirsturze, 2 10.2.4.2.1 k'al-ja tu wo-ho-li u pa-ka-ba ti-i-li yo-to-ti K'UH
$§§m{§:ﬁel 4 10.2.12.1.8 u-xu-lu-na-ki u pa-ka-ba ti-i-li u k'a-li yo-to-ti K'UH
gﬁgu{;n‘;el 4 10.2.12.1.8 o] yo-to-ti K'UH
SOOHLGS:SE: 6T3r°' 16. Jh. yo-OTOCH K'UH
XBT St. 1 ? yo-to-ti K'UH

Tabelle 62 - Vorkommensnachweis der Hieroglyphenfolge otoot + k'uh

4.2.5.1 Vorkommen

Vorkommen der Hieroglyphenfolge otoot + k'uh "Domizil von k'uh" sind in Texten auf
verschiedenen Tursturzen aus dem "Tempel der vier Tiirsturze" und in einem Almanach auf
Seite 63b in der Madrider Handschrift belegt. Schreibungen mit dem phonetischen Indikator
/chu/ im gleichen Kodex und in der Dresdner Handschrift weisen darauf hin, dass die
Schreiber der Handschriften die yukatekische Form ofoch anstelle des in den spitklassischen
Texten und in Chichen Itza verwendeten Ch'olan Kognats otoot fiir "Domizil, Wohnraum"
gebrauchten (Stuart 1987:33ff.; Garcia Campillo 2000; Mathews und Bir6 2006-). Es ist
jedoch auch die Moglichkeit in Betracht zu ziehen, dass es sich bei /chu/ nicht um einen
phonetischen Indikatoren, sondern um ein Bestandteil des Graphems T614 handelt, womit die
Lesung otoch fiir die Kodexvariante in Frage zu stellen ist. Lediglich die Schreibung yo-to-
che dient als Hinweis, dass in der Spiten Klassik auch das yukatekische Kognat otoch
verwendet wurde.

4.2.5.2 Epigraphische Diskussion
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Abbildung 233 — Almanach von Seite 63c der Madrider Mayahandschrift: Die einzelnen t'o/ zeigen
verschiedene Schellhas'sche Gottergestalten in einem im Querschnitt abgebildeten Gebéude sitzend, das im Text
als 'otoch "Domizil, Haus" bezeichnet wird. Abbildung nach (Ballesteros Gaibrois und Rivera Dorado 1991).
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In der Madrider Mayahandschrift findet sich auf Seite 63c die Darstellung von vier
Gottergestalten (Gott, C, D und A), die in Seitenansicht abgebildeten, blau und rot bemalten
Gebduden sitzen und in ihren Hédnden teilweise die Hieroglyphe waaj (Tamale) halten
(Abbildung 233). Héauser wurden in der Maya-lkonographie im Querschnitt entlang der
Langsachse abgebildet um deren Innenraum und die darin versammelten Gegenstdnde oder
Personen simultan fiir den Betrachter sichtbar zu machen (Houston 1998a:345). Der Beitext
zu den Szenen ist formelhaft und enthilt in den ersten beiden Blocks die Zeichenfolgen ;syo-
614'OTOCH 33101K'"UH > yotoch k'uh "(es ist) die Wohnstétte von k'uh" (lit.), gefolgt in den
beiden letzten Hieroglyphenblocks von attributiven und nominalen Hieroglyphen fiir die
abgebildeten Schellhas'schen Gétterfiguren C, D und A. Das Ikon von Graphem T614 zeigt
ein mit Palmstroh gedecktes Hausdach auf einer Treppenstruktur (Grube 1990a:58). Das
Lexem otoch bzw. sein Ch'olan Kognat otoot bezeichnen weniger das Haus als Gebdude,
sondern konnotiert eher die Bedeutung "Wohnstitte, Domizil, Heim" (Stuart 1998b:376). Der
Text tiber den Bilddarstellungen auf Seite 63c des Madrider Kodex wire laut dieser
Interpretation so zu lesen, dass die abgebildeten Hauser die Domizile der Gotterfiguren sind
und damit als Tempel zu deuten sind.

Die Konstruktion otoot + k'uh findet sich auch in datierbaren Inschriften aus Chichen Itza. Sie
konstituieren dort ein Bestandteil der Weihetexte auf Tiirsturzen im Tempel der Vier
Tirsturze und beziehen sich auf die Daten 10.2.12.1.8, 9 Lamat 11 Yax bzw. 10.2.12.2.4, 12
K'an 7 Sak (vgl. Boot 2005a:335-344) (Abbildung 234).

Abbildung 234 — Tiirsturz 1 aus dem Tempel der vier Tiirsturze in Chichen Itza. Zeichnungen von Ruth
Krochock (Krochock 1989).

Die Inschrift auf Tiirsturz 1 beginnt mit der Datumsangabe 10.2.12.1.8, 9 Lamat 11 Yax und
leitet die Weiheformel (A4-B4) uxulnahki (AS) u pakab (BS) ti'il (A6) u k'al (B6) yotoot (A7)
k'uh (B7) bolon noh(?) ajaw (A8) yax pech (BS) kan (C1) ajaw u k'aba’ ein: "skulptiert wurde
der Tiirsturz, der zum Haus der Gottheit Bolon Noh Ajaw Yax Pech Kan Ajaw gehort, so (ist)
sein Name" (vgl. Garcia Campillo 2000:114{f.; Boot 2005a:335). Erik Boot identifizierte Yax
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Pech Kan Ajaw’’ aufgrund der Bezeichnung waxaklajuun yok'in k'uh auf Tiirsturz 4 (B7-B8)
als Name einer Gottheit in Chichen Itza. Der Text auf Tiirsturz 1 (C1-D6) informiert den
Leser, dass das Domizil dieser Gottheiten einem Repridsentanten des Herrschers K'ak'upakal
gehorte (Boot 2005a:336). Die Passage von C7 bis D8 ist nur teilweise lesbar und referiert auf
ein Feuerritual (C7) am Ballspielplatz (C8), in dessen Zentrum ein nicht ndher benennbares
Objekt stand (D7) und in dessen Verlauf das Bildnis einer Gottheit eingebunden wird (Boot
2005a:336). In Passage El1 bis E8 wird das Eingangsereignis des Tages 10.2.12.1.8
wiederholt: uxulnahki u pakab ti'il u k'al yotoot bolon ti kab ajaw yax pech kan ajaw haa' u
k'aba u ?-ki [Eigennamen, Titel] "skulptiert wurde der Tiirsturz, der zum Haus der Gottheit
Bolon Ti Kab Ajaw Yax Pech Kan Ajaw gehort, dies (ist) der Name der [unlesbar] von
[Eigenname, Titel] (vgl. Boot 2005a:337). Die schmale Vorderseite des Tiirsturzes enthélt
eine Version der Weihephrase und besagt, dass die Schrift am Domizil von Yax Pech Kanal
Ajaw Kan K'uh eingraviert wurde. Der kurze Text macht deutlich, dass Yax Pech Kan Ajaw
als k'uh aufgefasst wurde, der mit dem Himmel (kan) assoziiert ist (vgl. Boot 2005a:337)
(siche Kapitel 4.4.4).

Sfowi ()
e

Abbildung 235 — Tiirsturz 3 aus dem Tempel der vier Tiirsturze in Chichen Itza. Zeichnungen von Ruth
Krochock (Krochock 1989).

Der Text von Tiirsturz 3 (Abbildung 235) bezieht sich auf das Datum 10.2.12.1.8, 9 Lamat 11
Yax (H3-H4) und beginnt sowohl im Haupttext auf der Unterseite als auch im kurzen Text
auf der Schmalseite mit einer Weiheformel, die das Gebaude als Wohnraum oder Heim der
Gottheit Choch Yok Puy Chan K'uh deklariert. In Position F7-G3 wird dieser iibernatiirlicher
Akteur erneut erwdhnt und trdgt neben dem Attribut kanal k'uh "himmlischer k'uh" das
Epithet bolon chan ok'in waklajuun ok'in, dessen Bedeutung noch weitgehend ungeklart ist
(vgl. Boot 2005a:338). Auf Tiirsturz 4 trigt die Gottheit Yax Pech Kan Ajaw ebenfalls dieses
Attribut, das Erik Boot zufolge im Zusammenhang mit dem Ende eines K'atuns und dem
Beginn eines Neuen stand. Abschluss der Inschrift bildet das Kalenderdatum 10.2.12.1.8, das
von Boot als Weihedatum des Gebdudes identifiziert wurde. Die Inschrift ist stellenweise
unlesbar, doch die Kollokation ofoot k'uh in G7 und H7 weist darauf hin, dass hier erneut auf
die eingangs erwéhnte rituelle Einweihung des Gebdudes Bezug genommen wird. Abschluss
bildet die Textstelle G8-HS, die moglicherweise petjal otoot "Haus, das rund wurde" zu
iibersetzen ist (Garcia Campillo 2000:129). Der schmale Text von Tiirsturz nennt abermals

" In seiner Dissertation liest Erik Boot den Eigennamen dieser Gottheit Yax Chich Kan. Dies basiert auf der
Annahme, dass das Zeichen T759 als CHICH "Kaninchen" zu lesen sei. Aktuell wird diese Graphem als Silbe
/pe/ interpretiert (Beliaev und Davletshin 2001).
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Choch Yok Puy als Besitzer dieses Gebédudes und tituliert diesen als kanal k'uh "himmlischer
k'uh" (D2-E1).

Abbildung 236 — Tiirsturz 4 aus dem Tempel der vier Tiirsturze in Chichen Itza. Zeichnungen von Ruth
Krochock (Krochock 1989).

Das Weihedatum auf Tiirsturz 4 (Abbildung 236) ist ebenfalls 10.2.12.1.8, 9 Lamat 11 Yax
und der Text erwdhnt, dass Yax Pech Kan (A6-B6) mit dem Epithet Waklajuun 'Ok'in K'uh
(B7-B8) ein k'uh (C1) einer Person mit dem nur teilweise lesbaren Eigennamen aj wak ? 'ox
pakab matam war (D2), der als Repridsentant der Herrschers bezeichnet wird (C3-C6). Der
restliche Text wurde ausfiihrlich von Erik Boot behandelt und ist fiir die vorliegende
Diskussion von k'uh nicht relevant (Boot 2005a:338-339). Wichtig fiir die Untersuchung ist
die Erwdhnung, dass das hier beschriebene Haus oder ofoot als Domizil der Gottheit Yax Pech
kan Ajaw fungierte und die wenig verstandene attributive Hieroglyphe waklajuun 'ok'in k'uh
unterstreicht, dass der Bewohner dieses Hauses ein k'uh war.

Abbildung 237 — Tiirsturz 2 aus dem Tempel der vier Tiirsturze in Chichen Itza. Zeichnungen von Ruth
Krochock (Krochock 1989).
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Tirsturz 2 (Abbildung 237) tragt das spateste Datum und ist mit dem Tag 10.2.12.2.4, 12 K'an
7 Sak, assoziiert und bildet damit die abschlieBende Inschrift dieses Bauprogramms. Der Text
beschreibt die Skulptierung des Tiirsturzes im Eingang des Hauses von kuh (A3-B6), der laut
Text mit K'inil Ko-?-/ assoziiert war - Erik Boot zufolge nicht nur ein hochrangiger religidser
Spezialist, sondern auch ein Bruder des Herrschers K'ak'upakal K'awiil, wie dies unter
anderem dessen Epitheta yajawk’ahk’ "Herr des Feuer" oder ch'ak ‘ol "Herz-Zerschneider"
anzeigen (Boot 2005a:343,358).

Abbildung 238 — Reste des Tempels der vier Tiirsturze in Chichen Itza, das am Ende der Spétklassik als
Sanktuarium fiir lokale Patronatsgottheiten wihrend der Herrschaft von K'ak'upakal K'awiil fungierte. Photo
Carnegie Institution of Washington (C-25416).

Die Diskussion der Texte aus dem Tempel der vier Inschriften in Chichen Itza zeigt, dass das
bei seiner Entdeckung bis auf die Grundmauern zerstorte Gebdude wéhrend der Herrschaft
von K'ak'upakal K'awiil als gemeinsames Sanktuarium fiir Yax Pech Kan Ajaw und Choch
Yok Puy diente und durch einen Reprédsentanten des Konigs geweiht wurde (Abbildung 238).
Die attributiven Hieroglyphen "himmlischer k'uh" und waklajuun ‘ok'in k'uh "16-?-k'uh"
machen deutlich, dass es sich um Eigennamen von Objekten handelt, die im lokalen
Beliefsystem Chichen Itzas als k'uh klassifiziert wurden. Diesen Objekten wurde ein Haus
geweiht, das in den Inschriften Chichen Itzas des 9. Jahrhunderts oder im Madrider Kodex des
16. Jahrhunderts als otoot bzw. otoch "Domizil, Wohnstétte" bezeichnet wurde. K'uh weilte
laut diesen Texten nicht nur in den entsprechenden Gebaduden, sondern sie fungierten als
Domizil bzw. Tempel im eigentlichen Sinne. Die folgende Kontextanalyse des
hieroglyphensprachigen Lexems ofoot bzw. des yukatekischen Kognats ofoch zeigt, dass
iibernatiirliche Akteure bzw. deren Bildnisse nicht nur in diesen Gebduden autbewahrt
wurden, sondern aus der emischen Perspektive in diesen Orten wohnten.

4.2.5.3 Kontextualisierung

Die Zusammenstellung ausgewéhlter Kotexte von ofoot zeigt verschiedene semantische
Domaénen, die attributiv zum Nomen otoot "Haus, Domizil" auftreten konnen (Tabelle 63). Im
Fokus der nachfolgenden Kontextanalyse steht dabei semantische Beziehung bei einer
Possessor-Possessum-Relation zwischen ofoot "Haus, Domizil" als Possessum auf der einen
und einem Nomen, das als Possessor fungiert, auf der anderen Seite (vgl. Diirr und
Schlobinski 1990). Die Kotextanalyse von ofoot zeigt, dass als Possessor die Eigennamen
historischer Personlichkeiten auftreten (in der nachfolgenden Tabelle als "Person"
bezeichnet); aber auch ilibernatiirliche Akteure, darunter auch solche, die als k'uh bezeichnet
werden, K'awiil und Chahk, moglicherweise in Form eines Objekts. Auch die dynastischen
Schutzpatrone von Piedras Negras werden in den Inschriften als Besitzer eines ofoot
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bezeichnet. Neben Akteuren konnten aber auch natiirliche Objekte, beispielsweise Kakao oder
Tabak und Abstrakta, wie etwa "Geschenk, Gabe", als Possessor des Nomens otoot "Haus,
Domizil" auftreten. In diesem Fall wurden Keramikbecher oder Teller als "Domizil /
Wohnstitte von Kakao", kleine Keramikfldschchen als "Haus / Domizil fiir den Tabak" oder
eine Holzschachtel aus der Region von Tortuguero als "Haus des Geschenks" bezeichnet (vgl.
Houston u. a. 1989:724; Looper 1991; Houston 1998a:349; Stuart 1998b:409; Grube und
Gaida 2006:189; Boot 2009b).

Die Analyse dieser Vorkommen zeigt (Tabelle 63), dass menschliche Akteure auf der einen
Seite, und natiirliche Objekte als auch Artefakte auf der anderen Seite, ein ofoot im Sinne
einer Wohnstitte besitzen konnten. Der Begriff otoot konnotiert das breite semantische Feld
"Domizil, Wohnstitte" und bezog sich nicht auf eine spezifische Form, sondern auf die
Funktion von Objekten als Wohnstitte fiir Menschen oder als Aufbewahrungsort fiir
Gotterbilder, Kakao, Tabak u.a. In einer Passage auf der Tafel der 96 Hieroglyphen in
Palenque (Abbildung 239) etwa spricht der Text von der Einweihung eines Gebdudes mit dem
Eigennamen sak nuk naah "weihautiges Haus" (A8) im ofoot "Domizil" (B8) des damaligen
Herrschers K'inich Janaab Pakal 11 (C1-D1). Sak Nuk Naah ist der Eigenname von Gebdude
E im Palastkomplex von Palenque (Martin und Grube 2008:163) und das Lexem otoot
"Domizil" bezieht sich nicht auf ein spezifisches Gebidude als physische Einheit, sondern
deklariert den ganzen Palast mit seinen verschiedenen Anbauten als "Wohnraum / Domizil"
des damaligen Konigs.

Abbildung 239 — Passage A7-D1 auf der Tafel der 96 Hieroglyphen in Palenque mit einem Bericht iiber die
Einweihung von Haus E im Palast des Konigs K'inich Janaab Pakal von Palenque. Zeichnung von Linda Schele
(Schele Drawing Archive #136; www.famsi.org)



410

COL Codex Dresden

M ayan yotoch Chahk Chahk Chahk
PNK Kapitell, i P S -
Hekelchakan alay u wojil ti yotoot k'awiil k'awiil K'awiil
CHN Monjas Lintel 2 uxulnajak u pakab ti'il yotoot yax pech kan ajaw chan ... u ?-pu u ti' kuk chan . ,
10.02.10.11.07 oben chan ... chanal k'uh ha'i’ yitaj baah sabak ajaw,ohl sih k'uh yax pech kan ajaw Kiuh
; R i " ktak” tawiil ai vk krawiil ai
10.02.10.11.07 CHN Monjas Lintel 6 uxulnajal ol pakaé tuunil yajaw u ti zlr.yotoat yax uk’ k'uk'um k'awiil aj  yax uk' k'uk'um k'awiil aj chanal K'uh
chanal mu-?-la yachil wah kukup chan yok'in [...]
CHN Tempel der vier uxulnajak u pakab ti'il u k'al yotoot k'uhul bolon noh ajaw yax pech kan ajaw
10.02.12.01.08 Tiirsturze F u k'aba’ u ?-ki k'uhul achel waj jaw u tajal k'ak'upakal k'awiil hul ajaw ch'ajoom yax pech kan ajaw K'uh
k'ak'abi-? yaj-?-? ZY3-bi tu baah k'uh
10.02.12.01.08 ggﬁizg?:l der vier alay k'alaj u wohol yotoot yax pech kan ajaw chanal k'uh yax pech kan ajaw chanal k'uh K'uh
10.02.12.02.04 C‘l:IN Tempel der vier .'S'CP uxul.najak u paka'b ti'il u k'al yotoot u k'uhil k'inil kopol yiliw utsil bolon Kuhil K'uh
Tirsturze 2 ?-tat ta ajaw yabnal k'uh petjal yotoot
alay k'alaj uxulnajal u pakab ti'il yotoot choch yok puy ... yajaw k'ahk' pas
CHN Tempel der vier k'uhul achel wah u ... ajaw yajaw k'ahk’ u tajal pas yitaj u kit aj chab ... u k'aba’ ,
10.02.12.02.04 Tiirsturze 3 baahte' k'uhul aj kalhukaw u ... baah ek' u baah ti k' yajaw k'ahk’ u nuk bak k'u choch yok puy Kiuh
choch yok puy chanal k'uh bolon chan yok'in waklahun yok'in
CHN Tempel der vier . , . . ,
10.02.12.02.04 Tiirsturze 3 pas yotoot k'uh petjal yotoot k'uh K'uh
CHN Tempel der vier huliy 13 tun yotoot ox mul witz?-te' u k'aba’ u k'al choch yok puy chanal k'uh .
10.02.12.02.04 Tiirsturze 3a nachil tu T667-ba k'inil kopol choch yok puy Kuh
10.02.12.01.08 CHN Tempel der vier uxulnajak yotoot yax pech kan ajaw waklahun yok'in k'uh u k'uhil aj wak Kuh K'uh
e Tiirsturze 4 habnal ux pakab amatam u tajal k'uhul achel wah k'ak'upakal k'inich k'awiil
CPN Panel of T. 11 i och k'ahk' SS5 ixik uh naah 33C k'an pat chan otoot juun pik k'uh tu ch'ak
09.17.05.00.00  Soth Door East Panel och ran P Y anpatchan ... yolool juun p juun pik k'uh K'uh
(CPN 148) k'oh ch'ajoom ha'i' ya-? YS9 u k'o-?-ji u ? ti aj ... i pa-ti-ji ... yax pas chan yopaat
k'al sak hu'un tu baah k'inich kan bahlam u jelew u k'al k'uk' bahlam toktan ajaw u Kuhil ai pitz ol bak way Kinich
09.13.00.00.00 PAL TFC pibnah yotoot u k'uhil aj pitz ol bak way k'inich kan bahlam k'uhul matal Y P N Y K'uh
ajaw kan bahlam k'uhul matal ajaw
XBT St. 1 alay yuxulil u tahn yotoot k'uh .... k'uh K'uh
i " T T Tt o Tt B it Bt e L .
10.02.04.02.01 YUL Lintel 2 t()as“upas r’a yotqotkflh u kr{l k'ahk’ ta k'uh joch' k'ahk' k'inich k'uhul ...-ni-tu Kuh K'uh
yihtz'in took' yas ajaw k'uhul ek’ ma
. U . Objekt
09.12.08.13.04 TRT Box 1 patlaj yotoot u mayij aj k'ax mayij (Geschenk)
Kerr 7185 alay tz'ibnaj jil jich yotoot kakaw k'inil muyal ? AM1-ki itz'aat pitz yopaat kakaw Objekt (Kakao)
10.00.11.11.10 EKB Cst. 1 alay makaj u way yotoot tz'ibam tuun tz'ibam tuun Objekt (Stein)
PNK Poison Bottles Yyotoot u may ahk mo' may Objekt (Tabak)
. i P . PP
PNK Potery flask It};orntz?t may ix chinil / chilan AM1-ki wuk tz'ikin jen chehen ?-lo ha'i jo' k'in sak may Objekt (Tabak)
’ ' . , i iaw ¢
09.03.10.00.00 BPK Houston Panel utijiy och I,cah‘k xukpi naah ta yotoot k'an tatbu hol yanabil yajaw chan Kan tatbu hol Person
muwaan ak'e ajaw
u baah aan wuk chapaht k'inich
09.18.01.15.05 BPK Mrl. Rm 1, initial och k'ahk’ wak ... ... u k'aba’ yotoot u baah aan wuk chapaht k'inich ajaw ... u  ajaw u AM4 yajaw chan Person
e series AM4 yajaw chan muwaan k'uhul ak'e ajaw k'uhul xukalnaah ajaw ... yal muwaan k'uhul ak'e ajaw k'uhul
xukalnaah ajaw
uxulnajal u pakab ti'il yotoot chok wah ab u k'aba' chante' ? 22D-3MC u kokol
CHN Initial Series u PTB-na k'ak'upakal pas (SCP) uxulnajal yotoot kanak te' PTB u kokol u PTB- )
10.02.09.01.09 Temple underside na pet ajaw u ...-nu k'inil kopol u PTB-na kanak te' ak'e tok bay PTB-na pas uchok wah ab Person
(scp)
utijiy alay k'alaj yuluxnajal u pakab tuniy ajaw ti'il yotoot u chok wah ab k'uhul
10.02.10.11.07 CHN Monjas Lintel 4 ?-chi ... K'ak'upakal k'awiil ch'ajom ... u nun k'ak'nal baahte' ajaw k'uhul aj k'a- uchok wah ab Person
na-la ba-te' ajaw-ajaw k'uh-lu aj k'ak’
10.02.10.11.07 CHN Monjas Lintel 5 yuluxnajal u pakab tuniy ajaw ti'il yotoot juun yajawal winik ... chok ... uchok hun yajawal winik Person
- ) : ., P B 19 Jri T,
10.02.10.00.00 C‘l:IN Tempel der drei u.m.lna‘/ak. Yotoot chok wah ab u kit yotoot k'uhul? k'inil kopol yal ix k'ayam uchok wah ab Person
Tirsturze 2 tiwiy nabil
, o . . i . , _ tajal chan ahk aj chak amte'
09.18.05.00.00 CNC Pancl 3 Z;ziq;fC} ha' yotoot tajal chan ahk aj chak amte' k'uhul yahk ajaw k'uhul 32B- Kuhul yahk ajaw Kuhul 32B-su Person
Y ajaw
COL Hecelchakan
Museum Fragments Yotoot ux yatan sajal 'ox yatan sajal Person
from Pomuch?
CPN Lower Carved P B et gt ot LT e Tt T s
09.12.05.00.00 Steps Str. 2 (CPN 107) och k'ahk' yotoot ... k'ahk' u ti’ ha' k'awiil k'ahk' u ti' ha' k'awiil Person
CPN Lower Carved _ . , o , P 4 Kk'atun ch'ajoom k'uhul xukpi
09.12.03.16.08 Steps Str. 2 (CPN 107) pat-... u ch'ok yotoot 4 k'atun ch'ajoom k'uhul xukpi ajaw ajaw Person
PT4-yi yotoot mak'pil (mak' chan?) yal T1001 u tz'akbuul k'uk' k'awiil u PT4
09.17.10.11.00 CPN Str 9N-82 Bench SCH yok'ol ch'ajoom (PHS8 Vollfigur) u-mu-ti'-u koxop ajaw u xukbaah yaj — mak'pil Person
k'uhun yax pas chan yoaat k'uhul xukpi ajaw 1 k'atun kaloomte'
alay PT4 u SN9 u AV4 k'inich tzik bahlam ha'i' i tz'ip u SN9 u AV4 k'inich ? u Kinich vax k'uk' mo' 1S9 ya-?
09.05.00.00.00? CPN Str. 11-Sub-12, AMA4-na k'atun ch'ajoom k'uhul xukpu ajaw och k'ahk' k'uhul xukpu naah yotoot Kab muz hix ... muyal jol yahl; Person
R Step (CPN 3033) k'inich yax k'uk' mo' 189 ya-? k'ab tuun hix ... muyal jol ... ahk chan X L ,.y Jol -
. A ” chan yajawte' ochk'in
yajawte’ ochk'in
CPN Str. 9M-146 chok ch'aaj yax pas chan yoaat i PT4 yotoot ... yaj k'uhun k'ahk' yipyaj chan [...] yaj k'uh hun k'ahk' yipyaj
09.17.10.00.00 P [ O S Person
Harvard Bench k'awiil xukpi ajaw chan k'awiil xukpi ajaw
ti 5 Lamat tzutzlaj ni wi' k'atun ma' il BT9-ba yalajijiy PH7 k'uh baah itz'aat wi
.. u baah u ch'ab ni chan ... k'awiil wila ni kaban ni chan bolon te' ajaw bolon .
09.14.03.06.08 CPNT. 22, CV36 k'awiil k'uy nik ajaw winak u ... winak u ... bolon u baah ko-0-BT9 ochijiy k'ak ti chajoom Person
Yotoot ch'ajoom
10.01.10.00.00 CRC Stela 10 ... wak hixnal yotoot ... k'uhul k'antu mak [...] K'uhul k'antu mak Person
09.17.04.07.19 EKB Cst. 7 makaj u wayil yotoot u kit kan lek u kit kan lek Person
09.17.10.07.00 HIG Stela 1 chum yotoot chitam ajaw u baah u ch'ab sayap chitam ajaw Person
. . p . ; e ok e
Frithklassisch Kerr 8009 lay l.‘ab yotoot k u!)unllholon tz'akbuul ajaw ehb xok wak chan te' k'uhun chak Kuhunil Person
tok iChahk mutul ajaw
09.17.13.00.07 PAL 96G och k'ahk' sak nuk naah yotoot k'inich janab pakal k'inich janab pakal Person
, . e . . ACD-ZV2-ni-la ux yohu'un yetej
7V i , , D P
09.14.08.14.15 PAL PT ha'at ya{aotACD ZVZrm -la ux yohu'un yetej k'inich k'an joy chitam k'uhul Kinich Kan joy chitam Kuhul Person
bakal ajaw ... lakam ha' chan bakal ajaw
ajen mijiin sak ik' numul ta chan numul ta kab ahyiinnal yotoot 2 k'atun pitzil 2 k'atun pitzil k'inich janab pakal
09.11.00.00.00 PAL SUBT k'inich janab pakal k'uhul baak ajaw tu pat k'uhul baak ajaw tu pat Person
09.17.15.00.00 PNG Throne 1 elnaah chahuk nah yotoot ya-T1083 ya-T1083 Person
XLM Jmb. 08 Yyotoot ix bakel [...] ix bakel Person
10.02.04.08.04 YUL Lintel 1 pulaj ti k'ahk’ kan tzuk tahn chu nab hulmal yotoot took’ yas ajaw k'uhul ek'ma took'yas ajaw k'uhul ek'ma Person
09.04.04.10.01 PNG Pan. 12 i elnaah u waybil yotoot k'inich wak ajaw 8 banak k'inich wak ajaw waxak banak Schutzpatron

Tabelle 63 - Ko- und Kontextanalyse des Begriffs ofoof "Domizil" in den Hieroglyphentexten
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Abbildung 240 — Ein #'o/ auf Seite 103¢ der Madrider Mayahandschrift mit der Darstellung eines Bienenstocks,
der im Beitext als yofoch kab "Domizil der Biene" bezeichnet wird. Zeichnung aus Villacorta und Villacorta
(Villacorta Calderén und Villacorta 1933).

Belegstellen in der Madrider Mayahandschrift zeigen, dass neben Menschen, Chahk, K'awiil
und k'uh-Akteuren auch Tiere mit dem Begriff ofoot "Domizil, Heim" assoziiert werden
konnten. In der exemplarischen Szene auf Seite 103c der Handschrift findet sich die
Abbildung einer Biene vor ihrem Stock, der in einem im Querschnitt dargestellten Haus
aufgehingt ist (Abbildung 240) (vgl. Ciaramella 2004a). Der hieroglyphische Beitext dieser
Szene expliziert, dass die Biene von Gott D in ihr Haus eingetreten sei (och yotoch u kab
[Gott D]). Die Passage und die Darstellung verdeutlichen, dass der Bienenstock, zumindest in
der Postklassik und im Kontext des Madrider Kodex, als Heimstitte aufgefasst wurde.
Moglicherweise bezeichnete man als otoot jenen umbauten Raum, der im Zusammenhang mit
Lebewesen mit Ruhe, Schutz und Privatheit in Verbindung gebracht wurde.

Abbildung 241 — Keramikflischchen unbekannter Herkunft mit der Kennzeichnung ye-to-ti > yotoot "das
Domizil von [..]" im Sinne eines "Aufbewahrungsgefafles" fiir eine spezifische Substanz. Zeichnung von
Stephen Houston nach einer Photographie von Donald Hales (Robicsek und Hales 1981:220; Houston
1998a:350)

Interessanterweise bezeichnete der Begriff otoof in den Inschriften der Klassik jedoch nicht
ausschliefflich Architektur als Wohnraum fiir Menschen, Goétter und Tiere, sondern das
Exempel eines kleinen Keramikfldschchens unbekannter Herkunft (Abbildung 241) mit der
Aufschrift yotoot "das Domizil von [...]" zeigt, dass auch Objekte kleinsten Ausmales als
"Heim, Wohnraum" bezeichnet wurden, sobald ihre Funktion die Aufbewahrung eines
Objekts war, wie etwa zur Lagerung von Kakao oder Tabak (Stuart u. a. 2005:132) . Die
Kontextanalyse zeigt, dass otoot durchgingig Gegenstinde unterschiedlichster Form und
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Abmessung bezeichnete, die einerseits 1) als Domizil fiir Menschen (hieroglyphisch durch
entsprechende Eigennamen und Titel repréisentiert) Tiere und iibernatiirliche Akteure, 2) als
Aufbewahrungsort fiir Objekte unterschiedlicher Form und Funktion war (vgl. Stuart u. a.
2005:132).

Es stellt sich im vorliegenden Fall damit die Frage, in welche Kategorie der Begriff £'uh und
damit assoziierte Eigennamen in diesem Kontext einzuordnen sind. Die bisherigen
Untersuchungen zu k'uh in seinen unterschiedlichen Verwendungskontexten zeigen, dass k'uh
einerseits Ubernatlirliche Akteure kategorisiert und auf der anderen Seite, den materiellen
Aspekt dieser Akteure betonend, den Begriff "Bildnis, Statue" reprisentiert. Folgt man
Stephen Houstons und David Stuarts Hypothese, wonach die klassischen Maya die Bildnisse
der Gétter nicht als Représentation, sondern als lebendige Manifestation auffassten (Houston
und Stuart 1996:296ff.), wéren die k'uh und andere Formen {ibernatiirlicher Akteure
ontologisch als eine spezielle Form von Person aufzufassen und damit yotoot k'uh als "es ist
die Residenz des k'uh" zu interpretieren. Versteht man k'u/ als "Statue, Bildnis", dann wére
auch die alternative Interpretation "Aufbewahrungsort fiir die Bildnisse, Statue" fiir yotoot
k'uh in Betracht zu ziehen.

Abbildung 242 — Zeichnung eines Hausmodells in Stein aus Copan (Gruppe 10L-2) mit Aufschrift und
Bilddarstellung (links). Photo der Inschrift auf der gegeniiberliegenden Schmalseite. Der Text u wayVbil k'uh auf
der linken Seite kennzeichnet das kleine Modell als "Schlafstitte von k'uh", dessen vollfigurige Repriasentation
sich auf der Vorderseite befindet. Der Text rechts nennt den Eigennamen des k'uh, Yax K'amlay Ahk Chan.
Zeichnung von Stephen Houston (Houston 1998a:353); Photographie aus: (Andrews V und Fash 1992:79).

Steinerne Hausmodelle mit Hieroglypheninschriften und Bilddarstellungen aus Copan sind
ebenfalls in diesem Kontext ergéinzend anzusprechen (Abbildung 242); eine ausfiihrliche
Diskussion folgt im entsprechenden Abschnitt dieser Analyse (Kapitel 4.2.12). Die steinernen
Nachbildungen von Mayahdusern auf Plattformen mit Inschrift und bildlichen
Représentationen von Gotterfiguren wurden 1979 von Berthold Riese in Gebduden der
Gruppe 10L-2 von Copan entdeckt, die als Residenz der Herrschers Yax Pasaj Chan Yopaat
identifiziert wurde (Andrews V und Bill 2005:292). Die Steinmodelle zeigen auf der
Vorderseite vollfigurige Reprisentationen von Gott C bzw. k'uh und auf den Seiten befinden
sich kurze Weihetexte, die Hinweise auf die Besitzer, Funktion und Bedeutung dieser
Hausmodelle geben (vgl. Grube und Schele 1990; Andrews V und Fash 1992; Freidel u. a.
1993:188-190; Andrews V und Bill 2005:288ff.). Die Inschrift auf dem Hausmodell in
Abbildung 242 etwa ist die Fortsetzung einer nicht mehr lesbaren Textpartie auf der
Dachvorderseite und lautet u wayVbil k'uh "es ist die Schlafstéitte von k'uh". Der Seitentext
auf der gegeniiberliegenden Schmalseite enthdlt das Theonym Yax K'amlay Ahk Chan, das als
Eigenname einer personlichen Gottheit des damaligen Herrschers von Copan identifiziert
wurde (vgl. Martin und Grube 2008:210; Bir6 2010). Interessant fiir die vorliegende
Diskussion ist die Kennzeichnung des Hausmodells als way[V]bil k'uh, wortlich "Schlafstétte
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/ Transformationsort des kuh", eine Konstruktion, die Erik Boot als "Schrein des Gottes"
interpretiert (Boot 2009¢:200). Das Lexem way denotiert das intransitive Verb "schlafen;
transformieren" (vgl. Houston und Stuart 1989; Stuart 2006c:96), -Vb fungiert als
Instrumentalsuffix (Sattler 2004:384) und -i/ ist ein Possessivsuffix, das zur Markierung einer
"jenseitigen Besitzanzeige" dient (vgl. Houston u. a. 2001¢:26-28) und k'uh damit als
Possessor des wayVb "Schlafstitte / Transformationsort" deklariert. Ob das Hausmodell mit
der namentlichen Nennung des k'uh-Akteurs selbst, oder die urspriinglichen Aufstellungsorte
der Hausmodelle in Gruppe 10L-2 das way Vb représentieren, bleibt ungeklart.

Ein Indiz dafiir, dass in den Texten auf den Hausmodellen Copans wohl auf bestimmte
Gebdude in der Gruppe 10L-2 Bezug genommen wird, findet sich in einer inhaltlich
vergleichbaren Inschrift auf der Tafel im Tempel der Sonne in Palenque, wo das Sanktuarium
im Inneren diese Tempels als u wayVbil "Schlafstitte / Ruheplatz" der Patronatsgottheit GIII
bezeichnet wird. Der Text im Sanktuarium des Tempels der Sonne berichtet, dass am Tag
9.12.18.5.16, 2 Kib 14 Mol, die Schlafstitte des Gottes GIII angefeuert wurde (puluy u
wayVbil [GII]). Sinn ergibt diese Passagen durch den direkten Vergleich mit den
entsprechenden Textstellen auf den zentralen Tafeln des Tempels des Kreuzes und des
Blattkreuzes von Palenque, wo das Wort way Vb "Schlafstitte" durch das Lexem chitin "Ofen"
ersetzt wird: puluy u chitinil [Name einer Gottheit] "Feuer ging im Brennofen [des Gottes]
an". David Stuart schlussfolgert, dass es sich bei diesem Ereignis um eine Kette von
Handlungen im Vorfeld der spateren Tempelweihe handelt, in deren Zentrum die Herstellung
und "rituelle Aktivierung" der Gotterfiguren stehen, zu deren Ehren rund anderthalb Jahre
spater die drei Tempel in der Kreuzgruppe am Tag 9.12.19.14.12 eingeweiht wurden (Stuart
2006¢:108). Hierzu wurden Idole aus Ton geformt (pat), im Brennofen gehértet (puluy u
chitinil / wayVbil) und wahrscheinlich in ein Gebdude iiberbracht (t'abay), wo sie angerufen
und beschworen wurden (#zak) und damit rituell aktiviert wurden (Stuart 2006c:98) (siehe
auch Kapitel 4.2.6).

Die Analyse dieser Textpassagen lésst einige Riickschliisse auf lokale Beliefs beziiglich der
vorgestellten Eigenschaften von kuh zu. Objekte, die in den Inschriften als k'uh bezeichnet
werden, konnten demnach einen Raum besitzen, in denen sie sich "ausruhen" oder "schlafen"
konnten. Fasst man k'uh als sprachliches Denotat fiir "Bildnis, Statue" auf, konnte man mit
Stephen Houston argumentieren, dass diese Bildnisse keine Reprisentationen, sondern als
lebendige Manifestationen vorgestellt wurden (Houston und Stuart 1996:296ftf.) und k'uh
wire ontologisch betrachtet eine spezielle Person, die nicht nur einen Lebensraum besitzt,
sondern gleich einem Lebewesen Schlaf und Ruhe bendtigt. Obschon der Begriff ofoot nicht
nur die semantische Doméine "Wohnraum fiir Personen" konnotierte, sondern auch zur
Bezeichnung fiir Kakao-, Tabak- oder Aufbewahrungsgefifle diente, ist kuh auf der
semantischen Ebene nicht mit Kakao, Tabak oder Artefakten gleichzusetzen, da keine
hieroglyphischen Texte bekannt sind, in denen Kakao oder Tabak im Gegensatz zur Doméne
k'uh als Akteure aufgefasst wurden. Die bisher durchgefiihrte Analyse der k'uh-Vorkommen
zeigt, dass der Begriff in den Texten der Klassik durchaus ein spezifisches Artefakt
konnotierte, das im Fokus religioser Aufmerksamkeit stand und als Manifestation eines
Akteurs aufgefasst wurde.
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4.2.6 pibnaah + K’uh

Monument Weihedatum Bezugsdatum Kotext | u wayVbil Kotext
(Eigennamen)

PAL Balustrade  9.12.19.14.12  9.12.19.14.12  'otochnaah wak chan  u pi-bi-NAAH-li u K'inich Kan Balam

Kreuztempel ajaw K'UH-li 11

PAL Balustrade  9.12.19.14.12  9.12.19.14.12  'ochnaah ACE 33C- u pi-bi-NAAH-li u K'inich Kan Balam

Blattkreuztempel naah K'UH-li 11

Tabelle 64 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge pibnaah + k'uh

4.2.6.1 Vorkommen
Zwei Vorkommen der Hieroglyphenfolge pibnaah + k'uh sind in Texten aus Palenque

attestiert. Die Ubersicht zeigt, dass alle Belegstellen in die Regierungszeit von K'inich Kan
Balam 11 datieren (9.12.11.12.10 - 9.13.10.1.5) (Martin und Grube 2008:168ff.) (Tabelle 64).

4.2.6.2 Epigraphische Diskussion

PAL I\ s sl G

Balustradentext, A IN Y I B ’3

Kreuztempels F i = e | "_/g :
OCH-NAAH-ja u pi-bi NAAH-li K'INICH  KAN
WAK CHAN AJAW u K'UH-li BALAM

PAL

Balustradentext,

Tempel des

Blattkreuzes T e — ~

5 EB 5 K'ANASIIY OCH-NAAH-ja K'INICH KAN

? K'AN-NAAH u K'UH-li BALAM

Abbildung 243 — Komparative Strukturanalyse und Transliteration der Balustradentexte aus dem Tempel des
Kreuzes (oben) und Tempel des Blattkreuzes (unten) in Palenque. Zeichnung von David Stuart (oben) und Linda
Schele (unten). (aus: Stuart 2006¢:107,133).

Die sprachliche Entzifferung Lexems pibnaah und die Ubersetzung als "Schwitzbad" zur
Bezeichnung der Sanktuarien bzw. Schreine in Inneren der drei Tempel der Kreuzgruppe geht
auf David Stuart zuriick (1987:38-39). Die Hieroglyphe besteht aus der Zeichenfolge ;77pi -
sgsbi-sNAAH-uli > pibnaahil, wobei das Suffix —i/ "jenseitige" Besitzanzeige markiert und
den Possessor als iibernatiirlichen Akteur deklariert. Linda Schele, und spdter auch David
Stuart, iibersetzen pibnaah als "unterirdisches Haus", bzw. pib "Schwitzbad" und naah
"Haus", (Schele 1998:487; Stuart 2006¢:109) und einige Autoren halten das Lexem synonym
mit dem ebenfalls den Texten der Kreuzgruppe in Palenque verwendeten Begriff chitin fiir
"Ofen" (Houston 1996; Boot 2009c:148-149). Die beiden angesprochenen Texte (Abbildung
243) beginnen mit dem Datum 9.12.14.19.12, 5 Eb 5 K'ayab, gefolgt von der Hieroglyphen
fiir das Lexem ochnaahaj "er betrat das Haus" (Stuart 1998b:392; 2006¢:134) und dem
jeweiligen Eigennamen des Schreines im Inneren der Tempel, der im Fall des Kreuztempels
Wak Chan Ajaw lautete, wie dies aufgrund einer Inschrift am Eingang des Sanktuariums im
Kreuztempel belegbar ist (Houston 1996; Stuart 2006c:109-110) (Abbildung 244). Der
Eigenname des Schreines im Blattkreuztempel bleibt bis heute weitgehend unentziffert — laut
Bildprogramm auf der Fassade des Schreines war dieser Gebdude symbolisch mit der
wiassrigen Unterwelt assoziiert war, wiahrend der Name des Schreines im Kreuztempel, Wak
Chan Ajaw, mit dem Himmel und der Schrein im Inneren des Sonnentempels mit der Erde
assoziiert wurde (Houston 1996; Stuart 2006¢:91).




415

Abbildung 244 — Panel vom Eingang des Sanktuariums im Tempel des Kreuzes in Palenque: laut Inschrift wird
der Schrein im Inneren des Kreuztempels als pibnaah bezeichnet und trdgt den Eigennamen Wak Chan Ajaw
(wak chan ajaw u k'aba' u pibnaahil [GI], "Wak Chan Ajaw ist der Name des Hauses im Untergrund von GI").
Zeichnung von Linda Schele (Schele und Mathews 1979:#273)

Das hieroglyphenschriftliche Lexem pib ist ausschlieBlich im kolonialen und modernen
Yukatekischen attestiert und tragt dort als Substantiv die beiden Bedeutungen "unterirdischer
Ofen" (Michelon 1976), "Schwitzbad"; als transitives Verb ist es als "unter der Erde kochen,
braten" und attributiv pibil als "unterirdisch" belegt (Barrera Vasquez 1980:651) (vgl.
Houston 1996:137; Stuart 1998b:401-402). Das Morphem naah denotiert im klassischen
Maya den Begriff "Gebédude, Architektur" (Stuart 1998b:376) und zusammen mit pib
konstituiert es das Lexem pibnaah, das nach Lesart von David Stuart und Stephen Houston
als "Schwitzbad" zu iibersetzen ist (Stuart 1987; Houston 1996). Aufgrund der doppelten
Possessor-Possessum-Relation u pibnaahil u k'uhuul + [Name] wird deutlich, dass einerseits
der Konig K'inich Kan Balam von Palenque Possessor von k'uhuul ist, das wiederum durch
das Possessivaffix als Besitzer des pibnaah ausgewiesen wird: "das pib-Gebaude des k'uhuul
von K'inich Kan Balam". Das Lexem k'uhuul setzt sich aus den Graphemen <K'UH-li>
zusammen und stimmt wahrscheinlich mit dem Ch'olti' Ausdruck chuul "Gotzenbild" {iberein.
Der hieroglyphische Terminus k'uhuul konnte daher auf Statuen iibernatiirlicher Akteuren
referieren, die grammatikalisch in vorliegenden Satz als Possessoren des pibnaah
"Schwitzhaus, unterirdisches Haus" fungieren.

Im vorspanischen Mesoamerika besassen Schwitzbidder eine hygienische und medizinische
Funktion. Sie galten als Orte der Erholung, wurden von Schwangeren zur Linderung der
Beschwerden aufgesucht und unterstiitzten den Organismus bei der Genesung von
Krankheiten (Houston 1996; Stuart 1998b:401-402; Evans 2001:258ff.; Satterthwaite u. a.
2005:242-249). Stephen Houston argumentiert, dass die pibnaah-Gebdude im Inneren der drei
Tempeln der Kreuzgruppe keine funktionalen, sondern symbolische Schwitzbdder fiir die
Bildnisse der drei palenkanischen Patronatsgottheiten représentierten (vgl. Houston
1996:145ff). Das symbolische Schwitzbad, so Houston basierend auf ethnographischen
Analogien mit dem kontaktzeitlichen Zentralmexiko, repridsentiere wahrscheinlich der
Geburtsort der palenkanischen Gottertriade und die in den Sanktuarien deponierten
Gotterstatuen konstituierten einst wahrscheinlich ein Bestandteil eines rituellen Zyklus, in
dessen Fokus der Kult der drei Patronatsgottheiten stand (Houston 1996:145). Eine alternative
Interpretation der Funktion dieser Gebdude im Inneren der drei Tempel stammt von David
Stuart, wonach die Schreine keine Schwitzbidder, sondern Hauser im Untergrund waren und
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Stationen einer Prozession zur Herstellung und rituellen Aktivierung der Bildnisse oder
Statuen der drei Patronatsgotter von Palenque bildeten (Stuart 2006¢:96-98). Fasst man die
Texte in den drei Tempelgebduden als programmatisches Narrativ einer rituellen Handlung
auf, so wurden demnach Idole aus Ton modelliert (pat), im Ofen gebrannt (puluy u chitinil)
und wabhrscheinlich in ein Gebdude gebraucht (t'abaay), wo sie angerufen (zzak) und
beschworen wurden und auf diese Weise rituell aktiviert wurden (Stuart 2006¢:98). Der
Begriff pibnaah referiert demnach auf die spezifischen Sanktuarien, die zum Zweck der
kultischen Verehrung lokaler Gottheiten im Inneren von Tempelbauten angelegt wurden und
auf diese Weise den zentralen Ort des religiosen Kultes reprasentierten, in deren Fokus die
Verehrung ihrer Bildnisse stand .

4.2.6.3 Kontextualisierung

Monument Weihedatum  Bezugsdatum  Kotext pibnaah Kotext
(Eigennamen)
PAL Balustrade  9.12.19.14.12  9.12.19.14.12  otochnaah wak wu pi-bi-NAAH-li u K'UH- K'inich Kan
Kreuztempel chan ajaw u K'UH-li li Balam II
PAL Balustrade  9.12.19.14.12  9.12.19.14.12  ochnaah ACE  u pi-bi-NAAH-li u K'UH- K'inich Kan
Blattkreuztempel 33C-naah u K'UH-li li Balam II
PAL Totenkopf 9.12.19.14.12  9.12.19.14.12  och k'ahk' tu pi-bi-NAAH-li  "Akan" yet K'inich Kan
Balam
PAL Panel 9.12.19.14.12 - pi-bi-NAAH-'a u K'UH- K'inich Kan
Blattkreuztempel yo-to-ti li Balam
TRT Monument 6 9.11.15.0.0 9.3.16.1.11 ekwaanity nah  u pi-bi-NAAH a-Kku-la
k'an jal k'uk'

Tabelle 65 - Distributions und Aquivalenzanalyse aller hieroglyphischen Phrasen mit dem Begriff pibnaah.

Die Durchsicht des hieroglyphischen Textkorpus ergibt drei weitere Vorkommen der
Hieroglyphe pibnaah in Texten aus Palenque und dem benachbarten Tortuguero (Tabelle 65).
In Palenque findet sich auf dem so genannten Totenkopfmonument aus der Ndhe des Tempels
des Blattkreuzes eine Inschrift (Abbildung 245), in der von einem pibnaah von Gott A' die
Rede ist (vgl. Grube 2004a), dessen primatenartiges Konterfeit sich auf der Oberseite dieses
Monuments befindet. Der Text beginnt mit dem Kalenderdatum 5 Eb 5 K'ayab, 9.12.14.19.12,
gefolgt von dem Einweihungsbericht och k'ahk' tu pibnaahVl + [Name] "Feuer trat in das
pibnaah von [Name]".

6 = )
2 4

Ul /N
(A1-B1) 5 Eb' 5 K'anasiiy (A2-B2) 'och k'ahk' tu pib'naahil (C1-D1)
T1040 akan yax 'wh (C2) yet (D2) k'inich kan balam (El) bakel
way[wal](FI-F2) 8 ajaw 8 ik'k'at chum tuun: "am Tag
9.12.14.19.12 trat Rauch in das unterirdische Haus von [...] 'Akan

Yax 'Uh ein, der Begleiter von K'inich Kan Balam, Bakel Waywal
(dynastischer Titel); am Tag 9.13.0.0.0 8 Ajaw setzte sich der Stein"

Abbildung 245 - Photographie und Zeichnung der vorderen Inschrift auf dem so genannten
Totenkopfmonument aus Palenque, der in der Néhe des Blattkreuztempels entdeckt wurde. Der Text bezieht sich
auf die Einweihung eines pibnaah (B2), das einem iibernatiirlichen Akteur zugeschrieben wurde, der in der
Literatur als Gott A' bezeichnet wird (C1-D1). Photographie nach Maudslay (1889-1902:Bd 4, Plate 90);
Zeichnung von Merle Greene Robertson (Greene Robertson 1991)
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Laut Inschrift tritt ein Vertreter aus dem so genannten Gott A'-Komplex als Besitzer des
pibnaah "Schwitzhaus, unterirdisches Haus" auf. Die Namenshieroglyphe dieses
iibernatiirlichen Akteurs erscheint in Position C1-D1 und besteht aus der Zeichenfolge 1040.12?
10420AKAN-1YAX-633 WINAK/ja/UH, deren Transliteration und Ubersetzung jedoch unklar
ist. Kern des Eigennamens bildet das Graphem T1042b, das von Nikolai Grube als AKAN
entziffert wurde (2004a). Gott A' tragt in den postklassischen Handschriften die Merkmale
von Totengottern, wie etwa der Totenkragen, gekreuzte Knochen oder das "Prozentzeichen"
(Zimmermann 1956:162). Grube identifizierte in den klassischen Texten und Darstellungen
drei Aspekte dieses iibernatiirlichen Akteurs, dessen Manifestationen, ungeachtet
raumzeitlicher Differenzierungen, thematisch mit Dunkelheit, Unterwelt, Krankheit, Tod, mit
rituellen Trinkgelagen sowie Menschen- und Tieropfer assoziiert waren (Grube 2004a:75-76).
Reste dieser Vorstellungen und Uberzeugungen finden sich kolonialzeitlichen Wdrterbiichern
wieder, wo das Lexem akan im Yukatekischen auf den so genannten "Gott des Weines"
referierte. Obschon Gott A' in der Literatur als "Gott" bezeichnet wird (Zimmermann
1956:162-163; Grube 1986a; Taube 1992), differenziert Grube in seiner Studie dieses Akteurs
zwischen iibernatiirlichen Akteuren, die einerseits als kuh "Gott, heilige Entitidt" bezeichnet
und andererseits solche, die in den Texten als way "Nagual, Schicksalsdoppelgédnger" in
tierischer oder {libernatiirlicher Gestalt bezeichnet werden (Kohler 1983; Houston und Stuart
1989; Grube und Nahm 1994; Grube 2004a:74-75; Shesefia 2010). In Zentralmexiko etwa, so
Ursula Thiemer-Sachse, verband man mit nagual "Vorstellungen eines Doppelgéngers oder
Hilfs- und Schutzgeist jedes Menschen, einem Tier, einer Pflanze, Naturphdnomen, oder eine
iibernatiirliche Wesenheit, in den sich jemand verwandeln und als der er agieren und anderen
Menschen schaden konnte" (Thiemer-Sachse 1992). Der Nagual wurde in Zentralmexiko als
Begleiter und Schicksalsgenosse aufgefasst, d.h. alles was einem nagual erfuhr, erlitt auch der
mit ihm verbundene Mensch (Thiemer-Sachse 1992).

Wahrend Akan oder Gott A' in den postklassischen Handschriften als individueller Akteur mit
einem eigenen Aktionsprofil représentiert wurde, wird dieser Akteur in der Klassik in
verschiedenen Manifestationen und mit unterschiedlichen Attributen ausgestattet als way
bezeichnet, der laut Nikolai Grube niemals mit dem Begriff k'uh assoziiert wurde. Wayob, so
Grube, interagieren laut den textlichen und bildlichen Quellen niemals mit {ibernatiirlichen
Akteuren der k'uh-Kategorie, obschon Vorstellungen und Uberzeugungen in Texten
tiberliefert sind, wonach Gott K bzw. K'awiil Schicksalsdoppelgidnger besass (YAX Lnt. 15,
PAL Tempel 14 Tafel, CPN Tempel 11 Panel). Wenigstens in der postklassischen Zeit hat
sich diese strikte Differenzierung aufgelost: Gott A' erscheint in einer standardisierten
Konkretisierung und agiert in den Mayahandschriften auf der gleichen Stufe wie die anderen
Gotter des postklassischen Pantheons in den Kodizes — eine kategorische Trennung zwischen
Akteuren der Kategorie k'uh und way ist hier nicht mehr zu erkennen (Grube 2004a:74).
Interessant flir die vorliegende Diskussion des way-Konzepts ist der relationale Ausdruck
sizye-siste > yet in Position C2 zwischen dem Eigennamen des Schicksalsdoppelgédngers,
10420AKAN-1YAX-633 WINAK/ja/UH? und dem Namen des Konigs, K'inich Kan Balam I1.
Die Lesung yet ldsst sich morphologisch als y-et analysieren und kann als "sein Begleiter"
(Stuart 1998b:382) oder "sein Ebenbild" (Grube 2004c¢:70) iibersetzt werden. Anstelle von
way "Schicksalsdoppelgidnger" bezeichneten die Verfasser dieses Monument diesen way-
Akteur als et "Begleiter / Ebenbild" wund betonten dessen Funktion als
"Schicksalsdoppelgédnger" des Konigs. Way wurden als Krankheiten iibertragende Akteure
identifiziert, die Konige und religiose Spezialisten mit Hilfe von Magie zu aktivieren
vermochten, um damit gegnerische Konige mit Krankheiten zu schwichen oder Unheil iiber
konkurrierende Stadtstaat herbei zu fithren (Stuart u. a. 2005).
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Abbildung 246 — Zeichnung des zentralen Panels aus dem Tempel des Blattkreuzes in Palenque (Greene
Robertson 1991); VergroBerung der Textpartie F1-F6 mit der Nennung des pibnaah. Photographie von Merle
Greene Robertson (www.mesoweb.com).

Ein weiteres Vorkommen der Hieroglyphe pibnaah findet sich in einer sekunddren Inschrift
auf dem zentralen Panel des Blattkreuztempels in Palenque (Abbildung 246). Der fragliche
Text befindet sich links vom zentralen Motiv der Tafel und beschreibt, dass der Ort mit dem
Namen pibnaah das Domizil der Statuen oder Idole des Konigs K'inich Kan Balam II
reprasentiert. Das Graphem (,a unter der Zeichenfolge 177pi -sgsbi-sNAAH > pibnaah in F1 ist
das Lokativsuffix —a’, das an Substantive angefiigt wird um das Lexem als Ortsnamen zu
markieren (Stuart und Houston 1994:27-28): pibnaaha' "der Ort pibnaah". Gefolgt wird der
Ausdruck von der Hieroglyphenfolge yofoot u k'uhuul "es ist das Domizil der Statuen /
Standbilder von". Der Text besagt damit, dass das pibnaaha' "Schwitzbad-Ort" das Domizil
der Statuen oder Standbilder des Herrschers K'inich Kan Balam II reprisentiert —
moglicherweise bezeichnet das Lexem pibnaaha' den Ort der Tempelpyramide selbst.

Abbildung 247 — Das rechte Panel von Monument 6 aus Tortuguero (M1-P5) mit der Nennung eines pibnaah in
Hieroglyphenblock M4. Zeichnung von Sven Gronemeyer (www.wayeb.org).
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Die Inschrift auf Monument 6 von Tortuguero enthélt einen weiteren Kontext der
Hieroglyphe pibnaah (Gronemeyer und MacLeod 2010) (Abbildung 247). Die Phrase mit
dem Vorkommen befindet sich in der Position N2-N4 und ist mit dem Datum 9.3.16.1.11, 8
Chuwen 9 Mak, assoziiert. Sven Gronemeyer und Barbara MacLeod zufolge wurde an diesem
Tag ein Objekt mit dem Namen Nah K'an Jal in den Boden eingelassen (ekwaaniiy)
(Gronemeyer und MacLeod 2010:7-8). Hierbei handelt es sich wahrscheinlich um den Namen
eines Opferdepots, das im Text als pibnaah von Ahku'l K'uk' bezeichnet wird, der von
Gronemeyer als frither Herrscher von Tortuguero identifiziert wird. Die Analyse dieses
Monuments ergibt, dass der Besitzer des pibnaah ein Mensch war, da das Possessivsuffix —V/
zur die Anzeige eines "jenseitigen" Possessors im Gegensatz zu den oben besprochenen
Monumenten aus Palenque fehlt. Wihrend laut den Texten von Palenque iibernatiirliche
Akteure oder k'uhuul bzw. Bildnisse als Besitzer von pibnaah ausgewiesen werden, ist laut
Monument 6 aus Tortuguero ein fritherer Herrscher als Besitzer eines pibnaah "Schwitzbad /
unterirdisches Gebdude" attestiert.
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4.2.7 pik +K’uh

Monument \ Weihedatum Bezugsdatum Kotext u wayVbil Kotext (Eigennamen)
PAL Tempel der Inschriften, Westtafel  9.12.11.12.10  9.4.0.0.0 yak'aw uPIK uK'UH-li GI, GII, GIIT

PAL Tempel der Inschriften, Westtafel  9.12.11.12.10  9.5.0.0.0 yak'aw u PIK Gl, GII, GIII

PAL Tempel der Inschriften, Westtafel  9.12.11.12.10  9.6.0.0.0 yak'aw  u PIK "Sutz"

PAL Tempel der Inschriften, Westtafel  9.12.11.12.10  9.7.0.0.0 yak'aw  uPIK u K'UH-li Kan Balam I

PAL Tempel der Inschriften, Westtafel  9.12.11.12.10  9.8.0.0.0 yak'aw  u PIK u K'UH-li  Frau Yohl Ik'nal

PAL Tempel der Inschriften, Westtafel  9.12.11.12.10  9.9.0.0.0 yak'aw  u PIK u K'UH-li Muwaan Mat

PAL Tempel der Inschriften, Westtafel  9.12.11.12.10  9.4.0.0.0 yak'aw  u PIK Muwaan Mat

PAL Tempel der Inschriften, Westtafel  9.12.11.12.10  9.4.0.0.0 yak'aw  u PIK K'inich Janaab Pakal

Tabelle 66 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge pik + k'uh

4.2.7.1 Vorkommen
Die Hieroglyphenfolge pik + k'uh ist ausschlieBlich in der Inschrift auf der Westtafel im
Tempel der Inschriften nachgewiesen (Tabelle 66).

4.2.7.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 248 — Das 0stliche Panel aus dem Tempel der Inschriften von Palenque. Zeichnung von Linda
Schele (Schele Drawing Archive #152; www.famsi.org).

Vier Vorkommen der Hieroglyphenfolge pik + k'uh sind auf der Westtafel im Tempel der
Inschriften von Palenque in den Positionen B7-AS8, F11-E12, 17-J7, L7-K8, O4-P4, R7-Q8
attestiert. Die Struktur der Phrase ist identisch und besteht aus der Hieroglyphenfolge:

ya-k'a-wa u PIK u K'UH-li + Eigenname eines iibernatiirlichen Akteurs
ya-k'a-wa u PIK u K'UH-li + Eigenname eines Herrschers

yak'aw u pik u k'vhuul + Name

"er libergibt / schenkt die Ausriistung / Kleidung dem k'uhuul von + Eigenname"
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Die Tafel gehort zu einem Inschriftenprogramm zu Ehren des im Tempel der Inschriften
bestatteten Konigs K'inich Janaab Pakal und thematisiert Rituale im Zusammenhang mit den
Periodenenden zwischen 9.4.0.0.0 bis 9.11.0.0.0 in deren Verlauf Kleidungsstiicke,
Schmuckgegensténde fiir Bildnisse der lokalen Patronatsgottheiten vorbereitet und prasentiert
wurden (Macri 1988:117-120; Schele und Grube 1993; Schele und Mathews 1998:106-107;
Stuart 2005d:166-167). Die Lesung des Verbs <ya-k'a-wa> als -ak’-"etwas geben""® gilt als
gesichert (Schele und Mathews 1993b:152-153) und die Entzifferung /PIK/ "Kleidung" fiir
die Zeichen T200 und T1033 basiert auf unabhéngigen Untersuchungen von Nikolai Grube,
David Stuart und Simon Martin (Stuart 1987; Grube u. a. 2002; Stuart 2005d; Guenter
2007a:7). In dlteren Studien von Linda Schele, Peter Mathews und Nikolai Grube wurden die
auch als Bak'tun-Hieroglyphen bekannten Grapheme T200 und T1085 als /PIH/ fiir das
Lexem pih "Biindel" interpretiert und die entsprechenden Phrasen auf der Osttafel mit yak'aw
u pih u ch'ul "er gab es, das Biindel fiir die Seele von" {ibersetzt (Schele und Grube 1993:2;
Macri 1997:94; Schele und Mathews 1998:107). Die Gegenstinde, die heute als Ausriistung
und Kleidung der Statuen interpretiert werden, wurden damals als Inhalt heiliger Biindel
interpretiert (Schele und Mathews 1998:107). Aufgrund der aktualisierten sprachlichen
Lesungen der Zeichen ist diese Interpretation nicht mehr giiltig.

Die Zeichen T200 und T1033 wurden von John Goodman als Hieroglyphe fiir die
Zeitperiode von 144'000 Tagen identifiziert (Goodman 1897:25; Thompson 1950:147).
Phonetische Substitutionen zwischen dem Graphem T200 bzw. T1033 und den Silben pi-ki in
Texten aus Seibal und Dos Pilas unterstiitzen jedoch die sprachliche Lesung PIK. Das Lexem
pik ist in verschiedenen Mayasprachen mit der Bedeutung "Kleidung, Rock"” sowie als
Klassifikator bei der Zihlung von Mengen bestechend aus 8000 Einheiten belegt*®. Im
vorliegenen Beispiel kommt jedoch die Lesung "Kleidung, Rock, Ausstattung" als
Sammelbegriff fiir jene Gegenstinde zur Anwendung, die den k'whuul der lokalen
Gotterdreiheit dargebracht und angelegt wurden: der ko'haw-Krieger-Kopfputz, ein Hut oder
eine Bedeckung (pixom), das konigliche Stirnband, eine Kette (u/) sowie Ohrpflock (fup)
gehorten zur Ausstattung der Gotterbilder. Das Textprogramm aus dem Tempel der
Inschriften verdeutlicht, dass die genannten Gegenstinde und Kleidungsstiicke zur
Ausstattung der Bildnisse dieser ilibernatiirlichen Akteure gehorten, die im Rahmen von
Periodenende-Zeremonien prisentiert und vermutlich damit ausstaffiert wurden (vgl. Schele
und Lounsbury 1990; Stuart 2005d:166-167; Sanz Gonzalez 2007a).

Das Einkleiden, Aufsetzen von Kopfschmuck und Uberreichen herrschaftlicher
Insignien sind in der Mayaliteratur und —ikonographie der klassischen Epoche mit zahlreichen
Belegen attestiert (vgl. Frias Leon 1968; Benson 1976; 1988; Looper 2009; Stone und Zender
2011). Aus anthropologischer Sicht konstituierten Kleidung und Insignien identitétsstiftende
und Status markierende Zeichen, die dem Trager Wirkméchtigkeit und Identitdt verleihen
(Danesi 2004:177-192), das Entfernen von Insignien oder das Entkleiden hingegen kommt
dem Verlust von Status und Identitit gleich. Eine eingehende Besprechung dieses
Sachverhalts erfolgte bereits in einem Exkurs auf Seite 203. Die Zusammenstellung aller
Vorkommen der Hieroglyphenfolge pik + k'uh zeigt zwei unterschiedliche
Verwendungskontexte, auf die hier ndher einzugehen ist.

8 Cf. CHL ak’ “dar’ (Aulie und Aulie 1978:27), CHN dk’ ‘dar, regalar, bastar, alcanzar, conceder’ (Keller and
Luciano 1997: 37) (Keller und Luciano G. 1997:37), CHN ak-e¢ ‘dar’ (Smailus 1975:127), CHT ak’-un ‘dar’
(Moran 1935), CHR ahk’-un ‘entregar, dar, heredar, chicotear, pegar, prestar, regalar’ (Pérez Martinez u. a.
1996:6) (zitiert aus: Lacadena Garcia-Gallo und Wichmann 2004b).

" CHN pic ‘falda, enagua; sayuela’ (Keller und Luciano G. 1997:191), CHT pic ‘enaguas’, pic, piic ‘naguas’
(Moran 1935), CHR pik ‘vestido’ (Pérez Martinez u. a. 1996:168), YUC piik ‘petticoat; eaves (house)’ (Bricker
u. a. 1998:215) (zitiert aus: Lacadena Garcia-Gallo und Wichmann 2004b).

% Siehe Houston, Stuart und Robertson (2004:88)
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Im ersten Fall fungiert die Possessivphrase u pik u k'uhuul + Eigenname "die Kleidung der
k'vhuul von + [Name]" als Objekt des transitiven Verbes ak’- "schenken, geben". Das Subjekt
der Handlung bleibt in diesem Fall ungenannt: wahrscheinlich ist es der kontemporire
Herrscher von Palenque, Ahkal Mo' Naab I, der im Rahmen der Periodenende-Zeremonie am
Tag 9.4.0.0.0 die Ausstattung der k'uhuul der dynastischen Goétter-Dreiheit prasentierte. Die
Hieroglyphe K'UH-Ii ist im vorliegenden Fall als "Statue, Gotzenbild" zu interpretieren, wie
dies der Eintrag in Morans Grammatik des Ch'olti' (1935) andeutet, wonach die in Morans
Daten attestierte Phrase vchuul ahitzaob mit "die Gotzenbilder der Itza" zu verstehen ist
(Wichmann 2006:287). Dieser Eintrag kann ein Hinweis dafiir sein, dass der epigraphische
Begriff k'uhuul moglicherweise Bildnisse oder Statuen von k'uh konnotierte. Die Phrase
vak'aw u pik u k'uhuul + Name wiére somit als "[Anthroponym] prisentiert den Statuen von
[Theonym] Ausriistung / Kleidung" zu interpretieren (vgl. Schele und Mathews 1993a;
Guenter 2007a; Sanz Gonzalez 2007a:135).

GI, GII, GII
Kan Balam
Muwaan Maat
Frau Yohl Ik'nal

ya-k'a-wa U PIK U KUH-li

"Er préasentiert der Statuen (k'uhuul) von [Name] Ausstattung /
Geschenke"

Ein im gleichen Inschriftenprogramm mehrfach attestierte Version dieser Phrase lautet yak'aw
u pik + [Name]. Im Unterschied zur oben besprochenen Phrase fehlt das Lexem k'uhuul, so
dass der Text "er prasentiert [Name] die Ausstattung / Kleidung" zu iibersetzen ist. Stanley
Guenter schldgt fiir das Verstindnis dieser Passage vor, dass hier Lexem k'whuul bei der
Artikulation des Textes erginzend eingefiigt werden musste (Guenter 2007a:33) .

GI, GII, GII
"Sutz"
ya-k'a-wa U PIK Muwaan Maat
K'inich Janaab
Pakal
"Er prasentiert [Name] Ausstattung / Geschenke"

Aufschlussreich sind Passagen, in denen von k'whuul der Gottertriade GI, GII und GIII die
Rede ist. Laut den &tiologischen Narrativen aus Palenque wurden die einzelnen Protagonisten
dieser Gotterdreiheit innerhalb weniger Tage kurz nach Beginn der neuen Ara geboren und
sind Schépfungen iibernatiirlicher Akteure, die schon vor der Erschaffung des neuen Aons
bzw. kurz danach geboren wurden und mit der Herrschaft von K'inich Janaab Pakal IT und
seines Sohnes K'inich Kan Balam II kultische Verehrung als Stadt- bzw. Dynastiegottheiten
fanden (Berlin 1963; Kelley 1965; Lounsbury 1991; Wald und Keeler 1999; Stuart 2006¢).
Da die Theonyme bis heute unvollstindig entziffert sind, benutzt die Forschung weiterhin
Heinrich Berlins Nomenklatur GI, GII (Unen K'awiil)®' und GIII (Berlin 1963; Stuart
2005d:158ff.). Laut den oben besprochenen Hieroglyphentexten wurden zur Feier von K'atun-
Periodenenden durch die Herrscher Geschenke oder Gaben den k'whuul von GI, GII, GIII
dargereicht: Die gottlichen Akteure werden in diesem Fall als Besitzer von k‘uhuul deklariert -
vorausgesetzt das Lexem k'whuul denotiert den Begriff "Idol, Statue" (vgl. Sanz Gonzalez
2007a) — und damit gleichzeitig als Eigentiimer ihrer eigenen Abbilder bezeichnet, die in den
dafiir vorgesehenen Tempeln aufgestellt waren und im Zentrum des religiésen Kults standen.
Eine alternative Interpretation dieser Phrase wire, dass das grammatikalische Subjekt der
Handlung Herrscher ‘Ahkal Mo’ Naab 1 war, dessen Namen und Inthronisationsbericht erst in

8! Ubersetzung: "Baby-K'awiil", siehe David Stuart (2005d:174), bzw. Andrea Stone und Marc Zender (2011:31)
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der nachfolgenden Passage erwdhnt wird (A11-C1). Gemadss dieser Interpretation wiirde die
Possessivphrase u pik u k'uhuul + GI, GII, GIII als Objekt der Verbalphrase yak'aw "er
prasentiert, gibt" fungieren. Ein Hinweis fiir diesen Sachverhalt ergibt sich aus den
nachfolgenden Passagen auf der Osttafel des Tempels der Inschriften, wo die friiheren
Regenten Kan Balam I (Regentschaft 572-583), Frau Yohl Ik'nal (Regentschaft 583-604) und
Muwaan Mat (um 612) ebenfalls diese Zeremonie durchfiihren und im Narrativ als Besitzer
von k'uhuul bezeichnet werden.

4.2.7.3 Kontextualisierung

Das Graphem 033PIK bzw. sein Allograph »00PIK zéhlt zu den hiufigsten Graphemen der
Mayaschrift, da es in der Hauptsache 1. eine Zeitperiode von 144'000 Tagen (Justeson
1984:361) bezeichnet und 2. fiir die Zdahlung von Mengen bestehend aus 8000 Einheiten
belegt ist (Houston 1997a). Vorkommen aufBlerhalb dieser beiden Verwendungskontexte mit
der diskutierten Bedeutung "Kleidung, Ausriistung" beschridnken sich ausschlieBlich auf die
im oben behandelten Texte, die neben anderen Themen die Einkleidung von Gotterstatuen
und die Ubergabe ihrer Insignien thematisieren (vgl. Nikolai Grube, Simon Martin und Marc
Zender, in: Wanyerka 2002). In endklassischen sowie postklassischen Inschriften ist mit dem
Zeichen T625 ein zweites Graphem attestiert, das moglicherweise das Lexem pik "Kleidung,
Rock" denotiert (Fox und Justeson 1984:35; Diitting 1992:138-139; Schele und Grube
1997a:94). Seite 2¢ der Dresdner Mayahandschrift (Abbildung 249) zeigt Darstellungen der
Mondgéttin (links) und von Gott A (rechts) mit einem Kleidungsstiick oder einem Stiick
Stoff. Laut Text empfiangt die Mondgéttin ein Kleid bzw. ein Stiick Stoff (v k'am u pik) und
der Beitext iiber dem Bild des Gott A besagt, dass dieser einen Rock anzieht (u pik u k'al)
(Schele und Grube 1997b:94; Ciaramella 1999:45-46). Im Unterschied zu den besprochenen
Texten aus Palenque empfingt (k'am) die Goéttin ein Kleidungsstiick, in den Inschriften
Palenques sind es jedoch historische Akteure, welche die Kleidungsstiicke oder Ausstattungen
prasentieren (ak’). Eine detaillierte Diskussion dieser Szene findet sich in einem Exkurs iiber
die Bedeutung und symbolische Funktion von Kleidung bei den Klassischen Maya ab Seite
203 in dieser Arbeit.

Abbildung 249 — Ausschnitt aus dem COL Kodex Dresdensis, Seite 2c) als Beispiel fiir die Einkleidung von
Gotterbildern. Im ersten Bild empféingt (k'am) die junge Mondgoéttin ixik oder Goéttin I einen Rock (pik); im
zweiten Bild wird der nackte Gott A gezeigt, der sich einen Rock umwickelt (k'a/). Photo von Ernst Forstemann
(1880).
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4.2.8 sab +Kk’uh

COL Codex Tro-Cortesianus 43¢ 16. Jh. [Himmelsrichtung] u ch'ab u sa-ba K'UH

COL Codex Tro-Cortesianus 43¢ 16. Jh. [Himmelsrichtung] u sa-ba u CH'AB K'UH

Tabelle 67 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge sab + k'uh

4.2.8.1 Vorkommen

Auf Seite 43¢ der Madrider Mayahandschrift befinden sich drei #'o/ mit in Kolumnen
angeordneten Hieroglyphentexten, welche die Hieroglyphenfolge T667:667 + sab + k'uh bzw.
sab + T667:667 + k'uh aufweisen. Seite 43¢ ist ein Bestandteil des Jagdkapitels der Madrider
Mayahandschrift, dessen Texte und Bilder sich auf Jagd und Jagdrituale beziehen (Nagy
1997; Colas 2006). In den oberen beiden Almanachen lautet die Hieroglyphenfolge sab +
T667:667 + k'uh und im untersten Abschnitt der Seite 43 ist die Reihenfolge T667:667 + sab
+ k'uh (Tabelle 67).

4.2.8.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 250 — Die Seiten 43b (links) und 43c (rechts) der Madrider Mayahandschrift. Abbildung nach
(Ballesteros Gaibrois und Rivera Dorado 1991).

Im Fokus der Diskussion stehen die dquivalenten Zeichenfolgen T283-501 = T283-758 = sa-
ba , die in der Madrider Mayahandschrift haufig in richtungs- und ritualbezogenen Kontexten
verwendet werden und ausfiihrlich von Pierre Robert Colas behandelt wurden (1999:92-101).
Die sprachliche Lesung des Graphems T283 als /sa/ beruht auf der Beobachtung von Nikolai
Grube und Werner Nahm, dass das Graphem die Kodexvariante von g30sa reprisentiert und
die Entzifferung von T501 und T758 als Silbenzeichen fiir /ba/ gilt in der Epigraphik als
gesichert (Kelley 1976:185; Stuart 1988b; Grube und Nahm 1991; vgl. Macri und Vail 2009).
Die von Gabrielle Vail verwendete sprachliche Lesung /ch'a/ fiir T283 bleibt hier
unberiicksichtigt, da die Argumente fiir diese Entzifferung nicht bekannt sind und die Autoren
hierfiir keinen Nachweis liefert (Vail und Hernandez 2010).

Struktur und ein Grofteil der Inhalte der Almanache auf den Seiten 43b und 43c der Madrider
Handschrift sind identisch (Abbildung 250). Jeder Almanach besteht aus einer Textkolonne
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mit vier Hieroglyphenblocks, wobei Seite 43b acht und die Seite 43c sieben Kolonnen
aufweist. Strukturelle Ubereinstimmung zwischen beiden Almanachen herrscht in der ersten
und letzten Hieroglyphe jeder Kolonne: jeder Text wird mit einem Richtungs- oder
raumbezogenen Ausdruck eingeleitet, gefolgt von zwei weiteren Blocks, und endet in der
Hieroglyphe <K'UH>. Unterschiede zwischen beiden Almanachen finden sich in der
Lesefolge der beiden mittleren Blocks: wéhrend die beiden mittleren Textstellen in den
Kolonnen auf Seite 43b als u ,s3sa-so;ba ju 712.72CH'AB gelesen werden, lautet die
Leserichtung der Hieroglyphen im Almanach auf Seite 43¢ u 712.72CH'AB u ,338a-50;ba.
Wihrend die Identifikation, Lesung und Interpretation der Hieroglyphe 7, CH'AB als
transitives Verb flir "etwas erschaffen" gesichert ist (Macri und Vail 2009:194), bleibt die
Interpretation des Lexems sab im vorliegenden Kontext noch weitgehend offen, da mit den
bisherigen Interpretationen nicht alle Kontexte plausibel interpretiert werden konnen. Colas
identifiziert die Form sab als elidierte Schreibung des Lexems sabak, das in dieser Variante in
der Dresdner Handschrift anzutreffen ist und von Linda Schele und Nikolai Grube mit
Yukatekisch als "Russ, Kohle, russig; schwarze Tinte, schwarze Farbe, schwarzes Pulver"
tibertragen wird (Diitting 1991b:110; Grube in: Schele und Looper 1996b:102; Schele und
Grube 1997a:221; Colas 1999:95-96; Robertson u. a. 2007:38)82. Schwarze Farbe und Russ,
so Colas in seinen Ausfithrungen, wurde von den Lacandonen im frithen 20. Jahrhundert mit
Regen assoziiert. So lautete der Name des Wettergottes menzabac "Russmacher". Man trug
gemiss Tozzers Ethnographie den schwarzen Russ aus den Copal-Riuchergefdssen
zusammen und nutzte diesen bei Regenritualen oder verwendete die tiefschwarze Asche als
Basis fiir schwarze Farbe (Tozzer 1907:71). Die Vorstellung des Russ erzeugenden
Regengottes findet sich auch in der Dresdner Mayahandschrift, wo das Lexem sabak "russig"
als Attribut des Regengottes Chahk auftritt (Schele und Grube 1997a:220-221). In Anlehnung
an koloniale und ethnographische Quellen schligt Colas deshalb vor, das in der Madrider
Handschrift hiufig erwihnte sab als unterreprisentierte Schreibung von sabak®® zu sehen und
daher mit "Russ; schwarze Farbe" zu interpretieren, die im Rahmen von Zeremonien und
Festen zur Korperbemalung diente. Folgt man diesem Vorschlag, so ldsst sich die fragliche
Passage mit der transitiven Verbkonstruktion auf den Seiten 43b und 43c einerseits als u ch'ab
u sab k'uh transliterieren und mit "Es ist sein Erschaffen der schwarzen Farbe/Russ/Bemalung
des k'uh" paraphrasieren, wobei die Nominalphrase u sab k'uh als Objekt der Phrase eine
Possessivkonstruktion représentiert, in der das Lexem k'uh als Possessor fungiert. Die
Verbalphrase u ch'ab ist eine besessene Null-Nominalisierung, wobei die Nominalisierung
durch ein Nullmorphem zum Ausdruck gebracht wird (Wichmann 2004b:331). Eine
alternative Interpretation dieser Phrase wire, k'uh als Subjekt der Handlung zu deklarieren, so
dass u ch'ab u sab k'uh mit "Es ist sein Erschaffen seiner schwarzen Farbe, k'uh" zu
ibersetzen wire, obschon das Ergativpronomen vor dem Nomen sab in der ersten Kolonne
eher auf die Possessivkonstruktion u sab k'uh "es ist die schwarze Farbe des k'uhi" hinweist,
und somit die erste Interpretationsalternative zu bevorzugen ist.

Die beiden angesprochenen Almanache auf Seite 43b und 43¢ des Madrider Kodex sind im
Kontext des so genannten Jagdkapitels zu verstehen, in dessen Fokus weniger die Jagd,
sondern vielmehr Handlungsanweisungen fiir verschiedene Rituale mit Bezug zur Wildjagd
stehen (Nagy 1997; Colas 1999:170ff). Zwei Bilddarstellung begleiten den Hieroglyphentext
auf Seite 43b: unter der ersten Hieroglyphenkolumne befindet sich die Représentation des
Schellhas'schen Gott C bzw. k'uh, auf der Hieroglyphe T157 sitzend, die das Ikon eines

82 Das Lexem sabak ist kognat zur Schreibung abak und bedeutet "Russ, schwarzes Pulver, schwarze Farbe".
Die kolonialzeitliche yukatekische Form lautete sabak bzw. abak und im Ch'orti' findet sich sibik; im
kolonialzeitlichen Ch'olti' ist yabak belegt und das Kognat im K'iche' ist aba’q "Russ" (Robertson u. a. 2007:38).
¥ Colas zitiert eine Idee von Nikolai Grube aus dem Jahr 1999, wonach in Hieroglypheninschriften ein
auslautendes —k wegfallen konnte (Colas 1999:96).
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Erdlochs zeigt in dem die beiden Grapheme 74sma-;ska als Glosse eingeschrieben sind (Colas
1999:104). Das Lexem mak wurde im klassischen Maya mit den verbalen und nominalen
Bedeutungen "einschlieBen; Kammer; Falle, Grube" verwendet (Stuart 1985b; Prager 1996;
Colas 1999:104; Hull und Carrasco 2004), woraus Colas die Idee konstruiert, dass die
Beischrift als Glosse fungiere und das Ikon als "Grubenfalle" beschreibe. Die Abbildung unter
der letzten Kolumne zeigt einen Jaguar, der wahrscheinlich eine Jagdbeute reprédsentiert. Die
Beitexte liber den Bilddarstellungen nehmen inhaltlich keinen Bezug auf das Bild selbst,
sondern enthalten Handlungsanweisungen fiir Rituale, die im Zuge einer Jagd an bestimmten
Tagen vollzogen werden mussten. So beginnt jede Kolumne mit einer Raumreferenz, darunter
finden sich Hieroglyphen fiir alle Himmelsrichtungen, Herdsteine als Zentrumsmarkierer,
Héauser sowie Karstbrunnen, gefolgt von der Formulierung u ch'ab u sab k'uh "es sein
Erschaffen des schwarzen Farbe des k'uh"; Abschluss jeder Kolumne bildet eine
Farbhieroglyphe mit Koeffizient, die jeweils mit der entsprechenden Raum- und
Richtungshieroglyphe assoziiert sind (Colas 1999:102). Christopher von Nagys Hypothese,
wonach es sich bei den Texten und Bilddarstellungen in den Almanachen auf Seite 43b und
43¢ um die Beschreibung von Feuerzeremonien handelt, basiert auf einer Reihe von
Falschlesungen, auf die Colas in seiner Arbeit liber den Madrider Kodex aufmerksam
gemacht hat, weshalb diese These nicht mehr aufrecht erhalten werden kann (Nagy 1997:621f;
Colas 1999). Vielmehr scheinen die Texte auf den Seiten 43b und 43¢ eine Beschreibung von
Jagdzeremonien zu sein, deren Ziel es war, Russ fiir schwarze Farbe zu produzieren, die
entweder zur Korperbemalung oder fiir den Anstrich von Idolen verwendet wurde, wie dies in
der Possessivkonstruktion u sab k'uh "der Russ / die schwarze Farbe fiir k'uh" zum Ausdruck
kommen kdnnte.

Abbildung 251 — Almanach auf Seite 80c der Madrider Mayahandschrift (links) mit der Darstellung der
Gottergestalten D (links) und A (rechts), die beide ein Gefédss mit schwarzer Farbe tragen, das im Text als sab
bezeichnet wird. Abbildung 223 (rechts) zeigt vier Rduchergefésse, die im Text auf Seite 61a als sab bezeichnet
werden. Abbildungen nach (Ballesteros Gaibrois und Rivera Dorado 1991).

Textliche und ikonographische Belege fiir die Richtigkeit der Interpretation von sab als
"schwarze Farbe, Russ" wurden ebenfalls von Colas zusammengetragen (Colas 1999:94-95).
Seite 80c der Madrider Mayahandschrift zeigt die Schellhas'schen Gottergestalten D und A,
die in ihren Hidnden "ein schwarzes, das heisst schwarze Farbe enthaltendes Gefdss" halten
(Forstemann 1902:94) (Abbildung 251 links). Der jeweilige Hieroglyphentext iiber den
beiden Figuren enthilt Schreibfehler, kann aber als ju ¢sok'a-130wa 2s38a-757ba > u k'a/mjaw
sab "er nimmt schwarze Farbe / Russ entgegen" rekonstruiert werden. Der Begriff sab muss
sich auf das in Hénden gehaltene Gefdss mit dem schwarzen Inhalt beziehen, so dass die
Lesung "schwarze Farbe, Russ" aufgrund der Ikonographie durchaus plausibel erscheint (vgl.
Colas 1999:95). Ein weiterer Beleg fiir die Plausibilitit der Lesung sab als "Russ, schwarze
Farbe" findet sich auf Seite 61la der gleichen Handschrift (Abbildung 251 links). Die
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Bilddarstellung zeigt vier mit der charakteristischen Dornenapplikation dekorierte
Réuchergefisse (vgl. Thompson 1957), die im Begleittext als sab bezeichnet sind und jeweils
mit einer Himmelsrichtung assoziiert werden. Der Almanach enthilt Handlungsanleitung fiir
ein Ritual, wonach zu bestimmten Tagen Riuchergefdsse in den jeweils genannten
Himmelsrichtungen aufgestellt und angeziindet werden mussten. Sab bezieht sich hierbei
nicht auf das Gefiss selbst, sondern auf die verbrannten Kopalreste im Inneren, die fiir rituelle
Zwecke und zur Herstellung von schwarzer Farbe gesammelt wurde. Aufschlussreich
erscheint in diesem Zusammenhang die Darstellung eines derartigen Rauchergefdasses im so
genannten Alphabet der Mayaschrift in Diego de Landas Relacion de las cosas de Yucatan.
Landas Zeichenliste enthélt fiir den Laut /z/ ein Graphem, fiir das in den bekannten Texten
bislang noch kein korrespondierendes Zeichen entdeckt wurde. Das Ikon reprisentiert ein
Réuchergefiss mit der charakteristischen Dornendekoration, wie sie auch fiir die Darstellung
solcher Gefd3e in den Mayahandschriften dokumentiert sind. Da bislang noch kein Graphem
der Mayaschrift entdeckt wurde, das Ahnlichkeiten zu Landas <z> aufweist, liegt die
Vermutung nahe, dass Landa kein Schriftzeichen, sondern ein ikonographisches Element in
sein Alphabet aufgenommen hat, das ein Réuchergefdss darstellt, dessen Bezeichnung sab
war.

Abbildung 252 — Das Graphem fiir das Phonem /z/ in der Mayaschrift nach dem 'Alphabet' von Diego de Landa
mit lateinschriftlicher Glosse (1566) und zum ikonischen Vergleich die Darstellung eines Réuchergefédsses von
Seite 61a der Madrider Handschrift (nach Ballesteros Gaibrois und Rivera Dorado 1991).

4.2.8.3 Kontextanalyse
Die Untersuchung weiterer Vorkommen der Hieroglyphe sab einschlieflich der
wahrscheinlich vollstindigen Schreibung als sabak steht im Mittelpunkt dieses Abschnittes.

Abbildung 253 — Ein Almanach auf den Seiten 46a und 47a aus dem Jagdkapitel in der Madrider
Mayahandschrift mit einem weiteren Vorkommen der Hieroglyphe sab bzw. bas (nach Ballesteros Gaibrois und
Rivera Dorado 1991).

Laut Pierre Robert Colas findet sich ein anderes Vorkommen der Graphemfolge <sa-ba> im
Almanach auf den Seiten 46a-47a der Madrider Mayahandschrift, das als unterreprésentierte
Schreibung von sabak interpretiert wurde (Colas 1999:127) (Abbildung 253). Zwei Szenen
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dieses Almanachs zeigen einen Hirsch, dessen Vorderlauf in einer Schlinge festgesetzt ist, die
zu einer Schwippgalgenfalle gehdrt (Colas 1999:122). Die Interpretation des mittleren Bildes
bleibt unklar, es zeigt einen liegenden Hirschen auf dem so genannten Himmelsband, aus dem
vegetabile Elemente mit Friichten und Bléttern von oben herab herauswachsen. Die insgesamt
vier Hieroglyphentexte beginnen jeweils mit einem Richtungsbezug, gefolgt von sa-ba bzw.
ba-sa in der dritten Kolonne und anschlieBend ma-ta-na fiir matan, das in zahlreichen
westlichen Mayasprachen "Gabe, Geschenk" bedeutet (Kaufman und Justeson 2003; Boot
2009c:127). Colas erginzt bei seiner Interpretation sab zu sabak und liest den Text iiber den
jeweiligen Abbildungen sinngeméf "Im [Himmelsrichtung], eingerieben mit schwarzer Farbe
[der Priester], ist seine Gabe" (Colas 1999:127). Colas schlédgt vor, Text und Bild unabhéngig
voneinander zu interpretieren und den Text als Handlungsanweisung fiir eine Jagdzeremonie,
bei der schwarze Farbe rituell verwendet wurde, wihrend die Bilddarstellung auf die Jagd
selbst verweist. Die Schreibung ba-sa auf Seite 47a konnte jedoch darauf hindeuten, dass im
Text nicht sab, sondern das Lexem bas intendiert war, das kognat sein konnte mit dem Lexem
bahs, das im modernen Ch'orti fiir das transitive Verb "anbinden" steht (Wisdom 1950;
Alfonso Lacadena, zitiert in: Colas 1999:94). Diese Lesart wiirde angesichts einer
anzunehmenden Bild-Text-Relation plausibel sein, so dass die einzelnen Texte iiber den
Bilddarstellungen vielmehr als [Himmelsrichtung] bas matan zu lesen und mit "Anbinden der
Gabe in [Himmelsrichtung]" zu paraphrasieren sind. Das vermeintliche zweite Vorkommen
von sab scheint daher eher eine Fehlschreibung des Lexeme bas "etwa anbinden"
darzustellen. Im folgenden sollen nun Kontexte mit dem Lexems sabak untersucht werden,
die einerseits in der Dresdner Handschrift und andererseits in den terminalklassischen
Inschriften von Chichen Itza nachgewiesen sind (Schele und Grube 1997a:220; Boot
2005a:107-109).

In den Endklassischen Texten Chichen Itzas findet sich der Ausdruck sabak ajaw "Herrscher
von sabak", der als Toponym identifiziert wurde, auf das auch im kolonialzeitlichen Chilam
Balam von Chumayel referiert wird (vgl. Boot 2005a:108) (Abbildung 254). In Chichen Itza
fungiert sabak ajaw und sabak isoliert als Personenname (Garcia Campillo 2000:39) und ist
ebenfalls Bestandteil des Theonyms bah sabak ajaw o'hlis k'uh (Boot 2005a:326). Ahnlich
wie in der Dresdner Handschrift liegen fiir das toponymisch verwendete sabak in den Texten
Chichen Itzas die beiden Schreibungen <sa-ba-ki> und <sa-ba-ka> vor (Garcia Campillo
2000:50,62). Das Morphem sabak konstituiert im Yukatekischen ein Bestandteil von
Pflanzennamen, darunter etwa in <zabac che>, <zabac abal> oder <zabac nicte> (Roys
1931:301) und als Pflanzenname tritt sabakche' und sein Ch'olan Kognat sibikte’ zudem in

vorspanischen (sabak, sibik), kolonialzeitlichen (sabaknail) modernen Toponymen auf (sabac
ha) (Roys 1931:301-302; Grube u. a. 2002:11-6; Boot 2005a:107-108) (Abbildung 254).

sa-ba-ki AJAW K'UH SIBIK-ki-TE' AJAW
CHN Str. 3C15 Fragment 11 CHN Str. 4C1 Tiirsturz 2 YLS gemalte Inschrift
(Zeichnung von David Stuart) (Zeichnung von Ian Graham) (Zeichnung von Stephen Houston)

Abbildung 254 — Vorkommen von sabak und sibik in Hieroglyphentexten der Spéten Klassik und Endklassik
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Spétere Vorkommen des Lexems sabak finden sich in der Dresdner Handschrift: im mittleren
Almanach auf den Seiten 58b-59b der Dresdner Handschrift fungiert sabak als Attribut des
Regengottes Chahk (Schele und Grube 1997a:220-221) (Abbildung 255). Der Schreiber
benutzte hierfiir vier Varianten in folgender Reihenfolge: ,g3sa-757ba-yska, 338a-757ba-joski,
2838a-251ba-193ki und ,g38a-s9;ba-1o3ki, Schreibungen dieses Lexems, die auch aus den Texten
Chichen Itzas bekannt sind (Abbildung 254). Jeder t'o/ des genannten Almanachs beginnt mit
der Verbalphrase wa'laj "es positioniert sich" (Schele und Grube 1997a:220), gefolgt von
einer Hieroglyphe fiir die jeweilige Himmelsrichtung und der Nominalphrase des
Regengottes, sabak Chahk. Abschluss jedes Textes bildet eine so genannte Opfergaben-
Hieroglyphe (vgl. Zimmermann 1953:Tafel 7; Bricker 1991; Schele und Grube 1997a:220-
221).

Die Wurzel sabak bedeutet "Russ, Kohle, schwarze Farbe, Tinte"® und unterstreicht im
vorliegenden Kontext ein Attribut des Regengottes, das bis in die Gegenwart in den religisen
Vorstellungen der Lakandonen im Eigennamen des Regengottes Mensabac konserviert
geblieben ist. Mensabac bedeutet "Macher des schwarzen Pulvers / Russes" (Anders
1963:333) und ist mit einem Belief verkniipft, wonach die Helfer des Regengottes Russ oder
ein Pulver als Samen in den Himmel streuen, woraus Wolken, Regen, Donner und Blitz
entstiinden (Bruce 1968:127). Auch in kolonialzeitlichen Quellen aus Yukatan wird zabac mit
der Bedeutung "Wolken hervorrufendes schwarzes Pulver" als Attribut der Gottheit oxlahun ti
k'u iberliefert (Thompson 1970:281). Obschon sich eine zeitraumliche Distanz zwischen den
Quellen der Postklassik und den modernen ethnographisch-linguistischen Aufzeichnungen
auftut, lassen sich sprachliche und kulturhistorische Ubereinstimmungen bei der Empraxie
des Lexems sabak nicht abstreiten und das Vorkommen im Dresdner Kodex mit Hilfe der
ethnographischen Analogie zumindest als Hypothese erklaren.

Abbildung 255 — Seite 58b-59b der Dresdner Mayahandschrift: Reprisentationen des Regengottes sabak Chahk
"russiger Regengott" in seinen unterschiedlichen Wirkstétten mit der expliziten Nennung sabak "russig".
Abbildung nach (Foérstemann 1880).

84 YUK sab'ak "soot", ITZ sdb'dk "soot", CHR sib'ik "tizne", CHT zibic "carbon", CHL sib'ik "polvora", TZE
sib'ak "polvora, tizne, hollin", TOJ sib'ak "tizne, cohete", MAM sb’'aq "hollin, tizne, carbon" (Kaufman und
Justeson 2003).
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Fazit: Pierre Robert Colas konnte in seiner Analyse der Madrider Handschrift {iberzeugend
darlegen, dass das Lexem sab eine elidierte Form von sabak darstellt, das mit "Russ,
schwarze Farbe" iibertragen werden kann und ein Attribut des Regengottes als Wolken- und
Regenerzeuger zum Ausdruck bringt. Sab wird in der Madrider Handschrift als "Russ, Kohle"
verwendet, das im Kontext verschiedener Zeremonien hergestellt und eingesammelt wurde
um daraus schwarze Farbe herzustellen, mit der man zur Vorbereitung der Jagd den Kdorper
bemalte (Colas 1999:128), aber auch Darstellungen der Gottergestalt Y zeigen diesen oft mit
Jagd assoziierten Akteur mit einer schwarzen Korperbemalung (Zimmermann 1956:164;
Grube 1986a:101-103). Seine Namenshieroglyphe in der Dresdner Handschrift lautet Huk Si'p
und sein Emblem ist ein der Hirschkopf oder das Geweih als Kopfaufsatz (Grube 2012b). Es
ist denkbar, dass Russ, Kohle und schwarze Farbe als Anstrich fiir die entsprechenden
Gotterbilder verwendet wurde, die in den diskutierten Almanachen der Madrider Handschrift
als k'uh bezeichnet sind. Zum Schluss dieses Abschnittes wiirde ich somit die These
formulieren, dass die auf den Seiten 43b und 43c notierte Possessivphrase u sab k'uh "die
schwarze Farbe des k'uh" sich auf die schwarze Farbe bezieht, mit der Gotterbilder im
Rahmen von Jagdzeremonien bemalt wurde. Der Begriff k'uh, so eine Schlussfolgerung,
wiirde dann auf ein materielles Objekt referieren, das mit schwarzer Farbe bemalt wurde —
wahrscheinlich wurde das Lexem k'uh auch in diesem Kontext fiir den Begriff "Gotterbild,
Statue" verwendet.
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4.2.9 sas+Kk’uh

COL Codex Tro-Cortesianus 14a 16. Jh. u ta-k'a u sa-sa K'UH

Tabelle 68 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge sas + k'uh

4.2.9.1 Vorkommen

Seite 14a der Madrider Mayahandschrift enthélt vier Vorkommen der Hieroglyphenfolge sas
+ k'uh und die Priifung des gesamten Textkorpus der Mayaschrift zeigt, dass das Lexem sas
ausschlieBlich in der gelisteten Textstelle erwihnt wird (Tabelle 68).

4.2.9.2 Epigraphische Diskussion

Beschreibung von Maurerarbeiten an Steingebduden durch gottliche Akteure. Abbildung nach (Ballesteros
Gaibrois und Rivera Dorado 1991)

Im Fokus dieses Abschnittes steht die epigraphische Analyse eines Almanachs auf Seite 14a
der Madrider Handschrift, der mit benachbarten Almanachen die Errichtung und Einweihung
von Steingebdude thematisiert (vgl. Houston 1998b:529; Webster 1998:29-30; Vail und
Hernandez 2010) (Abbildung 256). Die Szene auf Seite 14a der Madrider Handschrift zeigt
drei sitzende Gottergestalten, die Hand an eine mit blauer Farbe bemalten Konstruktion
anlegen, die Forstemann als "Denksdule" und Houston als "Gebédude" identifizierten
(Forstemann 1902:26; Houston 1998b:529); aufgetiirmte Steine, reprdsentiert durch das
Graphem T528 fiir "Stein", deuten an, dass es sich um ein Steingebdude mit Dachaufsatz
handelt (vgl. Vail und Herndndez 2010). Die Beitexte liber den jeweiligen Szenen sind bis auf
den jeweiligen Eigennamen des dargestellten Akteurs identisch: ju jpota-geok'a ju g38a-2338a
13.1016K'"UH [Eigenname] > u tak’ u sas k'uh "er beklebt die Mauer mit Tonerde des Gottes /
weiler Tonerde" (Houston 1998b:529) bzw. "k'uh beklebt die Mauer mit weisser Tonerde".
Die letztgenannte Ubersetzung basiert auf Interpretation, wonach k'uk nicht als Possessor
innerhalb einer Possessor-Possessum-Phrase fungiert, sondern als Subjekt der Handlung zu
sehen ist. Aufgrund der Possessivkonstruktion u sas k'uh ist jedoch davon auszugehen, dass
hier eine Possessor-Possessum-Konstruktion vorliegt.

Tak'- wurde von Stephen Houston als Wurzel eines transitives Verbes identifiziert, das in
verschiedenen Tieflandsprachen "ankleben, verputzen, verbinden" bedeutet (Kaufman und
Norman 1984:131; Lacadena Garcia-Gallo 2003a) und das Lexem sas ist hingegen nur im
yukatekischen Maya der Kolonialzeit attestiert, wo es als tierra blanca que sacan de las
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cuevas und la mezcla para allanar pared verwendet wurde und mit "Stuck" zu iibersetzen ist
(Barrera Vasquez 1980:718; Mathews und Bird 2006-). Entzifferung und Ubersetzung der
Textpassagen erscheinen mit Blick auf die Text-Bild-Relation plausibel, da in den Szenen
Akteure dargestellt werden, die mit flacher Hand die Mauer einer Steinkonstruktion
bearbeiten. Dem Beitext zufolge bringen sie sas k'uh "Tonerde des k'uh" an die Mauer, die
Stephen Houston mit "helle Tonerde" iibersetzt und als Stuckanstrich zu interpretieren ist
(vgl. Houston 1998b:529; Mathews und Bir6 2006-).

4.2.9.3 Kontextualisierung

Die Analyse des Inschriftenkorpus zeigt, dass das Lexem sas lediglich auf Seite 14a der
Madrider Mayahandschrift nachgewiesen ist; eine Kontextanalyse weiterer Vorkommen ist
daher nicht mdglich - Aufschluss iiber das semantische Verhalten der Hieroglyphenfolge sas
+ k'uh kann daher nur die Kontextualisierung des dokumentierten Vorkommens im Vergleich
mit den benachbarten Text- und Bildstellen bringen. Der Almanach auf Seite 14a der
Madrider Handschrift leitet eine Sequenz von drei Almanachen ein, iiber Seite 15a bis Seite
16a verlduft und als gemeinsames Thema die Konstruktion und Einweihung von steinernen
Gebéude hat (Abbildung 257). Zwei Almanache auf den Seiten 14a und 16a wurden bereits in
dieser Arbeit ausfiihrlich behandelt und thematisieren einerseits das Stuckieren der Gebiude,
u tak' u sas k'uh (Seite 14a) sowie deren rituelle Einweihung, och ?-na k'uh (16a) (Kapitel
4.1.13). Die Bilddarstellungen im mittleren Almanach auf Seite 15a sind vergleichbar mit
jenen auf Seite 14a: die beiden Szenen zeigen Représentationen von blau bemalten Gebduden
mit Steinmauern — markiert durch aufgetiirmte Hieroglyphen fiir "Stein". Rechts davon sitzen
zwei Gottergestalten, laut Text Gott E oder der Maisgott in der ersten Szene und rechts davon
Gott C. Beide sind mit angewinkelten Armen dargestellt, ihre Hénde legen sie an das
Gebdude und nehmen damit eine dhnliche Haltung ein, wie die beim Anbringen von Stuck
dargestellten Akteure auf Seite 14a.

Abbildung 257 — Die Almanache auf den Seiten 14a, 15a und 16a mit der Darstellung bauender Gottergestalten,
deren hieroglyphische Beitexte vom Stuckieren, dem Errichten und der Einweihung der Gebdude sprechen
(Ballesteros Gaibrois und Rivera Dorado 1991)

Die hieroglyphischen Texte tiber und zwischen den beiden Bilddarstellung ist standardisiert
und besteht aus der Graphemfolge ZQJ + s3sSAK seslu, gefolgt von Eigennamen und
attributiven Hieroglyphen unterschiedlicher Gottergestalten (vgl. Forstemann 1902:11,26;
Vail und Hernandez 2010). Das Graphem ZQJ wurde vom Autor der vorliegenden Arbeit als
Vollvariante des von David Stuart entzifferten Zeichens T79 identifiziert, das den Begriff pat
"bauen; errichten; formen" denotiert (Prager 2010b). Die Zeichenfolge SAK + lu wird von
Gabrielle Vail als elidierte Variante von sak [u'um "weisse Erde" interpretiert, da ein
auslautendes —m in der Mayaschrift hdufig wegfallen konnte (Zender 1999:144). Eine
vollstindige Schreibung als s3sSAK seslu-jsoma > sak [u'um findet sich in einer
Schreibersignatur auf Stele 6 von Piedras Negras, wo der Ausdruck als toponymischer Titel
fungiert und ein weiteres Vorkommen von /u'um in der Schreibung lu-ma ist auf Panel 3 aus
Xcalumkin attestiert. Der Beitext iiber den Darstellungen auf Seite 15a des Madrider Kodex
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lasst sich auf dieser Grundlage folgendermallen lesen: pat sak [u'um, "das Formen von weiller
Erde". Die Hieroglyphe 7PAT denotiert das Bauen von Architektur oder kleineren Einheiten,
wie etwa Treppen, Altidre, Hauser, Ballspielpldtze oder auch Plitze (Stuart 1998b). Stuarts
Analyse zufolge ist die Syntax so genannter Bauberichte in den Inschriften einheitlich: pat
"bauen, errichten" + [generischer Name des Architekturtyps]. Ubertriigt man diese Formel auf
das Vorkommen in der Madrider Mayahandschrift, so ist die Hieroglyphe sak lu'[fum] "weisse
Erde" nicht nur ein generischer Begriff, sondern ist ebenfalls als Denotat fiir eine bauliche
Konstruktion oder als Material zu interpretieren, das "gebaut, geformt" werden konnte.
Gabrielle Vail schldgt vor, dass sak lu'um das Mineral Palygorskit denotiert. Es handelt sich
dabei um ein Stoff, der zur Herstellung des so genannten Mayablau gewonnen und wéhrend
der Postklassik in dem Ort Sacalum bei Ticul abgebaut wurde (Arnold 2005; Vail und
Hernandez 2010). Unterstiitzung flir die Plausibilitdt dieses Vorschlags liefert das
Bildprogramm des Almanachs, das Repridsentationen von mit Mayablau bemalten
Steingebduden enthalt.

In seiner Studie der fraglichen Passage im Madrider Kodex interpretiert Stephen Houston die
Phrase ju jpta-¢eok'a ju 2g38a-7838a 13.1016K'"UH [Eigenname] > u tak' u sas k'uh einerseits als
"er beklebt die Mauer mit Tonerde des Gottes / weiler Tonerde" (Houston 1998b:529) und
alternativ als "k'uh beklebt die Mauer mit weiller Tonerde". Gemadss der ersten Interpretation
fungiert k'uh als Possessor innerhalb einer Possessor-Possessum-Phrase und laut Houstons
bevorzugter Lesung tritt £uh als Subjekt der Handlung auf. Beide Vorschlédge sind sprachlich
plausibel, obschon das Possessivpriafix am Lexem sas ein erdriickender Hinweis dafiir ist,
dass eine Possessor-Possessum-Konstruktion vorliegt und £'uk als Possessor von sas "Stuck"
fungiert. Ahnlich wie in den Konstruktion sab + k'uh "schwarze Farbe des k'uh" wird auch im
vorliegenden Fall ein Stoff mit k'uk assoziiert. Mangels vergleichbarer Kontexte, sind kaum
Aussagen iiber Sinn und Bedeutung dieser Konstruktion zu machen. Eine zugeschriebene
Eigenschaft von k'uh scheint mit den assoziierten Materialien in Verbindung zu stehen. Ein
fehlendes Possessivsuffix am Possessum deutet jedenfalls darauf hin, dass hier keine
Partitivkonstruktion vorliegen kann, sondern ein Besitzverhiltnis zwischen einer Person und
einem Gegenstand oder Objekt (Houston u. a. 2001c:26ff.). K'uh konnte in diesem Fall, aber
auch in der Konstruktion sab + k'uh, semantisch als Person kategorisiert werden und dies
kann als Hinweis gelten, dass k'uh als Akteur aufgefasst wurde.
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4.2.10 tutaal + (Attribut) + k’uh

Monument Weihedatum Bezugsdatum Kotext wayVbil  Kotext
(Eigennamen)

PAL Tempel der Inschriften, 9.13.0.0.0 9.11.0.9.7 yak'aw u tutaal chan k'uh u tu-ta- chan k'uh kabal k'uh

Osttafel kabal te' li

Tabelle 69 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge tutaal + k'uh

4.2.10.1 Vorkommen

Das einzige Vorkommen der Hieroglyphenfolge tutaal + Attribut + k'uh findet befindet sich in
einer langeren Passage auf der Osttafel im Tempel der Inschriften. Das Possessivpronomen u
vor dem Substantiv futaal zeigt an, dass eine Possessor-Possessum-Relation vorliegt, bei der
das durch ein Attribut modifizierte Lexem k'uh grammatikalisch als Possessor eines Objekts
mit der Bezeichnung tutaal bezeichnet wird (Tabelle 69).

4.2.10.2 Epigraphische Diskussion

1 J

w tzutzmal u lajchan pik "das Ende des 12. Bak'tun"

‘utiiy ha' 'ooknal "am Wasser-Hund-Ort"

' yilaj yax chitim? "dann besuchte / sah er es; [Titel]
k'inich janab’' pakal "K'inich Janaab' Pakal "

k'uh matawiil ajaw u [...]-ji "Gott-Konig von Mataawil; er [...]
chan tikil u ? tuunil [Name eines Objekts]

chan u-?-li chan [Name eines Objekts]

chan k'an lakam yak'aw [Name eines Objekts]; er gab

w tutaal chan k'uh "das tutaal den Himmel-k'uh"
kabal k'uh "den irdischen k'uh"

Abbildung 258 — Ausschnitt aus der Inschrift der Osttafel im Tempel der Inschriften. Zeichnung von Merle
Greene Robertson (1983)

Die Textstelle mit der Possessivkonstruktion futaal + k'uh findet sich in Position J9-111 auf
der Osttafel im Tempel der Inschriften in Palenque (Abbildung 258). Die Hieroglyphenfolge
gehort zu einer bislang partiell verstindlichen Phrase tliber ein Gedenkritual zur Vollendung
des zwdlften Bak'tun, das zwar aus damaliger Sicht weit in der Zukunft lag, laut Text jedoch
durch den Kénig K'inich Janaab Pakal am Tag 9.11.0.9.7 vollzogen werden sollte®, bei dem
der Konig unter anderem iibernatiirlichen Akteuren mit der Bezeichnung chan k'uh und kabal
k'uh ein Objekt namens tutaal iiberreichte (vgl. Stuart u. a. 1999a:11-43) (Kapitel 4.4.4). Die
fragliche Hieroglyphe setzt sich aus der Zeichenfolge ju-gotu-sesta-p4li zusammen ist
morphologisch als u tutaal zu interpretieren, wobei u das Possessivpronomen der 3. Person
Singular reprisentiert (Grube 1996:6; Wald und Keeler 1999:62; Wanyerka 2002:41-42;
Mathews und Biré 2006-; Guenter 2007a:45; Boot 2009c:172). Die Durchsicht der
aufgelisteten Arbeiten {liber diese Textstelle zeigt, dass die lexikalische Interpretation von

% Nach Peter Mathews (2005)
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tutaal aufgrund der unklaren Etymologie vage bleibt. Nur zwei der aufgefiihrten Autoren
schlagen fiir das fragliche Lexem Interpretationen vor: Peter Mathews und Peter Biro
iibersetzen futaal ohne Angabe einer Sprachquelle mit "Verzierung, Ausstattung" (Mathews
und Bir6 2006-) und Stephen Houston, Nikolai Grube und Linda Schele lesen die Wurzel tut-
als transitives Verb fiir "geben, schenken" (Houston 1997b:295; Schele und Grube
1997a:217), Kerry Hull, ebenfalls ohne Angabe einer linguistischen Quelle, schlidgt auf der
Grundlage von Houston, Schele und Grube fiir tu-ta-li die Transliteration tu'tal "Gabe" vor
(Hull 2003:404). In den 6stlichen und westlichen Tieflandsprachen finden sich fiir die Wurzel
tut zahlreiche Belege, die jedoch auf keine gemeinsame semantische Domine referierten um
Hinweise auf die Bedeutung und Funktion des hieroglyphensprachlichen Wortes tutaal zu
gewinnen. Hier eine Auflistung der relevanten Funde:

YUK tut- 1. "etwas bezahlen", 2. "beenden, abschliessen" sowie 3. "Dorf oder Milpa besuchen" (Barrera
Vasquez 1980; Bolles 2001); fuuti waaj fiir "pan ceremonial hecho de masa rellena de frijol cocido o e pepita
molida de calabaza" - (Bastarrachea und Canto Rosado 2003:238) (siche CHJ) — CHR tutu "tapar" (Pérez
Martinez u. a. 1996:211), tut "female genitals; plug, stopper, plugged up, congestion, navel", tuhtur "stem, twig"
(Wisdom 1950) — CHT tutu "caracol; renobar la casa" (Moran 1935) — TZO tut "walking stick insect: the
walking stick insect reputedly can tell the time on a cloudy day. If it is picked up and asked "where is the sun,
walking stick?" it will hold its forelegs together and point to the position of the sun" (Laughlin 1975:352) — TZE
tutilal "escasez, avaricia", tutil uinic "escaso, lacerado" (Ara 1986), fut "chico, pequeiio”, tut al "el hijito (de
mujer)" (Slocum und Gerdel 1971) — CHJ fut "beans" (Dienhart 1989)

Die beiden zitierten Lesungsvorschldge "Opfer" bzw. "Verzierung" flr futaal fuflen auf
semantischen Substitutionen, die in den Texten der drei Tafeln des Tempels der Inschriften
von Palenque belegt sind - aufgrund der mehrdeutigen Sprachdaten kann keine plausible
Ubersetzung von tutaal vorgelegt werden. Tutaal fungiert in der vorliegenden Textstelle als
Argument und Objekt des transitiven Verbes ak’- "etwas geben, offerieren”". Aufgrund dieses
Vorkommens ist anzunehmen, dass das Lexem auf ein Gegenstand referiert, der angefasst und
in die Hénde genommen werden konnte; unterstiitzt wird diese These von weiteren
Vorkommen dieses Verbes auf den Inschriftentafeln im Tempel der Inschriften von Palenque,
in denen Paraphernalia gelistet werden, die dem Kult der dynastischen Gotter-Dreiheit
zugerechnet werden (Schele und Lounsbury 1990; Macri 1997; Stuart 2005d:166-167;
Guenter 2007a:34). Zu diesen Gegenstinden zdhlen Kleidungs- und Schmuckgegenstinde,
wie etwa der ko'haw-Krieger-Kopfputz, ein Hut oder eine Bedeckung (pixom), das konigliche
Stirnband, Kette (‘uh) sowie Ohrpflock (tup) (Kapitel 4.2.7). Das Gefdss fiir den rituellen
Aderlass fiir den Gott GI, das iik' hu'un-Stirnband fiir Gott GIII sowie ein Gegenstand, der
mit der Triadengottheit GII in Verbindung gebracht wurde, Kkonstituierten die
individualisierenden Paraphernalia dieser Triaden-Gottheiten. Laut den fraglichen Textstellen
handelt es sich bei diesen Gegenstinden um Kleidungsstiicke und Ausstattung der drei
Gottergestalten, die den Bildnissen im Rahmen von Periodenende-Zeremonien an- oder
vorlegt wurden (Schele und Lounsbury 1990). Die folgende Ubersicht zeigt offensichtliche
semantische Substitutionen zwischen dem Lexem tfutaal und pik " Ausriistung, Kleidung"

Tempel der Inschriften, Westtafel

9.4.0.0.0 ya-k'a-wa u PIK U K'UH-li GI, GII, GIII
9.5.0.0.0 ya-k'a-wa u PIK GI, GII, GIII
9.6.0.0.0 ya-k'a-wa u PIK "Sutz"

9.7.0.0.0 ya-k'a-wa u PIK U K'UH-li Kan Balam |
9.8.0.0.0 ya-k'a-wa u PIK U K'UH-li Frau Yohl Ik'nal
9.9.0.0.0 ya-k'a-wa u PIK U K'UH-li Muwaan Mat
9.9.0.0.0 ma' ya-k'a-wa u tu-ta-li bolon chan ok'in
9.9.0.0.0 ma' ya-k'a-wa u tu-ta-li Muwaan Mat
9.9.0.0.0 ya-k'a-wa U PIK Muwaan Mat
9.10.0.0.0 ya-k'a-wa U PIK Janaab Pakal
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Tempel der Inschriften, Mittlere Tafel

9.11.0.0.0 ya-k'a-wa T272 u KO'HAW-wa JUUN WINAK u PIK GI
9.11.0.0.0 ya-k'a-wa T124:1083 CHAHK u KO'HAW-wa JUUN WINAK u PIK GII
9.11.0.0.0 ya-k'a-wa IK' HU'NAL u KO'HAW-wa JUUN WINAK u PIK GII
9.12.0.0.0 ya-k'a-wa u K'UH-hu-lu pi-ku JUUN WINAK pi-xo-ma u SAK hu-na-la

'u-ha YAX K'AHK' K'UH u tu-pa IK T272 u KO'HAW GI
9.12.0.0.0 ya-Kk'a-wa Janaab Pakal
9.12.0.0.0 ya-k'a-wa u PIK JUUN WINAK pi-xo-ma u SAK hu-na-la

'u-ha YAX [...] utu-pa YAX T124:1083 u KO'HAW GII
9.12.0.0.0 ya-k'a-wa u PIK JUUN WINAK pi-xo-ma u SAK hu-na-la

'u-ha YAX [...] utu-pa IK' HUN-na u KO'HAW GIII

Tempel der Inschriften, Osttafel

9.11.0.9.7 ya-k'a-wa u tu-ta-li chan k'uh
kabal k'uh
9.12.11.12.10 ya-k'a-wa u huntan bolon etnaah u k'aba' u muknal [Name]

Die Analyse der drei Tafeln aus dem Tempel der Inschriften belegt, dass die Begriff tutaal
"?", pik "Ausrlstung, Kleidung", die Hieroglyphe T272 (Paraphernalia fiir das rituelle
Blutopfer", T124:1083 Chahk "?" ik’ hu'nal "schwarzes Stirnband" sowie eine Reihe von
Lexemen fiir Schmuck- und Kleidungsobjekte eine semantische Domédne von Objekten
konstituieren, die im vorliegenden Text mit dem Verb -ak- "geben, offerieren" assoziiert
werden konnten. Die besprochenen Texte aus Palenque beschreiben Einkleidungsrituale von
Statuen oder Bildnissen der lokalen Gétterdreiheit, die laut den Inschriften im Rahmen von
Periodenende-Zeremonien vollzogen wurden. Mathews und Biros Interpretation von futaal als
"Ausstattung, Schmuck" basiert vermutlich auf dieser Analogie, auch Stephen Houstons
Lesung des transitiven Verbs tut- als "schenken" ist auf diese semantische Doméne
zuriickzufiihren.

4.2.10.3 Kontextualisierung

In einem weiteren Arbeitsschritt sind nun die tibrigen Vorkommen der Zeichenfolge <tu-ta-
li> aus dem Textkorpus zu isolieren um durch die Analyse des Kon- und Kotexts Aufschluss
tiber das Wortfelds des Lexems tutaal zu geben und auf dieser Grundlage eine sprachliche
Interpretation zu erzielen um Riickschliisse auf die Funktion und Bedeutung von ku/ in
diesem Zusammenhang zu ziehen.

Ein weiteres Vorkommen von futaal befindet sich auf einer Kodexstilkeramik mit Text und
Ikonographie (Kerr 1196), die erstmals von Francis Robicsek und Donald Hales publiziert
und interpretiert wurde (vgl. Robicsek und Hales 1981:61) (Abbildung 259) . Die Darstellung
zeigt zwei Gruppen junger Ménner mit ihren als Gott N oder mam dargestellten Lehrern, die
sie laut hieroglyphischen Glossen und ikonischen Perzepten in Schriftkunde und Arithmetik
unterweisen (Wichmann 2004a). Der linke Text iiber der ersten Gruppe besagt, dass ein
Objekt mit dem Namen juun k'an juun yax "1-Reife-1-Unreife" das tutaal repriasentiert (juun
k'an juun yax u tutaal). Dieser Text ist mit Hilfe einer Sprechvolute mit einem anderen
Textabschnitt assoziiert, der ebenfalls mit einer Sprechvolute mit dem Mund des é&lteren
Mannes verbunden ist, der in dieser Darstellung als Gott N bzw. mam dargestellt ist. Der
abgebildete Akteur triagt den charakteristischen Netzkopfputz der Schreiber und Priester (vgl.
Coe und Kerr 1998; Zender 2004c), und das unnatiirlich gro3e und quadratische Auge weist
darauf hin, dass ein Priester in der iibernatiirlichen Morphologie eines alten Mannes, eines
Ahnen oder Vorfahren selbst als Lehrer titig ist und der jiingeren Generation arithmetisches
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Wissen und Kenntnisse liber die Schrift vermittelt. Seine Anweisung an die beiden jlingeren
Minner lautet chokon tat bih "Verwirf es! (Zu) dick ist die Linie" (Wichmann 2004a) — der
Lehrer, so Wichmann, bemingelt wohl die Qualitit des gemalten Striches. Eine Glosse
zwischen den Kopfen der beiden Ménner weist die beiden Minner als junge Adelige der Ortes
kaj(?) aus, der wihrend der Herrschaft von Itzamnaaj Balam II (681-742) eng mit Yaxchilan
dynastisch assoziiert war (Martin und Grube 2008:119).

1-K'AN 1-YAX u tu-ta-li ch'o-ko T785-ji 7-8-9-12 T785-ji B'IH-li

cho-ko-na ta-ta BIH 13-11

Abbildung 259 — Polychrome Keramik unbekannter Herkunft mit der szenischen Reprdsentation von Unterricht
in Schrift- und Zahlenkunde (Kerr 1196) (vgl. Robicsek und Hales 1981:61). Photographie von Justin Kerr
(www.mayavase.com).

Die Schiiler in der Gruppe der rechten Bildhélfte werden in Zahlenkunde unterrichtet — eine
Sprechvolute aus dem Mund des alten Lehrers fiihrt zu der Zahlenkolumne 13-11 zwischen
dem Lehrer und einem Schiiler; links vom Lehrer befinden sich die einzelnen Zahlen in
Strich-Balken-Notation 7, 8, 9 und 12 (Robicsek und Hales 1982; Wichmann 2004a:20).
Zwischen den beiden jungen Ménnern auf der rechten Seite befindet sich ebenfalls ein Text,
der auf deren Herkunft aus dem Ort kaj verweist (T785-ji bihil).

Fiir die vorliegende Diskussion ist der Beitext {iber der linken Personengruppe
relevant, wo ein Objekt mit der Bezeichnung 1-K'AN-1-YAX als tutaal bezeichnet wird und
damit Aufschluss geben konnte {iber Sinn, Bedeutung und Funktion des Lexems futaal. Der
Begriff juun k'an juun yax "1-Gelb-1-Blau/Griin" und metaphorisch "1-Reif-1-Unreif" bzw.
das Komplementérpaar "Reif — Frisch" ist in den Inschriften und Bilddarstellungen héufig mit
Blutopfer assoziiert, wie dies Szenen aus Yaxchilan untermauern und als Grundlage fiir die
Hypothese dienten, dieses symbolische Kenning konnotiere Blut (vgl. Stuart 1988a) (zur
Diskussion der Farbsymbolik siehe Kapitel 3.4.2.2.2 und 3.4.2.2.3). Blutstrome werden in der
Bildsprache der klassischen Maya héufig mit diesen beiden Farbsymbolen markiert. In der
klassischen Maya-Ikonographie, so eine These David Stuarts, unterstreicht diese
Farbmetapher nicht nur die Kostbarkeit des Blutes, sondern konnotiert das semantische
Begriffsfeld "Uberfluss" (Stuart 2005d:100). Diese Interpretation basiert auf der Idee, dass die
Kenning Yax-K'an in verschiedenen Mayasprachen bis in die Gegenwart tradiert wurde: im
modernen Q'eqchi' bedeutet raxal kanal "Uberfluss" (Haeserijn V. 1979:282), in Ch'olti'-
sprachigen christlichen Texten des 17. Jahrhunderts wird das Begriffspaar k'anal yaxal zur
Denotation des christlichen Konzepts der "Herrlichkeit, Ruhm, Glorie" verwendet (Robertson
u. a. 2010:77) und im kolonialzeitlichen Poqomam denotieren kanal raxal bzw. kanil raxil das
Begriffsfeld "Gliick, Uberfluss, Gliickseligkeit" (Feldman 2000). Vorkommen in der
Ikonographie und in Hieroglypheninschriften zeigen die Zeichenfolge 1-K'AN-1-YAX héufig
in  Verbindung mit Nahrungsmitteln wie etwa Mais oder Kakao, Blut, Tieren,
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Menschenopfern oder als Objekt selbst, das als Opfer dargebracht wurde (Abbildung
259).Alexandre Tokovinine schlidgt daher basierend auf David Stuart vor, dass die
Zeichenfolge 1-K'AN-1-YAX Uberfluss von Nahrung und Opfergaben konnotiere (Stuart
2005d:99-100; Houston u. a. 2009:29-30), Andrea Stone und Mark Zender hingegen
interpretieren diese Komposition als Konnotat fiir den Begriff "rituelle Reinheit /
Umwandlung, Verwandlung" — Merkmale, die zum Vollzug von Zeremonien und Ritualen
notwendig waren (Stone und Zender 2011:47).

Darstellungen im Dresdner Kodex oder auf einem Gewdlbedeckstein unbekannter Herkunft
belegen, dass der Ausdruck 1-K'AN-1-YAX durchaus etwas Gegenstdndliches denotieren
konnte, das etwa im Fall des Dresdner Kodex auf einem Traggestell auf dem Riicken
getragen, oder wie auf dem Gewdlbedeckstein exemplifiziert angefasst und libergeben werden
konnte (Abbildung 260). Der Text tiber der Darstellung der sitzenden Mondgottin auf Seite
18c der Dresdner Handschrift besagt (Abbildung 260c), dass juun k'an juun yax die Tragelast
(u kuch) von Itzamnaaj und Goéttin I seien und die Darstellung auf dem Gewdlbedeckstein
(Abbildung 260d)zeigt iibernatiirliche Akteure bei der Ubergabe von hun k'an hun yax an den
Gott K'awiil durch einen buckeligen Protagonisten auf einem Thron mit Riickenkiissen.
Dieser Akteure hidlt in seinen Hénden die Hieroglyphe 1-K'AN-1-YAX, die auf dem
Gewdlbedeckstein oben links und unten rechts nochmals zitiert wird.
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Abbildung 260 — a: Detail von YAX St. 3: Blutstrom in Form perlenartiger Voluten mit den abwechselnd
infigierten ikonischen Markern T281 und T16 (Kapitel 3.4.2.2.2 und 3.4.2.2.3), Zeichnung von David Stuart
David Stuart (1988a:184); b: Detail einer Szene auf einem Keramikgefd3 (Kerr 3844) mit der Darstellung eines
brennenden Réuchergefisses mit einem Kindsopfer, das mit der Hieroglyphe YAX und K'AN markiert ist
(Photographie von Justin Kerr, www. mayavase.org). ¢ Die Zeichen YAX und K'AN als Last der jungen
Mondgéttin in der Dresdner Mayahandschrift Seite 18c (aus: Forstemann 1880); d: Gewdlbedeckstein
unbekannter Herkunft, University of Pennsylvania Museum of Archaeology and Anthropology, Zeichnung von
Christopher Jones (aus: Mayer 1983a)

Folgt man Stuarts, Tokovinines und Zenders Interpretationen so bezeichnet die Hieroglyphe
1-K'AN-1-YAX weniger ein Objekt, sondern vielmehr eine nicht genau zu bestimmende
Eigenschaften von Gegenstidnden, die im Fokus ritueller Opferhandlungen standen. Die im
vorliegenden Fall diskutierten Vorkommen dieser Zeichenkomposition zeigen, dass es sich
bei dieser Hieroglyphe nicht nur um eine visuelle Metapher zur Eigenschaftsmarkierung von
Objekten handelte, sondern um einen Gegenstand selbst, der in die Hand genommen und
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iibergeben werden konnte. Die zur Diskussion stehende Zeichenfolge 1-K'AN 1-YAX u tu-
ta-li konnte somit als "Uberfluss / rituelle Reinheit ist seine Gabe / Opfer" interpretiert
werden. Diese Lesart erscheint plausibel, weil die Hieroglyphe 1-K'AN 1-YAX héufig mit
Kontext von Opfergaben verwendet wurde; in diesem Zusammenhang kann das Lexem tutaal
tatsachlich das Begriffsfeld "Gabe, Opfer, Geschenk" konnotieren.

Abbildung 261 — Seite 34a der Dresdner Handschrift zeigt eine Opferszene mit musikalischer Begleitung. Der
Text zéhlt verschiedene Opfergaben auf, die im Text als tu-ta > tutafal] deklariert sind. Abbildung nach
Forstemann (1880)

Auf Seite 34a der Dresdner Handschrift befindet sich ein weiteres Vorkommen der des
Lexems futaal (Abbildung 261). Die Darstellung zeigt éltere Musiker, die mit Trommeln,
Flote und Rassel eine Opferhandlung begleiten, die das zentrale Motiv der Szene darstellt.
Der abgeschlagene Kopf des Maisgottes reprasentiert dabei das Opfer, das auf einer
dreistufigen Plattform auf der Hieroglyphe kab "Erde" ruht; umgeben ist der Opferplatz von
verschiedenen Gaben und einem brennenden Réuchergefdss (vgl. Schele und Grube
1997b:217; Vail und Herndndez 2010). Laut Linda Schele und Nikolai Grube enthilt der
Beitext eine Aufzdhlung von Opfergaben, darunter waaj, sa’ und ul (Tortilla und Atole), die
im Text als tu-ta > tuta/al] bezeichnet werden. Grube interpretiert hingegen in einer neuen
Studien den Begriff tut als Palmblatt (Grube 2012a:194), wohingegen Schele und Grube in
einer frilheren Arbeit vorschlagen, dass dieser Begriff daher als "Opfergabe, Gabe" zu
ibersetzen ist (Schele und Grube 1997b:217).

Als Ergebnis ist festzuhalten, dass die von Stephen Houston vorgetragene Lesung des Lexems
tut- als transitives Verb "geben, schenken" und damit die nominale Ableitung tutaal "Gabe,
Geschenk" in den hier diskutierten Kontexten plausibel erscheint. Die in diesem Abschnitt
diskutierte Textstelle yak'aw u tutaal chan k'uh kabal k'uh auf der Osttafel im Tempel der
Inschriften ist somit vorsichtig als "[der Konig] offerierte das Geschenk der Himmels- und
Erdgotter" zu libersetzen (vgl. Houston u. a. 2006:188).
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4.2.11 utzil + K’uh

COL Codex Tro-Cortesianus 49c-

g '
50¢ 16. Jh. yu-tzi-li K'UH

Tabelle 70 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge utzil + k'uh

4.2.11.1 Vorkommen

Seiten 49¢-50c der Madrider Mayahandschrift enthilt ein Almanach mit fiinf Vorkommen der
Hieroglyphenfolge yutzil + k'uh. Eine Analyse des Korpus der Mayainschrift ergibt, dass
diese Hieroglyphenfolge ausschlieBlich in der fraglichen Handschrift attestiert ist (Tabelle 70)

4.2.11.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 262 — COL Codex Tro-Cortesianus 49c¢c-50c, Ausschnitt (links). Abbildung nach (Ballesteros
Gaibrois und Rivera Dorado 1991)

Der zur Diskussion stehende Almanach befindet sich auf den Seiten 49¢-50c der Madrider
Handschrift und besteht aus flinf ¢'o/ mit Bilddarstellungen, die jeweils von einem Beitext
begleitet sind (Abbildung 262). Der Almanach folgt dem bereits erwdhnten Jagdkapitel (siche
Kapitel 4.2.8) und fiihrt in einen Abschnitt ein, der tiber mehrere Almanache Menschen- und
Tieropfer thematisiert und in dessen Fokus die Schellhas'sche schwarze Gottergestalt M steht
(Forstemann 1902:75; Bill 1997; Colas 1999:154). Die Szenen der einzelnen t'ol zeigen
jeweils Représentationen von Gott C oder k'uh, dessen Korper mit blauer Farbe bemalt ist,
Lendenschurz und Kopfputz trigt und auf einem Biindel mit kalendarischen Hieroglyphen
ruht. In seinen Handen hidlt der Akteur mit einer Ausnahme die Hieroglyphe huj waaj
"Iguana-Tamale" und wagj fiir "Tamale", nur in mittleren #'o/ ist Gott C als tote Gestalt mit
geschlossenen Augenlidern reprisentiert und seine Hand ruht als Geste der Trauer auf der
Stirn (vgl. Bill 1997:116-117; Houston u. a. 2006:197; Vail und Hernandez 2010). Die
Hieroglyphentexte liber den Abbildungen bestehen aus vier Blocks und sind formelhaft,
lediglich die letzten beiden Blocks variieren und enthalten attributive Hieroglyphen (Grube
1997a). Die ersten beiden Hieroglyphenblocks sind standardisiert und enthalten in allen
Texten die Formulierung egyu-so7tzi-2ali 1016K'"UH "die Giite des £uh" (Bill 1997:118). Die
sprachliche Lesung der Hieroglyphe fiir yutzil "die Giite, Tugend" geht auf David Stuart
zuriick (1987:16); Gilinter Zimmermann identifizierte diese Zeichengruppe bereits vor einem
halben Jahrhundert als attributive Hieroglyphe, die einen positiven Aspekt konnotiert.
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Attributive Hieroglyphen wurden Nominalhieroglyphen zugeordnet und driicken sprachlich
Charakteristika von Gétterfiguren sowie die Eigenschaften von Tagen aus (Zimmermann
1956:22; Barthel 1958:224). Yutzil 1dsst sich morphologisch als y-utz-il segmentieren und mit
"Gutheit, Giite, gute Dinge" iibersetzen, wobei y- das pravokalische Ergativpronomen der
dritten Person Singular reprisentiert, die Wurzel uzz- das Adjektiv "gut" denotiert und —i/ das
qualitative Abstraktionssuffix von derivierten Nomen darstellt (Houston u. a. 2001c:16; Boot
2005a:368; Mathews und Bir6é 2006-; Boot 2009¢:189). Die Wurzel utz denotiert in allen
Mayasprachen das Adjektiv "gut" (Kaufman und Justeson 2003:199-200), im Itzaj findet sich
unter dem Eintrag yutzil die Ubersetzung "hiibsch, schén" (Hofling 1991:85) und im
Yukatekisch unter yutsil auch "schon" (Barrera Vasquez 1980:984). Die negative Form "nicht
gut" ist hieroglyphenschriftlich ebenfalls attestiert und lautete geméss einem Vorkommen in
der Madrider Handschrift auf Seite 94a ma’ yutzil "nicht etwas Gutes" bzw. ma/u/tzil (Grube
1997a:84; Vail und Hernandez 2010). Die ersten beiden fraglichen Textstellen auf den Seite
49c und 50c lassen sich somit als yutzil k'uh "Die Giite / Tugend von k'uh" interpretieren.
Moglicherweise bezieht sich yutzil auf Eigenschaften oder Attribute, die k'uh zugerechnet
wurden und in den folgenden beiden Hieroglyphenblocks jeder Textstelle aufgezéhlt sind: Im
ersten t'ol ist ajawle "konigliche Wiirde" (Grube 1997a:85) und ox wi'il "Uberfluss an
Nahrung" als Giite von £uh genannt (Grube 1997a:85). Die nachfolgend genannten Attribute
von k'uh sind in der Reihenfolge ihre Erscheinens wuk’ we’ "Nahrung", yoon
"Nachkommenschaft" (nach einem Vorschlag Nikolai Grubes) bzw. yok'in mit unbekanntem
Sinn, uh "Ubel", muk "Potenz, Kraft" sowie weitere Hieroglyphen, deren Lesung allerdings
unklar ist (Grube 1997a). Es handelt sich dabei um Attribute, die im Text als yutzil oder
"Gutheit, Tugend, Schonheit, Gute Dinge" genannt sind und wahrscheinlich im Sinne von
"gute Eigenschaften, Tugenden, innere Schonheit" zu verstehen sind (vgl. Houston u. a.
2006:45). Sinn und Bedeutung dieses Almanachs auf Seite 49¢ und 50c, so eine vorldufige
Schlussfolgerung, konnte es sein, Tugenden und Eigenschaften von k'uh-Akteuren
aufzuzeigen und mit bestimmten Tagespositionen fiir augurische Zwecke in Verbindung zu
bringen.

4.2.11.3 Kontextualisierung

CHN Monjas Lintel 2 [’

CHN Monjas Lintel 4

CHN Monjas Lintel 5

CHN Vier Tirsturze 2

CHN Vier Tirsturze 2

Abbildung 263 — Vorkommen der Hieroglyphenfolge yiliw + utzil + [Praposition] + [Toponym] "er sah gute
Dinge im [Ort]" in den endklassischen Texten Chichen Itzas. Rot umrandet sind phonetische Schreibungen des
Lexems utzil "etwas Gutes, gute Ding" (u-tzi-li). Zeichnungen von Ian Graham und Ruth Krochock (Bolles
1977; Krochock 1989).
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Bislang liegen nur wenige Untersuchungen iiber Konzept uzz "gut" und utzil "Gutheit, Giite,
Gute Dinge" in den Vorstellungen und Uberzeugungen der klassischen Mayakultur vor
(Stuart 1987:16; Garcia Campillo 2000:66; Grube u. a. 2003a:63; MacLeod 2004; Boot
2005a:368). Die oben argumentierte Idee, dass yutzil wortlich "die Giite, die Tugend,
Schonheit" bedeute und als "gute Eigenschaft" zu verstehen sei, muss mit Hilfe weiterer
Kontexte auf ihre Plausibilitdt hin untersucht werden. Weitere Vorkommen des Lexems utzi/
sind in drei Inschriften des so genannten Monjas-Gebdude sowie auf Tiirsturz 2 im Tempel
der vier Tirsturze in Chichen Itza belegt (Boot 2005a:326,328,331) (Abbildung 263): sie
finden sich in den Formulierung yiliw utzil ta k'uh-? + [Eigenname] "(Eigenname) sah gute
Dinge fiir K'uh" oder yiliw utzil ta yotoot + [Eigenname] "er sah gute Dinge im / fiir das Haus
von [Name]" und yiliw utzil tu sak T625-ni [Eigenname] "er sah gute Dinge im / fiir den Platz
von" (Diitting 1992:137; MacLeod 2004:300; Boot 2005a:324-331). Die Analyse dieser
Vorkommen zeigt ein identisches Aufbauschema: i/ "sehen, bezeugen" + utzil "gute Dinge" +
[Possessivprifix] + [Toponym] + [Eigenname]. Eine Diskussion iiber Funktion und
Bedeutung von k'uh in Prapositionalphrase findet sich in Kapitel 4.3

Die Wurzel il- denotiert im klassischen Maya ein transitives Verb mit der Bedeutung "etwas
sehen, etwas bezeugen, besuchen" (Grube 1990a:60; Mathews und Biré 2006-; Boot 2009¢c)
und erscheint in den Inschriften hdufig im Zusammenhang mit dem Beiwohnen religidser
Rituale, wobei der Protagonist in der Regel eine Person von hohem Rang bzw. eine in der
politischen Hierarchie iibergeordnete Autoritit darstellte (Houston 1993:154; MacLeod und
Stone 1995; Houston u. a. 2006:172-173). Diese Verwendung ldsst den Schluss zu, dass die
Phrase yiliw utzil "er sah gute Dinge" ebenfalls einen religiosen Bezug haben konnte und
vielleicht die Beschreibung einer religidsen Vision durch den Herrscher reprédsentieren
konnte, die 6ffentlich oder in Gebauden stattfand.

Abbildung 264 — Komplexe Darstellung eines zeremoniellen Gelages junger Ménner auf einer polychromen
Keramik unbekannter Herkunft (Kerr 1092). Photographie von Justin Kerr (www.mayavase.com).

Unterstiitzt wird diese These durch eine Szene mit Beitexten auf einer polychromen Keramik
unbekannter Herkunft mit der Darstellung eines Gelages junger Minner, die sich mit Hilfe
eines Agavenbrius sowie alkoholischen Honiggetranken in einen Rauschzustand versetzen
und tanzend, torkelnd oder sitzend dargestellt sind (Nielsen und Wichmann 2000:64; Houston
2001:211; Houston u. a. 2006:116; Hull 2010:241,250) (Abbildung 264). Sprechvoluten und
die Verwendung des Imperativs in den Texten zeigen an, dass die Beitexte zu den einzelnen
Figuren direkte Sprache wiedergeben (Houston u. a. 2006:155; Gronemeyer und MacLeod
2010:14). Im Fokus dieser Untersuchung steht ein Text, der auf einen in die Knie gegangenen
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jungen Mann referiert, der ein Trinkgefdss mit der Aufschrift chih "Pulque" auf seinem Kopf
tréigt. Die Beischrift lautet (Abblldung 265) 8191L-17gla 51311-507tZi 12AJ 526KAB 12AJ 53413-
544 K'IN- 2p0ke-10s KELEM > ila utz[il] aj kab aj lak'in kelem "Siehe die guten Dinge,
Honigmacher, junger Mann aus dem Osten". Das Lexem u#z beschreibt im vorliegenden Fall
das Genussmittel mit dem Namen chih als "etwas Gutes".

Abbildung 265 — Ausschnitt der Keramik Kerr 1092. Photographie von Justin Kerr (www.mayavase.com).

Ein weiteres Vorkommen des Lexems ufz im Zusammenhang mit Nahrungs- oder
Genussmittel findet sich im Hieroglyphentext einer Keramik unbekannter Herkunft, deren
monoszenische Darstellung ein Festmahl in einem koniglichen Palast zeigt, bei dem in
Begleitung von Musik und Unterhaltung, Speisen und Getrianke probiert und dargeboten
(Houston und Stuart 1992:143; Houston 2006b:143; Houston u. a. 2006:24-25; Agoos 2007,
Looper 2009:58) (Abbildung 266). Wihrend der langere Haupttext iiber der Szene deskriptiv
ist und Handlung, Ort sowie den koniglichen Protagonisten mit Namen nennt, enthalten die
kleinformatigen Hieroglyphentexte iiber oder neben den sekundidren Personen deren
Eigennamen; neben menschlichen Akteuren werden aber auch die dargestellten Objekte
glossiert. Uber der gedffneten Kalebasse an der Basis der Thronplattform befindet sich der
Hieroglyphentext, der das Ob]ekt oder den Inhalt als 1“-1043Xi-23na 174PUT-59ﬁ 171“-507tZi >u
xi'n put utz "(es ist) stinkende Papaya, gut (ist es)"*’.

Abbildung 266 — Abrollung der polychromen Keramik Kerr 1453 mit der Darstellung einer Hofszene. Das
Detail rechts zeigt eine Kalebasse, die laut Glossierung wahrscheinlich mit "stinkender", also fermentierter
Papaya gefiillt ist. Photographie von Justin Kerr (www.mayavase.com).

% Die Lesung PUT fiir das Graphem T174 basiert auf einem unverdffentlichten Manuskript von Alexandre
Tokovinine, Marc Zender und Albert Davletshin aus dem Jahr 2010.
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Die Analyse der anderen Beitexte zu den Figurendarstellungen zeigt, dass das Lexem u#z dort
in drei Fillen verwendet wird (Abbildung 267): a) im Hieroglyphentext vor dem Gesicht des
zentralen Protagonisten, bala wix utz uk'bah "Versteck' den Urin, etwas gutes ist es, trink
selbst". Die Phrase reprisentiert direkte Rede, die nicht nur wegen der Imperativkonstruktion
erkennbar ist, sondern auch ikonisch mit Hilfe der Sprechvolute, die vom Hieroglyphentext
zum Gesicht des Herrschers fiihrt. Dieser scheint einen vor ihm knienden Bediensteten
anzusprechen, der gerade im Begriff ist einen Schluck aus einer Trinkschale zu nehmen.
Moglicherweise beschwert sich der Herrscher iiber die Qualitit des Getrénks, vergleicht es
mit Urin, und zwingt seinen Bediensteten davon zu kosten. b) Das nédchste Vorkommen von
utz, findet sich in dem kleinen Beitext iiber dem trinkenden Kleinwiichsigen, der sprachlich
war lesbar, inhaltlich aber unverstiandlich ist: ch'a's? utz chibal und der dritte Belegt (c) findet
sich im Personennamen iiber dem Buckeligen, der laut Glosse k'awiil so'k'? utz genannt
wurde. Sinn und Bedeutung dieser Eigennamen und den attributiv verwendeten Hieroglyphen
utz bleiben bis auf weiteres unklar, da lediglich diese Vorkommen belegt sind. Ob u#z in
diesen beiden Fillen ebenfalls als Interjektion fungieren, bleibt unklar — sollte dies der Fall
sein, wo wiren die Beischriften keine Namen, sondern Ausdruck direkter Rede.

Abbildung 267 — Die Beitexte der Keramik Kerr 1453: rot markiert sind Hieroglyphen fiir das Lexem 'utz "gut",
die moglicherweise als Interjektion fungieren. Photographie von Justin Kerr (www.mayavase.com).

Das Lexem wutz findet sich dariiber hinaus in zwei weiteren Texten auf Keramiken
unbekannter Herkunft (Abbildung 268). Auf der Keramik mit der Bezeichnung Kerr 7727
bildet es ein Bestandteil einer direkten Rede und im zweiten Beispiel auf der Keramik Kerr
1250 findet es sich in einem Text, der wahrscheinlich ebenfalls in direkter Rede abgefasst
wurde. Die Darstellung auf der Keramik Kerr 7727 zeigt die Gottheit ltzam Kokaj Muut (vgl.
Stuart 2007g; Boot 2008a) auf einem Thron, dem ein Papagei sowie ein Quetzal von einem
Zwergen dargereicht werden. Der Beitext zur Szene enthilt das Verb yalajiy "sagte er" (vgl.
Stuart u. a. 1999a; MacLeod 2004:294) und zeigt an, dass die vorausgehende Passage in
direkter Rede abgefasst ist. Sie lautet: 2283-617LAY-126ya 111-507tZi 679i-130W3-102t3-3v51i 1u-
so7tZi 126ya-syala-13eji-126ya [Gott D] alay utz i wa' tali utz yalajiiy ‘Gott D” " 'Hier ist das
Gute, und dann kommt das Gute genau hier an' sagt ltzam Kokaj Muut" (Tunesi 2008:21).
Eine identische Inschrift und vergleichbare Szene findet sich auf einer Keramik unbekannter
Herkunft mit einer Palastszene (Tunesi 2008). Die Darstellung zeigt einen Hofzwergen, der
einem thronenden Herrscher einen Papagei und Quetzal tiberreicht; am Ful3 der Thronbank ist
ein dunkelfarbenes Stoffbiindel mit der Aufschrift juun pik "Achttausend" platziert,
wahrscheinlich handelt es sich um ein Tributbiindel mit Kakaobohnen.
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Abbildung 268 — Identische Hieroglyphenpassagen und dhnliche Szenen auf zwei polychromen Keramiken
unbekannter Herkunft. Im Fokus der Bild- und Textinformationen steht die Ubergabe von Prisenten und
Luxusgiitern, die im Text mit utz "etwas Gutes" bezeichnet werden. a) Kerr 7727 (Photographie von Justin Kerr,
www.mayavase.org); b) Abrollung von Rafael Tunesi (Tunesi 2008).

Die Kontextanalyse von u#z unter Einbeziehung von Bildinformationen lisst die Vermutung
zu, dass dieses Lexem vor allem zur Bezeichnung von 'schonen' Gegenstinden verwendet
wurde. Ich unterstiitze daher eine These von Rafael Tunesi, wonach das Lexem u#z auch
Begriffe wie "Gaben, Geschenke" konnotiere (Tunesi 2008:20). Ein weiterer Beleg hierfiir
befindet sich auf einer Keramik unbekannter Herkunft (Kerr 4447), die ebenfalls die
Ubergabe von Geschenken thematisiert, wobei diese mit utz und yutz bezeichnet werden. Utz,
so eine vorldufige Schlussfolgerung, bezeichnet laut den zitierten schriftlichen und bildlichen
Quellen der Klassik Geschenke und Gaben, die vom Empfinger als wertvoll und schon
empfunden wurden. Es konnte sich dabei laut Inschriften um Esswaren / Getranke, aber auch
um Tiere handeln. Ubertrigt man diese Schlussfolgerung zur Erklirung der Vorkommen in
der Madrider Mayahandschrift auf den Almanach von Seite 49c-50c, so ldsst sich die
Hieroglyphenfolge yutzil k'uh vielleicht mit "es sind gute Dinge (= Geschenk / Opfer) des
k'uh" libersetzen und als Eigenschaften interpretieren, die mit k'uh als libernatiirlicher Akteur
assoziiert waren und im Kontext der benachbarten Almanache iliber Jagdzeremonien sowie
Menschen- und Tieropfer zu interpretieren sind.
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4.2.12 wayVb + Kk’uh

(CSIi)iI(\lip11222194Westen) ? [..] U WAY-bi-li K'UH  u balun yokte' k'uh
ESI;N;;)IM ? [«.] U WAY-bi-li K'UH  yax k'amlay ahk chan
(Cs}:erf)“s ? (] U WAY-bii K'UH  ix kahk'[.]

Tabelle 71 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge wayVb + k'uh

4.2.12.1 Vorkommen

Die Hieroglyphenfolge wayVbil + k'uh bzw. wayabil + k'uh (im folgenden als wayVb + k'uh)
findet sich in Copan auf drei spétklassischen Hausmodellen aus der Regierungszeit von Yax
Pasaj Chan Yopaat und fungiert auf diesen Objekten als Kategoriennamen fiir diese
einzigartige Artefaktgruppe (Grube und Schele 1990; Andrews V und Fash 1992:78-79). Die
Fundbezeichnung der Artefakte basiert auf Rieses Nomenklatur der Objekte (vgl. Baudez und
Riese 1990; zitiert in: Andrews V und Fash 1992) (Tabelle 71).

4.2.12.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 269 — Zeichnungen der drei in Copan entdeckten Hausmodelle mit Inschriften und Bilddarstellung.
Oben: CPN 19094, Mitte: 2845, Unten: CPN 21141. Zeichnungen von Linda Schele (Grube und Schele 1990).
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Hieroglypheninschriften, der archdologische Befund sowie der kulturhistorische Kontext
dieser Artefaktgruppe wurden ausfiihrlich behandelt (Grube und Schele 1990; Andrews V und
Fash 1992; Freidel u. a. 1993:188-190; Houston 1998a; b; Taube 1998; Andrews V und Bill
2005:288ft.). (Abbildung 269). Die Tempelmodelle aus der Residenz des Konigs Yax Pasaj
Chan Yopaat sind steinerne Nachbildungen von Mayahdusern auf Plattformen (Andrews V
und Fash 1992:292); die entfernbare Dachkonstruktion ist nur in einem Fall erhalten (CPN
2845) und enthélt dort eine nicht mehr lesbare Weiheinschrift mit Kalenderdatum. Auf der
Vorderseite zeigen die Modelle vollfigurige Reprisentationen von Gott C bzw. kuh und an
den Seitenwinden befinden sich Inschriften, die Hinweise auf Besitzer, Funktion und
Bedeutung dieser Hausmodelle geben (vgl. Grube und Schele 1990; Andrews V und Fash
1992; Freidel u. a. 1993:188-190; Andrews V und Bill 2005:288ff.). Die lesbaren Textstellen
befinden sich an den Seitenwianden der Modelle:

CPN 21141

U 539 WAYsgsbi-oli 1916 K'UH 16 YAX g60K'a-15oma-zgla-156ya 753AHK 55 CHAN-,3na
CPN 2845

1u 539WAYCsgsbi-pli 19 K'UH 1000IX 122K'AK! [...]
CPN 19094

1u 539 WAY sgsbi-oali 1016K'UH [..] xBOLON ;;5y0-7650K-5;TE' 10;6K'UH

Die zitierten Textstellen sind Fortsetzungen von Weiheinschriften, die urspriinglich auf dem
Dach der Hausmodelle angebracht wurden und heute mit Ausnahme des Hausmodells CPN
2845 wverloren sind. Das Graphem way denotiert das intransitive Verb "schlafen;
transformieren" und wurde in unabhéngigen Arbeiten von David Stuart, Stephen Houston und
Nikolai Grube entziffert (Houston und Stuart 1989; Grube 1990e; Stuart 2006¢:96). Das
gebundene Morphe -Vb fungiert als Instrumentalsuffix (Sattler 2004:384; Zender 2010:6) und
-Vl ist ein Possessivsuffix, das "jenseitige Besitzanzeige" markiert (vgl. Houston u. a.
2001¢:26-28). Die steinernen Hausmodelle werden in ihren jeweiligen Beitexten als u
way/[V]bil k'uh bezeichnet ("Schlafstitte bzw. Transformationsort des k'uh") — ein Begriff, der
auch mit "Schrein des Gottes" libersetzt wurde (Freidel u. a. 1993:188-193; vgl. Houston und
Stuart 1996:302ff.; Boot 2005a; 2009¢:200). Die Possessor-Possessum-Phrase - markiert
durch das Possessivprifix vor dem Lexem way/[V]bil - zeigt dariiber hinaus an, dass k'uh
jeweils als Besitzer der Hausmodelle fungiert — dessen figlirliche Représentation findet sich
auf der Vorderseite jedes Hausmodells und zeigt die Vollfigurenvariante des Graphems
T1016 bzw. Variante A3.1 (Kapitel 3.4.2.4.0). Die Texte auf der gegeniiberliegenden
Schmalseite jedes Hausmodells enthalten die Eigennamen Yax K'amlay Ahk Chan, Bolon
Yokte' K'uh und 'Ix K'ahk'[...]) und wurden als Namen von Patronatsgottheiten des damaligen
Herrschers Yax Pasaj Chan Yopaat identifiziert, der zwischen 763 und 822 das Herrscheramt
inne hatte (Stuart u. a. 1999a:59; Martin und Grube 2008:210) (siehe auch Kapitel 4.1.21.3.1).
Folgt man der gidngigen Interpretation des Lexems wayVb "Schlafstitte" als Schrein oder
Tempel fiir Gotter bzw. oder Ahnenbilder, so handelt es sich im vorliegenden Fall um
Referenzen auf die Aufbewahrungsorte der Standbilder der Patronatsgotter Yax K'amlay Ahk
Chan, Bolon Yokte' K'uh und 'Ix K'ahk' (Houston und Stuart 1989; Freidel u. a. 1993:188-193;
Stuart 1998b:399-401; Beliaecv 2004:136).

Aufgrund der bisherigen Erkenntnisse liber die Verwendung des Begriffs £uA in den
Hieroglyphentexten und Bilddarstellungen als Bezeichnung eines Artefaktes, das geschnitzt,
modelliert, aufgestellt oder in die Hénde genommen werden konnte, folge ich der
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Interpretation, dass die Hieroglyphe <K'UH> auf diesem Hausmodellen die Begriffe "Statue,
Gotterbild" denotierte, gefolgt vom Eigennamen des iibernatiirlichen Akteurs, dessen
Standbild in diesen way/V]b autbewahrt wurde. Die drei Hausmodelle selbst sind stereotyp
gearbeitet und fungierten daher nicht selbst als Schrein, sondern vielmehr die Héuser oder
Gebdudegruppen in der Gruppe 10L-2 von Copan, in denen sie aufbewahrt wurden. Die
Darstellungen auf den Hausmodellen unterscheiden sich nicht voneinander und zeigen
stereotype Korperdarstellungen von Gott C, wihrend die einzelnen Texte die
Patronatsgottheiten Yax K'amlay Ahk Chan, Bolon Yokte' K'uh und Ix K'ahk' benennen. Es ist
zu vermuten, dass die dokumentierten Hausmodelle in den jeweiligen Schreinen der Akteure
aufgestellt waren und zum Kult dieser Gotterfiguren gehorten.

4.2.12.3 Kontextualisierung

In den Hieroglypheninschriften finden sich weitere Vorkommen der possessiven
Hieroglyphenkonstruktion u way/V]bil + [Name]. David Stuart schlussfolgert iiber die
Verwendungskontexte von wayVb, dass es ausschlieBlich auf Gebaude oder Objekte referiert,
die als Schrein oder Tempel benutzt wurden, in denen Standbilder iibernatiirlicher Akteure
aufgestellt waren (Stuart 1998b:400). Das Lexem wayVb denotiert ein generischer Name fiir
ein Objekt, das durch einen Eigennamen individualisiert werden konnte (sieche CRN Panel 1,
CPN Str. 10L-22a Stein oder COL Relief Panel). Die nachfolgende Zusammenstellung aller
Kontexte zeigt, dass der Kotext nach waylVb mit einer Ausnahme die Eigennamen
tibernatiirlicher Akteure enthélt, die damit als Besitzer dieser Schreine ausgewiesen werden.
Die Kontextanalyse sdmtlicher Vorkommen dieser Hieroglyphenfolge zielt darauf neben k'uh
welitere Ubernatiirliche Akteure in den Texten zu identifizieren, und auf der anderen Seite
semantische Doménen im Kontext von wayVb aufzuzeigen, um auf dieser Grundlage
Schlussfolgerungen iiber Sinn, Funktion und Bedeutung von £'uA in den Vorstellungs- und
Uberzeugungssystemen der klassischen Periode ziehen zu konnen.

Monument Weihedatum| Bezugsdatum  Kotext u wayVbil Kotext (Eigennamen)
CPN 21141 [...] [...] [...] u WAY-bi-li k'uh [...]Jyax k'amlay ahk chan
CPN 2854 [...] [...] [...] u WAY-bi-li k'uh [...]'ix k'ahk' [...]
CPN 19094 [...] u WAY-bi-li k'uh [...] 'u bolon yokte' k'uh
CPN Str. 10L-22a 9.18.5.0.0 9.15.12.0.0 tz'a[h]pjiy 'ek' tok  u wa-WAY-bi yax pasaj chan yopaat
Stein wayVb
CRN Panel 187 9.12.5.7.4 9.12.5.7.4 pa; tuun wak MR3-  u WAY-bi-li lli:u}liul winik ub wak MR3-nal
na u
CRN Panel 1 9.125.7.4 9.125.7.4 [...] pa[h]taj 'u tuunil  u WAY-bi-li yax ajaw k'an Chahk tz'utz'
Chahk
IKL Tiirsturz 1 ‘alay t'abaay? u wa-ya-bi-li k'uh 'ixik 'ix waklajuun [...]
PAL Tafel des  9.13.0.0.0 9.12.18.5.16 puluy u WAY-bi-li 'ux T597-ti k'uh [GIII]
Sonnentempel
PAL Dumbarton Oaks  9.14.11.2.7 9.11.4.7.0 'ochnaah tu WAY-bi-li 'ox bolon Chahk
Panel
PNG Panel 12 9.4.4.10.1 9.4.3.10.1 'elnaah u WAY-bi-li yo- Kk'inich wak ajaw waxak banak
'0TOT 'u k'uh [Name]
COL Caracas Panel>® 9:16.5.0.0 9.6.10.13.17  'ochk'ahk' tu WAY-bi-li 'ahkul much ahkul xukub
COL Relief Panelgg 9.4.6.14.9 9.4.6.14.9 'k'a[hllaj paka'b tuun  u WAY-bi-li tata'b maax
kay witz
TIK Str. 6F-27 Panel 9.16.15.0.0 9.4.13.0.0 [...] u WAY-bi-li SBS
TIK Str. 6F-27 Panel 9.16.15.0.0 [...] 'ochk'ahk’ tu WAY-bi-li [...]
TNA Frag. 91 [...] [...] 'ochk'ahk’ tu WAY-bi-li
TZC Misc. 1 [...] [...] k'a[h]laj yuxul u wa-ya-bi-li 'ukit[...]
XLM Col. 2 [...] [...] 'alay 'uhtily 'u wojol  tu wa-yi-bi-li 'aj mam k'awal sajal
YAX Lnt. 10 9.18.17.13.14  9.18.17.13.10  'ochk'ahk' tu WAY-bi-li 'aj k'ahk' 'o' Chahk

Tabelle 72 — Die Hieroglyphenfolge u way[V]bil + Eigenname "Schrein / Schlafstitte des [Theonym] in den
Inschriften des klassischen Tieflandes

%7 Bezeichnung des Monuments geméss Canuto und Barrientos(2009:).
% Siehe Karl Herbert Mayer (1987b:95)
% Siehe Karl Herber Mayer (1987b:37)
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Die Kontextanalyse aller Vorkommen des Lexems way Vb zeigt, dass die Mehrheit der Belege
im Kontext von Gebdudeeinweihungen anzutreffen sind. Ausdriicke wie och k'ahk' "Rauch-
Eintreten", och naah "Haus-Eintreten" oder elnaah "Haus-Brennen" sind Ausdriicke, die
ausschlieBlich die rituelle Einweihung von Gebduden oder geschlossenen Rdaumen betrafen
(vgl. Stuart 1998b) (Kapitel 4.1.13). Das Lexem wayVb bzw. wayaab bzw. wayVb, so eine
erste Schlussfolgerung, bezeichnete somit in den meisten Fillen Architektur mit Innenraum.
Die angesprochenen Hausmodelle, so eine weitere Schlussfolgerunge, fungierten demnach
ausschliefflich als Modelle fiir die realen Gebdude, in denen die Statuen der
Patronatsgottheiten residierten.

Die Synopse aller Vorkommen der Hieroglyphenkonstruktion u wayVbil + [Name] "(ist) die
Schlafstitte von" unterstiitzt David Stuarts These, wonach die folgenden Hieroglyphen
jeweils die Eigennamen tiibernatiirlicher Akteure denotierten, deren Standbilder in den als
wayVb bezeichneten Schreinen "residierten”. Eine Ausnahme ist in einer Inschrift von Tempel
10L-22 aus Copan belegt (siche unten). Phonetische Schreibungen in Ikil, Tzocchen und
Xcalumk'in als wa-ya-bi-li bzw. wa-yi-bi-li bestitigen dariiber hinaus nicht nur die Lesung
WAY-bi-li, sondern geben auch Hinweise auf die Aussprache: wihrend die phonetische
Konstruktion wa-ya-bi-li die Lesung wayaabil unterstiitzt, deutet die bislang nicht in der
Diskussion beriicksichtigte phonetische Schreibung wa-yi-bi-li in Xcalumk'in die in der
Literatur hdufig zitierte Lesart als wayVb (Stuart 1998b:399; Beliaev 2004:).
Instrumentalsuffixe haben in den Mayasprachen die Form —Vb und —ib (Sattler 2004; Zender
2010:6) — es ist aufgrund der attestierten phonetischen Schreibungen wa-ya-bi und wa-yi-bi
durchaus mdglich, dass die in den Texten am héufigsten verwendete logophonetische
Schreibung WAY-bi sowohl wayab als auch wayVb zu lesen war — aus Sicht der historischen
Linguistik sind beide Varianten moglich, da hédufig der Vokal des Instrumentalsuffixes mit
dem Wurzelvokal des nominalisierten Verbes kongruierte (Justeson und Campbell 1997:48;
Campbell 2004; Zender 2010:6).

Abbildung 270 — Zeichnung des beschrifteten Steines aus Gebdude 10L-22a, Copan. Zeichnung von Linda
Schele (1991b)
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Eine Inschrift aus dem Gebédude 10L-22a aus Copan bedarf einer eingehenden Diskussion, da
im Text von einem way(a/i)b "Schlafstétte" von Yax Pasaj Chan Yopaat die Rede ist, dem 16.
Herrscher von Copan (Schele u. a. 1991b) (Abbildung 270). Der Text beginnt bei A1 mit der
Nennung einer Stelenerrichtung am Tag 9.18.5.0.0, 4 Ajaw 13 Keh. Das Monument ist einem
Individuum mit den Namen nu'n yajaw aj jol zugeschrieben, der zwar als géttlicher Herrscher
von Copan tituliert wird (A3-B4), aber als iibernatiirlicher Akteur und nicht als Kénig von
Copan identifiziert wurde (Stuart u. a. 1999a:59). Der Text verkniipft diese Episode mit einem
Ereignis in der Vergangenheit, wonach ein Gegenstand mit dem Namen Ek’ Tok Wayaab am
Tag 9.16.12.0.0 begraben wurde (Schele und Fash 1991:3,5). Dabei handelt es sich laut
Inschrift um das wayVb von Yax Pasaj Chan Yopaat (D1), der kurz nach diesem Ereignis den
Thron von Copan am Tag 9.16.12.5.17 besteigen sollte. Der Text fahrt in Position E1 mit dem
Datum 9.17.9.2.12, 3 Eb 0 Pop, fort. Das Datum markiert nicht nur den Beginn eines neuen
Haab-Jahres, sondern reprédsentiert auch das Inthronisationsdatum des iibernatiirlichen
Akteurs Yax K'amlay Ahk Chan (Riese 1992:148; Stuart 2004c:5). Die diskutierten Inschriften
auf den Deckeln steinerner Weihrauchgefile aus Copan verdeutlichen die Beziechung
zwischen Yax K'amlay Ahk Chan und den anderen darauf erwihnten {iibernatiirlichen
Akteuren mit der Person des damaligen Konigs (vgl. Stuart u. a. 1999a:11-59) (Abbildung
271). Die einzelnen Texte datieren auf den Tag 9.16.12.5.17, 6 Kaban 10 Mol, dem
Inthronisationstag des 16. Konigs von Copan, Yax Pasaj Chan Yopaat, an dem sich laut
Inschriften auch Yax K'amlay Ahk Chan, Nu'n Yajaw Chan Aj Jol sowie K'ahk' [...] Chan
Ajaw Bolaay in ihr Amt niederlieBen. Der Konig und die iibernatiirlichen Akteure,
wahrscheinlich personliche Schutzgétter, konstituierten in diesem Moment eine personelle
Union, die auch in der Inschrift auf dem Stein von Gebdude 10L-22a zum Ausdruck kam.

Abbildung 271 — Zeichnungen dreier Deckel von Réuchergefdssen mit der Nennung iibernatiirlicher Akteure,
die am Tag der Inthronisation des Konigs ebenfalls ihr Amt antraten. Zeichnungen von Sandra Bardsley (Stuart
u. a. 1999a:59).

Laut Inschrift auf dem Stein von Gebdude 10L-22 zelebrierte Yax K'amlay Ahk Chan kurz
nach dem Beginn des neuen Haab-Jahres das Periodenende von 9.17.10.0.0 mit einem
Ausstreu-Ritus  (E4-F13). Aufgrund der WeihrauchgefiB3-Texte und der darauf
dokumentierten korperlichen Union von Konig und Schutzgoéttern ist davon auszugehen, dass
der Herrscher in diesem Augenblick den {iibernatiirlichen Akteur verkdrperte und den
Streuritus vollzog. Dieses Ereignis diente Yax Pasaj Chan Yopaat als Referenzpunkt fiir sein
Thronjubildum, das er laut Inschrift am Tag 9.17.12.5.17, 4 Kaban 10 Sip, zum zwanzigsten
Male feiern konnte (Grube und Schele 1990; Schele und Fash 1991; Schele u. a. 1991b;
Wagner 2000a).
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Gemadss der Interpretation des Textes durch Schele und Grube wurde am Tag 9.16.12.0.0 ein
Objekt mit den Namen Ek Tok Wayaab vergraben, wahrscheinlich das wayaab bzw. way Vb
"Schlafstitte" von Yax Pasaj Chan Yopaat. Das Lexem wayVb tritt hier nicht mit dem sonst in
anderen Féllen dokumentierten Possessivsuffix —FV/ zur Markierung "jenseitiger
Besitzanzeige" auf (vgl. Houston u. a. 2001c). Dieses Possessivsuffix fehlt bei Substantiven,
sobald ein Mensch dessen grammatikalischer Besitzer ist (vgl. Houston u. a. 2001c): diese
Erkenntnis erlaubt die Schlussfolgerung, dass Yax Pasaj Chan Yopaat am Leben war, als sein
wayab "Schlafstétte" errichtet wurde. Stuarts Hypothese, wonach die Besitzer von wayVbh
iibernatiirlichen Akteuren seien, trife in diesem Fall nicht zu. Aufgrund der attestierten
Personalunion des Konigs Yax Pasaj Chan Yopaat und seinen Patronatsgottheiten wire es
jedoch durchaus denkbar, dass Yax Pasaj Chan Yopaat in dieser Konstellation als physisch
prasenter Gott aufgefasst wurde und aus diesem Grund als Besitzer eines wayVb
"Schlafstitte" genannt wurde. Dies konnte die Einzigartigkeit dieses Vorkommens erkléren,
da keine weiteren Text bekannt sind, wonach lebende Konige ein wayVb "Schlafstitte"
besilen.

Abbildung 272 — Vergleich zweier Passagen auf der Tafel des Blattkreuztempel (oben) und auf der Tafel des
Sonnentempels in Palenque mit dem Bericht iiber die die Herstellung und rituelle Aktivierung von Statuen der
lokalen Patronatsgottheiten am Tag 2 Kib 14 Mol. Der Vergleich beider Phrasen belegt eine semantische
Substitution zwischen wayVbil "Schlafstitte" und chitinil "Brennofen". Zeichnungen von Linda Schele, aus
Stuart (2006¢:96)

In den Inschriften Palenques findet sich zudem eine semantische Substitution zwischen
wayVb "Schlafstitte" und dem Lexem chitin "Ofen" (Abbildung 272). In der Inschrift auf der
Tafel im Tempel der Sonne in Palenque wird das kleine Gebdude im Inneren dieses Tempels
als u wayVbil "Schlafstitte / Ruheplatz" der Patronatsgottheit GIII bezeichnet (Stuart 2006c).
Der Text erwidhnt, dass am Tag 9.12.18.5.16, 2 Kib 14 Mol, das wayVb des Gottes GIII
angefeuert wurde (puluy u wayVbil [GIII]). Sinn ergibt diese Passagen erst im Vergleich mit
parallelen Textstellen auf den Cella-Tafeln des Tempels des Kreuzes und des Blattkreuzes
von Palenque, wo das Wort wayVb "Schlafstitte" durch chitin "Ofen" ersetzt ist: puluy u
chitinil [Name einer Gottheit] "Feuer ging im Brennofen [des Gottes] an". David Stuart
vermutet, dass es sich bei diesem Ereignis um eine Zeremonie im Vorfeld der spiteren
Tempelweihe handelt, in deren Zentrum die Herstellung und 'Belebung' der Gétterfiguren
standen (Stuart 2006c:108). Hierzu modellierte man laut den Texten der Kreuzgruppe in
Palenque Statuen aus Ton, hirtete diese im Brennofen, brachte die Figuren in ein Gebdude auf
dem Hiigel yemal k'uk' witz, wo sie beschworen (#zak) und auf diese Weise rituell aktiviert
wurden (Stuart 2006¢:98). Im Gegensatz zur Inschrift von Tempel 10L-22 aus Copan wurde
das Suffix -V an wayVb und chitin angehidngt um damit eine "jenseitige Besitzanzeige" zu
markieren, und damit den Possessor als ibernatiirlichen Akteur zu deklarieren.
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Die Analyse von Phrasen, in deren Fokus die Hieroglyphe fiir u way(a/ib)il "Schlafstitte"
steht, ergibt, dass in der Regel libernatiirliche Akteure deren Besitzer waren; das Beispiel aus
Copan belegt jedoch, dass auch Menschen mit gottgleichem Status mit dieser Klasse von
Objekten assoziiert werden konnten — in diesem Falle fehlt das Possessivsuffix —i/ fiir
jenseitige Besitzanzeige. In den Fillen, wo das Lexem wayVb mit diesem Suffix auftritt, ist
davon auszugehen, dass ilibernatiirliche Akteure als Possessoren solcher Objekte intendiert
waren.

Abbildung 273 — Rechter Abschnitt von Panel 12 aus Piedras Negras mit der Darstellung von Herrscher C mit
einem hinter ihm knienden Gefangenen und einem umlaufenden Text, der an dieser Stelle von der Einweihung
des wayVbil im Domizil (otoot) seiner Schutzgottheit namens K'inich Wak Ajaw Waxak Banak spricht.
Zeichnung von Stefanie Teufel (Teufel 2004)

Die friihklassische Inschrift auf dem Panel 12 aus Piedras Negras enthélt den Weihebericht
eines Schreines (wayVb) im Domizil (otoot) von k'inich wak ajaw waxak banak (Abbildung
273). Dabei handelt es sich um den oder die Eigennamen eines oder mehrerer libernatiirlicher
Akteure, der oder die im Text als k'uh kategorisiert werden (P1) und mit einer Personen
assoziiert ist/sind, deren nicht lesbarer Eigenname in Position O2-P3 erwéhnt ist (Teufel
2004:89,512ff; Stuart 2007b). Aufschlussreich fiir die Analyse des Lexems wayVb ist
einerseits der Sachverhalt, dass im Rahmen eines Weiherituals Feuer in das wayVb
hineingebracht wurde (elnaah) (vgl. Stuart 1998b), das laut Inschrift zum otoot "Domizil" von
k'inich wak ajaw waxak banak gehorte. Vermutlich handelt es sich bei wayVh um einen fiir
den Kult lokaler Gottheiten angelegten Raum innerhalb des Domizils bzw. Tempels des
iibernatiirlichen Akteurs, der im Text als k'uh bezeichnet wurde. Es liegt die Vermutung nahe,
dass das Lexem wayVb auf einen Schrein referiert, in dessen Innenraum die Statuen oder
Standbilder der Goétter, hier mit k'uh bezeichnet, ruhten. Vorzustellen hat man sich diese
Gebaudekonstruktion nach dem Vorbild des so genannten pibnaah "unterirdischer Raum" im
Tempel des Blattkreuzes in Palenque (Abbildung 274), wo innerhalb des Baus auf der
Plattform ein kleiner Schrein errichtet wurde, der als Sanktuarium einst irdene Bildnisse der
dort kultisch verehrten Patronatsgottheit beherbergte (Stuart 2006c:1351f.).
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Abbildung 274 - Frithe Photographie des pibnaah-Schreines ("untertdgiges Haus") im Inneren des
Blattkreuztempels in Palenque; im Hintergrund ist das zentrale Inschriftenpaneel zu erkennen. Photographie von
Alfred Maudslay (Maudslay 1889-1902:Band 4, Plate 79)

Die inschriftlichen Belegstellen auf Panel 12 aus Piedras Negras und auf den Hausmodellen
aus Copan sowie der archdologische Befund zeigen, dass ein wayVb als Schrein oder
Sanktuarium innerhalb eines groferen Gebdudes aufgefasst wurde, in dessen Innenraum die
Standbilder {ibernatiirlicher Akteure aufgestellt waren und in den Vorstellungs- und
Uberzeugungssystemen als Ruhe- bzw. Schlaforte der Goétter konzipiert waren.
Ubernatiirlichen Akteuren, so der epigraphische und archiiologische Befund, wurden demnach
somnische und damit anthropomorphe Eigenschaften zugeschrieben. Sanktuarien boten den
Statuen oder Bildnissen als Offentliche Repridsentation oder Manifestation libernatiirlicher
Akteure einen Ort um sich auszuruhen und zu regenerieren (vgl. Houston 1999).

4.2.13 Zusammenfassung und Schlussfolgerungen

Ungeachtet der zeitrdumlichen Verteilung zeigt die Untersuchung aller Vorkommen der
Possessor-Possessum-Konstruktionen Objekt + k'uh, dass es vornehmlich Objekte des
religiosen Kultes sind, die grammatikalisch vom Lexem k'uh bzw. k'uhuul besessen wurden.
Neben Gebéduden fiir den rituellen Kult und zur Aufbewahrung der Bilder, wie etwa otoot
"Domizil", pibnaah "unterirdischer Raum" oder wayVbh "Ruheplatz", sind es vor allem
tragbare Gegenstinde, die mit k'uh bzw. k'uhuul assoziiert wurden: pik bezeichnet Kleidung
und Paraphernalia, die den k'uh zum Anlass von K'atun-Feiern prédsentiert wurden, sab ist die
Kohle oder schwarze Farbe die geméiss Madrider Mayahandschrift wahrscheinlich als
Anstrich fiir k'uh verwendet wurde, sas "Stuck", der vermutlich fiir den Anstrich von k'uh
verwendet wurde, sowie tutaal "Gabe" und utzil "Gliter, Geschenke" die beide auf Objekte
referieren, die k'uh als Gabe présentiert wurden. Aufschlussreich sind Vorkommen, die von
ichnal, der korperlichen Vorderseite von k'uhuul sprechen und damit belegen, dass k'uhuul ein
konkreter Gegenstand mit Korper war, in dessen Gegenwart Rituale vollzogen wurden.
Hauptquellen dieser Aussagen bilden vor allem der postklassische Kodex Madrid aus dem 16.
Jahrhundert und die spédtklassischen Texte Palenques aus dem Textprogramm des Tempels
der Inschriften, die wihrend der Herrschaft von K'inich Kan Balam II verfasst wurden
(9.12.11.12.10 — 9.13.10.1.5, d.h. zirka 684-702). Beide Quellen liegen aber zeitlich und
rdumlich eher weit auseinander, um deren Inhalte im Detail zu synthetisieren und zu einer
Allgemeinaussage zusammenzufiigen. Auftillig ist jedoch die Haufung von Architektur und
portablen Objekten, die mit dem Begriff k'uk assoziiert waren.
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4.3 ADPOSITION + K'UH

Fokus dieses Abschnitts bildet die Analyse von Hieroglyphenfolgen mit einfachen
Pripositionen des klassischen Maya und dem Lexem k'uh oder dessen Derivationen®. In den
Mayasprachen werden einfache, préfigierte und zusammengesetzte Prépositionen
unterschieden, wobei die Mitglieder der ersten Gruppe, ti oder ta, monomorphemische
Struktur besitzen und somit aus keinem weiteren Zusatz bestehen. Einfache Pripositionen
konstituieren im klassischen Maya sowie in den modernen Mayasprachen eine unflektierbare
Wortart, die lokale, temporale, kausale, instrumentale, funktionale, rektionale, temporale und
finale Beziehungen zwischen Personen, Sachen und Sachverhalten konstituieren (Smailus
1983:142ff.; Bricker 1986:76-80; BuBmann 1990; Gliick 2000:544; Sattler 2004:398;
Robertson u. a. 2010:196-199). Im vorliegenden Kapitel sollen Vorkommen der
Hieroglyphenfolge #i / ta + k'uh bzw. dessen Derivationen aus den Texten herausgeschilt,
systematisiert und analysiert werden um iiber die Erforschung dieser Prapositionalphrasen
Riickschliisse auf die entsprechenden Vorstellungen und Uberzeugungen iiber k'uh zu
gewinnen.

4.3.1 Epigraphische Diskussion

4.3.1.1 ta+Kk'uh

sihyaj yohltahn naah ?-mi k'ahk'
nahb naah toktahn ha'al yook ?

‘ix yax ?-yi ik'nab
k'uh ix tz'akbuj ajaw

muut xej winik ch'oki ch'ak kaban uBAAH u ch'ok toktahn winik
PAL Palasttafel 9.14.8.14.15 9.10.11.17.0 mat u sak ik'il yax chiit ?-ne kan JUUN-TAHN ta
‘chan  winikhaab ajaw  k'inich K'UH
Jjanaab pakal itzam pitziil k'uh
matawiil ajaw k'uh bakal ajaw
tzuhtzaj tanlamal lakamtun u ST1 SNC mam k'uh
chabjiy ixiim T233 witz' u pataj u sakun k'uh chante'
; oo o s ! o
b;ltfv :j(;w uk'. t; )ahu 7 tf‘ll'ZZ] tl; WBAAH u u,Jakab(l)th k;{;v;;l
CPN St. P 9.9.10.0.0 9.9.10.0.0 crav Iiakaar chan winikaad CH'AB-TAHN ta %% ¥ i
ch'ajoom k'ahk' u ti' chan yopaat K'UH ch'ulis u baah .. ti
?-ne yax chiit chan jal k'al k'inich kaloom ? yutuknal
? k'al nun ?-nal T756-pi ajaw T756-nal
nohol kaloomte' u ?-?
CPN Alt. A’ [...] [...] u baah u ch'ab ak'aal ta K'UH to-jo NAAH ?
k'ahk' u pakal
CHN Monjas, Tiirsturz 2 10.2.10.11.7 10.2.10.11.7 yiliw utzil ta K'UH-T278 k'awiil u nunal ?-al
bahte' ajawaal
CHN Tempel der Vier k'ahlaj tu wojol u pakab ti'il yotot ' k'inil ko-?-la bahte'
Tiirsturze, Tiirsturz 2°' 10.2.122.4 10.2.122.4 k'uh holbiki u mab u k'in yak'ab upu-luta K'UH ajaw
YUL Tiirsturz 1 10.2.4.8.4 10.2.4.8.4 u paykunaj u sil ta K'UH yax ha'al Chahk
bolon tz'ab ajaw
YUL Tiirsturz 2 10.2.4.2.1 10.2.4.2.1 haa' u pas ta yotoot k'uh u k'a-li-? ta K'UH Jjoch' k'ahk’

Tabelle 73 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge ta + k'uh.

% Terminologie nach Ortwin Smailus (Smailus 1983.142ff.)
?! Lesungen der Texte Chichen Itzas nach Erik Boot (2005a)
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4.3.1.2 Vorkommen

Sieben Vorkommen der Hieroglyphenfolge ta + k'uh konnten in Texten aus Palenque, Copan,
Chichen Itza und dem benachbarten Yula isoliert werden (Tabelle 73). Aufschlussreich sind
zwel syntagmatisch vergleichbare Vorkommen in Copan und Palenque, die im Folgenden
genauer zu diskutieren sind.

Vor der Diskussion der relevanten Vorkommen, sind die Funktionen und Bedeutungen der
beiden Adpositionen ta und ¢ in der klassischen Mayasprache zu erldutern. Geméal3 den
bisherigen Untersuchungen zur Verwendung, Funktion und Bedeutung der Pripositionen i
(Yukatekan) und ta (Ch'olan) im klassischen Maya durch Peter Mathews und John Justeson
(1984:), Linda Schele (Josserand u. a. 1985) oder Martha Macri (1991) besitzen die beiden
monomorphemischen Adpositionen prépositionale und subordinierende Funktion. Als
Préapositionen haben sie in den Klassischen Inschriften lokale ("in, an bei"), temporale
("wiahrend"), instrumentale ("mit, mithilfe"), rektionale, d.h. sie filhren ein drittes Argument
in einem Satz als Dativ- bzw. Akkusativobjekt ein, und schlieBlich auch direktionale
Bedeutung ("zu, nach, fiir, hin") (Grube u. a. 2003b:37-38; Stuart 2005a:56-57). Eine weitere
Funktion ist die Markierung des Progressivs, das im Slot zwischen dem Verb und einem
nominalisierten Verb die "Gleichzeitigkeit der damit markierten Handlung unabhéngig von
der Zeitstufe bzw. Tempusmarkierung ausdriickt" und den andauernden Ablauf einer
Handlung ausdriickt (Gliick 2000:551), wie beispielsweise in den Phrasen u baah ti chok "sein
Korper beim Ausstreuen", u baah ti chum "sein Korper beim Sitzen" oder u baah ti ak'Vt
"sein Korper beim Tanzen" (vgl. Houston u. a. 2006:64-66). Die beiden Adpositionen # und
ta verfiigen zuletzt liber eine finale bzw. subordinierende Funktion ("um zu") (vgl. Macri
1991)*?, die als nebensatzeinleitende Konjunktion eine subordinierte Phrase einfiihren
(BuBmann 1990:152; Wichmann 2004b:335-336). Die Phrase u chokow ch'ah ti tanlamaw
zum Beispiel bedeutet nach Wichmann "er verstreut Inzens um [die Zeitperiode] zu
halbieren" (Wichmann 2004b:336).

Zwei syntagmatisch vergleichbare Verwendungskontexte der Hieroglyphenfolge ta + k'uh
sind in den Inschriften auf der Palasttafel von Palenque (Abbildung 275) und auf Stele P von
Copan attestiert (Abbildung 277). Die Palasttafel datiert 9.14.8.14.15 und wurde wéhrend der
Regentschaft des Konigs K'inich K'an Joy Chitam 11 angefertigt und errichtet (702 bis etwa
720 n.Chr.) (Martin und Grube 2008:171). Die von den Textfeldern eingerahmte Szene zeigt
den in Vorderansicht repriasentierten Herrscher zwischen seinen Eltern, die ihm einerseits den
Teotihuacan-Kriegerhelm und andererseits das Kriegeremblem "Feuerstein und Schild" als
Zeichen der koniglichen Wiirde darreichen. Die Inschrift verweist auf bedeutende Stationen
im Lebenszyklus sowie auf Ereignisse, wie etwas die Geburt, initiale Blutopfer, die
Teilnahme an Periodenende-Ritualen, der Tod seines Vaters und die Amtsiibernahme durch
seinen &lteren Bruder, K'inich Kan Balam 11, dessen Tod und Begrébnis, die eigene Kronung
am Tag 9.13.10.6.8 und schlieBlich die rituelle Weihe des Inthronisationsorts im Tempel einer
Gottheit am Tag 9.14.8.14.15, dem spitesten Datum der Inschrift. Die relevante Textstelle mit
der Hieroglyphenfolge ta + k'uh befindet sich in der Position C14-C15 und ist dort Bestandteil
einer relationalen Phrase, die den aus zahlreichen Theonymen bestehenden Eigennamen des
Konigs mit dem seiner Mutter, Frau 7z'akbu, verbindet. Die Inschrift startet mit einem
Geburtsbericht des Konigs am Tag 9.10.11.17.0 und nennt neben dessen Nominalphrase (C4-
C9) relationale Phrasen, die zum Eigennamen des Vaters (D9-D12) und der Mutter (C14-
D17) tiberleiten (Abbildung 276).

2 Die Funktion von "Complementizer" (Bufmann 1990:152) entspricht Smailus' "finale" Bedeutung der
Préposition.
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Die Palasttafel ist in punkto Namenspraxis der klassischen Mayakonige eine
aufschlussreiche Quelle, wonach koénigliche Individuen im Laufe ihres Lebens einen Geburts-
, Inthronisations- sowie Todesnamen besitzen konnten (Grube 2002; Colas 2004:277ff.; Eberl
und Grafia-Behrens 2004). Der Geburtsname des Konigs K'inich K'an Joy Chitam 11 setzt sich
im vorliegenden Fall aus einer Reihe von Namenssegmenten zusammen, die als Eigennamen
tibernatiirlicher Akteure sowie von mythologischen Orten identifiziert wurden, als deren
Bewohner (winik) der kiinftige Herrscher tituliert wird (Wald und Keeler 1999:65-68). Bei
den Toponymen handelt es sich um sprachliche Repridsentationen kosmologischer
Referenzorte, wie etwa "Zentrum der Kosmos" (yohltahn), das "erste [...] feurige Meer" (naah
?-mi k'ahk'nahb), das "erstes Wolkental, Regenfluss" (naah toktahn ha'al yok). Der
Eigenname des Konigs K'inich K'an Joy Chitam enthdlt zudem einen Verweis auf eine
vogelgestaltige Gottheit, deren Name bislang unlesbar ist und in der Fortsetzung der
Nominalphrase wird der Herrscher als ch'ok ux ch'ak kaban mat "junger Adeliger" bezeichnet,
gefolgt vom seinem Geburtsnamen, der ithn mit dem mythologischen Ort mat assoziiert.

Abbildung 275 — Zeichnung der Palasttafel von Palenque, die um 9.14.8.14.15 geweiht wurde und iiber das
Leben des Herrschers K'inich K'an Joy Chitam berichtet. Zeichnung von Merle Greene Robertson (1985b)
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Die Phrasen in Position D9 und C14-C15 sind Verwandtschaftstermini fiir "Kind von Vater"
und "Kind von Mutter", wobei die Phrase u baah u juuntahn (C14-C15) durch die
Pripositionalphrase fa k'uh um ein weiteres Argument erweitert wurde (vgl. Schele
1985b:631f.; Wald und Keeler 1999:178). Die erste Verwandtschaftsangabe in D9 lautet u
T533(-ki) SAK IK'VL. Es handelt sich um ein Kenning, das regelmifig als Bestandteil der so
genannten Todesphrase k'a'ay u T533 sak 'ik'il "es verschwand die Bliite und der weisse
Hauch" auftritt und auf das Konzept einer blumenartigen Atemseele referiert, die im Fall des
Todes "verwelkt" (Proskouriakoff 1963:163; Freidel u. a. 1993:440; Kettunen 2005b;
Houston u. a. 2006:143; Prager 2007a), im vorliegenden Fall ausnahmsweise als
Verwandtschaftsangabe fiir "Kind von Vater" fungiert (Wald und Keeler 1999:177-178). Der
mit Verweisen auf kosmologische Referenzpunkte und Akteuren titulierte Konig wird in
diesem Text als "Bliite und weisser Atem" seines verstorbenen Vaters K'inich Janaab Pakal
bezeichnet, dessen Nominalphrase Appelative aufweist, die auf Yax Chiit AX2-ne auf den
Namen der so genannten Visionsschlange referieren. Auch der Eigenname seiner Mutter
"Frau Tz'akbu", eingeleitet durch die relationale Phrase u baah u juuntahn ta k'uh, enthilt die
initiale Sequenz ix yax T627-yi ihk' nahb k'uh, die als Eigenname einer weiblichen Gottheit zu
interpretieren ist, da in der Phrase das Element ihk' nahb k'uh "schwarzes Wasser-k'uh"
eingebettet ist, das auf einen tibernatiirlichen Akteur (k'u/k) hinweist, der mit dem kosmischen
Ort "'ihk' nahb" assoziiert ist, der auf einer Reihe von Texten im gesamten Mayagebiet
erwihnt wird (Schele u. a. 1991b; Wagner 2000a) (siche auch Kapitel 4.4.16.4).

Geburtsname von K'inich K'an Joy Chitam
mit Appellativen, die auf mythologische
Orte und tibernatiirliche Akteure (T1013
muut) verweisen

yo-OHL-la TAN-na NAAH T1003-mi K'AK' NAB NAAH to-ko TAN-na HA'-la yo-OK T1013 mu-ti

BAK WINIK ch'o-ko 'ux CH'AK KAB-na MAT

"Kind von Vater"

u T533 SAK IK'-li

Eigenname des Vaters (K'inich Kan
Balam) mit dem theonymischen
Appellativ Yax Chit AX2-ne Kan

sy k]

YAX CHIT AX2-n

"Kind von Mutter"

Eigenname der Mutter (Frau 7z'akbu) mit
dem theonymischen Appellativ 'Ix Yax
T627-yi ihk' nahb k'uh

Abbildung 276 — Ausschnitt aus dem Text der Palasttafel (D4-D17) mit dem Stammbaum des Konigs K'inich
K'an Joy Chitam. Zeichnung von Merle Greene Robertson (1985b)

Die zur Diskussion stehende Hieroglyphenfolge u baah u juuntahn findet sich syntaktisch
zwischen zwei Nominalphrasen und wurde von Heinrich Berlin als relationale Hieroglyphe
zwischen Personen und iibernatiirlichen Akteuren erkannt (Berlin 1973:12). Aufgrund von



458

Kontextanalysen in Copan vermutet Gary Pahl die semantische Bedeutung "Tochter" (Pahl
1976:38) und Christopher Jones deutete sie semantisch als "Sohn von Mutter" (Jones
1977:41-42). Die phonemische Entzifferung des Logogramms T606 als TAN durch David
Stuart liefert fiir die Graphemfolge T1+1+606+23 die Lesung u juuntahn (Stuart 1997b:8) und
die Ubersetzung als "der Umsorgte von" basiert auf dem yukatekischsprachigen Motul-
Worterbuch (Stuart 1997b:8). Der Begriff wurde nicht nur als Metapher zum Ausdruck fiir die
miitterliche Zuneigung und Umsorgung verwendet, sondern auch als Konnotat fiir die
Ergebenheit zu iibernatiirlichen Akteuren, die in der kultischen Pflege der Idole zum
Ausdruck kommt (Stuart 2006¢:149). Der gesamte relationale Ausdruck wird phonemisch als
u baah u juuntahn transliteriert und bedeutet "seine Person ist der/die Umsorgte von ..." (vgl.
Prager 2002:91-92). Im vorliegenden Fall wird mit ta k'uh ein weiteres Argument eingebettet,
wobei ta als monomorphemische Priaposition mit direktionaler Bedeutung zu interpretieren ist
(Boot 20052a:326,331): "zu / fiir k'uh". Der relationale Ausdruck auf der Palasttafel wére dann
u baah u juuntahn ta k'uh "thre Person ist die Umsorgung fiir £uh" zu lesen. Zu interpretieren
ist diese Aussage im Zusammenhang mit den Nominalphrasen, die nicht nur die Eigennamen,
sondern auch aus Theonymen bestehen und die Protagonisten jeweils als iibernatiirliche
Akteure deklarieren: die Mutter von K'inich K'an Joy Chitam als iibernatiirlicher Akteur
tituliert ist somit nicht nur die biologische Mutter des Konigs, sondern gleichzeitig die
"Umsorgerin" des iibernatiirlichen Akteurs (juuntaan ta k'uh), der in der Person des Konigs
zum Ausdruck kommt.

Ein zweites Vorkommen Hieroglyphenfolge ta + k'uh findet auf Stele P von Copan
(Abbildung 277). Das Monument wurde zum Anlass des Periodenendes von 9.9.10.0.0
wihrend der Herrschaft von "Butz' Chan" (Herrscher 11) errichtet und berichtet iiber Rituale,
die im Zusammenhang mit diesem Kalenderdatum in Anwesenheit des Herrschers vollzogen
wurden. Dieser trigt in seiner Nominalphrase neben seinem koniglichen Eigennamen nicht
nur eine Serie von Appellativen {libernatiirlicher Akteure, sondern vollzieht gemiss Text ein
Opfer fiir kK'uh, deren Nominalphrasen nachfolgend einzeln aufgezihlt werden. Die Inschrift
beginnt auf der Ostseite der Stele mit dem Kalenderdatum 9.9.10.0.0, das von der Phrase
tzu[h]tzaj tanlamal lakamtuun "vollendet wurde die 'Halb-Perioden'-Steinstele" eingeleitet
wird. Der Text fahrt fort und berichtet, dass dieses Ereignis durch die Handlung (u kabyjiiy)
eines Individuums mit dem nur teilweise lesbaren Namen Ixiim 7239 ek' ha' witz' winik
erfolgt sei. Die Figurendarstellung auf der Vorderseite zeigt, dass es sich hierbei um den
fraglichen Herrscher handelt, der im Kostiim dieses {iibernatiirlichen Akteurs als dessen
Reprisentation bzw. Manifestation auftritt und agiert. Bei der genannten Nominalphrase
handelt es sich um den Eigennamen eines schlangenartigen Akteurs der wéssrigen Unterwelt,
der mit identischen Namensbestandteilen auch in Inschriften aus Quirigua und Tikal attestiert
ist (Schele 1990c; Wanyerka 1996b:84) und in der Literatur wegen der
Schlangenmorphologie auch als "double-headed serpent bar" bzw. "water serpent" bezeichnet
wird (Hellmuth 1987; Stuart 2007j). Das naah chan "erste Schlange" bzw. noh chan "grof3e
Schlange" bezeichnete Wesen représentiert laut David Stuart die Reprisentation der bewegten
und als lebendig aufgefassten Wasseroberfliche oder rauschendes Wasser und ist haufig
Bestandteil des Ornats, das Herrscher, wie im vorliegenden Fall, im Rahmen von
Periodenende-Ritualen tragen (Houston und Stuart 1996:299; Stuart 2007j; Houston 2010:72).
Bei den heutigen Ch'orti', so Stephen Houston eine moderne Erzéhlung zitierend (2010:72),
wiirden Schlagen als Wiachter des Wassers aufgefasst, die wihrend der Trockenzeit schliefen
und in der Regenzeit fiir Regen und Nahrung sorgten. Houston schreibt, es gébe insgesamt
nur eine Wasserschlage, jedoch unzdhlige davon, die nicht nur in einem bestimmten
Wasserort, sondern iiberall lebten. Der Zusammenhang zwischen dem Kalenderjahr und der
Wasserschlange witz’ kommt auch in der Hieroglyphe fiir den Begriff ha'b "Jahr" zu
Ausdruck, die in einigen Féllen durch das Ikon der Wasserschlange witz' repriasentiert wurde.
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Die Wasserschlange, so Houston, garantiere nicht nur das Wasser fiir die jahrlichen Regen,
sondern reprasentiere auch die mit dem Beginn der jahreszeitlichen Regen einhergehenden
Erdrutsche und Uberflutungen. Herrscher identifizierten sich daher mit dieser aktiven und
schopferischen Naturkraft und indem diese im Kostiim dieses iibernatiirlichen Akteurs
regelmifBig Periodenende-Rituale zelebrierten und als Wasserschlange agierten, garantierten
sie die Wiederkehr der jéhrlichen Regen und damit Fruchtbarkeit und Nahrung.

Abbildung 277 — Zeichnungen von Stele P, Copan. Zeichnungen von Barbara Fash (Anonymus 1993)

Der Text auf Stele P besagt, dass am Tag 9.9.10.0.0 ein Steinmonument zur Feier des zehnten
K'atun durch die Handlung eines iibernatiirlichen Akteurs vollendet wurde, der in der Person
des Konigs agierte. Im weiteren Verlauf der Inschrift berichtet der Text, dass der genannte
Protagonist, eine Variante der Wasserschlange, ein Objekt mit dem Namen mam ajaw’>
"Urviter-Herr" aus Ton formte (u pataaj). Die beiden folgenden Hieroglyphen sind nicht
lesbar und enthalten wahrscheinlich einen Bericht iiber weitere Handlungen, die im Rahmen
dieser Periodenende-Zeremonie vollzogen wurden. Der Text fahrt mit der Aussage fort, dass
"Butz' Chan" bzw. Herrscher 11 an diesem Ritual aktiv beteiligt war, indem er im Ornat des
tibernatiirlichen Akteurs mit dem Namen AX2-ne Chiit K'uh Jal Tzutz K'inich ? Tzutz 'Ak'ab
[...] ein Aderlass an seiner Zunge durchfiihrte (vgl. Kapitel 4.4.5). Die Inschrift fahrt auf der
Nordseite fort und informiert, dass der Herrscher das Blutopfer fiir £'uh vollzogen habe (u
baah u ch'ab ta k'uh), die in den folgenden Phrasen einzeln genannt sind. Laut Inschrift
handelt es sich dabei um die so genannten Paddlergoétter, die den Gegensatz von Tag und
Nacht symbolisieren und mit Hilfe ihres Kanus Verstorbene in die Unterwelt begleiten (siche

% Lesungsvorschlag von Peter Biro, miindliche Mitteilung vom 12. Mai 2011.
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Kapitel 4.4.11.3.0 und 4.4.16.6). Sie sind laut Text auf Stele einerseits mam k'uh
"Ahnengotter" — wahrscheinlich die Reprédsentationen der vorher im Text genannten mam
ajaw — und andererseits werden sie auch als dltere Briidergotter (sakun k'uh) von chante’
ajaw, bolon k'awiil, yax k'ab kuy, yemal itzam usw. bezeichnet (vgl. Kapitel 4.4.11) - Chante’
Ajaw und Bolon K'awiil wurden als Eigennamen von koknoom "Waichter" identifiziert, die als
Patronatsgottheiten des Herrschers "Butz' Chan" (Herrscher 11) fungierten (Kapitel
4.1.21.3.1). Bolon K'awiil fungierte wahrend der Regentschaft von Herrscher 7 als dessen
koknoom. Herrscher 11 iibernahm diese Schutzgottheit und fligte Chante’ Ajaw und die
anderen auf Stele P genannten Akteure zum Repertoire seine dynastischen Patronats-Akteure
hinzu.

ixiim T239 ek ha' witz' winik ("Wasserschlange")

u pataaj "formt aus Ton"

mam ajaw "Urviter Herren"

"Paddlergotter" mam k'uh "Urviter Gotter"

u saku/n] k'uh "die élteren Briidder-k'uh von"

bolon k'awiil, yax k'ab kuy yema[l] itzam ... [...]
(Patronatsgdtter von Herrscher 11)

Abbildung 278 — Schopfungsbericht und Genealogie iibernatiirlicher Akteure auf der Grundlage von Stele P,
Copan.

Aufschlussreich ist der Text auf CPN St. P in Bezug auf Vorstellungen und Uberzeugungen
iber Beziehungen und Interaktionen zwischen den im Text genannten Akteuren. Sie erlauben
Riickschliisse auf ein System lokaler Vorstellungen und Uberzeugungen beziiglich den
Handlungsprofilen der darin eingebetteten iibernatiirlichen Akteure. Laut Inschrift formte der
Konig im Kostiim der Wasserschlange ixiim 7239 ek’ ha' witz' winik am Tag 9.9.10.0.0 aus
Ton Gétterfiguren mit dem Namen mam ajaw "Ahnenherren". Hierbei handelt es sich um die
Paddler- oder Rudergotter, die als Figurationen von Tag und Nacht in ihrem Kanu
Verstorbene in die Unterwelt begleiten. Der Text spricht nicht nur von den gottlichen Ahnen
oder Vorfahren (mam k'uh bzw. mam ajaw)’”, bezeichnet chante’ ajaw, bolon k'awiil, yax k'ab
kuy, yemal itzam und einem Protagonisten, dessen Eigenname nicht lesbar ist, als éltere
"Gotterbriider" (u saku/n] k'uh). Es bleibt unklar, wessen éltere Briider diese iibernatiirlichen

* Mam denotiert den miitterlichen Grossvater und wird auch fiir den Begriff "Ahn" verwendet (Stuart 1997b:5;
Boot 2009¢:215).
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Akteure darstellen, die auf der anderen Seite auch als koknoom "Wéichter" bezeichnet wurden.
Es ist moglich, dass die iibernatiirlichen Akteure als éltere, gottliche Briider des Herrschers
aufgefasst wurden, deren Aufgabe es war, den Konig als jlingeren Bruder zu beschiitzen. Ist
dies der Fall, so giibe der Text auf Stele P Einsichten in eine lokale "Theologie", auf deren
Basis Riickschliisse auf iiberregional verbreitete Vorstellungen und Uberzeugungen zu
Handlungsprofilen und "Sozialstrukturen" iibernatiirlicher Akteure moglich wéren. Laut dem
fraglichen Text reprédsentiert die "Wasserschlange" ein Akteur mit schopferischem
Aktionspotential, der in einem Schopfungsakt mam ajaw bzw. die Ahnenherren der lokalen
Patronatsgotter aus Ton formte.

Abbildung 279 - <MAM K'UH> "Ahnen-K'uh" und <sa-ku K'UH> "iltere Gotterbriider" in den Inschriften
Copans (Stele P, links und Stele J, rechts). Zeichnungen unbekannter Kiinstler (Anonymus 1993).

Die beiden Nominalphrase mam k'uh und u saku/n] k'uh sind auch auf Stele J von Copan
attestiert. Die entsprechende Passage referiert auf die Inthronisation von Herrscher 13, der
laut Inschrift am Tag 9.13.3.6.8 in Gegenwart (vichnal) seiner mam k'uh sowie seines sakun
k'uh das konigliche Stirnband mit dem Namen yop hu'un empfing (Abbildung 279). In
Analogie zur Inschrift auf Stele P handelt es sich bei mam k'uh um die Paddlergdtter und
sakufn] k'uh referierte auf die Patronatsgottheiten des Konigs, die hier als dessen iltere
Briider bezeichnet sind.

Abbildung 280 — Altar A' von Copan. Zeichnungen unbekannter Kiinstler (Anonymus 1993).

Ein weiteres Vorkommen der Hieroglyphenfolge ta + k'uh ist in der Inschrift auf Altar A' von
Copan nachgewiesen (vgl. Schele 1990b; Schele und Grube 1994b) (Abbildung 280). Das
fragmentarische Monument wurde in sekunddrer Verwendung als Teil der
Hieroglyphentreppe von Tempel 26 entdeckt, es fehlen chronologische und biographische
Referenzen, die eine historische Einordnung der Ereignisse und Aussagen erlaubten. Der
erhaltene Text beginnt mit der Blutopfer-Formel u baah [u] ch'ab ak'baal ta k'uh "Sein
Abbild als einer der fastet und sich fiir kuh erneuert" (vgl. Schele u. a. 1991b; Lacadena
Garcia-Gallo und Wichmann 2004b:142; Houston u. a. 2006:130). Es folgt die unvollstindig
erhaltene Nominalphrase to-jo NAAH-hi [...], die aufgrund der k'uh-Referenz als Eigenname
eines lokalen Schutz- oder Patronatsgottheit interpretiert werden kann. Der Text fahrt in der
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zweiten Doppelkolumne fort und spricht von der Konstruktion eines Orts mit dem Namen
K'inich Yax K'uk' Mo' am Ort ux witik, der aufgrund seiner Referenz auf den Dynastiegriinder
mit frithdynastischen Gebauden, wie etwa Margarita oder Motmot, identifiziert wurde (Schele
und Grube 1994b:2). Die Handlung wurde durch einen Akteur aus Copan vollzogen, dessen
Eigenname nach heutigem Kenntnisstand nicht entzifferbar ist.

Die iibrigen Vorkommen der Hieroglyphenfolge ta + k'uh sind in Texten aus Chichen Itza
und Yula belegt und datieren 10.2.12.2.4 (29. Juli 881) (Abbildung 281). Der
Verwendungskontext auf Tiirsturz 2 und 5 im Monjas-Gebaude in Chichen Itza wurde bereits
im Kapitel iiber die Hieroglyphenfolge utzil + k'uh eingehend erortert (Kapitel 4.2.11). Die
Texte auf den beiden Tiirsturzen berichten, dass der Herrscher K'ak'upakal K'awiil "gute
Dinge fiir bzw. in k'uh sah" (yiliw 'utzil ta k'uh). Die vergleichbaren Textstellen in den Texten
Chichen Itzas lauten yiliw utzil ta yotoot + [Eigenname] "er sah gute Dinge im / fiir das Haus
von [Name]" und yiliw utzil tu sak T625-ni [Eigenname] "er sah gute Dinge im / fiir den Platz
von" (Diitting 1992:137; MacLeod 2004:300; Boot 2005a:324-331,368) (Abbildung 263). Die
Hieroglyphenfolge i/ + utzil bezeichnet eine religiose Handlung, bei der im Rahmen einer
Vision das Schicksal von k'uh, einem Haus oder dem Platz bestimmt wurde (Houston
1993:154; MacLeod und Stone 1995; Houston u. a. 2006:172-173). Otoot "Domizil", sak
T625 "Platz" und k'uh konstituieren in diesen Verwendungskontexten aus Chichen Itza eine
gemeinsame semantische Klasse. Das Haus als Domizil und der Platz als bebaute Fliche sind
materielle Orte und gemidss dem Grundsatz der semantischen Nidhe zwischen den
verwendeten Begriffen ist anzunehmen, dass auch £'uh im vorliegenden Fall ein materielles
Objekt denotiert.

CHN Monjas Lintel 2

CHN Monjas Lintel 5

Abbildung 281 — Die Hieroglyphenfolge yiliw + utzil + ta k'uh "er sah gute Dinge fiir k'uh" in parallelen
Textstellen aus Chichen Itza. Hervorgehoben ist der Ausdruck fa k'uh. Zeichnungen von Ian Graham und Ruth
Krochok (Bolles 1977; Krochock 1989)

Das nichste zur Diskussion stehende Vorkommen der Hieroglyphenfolge ta + k'uh befindet
sich auf Tirsturz 2 im Tempel der Vier Tirsturze von Chichen Itza und ist dessen
Weihephrase eingebunden, die iliber die Anbringung des Tiirsturzes im Gebdude berichtet
(vgl. Garcia Campillo 2000; Boot 2005a:341-342) (Abbildung 282). Die fragliche Textstelle
zwischen E1-F8 berichtet von der Weihe der Hieroglypheninschrift auf dem Tiirsturz fiir das
Haus von k'uh (K'afh]laj tu wojool u pakab ti'il yotoot k'uh)”. Im Rahmen dieser
Inschriftenweihe wurden Opferdepots in der Erde angelegt (jolbiki u mab) und wihrend der
Déammerung oder im Laufe der Nacht (u k'in yak'ab) streute der Herrscher K'inil Kopol einen
nicht genannten Gegenstand fiir k'uh (u pul ta k'uh k'inil kopol bahte' ajaw) (Garcia Campillo
2000:120-124; Boot 2005a:342). Die Préposition ta ist im vorliegenden Fall mit einer
direktionalen Bedeutung belegt, wonach die Handlung fiir k'uh vollzogen wurde.

% Erik Boots wortliche Ubersetzung dieser Phrase lautet: "Enclosed it was, in the glyphs of the lintel belonging
to the house of the god" (Boot 2005a:342).
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Abbildung 282 — Die Passage E1-F8 auf Tiirsturz 2 des Tempels der Vier Tiirsturze von Chichen Itza mit der
Phrase u pul ta k'uh "sein Ausstreuen fir k'uh" (rote Markierung). Zeichnung von Ruth Krochok (Krochock
1989)

Der letzte bislang attestierte Kontext mit der Hieroglyphenfolge ta + k'uh befindet sich auf
Tiirsturz 1 von Yula, der um 10.2.4.8.4 datiert (3. Januar 874) (B8) (Boot 2005a:314-315)
(Abbildung 283). Der Text beginnt mit dem genannten Datum in Form einer Kalenderrunde
und einem damit assoziierten Feuer-Streuritus. Der Text fahrt mit einem Bericht {iber die
Ankunft eines menschlichen Akteurs im Ballspielplatz fort (B3). Die nachfolgende Phrase
zwischen B7 bis C2 enthilt die fragliche Hieroglyphenfolge und lautet nach Erik Boots
Interpretation: u paykunafh] u sil ta k'uh yax ha'al chak bolon tz'ab ajaw "er rief mit
Gesédngen/Zauberei die Gabe flir k'uh vorbei, (sein Name) ist Yax Ha'al Chahk" (Boot
2005a:314-315). Lacadena, Grube und Krochock hingegen interpretieren den Text als u
palkuna[h] u sil ta k'uh yax ha'al chak "er erneuerte die Gabe fiir k'uh, Yax Ha'al Chahk (ist
es)" (Lacadena Garcia-Gallo 2004c:96) Bei beiden Lesarten kdme eine direktionale
Interpretation der ta + k’uh-Konstruktion zur Anwendung. Die Passage referiert aufgrund
seines Bezuges auf libernatiirliche Akteure auf religiose Handlungen, in deren Fokus der Kult
fir k'uh stand, das hier vielleicht als Goétterstandbild des tibernatiirlichen Akteurs Yax Ha'al
Chahk zu interpretieren ist, der aus zahlreichen Texten aus verschiedenen Stitten des
Klassischen Tieflandes bekannt ist (Lacadena Garcia-Gallo 2004a).

Abbildung 283 — Tiirsturz 1 aus Yula. Zeichnung von Ruth Krochok (Grube u. a. 2003a:11-48)
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In den beiden letzten Kontexten aus Chichen Itza erscheint eine direktionale Interpretation der
Pripositionalphrase plausibel. Das rituelle Ausstreuen (pu/) in Richtung von k’uh und das
Anbeten als kultische Handlung (paykun) hin zu k’uh deutet darauf hin, dass der Ausdruck
k’uh auf ein Objekt referiert, das bei diesen Handlungen anwesend war. Mdoglicherweise
denotiert k 'uh in diesen beiden Féllen auch hier den Begriff ,,Statue, Standbild*. Auch das auf
Copan Stele P erwihnte rituelle Blutopfer erfolgte direktional ,,in Richtung® oder fiir & 'uh. Es
erscheint auch in dieser Textpassage plausibel, die Konstruktion ta + k’uh direktiv zu
interpretieren und & ‘uh auch ebenfalls als Denotat fiir ,,Statue* oder ,,Standbild* zu verstehen.

4.3.1.3 ti+ Kk'uhte’il

4.3.14 Vorkommen

Die Durchsicht aller Texte zeigt, dass im Zusammenhang mit der Hieroglyphe fiir das
Morphem k’'uh ausschlieBlich die Priposition fa verwendet wird. Die Analyse der
Hieroglyphenfolge T684 + Priposition belegt jedoch ein Vorkommen der Konstruktion ti +
k’uhte’il, wobei die Sequenz 33 K'"UH-g¢TE'-24li > k'uhte'il auf Altar F° von Copan wegen der
Amtseinfiihrungshieroglyphe T684 ein mit groer Wahrscheinlichkeit ein Amt bezeichnet:
die Phrase joyajijiy ti k'uhte'il > "er debiitierte / wurde ausstaffiert in / fiir die k'uhte’-Position"
enthilt Informationen iiber die Einfilhrung eines Individuums in das Amt mit der
Bezeichnung k'uhte'il. Das Suffix —il fungiert als Abstraktiv (Houston u. a. 2001¢:25) und das
Morphem -fe'- erscheint in kolonialzeitlichen yukatekischen Substantiven fiir Institutionen
oder gesellschaftliche Einrichtungen (Solis Alcala 1949). Im klassischen Maya findet sich das
Suffix -te™- entsprechend in Amts- oder Statusbezeichnungen, wie etwa in kaloomte' (Closs
1984; Stuart u. a. 1989) oder ch'okte’ (LTI Lnt. 1). Es erscheint vor diesem Hintergrund
plausibel den Begriff k'uhte'il als "k'uh-Amt" / ,,GOtteramt™ zu interpretieren, in das die
nachfolgend genannte Gottergestalt mit dem Namen 'ibin eingefiihrt wurde.

4.3.1.4.0 Kontextualisierung

Die Prépositionen ta und # treten in den Hieroglyphentexten mit Substantiven oder Verben
auf (vgl. Houston u. a. 2006:64-66). Da k'uh nachweislich keine verbale Form, sondern ein
Substantiv ist, sind daher ti / ta + Substantiv-Konstruktionen zu untersuchen um in Analogie
dazu Riickschliisse auf Bedeutung und Funktion von k'wh ziehen zu konnen. Im
Zusammenhang mit Substantiven konnen diese Prapositionen lokative (rdumlich, zeitlich "in,
an bei"), instrumentale ("mit, mithilfe"), rektionale (indirektes Objekt) oder direktionale ("zu,
nach, fiir, hin") Bedeutung ausdriicken und fungieren Peter Mathews und John Justeson
zufolge dariiber hinaus auch als Markierer fiir einen erworbenen sozialen Status (Mathews
und Justeson 1984:190; Grube u. a. 2003b:37-38; Stuart 2005a:56-57). Die folgende
exemplarische Zusammenstellung dieser Vorkommen ist eine unvollstindige Ubersicht iiber
semantische Felder und Verwendungskontexte, die im Zusammenhang mit der Konstruktion
ti / ta + Substantiv attestiert wurden (Tabelle 74).
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Kontext Pridikat

Priposition

Objekt

Ubersetzung

Syntax

Vorkommen

Lokativ ayan (T667) ta kab "er ist auf der Erde" Verb + ta + Codex Dresden 65b
Objekt
ayan (T667) ta yaxte' "er ist auf der Ceiba" Verb + ta + Codex Dresden 67b
Objekt
u baah ti chanil "sein Abbild bei der Pradikat + ti + COL, Kerr 8123
offentlichen Feier" Objekt
puluuy ti k'ahk' "es brannte im Feuer" Verb + ti + COL, Kerr 1457
Objekt
alay  kalaj ti otoot "Hier angebracht wurde Verb + Objekt  Xcalumkin Kolumne 1
yuxulil die Sdulenskulptur im + ti + Objekt
yatz'te' Haus"
yilaj ti Jukub "er wurde im Kanu Verb + ti + Piedras Negras Panel 2
gesichtet" Objekt
Temporal Datum ti 2 ajaw "im 2 Ajaw" Datum + ti + Xcalumkin, Kapitell 1
Datum
Datum ta 2 ajaw "im 2 Ajaw" Datum + ta + Halakal Tirsturz 1
Datum
Instrumental  ak'taj ti chak k'at "er tanze mit dem chak Verb + ti +  Yaxchilan Tiirsturz 6
k'at-Objekt (in der Hand)"  Objekt
T174-ja ti ? balam "er wurde auf der Jaguar-  Verb + ti +  Calakmul Stele 89
Sénfte getragen" Objekt
Status jo[h]yaj ti sajalil "er debiitierte im Amt Verb + ti + El Cayo Tirsturz 1
eines Sajal" Objekt
Jjo[h]yaj ta sajlel "er debiitierte im Amt Verb + ta + COL, Tonina Museo,
eines Sajal" Objekt Scherbenfragment’’
t'abaay ti ajk'vhunaal "stieg hinauf in das Amt Verb + ti + LaCorona, Neues Panel®™
eines Hofbeamten" Objekt
Direktional Pridikat  + ta yut k'an "das Gefiss fiir den Pradikat + COL, Kerr 625
yuk'ib kakaw gelben Kakao" Objekt + ta +
Objekt
aj payal ti Jukub "der Fiihrer fir das Kanu"  Objekt + ti + Piedras Negras Panel 2
Objekt
yiliw utzil ta k'uh "er sah Gutes fiir k'uh" Pradikat +  Chichen Itza, Monjas,
Objekt + ta +  Tirsturz2 und 5
Objekt
yalajiy ti itzam kokaj "sprach der Kolibiri zu Verb +  Tikal, Miszellentext 138,
tz'unuun mut Itzamnaj" Subjekt + ti + Grab 196

Objekt

Tabelle 74 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge ta + k'uh + Substantiv in Klassischen Mayatexten

Die mit den Prépositionen # und ta assoziierten Substantive sind mit Ausnahme der Denotate
fiir Amter (sajalil, sajlel oder ajk'uhuunaal) materielle Gegenstiinde unterschiedlicher Grofe:
von Kakaobiihnen iiber Tanzstdbe bis zu Kanus und vom Erdboden bis zur Hiusern umfasst
die semantische Domine, die mit # und ta assoziiert sind; materielle Objekte der natiirlichen
und kulturellen Umwelt, die der Mensch herstellen und anfassen konnte. Es liegt daher die
Schlussfolgerung nahe, dass auch kuh ein Objekt mit diesen materiellen Eigenschaft
darstellte und im vorliegenden Fall Statuen oder Bildnisse iibernatiirlicher Akteure

bezeichnete.

% Lesung von Alexandre Tokovinine (2002a)
%7 Siehe Erik Boot (2009¢:154)
% Publiziert von Sebastian Matteo (2010)
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44 NOMINALKONSTRUKTIONEN + K'UH

Durch ihre Morphologie und syntaktische Stellung lassen sich in fast allen Sprachen Nomen
und Verben als unterschiedliche Satzkonstituenten und Wortarten differenzieren (Diirr und
Schlobinski 1990:117). Als Nomina werden in den Mayasprachen Substantive, Adjektive,
Zahlworter und Pronomina bezeichnet, die auf wahrnehmbare Objekte, Lebewesen,
Sachverhalte, Vorginge, Eigenschaften oder abstrakte Begriffe referieren (Bricker 1992). Im
Klassischen Maya werden Nomina hinsichtlich ihres Besitzstatus in besessene und
unbesessene Substantive unterschieden, wobei der Absolutiv markiert wird oder hiufig auch
unmarkiert bleibt und Possessivprifixe den Besitzstatus von Substantiven anzeigt. Durch
Attribute wie Adjektive oder besitzanzeigende Pronomen werden Substantive spezifiziert und
zu einer Nominalgruppe erweitert, die in den Mayasprachen eine eigenstindige Satzaussage
mit pridikativen Charakter repridsentieren, wie etwa Appellative (Nominalphrasen,
Figennamen, Epiklesen) und Gattungsnamen (BuBlmann 1990:752; Grube 2001; Diirr
2009:28).

Im vorliegenden Kapitel werden nun jene Vorkommen des Lexems k'uh diskutiert, die
in solchen Nominalkonstruktionen eingebunden sind. In vielen Féllen handelt es sich um
nominale Kompositionen, die als Bestandteile der Nominalphrase fiir tibernatiirliche Akteure
fungieren, wie dies bereits von einigen Autoren beschrieben wurde (Houston und Stuart 1996;
Stuart u. a. 1999a:40-44; Hull 2003:424ff.; Houston u. a. 2006:188). Diese Vorkommen
systematisch zu fassen und den Verwendungskontext zu analysieren, bildet das Ziel dieses
Kapitels um darauf weitere Informationen iiber Funktion und Bedeutung von k'uh zu
gewinnen und mit den bisherigen Ergebnissen zu einem Gesamtbild zusammenstellen zu
konnen.
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4.4.1 alk'uh

tz'afhlpaj u  Al3
Jjatz'om kuh u yas-?
A49 ajaw tz'akbu u
chabij k'ihnich
8.19.0.0.0 ch'amak yajaw sihyaj 'AL K'UH
k'ahk hul mut ch'en

T271°ixik T217d naah
T533 akum Chahk
MZL ?-wi me[h]taj

TIK  Ballspielplatz-Markierstein,
Seite B”

s , ; SB9 MRE
Jjonoom  pa witz
waxaklajuun u baah
chan
2 2 ax K'ihni
COL Inzisierter Jadeanhinger'” Ohne Datum u baah juntahn WX ALK'UH  balam maax Kihnich

(Friihklassik) chahk ? ajaw

Tabelle 75 - Vorkommen der Hieroglyphenfolge al + k'uh

4.4.1.1 Vorkommen
Das Kompositum al k'uh ist auf frithklassischen Texten aus Tikal sowie auf einem
kleinformatigen Texttrager unbekannter Herkunft in zwei Varianten belegt (Tabelle 1).

4.4.1.2 Epigraphische Diskussion

o0

~D

Abbildung 284 — Hieroglyphische Schreibungen des Ausdrucks a/ k'uh "Nachkomme-k'uh". Links: TIK
Ballspielplatzmarkierstein, Seite B, H7, Datum 8.19.0.0.0 (Schele Drawing Archive #5521; www.famsi.org).
Rechts: ux al k'uh "drei Nachkommen-k'uh", Inzisierter Jadeanhénger unbekannter Herkunft, Friihklassik (Grube
und Martin 2001:11-38)

Das einzige datierte Vorkommen der Hieroglyphengruppe <AL K'UH> ist in Text B auf dem
frithklassischen Ballspielplatz-Markierstein aus Tikal belegt (Abbildung 284, links). Das
zweite Vorkommen datiert ebenfalls in die frithe Klassik, spétere Belege sind nicht attestiert,
so dass es sich um ein zeitlich begrenztes Vorkommen dieses Ausdruckes handelt. Der
fragliche Ausdruck setzt sich aus dem Logogramm Tsg4.670AL und einer frithen Variante von
11016 K'UH zusammen und wird von einer Sequenz von Hieroglyphen gefolgt, die als
Eigennamen eines {bernatiirlichen Akteurs identifiziert wurden, der mit der wéssrigen
Unterwelt assoziiert wurde und unter der Bezeichnung GI in der Literatur bekannt geworden
ist (Berlin 1963; Kelley 1965; Tuszynska 2011) (Abbildung 285). Das Logogramm T584:670
ist ein komplexes Zeichen fiir den Begriff AL, das von David Stuart sprachlich entziffert und
mit "Kind der Mutter" libersetzt wird (Schele u. a. 1977; Stuart 1997b:2-3; Lacadena Garcia-
Gallo und Wichmann 2004b). In den Inschriften gehort die Hieroglyphe zu einer Reihe von
relationalen Hieroglyphen, die das verwandtschaftliche Verhéltnis zwischen Individuen
anzeigen. In den modernen Mayasprachen findet sich im Ch'ol etwa a/ "cria" (Aulie und Aulie
1978:29) oder "son" (Hopkins und Josserand 1988d), im Chontal a/ fiir "nifio" (Smailus
1975:128), al im Ch'olti' (Moran 1935) und im Mopan findet sich al fiir "child of mother"
(Hofling 2011:119). Konstruktionen im Mopan, wie etwa a/ kab fiir "young of beehive", al

% (Schele 1990d:89ff)
1% (Grube und Martin 2001:11-38)
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ba'al-che' "animal offspring", al k'oxol "botfly larvae" (alle: Hofling 2011:118) sind Indizien,
das der im Klassischen Maya attestierte Ausdruck al k'uh strukturell vergleichbar als
"Nachkomme von k'uh" zu interpretieren ist. Metaphern im Mopan, wie etwa al k'in fir
"Albino" (wortl. Kind der Sonne) oder a/ tak'in "Zinsen" (wortl. Kind von Geld), deuten
jedoch darauf hin, dass auch der Ausdruck nicht nur wortlich zu verstehen, sondern durchaus
eine metaphorische Bedeutung vermittelte (alle Beispiele aus: Hofling 2011:118).

4.4.1.3 Kontextualisierung

Das fritheste Vorkommen des fraglichen Ausdrucks ist auf dem friihklassischen im Stile
Teotihuacans angefertigten Ballspielplatzmonument aus Tikal belegt, der so genannte
Marcador (Abbildung 286). Das Denkmal datiert 8.19.0.0.0 und im riickseitigen Textfeld
befindet sich der fragliche Ausdruck, auf den hier néher eingegangen wird. Der Textfokus
liegt auf der Einweihung des Monuments und enthédlt einen Bericht {iber die so genannte
Entrada des teotihuacanischen Gefolgsmanns Sihyaj K'ahk' (Stuart 2000a:486) unter der
Agide des hypothetischen Herrschers von Teotihuacan, Jatz'om Kuh, der Tikal mit seinen
Truppen im Jahr 378 n.Chr. erreichte und einen dynastischen Umbruch verursachte. Der Text
auf dem Marcador beginnt mit dem Datum 8.17.1.4.11, 11 Eb 15 Mak, (A1-A7) und berichtet
iiber die Ankunft (huley) (B7) von Sihyaj K'ahk' (A8), der als militirischer Fiihrer und
Angehoriger des Hauses von mutul (aj otootnal mutul) (A9-B9) bezeichnet wird und
wahrscheinlich als lokaler Reprdsentant des Herrschers von Teotihuacan fungierte. Am
gleichen Tag berichtet die Inschrift von der Ankunft einer Gruppe von Individuen an einem
Ort mit dem Namen <ku-yi CHAN CH'EN> (C1-D9), wobei es sich um den Namen von
Struktur A-5 im benachbarten Uaxactun handelt (Valdés und Fahsen 1995). Eingeleitet wird
die Gruppe der Eigennamen von <yi-ta> (D2), die in anderen Inschriften ebenfalls eine
Sequenz von Eigennamen einfiihrt. Im vorliegenden Fall erfahren wir, dass es sich dabei um
Jatz'om Kuh, Sihyaj K'ahk' und weitere namentlich nicht lesbare Individuen handelt, die am
8.17.1.1.4.11 nach Uaxactun mit kriegerischen Absichten eindrangen, wie dies durch die
Hieroglyphe och ch'en "Hohle-betreten" (C6) zum Ausdruck kommt (Grube u. a. 2000:76).
Ziel dieses auch in anderen Texten des Mayatieflands erwdhnten Angriffs waren der Adel und
die k'uh von Uaxactun'®' (chan ajaw bzw. chan ajaw k'uh) (Grube u. a. 2000:701t.). Involviert
in diesen Kriegsakt war mit dem Kriegskult verankerte Teotihuacan-Kriegerschlange
Waxaklajuun Ubah Chan "18 Gesichter hat die Schlange", welche die Vorlduferin des
aztekischen Gottes Xiuhcoatl darstellte (Martin 2000b). Nicht nur die herrschende Elite,
sondern auch deren Gétter "betraten die Hohle" und wurden somit in einem Kriegsakt besiegt,
an dem die Kriegsgottheit Waxaklajuun Ubah Chan und zwei tibernatiirliche Akteure beteiligt
waren, wie dies in den Theonymen des Sonnengottes k'inich (C9) und dessen Nachtaspekt
(D9) zum Ausdruck kommt - moglicherweise vereint die Schlange den Tag- und Nachtaspekt
des Sonnengottes.

Der Text findet seine Fortsetzung auf der Riickseite des Monuments und erwdhnt
retrospektiv die Inthronisation (E2-F2) des genannten Jatz'om Kuh (E3-F3) um 8.16.17.9.0 als
vierter Thronnachfolger in das Herrscheramt des Orts (ES) mit dem Namen Jo' Noom (Pa'?)
Witz (E4) (Stuart 2000a:483; Nielsen und Helmke 2008:473). Der Text verweist dann auf das
Datum 8.18.17.14.9 (F5-E7) ohne Nennung eines Ereignisses und fahrt mit einem Bericht
iber Periodenende-Rituale im Rahmen des Periodenendes von 8.19.0.0.0 fort, die das
Verschniiren eines Steins (k'altuun) (E7) sowie die Errichtung des Ballspielplatz-Markierstein
selbst umfasste (tz'a/h]paj) (ES-F8). Vollzogen wurde dieser Akt unter der Agide (u chabij)
(G1) eines Adligen (ajaw), dessen Nominalphrase eine Hieroglyphe mit der Darstellung des
Markiersteins auf einer Plattform zeigt (vgl. Macri und Looper 2003b). In der folgenden
Passage erfahrt der Leser der Inschrift, dass mit der Errichtung des Markiersteins das Werk

' Ich interpretiere die Sequenz chan ajaw (C7) k'uh (D7) als ein Couplet und rekonstruiere diese zu chan ajaw
[chan] k'uh "die Herren von chan und die Gétter von chan".
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von Mam Ch'amak vollendet wurde (tz'akbuuj u chabij) (G2-H2) (vgl. Stuart 2011e). Hierbei
handelt es sich um einen Untergebenen (yajaw) von Sihyaj K'ahk' der bislang in keinem
anderen Text erwdhnt wird (Schele 1990d; Wanyerka 1990). Die letzte Passage schliefit den
Bericht des Periodenende-Rituals ab und erzdhlt von der Ankunft (huley) (G4) verschiedener
Individuen in mutul und in Jo' Noom (Pa'?) Witz (H5-G6). Der Bericht erwédhnt, dass der
tibernatiirliche Akteur namens Waxaklajuun Ubah Chan (H6) an diesem Tag Tikal erreichte.
Diesem Eigennamen folgt in Position H7 der zur Diskussion stehende Ausdruck al k'uh
"Nachkomme von k'uh" sowie das Graphem T271, in das das Zeichen IXIK "Frau" eingefiigt
ist. Diese Hieroglyphe steht vor einem sprachlich nur teilweise lesbaren Ausdruck, der den
FEigennamen des Gottes GI enthélt, der in dieser Komposition hdufig auch als Titel im
Kontext von Frauennamen verwendet ist (Stuart 2005d:121-122; Tuszynska 2011).

>

=i

i
Kt

&

Abbildung 285 — Ausgewihlte Vorkommen des hédufig mit Frauennamen assoziierten GI-Titels, der aus den
Zeichen 121747, aNAAH, 15337 sowie 1117 besteht. a. TIK Markierstein (Zeichnung von Linda Schele); b. UAX
Gefass (Zeichnung David Stuart); c. COL Jadeanhinger (Zeichnung Dorie Reents); d. TIK St. 31 (Zeichnung
William Coe); e. COL Gefiss (Zeichnung S. Reisinger) (Vorlage: Tuszynska 2011); f: Gefiss unbekannter
Herkunft, Photographie von Justin Kerr; g: Palenque Oval Tablet (Zeichnung Merle Greene Robertson)

Gefolgt wird der Name der iibernatiirlichen Akteurs mit dem Spitznamen GI von einer
sprachlich bislang nur teilweise lesbaren Hieroglyphe, die aus dem Logogramm yrpJATZ'
sowie am3? besteht (H8). Moglicherweise handelt es sich um einen iibernatiirlichen Akteur
aus Teotihuacan, der lokale und Elemente aus Teotihuacan in sich vereinigt. Die Hieroglyphe
AM3 représentiert den Eigennamen eines im zentralen Mayatiefland zeitlich und rdumlich
weit verbreiteten Individuums mit dem Namen Yop hu'un ("Foliated Ajaw"), der fiir eine
Reihe Friihklassischer Konigtiimer als mythologischer Ahn bzw als Stifter des Konigtums
galt (Grube und Martin 2001; Stuart 2004a:223). Es erscheint wahrscheinlich, dass hier lokale
Akteure mit Attributen von Teotihuacan vorgestellt wurden. Hervorzuheben an dieser
Textpassage ist zudem die Aussage, dass der in Tikal angekommene iibernatiirliche Akteur
Waxaklajuun Ubah Chan die Epiklese al k'uh "Schopfung / Nachkomme von k'uh" tragt, die
von dem Eigennamen des Gottes GI mit weiblichen Attributen und von der Nominalphrase
Jjatz'om yop hu'un gefolgt wird (H9). Letzterer bezieht sich wahrscheinlich ebenfalls auf einen
tibernatiirlichen Akteur. Moglicherweise wurden die nachfolgend genannten Individuen als
Erzeuger dieses Akteurs vorgestellt - eine Arbeitshypothese, die anhand weiteren
Inschriftenmaterials zu belegen wére. Wichtig an dieser Textpassage ist der Bericht, dass ein
tibernatiirlicher Akteur die Schopfung oder ein Nachkomme eines k'uh reprasentiert, die im
vorliegenden Fall weiblich und ménnlich waren. Waxaklajuun Ubah Chan wurde als
teotihuacanische Gottheit verstanden und um deren Legitimation mit lokalen Vorstellungen
und Uberzeugungen in Einklang zu bringen wurde dieser Akteur als Schopfung von k'uh
betrachtet, die laut Text der weibliche Aspekt des im zentralen Tiefland weit verbreiteten
Gottes GI sowie eine mit Teotihuacan assoziierte Gottheit reprasentierte.
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Abbildung 286 — Umzeichnungen der Hieroglypheninschrift auf dem Ballspielplatzmarkierstein von
Gebéudegruppe 6C-XVI, Sub-48, aus Tikal. Zeichnung von Linda Schele (Schele Drawing Archive #5521;
www.famsi.org).

Das zweite Vorkommen von al/ k'uh ist auf einem Kleingeritetext unbekannter Herkunft
attestiert, das von Martin und Grube in die Frithe Klassik datiert wird (Grube und Martin
2001:1I-38). Die beiden Autoren erortern, dass frithe Kleingeritetexte Hinweise auf die ersten
Konige des Mayatieflandes enthalten, die als Besitzer dieser Kleinode genannt werden. Neben
Angaben zur Abstammungslinie enthalten die Texte hiufig die Namen {ibernatiirlicher
Akteure, die mit dem Konig und dem Konigtum assoziiert waren (Grube 2010:22-23). Das
zur Diskussion stehende Objekt erwédhnt einen Herrscher aus dem Ort k'anwitznal, der
wahrscheinlich auf die archédologische Stitte von Ucanal referiert (Mathews o.J.). Die
Vorderseite zeigt einen stehenden Wiirdentrdger im Kostiim des Jungen Maisgottes (vgl.
Taube 1985) und in seiner Hand hélt er den Eigennamen von "Foliated Ajaw", der als
mythischer Ahne der Gottkonige im zentralen Tiefland galt (Grube und Martin 2001). Die
Inschrift beginnt auf dieser Seite und lautet u baah juntahn ux al k'uh "das ist das Abbild des
Umsorgers der drei Sprosslinge-k'uh". Die nachfolgenden Hieroglyphen denotieren den
Eigennamen des Dargestellten, der wahrscheinlich Sak Balam Max K'inich lautete und
Herrscher eines Ortes war, dessen Name aufgrund der Zeichnung nicht identifizierbar ist. Der
Text auf der Riickseite nennt den Ort ux witz ch'en, der auf Caracol referiert, und nennt die
Namen weiterer Personen, die mit den Hieroglyphen mam "GroBvater" (Stuart 2007f), atik?
"Tochter von Vater" (Martin 2008) und a/ "Kind von Mutter" (Stuart 1997b) ein
verwandtschaftliches Verhidltnis zum Dargestellten denotieren. Nach dem toponymischen
Titel k'anwitznal ajaw "Herrscher von Ucanal" erscheint die bereits diskutierte Titelsequenz
fiir Frauen, die hier TsaNAAH:5337.217¢? 10117 1000IXIK lautet und den Eigennamen der Mutter
bezeichnet. Die nachfolgende Hieroglyphe enthdlt das Graphem T533 und wird
wahrscheinlich den Namen des Vaters benennen. Viele Teile des Textes bleiben ritselhaft,
doch wichtig an diesem Text ist die einleitende Phrase, wonach der Dargestellte als Umsorger
der "drei" Nachfahren-k'uh agiert.
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Abbildung 287 — Inzisierte Jadeklinge unbekannter Herkunft mit Abbildung eines stehenden Wiirdentrdgers und
Begleitinschrift. Zeichnung von Dorie Reents Budet (Grube und Martin 2001:11-38).

Die zur Diskussion stehende Hieroglyphenfolge u baah u juuntahn fungiert nicht nur als
Metapher fiir die miitterliche Zuneigung und Umsorgung, sondern auch zur Bezeichnung der
menschliche Ergebenheit gegeniiber iibernatiirlichen Akteuren, die in der kultischen Pflege
deren Bildnisse zum Ausdruck kommt (Stuart 2006c:149). Die zur Diskussion stehende
Textstelle ist vergleichbar mit dem Ausdruck auf der Palasttafel von Palenque, wonach dort u
baah u juuntahn ta k'uh "die Person ist die Umsorgung / Pflege flir k'uh" zu lesen ist. Der
Ausdruck "Umsorger der vielen / drei Sprosse-k'uh" bezeichnet wahrscheinlich die
Ergebenheit gegeniiber den iibernatiirlichen Akteuren, indem deren Bildnisse oder Statuen
kultisch umsorgt und gepflegt wurden.
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4.4.2 balun okte' k'uh

Tabelle 76 - Vorkommensverzeichnis der Hieroglyphe filir balun (y)okte' k'uh

BALUN 'u ZES-li +
ALS Stele 8 9.9.15.0.0 9.9.15.0.0 u fzapaw U og-TEr |[Name des
lakamtuunil K'UH Herrschers
von ALS]
BALUN
ALS Stele 9 9.10.0.0.0 9.10.0.0.0 alay u chok ch'aaj 'OK  PES8 ajaw
K'UH
BALUN - .
COL Bonampak Stele 9.18.19.14.12 9.18.19.14.12 u baah an ok-TEr M1 sajal
Stendahl Stela! K'UH k'ahk'nab
U
CPN Hausmodelle . BALUN
CPN 19094 u waybil k'uh yo-OK
TE'
K'UH
sihyaj yaxha'al chahk
yax chumil haa yalaj BALUN
CPN  Tempel 22, 9.15.6.14.6 u tok' pakal ti kok witz yo-OK-
Hieroglyphentreppe'® e i k'a'ay u T533 sak TE'
ik'il tu tok' tu pakal K'UH
yitaaj
BALUN
EKB Miszellentext yo-ko
g104 [...] TE'-e [...]
K'UH
ox k'al tuun yichnal u BALUN
MAR Stele 1 9.17.15.0.0 9.17.15.0.0 k'vhuul — akul  much  'OK-TE'
= akul AV5-ba KUH
. ;‘g::-! - a1 I . il xulub bahlam wibal BALUN
NTN Zeichnung 50 LA e '2 5/10 Imix '0K
T a sl bahlam .
o 70 K'UH
b, RN
. BALUN I
PAL Haus D Pier F L] wuk hanal u o pgy  Kihnich
kabij K'UH Jjanab pakal
i chukaj ... jitaj ahyiin o
BALUN  K'inich janab
};I’?;O 1 }Ei‘t‘:e . ¢ 9.11.6.16.11 9.11.6.16.11 Z’;IZ” /"hk / /P fjk';“l OK-TE' pakal Kuhul
£Yp PP : ve K'UH  bakal ajaw
itzamnaaj / ... u kabjiy
BALUN juun nat
PAL Haus C Pier E 9.11.9.5.19 OK-TE'
K'UH HT?2 naat
BALUN 0
PAL Haus D Pier B'" OK-TE'
KUl 9w
yajawte'
bolon iplaj sak bak BALUN L;};Zjlg; sak9i
PAL Tempel 14 Panel 9.13.13.15.0 13 Ok 18 Wo nah chapaht u way  'OK-TE' atlai vax
k'awiil u k'amaw Kvp PHY )

k'am k'awiil

192 (Mayer 1980:80)

19 (Boot 2011)

1% (Vargas de la Pena u. a. 2007)

195 (Maudslay 1889-1902:1V, Plate 32)
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bolon iplaj sak bak

nah chapaht u way BALUN uhtijiy
PAL Tempel 14 Panel 9.13.13.15.0 - 'OK-TE'
k'awiil u kabijiy bolon K'UH  Yaman
ookte' k'uh
hul lakamha yichnal
yax loot MR3 k'inich
janab  pakal  k'uhul
mat ajaw yit hul bolon
PIKTUN k'uhul ajaw
... K'awiil yax pas yax BALUN  Kk'inich janab
f ﬁchhriﬁz;mpel der 9.13.0.0.0 9.11.6.16.17 sajal yax itzamnaaj ka  'OK-TE'  pakal Kuhul
yax aat te' hul u k'uhil K'UH  bakal ajaw
yax  ha'al  chahk
batuun ajaw yitaj 4 u
jol k'uh ukab ajaw
uk'ijiy ux ZUG-ti k'uh
k'awiil ti k'an YS8 ahk
tzutzhom u 13 pik 4
TRT Monument 6 9.11.15.0.0 13.0.0.0.0 ajaw 3 Kank'in utom ,g‘l‘(l_fg ta chak
ik’ ... yem
BALUN . .
COL Bonampak Stele , . . nil sajal
"Stondal] Staioe 9.18.19.14.12 9.18.19.14.12 u baah a'n Oll((-"{J];Z-l Rahknah
COL Codex Dresden . Ok chahk buk's
72 K-'UH kab k'uh nal
kil et
Dresdensis 39 I OK-TE'
chahk pakal
COL Codex Madrid fum ol BALUN  S4F b lo)
TR : :
70 OK-TE ja
. ek' ? chan t'ulnal u BALUN  ok'in ta
COL Codex Paris 7d chabjiy OK-TE'  T1002
. , . BALUN
COL Codex Paris 8b tz'ak ajaw OK-TE!
COL Paris 16¢ /] g‘i‘(%fg tan
uhtiy sak aj
ix jo'
hew ni kamaw ni BALUN  nikte’
COL Kerr 1398 13 Ok 18 Wo mwaan vit 'OK-TE'  bahlam  hin
4 K'UH .. jul matal
aj  mih
PMS ...
Zakej iK' IM2 ahn  BALUN 1% ZUGH
COL Kerr 2796 13.0.0.0.0 k'uh chanal k'uh kabal OK-TE' tel-chi kuh
r 1, Al -
k'uh bolon ookte' k'uh K'UH ST7 SNC
ux  ZUG-ti
tz'akaj ik' 1M2 tahn BALUN  kuh  ACB-
COL Kerr 7750 13.0.0.0.0 k'uh chanal k'uh kabal OK-TE' te'-chi k'uh
k'uh K'UH  uhtiy
k'inichil
3 Kklatun uhtiy Blz_lbla
COL Kerr 9020 13 K'an 12 K'ayab ihch'aak XHA-na u M TE'
k'uhul k'aba u lak K'UH
COL Vase "ltzamnaaj huk chapaht Kihnkich X (;Iéj
Court Vase! ajaw K'UH

1% (Mayer 1980:80)
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4.4.2.1 Vorkommen

Die frithesten Vorkommen der fraglichen Hieroglyphe befinden sich auf den Stelen 8 und 9
aus Altar de Sacrificios (9.9.15.0.0 und 9.10.0.0.0) (vgl. Graham 1972) und der spiteste Beleg
in der Pariser Mayahandschrift datiert in die spéte Postklassik (Tabelle 76). Von den 26
attestierten Vorkommen befinden sich sieben in Texten von Palenque, die wihrend der
Herrschaft von K'inich Janaab Pakal und seines Sohnes K'inich Kan Balam 11 verfasst
wurden. Vereinzelte Vorkommen sind in Texten aus Copan, Ek Balam, Naj Tunich, La Mar
sowie in Tortuguero belegt und eine Reihe von textlichen Belegen, verbunden mit ikonischen
Reprisentationen, finden sich auf Texttrdgern unbekannter Herkunft auf Keramikgefdassen
und in den Mayahandschriften.

4.4.2.2 Epigraphische Diskussion

Die fragliche Zeichenfolge 9 + OK +TE' + K'UH ist in zwei Varianten und mehreren
Schreibweisen belegt, die hier kurz zu diskutieren sind. Grundsitzlich existieren die
Schreibungen inklusive oder exklusive des Graphems <K'UH>. Vollstidndige Schreibungen
von K'UH (COL Kerr 1398, 2796, 7750, NTN Zeichnung 50 und EKB Miszellentext 8)
belegen, dass es nachgestellt gelesen wird. Im diesem Fall besteht die Zeichenfolge aus dem
Koeffizienten fiir die Zahl "Neun", gefolgt von den Logogrammen 760K und s;TE', wobei
T87 in wenigen Fillen in das Graphem T765 infigiert wird (ALS, NTN oder COL Kerr 1398).
In den Féllen, wo das Logogramm K'UH verwendet wird, kann dieses in jeder Position um
Zeichengruppe T765+87 /OK-TE'/ angelegt werden (sieche Tabelle 76). In drei Féllen folgt
die vollstindige Variante des Graphems fiir K'UH (Variante B2.3, siche ab Seite 178) dem
Ausdruck 9 okte' in einem eigenstindigen Hieroglyphenblock (COL Kerr 1398, 2796, 7750,
NTN Zeichnung 50 und EKB Miszellentext 8). Wenige Fille sind hingegen attestiert, in
denen das Logogramm 750K von der Silbe j;syo préfigiert wird um das Morphem yok zu
denotieren (Stuart 1987:40).Eine phonetische Schreibung dieser Hieroglyphenfolge als 9
672y0-110k0-37TE'-74;¢ K'UH auf einer fragmentarischen Inschrift aus Ek Balam (Vargas de la
Pena u. a. 2007:381) belegt den urspriinglichen Entzifferungsvorschlag von Cyrus Thomas'”’
bzw. spiter durch Eric Thompson, der diese Zeichengruppe als hieroglyphische Schreibung
der Gottheit Bolon Yocte identifizierte, die auch aus den kolonialzeitlichen Chilam Balam
Manuskripten von Chumayel und Kaua bekannt ist (Thompson 1950). Aufgrund des
Koeffizienten fiir die Zahl 9 und wegen der Verwendung des Graphems T765 im Tagesnamen
Ok schlussfolgerte Thompson, dass in dieser Zeichengruppe der Eigenname dieses bis in die
Kolonialzeit iiberlieferten {ibernatiirlichen Akteurs denotiert wiirde (vgl. Eberl und Prager
2005). Mit der Entzifferung der Silbe yo durch David Stuart und der daraus resultierenden
Lesung BALUN yo-OK-TE' K'UH fiir die Belege auf Kerr 9020 oder auf der
Hieroglyphentreppe von Copan gelang ein zusétzlicher Nachweis, dass in dieser
Zeichengruppe der Eigenname dieses Akteurs denotiert wird (Schele 1984¢:299-303; Stuart
1987:40; Grube und Schele 1990; Diitting 1991b). In den genannten Publikationen wird der
sprachliche Ausdruck fiir die Zahl 9 mit dem yukatekischen Kognat holon wiedergegeben. Im
Klassischen Maya lautete der Begriff fiir diese Zahl wahrscheinlich balun, da die
Kopfvariante der Zahl 9, das Graphem T1003, in der Primédren Standardsequenz auf dem
Keramikgefdl Kerr 772 fiir die Silbe /ba/ verwendet wird und in den westlichen
Mayasprachen, wie etwa Tzeltal oder Tzotzil, der Terminus fiir die Zahl 9 balun lautet
(Kaufman und Justeson 2003; Boot 2009a:8; 2011). Die Entzifferung des Tierkopfes T765 fiir
das Morphem ok basiert auf Diego de Landas Liste der Tageszeichen im yukatekischen
Mayakalender (Landa 1566; Macri und Looper 2003b). Vorkommen mit dem phonetischen
Suffix /ki/ in Inschriften und Kodizes belegen (siehe die Zusammenstellung in Thompson
1962), dass die Lesung des Zeichens OK lautete (Stuart 1998b:394) und die Entdeckung der

197 Zitiert in Knorozov (1967:30)
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phonetischen Schreibung <-yo-ko-> in Ek Balam bestitigt letztlich die bisherigen Lesungen.
Das Wort ok ist wahrscheinlich kognat mit dem Yukatekischen och fiir Fuchs (Barrera
Vasquez 1980), ooch "Wiesel" (Bricker u. a. 1998) und ock "Opossum" (Hofling und Tesuctun
1997) (vgl. Macri und Looper 2003b:74). Dieser Begriff findet sich auch im Proto-Chol als
*uch fir "Opossum" (Kaufman und Norman 1984; Dienhart 1989). Erik Boot hingegen
schldgt vor, dass ok mit dem Proto-Mixe Wort *'uka verwandt ist, das "Hund" bedeute (Boot
2008a:26). Das tierartige Zeichen T765 kann daher als as Ikon eines Opossums bzw. das eines
Hundes identifiziert werden (Macri und Looper 2003b:74; vgl. Zender 2005a). Die
Entzifferung des Graphems T87 als Logogramm TE' geht ebenfalls auf Eric Thompson
zuriick und gilt als gesichert (vgl. Thompson 1950:282-284; Prager 2003b).

Die Ubersicht aller Vorkommen dieser Hieroglyphe zeigt drei Varianten des
Eigennamens, die sich durch die Verwendung der Silbe yo als Prifix des Logogramms 760K
sowie durch die Anwesenheit bzw. Fehlen des Morphems k'us formal unterscheiden. Nur die
Kontextanalyse der einzelnen Vorkommen wird zeigen, ob hier Schreibvarianten ein und
desselben Denotats vorliegen oder mit diesen verschiedenen Referenzen unterschiedliche
Bedeutungen und Funktionen zum Ausdruck gebracht wurden: 1. Balun Yokte' K'uh, 2. U
Balun Yokte' K'uh, 3. Balun Okte' K'uh und 4. Balun Okte'

Die Etymologie von Balun Okte' ist bis heute nicht restlos geklirt. Die friiheste Analyse
stammt von Eric Thompson, der den yukatekischsprachigen Ausdruck mit "Neun / zahlreiche
Schritte" bzw. "der mit den neun / vielen Schritten" iibersetzt (Thompson 1950:56)'%.
Thompson interpretierte Bolon Yokte als einen iibernatiirlichen Akteur, der mit Handel und
Wanderung assoziiert wurde (Thompson 1970:320). Ralph Roys und Munro Edmonson
tibersetzen den Begriff in ihren jeweiligen Bearbeitungen der Chilam Balam Biicher von
Chumayel und Tizimin mit "Der Neunfiissige" (Roys 1967:133; Edmonson 1982). Sie
schlagen alternativ die Lesung "neunfiifiger Baum" (Edmonson 1986) oder "neun
Baumwurzeln" vor (Edmonson 1982:74) und weisen darauf hin, dass das Morphem te’ in
diesem Kontext lexikalisch bedeutungsvoll sein kénne'”. Vieles deutet darauf hin, dass okte’
sich auf das semantische Feld "Ful3}, Basis, Wurzel" bezieht und bis Mitte des vergangenen
Jahrhunderts wurde im Yukatekischen Maya der Begriff bolon yokte' xanab zur Bezeichnung
eines Stiefels oder eines hohen Schuhs verwendet (Solis Alcala 1949). AuBlerhalb dieses
Nominalkontexts sind ebenfalls Vorkommen von yokte' belegt, die mit "Séule, Stiitze, Basis,
Gestell" tbersetzt werden (Stuart 2006c; Boot 2009c¢:140; Biré 2010). Vorkommen des
Ausdrucks yokte'l mit dem Abstraktionssuffix -V7 in Palenque und Yaxchilan deuten darauf
hin, dass yokte' ein Amt bezeichnete (Boot 2009c:141). Diese Vorkommen werden im
anschlieBenden Kapitel "Kontextualisierung" erortert. Die Interpretation von balun yokte' als
"neun FuBspuren / Schritte" erscheint in Anbetracht der bildlichen Représentation von neun
FuBspuren auf einem schlangenartig dargestellten Korperteil von Gott L auf der rechten
duBeren Tafel an der Cella des Kreuztempels von Palenque plausibel (Abbildung 288). Die
von Schellhas (1897) mit Gott L bezeichnete Gottergestalt wurde zuweilen auch als
Manifestation von Bolon Yokte interpretiert und mit Krieg und Handel assoziiert (Gillespie
und Joyce 1998; Eberl und Prager 2005; Grofe 2009; Martin 2010; Stone und Zender
2011:92). Bildsprachliche Codes, die explizite Hinweise auf die Darstellung von Balun Yokte
in der Mayakunst lieferten, wurden bislang nur ansatzweise erkannt (vgl. Eberl und Prager
2005).

1% Das Wort ok bedeutet im Yukatekischen "Fuf, FuBabdruck, Schritt" (Barrera Vasquez 1980:594). Im Chol
und Tzeltal, sowie in weiteren westlichen Mayasprachen referiert ok und dessen Kognate ebenfalls auf "Ful3"
(Schele 1984¢:300; Kaufman und Justeson 2003:349).

"% Das Morphem fe’ und dessen Kognat che’ bedeuten in allen Mayasprachen "Baum, Ast, Wurzel" (Kaufman
und Justeson 2003:1081-1082).
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Abbildung 288 — Rechte, dulere Tafel an der Cella des Kreuztempels mit der Darstellung des rauchenden "Gott
L", erkennbar an dem charakteristischen Eulen und Federn besetzten Kopfputz, der auch als Manifestation von
Balun Yokte' galt, wie dies das schlangenformige Band mit neun FuBlspuren belegt, das aus seinem Korper
heraustritt (rechts). Zeichnung von Linda Schele (Schele Drawing Archive #176; www.famsi.org).

4.4.2.2.0 Altar de Sacrificios

Die friihesten Vorkommen der Hieroglyphe <BALUN OK-TE' K'UH> finden sich auf den
Stelen 8 und 9 aus Altar de Sacrificios, die das Periodenende-Datum 9.9.15.0.0 bzw.
9.10.0.0.0 tragen (Abbildung 289). Beide Texte kommemorieren das jeweilige Periodenende.
Stele 8 erwihnt, dass ein lokaler Herrscher ein Steinmonument errichtete, dessen Besitzer
Balun Okte' K'uh war (u tz'apaw u lakam? tuunil bolon okte' k'uh "er errichtete die Steinstele?
von Balun Okte' K'uh). Der Text erwdhnt zudem, dass der zugehorige "Altar" dem Maisgottes
ixiim geweiht war, dessen Namenshieroglyphe in der Inschrift deutlich erkennbar ist. Die
Hieroglyphe fiir "Altar" wird mit den Zeichen T528+316 reprisentiert, die in der Literatur
auch als "kawak-Thron" bezeichnet ist und sprachlich noch nicht gelesen werden konnte''’.
Zender schldgt vor, dass es sich jedoch nicht um einen Thron, sondern um das Ikon eines
Altars handelt, der auf Steinfundamenten ruht (Stone und Zender 2011:93). Die nachfolgende
Hieroglyphe besagt, dass die Stele unter der Agide eines Herrschers aus Altar de Sacrificios
errichtet wurde, dessen Emblemhieroglyphe am Ende des Textes noch deutlich lesbar ist (u
chabya "Altar de Sacrificios" ajaw).

Strukturell ist der Text von Stele 8 identisch mit der Inschrift auf Stele 12. Dieses
Monument ist jedoch 100 Jahre dlter und wurde zum Periodenende von 9.4.10.0.0 errichtet
(vgl. Graham 1972). Der Text besagt, dass das Monument einem {ibernatiirlichen Akteurs mit
dem Namen mam gehore (tz'afh]paj u lakam tuunil mam). Dieser Akteur spielte in der
Religion der Klassischen Maya als Angehdriger der alten Gottergeneration neben Gott L und
Balun Yokte' eine zentrale Rolle als Trager der Welt und der Jahre (Martin 2007a). In der
nachfolgenden Textpassage erfiahrt der Leser, dass neben der Stele auch ein Steinaltar fiir
einen weiteren Ubernatiirlichen Akteur gesetzt wurde. Da mit der bislang unlesbaren
Hieroglyphe T1058 der Eigenname einer Gottergestalt erscheint, die als Schutzpatron der
koniglichen Dynastie von Yaxchilan fungierte (vgl. Schele 1992¢), ist anzunehmen, dass auch

"% yergleichbare Passagen findet sich auf El Zapote Stele 1. Laut Inschrift handelt es sich um eine fiir GI
gewidmete Stele und um einen Altar (T528+316) fiir die Gottheit Mam (siehe Darstellungen bei (Stuart u. a.
1999a:45).
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in diesem Fall ein iibernatiirlicher Akteur erwidhnt wird. Die nachfolgende Passage informiert,
dass dieses Handlungen durch einen Herrscher ausgefiihrt wurden (u chabij), dessen
Emblemhieroglyphe sich von der spiteren Form unterscheidet, wie sie frithestens ab
9.7.15.0.0 verwendet wurde (vgl. Houston 1986)''". Die Ahnlichkeit der beiden Textinhalte
untermauert die These, dass der auf Stele 8 genannte Konig eine rituelle Handlung nach dem
Vorbild eines Vorfahren durchgefiihrt hatte und in diesem rituellen Kontext das Monument
mit dem entsprechenden Altar fiir seine personlichen Schutzgotter errichten liess

| %
ALS St. 8 ALSSt 12 ALS St.9
(9.9.15.0.0) (9.4.10.0.0) (9.10.0.0.0)

Abbildung 289 — Ausschnitte aus den Texten auf Stele 8, 9 und 12 aus Altar de Sacrificios (mit
unverdffentlichten Zeichnungen von Alexander Vof3). Die Stelen 8 und 9 nennen Balun Okte' K'uh und Stele 8
und 12 enthalten parallele Passagen, die von Thronsitzen fiir lokale Schutzgétter sprechen. Photographien von
John Graham (Graham 1972).

Die These, dass das Individuum mit dem Namen Balun Okte' K'uh mit dem kontemporiren
Herrscher von Altar de Sacrificios assoziiert war, erhértet sich durch dessen spitere Nennung
auf einem anderen Monument, das jener Herrscher fiinf Jahre spdter im Rahmen der
Periodenende-Feiern von 9.10.0.0.0 errichten liess. Die Inschrift auf Stele 8 erzihlt, dass an
diesem Tag ein Individuum mit dem Namen Balun Okte' K'uh Jun Ixiim Ajaw Inzens in eine
Schale gestreut hatte (alay u chok ch'aj lak balun okte' k'uh juun ixim ajaw). Die rituelle
Blutentnahme und das Ausstreuen von Inzens oder Blut zdhlt neben der Errichtung und
rituellen Verschniirung von Monumenten zu den zentralen Handlungen, die im Rahmen
solcher Kalenderfeste vollzogen wurden und eine schopferischen Akt der mythologischen
Vergangenheit re-inszenieren (vgl. Stuart 1984c; 1988a; 1996). Von Bedeutung fiir die
vorliegende Diskussion ist die Tatsache, dass Balun Okte' K'uh (ALS St. 8) und Mam (ALS
St. 12) als Besitzer der jeweiligen Monumente deklariert werden; als Besitzer der Altére
werden der Maisgott Ixiim (St. 8) sowie eine Himmelsgottheit (St. 12) genannt, deren Name
das Graphem T1058 enthélt und bislang noch nicht lesbar ist. Mam ist laut David Stuart
(2007f) und Simon Martin eine alte Gottheit, deren Funktion es war, Erde und Himmel
voneinander zu trennen und das Zentrum und die Ecken der Welt zu stiitzen. Auf diese Weise
vermochte der Gott Mam Raum und Zeit zu erschaffen und die kosmische Ordnung erhalten
(Martin 2007a:33). Die Textparallelen zwischen den Stelen 8 und 12 aus Altar de Sacrificios
erlauben Riickschliissse auf Funktion und Bedeutung von Balun Yokte K'uh. Wichtige
Erkenntnis ist, dass Balun Okte' K'uh und Mam im vorliegenden Fall semantisch identisch
sind. Da Mam als iibernatiirlicher Akteur identifiziert wurde (Martin 2007a), ldsst sich somit
schlussfolgern, dass Balun Okte' K'uh zumindest im vorliegenden Fall als iibernatiirlicher
Akteur vorgestellt wurde. Gemdss Text auf Stele 9 verstreute Balun Okte' K'uh Imiix Ajaw im

"' Wie im Fall von Calakmul oder Uxul ist auch in Altar de Sacrificios ein Wechsel der Emblemhieroglyphe zu
beobachten, der moglicherweise auf einen dynastischen Bruch zuriickfiihren ldsst (vgl. Grube 2005)
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Zusammenhang mit dem Periodenende von 9.10.0.0.0 Inzens in eine Schale hinein. Es kann
angenommen werden, dass der Konig selbst diese Handlung als Personifikation dieses k'uh
vollzog. Aufgrund dieser zweifachen Erwdhnung von Balun Okte' K'uh auf den Stelen 8 und 9
wird deutlich, dass zwischen dem kontemporiren Konig und Balun Okte' K'uh eine
Verbindung bestand, moglicherweise fungierte der iibernatiirliche Akteur als Schutzgottheit
des Konigs (vgl. Kohler 2002:251,254).

4.4.2.2.1 Palenque

Abbildung 290 - Hieroglyphentreppe von Haus C. Zeichnung von Merle Greene Robertson (Mayer 1995a:Plate
36)

Die haufigsten Vorkommen der Hieroglyphe flir Balun Okte' K'uh finden sich in Texten der
Stadt Palenque, die zwischen 9.11.6.16.11 und 9.13.13.15.0 verfasst wurden und in die
Regentschaft der Konige K'inich Janaab Pakal I (T 9.12.11.5.18), K'inich Kan Balam (T
9.13.10.1.5) und K'inich K'an Joy Chitam (1 >9.14.7.0.15). Die frithesten Vorkommen sind
mit K'inich Janaab Pakal assoziiert und finden sich im Kontext von Berichten {iiber
kriegerische Ereignisse wihrend der Herrschaft der vier Herrscher/Innen, Frau Yohl Ik'nal,
Ajen Yohl Mat, Muwaan Mat und K'inich Janaab Pakal I, in denen das Konigtum zwischen
9.8.5.13.8 (PAL Hieroglyphentreppe Haus C) und 9.11.6.16.17 involviert war (Grube u. a.
2002; Martin und Grube 2008:164-165).

Das fritheste Vorkommen ist auf der Hieroglyphentreppe von Haus C im Palast von Palenque
attestiert (Abbildung 290). Bild- und Textprogramme dieses Gebdudes sind offentliche
Memoria fiir kriegerische und diplomatische Erfolge von K'inich Janaab' Pakal 1 und stehen
im Zeichen militérischer Siege, die der Herrscher zwischen 9.11.6.16.11 und 9.11.10.16.17
gegen eine Reihe benachbarter Orten errang, darunter Pomona oder Santa Elena. K'inich
Janaab Pakal rekonstituierte damit die regionale Machtstellung Palenques, nachdem
Palenque infolge verschiedener Attacken durch Vasallenstaaten Calakmuls seinen politischen
Einfluss eingeblisst hatte (Grube u. a. 2002:25-28), wie dies der Text auf der
Hieroglyphentreppe von Haus C berichtet. Die Inschrift erwéhnt, dass Palenque um 9.8.5.13.8
wiéhrend der Herrschaft der Konigin Yohl Ik'nal durch einen Verbiindeten Calakmuls
angegriffen wurde, wodurch die Bildnisse der lokalen Schutzgétter GI, GII und GIII zu
Boden geworfen wurden (yalej) (MacLeod 2004:316). Weitere Angriffe durch Calakmul auf
das Territorium von Palenque folgten wenige Jahre spiter wihrend der Regentschaft von A4jen
Yohl Mat um 9.8.17.15.14 (Grube u. a. 2002:17). Mit der Machiibernahme K'inich Janaab
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Pakal I erstarkte das Konigreich und in einer Serie von Kriegen wurde das Einflussgebiet
Palenques in Richtung Osten bis an den Usumacinta und dem San Pedro Martir kurzzeitig
erweitert. Ein zentraler Bericht dieser militdrischen und diplomatischen Erfolge findet sich in
einer nur teilweise verstindlichen Textpassage auf der Hieroglyphentreppe von Palenque, die
mit dem Datum 9.11.6.16.11 eingeleitet wird. Der Text beginnt mit einer schwer
verstidndlichen Passage, die moglicherweise von Allianzen zwischen den Herrschern von
Yaxchilan, Santa Elena und Palenque spricht um den wachsenden Einfluss Calakmuls zu
stoppen (Grube u. a. 2002:25). In einer Serie von Attacken nahm K'inich Janaab Pakal I, so
der Text auf der Hieroglyphentreppe, sechs Vasallen der Herrscherhduser von Pomona und
Piedras Negras gefangen. Der Sieg iiber die Untergebenen der Herrscher dieser beiden Orte
muss aus der Perspektive Konigs derart wichtig gewesen sein, dass nicht nur eine
Hieroglyphentreppe iiber diesen Sieg kiindete, sondern auch die Portraits und Eigennamen der
Gefangenen am Osthof in Stein verewigt wurden. Haus C und der Osthof sind &ffentliche
Memoria iliber Expansionskriege K'inich Janaab Pakal I, der in diesem Zusammenhang den
Ausdruck Balun Okte K'uh attributiv trigt. Die Inschrift auf der Hieroglyphentreppe merkt an,
dass die Gefangennahme der sechs Wiirdentriger die "Arbeit" (yabtej)''> von Bolon Okte'
K'uh K'inich Janaab' Pakal, dem géttlichen Herrscher von Palenque gewesen sei, der diesen
attributiv verwendeten Namen auch in fragmentarischen Textpassagen in Haus C und Haus D
verwendet. Die Analyse der Texte aus Palenque ergibt, dass ausschlieBlich K'inich Janaab
Pakal als Bolon Okte' K'uh tituliert wird. Der bereits von Eberl und Prager (2005)
identifizierte Bezug zwischen Bolon Okte' und kriegerischen Handlungen unterstiitzt die
Interpretation, dass K'inich Janaab Pakal 1 im Zuge seiner erfolgreichen Expansionskriege
und der Vergeltung friherer Niederlagen gegen den Widersacher Calakmul als
Personifikation von Bolon Okte' K'uh verehrt wurde und deshalb den Namen dieses Akteurs
attributiv verwendete und moglicherweise auch als dessen Manifestation verehrt wurde.

MI11-N12, O1-P2

(K9-L10) i huul nuun ujol Chahk | (M1- M3) yichnal [..] k'inich | (M6-N7) yax ? kab yax saj yax | (M11-P2) u wejiiy ux T598 k'uh ?

wak'ab ajaw "angekommen ist Nuun
Ujol Chahk, K6nig von Santa Elena"

(K12-L12) huul lakam ha'
"er kam hier in Palenque an"

Jjanaab pakal k'uh matal ajaw
"in Gegenwart von K'inich Janab
Pakal, Gott-Konig von Palenque"

(N3-NS5) yit hul balun pik k'uh ajaw
? k'awiil "zusammen mit ihm kamen
9 x 8000 Gotter und Herren an"

itzamnaaj kokaj mut cha'yax pat te'

[Eigennamen der Gotter]

(M8-N10) huul u k'uhuul yax ha'
Chahk batuun ajaw yitaj chan u jol
k'uh ukab ajaw "zusammen (mit
ihm) angekommen sind  die
Gotterstautuen von Yax Ha'al
Chahk, Herrscher von Batuun, unter
der Autoritdt von 4-Schddel-K'uh
und Ukab Ajaw"

k'awiil tajol k'an wayas ahk bolon
okte' k'uh k'inich janab pakal

Abbildung 291 — Ausschnitte aus der Westtafel im Tempel der Inschriften, Palenque: Die Passage von K9 bis
O3 berichtet iiber einen Kriegszug von K'inich Janaab Pakal I, an dessen Ende sich der Machtbereich Palenques
bis nach Santa Elena am San Pedro Martir ausdehnte. Zeichnung von Linda Schele (Robertson 1983:Plate 97)

"> Die Lesung AB und EB "Arbeit, Werk, Tat" fiir das Graphem T514 stammt von Barbara MacLeod und ist
bislang unverdffentlicht. Die Informationen liegen in Form von E-Mail Korrespondenz vom 14. Januar 2009 vor.
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Ein zweites Zeugnis von K'inich Janaab Pakal I Expansionskriegen ist die um 9.13.0.0.0
geweihte Inschrift auf der Westtafel im Tempel der Inschriften, die den Konig ebenfalls als
Bolon Okte' K'uh tituliert

Abbildung 291) (vgl. Guenter 2007a). Das Monument wurde wéhrend der Herrschaft von
K'inich Kan Balam Il errichtet und erzéhlt neben der dynastischen Geschichte die wichtigsten
Ereignisse aus dem Lebens seines Vaters. Die relevante Passage bezieht sich auf das Datum
9.11.6.16.17 und liegt damit nur 6 Tage von jenem Datum entfernt, das auf der
Hieroglyphentreppe festgehalten ist und mit einem bislang ratselhaften Ereignis assoziiert ist,
bei dem Nuun Ujol Chahk, der Herrscher aus wak'ab oder Santa Elena involviert ist und
schlieBlich mit der Gefangennahme von Angehorigen verschiedener Adelshduser endet
(Martin 2003b). Sechs Tage nach diesem Ereignis besuchte der Konig von Wak'ab den
erfolgreichen Kriegsherrscher (i hul nuun wjol Chahk wak'ab ajaw), der ihn laut Text
personlich empfing (hul lakam ha' yichnal yax chiit muuch k'inich janaab pakal k'uh bak
ajaw). Der Konig trigt hier attributiv zum Eigennamen den Ausdruck Yax Chit Muuch -
moglicherweise der Name eines iibernatiirlichen Akteurs, der von K'inich Janaab Pakal 1
personifiziert wurde (Grube u. a. 2002:26) und der mit dem Ausdruck muuch "Kréte" ein
Element aufweist, das in Gotternamen in Texten aus dem Usumacinta-Raum verwendet
wurde (Stuart u. a. 1999a:44; Lopes und Davletshin 2004). Auf Stele 1 von La Mar etwa wird
ein Ubernatiirlicher Akteur mit dem Namen Akul/ Muuch in einer Sequenz mit Balun Okte’
K'uh erwihnt und daher ist zu vermuten, dass zwischen diesen Akteuren ein thematischer
Zusammenhang bestand (vgl. Lopes und Davletshin 2004). Der Text féahrt in N3 mit dem
auch in anderen Texten belegten Ausdruck yit hul "zusammen ankommen" fort, gefolgt von
einer Sequenz von Hieroglyphen, bei denen es sich um die Eigennamen von k'whuul oder
Statuen handelt, die dem Konig Yax Ha'al Chahk aus Batuun zugeordnet werden, der in M9
erwahnt ist. Geméss dieser Passage trifft der Konig aus Santa Elena mit eine Gefolgschaft
bestehend aus Herrschern und / oder Gétterbildern in Palenque ein. Der Text spricht explizit
von balun pik k'uh ajaw ("Neun Mal 8000 Gotter, Neun Mal 8000 Herrscher"), gefolgt von
einer Sequenz von Eigennamen, darunter k'awiil, yax pas, yax saj, yax itzamnaaj. Dabei
handelt es sich um die k'uhuul ("Gétterbilder") von Yax Ha'al Chahk Batuun Ajaw - ob es sich
hier um eine historische Personlichkeit oder um ein Theonym handelt, bleibt unklar.
Moglicherweise wird hier ein historisches Ereignis und deren Akteure in ein mythisches
Gewand gehiillt, denn Yax Ha'al Chahk, bzw. "Chahk des ersten Regens" ist haufig als
tibernatiirlicher Akteur vorgestellt, der mit Regen und dem damit assoziierten rituellen
Kindopfer in Verbindung steht, das in der Bildsprache der Klassischen Maya durch die
Totung eines Baby-Jaguaren reprisentiert wird (Martin 2002; Boot 2005a:314-316, 355).
Autorisiert oder begleitet (yitaaj) wurde diese Ereignisse durch die beiden Akteure Chan (4)
Ujol K'uh und Ukab Ajaw, die jedoch nur aus den vorliegenden Texten bekannt sind und
deren Rolle daher weitgehend unverstanden bleibt. Mdglicherweise ist der Ausdruck 4 Ujo!/
K'uh mit der Hieroglyphe C assoziiert, die fiir das Datum 9.11.6.16.17 den Koeffizienten 4
trigt. Um die mit diesem Datum assoziierte Mondgottheit ("Schédel", "Mondgéttin" oder
"Jaguargott") zu berechnen, muss das Datum 9.11.6.16.17 auf 3 x 6 Lunationen reduziert
werden - gemiss dem berechneten Rest von 112 Tagen muss es sich um den "Schidel"
handeln, was im vorliegenden Fall tatséchlich der Fall ist (Schele u. a. 1992; Rohark 1996).

Aufschlussreich fiir das Verstindnis von Balun Okte' K'uh ist jedoch die nachfolgende
Passage von M11 bis P2, die von der Nahrungsaufnahme iibernatiirlicher Akteure und K'inich
Janaab Pakal I sprechen (u we'jiiy) (Kapitel 4.1.11). Grube und Martin (Grube u. a. 2002)
schlagen vor, dass in dieser Passage von Menschenopfern die Rede, bei denen vermutlich die
im Krieg gefangenen Wiirdentrager geopfert und von den drei Schutzgéttern Palenques (UX
T598-ti K'UH), von K'awiil, von Geiern (ta'hol), von Balun Okte' K'uh und K'an Wayas Ahk
und von K'inich Janaab Pakal verspeist wurde, der mdglicherweise als Verkdrperung von
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Balun Okte' K'uh agierte. Unterstiitzt wird diese Annahme durch die Tatsache, dass der
Eigenname von K'inich Janaab Pakal nicht nur auf den genannten Monumenten, sondern auch
auf weiteren Texten mit Balun Okte' K'uh assoziiert ist (PAL Haus D Pier F; PAL Haus D
Pier B). Fasst man die bisherigen Erkenntnisse zusammen, so ldsst sich mit groBer
Wahrscheinlichkeit sagen, dass K'inich Janab Pakal als Personifikation oder Manifestation
von Balun Okte' K'uh galt und dies ist sicherlich im Zusammenhang mit seinen
diplomatischen und kriegerischen Leistungen zu sehen.

Abbildung 292 — Zeichnung der zentralen Tafel in Tempel 14 von Palenque (Zeichnung von Merle Greene
Robertson)

Die Bedeutung von Balun Okte' K'uh fir die Dynastie von Palenque kommt in einer weiteren
Inschrift zum Ausdruck, die vermutlich durch K'inich K'an Joy Chitam zum Gedenken an
seinen verstorbenen Bruder am 9.13.13.15.0 in Auftrag gegeben wurde. Dieses Monument ist
als Denkmal fiir K'inich Kan Balam 11 konzipiert und wurde, sofern die Datierung stimmt,
genau 3 X 365 und 260 Tage nach dessen Tod in Tempel 14 eingeweiht und konnte daher als
Darstellung der Apotheose dieses Herrscher interpretiert werden (Schele und Miller
1986:272; Schele 1988b; Aldana y Villalobos 2007:143ff.). Eine alternative Interpretation
geht davon aus, dass sich die Kalenderrunde 9 Ajaw 3 K'ank'in auf das Periodenende von
9.11.1.2.0 bezieht und den achtzehnjéhrigen Thronfolger K'inich Kan Balam II bei einem
Insignienritual zeigt, das ithn als kiinftigen Herrscher ausweist (Lounsbury 1978; Stuart
2006c¢) Die Darstellung auf dem Panel zeigt den tanzenden Herrscher K'inich Kan Balam I,
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dem durch seine Mutter 7Zz'akbu Ajaw die Statue des Gottes K'awiil als Zeichen der
Herrschaftswiirde iiberreicht wird. Die Dargestellten inszenieren eine mythische Episode, die
im linken Textteil beschrieben wird. Sie wird mit der Kalenderrunde 9 Ik' 10 Mol eingeleitet
und fallt auf das und 946,000 Jahre in der Vergangenheit liegende Datum 7.15.18.3.12.7.2
(Schele und Miller 1986:272; Stuart 2006¢). Laut Text (ut k'am k'awiil u chabjiy ix uh huk yo'
cha'lajuun yo") ereignete sich an diesem Tag in der fernen Vergangenheit in der mit Wassern
iiberzogenen Urwelt mit der Ubergabe des K'awiil-Zepters an den kiinftigen Herrscher durch
die Mondgéttin Ix Uh ein primordiales Referenzereignis fiir das lokale Konigtum, das durch
die rituelle Inszenierung der kontemporiaren Akteure reaktiviert wurde und auf diese Weise
deren Handlung legitimierte. Toponyme unterhalb der beiden Akteure geben Hinweise auf
den Ort, wo sich dieses primordiale Ereignis abspielte. Rund elf Jahre nach diesem Ereignis
am Tag 7.15.18.4.4.4.10 13 Ok 18 Woh folgte die Kraftaufladung (ipnaj) des tibernatiirlichen
Akteurs Sak Baak Naah Chapaht "Weilknochiger Panzer-Hundertfiissler", der im Text als
way bzw. Schicksalsdoppelgéinger von K'awiil bezeichnet wird und auf KeramikgefdBen als
Tierbegleiter der Herrscher von Palenque deklariert ist (Grube und Nahm 1994; Stone und
Zender 2011:178-179). Der anthropomorphe Tausendfiissler Sak Bak Naah Chapaht war ein
Way der koniglichen Dynastie von Palenque. Chilopoden galten wegen ihres
Aggressionspotenzials bei den Klassischen Maya als militdrisches Symbol und représentierten
aufgrund ihres Lebensraums im Untergrund und in Hohlen das Konzept von Transformation
und Wiedergeburt (Stone und Zender 2011). Als Schicksalsdoppelgénger von K'awiil, so eine
Lesart des vorliegenden Textes, iibertrug Sak Bak Naah Chapaht seine martialischen
Eigenschaften auf K'awiil, der als Gottheit der koniglichen und dynastischen Macht galt
(Taube 1992). Der kriegerische Aspekt von Sak Bak Naah Chapat kommt besonders in dem
kleinformatigen Text iiber der knienden Frau zum Ausdruck. Der kurze Text bezieht sich auf
die Ereignisse des Tages 13 Ok 18 Wo'"” und expliziert, dass die Stirkung oder
Kraftaufladung des way von K'awiil durch die Handlung von Balun Okte' K'uh im Norden
vollzogen wurde (balun ipnaj sak baak naah chapaht u way k'awiil u chabjiy balun okte' k'uh
utiy xaman). Balun Okte' K'uh, so der Haupttext, ergriff K'awiil und dies geschah an einem
Ort im Norden mit dem Namen Sak Asulnal, dessen Hieroglyphe auch im Register der
Bilddarstellung erwédhnt und phonetisch auf dem Keramikgefd3 Kerr 1398 attestiert ist. Diese
Handlungen wurden als primordiale Schopfung bezeichnet (i patlaj yax k'am k'awiil), die weit
in den Vergangenheit stattgefunden hatten und daher fiir die Herrscher von Palenque mit
hoher kultureller Bedeutung aufgeladen war. K'awiil als Symbol der Herrscherdynastie von
Palenque besass mit dem "weilkndchigern Panzer-Hunderfiissler" ein Way-Wesen, dessen
Wirkkraft auf die Handlung von Balun Okte' K'uh zuriickgefiihrt wurde, der das Wesen in
mythischen Zeiten zum Leben erweckt bzw. es neunmal mit Kraft auflud (balun ipnaj). Der
linke Text auf der Tafel von Tempel 14 ist damit ein dtiologisches Narrativ {iber die Herkunft
der kriegerischen Macht oder Potenz, die mit K'awiil auf die spéteren Konige von Palenque
tibertragen wurde. Dieses Narrativ diente als Epilog fiir ein kontemporires Ereignis am Tag
9.13.13.15.0, das auch als Apotheose des Konigs K'inich Kan Balam II interpretiert werden
konnte. Uber 900,000 Jahre nach dem ersten Empfangen des mit kriegerischer Kraft
geladenen K'awiil (u naah tal k'am k'awiil) trat am Tag 9.13.13.15.0 9 Ajaw 3 K'ank'in der 3
x 365 plus 260 Tage zuvor verstorbene Herrscher K'inich Kan Balam II in die Hohle des
Ortes Thk' Tahnal ein (och u ch'en ihk' tahnal) - vermutlich die Referenz auf die Bestattung
bzw. Wiederbestattung des drei Jahre zuvor verstorbenen Konigs (Eberl 1999; Fitzsimmons
2009), der im Bild als Verkorperung des tanzenden Sak Bak Naah Chapat reprisentiert ist
und deshalb auch den Titel Bakel Waywal tragt "Schicksaldoppelginger von Palenque". Es
gibt nur vereinzelte Darstellungen des tanzenden Sak Bak Naah Chapat. Eine bildliche
Reprisentation auf der Keramik Kerr 1256 (Abbildung 293a) zeigt die theosynthetische

'3 Das gleiche Datum mit einer Variation des Narrativs findet sich auf einer Keramik unbekannter Herkunft, die
in der Vasendatenbank von Justin Kerr unter der Nummer 1398 zu finden ist (Stuart 2006¢:99).
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Figuration dieses Wesens als eines mit Tausendfiissler und Jaguar-Transformations-Attributen
ausgestatten Ténzers in Menschengestalt (way/aJwal) und dem kndchigen Chilopoden selbst,
der sich um dessen Korper windet (vgl. Grube und Nahm 1994; Martin 2007b). Die
anthropomorphe Gestalt ist als figiirliche Repridsentation von wayaw zu identifizieren, ein
Begriff der eng mit way in Verbindung steht und mit "Gefahrte, Schutzgeist" zu {ibersetzen ist
(Boot 2009¢:198) (Abbildung 293c).

Abbildung 293 — (a) Figiirliche Représentationen von Sak Bak Naah Chapat auf dem Keramikgefa3 Kerr 1256
(Zeichnung von Nikolai Grube (1994:Fig. 30)); (b) K'inich Kan Balam von Palenque als Personifikation des
tanzenden Sak Bak Naj Chapat auf der Relieftafel von Tempel 14 (Zeichnung von Merle Greene Robertson); (c)
Hieroglyphische Schreibung von Bake! Waywal "Gefahrt / Schutzpatron von Bakel" (Foto von David Stuart,
(Stuart 20071)).

4.4.2.2.2 Copan

Ein erst kiirzlich rekontextualisiertes Vorkommen der Hieroglyphe <BALUN yo-OK-TE'
K'UH> findet sich auf der monumentalen Hieroglyphentreppe von Tempel 26 und ist
ausfiihrlich von Erik Boot diskutiert worden (Boot 2011). Die Belegstelle findet sich auf den
dislozierten Treppenstufen 58, 61 und einem Fragment''* (vgl. Anonymus 1993) (Abbildung
294) und die Rekonstruktion der urspriinglichen Reihenfolge der Blocke geht auf
konsekutiven Studien von Linda Schele Mathew Looper, David Stuart und Erik Boot zuriick
(Schele 1990e; Looper 2003; Stuart 2005b:384-386; Boot 2011). Die fragliche Passage wurde
erstmals von Linda Schele als Bericht iiber den Tod des Copan-Herrschers Waxaklajuun
Ubah K'awiil interpretiert, der im Rahmen eines Angriffs durch den Konig von Quirigua in
Gefangenschaft geriet und laut Quirigua Stele J am Tag 9.15.6.14.6 6 Kimi 4 Sek enthauptet
wurde (Schele 1990e; vgl. Martin und Grube 2008:204-205).

"4 publiziert in Gordon (1902:Plate XII, Zeile E).
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pll pl2 pl3

Abbildung 294 — Zeichnung der rekonstruierten Treppenstufe 58 der Monumentaltreppe von Tempel 26 in
Copan (1-10). Die Blocke pl1-p13 bilden nicht den Anschluss zu Block 10, gehoren jedoch inhaltlich zum
Todesbericht von Waxaklajuun Ubah K'awiil (Stuart 2005b:385). Zeichnung von Mathew Looper (Looper
2003:77) und Barbara Fash (Grube und Schele 1990:4)

Die rekonstruierte Passage beginnt mit einer Distanzzahl (Block 1-3), die das Todesereignis
am Tag 9.15.6.14.6 6 Kimi 4 Sek (Block 4 und 5) mit dem Periodenende 9.14.15.0.0
verkniipft. Dieses Datum wird in den Texten Quiriguas mit dem militdrischen Sieg iiber
Copan und der Enthauptung dessen Herrschers Waxaklajuun Ubaah K'awiil assoziiert (Stuart
1992b:176) - auf der Hieroglyphentreppe in Copan wird hingegen von der Geburt von
Yaxha'al Chahk Yax Chum T121 gesprochen und der Tod des Herrschers zur Geburt des
"Ersten-Regen"-Chahk und damit mythologisch verklart (Stuart 2005b:385). Der Todestag
von Waxaklajuun Ubah K'awiil, so Stuart, fiel umgerechnet auf einen 3. Mai im Jahr 738 und
damit auf einen Tag, der bis in die Gegenwart in weiten Teilen des Mayagebietes ein
religidser Feiertag ist, dem Dia de la Cruz, und das Ende der Trocken- bzw. den Beginn der
Regenzeit markiert (Thompson 1960; Craig 2007:2331Y). Yaxha'al Chahk bedeutet "Chahk ist
der Erste Regen" und fungiert als Appellativ des Regengottes (Taube 1992:18-19; Looper
2003:29; Boot 2004; Lacadena Garcia-Gallo 2004a), der die Figuration des ersten Regen nach
der Trockenzeit darstellte und mit einem damit verbundenen rituellen Kindopfer in
Verbindung stand, das visuell durch die Tétung eines Kleinkindes in der Manifestation eines
Jaguarbabys reprisentierte wurde (Martin 2002; Lacadena Garcia-Gallo 2004a; Boot
2005a:314-316, 355; Velasquez Garcia 2009b). Yax Ha'al Chahk wird auf Kodexstil
Keramiken aus dem zentralen Petén als Axt tragender Akteur reprisentiert, der gerade im
Begriff ist, den durch einen Todesgott auf einen Berg geschleuderten Unen Balam (Baby-
Jaguar) mit seiner Axt zu erschlagen bzw. den Berg kok witz zu teilen, damit Unen Balam in
diesen als Saatkorn eintreten und dort gedeihen kann (Taube 1992:17-27; Boot 2004;
Lacadena Garcia-Gallo 2004a; Garcia Barrios 2007a; 2009). Der Opfertod des lokalen Konigs
in Quirigua wird in dieser Passage zur Geburt des Regengottes umgedeutet (sihyaj yaxha'al
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chahk), der zudem das Epithet YAX CHUM-li > Yax Chumuul "Erstes Niedersetzen" trigt'".
Moglicherweise bezieht sich diese Referenz auf eine lokale Vorstellung, wonach sich Chahk
nach seiner Geburt zum ersten Mal als Gott niedersetzte und den Boden beriihrte. In Palenque
wird das Beriihren des Bodens (talkab) durch die lokalen Schutzgétter mit deren Geburt
gleichgesetzt (Stuart 2005d:78-80). Moglicherweise kommt mit yax chumuul "Erstes
Hinsetzen" in Copan ein vergleichbares Konzept zum tragen. Die Passage iiber den Krieg mit
Quirigua fahrt mit dem Bericht fort, dass Feuerstein und Schild als Insignien der militdrischen
Macht des Konigs vom Ort Kok Witz weggeschleudert wurden (va/h]laj u tok' pakal ti
kokwitz)''°. Kok Witz lautet der Eigenname jenes mythischen Berges, auf den das geopferte
Jaguarbaby hingeschleudert wurde.

Wihrend die Texte auf den Quirigua Stelen E, F, J und Zoomorph G von einer Enthauptung
des Copan-Herrschers Waxaklajuun Ubaah K'awiils sprechen (ch'ak baah), findet sich auf der
Hieroglyphentreppe von Tempel 26 eine inhaltlich eng mit Stufe 58 assoziierte Passage (p11-
p13), die dessen gewaltsamen Tod mit der hdufig benutzten Phrase k'a'ay u sak ik'il book tu
tok' tu pakal "hinweg flog der reine Atem, der vitale Wohlgeruch, mittels Feuerstein und
Schild" wiedergibt (Lesung nach Prager2007a). Das nachfolgende Kenning tu tok’ tu pakal
"durch Feuerstein und Schild" wird von Erik Boot als Hinweis auf die Art und Weise
interpretiert, wie die Atemseele des verstorbenen Konigs ausgeldscht wurde (Boot 2011:2).
Aufschlussreich ist dann die nachfolgende Phrase, aus der hervorgeht, dass der Tod von
Waxaklajuun Ubaah K'awiil durch Balun Yokte' K'uh autorisiert oder hingenommen wurde
(vitaaj balun yokte' k'uh) (siehe Kapitel 4.1.8). Dessen Eigenname in der Schreibung BALUN
yo-OK-TE' K'UH erscheint in Position p13. Balun Yokte' K'uh tritt laut dieser Passage als
Akteur auf, der den Tod des Konigs autorisierte (vitaaj). Ahnlich wie in Palenque, wo der
kriegerisch aktive Konig K'inich Janaab Pakal I den Namen Balun Okte' K'uh attributiv
verwendete, erscheint es im vorliegenden Fall plausibel, dass Balun Yokte K'uh in der Person
des feindlichen Konigs aus Quirigua auftrat und somit zum Hauptakteur dieses historischen
Ereignisses wurde. Hinweise, dass K'ahk' Tiliw Chan Yopaat mit Balun Okte' K'uh assoziiert
wurde, findet sich in der Darstellung des Konigs auf Quirigua Stele J (Boot 2011) (Abbildung
295). Die Figurendarstellung auf Stele J zeigt den Herrscher in einem komplexen Ornat,
darunter den flir Balun Okte' K'uh charakteristischen Stab an dessen Spitze sich der klaffende
Rachen eines Tausendfiisslers befindet, aus dem eine Feuersteinspitze herausragt, wie sie
auch auf einer Stele unbekannter Herkunft aus der Region von Bonampak dargestellt ist, die
einen Regenten als Personifikation von Balun Okte' K'uh zeigt und in der Beischrift als
solchen nennt (Abbildung 295) (vgl. Eberl und Prager 2005).

Mit der Inschrift auf der Hieroglyphentreppe von Copan sowie den Text- und Bildbelegen aus
Quirigua liegen Indizien vor, die auf Vorstellungen und Uberzeugungen iiber einen kausalen
Zusammenhang zwischen Balun Yokte' K'uh und dem Tod eines Konigs im kriegerischen
Kontext hindeuten, wie es auch in jenen Inschriften und Bildwerken aus Palenque zu
beobachten ist, die wihrend der politisch einflussreichen Herrschaft von K'inich Janaab
Pakal erzeugt wurden oder retrospektiv dariiber berichten. Der Tod des Herrschers wurde in
Copan selbst zur mythischen Episode verklart, indem der Tod des Konigs auf der einen Seite
mit der Geburt des Regen- und Fruchtbarkeitsgottes Chahk gleichgesetzt wird und auf der
anderen Seite nicht K'ahk' Tiliw Chan Yopaat von Quirigua ein irdischer Herrscher, sondern
der iibernatiirliche Akteur Balun Yokte' K'uh den Tod des Herrschers billigte. Balun Yokte'
K'uh wurde nach dieser Lesart der Texte als Akteur aufgefasst, der nicht nur mit der

"5 Auf dem Altar von Struktur 10L-30 in Copan findet sich ein weiteres Vorkommen von yax chumuul. Dort
bezieht es sich wahrscheinlich auf die erste K'atun-Steinsetzung (chum winikhaab' lakam tuun) des neuen
Konigs Yax Pasaj Chan Yopaat um 9.17.0.0.0.

"% [esung nach Erik Boot (Boot 2009¢:97)
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martialischen Kraft selbst, wie am Beispiel von Palenque, sondern auch mit dem Tod im
Kampf assoziiert wurde.

Abbildung 295 — Zeichnung des oberen Abschnitts der linken Seite von Quirigua Stele J mit der Darstellung
des Stabes (links), auf dessen Spitze ein Tausendfiissler mit klaffendem Rachen und Obsidianspitze sitzt;
darunter der Schild, der auch von dem auf der Stele unbekannter Herkunft dargestellten Herrscher getragen wird,
der Balun Yokte' K'uh personifiziert (rechts). Zeichnung von Mathew Looper (Looper 2003), Photo aus Mayer
(1995a:Plate 95)

Ein weiteres Vorkommen der Hieroglyphe <U BALUN yo-OK-TE' K'UH> findet sich auf
einem spatklassischen Hausmodell (CPN 19094) aus der Regierungszeit von Yax Pasaj Chan
Yopaat (Abbildung 296) und belegt dass Balun Yokte' K'uh neben Yax K'amlay Ahk Chan und
Ix K'ahk' [...] eine Patronatsgottheit des damaligen Herrschers Yax Pasaj Chan Yopaat war,
der zwischen 763 und 822 regierte (Stuart u. a. 1999a:59; Martin und Grube 2008:210). Eine
ausfiihrliche Analyse dieses Verwendungskontexts erfolgte bereits auf Seite 446ff. im
Rahmen der Diskussion der Hieroglyphenfolge wayVb + k'uh. Im Unterschied zu den bisher
diskutierten Vorkommen lautet der Name auf diesem Monument U Balun Yokte' K'uh - die
exakte Bedeutung dieser Schreibung bleibt unklar. Auch explizite Hinweise auf die Funktion
und Bedeutung von U Balun Yokte' K'uh in diesem Kontext finden sich nicht - aufgrund der
funktionalen Analogie mit anderen zeitgleichen Tempelmodellen aus Copan wird aber
deutlich, dass Balun Yokte' K'uh ebenfalls als Patronatsgottheit dieses Herrschers fungierte.

Abbildung 296 — Zeichnungen des Copaner Hausmodells (CPN 19094) mit Inschriften und Bilddarstellung.
Zeichnungen von Linda Schele (Grube und Schele 1990).
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4.4.2.2.3 Tortuguero
M N o P

713TZUTZ—607j0—142ma 1U XIII 200PIK

3 v 533AJAW III 559UN-1 17Wi

1Uu-44t0-140ma 6791-[...]

220aby€-74ma/ gni/soje  jo3ta-[...]-[....]-[...]
IX-765;0K-g;TE'

Abbildung 297 — Das rechte Seitenpaneel von Monument 6 aus Tortuguero mit der Nennung des Datums
13.0.0.0.0 und Balun Yokte', mit Angabe der klassifizierbaren bzw. lesbaren Grapheme. Zeichnung von und
Koordinaten nach Sven Gronemeyer (2004).

Das aufgrund des Datums 13.0.0.0.0 4 Ajaw 3 K'ank'in (P2-P3) bislang in der Literatur am
hiufigsten zitierte Vorkommen von Bolon Yokte' befindet sich in der Inschrift auf der rechten
Seitentafel von Monument 6 aus Tortuguero (Abbildung 297), das 1958 entdeckt wurde und
in den vergangenen Jahren aufgrund der auBergewohnlichen kalendarischen Konstellation
vermehrt in den Fokus des Forschungsinteresses geriickt ist (Graham 1971a; Mathews 1975;
Riese 1978; 1980a; Arellano Hernandez 1996a; Houston und Stuart 1996:302; Gronemeyer
2004; Eberl und Prager 2005; Gronemeyer 2006b; Gronemeyer und MacLeod 2010; Stuart
2011f; c).

Das Monument datiert 9.11.16.8.18 und stammt aus der Regierungszeit des lokalen
Herrschers Bahlam Ajaw. Es war einst an der Wand eines heute nicht mehr erhaltenen
Tempelschreins (pibnaah) angebracht und berichtet {iber dessen Einweihung. Der Text
fokussiert auf das Leben des Konigs Bahlam Ajaw, der um 9.10.11.3.10 den Thron bestieg
und um 9.12.6.17.18 verstarb (Gronemeyer 2004:24). Der Text erwidhnt Kriegsziige gegen
Nachbarorte und berichtet iiber politische Allianzen mit anderen Konigtiimern (Gronemeyer
und MacLeod 2010:41). Die Inschrift erwdhnt die rituelle Erneuerung jenes Gebdudes, das
einst ein Amtsvorginger errichtete und als dessen Ahnenschrein verwendet wurde. Laut Text
lieB Bahlam Ajaw in den Untergrund dieses Gebdudes ein Opferdepot anlegen. Der Text geht
anschlieBend auf die politischen Aktivititen seines Vaters [hk' Muy Muwaan ein
(Gronemeyer und MacLeod 2010:54), wonach dieser Herrscher "Herren" (ajaw) in ihr
politisches Amt einsetzte (haa' pikul ajaw joyniy) und in einem Ritual drei Gegenstinden
Aktivitdit bzw. Wirkkraft verlieh (bolon ipniiy). Der Text expliziert, dass die
Amtseinfilhrungen sowie die rituelle Aufladung der drei Objekte nicht nur durch die
Handlung des Konigs selbst legitimiert, sondern von [lhk' K'ahk' Ti' Hix und Yax Sutz'
autorisiert wurden, die im Text mit k'uhuul bezeichnet sind und in der anschlieBenden Passage
als handelnde Akteure identifiziert werden: ha'ax ajes yohl waxak kok baklib chan 'ehmach
"wabhrlich erweckten diese (beiden) die Herzen von 8-Schildkroten-Baklib und 4-Waschbar".



488

Der Text beschreibt sie als Akteure, die "den ersten Kalabtun, den ersten Erdenplatz
ordneten". Dieser Abschnitt legt offen, dass der Konig von Tortuguero seine religiosen und
soziopolitischen Handlungen durch die Anwesenheit der k'whuul zweier iibernatiirlicher
Akteure autorisierte, die in kosmologischen Vorgingen involviert waren und mit dem letzten
Periodenende am Tag 13.0.0.0.0 4 Ajaw 3 K'ankin in der laufenden Ara in Verbindung
standen. Der Text gibt somit Einblicke in lokale Vorstellungen und Uberzeugungen, wonach
die beiden iibernatiirlichen Akteure als Patronatsgottheiten von Bahlam Ajaw nicht nur
"Herzen erwecken" vermochten, sondern die Zeit ordneten, sowie dem Kosmos und der Erde
Struktur verliehen.

Auf der anderen Seite zementierten Herrscher ihre Macht indem kontemporére Ereignisse mit
Handlungen und Akteuren in der Vergangenheit sowie in der Zukunft verkniipft wurden. So
ist etwa nicht nur die Anlage eines Opferdepots am Schwitzbad fiir die Patronatsgottheiten am
Tag 9.11.16.8.18 mit der 160 Jahre in der Vergangenheit liegenden Einweihung des besagten
Gebdudes assoziiert, sondern auch mit dem Tag 13.0.0.0.0 4 Ajaw 3 K'ank'in, der das Ende
des laufenden Kalenderzyklus markiert (21. Dezember 2012) markiert (vgl. Grube 2004d;
Gronemeyer und MacLeod 2010; Van Stone 2010; Stuart 2011f) (Abbildung 297). Die
relevante Passage findet sich zwischen M5 und P5 und beginnt mit der Distanzzahl 3.8.3.9.2
(M5-P1), die das in der vorausgehenden Passage genannte Datum 9.11.16.8.18 - dem Tag der
Hausweihe - mit dem Ende des 13. Bak'tuns verbindet. Der mit dem Datum assoziierte
Hieroglyphentext lautet (O2-P2) tzu/h]tzjoom u uxlajuun pik "es wird enden / von neuem
beginnen der dreizehnte Bak'tun". Tzutz bedeutet "enden, beenden" (Stuart 2001d), doch
Stuart stellt fest, dass das Verb im agrarischen Kontext eher "wiederholen, von neuem
beginnen, erneuern, umpflanzen" bedeutet (Stuart 2011¢:269). Nach dieser Lesart des Verbs
wird der 13. Bak'tun nicht terminiert, sondern erneuert. Dies entspricht genau dem Konzept
des Kalenders, wonach ein groer Zyklus mathematisch auf die Position Null zuriickspringt
und damit von neuem beginnt (vgl. Grube 2004d:49-51). Der Text fihrt dann mit der Phrase 4
Ajaw 3 Uniw uf[h]tom "(der Tag) 4 Ajaw 3 K'ank'in wird geschehen " fort und geht in einen
problematischen Textteil iiber, der aufgrund der Beschddigung am Monument in den
vergangenen Jahrzehnten zu kontroversen Lesungen und Interpretationen fiihrte, die von
Gronemeyer und MacLeod kritisch analysiert wurden (Gronemeyer und MacLeod 2010).
Grundsatzlich gibt es zwei Positionen, was die Verkniipfung zwischen dem Datum und dem
nachfolgenden Hieroglyphentext betrifft: wéahrend David Stuart und Stephen Houston
argumentieren, dass sich der Text in P4-P5 auf kontempordre Ereignisse im Rahmen der
Tempeleinweihung am Tag 9.11.16.8.8 bezoge (Houston 2008; Stuart 2011c:314), sehen
andere Forscher eher einen Bezug zum Datum 13.0.0.0.0 und interpretieren den Inhalt als
Prophezeiung (vgl. Gronemeyer und MacLeod 2010).

Die fragliche Textstelle beginnt in P4 und wird von Gronemeyer und MacLeod als /i-li? ye-
ni-9-OK-TE' ta CHAK?-jo?-JOY][ja?]/ transliteriert und mit "das ist das Zeigen von Bolon
Yokte' wéhrend der groBen Amtseinfiihrung" {ibersetzt (Gronemeyer und MacLeod 2010:8),
wobei die unterstrichenen Morpheme problematisch sind, da die Textstelle nur partiell lesbar
oder die Zeichenklassifikation ambivalent ist (siche Abbildung 297). Die beiden Autoren
interpretieren den Text als Prophetie, die von der rituellen Einkleidung des Gottes Bolon
Yokte' als Gottheit des Ubergangs am Ende des laufenden Zyklus berichtet (vgl. Eberl und
Prager 2005; Gronemeyer und MacLeod 2010). Auffillig ist, dass bei der Zeichenfolge 9-
OK-TE' das Graphem fiir k'uh fehlt. Moglicherweise wurde es aufgrund der begrenzten
Schreibfldche unterrepriasentiert oder es fehlt, weil balun yokte' und balun yokte' k'uh
unterschiedliche semantische Doménen repriasentieren und deshalb hier unterschieden sind.
Problematisch ist die Textstelle nicht nur aufgrund des fragmentarischen Zustands, sondern
auch wegen der unterschiedlichen Lesart der Inschrift. Alternativ zu Gronemeyer und
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MacLeod wird der Text von Stephen Houston nicht als Prophetie, sondern als Referenz auf
ein Ereignis kontempordr zum Datum 9.11.16.8.18 verstanden. Das zukiinftige Ereignis wird
von Houston als tzuhtzjoom u 13 pih 4 Ajaw 3 Uniw utoom "beendet wird der 13 Bak'tun, es
wird am Tag 4 Ajaw 3 unit passieren” (Houston 2008) gelesen, wobei hier ein unpersonliches
und vorhersehbares Ereignis angedeutet ist. Bei dem sicher lesbaren Zeichen in P3 erkennt
Houston den Diskursmarker i- "dann", der die Fortsetzung der vorangehenden Passage - die
Einweihung des Gebédudes am Tag 9.11.16.8.18 - markiert. Sicher zu lesen sind dann nach
Houston die Hieroglyphen ye-? 9-YOOK-TE' ta [...], der Rest ist nicht verstdndlich. Zum
Abschluss dieses Abschnittes ist festzuhalten, dass die ambivalenten Interpretationen dieser
teilweise erodierten Textpassagen keine eindeutigen Schlussfolgerungen auf Vorstellungen
und Uberzeugungen zur Funktion und Bedeutung von Bolon Okte' zulassen.

Abbildung 298 — Zeichnung einer Stele unbekannter Herkunft ("Stendahl Stele"), die einen geschmiickten
Wiirdentrager als Personifikation von Balun Okte' K'uh darstellt. Zeichnung von Christian Prager (Mayer
1995a:Plate 104).
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4.4.2.2.4 Usumacinta-Region
Eine Stele unbekannter Herkunft, die stilistisch der Region von Bonampak zuzuordnen ist und
als "Stendahl Stele" bekannt ist (Mayer 1980:Plate 80, Seite 65-66; 1995a:Plate 104), zeigt
auf der Vorderseite den Sajal Niil aus Yax Koo (vgl. Stuart 1984a; Eberl 1999:73-74), der laut
Inschrift Balun Okte’ K'uh personifiziert und die diagnostischen FElemente dieses
tibernatiirlichen Akteurs in seinem Ornat trigt (Eberl und Prager 2005). Die vertikale Inschrift
an der Seite beginnt mit dem Geburtsdatum des Dargestellten [9.14.18.16.16] 10 Kib 14
Ch'en und ist iiber die Distanzzahl 3.2.16.5 mit seinem Todestag [9.18.1.15.1] 9 Imix 9 Yax
verkniipft. Knapp drei Jahre spéter wurde der Schédel des Bestatteten am Tag 9.18.4.5.0 im
Rahmen eines Lauterungsrituals zerschlagen (ja-tz'a-yi u JOL-lo AJ YAX Kko-i, jatz'aay ujol
aj yaxkoi). Dabei wurden die Knochen rituell zerstort, "um den Ahnen von seinen letzten
materiellen Uberresten zu befreien" (Eberl 1999:74) oder sie zu beschnitzen und als Amulett
zu benutzen. Die letzte Episode  dieses Ahnenrituals, so Eberl, beschreibe eine
Feuerzeremonie am Grab von Niil, das am Tag 9.18.19.14.1 fast 18 Jahre nach dessen Tod
stattfand.

Das zweite Textfeld links neben dem Gesicht des Wiirdentrdgers lautet enthdlt den
Text <U BAH AN 9 OK-TE' K'UH ni-lu SAJAL K'AK'-NAB>, ubaah a'n balun okte' k'uh
niil sajal k'ahk'nahb "Es ist seine Verkorperung von Balun Okte' K'uh, Niil Sajal K'ahk'nab"
und expliziert, dass der Dargestellte Wiirdentrdger den ilibernatiirlichen Akteur Balun Okte'
K'uh personifiziert. Die Analyse von baah + a'n Konstruktionen legt dar (Kapitel 4.1.1), dass
es sich bei den damit assoziierten Eigennamen um {ibernatiirliche Akteure handelt, die von
Konigen durch das Anlegen spezifischer Ornate personifiziert wurden (Houston u. a.
2006:66,270).

Abbildung 299 — Oberes Register von La Mar Stele 1 mit dem thronenden Herrscher (Zeichnung von John
Montgomery) und Zeichnung einer Stele unbekannter Herkunft ("Stendahl Stele"), die einen geschmiickten
Wiirdentrager als Personifikation von Balun Okte' K'uh zeigt. Zeichnung von Christian Prager (Mayer
1995a:Plate 104).

Neben dem zoomorphen Federkopfputz mit Knotenmotiv, dem mit Knoten und Rauten
verzierten Stab, dessen Obsidianklingen oben und unten aus klaffenden Tausendfiissler-
Rachen herausragen, gilt der gedrehte, um den Hals des Dargestellten geschlungene und
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vierfach verknotete Strick als wichtigstes ikonisches Merkmal von Balun Okte' K'uh, die auch
in der Ikonographie von La Mar Stele 1 verwendet sind (Eberl und Prager 2005:31). Dieses
Monument datiert 9.17.15.0.0 und zeigt im oberen Stelenregister den thronenden Herrscher
mit einem mehrfach um seinen Hals gewundenen Strick, der ihn als Verkorperung von Balun
Okte' identifiziert, der laut Text neben a-ku-la mu-chi > ahkul muuch und a-ku-la XUKUB-
ba > ahkul xukub als Patronatsgottheit fungierte (Stuart u. a. 1999a:11-46; Lopes und
Davletshin 2004; Biré 2005:19). Stele 1 von La Mar wurde zur Feier des Periodenendes
9.17.15.0.0 errichtet und laut Text verschniirte der damalige Herrscher drei Steinmonumente
mit einem Stoffband (ux k'al tuun) in der Gegenwart der kuhuul der drei libernatiirlichen
Akteure Ahkul Muuch, Ahkul Xukub und Balun Okte' K'uh, Der dreimalige Vollzug dieser
rituellen Handlung widerspiegelt die Zahl der im Text genannten iibernatiirlichen Akteure,
vor deren k'uhuul "Statuen" diesen kultischen Handlungen stattfand. Das Verschniiren von
Steinmonumenten im Rahmen von Periodenenden zdhlte zu den zentralen Kulthandlungen
des Gottkonigstums (Stuart 1996). Die im Text genannten {ibernatiirlichen Akteure fungierten
als lokale Patronatsgottheiten, die in der Klassik die zentralen Sdulen so genannter ethnischer
Konigreiche darstellten (Houston und Stuart 2001:60), "die auf einer gemeinsamen Sprache
und Kultur basierten, ihre kollektive Identitdt aber zu einem grofen Teil aus der wichtigen
Rolle spezifischer lokaler Gotter bezogen" (Grube 2010:22-23).

4.4.2.2.5 Balun Okte' K'uhin Spitklassischen Narrativen

Insgesamt fiinf Vorkommen der Hieroglyphe <BALUN OK-TE' K'UH> sind in Texten auf
polychromen Keramikgefdllen belegt, die meist von figiirlichen Darstellungen und narrativen
Szenen begleitet sind. Auf diese Weise kann nicht nur der Verwendungskontext beschrieben
werden um Riickschliisse auf Funktion und Bedeutung zu ziehen, sondern auch visuelle
Merkmale herausgeschélt werden, welche die Identifikation und Handlungsrahmen dieses
Akteurs in anderen Darstellungen erlaubt.

’. %_-_. o S '
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Abbildung 300 — Die Szene auf der so genannte "Vase der Sieben Gotter" (Kerr 2796) zeigt sechs
iibernatiirliche Akteure, die dem in einer Hohle thronenden Herren der Unterwelt (Gott L) am ersten Tag des
neuen Aons ihre Ehrerbietung aufweisen und Biindel mit groBen Mengen an Biumen, Sternen und Erden
présentieren. Balun Okte' K'uh sitzten unten links und zeigt mit dem Tausendfiissler-Kopfputz einen Aspekt des
Sonnengottes (Photographie von Justin Kerr, www.mayavase.com).
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Abbildung 301 — Text- und Bildkomposition auf der so genannten "Vase der EIf Gotter" (Kerr 7750) ist in
weiten Teilen identisch mit den Inschriften und den Szenen auf der "Vase der Sieben Goétter" (Kerr 2796). Die
dynastischen Referenzen auf den Herrscher K'ahk' Ukalaw Chan Chahk sind Indizien, dass Kerr 7750 und Kerr
2796 aus Naranjo selbst oder aus dessen Peripherie stammen (Grube und Kerr 1998). (Photographie von Justin
Kerr, www.mayavase.com).

Zwei Vorkommen von Balun Okte' K'uh finden sich in den thematisch identischen Texten und
Bilddarstellung auf zwei Keramikgefilen (Kerr 2796 und 7750) (Abbildung 300 und
Abbildung 301), die laut Inschrift auf Kerr 7750 aus Naranjo (Petén) bzw. der ndheren
Umgebung stammen (Grube und Kerr 1998). In der auf beiden Keramiken aufgemalten
Monoszene sitzt der so genannte "Handelsgott der Unterwelt" (Gott L nach Schellhas) auf
einem Thron gegeniiber sechs, in zwei Reihen angeordneten iibernatiirlichen Akteuren, die im
vertikalen Hieroglyphentext namentlich genannt werden (vgl. Martin 2010). Die beiden in
weiten Teilen libereinstimmenden Texte auf Kerr 2796 und 7750 besagen, dass zu Beginn des
neuen Zeitzyklus, am Tag 13.0.0.0.0, 4 Ajaw 8 Kumk'u, acht iibernatiirliche Akteure namens
Ihk' Ak'ab'tahn K'uh, Chanal K'uh, Kabal K'uh, Balun Okte' Kuh, Ux T598-ti K'uh, ? K'abte’
K'uh, Chuwaaj (Jaguargott der Unterwelt)''” und Te’, die Personifikation der wilden Natur
(Taube 2003a:), vor dem Herrscher der Unterwelt zusammengerufen und aufgereiht wurden
(tz'a[h]kaj) (Carrasco 2010:608-610) um Sterne und Erde zu erschaffen, die in zwei grof3en,
mit hieroglyphischen Glossen versehenen Stoftballen verbiindelt sind und bereit liegen
(Grube 2004d:46). Auf der "Vase der Elf Gotter" (Kerr 7750) finden sich noch Darstellungen
vier weiterer iibernatiirlicher Akteure, deren Namenshieroglyphen nur auf diesem Texttriager
belegt und teilweise lesbar sind. Die zentrale Figur auf beiden Vasen ist der auf dem
Jaguarthron sitzende Gott L, der als Handelsgott der Unterwelt den Nachtaspekt der Sonne
repriasentiert und mit Reichtum und Wohlstand assoziiert wird, der in der opulenten
Ausstattung seines Jaguarthrones und dem Biindel mit Jadeperlen (ihkaatz) zum Ausdruck
kommt (Stone und Zender 2011:26; Stuart 2011c:223). Gott L gestikuliert mit der Hand,
raucht eine Zigarre und spricht die vor ihm sitzenden iibernatiirlichen Akteure an, die mit
verschrinkten Armen ihre Ehrerbietung erweisen. Text und Bild auf diesen beiden Keramiken
sind offentliche, auf Naranjo und die Herrschaft von K'ahk’ Ukalaw Chan Chahk bezogene
Reprisentationen von Vorstellungen und Uberzeugungen beziiglich der Erschaffung von Zeit
und Raum am Tag 13.0.0.0.0 4 Ajaw 8 Kumk'u. Kosmogonische Narrative thematisieren in
threm Kern die Transformation von Materie iiber den Prozess der Zerstorung und Erschaffung
sowie die Organisation der Dinge im geschaffenen Raum (Carrasco 2010:608-609). Der
schwarz bemalte Bildhintergrund und das Himmelsband indizieren die primordiale
Landschaft am Tag der Weltschopfung, an welchem die Gruppe iibernatiirlicher Akteure vor

"7 Lesung nach Luis Lopes (2003)
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den Herrschers der Unterwelt zusammengerufen wurden um die Erschaffung von Bidumen,
Erde und Himmelskorper zu vollziehen, die in Biindeln verpackt vor den Goéttergestalten
aufgereiht sind (Schele 1996). Die Illustrationen auf beiden Keramiken aus Naranjo sind
offentliche Reprisentationen von Vorstellungen und Uberzeugungen iiber die primordiale
Organisation der Gotterwelt. Die Darstellungen geben Hinweise auf hierarchische
Ordnungsmuster zwischen {ibernatiirlichen Akteuren, wie sie auch in den Bild- und
Textprogrammen auf den Thronsitzen von Tempel 19 und 21 Palenque bezeugt sind, wonach
etwa die Gottheit GI durch Yax Naah Itzamnaaj inthronisiert wurde (Stuart 2007e). Balun
Okte' K'uh gehort zu jener Gruppe iibernatiirlicher Akteure, auf die die Organisation und
Ordnung der Welt zuriickgefiihrt wurde. Der Schopfungsakt, so Michael Carrasco, war eine
konstruktive Handlung, bei dem Ordnung geschaffen, der Raum wie ein Haus errichtet und
schlieBlich mit Gegenstinden ausgestattet wurde (Carrasco 2010:611). Balun Okte' K'uh
gehorte in diesem Beliefsystem zu jener Gruppe primordialer Akteure, die zu Beginn der
Schopfung den Kosmos konstruierten und mit Erde, Bdumen und Sternen fiillten, ehe in
weiteren schopferischen Akten drei Steine flir den primordialen Herd gesetzt wurden, der das
Zentrum eines Hauses darstellte. Eine aktuelle Darstellung, Forschungsgeschichte und
Interpretation verschiedener Versionen diese kosmogonischen Narrativs findet sich in der
Ubersicht von Michael Carrasco (Carrasco 2010).

Wichtig fiir die Eruierung von Funktion und Bedeutung von Balun Okte' K'uh ist, dass
es sich gemiss den beiden Vasentexten und -szenen um einen von sechs bzw. zehn Akteuren
handelt, die unter der Agide von Gott L gemeinsam den Schépfungsakt des Kosmos in
Angriff genommen und den Ursprungsort mit Erde, Baumen und Himmelskorpern
ausgestattet haben (Eberl und Prager 2005). Alleine schon die unterschiedliche Zahl der
iibernatiirlichen Akteure macht deutlich, dass die visuellen Narrative Variationen iiber ein
Schema darstellen, dessen stabiler Kern die Schopfung des Kosmos bildet. Lokale Varianten
dieses narrativen Schemas mit der Angabe verschiedener libernatiirlicher Akteure und Orte,
mit denen die Schopfung assoziiert war, finden sich in Texten aus Palenque, Quirigua, Dos
Pilas, Cob4, Piedras Negras, Tonina und auf einer Reihe von Texttrdgern unbekannter
Herkunft (Carrasco 2010). Sie konnen aufgrund der Komplexitét hier nicht weiter behandelt
und analysiert werden.

Abbildung 302 — Szene und Inschrift auf der so genannten "Vase des koniglichen Hasen" (Kerr 1398) geben in
zwei sequenziellen Szenen ein Narrativ {iber den Diebstahl der Kleidung und Insignien von Gott L durch einen
Hasen wieder (Photographie von Justin Kerr, www.mayavase.com).
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Ein weiterer Kontext mit Balun Okte' K'uh als Akteur findet sich in der Inschrift auf einer
polychromen Keramik unbekannter Herkunft (Kerr 1398) (Abbildung 302), wobei die
Weihinschrift den Eigennamen K'ahk' Tiliw Chan Chahk enthédlt, der um 9.13.1.3.19 den
Thron von Naranjo bestieg und wéhrend seiner Herrschaft als Vasall des Konigs von
Calakmul zahlreiche Kriege gegen benachbarte Orte fiihrte (Martin und Grube 2008:74ff.).
Text und Bild auf diesem Geféss enthalten ein sequenzielles, textlichtes und visuelles
Narrativ tiber den so genannten koniglichen Hasen (regal rabbit), der kraft der Autoritit von
Balun Okte' K'uh als Tricksterwesen Tribut, Kleidung, Kopfputz und Juwelenschmuck von
Gott L raubte und ihm dadurch Besitz, Autoritdt und Wirkmacht entwendet und sich nach der
Tat hinter seinem gottlichen Auftraggeber Balun Okte' K'uh verbirgt (vgl. Stuart 1992d;
Diitting und Johnson 1993; Hull 2003; Beliaev und Davletshin 2006; Boot 2008a; Hull u. a.
2009; MacLeod 2011).

Das visuelle Narrativ beginnt mit der bildlichen Darstellung des Diebstahls personlicher
Gegenstinde von Gott L an einem Berg, der im Text als K'in U Witz bezeichnet wird und im
Land (chan ch'en) von Pia bzw. Pipia oder Pihpa'liegt, das vielleicht auf das Konigtum von
Pomona Bezug nimmt (Beliaev und Davletshin 2006:36). Das Bild zeigt den auf einem
zoomorph dargestellten Berg stehenden Hasen, der die Kleidung (buk), den Eulenkopfputz
(kuy), die Insignien (vef) und den Trageriemen (pat) von Gott L hilt, der entkleidet und
dadurch gedemiitigt mit einem flehendem Gestus die Riickgabe dieser Gegenstinde erbittet
(Stuart 1992d; Beliaev und Davletshin 2006). Die Sprechvolute aus dem Mund des Hasen
fiihrt zu einem Hieroglyphentext, der in direkter Rede verfasst ist und die AuBerung des
Hasen wiedergibt, wonach er seinen Kopf ausreilen und an seinem Urin riechen solle (pu/
ajol utz' awitz) und dazu beschimpft er den verunglimpften Herrscher der Unterwelt als
"Penis" und nennt ihn beim falschen Namen: itzam aat, der Eigenname von Gott N (Beliaev
und Davletshin 2006:25; Hull u. a. 2009). Die Erwiderung des geschméhten Gott L ist nur
teilweise verstindlich. Er scheint den Hasen beschwichtigen zu wollen: er spricht den Hasen
ehrenvoll als Chahk bzw. GI an, seinem Grofvater oder Ahnen und fragt nach seinen
Kleidern: ilik haat "GI" bay ni buk "Siehe, Du bist es, Chahk, mein Ahne: wo ist meine
Kleidung". Die Fortsetzung der Narrativs liber die Schmiickung von Gott L findet sich in der
zweiten Szene (links), die den nur mit Lendenschurz bekleideten Gott L kniend vor
thronenden Sonnengott zeigt (Boot 2008a; MacLeod 2011). Mehrere Texte in direkter Rede
sind durch Sprechvoluten mit den entsprechenden Akteuren verkniipft. Der kniende Gott L
spricht den thronenden Sonnengott an, wonach der Hase seine Insignien (yet), seine Kleidung
(buk) und den Trageriemen bzw. das Riickentraggestell (paf) entwendet habe (ajaw [...] t'ul u
ch'amaw niyet nibuk nipat) (Stuart 1992d; Beliaev und Davletshin 2006; Hull u. a. 2009). Der
Sonnengott spricht Gott L ehrvoll als "mein Grossviterchen" an (ni mam) und erwidert
darauf, dass der Hase mit diesen Dingen aufgegriffen wurde, als er gerade in [...] ankam um
die Objekte der Mondgottin zu verkaufen (maf/hjchaj [...] t'ul ta hiin ni mam huliy
[unverstidndliches Toponym] ta man uj) (Beliaev und Davletshin 2006; Hull u. a. 2009). Der
vertikale Haupttext zu dieser Szene ist ebenfalls in direkter Rede verfasst und berichtet aus
der Perspektive von Gott L. Die Inschrift beginnt mit der Kalenderrunde 13 Ok 18 Woh und
entspricht dem Tag 7.15.18.3.12.7.2, der auch in der Inschrift auf der zentralen Tafel von
Tempel 14 aus Palenque belegt ist (Abbildung 292) und dort mit der Kraftaufladung von Sak
Baak Naah Chapaht "WeiBBknochiger Panzer-Hundertfiissler" assoziiert ist, der im Text als
way bzw. Schicksalsdoppelgidnger von K'awiil bezeichnet wird und als Tierbegleiter der
Herrscherdynastie von Palenque deklariert ist (Grube und Nahm 1994; Stone und Zender
2011:178-179). Der vorliegende Text "spricht" aus der Perspektive des flehenden Gott L
wonach er genau an diesem Tag in der Vergangenheit seinen Eulenkopfputz (kuy) als Zeichen
seiner gottlichen Wirkkraft durch die Autoritdt von Balun Okte' K'uh erhalten habe (heew
nich'amaw nikuy yit balun okte' k'uh). Dieser Akt wurde in einem Ort namens Sak Asulnal
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vollzogen, der auch auf der Tafel in Tempel 14 von Palenque erwidhnt und dargestellt ist. In
Palenque ist dieser Tag und Ort mit der Kraftaufladung des way von K'awiil durch die
Handlung von Balun Okte' K'uh assoziiert (balun ipnaj sak baak naah chapaht u way k'awiil u
chabjiy balun okte' k'uh).

Analyse und Vergleich der Texte auf der Keramik Kerr 1398 und auf der Tafel von Tempel
14 in Palenque fiihren zur Schlussfolgerung, dass Balun Okte' K'uh in Palenque (9.13.13.15.0)
und in der Region von Naranjo wéhrend der Herrschaft von K'ahk' Tiliw Chan Chahk
(Inthronisation um 9.13.1.3.19) fast gleichzeitig als iibernatiirliche Autoritdt vorgestellt
wurde, die einst an einem bestimmten Tag in der mythischen Vergangenheit in einem
primordialen Ort iibernatiirlichen Akteuren Wirkkraft oder gottliche Potenz verlieh. Die
Gleichzeitigkeit dieser mythischen Narrative in Palenque und in der Region von Naranjo
konnten ein Hinweis sein, dass die Vorstellung, wonach Balun Okte' K'uh iibernatiirlichen
Akteuren Wirkkraft und Potenz verlieh, im gleichen Zeitraum rdumlich weit verbreitet war
und damit eine kulturelle Reprisentation darstellen konnte, deren zeitliche Ausdehnung
mangels Belegen derzeit unklar ist.

Abbildung 303 — Polychromes Gefdss mit einem visuellen und textlichen Narrativ, das die Aufwartung
ibernatiirlicher Akteure am Hof von Itzamnaaj Kokaj Mut représentiert.

Auf einer erst vor wenigen Jahren an die Offentlichkeit gelangten polychromen Keramik
unbekannter Herkunft findet sich eine weitere Nennung und Darstellung von Balun Okte'
K'uh (Boot 2008a) (Abbildung 303). Die komplexe Hofszene spielt sich Erik Boot zufolge am
gottlichen Hof von Itzamnaaj Kokaj Mut ab und zeigt die Amtseinsetzung des so genannten
Gottes GI (vgl. Berlin 1963) vor Itzamnaaj Kokaj Mut, wie sie auch auf der skulptierten
Thronbank von Tempel 19 aus Palenque in Bild und Wort iiberliefert ist (Stuart 2007¢). Gott
D bzw. ltzamnaaj Kokaj Mut ist der zentrale iibernatiirliche Akteur dieser Szene, der in
Gegenwart von sechs in zwei Reihen sitzenden anthropomorphen und zoomorphen
tibernatiirlichen Akteuren Platz genommen hat und Audienz abhélt. Gemiss Begleittext, der
in direkter Rede abgefasst ist und die Worte von Itzamnaaj Kokaj Mut wiedergibt, werden die
vor ihm sitzenden Akteure als Chante' Chuween "Chante'-Kiinstler" bezeichnet und sind
damit tibernatiirliche Patrone und Ahnherren der Kiinstler, Handwerker und Schreiber (Schele
1992d:210; Boot 2008a). Tiergestaltige Bedienste, darunter ein Hund, Geier und Opossum am
Hof des Gottes fungieren als Schreiber und sitzen unterhalb von ltzamnaaj Kokaj Mut. Bei
den drei oben dargestellten anthropomorphen Akteuren handelt es sich aufgrund
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ikonographischer Merkmale, wie etwa die Spondylus-Muschel als Ohr oder das reptilienartige
Auge (vgl. Taube 1992), um den Gott GI, obschon der Beitext <bo-la-ya SAK [...] WINIK>
keinen Hinweis dafiir enthélt. Laut Beitext des zweiten anthropomorphen Akteurs in der Mitte
handelt es sich um eine Darstellung von Huk Chapaht K'inich Ajaw Balun Okte' K'uh. Huk
Chapaht Tz'ikin K'inich Ajaw wurde als Manifestation des kriegerischen Aspektes des
Sonnengottes identifiziert (Houston und Stuart 1996:299; Boot 2005a:250-256; 2008a) und
Balun Okte' K'uh fungiert als selbstindige Namensphrase, so dass anzunehmen ist, dass es
sich bei Huk Chapaht Tz'ikin K'inich Ajaw Balun Okte' K'uh um die namentliche und
morphologische Synthese zweier Theonyme handelt. Mdglicherweise kommt hier das
theosynthetische Konzept in der Mayareligion zur Anwendung, also die morphologische und
thematische Synthese verschiedener iibernatiirlicher Akteure zu einem scheinbar neuen,
singuldren Charakter, der jedoch die Eigenschaften der verschmolzenen Akteure miteinander
verbindet (Martin 2007b).

Abbildung 304 — Der Ausschnitt aus der so genannten "Am Hof von Itzamnaaj"-Vase zeigt drei
anthropomorphe Akteure aus dem oberen Register der Vase, bei denen es sich von rechts nach links
wahrscheinlich um GI, Huk Chapaht K'inich Ajaw Balun Okte' K'uh und Chan [...], der bislang nicht identifiziert
werden konnte.

Aufgrund dieser Belegstelle identifizierte Erik Boot Darstellungen von Balun Okte' K'uh auf
den oben diskutierten Vasen der Sieben bzw. EIf Goétter. Diagnostisches Merkmal dieses
Gottergestalt ist wie wir bereits oben festgestellt haben, der Tausendfiissler Chapaht, der in
den drei Darstellungen von Balun Okte K'uh als Bestandteil des Kopfputzes erscheint (Boot
2008a) (Abbildung 305).
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Abbildung 305 — Darstellung von Huk Chapaht Tz'ikin K'inich Ajaw Balun Okte' K'uh auf der "Am Hof von
Itzamnaaj"-Vase und mogliche Reprisentation dieses iibernatiirlichen Akteurs auf der Vase der Sieben (Kerr
2796) und Elf Goétter (Kerr 7750) (Foto von Michel Quenon in Boot (2008a); Kerr 2796, 7750: Justin Kerr,
WWW. mayavase.com)

Obschon die Szene auf dem Itzamnaaj-Gefdss kaum Hinweise auf Funktion und Bedeutung
von Huk Chapaht Tz'ikin K'inich Ajaw Balun Okte' K'uh enthilt, kann festgehalten werden,
dass auf dem Gefidss ikonisch Hierarchien zwischen iibernatiirlichen Akteuren zum Ausdruck
kommen, wie sie auch auf der Vase der Sieben bzw. 11 Gétter, auf der "Vase des koniglichen
Hasen" und auf Thronbank aus Tempel 19 von Palenque dokumentiert sind.

Erik Boot interpretiert die Szene auf dem Itzamnaaj-Geféss als Représentation jenes
Mythos, der die Inthronisation der Triadengottheit GI thematisiert und in Bild und Text auf
der Thronbank von Tempel 19 durch historische Akteure inszeniert wird. Diese Interpretation
ist fragwiirdig, da der zentrale Begleittext auf dem Gefidss in weiten Teilen unverstanden und
damit keine Hinweise auf eine Inthronisation von GI enthélt. Wichtig fiir die Bestimmung der
Identitét von Balun Okte' K'uh ist die Aussage im Sprechtext, dass die vor ltzamnaaj Kokaj
Mut sitzenden Akteure Chuween "Kiinstler" waren. Im kolonialzeitlichen Yukatekisch
(Motul-Woérterbuch) finden sich die Eintrdge ah chuen k'ak' "fundador de metales" oder ah
chuen maskab "fundador de hierro" (Ciudad Real 1600-16307?). Hier kommt moglicherweise
ein in Religionen verbreitetes Konzept zum tragen, wonach die Erfindung und Verbreitung
von Kulturtechniken iibernatiirlichen Akteuren, so genannten Kulturheroen, zugeschrieben
wird (Wernhart 2003:274ff.). Die Existenz dieses Konzepts ist auch bei den yukatekischen
Maya in der Kolonialzeit belegt. Im yukatekischsprachigen Bocabulario de Mayathan
(Anonymus 1972:129r) werden etwa [tzamnaaj und K'inich Ajaw als Kulturheroen genannt,
auf die die Schreibkunst zuriickgefiihrt wurde. Die Darstellung auf dem zur Diskussion
stehenden Gefdss zeigt am Fuf3 der Plattform Schreiber in Tiergestalt, die unter der Aufsicht
von [ltzamnaaj Kokaj Mut Faltbiicher tragen und aus Hieroglyphentexten vorlesen.
Méglicherweise sind das ikonische Hinweise auf Vorstellungen und Uberzeugungen, wonach
am Hof von [ltzamnaaj Kulturtechniken erfunden und zur Anwendung kamen. Die
ikonographischen und textlichen Hinweise verdichten sich, dass die vor ltzamnaaj Kokaj Mut
versammelten anthropomorphen und zoomorphen Akteure als Kulturheroen fungierten, auf
die die Erfindung und Transmission kultureller Techniken zuriickgefiihrt wurde. Weil
Itzamnaaj Kokaj Mut die vor im sitzenden "Gotter" als Chante’ Chuwen "Kiinstler" anspricht,
erscheint die Hypothese plausibel, diese iibernatiirlichen Akteure als Reprdsentation von
Kulturheroen zu interpretieren, die /tzamnaaj Kokaj Mut ihre Aufwartung machen (vgl. Boot
2008a).
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4.4.2.2.6 Balun Okte'in den Mayahandschriften
Ein zur Beschreibung von Funktion und Bedeutung von Balun Okte' K'uh bedeutender Text-
und Bildkomplex datiert in die Postklassik und befindet sich in der Dresdner Mayahandschrift
auf Seite 60 (vgl. Grube 2012a:146). Text und Bild der beiden Abschnitte bilden einen
prophetischen Kalender, der Weissagungen fiir die zwanzigjdhrige Zeitperiode mit der
Bezeichnung K'atun 3 (Seite 60a) und 11 Ajaw (Seite 60b) enthdlt, die auch in den
kolonialzeitlichen Texten der Chilam Balam-Gruppe (Chumayel, Perez, Kaua) und in anderen
Quellen zu finden sind (vgl. Treiber 1990:13-14). Die Forschung spricht von so genannten
K'atun-Prophezeiungen, die in der vorspanischen Epoche in der Pariser Mayahandschrift und
in Kolonialzeit in Biichern der Chilam Balam-Gruppe behandelt werden. K'atun-
Prophezeiungen "basieren auf dem Glauben, dass ein Ereignis, das an einem bestimmten
K'atun eintritt, in einem anderen, gleichnamigen wieder auftreten wird" (Treiber 1990:16).
Bereits Eric Thompson erkannte Seite 60 als K'atun-Weissagung und stellte fest, dass der
zentrale Akteur fiir den K'atun 11 Ajaw Balun Okte' war, der in den Texten der Chilam
Balam-Gruppe als Bolon Yokte bezeichnet ist und sowohl in der vorspanischen als auch
Kolonialzeit als Akteur dieses K'atun-Zeitabschnittes galt (Roys 1933:133; Thompson
1950:56; Stuart 1987:39-41; Treiber 1990:26; Eberl und Prager 2005; Grofe 2009; Bricker
und Bricker 2011).

Text und Bild im oberen t'o/ von Seite 60 beziehen sich laut Kalenderdatum auf die
Periode mit dem Namen K'atun 3 Ajaw, gefolgt von dem Haabdatum 8 Kumk'u (A1-B1).

% / !
3 djaw 8 Kumk'u balun okte'[...]

[...]] itzam k'an ahk vaj? winik xul? k'in

u chabjiiy saktan tuubal
Chahk

tok' pakal itzam ahiin

Abbildung 306 — Oberes Register der Seite 60 der Dresdner Mayahandschrift mit Szene und Beitexte, die {iber
die Gefangennahme des Himmelstriagers ltzam K'an Ahk oder Gott N am Tag 8 Kumk'u im K'atun 3 Ajaw
berichten (Abbildung: Forstemann 1880).

Obschon der erste Hieroglyphenblock unlesbar ist, ldsst sich analog zum unteren Abschnitt
auf 60b die rote Zahl drei als Name des K'atunabschnitts identifizieren, der oben auf Seite 60
thematisiert ist. Die zugehorige Szene zeigt eine Attacke zweier Krieger mit Atlat/ auf den mit
einem Schildkrétenpanzer ausgestatteten Erdgottheit namens ltzam K'an Ahk oder Gott N,
dessen Namenshieroglyphe in Position B2 auftaucht. Das zugehorige Verb ist weitgehend
zerstort - das flir transitive Verben im passiven Modus gebrauchliche Suffix -ja und die
kriegerische Szene deutet vielleicht darauf hin, dass urspriinglich das Verb chu/hjkaj "wurde
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gefangen genommen" zu lesen war, so dass die Passage vielleicht als *[chu-ka]-ja ITZAM
K'AN AHK > "gefangen wurde Itzam K'an Ahk (Gott N) interpretiert werden kann. Die
Namenshieroglyphen der Krieger folgen in A3 bis C1 und lauten Saktan Tuubal Chahk und
Balun Okte', gefolgt von attributiven Hieroglyphen, welche die Eigenschaften der K'atun-
Periode nennen; neben yaj winik "Ungliick fiir die Menschen" (Thompson 1972a:151) findet
sich auch das Kenning "Feuerstein und Schild" (fook’ pakal) (Eberl und Prager 2005:32-33),
das in den Inschriften als Metapher fiir Krieg verwendet wurde (Schele und Looper
1996¢:121). Der kauernde Hirsch unter den drei Akteuren ist von der Hieroglyphe T684
/JOY/ begleitet, die in den Texten des Jagdkapitels in der Madrider Mayahandschrift hdufig
zur Bezeichnung fiir die Jagd verwendet wird (sieche 265ff.) (Colas 1999). K'atun-
Prophezeiungen aus der Kolonialzeit enthalten in der Regel Informationen iiber Stiirme,
Diirren, Hunger, Tierplagen, Krieg und Aufruhr, Vertreibung und Entvdlkerung, Seuchen,
tiber soziale Missstinde, Sonnen- und Mondfinsternisse (Treiber  1990:26).
Evolutionspsychologisch gesehen handelt es sich um Berichte von Kausalititen, die
psychologische, soziale, okonomische oder Okologische Relevanz besitzen, weil fiir die
soziale Gruppe von iiberlebenswichtigem Interesse sind (Sperber und Hirschfeld 2004).

11 Ajaw, 10 Yaxk'in u joy yaxk'in balun okte'

)
tzutzuy k'atun su ajaw ya's ajaw

uhul yuku'l kab ch'en o
vaj? winik ya? kab ch'en

Abbildung 307 — Unteres Register der Seite 60 der Dresdner Mayahandschrift mit Szene und Beitexte, die
Angaben {iiber die dargestellte Gefangennahme machen, die im K'atun 11 Ajaw an einem Tag 10 Yaxk'in
stattgefunden hat (Forstemann 1880).

Krieg, so die bisherige epigraphische und ikonische Analyse, scheint auch im Fall von Seite
60 der Dresdner Handschrift im Fokus der beiden K'atun-Perioden K'atun 3 Ajaw und K'atun
11 Ajaw zu stehen. Die Datumsangabe *3 Ajaw, 8 Kumk'u fiir ein Datum 8 Kumk'u im
K'atun 3 Ajaw lédsst sich aufgrund der Datierung der Handschrift mit Kalenderangaben
zwischen 9.8.0.9.5 - 9.8.19.14.0 (594-613), 10.1.0.1.5 (849-868), 10.14.0.11.10 - (1106-
1125) und 11.7.0.3.10 (1362-1381) korrelieren. Das zweite Datum auf Seite 60b, ein Tag 10
Yaxk'in im K'atun 11 Ajaw bezieht sich auf ein nicht ndher einzugrenzendes Datum
zwischen 9.17.0.6.17 - 9.17.19.11.12 (771-790), 10.10.0.17.2 (1028-1046) und 11.3.0.9.2
(1284-1303. Der Beitext beginnt mit dem kalendarischen Ausdruck #zutzuuy winikhaab? "es
vollendete sich der K'atun / wurde neu eingepflanzt", gefolgt einer kurzen Aussage, dass das
Land in dieser Periode von Erdbeben erschiittert ist (yukul kab ch'en). In der nachfolgenden
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Phrase wird vom Einfangen oder der Biindelung der Trockenheit gesprochen, die mit Balun
Okte in Verbindung gebracht wurde (u joy yaxk'in balun okte'). Yaxk'in kann mit
"Trockenzeit" iibersetzt werden (Boot 2009c) und das Lexem joy wird in der Dresdner
Handschrift unter anderem fiir "einfangen, verpacken" verwendet (siche Seite 265ff.).
Moglicherweise ist die Textstelle ein Verweis auf das Ausbleiben der Trockenzeit bzw. auf
das Fehlen von Regen und damit einhergehende Missernten. Die nachfolgenden Hieroglyphen
besagen mit yaj winik (Schlechtes fiir die Menschen) und yaj kab ch'en (Schlechtes fiir das
Land), dass das genannte Ereignis schlechte Auswirkungen auf das Land und seine Bewohner
hatte (vgl. Eberl und Prager 2005; vgl. Grube 2012a:146).

Zusammenfassend kann festgehalten werden, dass Balun Okte' laut den K'atun-Weissagungen
der Dresdner Handschrift nicht nur als Akteur im Kontext von Krieg und Konflikt auftrat,
sondern auch im K'atun 11 Ajaw Einfluss auf die Trockenzeit nehmen konnte und damit auch
Diirre und damit verbundene Hungersndte unter der Bevolkerung auslosen konnte. Ein
Vergleich zwischen den K'atun-Weissagungen fiir den K'atun 3 Ajaw in der Pariser
Mayahandschrift und derjenigen auf Seite 60a ergibt zudem inhaltliche Ubereinstimmungen,
die hier anzusprechen sind, da sie auf kulturelle Stabilitét der Bedeutung und Funktion von
Balun Okte' hinweisen (Abbildung 308). Der mittlere Teil auf Seite 8 wurde von Hannelore
Treiber als Weissagung fiir den K'atun 3 Ajaw identifiziert (Treiber 1990:66) und kann daher
direkt mit den Texten und Bilddarstellungen auf Seite 60 der Dresdner Handschrift verglichen
werden. Der Text auf Seite 8 beginnt mit einer Listung der Namen ta'hol, balun okte' und dem
Jaguargott der Unterwelt, die jeweils von der Hieroglyphe fiir #z'ak ajaw "Herrscher des
Wechsels / Ubergangs" eingeleitet werden. Es handelt sich dabei um die Eigennamen
iibernatiirlicher Akteure, die laut den im Kodex reprisentierten Vorstellungen und
Uberzeugungen im K'atun 3 Ajaw in dieser Zeitperiode als Herrscher aktiv waren.

Abbildung 308 — Mittleres Register der Seite 8 der Pariser Mayahandschrift mit textlichen und bildlichen
Représentationen iiber Ereignisse in der Zeitperiode K'atun 3 Ajaw (Abbildung nach Rosny 1888)

Die Passage iliber der Szene enthdlt die bislang sprachlich unenzifferte Hieroglyphe
"Sternenkrieg" und berichtet damit {iber ein Kriegsereignis im Territorium von Wak ? Ajaw
(vgl. Prager 2007b). Infolge dieses Ereignisses verlieBen der Maisgott und K'awiil als
Figuration der Fruchtbarkeit das Gebiet (k'a'ay ajan k'a'ay k'awiil), womit vielleicht ein
bislang unerkannte Metapher fiir Missernte und Hungersnot zum Ausdruck kommt. Eng damit
assoziiert wurden scheinbar der Geier (fa'hol), Balun Okte' und der mit Feuer assoziierte
Jaguargott der Unterwelt, die im K'atun 3 Ajaw regierten.
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4.4.3 chak k'uh

COL Panel Fragment''® 10.0.15.16.0 ilajiiy yax k'oj ahk CHAK K'UH AJAW

u k'al tuun yichnal u
Chancala Panel 1 um 10.0.0.0.0 k'uhuul itz'at?  ahn AJ CHAK K'UH
Chahk winak wayaab

C](l)gL Dumbarton Oaks Relief Panel 918.10.0.0 u k'alaw tuun k'ahk CHAK K'UH AJAW ylch?al ixik  tzakal
4 polaw ahk kote
COL Panel Fragment'? [..] [...] K'ahk’ polaw ahk CHAK K'UH AJAW

Tabelle 77 - Vorkommensverzeichnis von der Hieroglyphenfolge chak + k'uh

4.4.3.1 Vorkommen

Die wenigen Belege der Hieroglyphenfolge chak + k'uh finden sich meist auf Texttrigern
unbekannter Herkunft (Abbildung 309). Thr Vorkommen beschrinkt sich funktionell
ausschlieBlich auf die Verwendung als Hauptelement einer Emblemhieroglyphe, die zwischen
9.18.10.0.0 und 10.0.15.16.0 in Gebraucht war und mit Chancal4, Chiapas, in Verbindung
gebracht wird (Liendo Stuardo 2005:38; Stuart 2011d).

4.4.3.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 309 — Die Emblemhieroglyphe chak k'uh ajaw "Herrscher von Chak K'uh" auf dem Dumbarton
Oaks Panel 4 nach einer Zeichnung von David Stuart (Miller und Stuart 1981).

Die Zeichenfolge 10oCHAK + 1916K'UH + 1ssAJAW fiir chak k'uh ajaw "Herrscher von Chak
K'uh" ist aufgrund der Morphologie und wegen ihrer syntaktischer Position {iberwiegend am
Ende von Nominalphrasen eine so genannte unvollstindige Emblemhieroglyphe'?', die neben
dem Eigennamen und weiteren Epiklesen die Anthroponymphrase von Herrschern iiber einen
bestimmten Stadtstaat oder eine politische Entitdt umfasste konstituierte (Colas 2004:227ft.)
(siehe auch Kapitel 1.3.3). Im vorliegenden Fall handelt es sich um die Emblemhieroglyphe
der archdologischen Stiddte von Chancala in Chiapas, deren Regenten in der Spatklassik
zunichst unter dem Einfluss der Konige von Palenque standen und erst im Zuge ihrer
schwindenden Einflussnahme ab 9.18.10.0.0 eigene Monumente errichteten (Liendo Stuardo
2005; Stuart und Stuart 2008:235; Stuart 2011d). Die Emblemhieroglyphe und deren variabler
Kern fungiert nicht nur als Referenz auf den Namen der herrschende Dynastie von Chancala,
sondern ist gleichzeitig das Toponym der Stétte, wie dies am Beispiel des toponymischen
Titels aj chak k'uh "einer von Chak K'uh" auf Chancald Panel 1 belegt werden kann. Chak
k'uh bedeutet "roter k'uh" und konstituiert mit yax k'uh "griiner k'uh" (CPN St. 5) eine Serie

"8 Der vormals als Panel unbekannter Herkunft identifizierte Inschriftentriger stammt nach einem Vorschlag
von David Stuart aus Chancala, Chiapas (Mayer 1991:Plate 96; Stuart 2011d)

"% Siehe Mary Ellen Miller (1981)

1% Siche Kelemen (1969:Plate 75b)

12! Eine ausfiihrliche Diskussion hierzu wurde von Pierre Robert Colas veroffentlicht (2004:235-236).
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von Farbtermini, die mit dem Morphem k'uh gekoppelt wurden (Kapitel 4.4.15). Allerdings
wird nur chak k'uh als Kern von Emblemhieroglyphen verwendet, so dass ein funktionaler
Vergleich zwischen diesen Belegen nicht in Frage kommt. Die Funktion des Kerns bzw. des
variablen Elements von Emblemhieroglyphe blieb lange Zeit ungeklért. Heinrich Berlin und
Tatiana Proskouriakoff etwa vermuteten, dass darin der Name der Stitte selbst, der Name
einer Tutelargottheit oder die Bezeichnung der Dynastie zum Ausdruck kam (Berlin
1958:111; Proskouriakoft 1960:471). Mathews und Justeson vertraten spéter die These, dass
das variable Element der Emblemhieroglyphe einen geographisch-territorialen Bezug
aufweist und auf einen verweist Ortsnamen, der gleichzeitig den Eigennamen der dort
herrschenden Elite reprisentierte (Mathews und Justeson 1984:216; Martin und Grube
2000:17). Alexandre Tokovinine vermutet, dass sich der variable Kern der
Emblemhieroglyphe auf einen heiligen Ort innerhalb der Stétte bezdge (Tokovinine 2008)
und Christophe Helmke sieht in Emblemhieroglyphen die Représentation und Identifikation
der Herrscher mit mythologischen Orten (Helmke 2012).

Der intrakulturelle Vergleich in der diachronen und geographischen Verbreitung von
Emblemhieroglyphen zeigt, dass Funktion und Bedeutung von Emblemhieroglyphen oder die
Ideologie der koniglichen Herrschaft nicht einheitlich waren, sondern durchaus variierten
(Houston und Inomata 2009:135-142) und unterschiedliche Erkldrungsmodelle durchaus Sinn
ergeben. Wéhrend etwa im siidlichen Tiefland zahlreiche Konigtiimer die "Géttlichkeit" ihrer
Regenten (ajaw) liber mehrere Jahrhunderte hinweg durch das Attribut k'uh zum Ausdruck
brachten (Colas 2004:238ff.), trat diese kulturelle Représentation im nordlichen Yukatan nur
vereinzelt auf (vgl. Houston und Inomata 2009:136). Selbst der zeitlich und rdumlich weit
verbreitete Titel ajaw "Herrscher, Adeliger" konnte im Kontext von Emblemhieroglyphen
wegfallen oder durch andere Ausdriicke ersetzt werden. Houston spricht deshalb von einer
Diversitidt koniglicher Herrschaft, deren Mechanismen, Dynamiken und sozialen
Dimensionen bei weitem noch nicht vollstdndig erforscht und erklirt sind (Houston und
Inomata 2009:136).

Das fritheste Vorkommen der Hieroglyphe fiir chak k'uh befindet sich auf der Dumbarton
Oaks Stele 4 (Abbildung 310a), die das Periodenende-Datum 9.18.10.0.0 10 Ajaw 8 Sak trégt.
Die Inschrift berichtet, dass der lokale Herrscher K'ahk' Polaw Ahk als Chak K'uh Ajaw
"Herrscher von Chak K'uh" in Gegenwart (yichnal) eines weiblichen Akteurs mit dem
Eigennamen Ix Tzak ko-?-a und den beiden Epiklesen Ix Balun Okte' K'uh (siche Seite 472)
und O'hlVs K'uh (Kapitel 4.4.12) das Periodenenderitual k'al tuun "Verknoten von Stein"
vollzogen hatte. Bei den letztgenannten Ausdriicken handelt es sich um attributive
Hieroglyphen fiir iibernatiirliche Akteure, die aus einer Nominalkonstruktion (ix balun okte'
und o'hlVs) und dem Begriff k'uh zusammengesetzt sind. Der Herrscher von Chak K'uh
vollzog demnach das Periodenenderitual in Gegenwart eines Standbildes, das eine weibliche
Variante von balun okte' k'uh reprisentierte. Dieses Vorkommen ist einzigartig und
Riickschliisse auf Funktion und Bedeutung lassen sich deshalb nicht ziehen.

Das zweite Vorkommen von chak k'uh befindet sich auf einem unvollstindig
erhaltenen Panel unbekannter Herkunft (Abbildung 310b), das von Karl Herbert Mayer
(1991:Plate 96) publiziert und bis vor wenigen Jahren als Narrativ interpretiert wurde, das
iiber eine Episode am Tag der Schépfung der laufenden Ara berichtet (Freidel u. a. 1993:66;
Stuart 2011d). Neue Analysen zeigen allerdings, dass der Text eher ein historisches Ereignis
behandelt, wonach der Herrscher von Chak K'uh namens Yax K'oj Ahk das Periodenende von
10.0.6.16.0, 4 Ajaw 8 Kumk'u beobachtete (yilaajiiy). SchlieBlich findet sich auch noch ein
Verweis auf Chak K'uh auf einem vor wenigen Jahren in Chancala selbst entdecktes Panel,
das einen Bewohner des Ortes Chak K'uh nennt (aj chak k'uh) (Abbildung 310c). Die Inschrift
erwihnt, dass ein Angehoriger aus chak k'uh ein Periodenenderitual (k'al tuun) in der
Gegenwart (yichnal) der Standbilder (u k'uhuul) lbernatiirlicher Akteure vollzog, deren
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Eigennamen nicht vollstindig entzifferbar sind (siche auch Kapitel 4.4.16.11). Der Text
belegt, dass chak k'uh das Toponym von Chancala représentiert und kann zur Relokalisierung
der anderen Texttrager herangezogen werden.

Abbildung 310 — Die Emblemhieroglyphe von Chancala (chak k'uh): a) Inschrift auf der Dumbarton Oaks Stele
4 Panel 1 nach einer Zeichnung von David Stuart (Miller und Stuart 1981). b) Zeichnung eines Panels
unbekannter Herkunft (Zeichnung von Christian Prager in Mayer 1995a:Plate 108). c) Photographie von
Chancala Paneel 1 aus Stuart und Stuart (2008:235)

4.4.3.3 Kontextualisierung

Die Emblemhieroglyphe chak k'uh ist auf vier Texttrdgern attestiert, wovon drei unbekannter
Herkunft sind. Dank einer in situ gefundenen Tafel (Stuart und Stuart 2008:235) konnte der
Ausdruck chak k'uh als toponymischer Titel von Chancald identifiziert werden, deren
Herrscher im Zeitraum zwischen 9.18.10.0.0 wund 10.0.15.16.0 regierten. Die
Emblemhieroglyphe chak k'uh reprasentiert eine von vier Belegen fiir die Koppelung der
Maya-Farbtermini mit dem Begriff k'uh, wobei nur chak k'uh im Kontext einer
Emblemhieroglyphe auftritt. Die Assoziierung von Farbbegriffen mit den Eigennamen
tibernatiirlicher Akteure ist eine verbreitete Tradition im vorspanischen Mayatiefland, wie
etwa Heinrich Berlin in seiner Untersuchung des 819-Tage-Zyklus erstmals aufzeigen konnte
(Berlin und Kelley 1961; Kelley 1976:56-58). In diesem rituell-kalendarischen Kontext wird
der Eigenname des Jagdgottes Sip mit vier Farbtermini gekoppelt, die ihrerseits mit den vier
Kardinalpunkten assoziiert sind (vgl. Grube 2012b). Vergleichbare Verkniipfungen von
Farben mit den FEigennamen iibernatiirlicher Akteure und mit Bezug zu den
Himmelsrichtungen finden sich auch in den Nominalphrasen iibernatiirlicher Akteure, die in
den Feuerritual-Berichten der Supplementarserie erwdhnt werden (Grube 2000c). Die
Namensgebung mit Farben und Eigennamen {iibernatiirlicher Akteure war wéhrend der
Klassik eine stabile kulturelle Représentation, die iiber die Kolonialzeit bis in die Gegenwart
tiberdauert hat, wie dies etwa aus dem Chilam Balam von Chumayel, aus Diego de Landas
Bericht oder aus verschiedenen Ethnographien zu modernen Mayagruppen zu entnehmen ist
(Anders 1963:269-270; Bruce 1971:178-179). Der besprochene Kontext erlaubt allerdings
kaum Riickschliisse auf die Funktion und Bedeutung von k'uh, da die Hieroglyphe fiir chak
k'uh lediglich als Kern der Emblemhieroglyphe von Chancala fungiert und damit eine lokale
und zeitlich begrenzte kulturelle Reprasentation darstellt. Es gibt keine inschriftlichen Belege,
woraus zu entnehmen ist, dass chak k'uh als libernatiirlicher Akteur aufgefasst wurde.
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4.4.4 chanal k'uh und kabal k'uh

COL Wray
Mask

13.0.0.0.0

huliy

CHAN
K'UH
KAB K'UH

Schopfungstag
4 Ajaw 8 Kumk'u

COL Kerr
2796

13.0.0.0.0

tz'afhk]aj

IHK' U
TAN K'UH

CHAN-
NAL K'UH

KAB-la
K'UH
BALUN
OKTE'
K'UH

UX T597-ti
K'UH

?-TE'-chi
K'UH

IK'
CHUWAJ

TE'

Schopfungstag
4 Ajaw 8 Kumk'u

COL Am Hof
von Itzamnaaj-
Vase

bix[...]

JUN PIK
CHAN-
NAL K'UH
JUN PIK
KAB-la
K'UH

Aufwartung
verschiedener Gotter am
Hof von Itzamnaaj

TIK St. 31

9.0.10.0.0 9.0.10.0.0

alay
tanlamaj

JUN PIK
CHAN
K'UH
KAB K'UH
IK'
CHUWAJ
Paddel-
Gaotter
Windgott
TZ'TKIN
K'INICH
? JUUN
WITZ'
BALUN
TZ'AKAB
AJAW

uhtiy

Stelenerrichtung
Periodenende

QRG St. 26

9.3.0.0.0 9.3.0.0.0

chok ch'aj

*CHAN
K'UH
KAB K'UH

Streuritus
Periodenende

YAX Tiirsturz
34

9.5.2.10.6 ?

[..] CHAN
K'UH
*KAB

*K'UH

Unbekanntes Ereignis

CPN St. 7

9.9.0.0.0 9.9.0.0.0

u k'al tuun
"Paddler”,
itz'at

u tzutz pik

CHAN
K'UH
KAB K'UH

chan

Stelenerrichtung
Periodenende

CHAN-TE'
AJAW
B'ALUN
K'AWIIL
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YAX TZIH
PIK CHAN-
NAL K'UH  Stelenerrichtung
CPN St. 10 9.10.19.13.0 9.10.19.13.0 u baah an YAX TZIH  Periodenende
PIK KAB-la
K'UH
. , CHAN-na-  Stelenerrichtung
CPN St. 12 9.11.0.0.0 9.11.0.0.0 tzutzaj 11 k'atun laK'UH  Periodenende
e Errichtung einer Stele
N AE E%l\i; Periodenende
CPN St. 2 9.11.0.0.0 9.11.0.0.0 u tzutzlaj yatij yax o Personifkation  eines
’ o o tzih pik u kabjiy KAB-la iibernatiirlichen
K'UH Akteurs durch den
Herrscher 11
tz'a[h]paj u lakam
tuun [...] u lem CHAN .
CPN St. 1 9.11.15.14.0 9.11.15.14.0 bahil yax ha'nal KUH ° Stelenerrichtung
XQl-wi
N{;%gf;' o Errichtung einer Stele
NALK'UH _ (%
MIHOL- ° Periodenende (tzutz)
KABda ° Streuritus (chok)
CPN St. B 9.15.0.0.0 9.15.0.0.0 K'un  * Personifikation eines
' R T miotzila iibernatiirlichen
JUUN Akteurs  durch den
CHAN Konig  Waxaklajuun
K'AM UBaah K'awiil (u baah
mitzila? 2"
u MIH yo-
OL CHAN
CPN Alt. S 9.15.0.0.0 9.15.0.0.0 KUH °
KAB K'UH
u tzutzmal u 12
pik uhtiy ha' oknal
i yilaj yax chitim
k'inich  janaab’ . .
PAL  Tempel pakal kuh  mat CHAN-na  Periodenende in  der
. X . K'UH Zukunft
der Inschriften, 9.13.0.0.0 12.0.0.0.0 ajaw u ?-ji chan P
L. ; . KAB-la  Empfang der goéttlichen
Westtafel tikil w7 tuunil
o K'UH  Geschenke
chan ik'" naah
chan chan k'an
lakam yak'aw u
tutaal
ya-YAX-
TUL Tiirsturz 102.4.8.4 10.2.4.8.4 H‘]‘d (C:g‘:g: Tempeleinweihung
na K'UH
CHN Tempel 4 chol-(f’ho ):0;
Tiirsturze, 10.2.12.1.8 10.2.12.2.4 CHA‘;V“—I:;\ o Tempeleinweihung
Tiirsturz 3 K'UH
ya-YAX pe-
CHN Tempel 4 che ka-na
Tiirsturze, 10.2.12.1.8 10.2.12.1.8 AJAW-wa e Tempeleinweihung
Tiirsturz 1 CHAN-na
K'UH

Tabelle 78 - Vorkommen von chanal k'uh und kabal k'uh in den Klassischen Inschriften

4.4.4.1 Vorkommen

Die Zusammenstellung aller Vorkommen des Nominal-Kompositums chan k'uh / kan k'uh
zeigt, dass dieser Ausdruck in der Regel mit kab k'uh gepaart auftritt (Tabelle 78). Es handelt
sich wohl um ein Kenning oder "Difrasismus" (Knowlton 2002), das aus dem semantischen
Antithesenpaar chan bzw kan "Himmel" und kab "Erde" gebildet ist und das Konzept von
"iberall, gesamt" zum Ausdruck bringt (Hull 2003:434). Die friiheste Nennung von
chan(al)k'uh kab(al) k'uh findet sich auf Tikal Stele 31 (9.0.10.0.0) und auf einer mit Text
gravierten Jademaske unbekannter Herkunft, deren Datierung in die frithe Klassik nur
aufgrund der Stilistik moglich ist. Die hdufigste Verwendung ist in Copan zwischen 9.9.0.0.0
und 9.15.0.0.0 attestiert, vereinzelte, frithe Vorkommen finden sich auch in Quirigua und
Yaxchilan und spéter auch in Palenque. In Copan gibt es ein Vorkommen (Stele 1), das nur
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chan(al) k'uh nennt, dem vorangestellt ist moglicherweise der Eigenname eines
tibernatiirlichen Akteurs, dessen Hieroglyphen jedoch sprachlich nicht lesbar sind. Solche
Konstruktionen sind auch in der Endklassik in Chichen Itza attestiert. Dort wird das Kenning
aufgeldst und nur noch chan(al) k'uh in Verbindung mit den Eigennamen iibernatiirlicher
Akteure verwendet (Grube und Krochock 2007:232ff.). Bislang wurde aber kein Vorkommen
entdeckt, das kabal k'uh losgelost von diesem Kenning auffiihrt. Augenfdllig bei der
Zusammenstellung aller Vorkommen wird die enge Verkniipfung zwischen chan(al)k'uh und
kab(al) k'uh mit runden Kalenderdaten bzw. Periodenenden, was bereits von verschiedenen
Autoren festgestellt wurde (Stuart u. a. 1999a; Stuart u. a. 1999b; Hull 2003).

4.4.4.2 Epigraphische Diskussion

Chan'** und kab gehéren in der vorspanischen Mayaliteratur zu zweigliedrigen, poetischen
Stilmitteln, die auf der Basis von antithetischen Paaren von Substantiven ontische Konzepte
repriasentieren, die als eine Art Containerbegriff die Gesamtheit von Dingen einer
semantischen Kategorie zum Ausdruck bringen (vgl. Knowlton 2002; Hull 2003:410ff.; Stuart
2003a). So driickt etwa das semantische Paar Tag und Nacht oder Himmel und Erde im
Kontext der so genannten Distanzzahl-Einleitungshieroglyphe TZ'AK das Konzept von
"Vollstdndigkeit, Komplettheit" aus (Stuart 2003a). Die Analyse aller bekannter Vorkommen
von chanal k'uh und kabal k'uh zeigt, dass die beiden Substantive chan und kab auch in
diesem Kontext paarweise auftreten und deshalb auch gemeinsam zu diskutieren sind.

Abbildung 311 — Zwei Beispiele fiir die Hieroglyphe TZ'AK "ganz, komplett", die mittels komplementérer
Gegensitze verschiedener semantischer Paarungen das Konzept von Vollkommenheit zum Ausdruck bringen:
Das linke Beispiel verwendet die Paarung 154K'IN 150,AK'AB "Sonne / Nacht" und das rechte Beispiel
1561 CHAN 15,6 KAB "Himmel und Erde"(nach Stuart 2003a:2).

Die sprachliche und inhaltliche Interpretation des Ausdrucks chan(al) k'uh kabal k'uh mit der
Ubersetzung "himmlische Gétter, irdische Gotter" wurden von Barbara MacLeod und Linda
Schele vorgelegt, die diesen Ausdruck im Kontext ihrer Diskussion klassischer Maya-
Schopfungsberichte entziffert und als Referenz auf himmlische und irdische Géttergestalten
interpretiert haben (MacLeod 1991b:10; Schele 1992b:127). Die Ubersicht aller Vorkommen
von chan(al) k'uh kab(al) k'uh belegt bislang sechs verschiedene Schreibweisen dieses
Ausdrucks, auf deren Basis dessen morphologische Analyse erfolgt (Abbildungen in Tabelle
78):

1. CHAN K'UH KAB K'UH (TIK Stele 31; QRG Mon. 26)

2. CHAN-NAL K'UH KAB-la K'UH (CPN St. 10)

3. CHAN-na-NAL K'UH KAB-la K'UH (CPN St. B)

4. CHAN-na-la K'UH [...] (CPN St. 12; COL Wray Maske)
5. CHAN-na K'UH KAB-la K'UH (CPN St. 2)

6. CHAN-na K'UH (YUL Tiirsturz 1)

122 Houston, Robertson und Stuart rekonstruieren fiir das Klassische Maya kan "Himmel" als Lesung fiir das
Zeichen T561 (2001c:34), wihrend in der epigraphischen Literatur hierfiir eher das ch'olansprachige CHAN
Verwendung findet (vgl. Martin und Grube 2008).
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Ein friithklassisches Vorkommen im Text auf der so genannten Wray Maske unbekannter
Herkunft weist die mit phonetischen Zeichen versehene Schreibung CHAN-na-la K'UH
KAB K'UH > chanal k'uh kab(al) k'uh auf und kann damit als Hinweis herangezogen werden,
dass die ebenfalls frithen Schreibungen CHAN K'UH KAB K'UH auf TIK Stela 31 und
QRG Monument 26 elidierte Schreibungen des Ausdrucks chan(al) k'uh kab(al) k'uh sind, der
morphologisch somit als chan-al k'uh kab-al k'uh zu verstehen ist (vgl. Houston u. a. 2001c;
Hull 2003:434). Das Suffix -V besitzt im Klassischen Maya verschiedene Funktionen, unter
anderem markiert es die adjektivische Verwendung von Substantiven als attributive Adjektive
(Houston u. a. 2001c:32), so dass chanal k'uh und kabal k'uh als "himmelsartige" und
"irdische" k'uh bzw. Goétter interpretiert und iibersetzt werden koénnen (Houston u. a.
2001c:34; Houston u. a. 2006:188).

Chanal k'uh ist ein Begriff, der im yukatekischen Sprachraum bis in das 20. Jahrhundert
verwendet wurde und Aufschluss iliber das zugrunde liegende Konzept geben konnte ((Boot
2005a:298). Bei den Lacandonen, so Boot, verweise U Ka'ani K'uh auf jene Schicht im
Himmels, in der die die Himmelsgotter residierten und /u'um wire dann analog zur Klassik
jene Schicht des Kosmos, die von den Géttern der Erde bewohnt wiirde (McGee 1990:Figure
6.1). Boot zitiert zur Kldrung der Bedeutung von kanal bzw. chanal auch Teobert Maler,
wonach Goétter und ihre Bildnisse als kanal winik "himmlische / himmelsartige Menschen"
angesprochen wurden (Maler 1903:161-162).

4.4.4.2.0 Tikal

Das friiheste, datierbare Vorkommen von chanal k'uh und kabal k'uh befindet sich auf Stele
31 aus Tikal (Abbildung 312), die zur Feier des Periodenende 9.0.10.0.0 wihrend der
Herrschaft von Sihyaj Chan K'awiil errichtet wurde und in K'atun-Abschnitten gegliedert
Einblicke in die friihe dynastische Geschichte dieser Stdtte gibt (Martin und Grube 2008;
Stuart 2011e). In seiner Analyse der Inschrift gliedert David Stuart den Text in drei
thematische Blocke: im ersten Block werden das Weihedatum und die entsprechenden
Kalenderrituale fiir dieses Datum erwdhnt und in eine Kette fritherer Periodenende-
Zeremonien eingegliedert, welche die koniglichen Vorfahren des kontemporidren Herrschers
Jahrzehnte zuvor vollzogen hatten. Der zweite thematische Abschnitt behandelt die Ankunft
von Sihyaj K'ahk' im Jahr 378 und die unter dessen Agide vollzogene Krénung von Yax Nuun
Ayhiin 1, dem Vater von Sihyaj Chan K'awiil, dessen Biographie den dritten thematischen
Block des Monuments fiillt (Stuart 2011e:1).
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20

21

22

23

24

27

Abbildung 312 — Abschnitt A12-B27 von Tikal Stele 31 mit der Erwdhnung von chan k'uh kab k'uh (A14,B14)
und weiterer tibernatiirlicher Akteure im Rahmen der Periodenende-Feier von 9.0.10.0.0 wihrend der Herrschaft
von Sihyaj Chan K'awiil. Zeichnung von William Coe (nach Stuart 201 1e).

Die fiir die vorliegende Diskussion wichtige Passage befindet sich im ersten thematischen
Block und ist mit der Einleitungsserie des Monuments verkniipft, die das Datum 9.0.10.0.0, 7
Ajaw 3 Yax enthilt. Sie beginnt in A12-B12 mit Verbalphrase "(an diesem Tag) ereignete (es
sich), es reduzierte sich um die Halfte" (alay uhtiiy tanla[h]maj) (vgl. Stuart 2011e:2).
Tanlam ist die von David Stuart vorgeschlagene sprachliche Lesung der Hieroglyphe fiir so
genannte Halbperioden, deren kalendarische Funktion von Joseph Goodman erkannt wurde
(Goodman 1897:99; Stuart u. a. 1999a:99; Wichmann 2004b). Im vorliegenden Fall sind es
nicht die Zeitperioden, die verkiirzt oder reduziert werden, sondern iibernatiirliche Akteure,
deren Namenshieroglyphen zwischen B13 und B18 aufgelistet sind (Stuart 2011e:2). Die
Wirkkraft iibernatiirlicher Akteuren, so Stuart, war Kkeinesfalls dauerhaft oder von
Besténdigkeit. Die Aktivitdt und Wirkmacht der Gotter war eng mit dem Lauf der Zeit und
den Zeitperioden verkniipft und die Aufgabe eines Konigs bestand darin am Ende einer
K'atun-Periode durch geeignete Rituale die Erneuerung der Zeit zu iiberwachen und sich um
die mit einer bestimmten Zeiteinheit assoziierten libernatiirlichen Akteure zu kiimmern. Auf
diese Weise garantierte der Konig die Erneuerung der Zeit und Regeneration der Dinge im
Kosmos. Das Ende einer Zeiteinheit barg moglicherweise die Gefahr, dass Gotter beim
Wechsel der Zeit zu verschwinden drohten, wenn sich nicht durch die Ritualarbeit des Konigs
angerufen und im Ritual gepflegt wurden. Es erscheint moglich, dass eine derartige
Vorstellung und Uberzeugung in diesem Text zum Ausdruck kommt (Stuart 2011e:1-3).
Dieses Konzept kommt auch in der Pariser Handschrift zum tragen, wo {ibernatiirliche
Akteure mit einer bestimmten K'atun-Periode assoziiert waren und im jeweiligen
Zeitabschnitt Wirkmacht besassen.

Die Liste der iibernatiirlichen Akteure beginnt mit der Phrase 1-PIK CHAN K'UH KAB
K'UH > juun pik chan(al) kab(al) k'uh und wird von Stuart als "8000 himmlische k'us (und)
irdischen k'uh" tibersetzt. Diese Hieroglyphenfolge findet sich auch auf der so genannten
[tzamnaaj-Keramik (Abbildung 302) Es handelt sich hierbei wohl um eine vollstindige
Schreibung von 1-PIK K'UH "8000 kuh", wie auch in Position H7 auf TIK Stele 31
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verwendet ist, und dort in syntaktisch identischer Funktion als verkiirzte Schreibung von juun
pik chan(al) kab(al) k'uh fungiert. Ausserdem ist anzunehmen, dass die Phrase chan(al)
kab(al) k'uh eine Kurzform von juun pik chan(al) kab(al) k'uh reprasentiert. Stuart und Hull
vermuten, dass darin Vorstellungen und Uberzeugungen iiber die Zahl simtlicher
iibernatiirlicher Akteure zum Ausdruck kommt, die Himmel und Erde bevolkerten (Stuart
2011e:2), Hull interpretiert die Zahl als Metapher fiir "unendlich" und {ibersetzt die Phrase
mit "eine unendlich grofle Zahl an Gottern in Himmel und Erde" (Hull 2003:435). In Position
A5 bis B18 treten schlieBlich die Eigennamen iibernatiirlicher Akteure auf, die vielleicht zu
diesen 8000 k'uh-Akteuren zugerechnet werden konnen. Stuart schldgt vor, dass es sich dabei
entweder um eine Subkategorie von k‘uh-Akteuren handelt, oder um eigenstéindige Klassen
tibernatiirlicher Akteure, die nicht als k'uh aufgefasst wurden. Im einzelnen werden die
genannten Ruder-Gotter (A15-B15), der Windgott als deren Begleiter (A16), die oberste
Vogelgottheit Tz'ikin (B16), der Sonnengott K'inich Ajaw (A17), die "grofle Wasserschlange"
witz"* (B17-A18) und die kéniglichen Ahnen bolon tz'akab ajaw aufgelistet (vgl. Wagner
2005). Der Text fahrt in A19 fort und berichtet, dass der Herrscher von Tikal Sihyaj Chan
K'awiil sich um dieses Periodenende kiimmerte (u# kabij) und damit in die Reihe seiner
dynastischen Vorfahren eingliederte und kraft seiner Ritualarbeit das Werk seiner Vorfahren
erginzte und vollendete (u tz'akbuj u kabij) (Stuart 2011e:3-4). Ein wichtiges Ergebnis dieser
Untersuchung ist die Beobachtung, dass die vollstindige Aussprache der fraglichen
Hieroglyphenfolge juun pik chanal k'uh kabal k'uh lautete. Juun pik bzw. chanal kabal k'uh
stellen somit verkiirzte Schreibweisen dieses Ausdrucks dar.

' Lesung nach David Stuart (2007j). Eine umfassende Diskussion und vergleichende Zusammenstellung der
Nominalphrase findet sich in Schele (Schele 1990c).
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4.4.4.2.1 Copan

10

12

13

"Ruder-Gotter"

u kabjiiy *chanal k'uh
bolon k'awiil u bak

u ch'ab yak'il ch'ajom

ajaw

nah chan ja-k'a-ni-?

u k'alaj tuun

"Wind-Gott" u tzutz pik

kabal k'uh chante' ajaw

u hu'un u k'uh

nah ?-na chan-?

chiit k'uh sihyaj

14 chan k'ahk' u ti'
chan yopaat

k'uh T756-pi ajaw |...]

Abbildung 313 — Copan Stele 7, Abschnitt A7-B14 mit Angaben {iber Rituale, die zum Anlass des Periodenende
von 9.9.0.0.0 durch Herrscher 11 vollzogen wurden. Zeichnung von Barbara Fash (Anonymus 1993)

Die Inschriften von Herrscher 11, 12 und 13 aus Copan weisen im Vergleich zum iibrigen
Mayatiefland die grofte Dichte an Vorkommen der Hieroglyphe fiir chanal k'uh kabal k'uh
auf. Wie schon in Tikal und in anderen Stitten ist die Nennung dieses Ausdrucks mit runden
Kalenderdaten bzw. Periodenenden gekoppelt und findet sich im Kontext von rituellen
Handlungen wie etwa das Errichten von Stelen, das Binden von Steinen oder das Verstreuen
von Blut wieder, die im Rahmen von Kalenderzeremonien iiblicherweise vollzogen wurden
(vgl. Stuart 1996).

Der fritheste Beleg in Copan befindet sich auf Stele 7, die wahrend der Regentschaft
von Herrscher 11 zum Anlass des K'atun-Endes von 9.9.0.0.0 errichtet wurde (Martin und
Grube 2008:200). Die Inschrift berichtet, dass an diesem Tag die beiden Rudergotter und der
Windgott, deren Namen bis heute nicht entziffert sind, gemeinsam einen Stein mit einem
Stoffband umschniirten (v k'alaj tuun) und die Zeiteinheit vollendeten oder neu setzten (u
tzutz pik). Laut Text wurde diese Handlungen und Ereignisse durch die Autoritét
tibernatiirliche Akteure vollzogen (u kabjiiy), deren Eigennamen in den Positionen A9-A10
folgen: neben chanal k'uh und kabal k'uh kiimmerten sich auch chante’ ajaw (B8) und bolon
k'awiil (A9) darum, dass die Rituale zum Periodenende vollzogen wurden. Nicht nur
iibernatiirliche Akteure, sondern auch Herrscher war bei diesem schopferischen Ritualakt
aktiv. Gemadss Text vollzog der Konig ein Blutopfer (ch'ab yak'il) (A12) und in seiner
Nominalphrase wird der Eigenname eines mythischen Schlangenwesens eingebunden, das in
der Literatur zur Mayaschrift als water serpent bezeichnet wird und hiufig im
Zusammenhang mit Periodenende-Ritualen auftritt (Hellmuth 1987; Stuart 2007j). Das als
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naah chan "erste Schlange" bzw. noh chan "groBe Schlange" (B12-A13) bezeichnete
Schlangenwesen reprisentiert die in Bewegung befindliche Wasseroberfliche und das
rauschende Wasser. Héufig bildet die Darstellung dieses Wesens ein Bestandteil des
Herrscherornats, das Konige bei Periodenende-Ritualen trugen (Houston und Stuart 1996:299;
Stuart 2007j; Houston 2010:72). Die Wasserschlange galt nicht nur der Garant fiir das Wasser
der jahrlichen Regen, sondern reprisentierte auch die jahreszeitlich bedingten Erdrutsche und
Uberflutungen.

Ein weiterer Beleg, der den thematischen Zusammenhang zwischen Periodenende und chanal
k'vh untermauert, ist der Text auf Copan Stele 12 (Abbildung 314), die zum Anlass des
K'atun-Ende von 9.11.0.0.0 in der Herrschaft von Herrscher 12 errichtet wurde (Riese
1971:103). Grofle Teile der Inschrift bleiben aufgrund der unzuldnglichen Dokumentation
unentziffert. Immerhin besagen die lesbaren Partien des Texts, dass der zwdlfte K'atun durch
die Autoritit von chanal k'uh und anderer Akteure beendet wurde (tzu/h]tzaj [...] yitaj chanal
k'uh *kabal *k'uh [...]). In der Fortsetzung des Textes erfahrt der Leser, dass Herrscher 12
dem Periodenenderitual beiwohnte (i/-). Der Text fahrt fort und besagt, dass das Periodenende
unter der Aufsicht Dynastiegriinders K'inich Yax K'uk' Mo' durchgefiihrt wurde (chab) (C10-
D14). Abschluss bildet dann ein Verweis in die Zukunft mit der Nennung des Kalenderdatum
[...] piktun und 3 kalabtun, wonach bis zu diesem fernen Zeitpunkt Periodenende durch das
Verstreuen von Blut vollzogen wiirden (u chok ch'aj).

yitaj chanal k'uh

*kabal k'uh [...]

!

[...] pa-[...] chante

ch'oktak ?-IL-?

wi-? ?

?-TE' ch'ajom

TOK wi' ya-?
CHAN

Kahk u ti’ witz'
k'awiil

ux witik ?

u kab-[...] ?

k'inich yax k'uk mo'
k'uh T756-pi ajaw

!

wi'te'naah ajaw haa
uchokch'aj[...] ?
pik

u chok ch'aj ux tzutz
pik

Abbildung 314 — Copan Stele 12, Abschnitt C1-D14 mit Angaben {iber rituelle Handlungen, die zum Anlass des
Periodenende von 9.11.0.0.0 durch Herrscher 12, K'ahk' U ti' Witz' K'awiil, durchgefiihrt wurden. Zeichnung von
Barbara Fash (Anonymus 1993).
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Der Text von Stele 2 (Abbildung 315) bezieht sich wie auch Stele 12 auf das Periodenende
von 9.11.0.0.0 und nennt in diesem Zusammenhang ebenfalls chanal k'uh und kabal k'uh als
zentrale Akteure dieser K'atunfeier. Das Einleitungsdatum 9.10.15.13.0 bezieht sich allerdings
auf das erste K'atun-Jubildum des Konigs, dessen Inthronisationsdatum 9.9.14.17.5 auf der
linken Schmalseite genannt wird. Der Text erwdhnt dort die Vollendung des elften K'atun
durch den Konig und fahrt dann auf der rechten Schmalseite fort. Der Konig personifizierte
am Tag 9.11.0.0.0 die Rudergotter und trug deren Merkmale in seinem Kostiim, die laut
Inschrift die Gottervorfahren (v mam k'uh) des Behiiters von Chante' Ajaw und Bolon K'awiil
darstellten - letztere wurden als Patronatsgottheiten dieses Herrschers identifiziert (siche auch
Kapitel 4.1.21.3.1 und 4.4.11). Der Leser erfdhrt, dass die Zeitperiode durch den Herrscher
vollendet wurde, wobei dieses Ereignis unter der Agide des Gétterpaares chanal k'uh kabal
k'uh stattfand.

Abbildung 315 — Die Textstelle C6-C8 auf Stele 2 von Copan nennt chanal k'uh und kabal k'uh als Akteure,
unter der Agide das Periodenende von 9.11.0.0.0 stattfand. Unverdffentlichte Zeichnung von Anne Dowd
(Anonymus 1993).

Der dritte Herrscher, der ebenfalls das Periodenende durch die Gegenwart von chanal k'uh
kabal k'uh legitimierte, war Waxaklajuun UBaah K'awiil, der kurz nach dem Tod seines
Amtsvorgingers um 9.13.3.6.8 den Thron bestieg und bis zu seinem Tod 9.15.6.14.6 regierte
(Martin und Grube 2008:205). Im Laufe seiner 43jdhrigen Regentschaft widmete er sich
umfassenden Bauprojekten und errichtete im Rahmen von Periodenende-Feiern zahlreiche
Monumente, darunter Stele B und Altar S, die beide zum Anlass des K'atun-Jubildums von
9.15.0.0.0 geweiht wurde (Abbildung 316). Der Seitentext von Stele B beginnt direkt nach
dem FEinleitungsdatum mit der rétselhaften Phrase mih yohl chanal k'uh mih yohl kabal k'uh
mih yohl juun T561:670 mih yohl [...] wak *chan "ohne Herzen sind die himmlischen k'uh,
ohne Herzen sind die irdischen k'uh, ohne Herz ist juun [...] und ohne Herz ist wak *chan
*ajaw?" (Houston u. a. 2006:188). Houston stellt fest, dass mih yohl chanal k'uh mih yohl
kabal k'vh mit dem K'atun-Ende 9.15.0.0.0 im Zusammenhang stehen muss, weil im Text von
Altar S eine identische Konstruktion verwendet wird. Die nachfolgende, bislang nur teilweise
lesbare Hieroglyphe I-T561:670 fiir juun [...] reprasentiert die Epiklese eines iibernatiirlichen
Akteurs mit dem epigraphischen Spitznamen One-Sky-in-Hand, der in den klassischen
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Inschriften und in den postklassischen Kodizes auftritt und neben dem Ballspiel eng mit dem
Planeten Venus und dessen kriegerischer Symbolik assoziiert wurde (Closs 1979; Grube und
Schele 1988). Der Zusammenhang zwischen diesem Akteur und dem K'atun-Ende 9.15.0.0.0
ist mangels vergleichbarer Belege unklar. Zuletzt wird in der Aufzéhlung der Nominalphrase
iibernatiirlicher Akteure im Kontext des Periodenendes auch noch der Titel eines Akteurs
genannt, der den Zahlkoeffizienten 6 oder wak aufweist. Moglicherweise handelt es sich dabei
um wak chan ajaw "Herr von Wak Chan"- ein iibernatiirlicher Akteur, der eng mit der
Schopfung assoziiert wurde und sich laut dem Schopfungstext auf Stele C von Quirigua um
die primordiale Errichtung von Steinmonumenten kiimmerte (Freidel u. a. 1993:65-67).
Aufgrund dieser engen Verbindung mit dem Schopfungstag liegt es auf der Hand, dass dieser
Akteur auch in anderen Texten Copans als Zeuge von oder sogar als Akteur bei
Periodenenderitualen bezeichnet wird (Tremblay 2007:170-171).

Abbildung 316 — Ausschnitt von Stele B aus Copan mit der Erwahnung von chanal k'uh kabal k'uh und weiterer
iibernatiirlicher Akteure im Kontext des Periodenendes von 9.15.0.0.0. Unverdffentlichte Zeichnung von Anne
Dowd (Anonymus 1993).

Die Inschrift setzt sich auf der gegeniiberliegenden Schmalseite fort und berichtet iiber die
Errichtung des Monuments am Ort Mo’ Witz, die Vollendung des 15. K'atuns (tzu/h]tzaj 15
winikhaab), das rituelle Verstreuen von Blut durch Waxaklajuun UBaah K'awiil (u chok
ch'aj), der als 13. Nachfolger des Dynastiegriinders (XIII tz'akbuul wi'te'naah) einen
tibernatiirlichen Akteur namens K'ahk' Sip ? Nuun K'awiil personifiziert (u baah a'n), dessen

Entzifferung jedoch ungewiss und dessen Bedeutung mangels weiterer Belege unbekannt
bleibt.

P 1
]
(&)
Abbildung 317 — Vergleich zweier Nominalphrasen iibernatiirlicher Akteure mit dem Epithet chan(al) k'uh:

YAX HA'-NAL-la XQ1-wi CHAN-na K'UH von Copan Stele 1 (links) und cho-cho-yo-ko-pu-yi CHAN-na
K'UH von Tiirsturz 2 aus dem Tempel der Vier Tiirsturze aus Chichen Itz4 (rechts).
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Als Fazit dieser Teiluntersuchung steht fest, dass die drei aufeinander folgenden Herrscher 11,
12 und 13 im Rahmen der Periodenende von 9.9.0.0.0, 9.11.0.0.0 und 9.15.0.0.0 an erster
Stelle auf die die himmlischen und irdischen k'us Bezug nahmen, im Anschluss folgen die
Eigennamen verschiedener, iibernatiirlicher Akteure, die von lokaler oder personlicher
Bedeutung fiir den jeweiligen Herrscher waren. Die epigraphischen Belege weisen darauf hin,
dass die Konstruktion chanal k'uh kabal k'uh sich im Ritualdiskurs auf ein Kollektiv
tibernatiirlicher Akteure bezieht, die mit Himmel und Erde assoziiert wurden (Houston u. a.
2006:188). Fungierte der komplexe Ausdruck als Titel fiir spezifische {ibernatiirliche Akteure,
so folgte er geméss der Nominalsyntax des Klassischen Maya dem Eigennamen, wie dies
etwa anhand von Copan Stele 1 oder in den Texten Chichen Itzas belegt ist (vgl. Boot
2005a:297) (Abbildung 317). Auf diesen Monumenten tragen die individuell genannten
Akteure das Attribut chanal k'uh "himmlische k'uh".

4.4.4.2.2 Weitere Vorkommen

Das einzige Vorkommen der Konstruktion chanal k'uh kabal k'uh in Palenque wurde bereits
bei der Analyse der Hieroglyphenfolge tutaal + k'uh diskutiert (sieche Seite 434). Es findet sich
in einer Passage auf dem Osttafel im Tempel der Inschriften, die inhaltlich auf das vom
Zeitpunkt der Monumentweihe weit in der Zukunft liegende Periodenende des 12. Bak'tun
Bezug nimmt und damit ein Kalenderereignis repréasentiert, bei dem chanal k'uh kabal k'uh
als tibernatiirliche Akteure involviert waren (Abbildung 258). Laut Inschrift wiirde der
kontemporire Konig, K'inich Janaab Pakal, am Bak'tun-Ende von 12.0.0.0.0 als Ahn den
Schmuck oder die Geschenke der "himmlischen und irdischen k'uh" iibergeben bzw. opfern
(yak'aw u tutaal chanal k'vh kabal k'uh). Moglicherweise referiert die Passage auf die
Einkleidung der Goétter oder die Ubergabe der gottlichen Insignien. Das Einkleiden, das
Aufsetzen von Kopfschmuck und die Ubergabe herrschaftlicher Symbole sind in Text und
Bild der Klassik in zahlreichen Beispielen attestiert (vgl. Frias Leon 1968; Benson 1976;
1988; Looper 2009; Stone und Zender 2011). Kleidung und Insignien waren, wie schon 6fters
in dieser Arbeit angemerkt, identitéitsstiftende Zeichen, die dem Trager Wirkmachtigkeit und
herrschaftliche oder im vorliegenden Fall sogar gottliche Identitdt verlichen (Danesi
2004:177-192) (siehe Seite 203).

4.4.4.2.3 Chanal k'uh in Chichen Itza

In den zwischen 869 und 998 verfassten Texten von Chichen Itza finden sich zahlreiche
Kontexte mit dem Ausdruck chanal k'uh (vgl. Boot 1997a), den David Stuart 1996 als
Gottertitel identifizierte und damit neue Perspektiven bei der Interpretation der
Hieroglypheninschriften von Chichen Itza eréffnete (Boot 2005a:293). Stuart belegte, dass
neben den bisher in den Texten identifizierten historische Personlichkeiten eine Reihe
tibernatiirlicher Akteure erwdhnt sind, in deren Heiligtiimer einige der erhaltenen
Hieroglyphentexte angebracht waren (Kelley 1968; Davoust 1977; 1980; Krochock 1989;
Garcia Campillo 1995; Wagner 1995). Die Mehrzahl der Texte wurden wéhrend der
Regentschaft der beiden Briider K'ak'upakal K'awiil und K'inil Kopol (Grube und Krochock
2007) zwischen 869 und 890 verfasst und befassen sich einerseits mit der Beschreibung
religioser Handlungen, wie etwa Feuerrituale, die Beschworung iibernatiirlicher Akteure oder
das Blutopfer am eigenen Korper, und enthalten dariiber hinaus Berichte iiber die rituelle
Einweihung von Gebduden, die den lokalen Schutzgéttern als Heiligtum dienten. Bislang
wurden die Eigennamen von fiinf iibernatiirlichen Akteuren identifiziert, die den Titel chanal
k'uh bzw. kanal k'uh tragen (Boot 2005a:351) und unter anderem als Besitzer der Tempel und
Ritualfeuer bezeichnet sind (Grube und Krochock 2007:232). Die Analyse der Inschriften
zeigt, dass keine der Vorkommen, im Gegensatz zu den Texten des siidlichen Tieflands, mit
runden Kalenderangaben oder Periodenenden verkniipft sind, vielmehr erscheinen die
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iibernatiirlichen Akteure im Zusammenhang mit der Einweihung ihrer Heiligtiimer oder als
Empfanger von Opfergaben (Grube und Krochock 2007).

Von den als chanal k'uh titulierten tibernatiirlichen Akteuren ist Yax Pech? Kan'** mit acht
Kontexten am haufigsten erwdhnt. Der Name erscheint im Zusammenhang mit der
Einweihung der Inschriften am Tempel der Vier Tiirsturze und ausserdem wird der
K'ak'upakal K'awiil auf Stele 2 von Chichen Itza als Wéchter der Opfergaben fiir Yax Pech
Kan tituliert (u kanan may) (Boot 2005a:349). Dies kann ein Hinweis sein, das Yax Pech Kan
als Patronatsgottheit des Konigs fungierte. Bei diesem {ibernatiirlichen Akteure handelte um
eine lokale Variante der so genannten 'Seerosenschlange' bzw. die 'gefiederten Schlange' (vgl.
Schele 1989a; Boot 2005a). Dieser Wasserbewohner wurde mit Wasser, Regen und Wind in
Verbindung gebracht (Taube 1992:56-59; Zender 2004a:8) und vielleicht deshalb mit dem
Epitheton chanal k'vh "himmlischer k'uh" assoziiert. Ya'vax U K'uk'um K'awiil "Griin ist die
Feder von K'awiil" ist ein anderer iibernatiirlicher Akteur, der die Epitheta chanal k'uh
"himmlischer k'uh" und aj chanal muyal "Er von der himmlischen Wolke" tridgt und im
Zusammenhang mit dem rituellen Feuerbohren auf dem Hieroglyphenfries im Casa Colorado
genannt wird. Dabei handelt es sich um eine Représentation von K'awiil, die in dieser
Manifestation bislang nur in den Inschriften Chichen Itzas attestiert wurde und daher eher
eine lokalreligiose Bedeutung besessen haben muss (Boot 2005a:352-353). Laut Inschrift in
der 'Casa Colorada' handelt es sich um einen k'uh-Akteur und auf Stele 2 von Chichen Itza
tragt der Akteur den Titel chanal k'uh (Boot 2005a:351-353). Ein anderer Akteur mit dem
Titel chanal k'uh "himmlischer k'uh" ist Yaxha'al Chahk. Dabei handelt es sich um ein
Appellativ des Regengottes (Taube 1992:18-19; Looper 2003:29; Boot 2004; Lacadena
Garcia-Gallo 2004a), der den ersten Regen nach der Trockenzeit symbolisierte und in den
Narrativen mit einem rituellen Kindopfer in Verbindung gebracht wurde, das in der
Ikonographie durch die Totung so genannten Jaguarbabys reprasentiert wurde (Martin 2002;
Lacadena Garcia-Gallo 2004a; Boot 2005a:314-316, 355; Garcia Barrios 2009; Velasquez
Garcia 2009b) (vgl. Kapitel 4.4.2.2.2). Der Text auf Tirsturz 1 von Yula spricht von der
Erneuerung der Opfergaben fiir Yaxha'al Chahk und auf der Vorderseite wird die Inschrift
selbst als Besitz dieses iibernatiirlichen Akteurs ausgewiesen.

124 Erik Boot transliteriert diesen Namen als Yax Chich Kan (Boot 2005a). Die hier verwendete Lesung basiert
auf Krochock und Grube (Grube und Krochock 2007).
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Figiirliche Darstellungen dieser genannten Akteure finden sich in Chichen Itza mit Ausnahme
des als k'uh klassifizierbaren Akteurs Choch Yok Puy keine. Dabei handelt es sich dabei um
einen vogelgestaltigen, libernatiirlichen Akteur mit menschlichem Gesicht, dessen Eigenname
laut Erik Boot mit "Innereien sind die FiiBe des Rennkuckucks" zu iibersetzen ist (Boot
2005a:354). Puy ist ein Denotat fiir den Rennkuckuck (Geococcyx mexicanus), wobei es sich
um einen nachtaktiven Vogel handelt, der in der Kolonialzeit als Schicksalsvogel fungierte
und in den Texten von Chichen Itza als chanal k'uh "himmlischer k'uh" bezeichnet ist (Grube
und Krochock 2007) (Abbildung 318).

Abbildung 318 — Abbildung des vogelgestaltigen chanal k'uh (links) mit dem Namen Choch Yok Puy auf Yula
Tiirsturz 1 (rechts) (Zeichnungen: links, Ruth Krochock; rechts, Nikolai Grube)

Als Fazit ist festzuhalten, dass alle Vorkommen von chanal k'uh in Chichen Itza - im
Gegensatz zu allen anderen Vorkommen mit dem Couplet chanal k'uh kabal k'uh - keinen
erkennbaren Bezug zu Periodenenden aufweisen, sondern ausschlieBlich im Kontext von
Tempeleinweihungen, Blutopfer und Feuerrituale angesiedelt sind, die nicht an runde
Kalenderdaten gebunden waren (vgl. Boot 2005a:372). Alle als chanal k'uh titulierten
Akteure werden als Besitzer von Hdusern deklariert und fungierten laut Inschriften als
gottliche Beschiitzer der Herrscher von Chichen Itza, die ihrerseits als Behiiter der
Opfergaben (kanan may) fiir die chanal k'uh tituliert sind. Die Analyse der Texte aus Chichen
Itza zeigt, dass chanal k'uh als klassifikatorischer Titel fungiert, und deren Trager als k'uh mit
der Eigenschaft chanal "himmlisch" kategorisiert. Die Konstruktion Eigenname + chanal k'uh
findet sich nicht nur in Chichen Itza, sondern auch in Ek Balam (sayaw chan k'uh)'* und auf
Copan Stele 1, wo der Eigenname des iibernatiirlichen Akteurs dem Gottertitel vorangestellt
ist. Treten chanal k'uh und kabal k'uh paarig auf, so wurden dieser Konstruktion keine
Eigennamen iibernatiirlicher Akteur vorangestellt, vielmehr wird hier kollektiv auf alle k'uh-
Akteure verwiesen, die eine durch die Attribute chanal und kabal ausgedriickten
Eigenschaften teilen und damit eine Kategorie oder Gruppe konstituieren (vgl. Hull 2003:435;
Stuart 2011e:2).

Nicht nur individuelle, sondern Gruppen oder Klassen iibernatiirlicher Akteure werden im
Kontext von Schopfungsberichten erwédhnt, die in Inschriften auf Keramikgefa3en,
Steinmonumenten und Kleinobjekten auf uns gekommen sind (Grube u. a. 1991; Schele
1992b; Freidel u. a. 1993; Looper 1995b; Freidel und MacLeod 2000; Carrasco 2010).
Bekannteste Beispiele sind die bereits mehrmals in dieser Arbeit angesprochenen "Vase der
Sieben Gotter" (Kerr 2796) und die "Vase der Elf Gotter" (Kerr 7750), deren beinahe
identischen Texte und Szenen die Aufwartung {bernatiirlicher Akteure vor dem
Unterweltsthron von Gott L am Beginn der neuen Ara, am Tag 13.0.0.0.0, 4 Ajaw 8 Kumk'u
thematisieren (Abbildung 300). Interpretiert man ausschlieBlich die Bilddarstellungen, so
versammelten sich individuelle iibernatiirliche Akteure vor dem Thron von Gott L - zieht man

123 ygl. (Lacadena Garcia-Gallo 2003a)
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zur ikonischen Interpretation die hieroglyphischen Beitexte hinzu, so wird nicht nur von
individuellen Akteuren gesprochen, sondern auf ein Kollektiv von k'uh-Akteuren mit
unterschiedlichen Eigenschaften Bezug genommen, die durch die verschiedenen attributiven
Hieroglyphen zum Ausdruck kommen. Laut Inschrift auf Kerr 2796 (Abbildung 300)
versammelten sich am Tag der Schopfung [hk' Ak'abtahn K'uh "schwarzer
nacht/dunkelbiuchiger k'uh"'*®, Chanal K'uh und Kabal K'uh "himmlische und irdische k'uh",
Balun Okte' Kuh "9-Schritte-k'uh", Ux T597-ti K'uh "drei Réucher-k'uh"'?’, ja-wa-TE'-chi
K'uh "?", Ihk' Chuwaj (Jaguargott der Unterwelt) und letztlich 7e’, die Personifikation der
wilden Natur (Taube 2003a:), wobei es sich bei den beiden letztgenannten Hieroglyphen um
die Eigennamen von individuellen tibernatiirlichen Akteuren handelt (vgl. Carrasco 2010).

Die Analyse aller Kontexte mit dem Begriffspaar chanal k'uh kabal k'uh zeigt, dass darunter
keine individuellen, sondern eine Kategorie iibernatiirlicher Akteure bezeichnet wird, deren
Mitglieder die beiden Eigenschaften chanal "himmlisch" und kabal "irdisch" teilen. Héufig
erscheint dieses Begriffspaar zusammen mit juun pik (k'uh) "8000 (k'uh)" an erster Stelle
einer Auflistung von {libernatiirlichen Akteuren (Abbildung 319). In der Regel folgen diesem
Ausdruck weitere Hieroglyphen, die auf Kategorien von k'uh-Akteuren referieren (siche Tikal
Stele 31, Copan Stele 7 oder Kerr 2796 oder Kerr 7750) schlieBlich komplettieren die
Eigennamen individueller, iibernatiirlicher Akteure die Auflistung, so dass die Idee plausibel
erscheint, dass solche "Gotterlisten" nach quantitativen Gesichtspunkten zusammengestellt
wurden, die vielleicht auch Hierarchien innerhalb der "Gotterwelt" zum Ausdruck bringen
konnten. Die Hypothese ist am Beispiel weiterer Vorkommen von Nominalkonstruktionen +
k'uh zu priifen.

Gruppen von
k'uh Akteuren

Eigennamen
individueller
iibernatiirlichen
Akteuren

Abbildung 319 — Strukturanalyse zweier "Gotterlisten" von Tikal Stele 31 (links) und der Vase der 7 Gotter
(Kerr 2796): oberhalb der roten Markierung finden sich Hieroglyphen, die auf ein Kollektiv iibernatiirlicher -
k'uh-Akteure referiert, unterhalb davon befindet sich die Auflistung individueller Gottheiten.

126 [_esung nach Marc Zender (2003:109)
127 esung nach Bernal Romero (2002)
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4.4.5 (yax) chit k'uh

ilaj tu
ch'ab i
ak'aal
chan CHIT- jala ? Kab
CPN St. P 9.9.10.0.0 9.9.10.0.0 C]f,a‘;fmm ta Kuh ? yox
k'ahk 2 K'UH Kkal
wa  chan
Yyopaat
AXI-ne
tzu[h]tzaj
u Juun ;
Katun cury  PHOmal [
CPN St. 12 9.11.0.0.0 9.10.15.0.0 . ' k'ahk' u ti
ch'ajoom — K'UH o hnwiil
baah ilVn
AMS APP
tzu[h]tzaj
u Juun
k'atun CHIT PHO9-nal [...]
CPN St. 2 9.11.0.0.0 9.10.15.13.0 ch'ajoom K'UH k'ahk' u ti'
baah ilVn witz' k'awiil
AMS5-na
APP
. yoxk'al
2 Kamn - yAX  winik $SG
CPNSt. 5 9.11.15.0.0 9.11.14.17.05 ey CHIT - PE8 Kahk' u
o KUH S wit
J Kawiil
ilaj oAkl
ch'ab ak'il CHIT R
CPN St. 6 9.12.10.0.0 9.12.10.0.0 AXD-tzi- K'UH 3 . k'atun
nal ch'ajoom
CPN EG
[...] k'inil
samet u
[..] waxaklajuun
chuwaaj u baah
yax  tzutz CHIT  Kawiil
CPN St. F 9.14.10.0.0 9.14.10.0.0 chan ; K'UH  Kahk'  yop
k'aba' u ch'ab ? aj
lakamtuun ajawtaak
yax AX2-
na
u baah a'n
k'ahk' k'in  CHIT-
CPN St. A 9.15.0.0.0 9.15.0.0.0 u chan yax ta  naah
chit yop ... K'UH
naah
tz'a[h]paj
lem baah
samet  u CHIT k'ahk' yipyaj
CPN St. M 9.16.5.0.0 9.16.5.0.0 k'aba'  ?- K'UH chan k'awiil
na Chahk CPN EG
?-ja  lem
chan ...
— WY )
&) ER = ' T :
74 et Rt B k'ahk' yipyaj
CPN St N ,ﬁt:ﬁ;%él 3% 9.16.10.0.0 9.16.0.0.0 Kahk Kin— CHIT o Kawiil
) @1—% \?i— s naah chan K'UH CPN EG
7 DI A s >
128 yax  chit CHIT
PAL HCEE @ 9.11.9.15.9 9.11.9.15.9 AX2-la K'UH
o
k'awiil YAX
PAL HCEE 9.11.9.15.9 9.11.9.15.9 X " CHIT  junnat
Juun na K'UH
*sihyaj .
TRT Mon. 6 9.11.15.0.0 9.8.19.9.16 chihil curr e
: T o akan AC9- K'UH ajaw
wa

128 Bezeichung des Monuments nach William Ringle (1996)
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sihyaj ux ~ CHIT  juun  chak

CRN Pancl 1 -] 9.92.008 1013 K'UH  nab chan
. juun  chak
u baah ti
CRN Misc. 2 9.11.10.0.0 9.11.10.0.0 chok wx ~ CHIT  naab . chan
K'UH sak  wayis
T1013-na .
wak minal
[%5:Cat 35 [.] (] curr G
1995:Cat. 28 K'UH
bahlam [...]
sihyaj
muwaan CHIT
MRL St. 4 9.13.0.0.0 9.11.3.5.14 jol  pakal K'UH
[-]
YAX St. 4 9.17.5.0.0
um
YAXSLT 9.17.5.0.0
AS k'altuun
Pd O u :
MQL St. 7 T juun  pik  CHIT

“; n=1‘ 10.0.0.14.15 10.0.0.13.0 oh ' KUH Y chan bob
ne winik

cre sk O\ A0y (@B
SR )N O
aussen XL W &B" = Vo s/ ]

YAX
Kerr 1485 ’ CHIT ja-?
b K'u-hi

Tabelle 79 - Vorkommensnachweis der Hieroglyphenfolge chit + k'uh

4.4.5.1 Vorkommen

Die Hieroglyphenfolge chit + k'uh ist in den Inschriften ab 9.9.10.0.0 mit {iber einem Dutzend
verorteter Vorkommen belegt, die sich in den Inschriften von Copan in einem Zeitraum
zwischen 9.9.10.0.0 und 9.16.5.0.0 konzentrieren und dort mit den Herrschern 11, 12, 13 und
15 assoziiert sind. Weitere Belege finden sich Palenque, im benachbarten Tortuguero, in
Pomona, La Corona und schlieflich in Yaxchilan. Das spédteste Beispiel dieser
Hieroglyphenfolge stammt aus Machaquila und datiert 10.0.0.14.15 (Tabelle 79).

4.4.5.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 320 — Die Hieroglyphe CHIT K'UH in zwei Schreibvarianten aus Palenque und auf einer Tafel
unbekannter Herkunft (Mayer 1995a:Cat. 28). Zeichnung von Linda Schele (Schele Drawing Archive #127;
www.famsi.org) und David Stuart (Stuart u. a. 1999a:11-56).

Die zur Diskussion stehende Hieroglyphe setzt sich in ihrem konstanten Kern aus Graphemen
fiir das Morphem CHIT (T580v, T759v) und Schreibvarianten fiir das Lexem k'uh
zusammen. Fakultativ konnen die Silben ti oder ta an die Grapheme T580 oder T759 die
phonetischen Indikatoren fiir den intendierten Lautwert von T580 angefiigt werden, und in
wenigen Féllen wird die Hieroglyphe YAX "griin, neu" vor chit k'uh vorangestellt (Tabelle
79). Das Graphem T580 wurde von David Stuart als Silbenzeichen /lo/ entziffert (Stuart
1987:41) und spéter aufgrund einer phonetischen Schreibung als chi-ti (Abbildung 198) als
polyvalentes Zeichen mit dem logographischen Lautwert CHIT identifiziert (Houston und
Stuart 1996:299; Stuart u. a. 1999a:56), dessen lexikalische Bedeutung als Nominalwurzel bis
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heute nicht befriedigend erschlossen ist (vgl. Boot 2009¢:52). Moglicherweise besteht ein
Zusammenhang zwischen chit und dem kolonialzeitlichen yukatekischen Begriff ki#, der mit
"Vater, Patron" libersetzt werden kann (Prager 2002:96). Semantisch ist der Vorschlag "Vater,
Patron" im Zusammenhang mit der bereits diskutierten Verwandtschaftsangabe u sij u chit
ch'ab fir "Kind von Vater" durchaus schliissig, doch das Vorkommen des Graphems CHIT
als Klassifikator in eintéigigen Distanzzahlen (I-T580-la-ta)'*’ ist mit der Interpretation als
"Vater, Patron" nicht zu erkldren (vgl. Schele und Mathews o. J.). Barbara MacLeod
interpretiert chit als Kognat zum modernen Yukatekischen Begriff keet, der "etwas gleiches,
etwas dhnliches, zusammen; Paar, einer von Zwei, Begleiter" bedeutet (vgl. Barrera Vasquez
1980:312; Gronemeyer und MacLeod 2010:45). Die Distanzzahl juun chit lat wire damit als
"ein Paar Tage sind voriiber gegangen" zu iibersetzen - ein Ausdruck, der sich
moglicherweise im kolonialzeitlichen Yukatekisch als Auncet "juntamente o igualmente y
cosa igual" erhalten hat (Ciudad Real 1600-1630?). MacLeod schlussfolgert, dass die Phrase
chit k'uh im Kontext von zwei Gotternamen die Bedeutung "Partnergotter, Gotterpaar”
(Gronemeyer und MacLeod 2010) und in Verbindung mit dem Eigennamen von Konigen als
"Patronats- bzw. Begleitergott" trage'*® (vgl. Colas 2004:270). Fiir die Nominalwurzel chit
kann daher die operationale Bedeutung "Partner, Paar, Begleiter" vorgeschlagen werden kann
und yax chit k'uh, so Macleod, wire die Bezeichnung fiir ein "erstes Gotterpaar". Diese
operationale Interpretation ist auf die Verwendungskontexte anzuwenden um deren
Plausibilitdt im Kontext zu iiberpriifen.

Yax chitfungiert nicht nur als Attribut zu k'uh, sondern ist auch ein fakultativer Bestandteil im Theonym
fiir das so genannte Seerosenmonster bzw. die Wasserschlange juun witz' naah kan (Colas 2004:194), die
in der fritheren Forschungsliteratur als Visionsschlange, '"water serpent" oder '"double-headed serpent"
bezeichnet ist (Hellmuth 1987; Stuart 2007j), da das Element hiiufig in den Eigennamen von Personen
verwendet ist, die laut Bild- oder Textinformationen im Begriff sind, ein rituelles Blutopfers in Gegenwart
eines schlangenformigen, iibernatiirlichen Akteurs zu vollziehen (Schele 1982:67; 1989a; Stuart 2007j).
Colas' Analyse ausgewihlter Vorkommen dieses Theonyms macht deutlich, dass die Hieroglyphen

11032 UN WITZ' (Stuart 2007j), 1sNAAH/NOH-1764CHAN "erste / grofle Schlange" (Stuart 2007j) den Kern
und 14Y AX-53CHIT "erstes Paar" fakultativ die Nominalphrase dieses iibernatiirlichen Akteurs
konstituieren, die in der regionalen und zeitlichen Perspektive starkt variiert (Colas 2004:192-195) (

Tabelle 80). Colas' Analyse zeigt, dass es als Theonym in Regel als Bestandteil von Ménner-
und Frauennamen auftritt und den Eigennamen eines iibernatiirlichen Akteurs reprisentiert,
der gemiss den Bilddarstellungen als eigensténdiger Akteur agiert, in den hieroglyphischen
Quellen jedoch ausschlieBlich aus Bestandteil von Anthroponymen auftritt. Der mit juun witz'
naah chan "erste Schlange" bzw. noh chan "gro3e Schlange" bezeichnete Akteur galt bei den
klassischen Maya als Repridsentation der bewegten Wasseroberfliche oder rauschendes
Wasser und waren hdufig ein Bestandteil des koniglichen Ornats, das Herrscher bei
Periodenende-Rituale trugen (Houston und Stuart 1996:299; Stuart 2007j; Houston 2010:72).
Schlagen waren die Wéchter des Wassers, die wihrend der Trockenzeit schliefen und in der
Regenzeit fiir Regen und damit fiir Nahrung sorgten (Houston 2010:72). Herrscher bezeichnet
diese Schlangen hiufig als Partnergdtter bzw. Partner-k'uh und identifizierten sich mit dieser
aktiven und schopferischen Naturkraft, wie dies deutlich in den Texten Copans und
Yaxchilans zum Ausdruck kommt. Indem Kd&nige entweder als Personifikation (u baahil a'n)
oder Partner (chif) dieses iibernatiirlichen Akteurs Periodenende-Rituale zelebrierten und auf
diese Weise als mythische Wasserschlange agierten, garantierte der Konig und sein
"Partnergott" die Wiederkehr der jéhrlichen Regen und sorgte damit fiir Fruchtbarkeit und
Nahrung.

129 Beispiel: Dos Pilas Stele 2
1% E-Mail vom 8. November 2009
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Fundort Weihed Ko daium Theonym Theonym Theonym
BPE
e 917.18.15.18 917181518
CLE
Stk
CLE
e 916000 916000

= ;
o -1 - e
T "J/ZZ‘L;_@
cow
S 909000 990,00
CPN
e 9131000 9131000
con
o 909.10.0.0 991000 el

i
CPH
o 9091000 991000
CPN .
g 9171150 6 e 13 Klayab %
oPH
o 9171150 9171150
EKB
E 012700 018700
PAL PT 51481415 5101117.0
PALTIN 913000 120000
PALTIN 913000
PMT
e 517000 517000
ke 513000 513000
ORG
e 516500 516500
T
e 9021300 921500
T
o] 900.10.0.0 901000
FaK
HS.2, 9153689 915368
Stufe 7
A
HS .3, 9160153 91014 130
Surfe 5
FaK
e 5160.14.5 5160145
Fax
S 916100 916100
TIPS

TAEIE 132000 91510001 W
TAK =i
i 916316.19 91631619 # 1
Fax
L 917500 917500

Tabelle 80 - Variation und Stabilitdt im Eigennamen des so genannten Seerosenmonsters
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4.4.5.3 Kontextualisierung

Die groffte Zahl an Vorkommen der Hieroglyphe fiir chit k'uh "Partner-k'uh" bzw.
"Partnergott" findet sich in Hieroglypheninschriften aus Copan, die zum Anlass von
Periodenende-Feiern zwischen 9.9.10.0.0 und 9.16.10.0.0 in der Herrschaft von Herrscher 11,
12, 13, und 15 errichtet wurden. Der erste Herrscher Copans, der sich als Manifestation der
Wasserschlange naah chan prasentierte, war Herrscher 11, der um 9.7.5.0.8 den Thron bestieg
und erstmals um 9.9.0.0.0 ein Periodenende feierte, bei dem er als Verkorperung der
Wasserschlange agierte und zu diesem Anlass Stele 7 errichten liess (Martin und Grube
2008:200). Die Inschrift auf Stele 7 berichtet, dass die beiden Rudergétter und der Windgott
gemeinsam einen Stein mit einem Stoffband umschniirten und die Periode vollendeten. Laut
Text kiilmmerten sich chanal k'uh und kabal k'uh sowie sich auch chante’ ajaw und bolon
k'awiil darum, dass diese Periodenende-Rituale vollzogen wurden. Der Koénig vollzog im
Rahmen dieses Anlasses ein Blutopfer, bei dem er als Verkorperung der Wasserschlange
naah chan agierte. Auf Stele P, die zum Anlass des Periodenendes von 9.9.10.0.0 durch
Herrscher 11 errichtet wurde, tridgt der Konig nebst seinem Thronnamen eine Serie von
Appellativen iibernatiirlicher Akteure (Abbildung 321). Der Text berichtet, dass der Herrscher
zum Periodenende ein Blutopfer fiir die k'uh vollzog, deren Nominalphrasen im Anschluss
daran aufgelistet sind. Die Inschrift beginnt auf der Ostseite mit dem Kalenderdatum
9.9.10.0.0 und berichtet, dass an diesem Tag die "Halb-Perioden Steinstele" durch die
Wasserschlange bzw. ixiim 7239 ha' ek’ juun witz' vollendet oder gepflanzt wurde (#zutz). Die
Inschrift fithrt aus, dass dieser Akteur ein Objekt mit dem Namen mam ajaw "Urvater Herr"
aus Ton formte (u pataaj). Der Text fahrt nach einer nicht lesbaren Passage mit der Aussage
fort, dass Herrscher 11 an diesem Ritual beteiligt war, indem er, bekleidet im Kostlim seiner
'Partner-Gottheit' ein Aderlass an seiner Zunge durchfiihrte. Die Inschrift besagt weiter, dass
der Konig das Blutopfer fiir eine Reihe von k'uh vollzog (u baah u ch'ab ta k'uh), die in den
folgenden Phrasen einzeln genannt sind (siehe Kapitel 4.3). Der Text nennt die Paddler- bzw.
Rudergotter und bezeichnet sie als mam k'uh "Ahnengotter" sowie als dltere Briidergotter
(sakun k'uh) von chante' ajaw, bolon k'awiil, yax k'ab kuy, yemal itzam usw. Bei Letzteren
handelt es sich um die Eigennamen von koknoom "Wéchter", die als Schiitzer bzw.
Patronatsgottheiten des Herrschers "Butz' Chan" fungierten (vgl. Kapitel 4.1.21.3.1). Der Text
auf Stele P erlaubt damit Einblicke die lokale "Theologie" Copans, wonach die
Wasserschlange nicht nur ein Partnergott des Konigs (chit k'uh) war, sondern als in der
lokalen Vorstellung als Schopfergottheit die Ahnen der lokalen Patronatsgotter erschuf.

Abbildung 321 — Der Textausschnitt von Copan Stele P berichtet, dass Herrscher 11 oder "Butz' Chan" als
Manifestation seines iibernatiirlichen Begleiters chit k'uh noh chan zum Anlass des Periodenende von 9.9.10.0.0
ein Blutopfer vollzog (ch'ab ti ak'il). Zeichnung von Barbara Fash (Schele und Looper 1996a:118).
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Der Nachfolger von Herrscher 11, K'ahk' U Ti' Witz' K'awiil oder Herrscher 12, benutzt auf
mindestens vier wihrend seiner Herrschaft errichteten Monumenten die Namen eines
Partnergottes (chit k'uh) in seiner Nominalphrase (vgl. Schele und Looper 1996a:222)
(Abbildung 322). Auf den Stelen 12 und 2 etwa benutzt der Konig das gleiche Theonym,
wiéhrend auf den Stelen 5 und 6 unterschiedliche Theonyme in der Nominalphrase des
Herrschers auftreten. Es ist davon auszugehen ist, dass dieser Herrscher unterschiedliche chit
k'uh bzw. Begleitgotter mit seiner Person assoziierte, die moglicherweise die gleiche Funktion
wie die way oder Tierbegleiter erfiillten (vgl. Houston und Stuart 1989). Auf Stele 10 etwa
fiihrt K'ahk' U Ti' Chan K'awiil den Eigennamen der Visionsschlange chak bay kan in seiner
Nominalphrase, die in den Texten Yaxchilans als Ko-Essenz, bzw als Tierbegleiter beim Akt
des rituellen Blutopfers fungiert (Houston und Stuart 1989:8). Die epigraphischen Belege
lassen einen thematischen Zusammenhang zwischen chit k'uh "Begleitergott" und dem way
"Tierbegleiter"-Konzept vermuten, wie dies bereits Pierre Colas angedacht hat (Colas
2004:270-271). Das friiheste Monument mit der Hieroglyphe chit k'uh im Eigennamen von
Herrschers 12 ist Stele 12, die zum Anlass des K'atun-Ende von 9.11.0.0.0 errichtet wurde
(Riese 1971:103). Die lesbaren Textteile auf der Vorderseite berichten, dass die Periode
9.10.15.0.0 durch Herrscher 12 vollendet wurde, der zu diesem Anlass die nur teilweise
lesbare Theonymphrase baah il ihk' AMS jo' chit k'uh lem PH9-nal trigt, das aus einer Kette
von Theonymen besteht, die in Kontexten in Copan und anderenorts isoliert verwendet sind,
wie etwa baah il, AMS5 oder lem PH9. Die Hieroglyphe chit k'uh ist als Hinweis zu sehen,
dass es sich um die damit assoziierten Hieroglyphen um die Namen iibernatiirlicher Akteure
handelt, die bei dem Periodenenderitual als iibernatiirliche Begleiter oder Partner des Konig
fungierten. 260 Tage spéter vollzog Herrscher 12 erneut ein Periodenende-Ritual zur Feier des
Periodenende 9.10.15.13.0, das auf Stele 2 beschrieben wird, die ebenfalls um 9.11.0.0.0
errichtet wurde. Bei beiden Zeremonien fiihrte der Konig den Eigennamen des gleichen
iibernatiirlichen Akteurs oder Begleiters (chit k'uh) als fakultatives Namenssegment in seiner
Nominalphrase. Es ist davon auszugehen, dass es sich um einen gottlichen Begleiter des
Konigs handelte, der eng mit einer spezifischen, rituellen Handlung und dem Periodenende
assoziiert sein muss, denn gemif Inschrift auf Stele 6 fungierte ein anderer iibernatiirlicher
Akteur als chit k'uh oder Begleiter von Herrscher 12, der im Rahmen des Periodenendes von
9.12.10.0.0 ein Blutopfer vollzieht (Abbildung 322).

Copan Stele 1 Copan Stele 2 Copan Stele 6

Abbildung 322 — Die beiden Ausschnitte von Copan Stele 12 und Stele 2 enthalten die Nominalphrase von
Herrscher 12, die in beiden Féllen das identische Theonym seines Begleitergottes oder chit k'uh aufweisen. Auf
Stele 6, die das Periodenende von 9.12.0.0.0 memoriert, wird hingegen ein alternativer Akteur als chit k'uh oder
Begleitergott von Herrscher 12 genannt. Zeichnungen von Barbara Fash.
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Wihrend das Konzept eines Begleitergottes bzw. chit k'uh iiberregional und zeitlich weit
verbreitet ist (Tabelle 79), sind die damit assoziierten Theonyme dagegen individuell und in
der Regel auf einen bestimmten Namenstriger bezogen. Dies wird deutlich bei der
Untersuchung der Nominalphrasen von Herrscher 13 und 15, die jeweils das Segment chit
k'uh mit sich fiihren, hingegen unterschiedliche Theonyme damit assoziieren. Auf Stele F, die
im Rahmen des Periodenendes von 9.14.10.0.0 errichtet wurde, fithrt der 13. Herrscher von
Copan, Waxaklajuun U Baah K'awiil, das nur teilweise lesbare Theonym yax AX2-na chit
k'vh in seiner Nominalphrase auf. Es handelt sich hierbei um ein isoliertes Theonym, das
unter Beriicksichtigung der bisher bekannten Texte nur mit diesem Herrscher assoziiert ist.
Ahnlich verhilt es sich mit chit k'uh oder dem Begleiter von Herrscher 15, dessen Eigenname
in den Nominalphrasen von Herrscher 15 auf den Stelen M und N auftritt (Abbildung 323).
Herrscher 15 wird als Besitzer dieser Monumente aufgefiihrt, die im Rahmen des
Periodenendes von 9.16.5.0.0 und 9.16.10.0.0 errichtet wurden. In beiden Nominalphrasen
erscheint der Eigenname eines chit k'uh, der ausschlieSlich mit Herrscher 15 assoziiert ist und
bei dem es sich um eine Manifestation der Wasserschlange naah chan handelt.

Copan Stele M

Copan Stele N

Abbildung 323 — Vergleich zweier Nominalphrasen von Copan Herrscher 15 mit dem Theonym k'ahk’ k'in? noh
chan chit k'uh enthalten. Zeichnungen von Barbara Fash.

Die "Partnerschaft" zwischen Konigen und solchen iibernatiirlichen Akteuren, die als chit k'uh
kategorisiert werden, kommt nicht nur in Copan, sondern auch in Texten aus La Corona zum
Ausdruck (Abbildung 324). Im Geburtsbericht vom Herrscher Jun Chak Naab Kaan auf
Paneel 3! fiihrte der Konig in seiner Nominalphrase neben dem Eigennamen das fakultative
Namenselement Ux T1013, das auch im Geburtsnamen von K'inich K'an Joy Chitam 11 aus
Palenque auftritt und als Eigenname eines iibernatiirlichen Akteurs identifiziert wurde (Colas
2004:270), der im vorliegenden Fall als Begleitergott (chit k'uh) des Konigs ausgewiesen ist.
Juun Chak Naab Chan fiihrt dieses Theonym auch in der Inschrift von Miszellentext 2,
wonach er zum Anlass des Periodenendes von 9.11.10.0.0 einen Streuritus vollzog, bei dem er
laut Bilddarstellung im Kostiim und damit als Personifikation von ux 71013 chit k'uh auftrat.

FEEHO =)

CNR Panel 3

CRN Miszellentext 2

Abbildung 324 — Die Nominalphrasen von La Corona Herrscher Juun Chak Naab Chan mit der fakultativen
Epiklese Aux T1013 chit k'uh in seinem Geburtsbericht auf CRN Panel 3 und im Kontext eines Streuritus zum
Anlass eines Periodenende auf CRN Miszellentext 2. Zeichnungen von William Ringle und Nikolai Grube.

B! Die alte Bezeichnung des Monuments lautet Site Q Panel 1 nach Peter Mathews (1998). Die neue
Nomenklatur geht auf Canuto et al. zuriick (2009).
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Die Zusammenstellung aller Vorkommen von chit k'uh belegt, dass diese iiberwiegend in
Anthroponymphrasen im Kontext von Geburts- und Kalenderritualberichten genannt sind
(CRN Panel 3, MRL St. 4; CRN Msc. 2). Die mit chit k'uh verbundenen Theonyme sind
durchweg individuell und stets mit einer spezifischen historischen Personlichkeit assoziiert,
wobei ein Konig nicht nur einen, sondern durchaus mehrere {ibernatiirliche Akteure als
Begleiter mit sich fithren konnte. Dieses Pattern ist ein Indiz, dass chit k'uh auf eine Kategorie
{ibernatiirlicher Akteure referiert, die in den jeweiligen Vorstellungen und Uberzeugungen
einen engen und personlichen Bezug mit historischen Akteuren aufweisen und damit
thematisch mit dem in Copan attestierten Konzept der koknoom "Wichter" und dem weit
verbreiteten way oder Ko-Essenzen bzw. Tierbegleitern verwandt sind, die eng mit den
Dynastien einer Stitte selbst assoziiert waren (Grube und Nahm 1994; Calvin 1997)(bzw.
Kapitel 4.1.21.3.1).
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4.4.6 ik'k'uh und polaw k'uh

V) . , .
C2 OCh, chien [..] ka[hjlej IK'  yichnal T239-na-ti
ALS St. 4 9.10.10.0.0 9.10.3.17.0 tok' pakal [..] puluuy ' .
. 4 [] K'UH gjaw
YAX HS. 2, S\ { IK'  u chan kokte' ajaw k'an
Paneel 10 T 9151369 -] u baah K'UH  tok wayVb baah sajal
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YAX HS. 2, p i POLAW
Pancel 10 2 i 9.15.13.6.9 [...] u baah K'UH [...]
Jjo[h]ch'aj k'ahk' u kabjiiy
COL Laxtunich juun yax witz' chan tajal IK'  u chan baah way ch'ok
T Juun y ] 1y
Tiirsturz 2 9-16.18.0.19 9-16.18.0.19 mo' k'uh pa' chan ajaw K'UH  sajal matawiil
yitaj
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alay uhtiiy chumlaj ta
k'ak™-?  hulkab-na witz
ihk' way te'na-na tu ch'en
yib

K'UH  chan mih-na ta k'an
wuk matotibik ta k'an
POLAW  ta yotoot

COL Kerr 1440 1.16.1.16.0 1 Ajaw 8 Kumk'u

K'UH
naknaj san winik lilip taj awax haa' ak'ayaw ik'
san winik ha'ob yax k'uh IK' hulkab hin tal ZQ6-yas
COL Kerr 1440 1 Ajaw 8 Kumk'u yax ajaw yib u baah ta K'UH sotz'-na chehen u tz'ib
hat chan u bil k'inich 32B ti tal ZQG6-ya-si
waxak u bil tz'i°? haa' sotz' u ?-na kajal
' Cpn T
COL Muschel § Eb 15 Wo u baahil a'n IK'  qf tokal ti" namnaah II

K'UH  K'atun ajaw baahkab

IK'
K'UH
COL Kerr 1485
POLAW

K'UH

iz P - o

Tabelle 81 - Vorkommensnachweis fiir ik’ k'uh und polaw k'uh

4.4.6.1 Vorkommen

Von den sieben bislang dokumentierten Vorkommen der Hieroglyphenfolge ik' + k'uh sind
lediglich fiir zwei Belege die zeitlichen und rdumlichen Koordinaten zu bestimmen (Tabelle
81); der fritheste Beleg aus Altar der Sacrificios datiert 9.10.10.0.0 und das spéteste
Vorkommen ist mit dem Datum 9.16.18.0.19 assoziiert und befindet sich auf dem Panel 2 aus
einer unbekannten Stitte am Usumacinta, welche die technische Bezeichnung Site R tragt.
Alle iibrigen Belege finden sich in Texten auf Keramikgefdfen und Kleingeriten unbekannter
Herkunft und unsicherer Datierung. Gemeinsame Vorkommen der Hieroglyphenfolge ik' +
k'uh + polaw + k'uh finden sich vornehmlich in Inschriften auf Keramiken unbekannter
Herkunft und Datierung; ein datiertes Vorkommen von polaw + k'uh ist auf Paneel 12 aus
dem Gebdude 33 aus Yaxchilan nachgewiesen, das um 9.16.6.0.0 von Vogeljaguar IV
eingeweiht wurde.
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4.4.6.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 325 — Friih- und Spitklassische standardisierte und anthropomorphe Schreibungen der Hieroglyphe
1503IK' "Wind, Hauch, Atem". Zeichnungen von David Stuart und Karl Taube (Stuart u. a. 1999a; Taube 2005).

Die Hieroglyphenfolge ik' + k'uh wurde erstmals von Stephen Houston und David Stuart als
Referenz fiir eine Windgottheit identifiziert und mit ik’ k'uh "Wind-k'uh" transkribiert und
ibersetzt (Stuart u. a. 1999a:11-44). Die sprachliche Lesung des Graphems T503 bzw. dessen
Variante T23:503 als IK' (Abbildung 325) geht auf Diego de Landa zuriick (Macri und
Looper 2003b:198) und wurde kiirzlich durch die phonetische Komplementierung <i-IK'> in
einer Inschrift auf einem Gefiss unbekannter Herkunft verifiziert (Houston 2006a:4). Das
Ikon dieses T-formigen Graphems reprasentiert ein Ohrschmuck aus Jade, die in der Klassik
als wertvolle Materialisierung von Wind, Hauch und Atem galt (Taube 2004a:71ff.; 2005:30-
32). Aufgrund seines symbolischen Gehalts findet sich das T-formige Ikon in zahlreichen
ikonographischen Kontexten und tritt dort im Zusammenhang mit der Reprisentation von
Jade, st} duftenden Blumen, dem jungen Mais und Musik auf um auf diese Weise Lulft,
Atem, Wohlgeruch sowie akustische Eigenschaften von Musikinstrumenten anzudeuten
(Houston und Taube 2000; Stone und Zender 2011:174-175). In der Architektur finden sich
Fenster oder Nischen in der Form des 7k’-Symbols und im hieroglyphischen Kontext tritt ik’
hiufig als Bestandteil der Todesphrase k'a’ay u T533 sak ik'il "es verschwand die Bliite und
der weisse Hauch" auf. Es handelt sich dabei um die Représentation des Konzepts einer
blumenartigen Atemseele (sak ik"), die beim Tod eines Menschen "verwelkt" (Proskouriakoff
1963:163; Freidel u. a. 1993:440; Kettunen 2005b; Houston u. a. 2006:143) (Abbildung 326).
Ik’ fungierte als Metapher flir Atem und Wind und reprisentierte in den religiosen
Vorstellungen und Uberzeugungen eine weitere Lebensessenz, die in der Ikonographie in
Form von Voluten, Juwelen, Bliiten und Ranken mit /k'-Elementen dargestellt werden konnte,
die aus Nase und Mund ausgeatmet wurden (Taube 2004a:71ff.). Fiir das Graphem T503
existiert eine Kopfvariante, die in Thompsons Katalog unter der Nomenklatur T1082
verzeichnet ist und in den Texten auch ohne das Graphem fiir k'uh auftreten kann (vgl. Taube
2000:273-274) (Abbildung 325). Dieses Graphem zeigt das Portrait des so genannten
Windgottes mit Stirnband, Blumenmotiv und dem Ohrschmuck mit 7k'-Graphem, der in den
Inschriften die Kopfvariante der Zahl 3 reprédsentiert und gleichzeitig die als Kopfvariante des
Graphems T503 fungiert. Das Denotat fiir die Zahl 3 lautete im Klassischen Maya ux und Aux
(Boot 2009¢:190). Da dieser Begriff im Tzotzil sowie in einigen Hochlandsprachen "Wind,
Atem" bedeutet (Taube 2004a:74), schldgt Erik Boot als Arbeitshypothese vor, dass der
Eigenname des Windgottes (ausgedriickt durch die Hieroglyphe T1082) in der Klassik nicht
ik', sondern hux lautete und die Hieroglyphe T503 ebenfalls diesen Lautwert besdf3e (Boot
2009c:189-190). Aufgrund der phonetischen Préfigierung der Silbe /i/ vor T503 auf dem
Gefass im Popol Vuh Museum erscheint dieser Vorschlag weniger plausibel, so dass ich
weiterhin die Lesung IK' sowohl fiir die Hieroglyphe T503 als auch deren Kopfvariante
T1082 anwende und der Ausdruck ik’ k'uh als "Wind-k'uh" bzw. "Wind-Gott" zu iibersetzen
ist (Stuart u. a. 1999a:11-44).
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Abbildung 326 — Substitution zwischen den Graphemen T1082 und T503 im Kontext der Hieroglyphe fiir
"Atemseele" (Zeichnungen von Karl Taube und Christian Prager) (vgl. Prager 2007a)

Die Entzifferung der Hieroglyphenfolge polaw + k'uh basiert auf Luis Lopes, der 2004 fiir das
bislang in keinem Katalog verzeichneten Graphem den logographischen Lautwert POLAW
"Meer, Ozean, See" vorschlug. Die Identifizierung des Zeichenikons als Reprisentation von
schaumiger und bewegter Wasseroberfliche geht auf Marc Zender zuriick und basiert auf
Linda Scheles und Mary Millers Interpretation des so genannten Wasserbandes in der Maya-
Ikonographie (1986:47; vgl. Lopes 2004). Fiir die ausfiihrliche Diskussion dieser Hieroglyphe
in ithrem hieroglyphischen und ikonographischen Kontext verweise ich auf Studien von Luis
Lopes (2004) und Stephen Houston (2010).

<
i)

Abbildung 327 — Die Hieroglyphe POLAW "Meer, Ozean, See" (Zeichnung von David Stuart).

4.4.6.3 Kontextualisierung

Ein Monument, das ik’ k'uh als iibernatiirlichen Akteur reprasentiert, ist Stufenpaneel 10 der
Hieroglyphentreppe 2 aus Yaxchilan (Abbildung 330). Dieses Monument besteht aus 13 mit
Ballspielszenen und Aderlassdarstellungen versehenen Tafeln (Mathews 1988; Tokovinine
2002b), die im Fokus der vorliegenden Untersuchung stehen. Mit dem Bau dieses
Inthronisationshauses von Vogeljaguar IV wurde bereits zu Lebzeiten des Herrschers
begonnen - sein Sohn ltzamnaaj Bahlam IV vollendete wahrscheinlich den Bau und bestattete
dort moglicherweise seinen Vater, dessen Sterbedatum allerdings nicht iiberliefert ist (Martin
und Grube 2008:130-133). Die Herrschaft Vogeljaguars IV zeichnet sich durch ein grof3
angelegtes Bauprogramm aus, das die Errichtung und den Umbau von rund ein Dutzend
Gebduden sowie die Modifikation der zentralen Plaza einschloss. Die {iber 30 wéhrend seiner
Herrschaft errichteten Monumente (Mathews 1988:239ff.) sind ein Zeugnis dafiir, wie der
Konig seinen regionalpolitischen Einfluss mittels politischer Strategien und Kriege gegen die
Eliten benachbarter Orte durchzusetzen und zu festigen vermochte (Martin und Grube
2008:128-133). Die Hieroglyphentreppe 2 mit ihrem Bild- und Textprogramm ist Teil der
koniglichen Repréisentationsstrategie und verkleidet im wesentlichen wichtige militirische
Ereignisse wéhrend der Herrschaftszeit von Vogeljaguar IV und die seines Vaters und
Grofvaters im mythischen Gewand des rituellen Ballspiels, bei dem die Konige und ihre
einflussreichen Sajal als Personifikationen mythischer Wind- und Wettergottern agierten. Die
Sequenz der Tafeln beginnt mit den Tafeln 1-3, auf denen jeweils eine sitzende Frau beim
rituellen Aderlass dargestellt ist. Es handelt sich um Begleitrituale zum koniglichen Ballspiel,
bei dem die Hauptfrauen der Herrscher ein Blutopfer an sich vollzogen. Auf Panel 2 etwa ist
Frau Pakal dargestellt, die Ehefrau von Vogeljaguar III, der ab 629 fiir rund 40 Jahre iiber
Yaxchilan herrschte (Schele und Freidel 1991:306; Martin und Grube 2008:122). Dessen
Bildnis befindet sich auf Tafel 8 und zeigt den am Tag 9.10.3.11.8, 9 Lamat 16 Ch'en
(Mathews 1988:136), ballspielenden Herrscher im Kostiim des primordialen kosmischen
Krokodils, das eine Seeschildkrote umklammert, die im Text als o-lo a-ku > o/ ahk "Herz der
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Schildkrote" bezeichnet ist (vgl. Taube 2010:212). In vielen Teilen Mesoamerikas, so Karl
Taube, herrsche die Vorstellung, dass das kosmische Krokodil als Reprisentation der
Weltachse Wind mit Regenwolken aushauche und dafiir sorgte, dass die rund-sphédrisch
vorgestellte Erde, hier symbolisiert durch die Schildkrdte okl ahk, mit Regen versorgt wiirde
(Taube 2010:210). Vogeljaguar III personifiziert auf diesem Paneel dieses kosmische
Krokodil, das in dem rituellen Ballspiel zugrunde liegenden Narrativ neben anderen
Akteuren, wie etwa die Wind- und Seegottheiten, personifizierte Krustentiere und andere
Akteure, eine zentrale Rolle spielte. Eine Darstellung dieser Gruppe von iibernatiirlichen
Akteuren findet sich in den Wandmalereien von Bonampak, wo eine Gruppe von Musikern
und Ténzern in den Kostiimen dieser Akteure auftritt (Miller 1986; Schele und Freidel
1991:304-305) (Abbildung 328).

Abbildung 328 — Ténzer und Musiker im Kostiim {ibernatiirlicher Akteure (von links nach rechts: Windgott,
Wassergott, Wasserschlange, Krokodil, Krabbengottheit, Schidelgottheit) re-inszenieren in der Wandmalerei aus
Raum 1 in Bonampak ein mythisches Narrativ, das auch den Bildpaneelen der Hieroglyphentreppe 2 aus
Yaxchilan zugrunde liegt. Zeichnung von Linda Schele (Schele und Freidel 1991:304).

Der Gegner des koniglichen Ballspiels auf Paneel 8 ist ein Gefangener aus Hix Witz (Zapote
Bobal) (Lopes und Davletshin 2004), der gleich einem Spielball auf den steilen Stufen des
Ballspielplatzes zu Tode stiirzt. Die zugehdrige Inschrift beschreibt, dass am Tag 9.10.3.11.8,
9 Lamat 16 Ch'en, vier Gruppen von jeweils vier Akteuren an einem Ballspiel beteiligt waren
(pitziij), das unter der Agide des aktuellen Herrschers stand, der im Kostiim der Wasser- bzw.
Seerosenschlange und als Personifikation des mit Krieg und Tod assoziierten Sonnengottes
Huk Chapat Tz'ikin K'inich Ajaw dargestellt ist (u baah a'n) (Kapitel 4.1.1). Das historische
Ereignis - der Krieg und die Gefangennahme eines Angehorigen der koniglichen Dynastie aus
Zapote Bobal - ist zwar nicht iiberliefert, doch das anschlieSende rituelle Ballspiel, bei dem
der Gefangene aus dem fremden Herrscherhaus vermutlich den Tod fand, wird als
Inszenierung eines mythischen Ballspiels reprédsentiert, bei dem der Konig als Figuration des
kosmischen Krokodils eine Naturkraft verkdrpert und seiner Gefangener zu dessen Spielball
transformiert.

Der Sohn von Vogeljaguar 11, ltzamnaaj Bahlam 111, erscheint als Ballspieler im Kostiim des
mit dem Ballspiel assoziierten gottlichen Akteurs Jun Ajaw auf Tafel 6, der zugleich die
symbolische Manifestation des Jungen Maiskorns reprédsentiert (Kapitel 4.4.16.5). Die
Inschrift beginnt mit dem nicht vollstindig lesbaren historischen Datum 10 ? 2 Yax'** und
berichtet, dass vier Akteure mit dem Namen Chan Channal und ltzamnaaj Balam 111 als
Personifikation des Jungen Herren auf dem Ballspielplatz mit dem Namen 6-Ballspielplatz

"2 Das zu rekonstruierende Kalenderrundendatum ist mit den biographisch gesicherten Daten des Konigs
zwischen 9.11.9.4.12 und 9.15.10.17.14 einzubinden (Mathews 1988:)
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ein Ballspiel am Ort Jo' Tzutzum Pitz "fiinf vollendete Ballspiele" vollzogen haben. Der
Eigenname des gefesselten Gegners - hier ebenfalls als Spielball des Konigs représentiert - ist
nicht lesbar und das damit assoziierte historische Ereignis somit unspezifiziert.
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Step VI

Abbildung 329 - Relieftafel 7 der Hieroglyphentreppe 2 aus Yaxchilan. Zeichnung von Ian Graham (Graham
1982:160)

Paneel 7 der Hieroglyphentreppe 2 (Abbildung 329) zeigt den Sohn und Amtsnachfolger des
Konigs Iltzamnaaj Balam 111, Vogeljaguar IV, als ballspielende Personifizierung der
mythischen Wasserschlange Yax Chiit Juun Witz' Naah Kan. Die Schlange repréisentierte die
bewegte Wasseroberfliche und rauschende und stromende Wassers (Houston und Stuart
1996:299; Stuart 2007j; Houston 2010:72). Der Konig verkorperte damit Wasser als
Naturgewalt per se, die in den Vorstellungen und Uberzeugungen der Klassik als Akteure
oder Wirkkrifte aufgefasst wurden (Stuart 2001b; Houston 2006a). Als Figuration dieses
Naturphdnomens tritt der Herrscher laut Paneel 7 am Tag
13.13.13.13.13.13.13.13.9.15.13.6.9, 3 Muluk 17 Mak, im Ballspiel gegen Ik’ Chij
"Schwarzer Hirsch" an. Dabei handelt es sich um einem Adeligen aus Lakamtuun (Stuart
1996:154), den er zuvor bei einem nicht nidher genannten Kriegszug gefangen genommen
haben muss. Das historische Ballspiel fand rund 2 Jahre nach dem Tod seines Vaters
Itzamnaaj Balam 111 und iiber 7 Jahre vor seiner Inthronisation als k'uh ajaw von Yaxchilan
statt. Weil der Konig zum Zeitpunkt des rituellen Ballspiels noch nicht als Herrscher
legitimiert war, wurde das Ereignis retrospektiv ideologisch aufgewertet und als Fortsetzung,
Wiederholung oder als Reinszenierung eines aus drei Episoden bestehenden mythischen
Ballspielzyklus interpretiert, der in der mythischen Vergangenheit angesiedelt ist und in
insgesamt drei Selbsttétungen unterschiedlicher Manifestationen des Maisgottes auf einem
Ballspielplatz am Eingang zur Unterwelt gipfelte (Freidel u. a. 1993:356-362; Colas und Vo83
2000:188ff.; Martin und Grube 2008:130) (siehe Kapitel 4.4.16.10). Der rituelle Tod des
Maisgottes war ein Gleichnis fiir die Wiedergeburt des Maises und damit die auch fiir die
Vollendung und Neubeginn des Lebenszyklus aller Lebewesen und Akteure (vgl. Colas und
VoB3 2000:189). Die Rolle der mythischen Wasserschlange Yax Chiit Juun Witz' Naah Kan in
diesem Narrativ bleibt allerdings ohne Erwdhnung in diesem Text. Die Anwesenheit zweier
tibernatiirlicher Zwerge als Begleiter oder Mitspieler der Wasserschlange macht jedoch
deutlich, dass die Wasserschlange ein zentraler Akteur beim Tod des Maisgottes gewesen sein
muss. Der auf Hieroglyphentreppe 2 abgebildete Mythos konstituiert die ideologische
Schablone fiir die Bewertung des historischen Ereignisses. Als Personifikation der
Wasserschlange Yax Chiit Juun Witz' Naah Kan agiert der Konig als zerstorerische
Naturgewalt, zu der auch vier mit Wind und Wasser assoziierte Akteure gehoren, die als
Begleiter von Yax Chiit Juun Witz' Naah Kan ebenfalls in diesem Bildzyklus auf anderen
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Paneelen dargestellt und im Beitext erwéhnt sind. Es handelt sich dabei um jene Akteure, die
auch auf der Wandmalerei in Raum 1 von Bonampak abgebildet sind und im Kostiim von
Wind- und Meeresgottern auftreten (Abbildung 328 und Abbildung 330).

Abbildung 330 — Links: Stufe 10 bzw. Paneel 10 der Hieroglyphentreppe 2 aus Yaxchilan mit der Darstellung
des Ball spielenden Sajal K'an Tok' WayVb im Kostiim des Windgottes ik’ k'uh. Rechts: Der Windgott in
Bonampak. Zeichnungen von Linda Schele (Schele Drawing Archive; www.famsi.org)

Die Paneele 4, 5 10 und 12 der Hieroglyphentreppe 2 zeigen vier Ballspieler, die im Kostiim
von ik" k'uh und polaw k'uh und weiterer Wind- und Meeresgottheiten agieren (vgl.
Tokovinine 2002b). Tafel 10 ist das am besten erhaltene Monument dieser Serie und zeigt den
im Kostiim des Windgottes 7k K'uh ballspielenden ersten Sajal/ von Vogeljaguar IV mit dem
Namen K'an Tok' WayVh, der im Text als Herr iiber den Herrscher von Kokte' tituliert ist'>.
Der Sajal-Titel wurde von Angehorigen der Elite getragen, die als Verwalter oder Statthalter
dem Herrscher untergeben waren und von diesen in Stidten eingesetzt wurden, bzw. am Hof
des Herrschers selbst titig waren und dort wahrscheinlich auch mit militdrischen Aufgaben
betraut wurden (Houston und Stuart 2001:61-64; Boot 2005a:385ff.). Fragliche Tafel zeigt
K'an Tok' WayVb in der Ausriistung und Pose als Ballspieler - vor dessen Gesicht befindet
sich eine Maske, die das langlippig-zoomorphe Profil des Windgottes ik’ k'uh zeigt (Stuart u.
a. 1999a:11-44; Zender 2004a:8). Ahnliche Maskenformen finden sich auch auf den
skulptierten Stufen 4, 5 und 12 von Hieroglyphentreppe 2. Der Begleittext auf Tafel 5
erwahnt (Abbildung 331), dass die Abbildung polaw k'uh zeige, der in der Gestalt eines
Menschen den Ball spielt. Polaw k'uh gilt als Kompanion des Windgottes, der mit den
Winden und den Kréften des Meeres assoziiert wurde und beide zusammen représentierten
die Personifikationen der Windkrifte (Lopes 2004). Aufgrund des schlechten
Erhaltungszustandes der Inschrift ldsst sich der Eigenname des historischen Akteurs nicht
mehr rekonstruieren, moglicherweise handelt es sich ebenfalls um einen untergebenen
Angehorigen koniglichen Hofes von Yaxchilan.

Abbildung 331 — Stufe 5 von Hieroglyphentreppe 2 aus Yaxchilan mit der Darstellung des ballspielenden polaw
K'uh, der auch auf der Keramik Kerr 1485 zusammen mit ik’ k'uh abgebildet ist. So genannte "Gotter-

133 1 esung von Marc Zender, publiziert auf http://peabody.harvard.edu/CMHI/detail. php ?num=6&site=
Yaxchilan&type=Lintel
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Markierungen an den Oberarmen der Akteure (ik' und polaw) ermdglichen die Unterscheidung und Identifikation
als tibernatiirliche Akteure.

Auf Panel 12 wird ebenfalls Angehoriger des Konigshauses als Ballspieler dargestellt. Laut
Text handelt es sich um einen Jugendlichen aus Yaxchilan (ch'ok pa'chan ajaw) im Kostiim
eines iibernatiirlichen Akteurs dargestellt ist, der einen menschlichen Schidel mit langen,
zottigen Lippen zeigt, wie er auch in der Wandmalerei von Bonampak dargestellt ist. Der
Name des iibernatiirlichen Akteurs bleibt aufgrund des unvollstindig erhaltenen Textes
unbekannt, doch der historische Akteur wird als Prinz der koniglichen Dynastie von
Yaxchilan (ch'ok pa' chan ajaw) bezeichnet (Houston 2009:162-165), der bereits das
Gefangenen-Epithet "Behiiter von Mih Jol" tragt (u chan mih jol) (vgl. Prager 2008).

In dem Bild- und Textprogramm auf der Hieroglyphentreppe 2 werden die Grenzen von Zeit-
und Raum aufgebrochen - drei Generationen von Ahnen und Herrschern vereinen sich im
Rahmen eines mythischen Ballspieles mit ithren Untergebenen im primordialen Ballspielplatz
der ersten Aussaat um als Personifikationen grundlegender Naturkrifte, darunter der
Landwind (ik k'uh), die Winde und Krifte des Meeres (polaw k'uh), das rauschende Wasser
(Yax Chiit Juun Witz' Naah Kan) oder die zentrale Weltenachse, zu agieren, die im
wesentlichen das den groBten Einfluss auf Wachstum des Maises ausiibten'”*. Gegner der
Konige waren historische Personlichkeiten, die ihrerseits {ibernatiirliche Akteure darstellten,
deren im Ballspiel geopfertes Blut die Grundlage fiir das Wachstum der neuen Maissaat
bildete. Die Tatsache, dass ik’ k'uh und polaw k'uh durch Untergebene von Konigen
reprasentiert wurden, ldsst den Schluss zu, dass soziale Hierarchien auch auf die Welt der
tibernatiirlichen Akteure angewendet wurden. Wihrend Herrscher im Usumacinta-Gebiet
hiufig im Kostiim der Wasserschlange auftraten, kleideten sich die Untergebenen sajal als ik’
k'uh oder andere Naturkrifte, wie dies zum Beispiel auch auf einem Panel aus La Pasadita
zum Ausdruck kommt (Abbildung 332). Das Monument trigt das Datum [9.16.18.0.19] 1
Kawak 2 Wo und zeigt auf seiner Vorderseite eine Feuerbohrszene. Laut Inschrift bohrt der
"Wichter von Tajal Mo™ - ein Epithet des Yaxchilan Herrschers Itzamnaaj Bahlam IV
(Martin und Grube 2008:136) - als Manifestation der Wasserschlange Yax Juun Witz' Feuer
(jo[h]ch'aj k'ahk' u kabjiiy yax juun witz" k'uh pa'chan ajaw). Unterstiitzt wird der Konig
dabei von einem jungen Sajal aus dem Ort mataaw, der nicht nur als Manifestation von ik’
k'uh auftritt, sondern auch den Kriegertitel "Behiiter von baah wayVb" tragt.

Abbildung 332 — Tafel 4 aus Laxtunich (Zeichnung von David Stuart (1994)

134 Personliche Mitteilung von Elisabeth Wagner (Mérz 2012).
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Die Analyse aller Vorkommen von ik’ k'uh und polaw k'uh in Inschriften aus der Usumacinta-
Region verdeutlicht, dass ik’ kKuh in der Hierarchie unterhalb der Wasserschlange bzw. Jun
Witz' stand. Wihrend Herrscher als Personifikation der Wasserschlange auftraten, agierten die
Untergebenen Sajal als Manifestation von ik’ k'uh auf. Hierbei handelt es sich vermutlich um
iibernatiirliche Akteure, die als Helfer oder Unterstiitzer fiir die Wasserschlange wirkten (vgl.
Zender 2004a:8), wobei an das Zusammenspiel der Naturkrifte Wind, Wasser und Regen zu
denken ist, die besonders deutlich in Bild- und Textprogrammen aus Stitten am Usumacinta
zum Ausdruck kommen.

Im Text auf einer fein inzisierten Muschel unbekannter Herkunft - die so genannte Taylor
Inschrift'>> (Abbildung 333) - findet sich ebenfalls in einem Ballspielbericht eine weitere
Nennung von ik" k'uh. Die Inschrift trigt das Datum 8 Eb 15 Wo (9.15.5.11.12 oder
9.17.18.6.12) und besagt, dass der Schidel von mixnal mit der Faust geschlagen wurde
(ja[h]tz'aj u jol mixnal) (vgl. Zender 2004a), sowie Korperteile, darunter Knochen und der
Schédel eines anderen Akteurs in eine Runde Form gebracht wurden (pe/h/taj u xinil chan
xikul u baakil u jolil) und am Schluss dieser Handlungskette zusammengefiigt wurden
(nupuj). Es handelt sich bei diesem Text um die Schilderung einer Totung und Zerlegung
eines Gefangenen, der vermutlich im Ballspiel seinen Tod fand. Zentraler Akteur dieses
Ereignisse war eine historische Personlichkeit aus dem Ort Aj Tok'al, der bei diesem Spiel als
Personifikation von ik’ k'uh agierte (u baah a'n ik’ k'uh), der in den Ballspieltexten Yaxchilans
als Helfer und Unterstiitzer der Wasserschlange dargestellt ist.

8 E 15 ik’ k'at ja-tz'a-ja u JOL-lo mi-xi-NAL
8 Eb 15 Ik'at ja[h]tz'aj u jol mixnal
"Am Tag 8 Eb 15 Ik'at wurde der Kopf von Mixnal mit der Hand geschlagen"”

pe-ta-ja u xi-ni CHAN ku-xi-ni u BAK-li u JOL-lo-li
pelhjtaj u xinil chan kuxin u baakil u jolool
"Rund gemacht wurden die ...., die Knochen und er Schidel von

wa-ja-wa ? HUX ?-ju-ja u nu-pu-ji xo-?-aj u BAAH-li A'N IK' K'UH AJ
to-k'a-la

wajaw [...] hux [...] u nupuuj xo-? u baahil a'n ik’ k'uh aj tok'al

wajaw ... es ist sein Zusammenfiigen ... die 6ffentliche Représentation von ik’
k'uh, er von Tok'al

TI' na-ma NAAH CHA' WINIKHAAB a-ja-wa BAAH-ka-ba
ti'namnaah cha' winikhaab ajaw baah kab
"Ti'namnaah, 2 x 20 Jahre Herrscher, Erster der Erde"

Abbildung 333 — Zeichnung, Transliteration und Transkription des Hieroglyphentextes auf der so genannten
Taylor Inschrift, die auf einer Muschel eingraviert ist (Zeichnung eines unbekannten Kiinstlers, aus dem Linda
Schele Archiv in Austin, TX)

Auf der so genannten Schale der 88 Hieroglyphen (Kerr 1440) (Abbildung 334) befindet sich
ein visuelles und textliches Narrativ, das die Geburt und Inthronisation eines {ibernatiirlichen
Akteurs sowie die Inthronisation in der mythischen Vergangenheit thematisiert und die beiden
Akteure ik" k'uh und polaw k'uh in diesem Rahmen einbettet (vgl. Diitting 1986b). Eine
umfassende Analyse der Inschrift liegt nicht vor, allerdings wurden die Kalenderinschriften,
einzelne Hieroglyphen oder Passagen aus ihrem Kontext herausgeschélt und interpretiert
(Hull 2003; Hull u. a. 2009). Die Inschrift startet mit dem Datum 1.14.3.3.12, 9 Eb 10
Muwan, und berichtet von der Geburt eines Individuums, das den nur teilweise lesbaren
Namen ? ti'is ? bahVs saku[n] lem yok xib tragt. Das zugehorige Bild zeigt diesen Akteur, der
in Gegenwart der anthropomorphen Manifestation der Wasserschlange (Looper 2009:47), mit
der Flachen Hand den Boden beriihrt (fa/ kab) und mit dieser Geste die Ankunft an diesem

133 Siehe Erik Boot (2009¢:169)
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Ort markiert (vgl. Stuart 2005d:79ff.). Das Narrativ setzt nach dem Geburtsbericht mit dem
Datum 1 Ajaw 8 Kumk'u fort, bei dem es sich laut Diitting um das historische Datum
9.14.5.4.0 handelt, das mit der Inthronisation einer historischen Personlichkeit assoziiert wird
(Diitting  1986b). Weder Text noch Ikonographie enthalten jedoch Hinweise fiir die
Plausibilitdt dieser Hypothese, vielmehr sind die Register mit Eigennamen {iibernatiirlicher
Akteure sowie die prosaische Couplet-Struktur des Textes Hinweis dafiir, dass der Inhalt
ebenfalls in der mythischen Vergangenheit anzusiedeln ist und daher die im Text erwéhnte
Inthronisation nach dem Initialdatum anzusiedeln ist, d.h. 1.16.1.16.0. Die mit dem Datum
assoziierte Passage besagt, dass sich an diesem Tag der zuvor Geborene auf einen Feuer-Berg
niedersetzte (chumlaj ta k'ahk' ?-na witz ihk' waynal tu ch'en), dessen Eigenname nicht lesbar
ist und im schwarzen Ort ihk’ waynal liegt, der in den religidsen Vorstellungen und
Uberzeugungen der Klassik besonders mit dem rituellen Menschenopfer in Verbindung stand
und laut Text in einer dunklen Hohle lag (tu ch'en). Dieses Ereignis wurde von ik’ k'uh, polaw
k'uh, chan mijiin tajal k'an und huk matobitik taj k'an in ihren Tempeln oder Hiusern gehort
(u-bi > ub-i) (vgl. Ch'orti Wisdom 1950; Houston u. a. 2006:156), da der Ort, wo sich der
zentrale Akteur dieses Mythos niedersetzt, im Dunkeln lag. Der Text berichtet, dass mit
diesem Ereignis auch die lbernatiirlichen Bewohner von san (san winik) erobert wurden
(naknaj) und von den Biumen oder Mauern herabstiegen (liptaj)'*’. Der Text spezifiziert,
dass es sich bei san winik um yax k'uh und yax ajaw "neue k'uh" und "neue Herren" handelt
(ha'ob yax k'uh yax ajaw) (Kapitel 4.4.15). Der Rest des Textes enthilt die Eigennamen
tibernatiirlicher Akteure, unverstindliche Passagen in direkter Rede und einen Verweis auf
den Schreiber oder Kiinstler, der diese Keramik hergestellt hat. Die Rolle von /k" K'uh und
Polaw K'uh bleibt allerdings unklar - sie werden als Zeugen der Inthronisation eines
iibernatiirlichen Akteurs genannt, der seinen Thron in Ak’ waynal bestieg, der laut Text in der
dunklen Unterwelt lag.

2 H D ol iy e @iy

20 2 ' =

g @@p ﬂ‘g

Abbildung 334 — Zeichnung der so genannten Vase der 88 Hieroglyphen, die sich im Museum of Fine Arts in
Boston befindet. Zeichnung von Sebastian Matteo (www.wayeb.org).

® Das Morphem /ip bedeutet im Kolonialzeitlichen Yukatekisch "von einem Baum oder einer Mauer
herabsteigen" (Acuiia 1993).
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Die Analyse aller textlichen und ikonischen Kontexte mit ik’ k'uh und polaw k'uh offenbart,
dass es sich um die individuellen Eigennamen iibernatiirlicher Akteure handelt, und nicht, wie
das im Zusammenhang mit chanal k'uh und kabal k'uh, aufgezeigt wurde, um kategoriale
Begriffe oder Klassen tibernatiirlicher Akteure. Die hdufigsten Vorkommen sind in Stéitten am
Usumacinta belegt und der vornehmliche Wirkungsbereich dieser Akteure ist das mythische
Ballspiel, wo die Akteure als Helfer der Wasserschlange agierten und ebenfalls am Ballspiel
beteiligt waren. Die Texte aus Yaxchilan belegen, dass es sich dabei um rangniedrigere
Akteure handelte, die ausschlieBlich von Untergebenen der Kénige im Range von sajal oder
jungen Herren (ch'ok ajaw) personifiziert wurden. Das rituelle Ballspiel wurde dort als
Metapher fiir den Tod und die Wiedergeburt des Maises interpretiert. Alle involvierten
Naturkrifte sind an diesem Spiel des Lebens beteiligt: ik’ k'uh und polaw k'uh als
Figurationen der Regen bringenden Land- und Seewinde und die Wasserschlange als
Personifikation der fruchtbaren Regenschauer.
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4.4.7 ixik kK'uh

TIK St. 13 T182 CHAK CHEL
NAR St. 24 K'UH T182 IXIK
YAX Lnt. 32 T182-ba IXIK-ki K'UH
YAX St. 10 T182-ba IXIK K'UH
TIK Alt. 5 T182-1a K'UH IXIK
JO' T182 K'UH IXIK
NAR St. 29 IXIK UH
JO' JUN TI82 IXIK
YAX Lnt. 10 K'UH IXIK K'UH IXIK
JO' JUN-Ii T182 IXIK
YAX Lat. 38 K'UH
JO' HUN-na TI182
Kerr 2324 K'UH IXIK
. JO' hu'un TI82 IXIK
COL Pelling K'UH
T182 K'UH IXIK JO'
CLK St. 9 JUN-na T182°552 K'UH
IXIK IXIK UH
T182 IXIK K'UH IXIK
PNG St. 6 K'UH IXTK
DPL Panel 6 K'IN-ni T182 [...]
TIK St. 13 T182 CHAK CHEL
K'UH T182
PNG St. 8 CHAK CHEL
Kerr 5847 CHEL°T182

Tabelle 82 - Vorkommen der Hieroglyphe fiir ixik k'uh.

4.4.7.1 Vorkommen

Die Zusammenstellung in Tabelle 82 ist unvollstindig, da sie nur alle bislang attestierten
Varianten der Hieroglyphe T182 bzw. des so genannten Vasentitels wiedergeben. Eine
vollstindigere Liste findet sich in (Tabelle 83). Von den datierbaren und verorteten
Vorkommen findet sich der fritheste, sicher datierbare Beleg auf Yaxchilan Lintel 22
(9.4.11.8.16) (vgl. Grube 1990a:95) bzw. Tikal St. 13 mit der unsicheren Datierung 9.2.0.0.0,
und das spdteste Vorkommen auf Jimbal Stele 2 (10.3.0.0.0). Die hiufigsten Vorkommen
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finden sich auf Schrifttrdgern aus Naranjo und Yaxchilan, gefolgt von Piedras Negras und

Tikal.

ALH Jade Plaque Tomb B4/6
ALS Pan. 02

ALS St. 05

ARP St. 01

CLK St. 009

CRN Stela 1

EKB  Hieroglyphic =~ Mural,
Room 22

ETZ Stela 18 unten
ITN Stela 17

ITZ St. 04

IXK St. 01

JMB Stela 2

MQL St. 06

NAR St. 24

NAR St. 24

NAR St. 24

NAR St. 24

NAR St. 24

NAR St. 03

NAR St. 29

NAR St. 29

NAR St. 31

NAR St. 31

NAR St. 31

NAR St. 18

NAR St. 13

NAR St. 44

NAR St. 08

NMP St. 15

NMP St. 14

PAL OVAL

PNG St. 06

PNG Pan. 15

PNG St. 03

PNG St. 08

PNG St. 40

PNG St. 14

PNG Throne 1
PNK Dallas Altar
PNK Maegli Collection
Rockford Stela
PNK Sak Tz'i Lausanne Stela
PUS St. E

STQ Glyphic Panel 12
TAMHS 3

TIK St. 13

TIK Temple 1 Lintel 2
TIK Alt. 5

UAX St. 14

YAX Lnt. 22

YAX Lnt. 32

YAX Lnt. 25

YAX Lnt. 23

YAX Lnt. 23
YAXHS. 3
YAXHS. 3

YAX Lnt. 56
YAX Lnt. 14

YAX Lnt. 59
YAX Lnt. 27

YAX Lnt. 13

YAX St. 11
YAX St. 11
YAX Lnt. 15
YAX Lnt. 40
YAX Lnt. 38
YAX St. 10
YAX Lnt. 10
YAX Lnt. 10
ZPT Stela

09.07.11.02.17
09.10.11.13.00
09.10.11.12.17
09.09.00.00.00
09.12.00.00.00
09.13.12.03.00

09.17.13.03.08

09.13.00.00.00
09.17.10.06.17
09.16.00.00.00
09.18.00.00.00
10.03.00.00.00
10.00.05.16.00
09.13.10.00.00
09.13.10.00.00
09.13.10.00.00
09.13.10.00.00
09.13.10.00.00
09.14.01.03.19
09.14.03.00.00
09.14.03.00.00
09.14.10.00.00
09.14.10.00.00
09.14.10.00.00
09.14.15.00.00
09.17.10.00.00
09.17.13.04.04
09.18.10.00.00
09.15.03.02.00
09.18.10.00.00*
09.11.00.00.00
09.12.15.00.00
09.13.05.00.00
09.14.00.00.00
09.14.14.09.18
09.15.15.00.00
09.16.10.00.00
09.17.15.00.00
09.15.00.00.00

09.13.10.00.00

10.01.15.00.00
09.15.00.00.00
09.11.10.00.00
09.14.00.00.00?
09.02.00.00.00?
09.13.03.09.18
09.14.00.00.00
09.13.10.00.00
09.04.11.08.16
09.13.17.15.13
09.14.11.15.01
09.14.14.13.17
09.14.14.13.17
09.15.00.15.03
09.15.00.15.03
09.15.06.13.01
09.15.10.00.01
09.15.17.15.14
09.15.17.16.14

09.16.00.14.05

09.16.01.00.00
09.16.01.00.00
09.16.03.16.19
09.16.08.00.03
09.16.12.05.14
09.16.15.00.00
09.18.17.13.14
09.18.17.13.14
10.00.00.00.00

k'uhul ixik chanil max ajaw AM4 k'atun

... chak ZUQ-nal k'uhul ixik ix ...

hun k'atun ixik k'uh ix k'atun ajaw

k'anal awow k'uhul ixik ajaw

ix ... winik .... ZV2 k'uhul ixik jo' huun ZV1 k'uhul ixik .... ajaw baahkab ...

k'uhul ixik ixik ... ti tz'ib ... jo'" ixik ajaw
T1001 ju-? ... chan ek' ix man ajaw?
T1001 ... winik ix ... bahlam ...
182.33:1000 ixik jolom [...] chan [...]
T182:178.1000:33 ix ... ix naman ajaw?
T1001 ...
182:1000:33 ix XH8 ajaw = XH8:33K
ix k'uh bulu' ochk'in kalomte
T182.33:1000a ix wak chan ajaw k'uhul mutul ajaw bakab
T182.33:1000a ix wak chan ajaw k'uhul sa' ajaw bakab
733:182.1000 ix wak chan ajaw ix mutul ajaw bakab
T33:182.1000 ix wak chan ajaw k'uhul mutul ajaw
ix [...] T182.33:1000 ix wak chan chan ix ochk'in kalomte [...]
T182.1000 ix bulu'
V:182:33.1000 ix uh yu- winiknal ix wak chan ajaw k'uhul mutul ajaw
[...] T182.1000a [...] bakab
T182.1000a
T182:33.1000a ix wak chan ajaw ix mutul ajaw
[...] ZZ7 ZZ6 182.1000. ix uh ? winik [...] wak [...] ix wak chan ajaw [...] mutul ajaw ochk'in kalomte
T182.1000.1016 [...] ST8 ix une' bahlam ix tuubal ajaw ochk'in wuk tzuk
733:182.1000 ix [...] ix yaxha ajaw och k'in [...]
T182.1000a ix ZUP ek’ ix chak tok wayVb [...] wuk tzuk
1001.33.1016 ix ... ix ... ajaw
Jjo"hu'un 1001 ...
nah MZI chahk sak ix k'uk’ T182.1000
182.1000 k'uhul 1027 k'uhul [...] ix sak mo' [...]
k'uhul ixik ZSB ixik ix hix witz ajaw
k'uhul? ixik sak mo'/ ix sak mo'
33.182.1000 ix sak mo'
T182.1000
k'uhul ixik
T182:33.1000 ix BIRD
Jo' hu'un k'uhul T182 ixik yub ixik k'ahk’ ...

.. T182.V:1000 ...

T1001 ixik ix ZV5-ni bahlam

1001:33 ix ihch'aak ... k'inich k'uhul un ajaw

T1001 ix wak chan ajaw ix chak tok Chahk

T1001 ix pe-?-be-ta ix alatz jo' nikte' naah ix chak ha' ajaw

k'uhul T182.1000 ahyiin k'uk' chan pet

channal jo' T1001 ix jus wu-? AMI-ki ix XHA chan pet PES

u baak jol T1001 ix yax bel wayis = u baak jol T1001 ix yax be-le way-si
T182.33:1000 ix [...] chan

T182.1000 ? k'awiil chahk ix chuween SSJ chan ik' ? [...] kabal k'uh

182-ba ixik k'uh ix SCH chan IM2 ix aj k'uhun ix kalomte

T182.1000.1016 ix ST8 xook ix k'abal xook ix kalomte yol tanil tahn ha pa' chan
182.1000:33.1016 ix xib XD2-wa

sak k'ahk'nahb nik ZZ1 ix uh-wi T182.1000:33.1016 ix nn jo' ix ochk'in kalomte ix ajaw ix ST8 xook ix k'abal xook ix bakab
T182.1000.33 ix peten ajaw wak k'atun ix sajal

T182.1000:33 ix peten ajaw wak k'atun ix [...]

T182 1000:33 ix sak biyaan ixik ch'ok

T182.1000:33 ix chak joloom ix sajal ya-T756 ajaw

T182 1000:33 ix ST8-na xook

T182.1000:33 wak ix kaloomte' ix pakal ix ? ix peten ajaw ix bakab
T182.1000:33 ix chak joloom ix sajal ux k'atun etnal wuk ?-na aj oxlajuun baak ? k'uhul chatan u chan aj uk ux k'atun ajaw
k'uhul pa' chan ajaw bakab

T182.1000 ix SCH chan IM2 ix aj k'uhun ix bakab

T182.1000.33 SCH chan ix aj k'uhun

T182.1000:33 ix wak tuun ix ik’ ajaw ix bakab

182.1000 33:1016 ix muut bahlam ix hix witz ajaw ix baahkab ochk'in yatz'in
ho hu'un T182 ix k'uh ix wak tuun ix ik’ ajaw ix baahkab ochk'in kalomte
182-ba ixik k'uh ix SCH chan IM2 ix aj k'uhun ix kan ajaw ochk'in kalomte

ho hu'un 182.1000:33 1000:33 ixik ix ch'ab ajaw

u chan tajal mo'

182.1000:33.1016 ix k'inich i-? sak kay ajaw bolon pat

Tabelle 83 - Ubersicht datierbarer und verorteter Vorkommen des Vasentitels bzw. T182
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4.4.7.2 Epigraphische Diskussion

Die hier zur Diskussion stehende Hieroglyphe T1001 besteht aus den drei Graphemen T182 +
IXIK + K'UH und erscheint ohne Ausnahme als Epiklese am Beginn weiblicher
Nominalphrasen (Colas 2004:188), wo sie Pierre Colas zufolge als Theonymphrase in
Frauennamen fungiert. Aufgrund des Zeichens T182, dessen Ikon ein umgedrehtes
Wassergefdl mit herausstromender Fliissigkeit reprdsentiert, spricht man von dem so
genannten Vasentitel oder "inverted vase title", der sich durch ein infigiertes Zeichen
1544K'IN von einem anderen Graphem unterscheidet, das ebenfalls eine umgedrehte Vase
darstellt, in die das Graphem T552 infigiert ist (Schele 1991:44-46; Colas 2004:188ft.). In
Macris und Loopers Katalog tragen die beiden Zeichen die Nomenklatur ZV1 (T182) und
ZV2.

Der Zusammenhang zwischen weiblichen Eigennamen und diesem Titel wurde erstmals von
Tatiana Proskouriakoff aufgedeckt (Proskouriakoff 1961:16-17). Sie attestierte, dass die
Nominalphrase der weiblichen Begleiterinnen der Konige von Yaxchilan hiufig mit dem
Zeichen T1001 eingeleitet wurde und schlussfolgerte, dass die Bedeutung dieser Hieroglyphe
im semantischen Umfeld von "begleiten" anzusiedeln sei (Proskouriakoff 1961:88). Eine in
diese Richtung gehende semantische Interpretation lieferten ebenfalls Schele und Mathews.
Sie vermuteten eine semantische Substitution zwischen der Hieroglyphe T1001 und dem
Substantiv atan "Ehepartner" und interpretieren den Ausdruck T1001 als "female spouse
indicator" (Schele u. a. 1977; Gaida 1983:23). Diese These erhirtete sich aufgrund von
Belegstellen in Yaxchilan, wo T1001 als Bestandteil einer komplexen relationalen
Hieroglyphe auftritt, die eine Beziehung oder eheéhnliche Partnerschaft zwischen Schild-
Jaguar II und zwei seiner drei Frauen angibt (Jones und Jones 1992). Die beiden lesen die
Hieroglyphe folglich semantisch als "Ehegattin" (Jones 1984:17) und Maria Gaida
interpretiert T1001 letztlich als ein weiblicher Titel, der mit "verheiratete Frau mit Kind"
paraphrasiert werden kann (Gaida 1983:24). Colas stellt in seiner umfassenden Diskussion
dieser Epiklese fest, dass in der bisherige Forschung "der Vasentitel mit dem
Nominalklassifikator Ix verwechselt und vermengt" wurde, obschon T1001 syntaktisch und
semantisch vom weiblichen Nominalklassifikator ix zu unterscheiden sei (Colas 2004:188).

Die sprachliche Entzifferung dieser Hieroglyphe ist bisher erst teilweise gelungen. Schele
schligt fiir den Ausdruck T182 + 35 +1000a die phonemische Entzifferung hoy ch'ul na vor
und {ibersetzt ihn mit "companion holy woman" (Schele 1991:44-46). Thre Argumente
erscheinen nicht stichhaltig, da Texte aus Tikal, Calakmul, Yaxchilan und auf
Keramikgefden belegen, dass der Koeffizient "5" (/HO/) nicht, wie von Schele
angenommen, als phonemisches Komplement von T182 fungiert, sondern Bestandteil der
Hieroglyphe V+10300 fiir den semantisch unklaren Begriff jo' hun ist. Zusammen mit T1001
bilden diese Hieroglyphen eine feststehende Hieroglyphenfolge, die Nominalphrasen von
Frauen einleitet (V+10300 182+33 +1000a bzw. 182+1000a+33) (Schele 1991:44ff.). Die
Entzifferung des Lautwerts von T1000a als /IX/ und /IXIK/ gelten aufgrund phonetischer
Substitutionen als sicher (vgl. Colas 2004:167-168) - die Wahl des jeweiligen Lautwerts ist
nicht immer sicher, da in einigen Féllen das phonemische Komplement /ki/ den Auslaut des
Morphems IXIK reprisentiert (z.B. YAX Lnt. 32, CAY Alt. 1 oder in den Kodizes). Obwohl
die sprachliche Entzifferung von T182 und dessen semantische Bedeutung weiterhin
verschwommen bleiben, besteht ein thematischer Bezug zur alten Goéttin O bzw. Chak Chel,
die in der Klassik eng mit Krieg und in der Postklassik und Kontaktzeit mit der Tatigkeit des
Webens, mit Geburtshilfe, mit Heilkunst, aber auch mit der Schopfung sowie mit dem
Weltenende in Verbindung gebracht wurde (Taube 1992:99-105; Looper 2002:182ff.; Reese-
Taylor u. a. 2009). Die Dresdner Mayahandschrift etwa zeigt mehrere Seiten mit
Représentationen dieses weiblichen Akteurs, die mit einem Krug Wasser ausschiittet und die
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Welt, zusammen mit dem Wasser speienden Himmelskaiman, in einer Flut untergehen lésst
(Grube 2004d:51; 2012a:174). Auf der Grundlage dieser semantischen Eingrenzung wurden
einige sprachliche Entzifferungsvorschlige fiir das Graphem TI182 vorgelegt. Erik Boot
(2002a), und spiter auch Kerry Hull und Alejandro Shesefia'”’, lesen das Graphem als
/TZIHK/ mit der Bedeutung "berieseln, besprengen" und basieren ihre Lesung auf
Vorkommen von T182 mit dem phonetischen Komplement tzi auf einer Reihe von Kodexstil-
Keramiken. Im Yukatekischen, so die beiden Autoren, denotiere das Wort exakt das
Zeichenikon, denn tzikbesah bedeute "ein Gefdss ausschiitten indem es auf den Kopf gedreht
wird" (Barrera Vasquez 1980). Der Vasentitel bezoge sich somit auf eine Eigenschaft der
Gottin O oder der alten Mondgéttin, den Regen und die Fluten zu kontrollieren - und
Tragerinnen dieser Epiklese agierten damit als Manifestation dieses weiblichen,
iibernatiirlichen Akteurs, der in der Klassik eng mit Krieg assoziiert wurde (Reese-Taylor u. a.
2009:59-60). In seinem Worterbuch des Klassischen Maya interpretiert Boot den Vasentitel
mit #zikal ixik und tibersetzt diesen auf der Grundlage des Wortes #zik, das im Yukatekischen
"etwas ehren, sanktifizieren" bedeutet, mit "geehrte, ehrbare Frau" (Boot 2002b:78). Die
Lesung basiert unter anderem auf Arbeiten von David Stuart und Stephen Houston. Beide
Autoren entzifferten den Kern dieses Titels als ix kuh oder ixik k'uh "weibliche Gottheit"
(Stuart u. a. 1999a:41), wobei das Morphem ix als Nominalklassifikator fungiert und auf
weibliche Gottheiten referiert (vgl. Colas 2004:191). Das Graphem T182 ist somit als
Nominalattribut zu ix oder ixik kuh zu interpretieren, das im Text auf YAX L. 32 von der
Silbe /ba/ suffigiert wird, das moglicherweise als phonetischer Indikator fiir einen Lautwert
/BAB/ fungiert. Im kolonialzeitlichen Yukatekisch bedeutet bab "ausschiitten, leeren, eine
Fliissigkeit von einem in das andere Gefdss umschiitten" (Barrera Vasquez 1980). In der
Dresdner Mayahandschrift findet sich dann auch im mittleren Register der Seite 39 eine
Darstellung der Wasser verschiittenden Gottin Chak Chel (Abbildung 335). Laut Beitext
verschiittet Chak Chel Flissigkeit (ba-ba-ja > ba/h]baj) (Grube 2012a:204). Die beiden
nachfolgenden attributiven Hieroglyphen besagen, dass mit diesem Ereignis Unheil und
wechselvolle Zeiten mit viel Regen einhergingen (Schele und Grube 1997b). Wahrscheinlich
fungiert /ba/ auf YAX L. 32 als phonetisches Komplement zu T182, so dass die sprachliche

Entzifferung BAB fiir T182 letztlich plausibel erscheint'*®.

Abbildung 335 — a) Die Darstellung aus dem mittleren Register von Seite 39 der Dresdner Handschrift zeigt die
alte Gottin O, die laut Text mit einem Krug Wasser ausschiittet. Die erste Hieroglyphe ba-ba-ja > bahbaj
"Wasser wird ausgeschiittet" reprisentiert moglicherweise eine phonetische Schreibung der Hieroglyphe T182,
Photo von Ernst Forstemann (Forstemann 1880). b) Paneel 6 aus Dos Pilas mit der Hieroglyphenfolge K'IN-ni +
T182, Zeichnung von Stephen Houston (1993:4-7).

17 Mitgeteilt an Kollegen in einer E-Mail vom 25. April 2009.
¥ Miindliche Mitteilung von Nikolai Grube und E-Mail von David Stuart, April 2009.
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Ein bislang nicht in die Entzifferungsdiskussion eingebrachtes Vorkommen der Hieroglyphe
T182 findet sich auf Paneel 6 aus Dos Pilas. Das fragmentarische Monument enthélt eine
Sequenz mit Verwandtschaftsangaben, darunter auch ein Frauenname, der von der
Hieroglyphe t1s4K'IN-j16ni + T182 eingeleitet wird. Das sonst in das Graphem T182
infigierte Element k'in tritt hier in einleitender Position auf, so dass die Vermutung nahe liegt,
dass k'in nicht nur ein diagnostisches von T182 bzw. ZV1, sondern auch ein sprachliches
Element darstellt, das im Lautwert von T182 zum Ausdruck kommen sollte (E-Mail von
David Stuart, April 2009).

In seiner Arbeit iiber Anthroponyme identifizierte Pierre Colas iiber 100 Vorkommen in
den Texten und klassifizierte fiinf Varianten des Vasentitels (Colas 2004:188-198) (Tabelle 82).
Die héufigste Form setzt sich aus den Graphemen T182 + IXIK + K'UH zusammen, wobei die
Reihenfolge der Zeichen variiert. Die Durchsicht aller Belege zeigt, dass es sich dabei um eine
verkiirzte Schreibung der des Vasentitels handelt, der in einigen Texten um den Koeffizienten
'fiinf' erginzt als JO' + T182 + IXIK + K'UH wiedergegeben wird (NAR St. 29) und zudem den
Eigennamen der Mondgottin ix wuh auffiihrt. Hierbei handelt es sich erneut um eine
Kurzschreibung von JO' + HUUN + T182 + IXIK + K'UH (YAX Lnt. 10, Lnt 38, Kerr 2324),
wobei diese letztlich eine Variante der Zeichenfolge T182 + K'UH + IXIK + JO' + HUUN +
ZV2 + K'UH + IXIK + IX UH ist, die auf Stele 9 von Calakmul attestiert ist und damit die
bislang vollstdndigste Schreibung des Vasentitels darstellt. Diese nur mit Frauennamen assoziierte
Epiklese ldsst sich somit durch den Vergleich mit anderen Vorkommen in drei Nominalgruppen
unterteilen: 1) T182 + ixik k'uh, 2) jo' huun ZV?2 + ixik k'uh und als letztes Element 3) ix(ik) uh,
der Eigenname der Mondgoéttin (Boot 2009c¢:80). SchlieBlich sind auch Vorkommen des
Vasentitels auf Piedras Negras Stele 8 oder auf der Keramik Kerr 5847 zu erwéhnen, wonach
anstelle der Hieroglyphe 11000 ]XIK das Zeichen 1,0,CHAK CHEL, bzw. das Portrait von Gottin
O verwendet wird (Teufel 2004) (Abbildung 336). Es handelt es um eine vollstindige Variante
oder Schreibung der Hieroglyphe T182, die nach dem ikonographischen Vorbild représentiert ist.
Der Text auf Kerr 5847 enthélt eine Nominalphrase mit Verwandtschaftsangaben einer Adeligen,
die als Spross (T533) des Herrschers von El Pert und als Umsorgte (juuntahn) einer Frau genannt
wird, die den Vasentitel mit dem Portrait der alten Mondgéttin trédgt. Die Hieroglyphe jo' huun
ZV?2 bleibt allerdings unverstanden (vgl. Schele und Lounsbury 1990).

1 Ajaw 3 Yaxk'in

lok'ooy ixik u T533-li

El Peru juuntahn

T1027°182 k'uh u-?

Abbildung 336 — Ausschnitt aus Kerr 5847, welche die vollstdndige Schreibung der Hieroglyphe T182 mit dem
Portrait der alten Mondgoéttin enthilt. Photographie von Justin Kerr (www.mayavase.com).
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4.4.7.3 Kontextualisierung

Das Gottkonigtum im Mayatiefland war in seinen Anfingen streng patrilinear organisiert
(Grube 2010:78) - mit dem Erstarken Calakmuls und der damit verbundenen Heirats- und
Machtpolitik im friihen 7. Jahrhundert transformierte sich das patrilineare zu einem
ambilinearen Herrschaftssystem, wonach auch Frauen interimshalber und legitim den Thron
eines Stadtstaates besteigen konnten, wenn etwa keine minnlichen Nachkommen geboren
waren (Reese-Taylor u. a. 2009:66-67). Thronfolger waren gleichzeitig Krieger und mussten
sich zuerst im Kampf bewéhren und Gefangene gemacht haben, ehe sie das Amt des Konigs
bzw. der Konigin antreten konnte (Grube 2010:78). In ihrer Untersuchung von so genannten
Kriegerkoniginnen stellten Reese-Taylor, Mathews, Guernsey und Fritzler fest, dass ab dem
mittleren 7. bis frithen 8. Jahrhundert vermehrt Frauen iiber einige Stadtstaaten herrschten,
darunter Coba, Naranjo, Palenque, Naachtun, Tikal oder Pusilha (Prager 2002; Martin und
Grube 2008:22-23; Reese-Taylor u. a. 2009). Genau wie ihre Amtsgenossen vollzogen die
Koniginnen nicht nur Periodenende-Rituale oder errichteten Monumente, sondern sie nahmen
auch in Schlachten teil und unterwarfen meist im Kostiim der Mondgéttin Feinde im Krieg
(Martin und Grube 2008:74). Im Gegenzug gibt es auch Monumente auf denen Frauen als
Kriegsgefangene abgebildet wurden (Ayala Falcon 2002:107). Obwohl Frauen interimshalber
oder auch fiir eine Herrschaftsdauer den Thron eines Stadtstaates besteigen konnten, sind
jedoch keine Félle matrilinearer Herrschaftsabfolgen attestiert (vgl. Martin und Grube
2008:22-23). Der patrilinearen Herrschaftsabfolge wurde immer Vorzug gegeben. Koniginnen
wurden, wie etwa in Naranjo oder Tikal nachgewiesen, in der Herrschaftslinie nicht gezahlt
und ausgeblendet (vgl. Martin und Grube 2008:72-74; Reese-Taylor u. a. 2009:64; Grube
2010).

u baahil a'n ix uj ta lem chan T182 ixik k'uh ix wak
chan lem ajaw k'uh mutul ajaw

"Sie verkorpert die Mondg6ttin im gldnzenden
Himmel, wasserausschiittende Gott-Frau, Frau 6
glinzender Himmel, Gott-Koénig von Mutul"

Abbildung 337 — Naranjo Stele 24 mit der Darstellung von Frau "Sechs Himmel" als Personifikation bzw. im
Kostiim der jungen Mondgottin, die laut Text auf der Riickseite (rechts) den Namen ix uj ta lem chan "Frau
Mond am glanzenden Himmel" trdgt. Zeichnung von Ian Graham (Graham 1978).
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Das Ende einer patrilinearen Herrschaftslinie durch den Tod des letzten ménnlichen K&nigs
bedeutete eine dynastische Krise, wie sie etwa in Naranjo oder auch in Palenque zu
beobachten ist. Mit dem Tod von 4j Wosal nach 615 begann mit Kriegen gegen Caracol und
Calakmul fiir Naranjo eine angespannte Zeit, in der zwei Herrscher den Ort regierten, deren
Monumente jedoch weitgehend zerstdrt wurden, weshalb man bis zur Entdeckung dieser
Fragment von einem Inschriftenhiatus ausgegangen war. Mit dem Ende von Herrscher 37
erlosch nach 680 die konigliche Linie von Naranjo, die erst wieder mit der Ankunft von Frau
"Sechs Himmel" aus Dos Pilas reaktiviert wurde (Martin und Grube 2008:73-75). Als Tochter
des Herrschers von Dos Pilas erreichte sie unter der Schirmherrschaft des Herrschers von
Calakmul im Jahr 682 Naranjo, wo sie sechs Jahre spiter den kiinftigen, 38. Herrscher gebar,
der 693 im Alter von knapp 5 Jahren den Thron besteigen sollte. Seine Mutter hielt jedoch bis
zu dessen Volljahrigkeit das Zepter weiterhin in ihren Hinden und wéhrend ihrer Herrschaft
als Kriegerkonigin fiihrte sie zwischen 693 und 698 unter der Agide von Calakmul Kriege
gegen Orte, die zu diesem Zeitpunkt mit Tikal verbiindet waren. Auf den von ihr errichteten
Monumenten tritt die Kriegerkonigin im Kostiim der Mondgéttin auf, das sich durch die
netzartige Schiirze aus Jadeschmuck charakterisiert, der iiber dem Huipil angelegt ist. Stele 24
zeigt die auf einem Gefangenen stehenden Herrscherin als Personifikation der Mondgéttin
(Looper 2002; Grube und Martin 2004). Die Untersuchung von Reese-Taylor et al. macht
deutlich, dass Koniginnen oder die Frauen von Herrschen in der Regel mit diesem Kostiim
dargestellt sind, wenn im Text oder im Bild kriegerische Ereignisse erwihnt oder
kriegsbezogene Objekte, wie etwa Feuerstein, Schild oder der ko'haw-Kriegerhelm
repriasentiert werden (Reese-Taylor u. a. 2009:59ff.). Mit der Personifizierung eines
tibernatiirlichen Akteurs verschmolz die menschliche Identitdt des Konigs mit dem Charisma
und Wirkkraft des iibernatiirlichen Akteurs (Stuart 2005¢) - im vorliegenden Fall ist es der
zerstorerische Aspekt der Mondgéttin, die in den Vorstellungen und Uberzeugungen mit
Wasserfluten die Erde zu iiberschwemmen vermochte, den sie als Verkorperung dieses
Akteurs im Krieg zum Ausdruck brachte. Der Kriegsbezug des Mondes kommt auch noch
spater in der Postklassik in Chichen Itza und anderen Orten zum Ausdruck, wo dieser
symbolisch auf Kriegsschildern die Mondsichel abgebildet wurde (Reese-Taylor u. a.
2009:61). Susan Milbrath schldgt vor, dass es sich dabei um den Mond der Trockenzeit
handelt, der hdufig mit dem mit Krieg assoziierten Jaguargott der Unterwelt assoziiert war
und jenen Zeitraum im Jahr darstellte, in dem vermehrt Kriegsziige stattfanden (Milbrath
1999:124; Reese-Taylor u. a. 2009:61).

Abbildung 338 — Die Tafel in Tempel 14 von Palenque mit der im Text diskutierten Passage. Zeichnung von
Merle Greene Robertson (
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Aus der Biographie von Frau "Sechs Himmel" aus Dos Pilas erschlie8t sich deren immense
Bedeutung fiir das Fortbestehen der Herrscherdynastie von Naranjo. Mit dem Tod von
Herrscher 37 erlosch die urspriingliche Herrschaftslinie, die mit der Inauguration der
Prinzessin aus Dos Pilas als Interimskdnigin jedoch iiberbriickt und mit der Geburt eines
Sohnes, des kiinftigen Herrscher 38, revitalisiert werden konnte. Frau "Sechs Himmel"
fungierte damit als verbindendes Glied zwischen zwei Herrschaftslinien, indem sie
iibergangsweise die konigliche Macht personifizierte, konigliche Rituale und Kriege fiihrte,
und zu Lebzeiten die dynastische Macht an einen minnlichen Nachfolger {ibertrug.
Legitimiert wurde dies mit Vorstellungen und Uberzeugungen iiber die Mondgbttin als
Hiiterin der dynastischen Linie, wie dies in Palenque auf dem Panel von Tempel 14 zum
Ausdruck gebracht wurde (Abbildung 338). Dieses Denkmal wurde wohl von K'inich K'an
Joy Chitam II zum Gedenken an seinen verstorbenen Bruder K'inich Kan Balam II am Tag
9.13.13.15.0 in Auftrag gegeben (Martin und Grube 2008:171). Die Darstellung zeigt den als
tanzenden Tausendfissler kostiimierten Herrscher K'inich Kan Balam II und seine Mutter, die
ihm im Ornat der Mondgottin die Statue des Gottes K'awiil als Zeichen der Herrschaftswiirde
iiberreicht. Die beiden Akteure inszenieren damit einen Mythos, der im linken Text im
Wortlaut wiedergegeben wird und Ereignisse erzahlt, die 946,000 Jahre in der Vergangenheit
zuriickliegen (Schele und Miller 1986:272; Stuart 2006c). Danach ereignete sich am Tag
7.15.18.3.12.7.2, 9 Ik' 10 Mol, die Ubergabe des K'awiil-Zepters durch die Mondgéttin Ix Uh
(ut k'am k'awiil u chabjiy ix uh). Die Inschrift spielt damit auf ein mythisches
Referenzereignis an, das die Herkunft oder den Ausgangspunkt der koniglichen Macht auf die
Ubergabe der zentralen Insignien durch die Mondgéttin zuriickfiihrt und damit die
konstituierende Rolle von Frauen sanktioniert, die sie bei der Griindung bzw. Fortsetzung der
dynastischen Linie in Palenque einnahmen. Dies mag die Verwendung des mit der
Mondgoéttin assoziierten Vasentitels erkldren, den meist nur hochrangige Frauen trugen, die
dem Herrscher ménnliche Nachkommen schenkten (vgl. Gaida 1983:24) und damit das
Fortbestehen der Dynastie sicherten.

Abbildung 339 — Zeichnung der so genannten Dallas-Stele mit der Darstellung von Frau K'anbalun im Kostim
der Mondgottin T1001 + ixik k'uh. Zeichnung von Peter Mathews
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Ein weiterer Beleg dafiir, dass die als Frauentitel verwendete Hieroglyphenfolge T1001 + ixik
k'uh ein Theonym, also den Eigennamen eines weiblichen, iibernatiirlichen Akteurs
reprasentiert, ist ein Vorkommen auf der so genannten Dallas-Stele - eigentlich eine
Wandtafel (Mayer 1989:Plate 110) (Abbildung 339) - auf deren Vorderseite eine Adelige aus
dem Ort Pomona dargestellt ist. Laut Inschrift und Bildsprache verkorpert die Frau mit dem
Namen Ix K'anbalun die Mondgéttin, auf die im Text Inschrift mit der Hieroglyphen T1001
verwiesen wird. Aufgrund unserer Kenntnisse {iber Funktion und Bedeutung von baah + a'n-
Konstruktionen ldsst sich mit Sicherheit sagen, dass es sich bei T1001 um den Eigennamen
eines libernatiirlichen Akteurs handeln muss, der durch die Frau personifiziert wird (Kapitel
4.1.1). Der Vasen- bzw. Frauentitel ist damit gleichzeitig Eigenname des k'uh-Akteurs, der
ausschlieflich von Frauen personifiziert wird.

Die Analyse zentraler Belegstellen der Hieroglyphe T182 bzw. des Vasentitels zeigt ein
vielschichtiges Bild. Die Tréigerinnen dieses eng mit den weiblichen Mondgottheiten
verkniipften Epithets waren hochrangige Adelige, die ménnliche Nachkommen einer
dynastischen Linie gebaren oder bei einer dynastischen Krise interimshalber die Herrschaft
tibernehmen konnten, bis ein minnlicher Dynast wieder auf den Thron eines Stadtstaates
Platz nehmen konnte. Als Personifikation der Mondgéttin trugen Frauen die dynastische
Macht und konnten sie ménnlichen Nachkommen iiberreichen - legitimiert wurde diese durch
Vorstellungen und Uberzeugungen, wie sie etwa in Palenque tradiert wurden, wonach einst
die Mondgéttin in der mythischen Vorzeit die konigliche Macht in der Figuration von K'awiil
an gottliche Vorfahren der Konige Palenques iiberreichte. Ein zweiter Punkt, der bei der
Interpretation der Funktion und Bedeutung des Vasentitels herausgearbeitet wurde, ist der
enge Bezug zwischen Mondgottheit und Krieg. Alle Darstellungen so genannter
Kriegerkoniginnen zeigen die Frauen als Personifikation der Mondgbttin, die vor allem in
Postklassischen Bilddarstellungen als Zerstorerin der Welt auftritt, indem sie Wasser
verschiittet. Alle bekannten Mayakoniginnen waren die Personifikation dieser zerstorerischen
Gottheit, die jedoch auf der anderen Seite eng mit der Geburt und somit mit dem Beginn des
Lebens assoziiert war. Es lédsst sich hier festhalten, dass die Tragerinnen des Vasentitels als
weibliche k'uh aufgefasst wurden (ixik k'uh bzw. ix k'uh), die nicht nur die méinnlichen
Nachkommen der dynastischen Linie gebaren, sondern ebenfalls als Personifikation der alten
und jungen Mondgéttin und damit deren kriegerisch-zerstorerischer und schopferisch-
lebensspender Aspekt repriasentieren.



545

4.4.8 jo' kokan k'uh

Kalaj k'ahk-?-wa Kawiil ? tu JO'  yax ha' chahk u kabijiy
CNC Panel 1 9.18.8.6.14 9.11.44.0 baah k'iib ajaw k'uhul yahk ajaw KOKAN  yuknoom ch ef’ ux te
yichnal kaloomte' yajaw man K'UH  tuun kaloomte
Tortuguero ) k'alaj k'in ... *P031 *P032-ma-ja JO!'
Monugnquent 3 = 9.10.18.3.10 9.10.18.3.10 naah bahlam bahlam ajaw k'uhul KOKAN  Kk'awiil
g (@ bak u jil ok ji *P034 channal K'UH
Jo'
COL  Stele 9.8.0.0.0 9.8.0.0.0 zafh]paj KOKAN  lakam tuunil
Briissel K'UH

Tabelle 84 - Vorkommen von jo' + kokan + k'uh (Zeichnungen von Sven Gronemeyer und Nikolai Grube)

4.4.8.1 Vorkommen

Die hier zur Diskussion stehende Zeichenfolge jo' + kokan + k'uh ist bislang auf drei
Monumenten in unterschiedlichen Fundorten belegt und wurde wéhrend eines Zeitraums von
iber 200 Jahren zwischen 9.8.0.0.0 und 9.18.8.6.14 verwendet, wobei das fritheste
Vorkommen auf einer Stele unbekannter Herkunft aus der Region von Bonampak belegt ist,
die gegenwirtig im Musees Royaux d’Art et d’Historie in Briissel aufbewahrt ist (Mayer
1995a:74). Zwei weitere, datierte Vorkommen sind in Tortuguero und Cancuen
nachgewiesen.

4.4.8.2 Epigraphische Diskussion

Die fragliche Hieroglyphe konstituiert sich aus den Logogrammen fiir den Koeffizienten "5"
JO', dem Graphem 1,1, KOKAN "Rochenstachel" sowie Graphemvarianten des Logogramms
K'UH und ist wortlich mit "5-Rochenstachel-k'uh" zu libersetzen (Davletshin 2003). Das Ikon
des Zeichens T212 représentiert einen Rochenstachel und die darauf basierende sprachliche
Entzifferung geht auf unabhéngig voneinander erzielten Lesungen durch Marc Zender und
Albert Davletshin zuriick, die ihre Entzifferung mit dem wortfinalen phonetischen Indikator
/ma/ begriinden und entsprechend auf lexikalische Hinweise in modernen Mayasprachen
verweisen (Davletshin 2003; Stone und Zender 2011:78-79).

4.4.8.3 Kontextualisierung

Abbildung 340 — Zeichnung der Inschrift auf der ersten Breit- und Schmalseite von Tortuguero, Monument 8.
Zeichnung von Sven Gronemeyer (2004)

139 publiziert von Karl Herbert Mayer (Mayer 1995a:74)
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Das fritheste datierbare Vorkommen einer lokalisierten Belegstelle befindet sich in der
Inschrift auf Monument 8 von Tortuguero, das in der relevanten Textpassage {iiber
zeremonielle Handlungen zum 7-Tun-Jubildum der Herrschaft von Balam Ajaw am Tag
9.10.18.3.10 berichtet (Gronemeyer 2004:59) (Abbildung 340). Die Inschrift wird von
Kalenderrunde 12 Ok 8 Pax [9.10.18.3.10] eingeleitet und beginnt mit dem Verb k'a/h]laj
k'ihnich, das moglicherweise ein Tun-Jubildums-Ritual beschreibt, bei dem das Bildnis des
Sonnengottes k'ihnich eingehiillt oder bzw. ein Altar verschniirt wurde und der Konig balam
ajaw k'uh bakal ajaw sich als "erstes Bildnis" (naah baah) des Sonnengottes setzte (Arellano
Hernandez 1996a:138; Gronemeyer 2004:134). Die Passage setzt auf der Schmalseite in
Block A9 fort und berichtet, dass an diesem Tag die Reise von sieben oder acht
{ibernatiirlichen Akteuren zu Ende ging und sich dann ausruhten (u hil ok)'*® (Stuart
2005d:38). Deren Eigennamen folgen in A10 bis A17 sind nur teilweise lesbar und enthalten
neben der nur teilweise lesbaren Hieroglyphe in A10 ji-?-AHIN "Alligator" auch die
Hieroglyphen chanal jo' kokan k'uh "himmlischer 5-Rochenstachel-k'uh" (All), k'awiil
(A12), der Jaguargott der Unterwelt [hk' Chuwaaj (A15) sowie huk okaj k'awiil
"siebenbeiniger K'awiil". Abschluss der Inschrift bildet der Hinweis, dass an diesem Tag das
7. Amtsjahr von Balam Ajaw vollendet wurde (zzutzuuy u huk haab). Der Ausdruck hil ok ist
auch auf Altar Q von Copan (Abbildung 140) im Zusammenhang mit K'awiil attestiert und
beschreibt dort, dass die Reise von K'awiil beendet wurde. Der Text auf Altar Q berichtet,
dass eine Personlichkeit mit dem Namen K'uk' Mo’ Ajaw einen K'awiil-Zepter an einem Ort
namens Wi'te'naah ergriffen hatte (vgl. Schele 1986a; Stuart u. a. 1986b; Grube 1988), der in
groBerer Entfernung von Copan lag. Der Text fahrt fort, dass K'uk' Mo' Ajaw diesen Ort am
Tag 8 Ajaw 18 Yaxk'in [8.19.10.11.0] verlassen habe (tali wi'te'naah) (B4-B5) und am Tag 5
Ben 11 [8.19.11.0.13] Muwan nach einer Reisezeit von 152 Tagen in Copan angekommen sei
(C2-D5). Die entsprechende Textstelle von C2-D2 besagt schlieflich, dass die Reise des
Gottes K'awiil und des 'ochk'in kaloomte' — ein Epithet des Konigs K'inich Yax K'uk' Mo' — in
Copan zu ihrem Ende gekommen sei (4il okel) (Stuart und Houston 1994).

Ob auch auf Monument 8 von Tortuguero das Ende einer Reise angesprochen ist,
bleibt unklar. Deutlich wird jedoch ein Belief, wonach den genannten iibernatiirlichen Akteure
Mobilitit zugesprochen wurde und damit Fihigkeit besassen, zu laufen und intentional zu
agieren.

Abbildung 341 — Der Ausschnitt von Monument 8, Tortuguero, Zeichnung von Sven Gronemeyer (2004)

Die Inschrift auf TRT Monument 8 enthdlt Hinweise auf eine lokale Vorstellung, wonach jo'
kokan k'uh ein kategorischer Begriff war, der iibernatiirlicher Akteure klassifizierte, die mit
der himmlischen Sphére des Kosmos assoziiert wurde (Abbildung 341). Der nur teilweise
lesbare Eigenname des iibernatiirlichen Akteurs auf TRT Monument 8 enthilt das Element
AHIIN "Alligator" und referiert damit vermutlich auf den doppelkdpfigen, mythischen
Kaiman, der die zoomorphe Reprisentation des Himmels darstellt (Stuart 2005d; Velasquez
Garcia 2006). Laut Inschrift wird dieser Akteur als chanal jo' kokan k'uh "himmlischer 5-
Rochenstachel-k'uh) bezeichnet, moglicherweise besteht hier sogar ein Bezug zur k'uh-
Kategorie chanal k'uh "Himmel-k'uh".

0 Die Lesung der entsprechenden Passage lautet <u hi-li OK> u hil ok (wortlich "sein/ihr FiiBe-Ruhen") und
wurde in den Texten Copans von David Stuart als Ausdruck identifiziert, der auf das Ende einer Reise hinweist
(Stuart 2005d:38)
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Das zweite Vorkommen der Hieroglyphe fiir jo' kokan k'uh ist auf Paneel 1 von
Cancuen attestiert (Abbildung 342) und findet sich im Kontext des Inthronisationsberichtes
eines lokalen Herrschers, der um 9.11.4.4.0 in der Gegenwart von kaloomte', yajaw maan, jo'
kokan k'uh und yax ha' Chahk unter der Agide des Herrschers von Calakmul Yuknoom Ch'een
gekront wurde. Die Inschrift berichtet explizit, dass das konigliche Stirnband durch die
Amtshandlung von Yuknoom Ch'een aufgesetzt wurde (k'a/h]laj [...] tu baah k'ib ajaw k'uh
ahkul ajaw). Yajaw maan und yax ha' chahk "Regengott des Ersten Regens" sind die
Eigennamen {ibernatiirlicher Akteure, die mit Calakmul assoziiert sind (Martin und Grube
2000:44-50; Lacadena Garcia-Gallo 2004a). Es besteht daher Grund zur Annahme, dass
sowohl jo' kokan k'uh als auch kaloomte' in diesem Fall als Eigennamen tiibernatiirlicher
Akteure zu deuten sind, die wahrscheinlich Eigennamen von Patronatsgottheiten des
Herrschers von Calakmul reprisentieren, der fiir die Kronung des Konigs von Cancuen
verantwortlich zeichnete.

Abbildung 342 — Inthronisationsbericht des lokalen Herrschers von Cancuen unter der Agide des Herrschers
und der Patronatsgotter von Calakmul am Tag 9.11.4.4.0. Zeichnung von Sven Gronemeyer (www.wayeb.org).

Funktion und Bedeutung des Ausdrucks jo' kokan "5-Rochenstachel" wurde bislang noch
nicht untersucht. Der Ausdruck ist nur in den vorliegenden Kontexten belegt. In einem
Vorkommen fungiert der Ausdruck als Eigenname einer Stele unbekannter Herkunft, die zum
Periodenende von 9.8.0.0.0 errichtet wurde. In den anderen Féllen handelt es sich um ein
Toponym, dessen Bedeutung wohl in der Einzelbedeutung der beiden Elemente, jo' "Fiinf"
und kokan "Rochenstachel" zu suchen ist. In nicht-kalendarischen bzw. -arithmetischen
Kontexten wird der Koeffizient "fiinf" im Kontext von Toponymen oder architektonischen
Komplexen verwendet, die hdufig einen Bezug zu Unterwelt und Tod aufweisen. Belegt sind
Vorkommen in den Ausdriicken jo' + T685 "5 Pyramiden" (Tremblay 2007:225ff.) oder jo'
janab witz "fiinf Maisblumen-Berg", der in einigen Zentren als Eigenname von Grabstdtten
fungierte (Tremblay 2007:207ff.). Ein kosmologischer und damit auch Ortsbezug des
Koeftfizienten 5 jo' kommt in dem Ausdruck naah jo' chan "erster 5 Himmel" zum tragen, der
in verschiedenen klassischen Narrativen zu Schopfung und mythischer Urzeit als ein Ort im
Norden gesehen wurde, an dem die Paddlergdtter einen der drei primordialen Herdsteine
errichteten und der Maisgott sowie andere iibernatiirliche Akteure aus dem sich dort
befindlichen Berg geboren wurden (Carrasco 2010:612-618) (Kapitel 4.4.16.6). Naah Jo'
Chan ist letztlich auch das Toponym von Nakum, dessen Herrscher sich als Bewohner von
Naah Jo' Chan bezeichneten (Grube 2000e:265; Hermes und Zralka 2008:92). SchlieBlich sei
noch auf fiinf Toponyme verwiesen, die auf der Kreuztafel in Palenque attestiert sind und
jeweils den Koeffizienten "5" aufweisen (Abbildung 343) und letztlich tragt laut Inschrift auf
Paneel 6 der Hieroglyphentreppe 2 von Yaxchilan ein Ballspielplatz den Namen "Fiinf-
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Vollendeten-Ballspiele" (jo' tzutzuum pitz). Ballspielpldtze waren Orte, die mit dem Tod und
der Wiedergeburt des Maisgottes in Verbindung standen und damit als Représentation fiir die
Vollendung und den Neubeginn des Lebens assoziiert waren (Freidel u. a. 1993:356-362;
Colas und VoB3 2000:188ff.; Martin und Grube 2008:130) (Abbildung 343).

AJ JO' T685-NAH "Einer, mit einem Raum in der 5-Pyramide"

JO' JANAB WITZ "5-Maisgbliiten-Berg" [Begribnisstitte]

NAAH JO' CHAN AJAW "Erster Funf-Himmel-Herr"

2201 5.0 72N [E=
Bl s =]la

P2 Toponyme in Palenque
A (72
ey A
JO' TZUTZ PITZ e (5 "Fiinf vollendete Ballspiele" [Ballspielplatz]

Abbildung 343 — Eine Zusammenstellung von Toponymen und architektonischen Eigennamen mit dem
Koeffizienten 5. Zeichnungen von Linda Schele (Schele Drawing Archive, www.famsi.org).

Der Koeffizient 5, so ein Ergebnis der Analyse nicht-kalendarischer Vorkommen, kdnnte sich
im Kontext von Toponymen auf die Eigennamen mythisch bedeutsamer Orten beziehen, die
eng mit dem Lebenszyklus assoziiert waren und zentrale Gréfen in den kosmologischen
Vorstellungen und Uberzeugungen der klassischen Maya bildeten. Jo' kokan konnte sich
daher ebenfalls in diesen semantischen Kontext einordnen und einen Ort bezeichnen, der von
k'uh Akteuren bewohnt war und moglicherweise der himmlischen Sphére des Mayakosmos
zugeordnet wurde (chanal jo' kokan k'uh "himmlischer 5-Rochenstachel-k'uk) (siehe auch
Kapitel 4.4.16.6).
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4.4.9 juun pik k'uh

tu ch'ak k'oh ch'ajoom

. . JUN .
i och k'ahk SS5 ixik uh naah 33C haa' ya-? YS9 u k'o-?-ji
CPN St. P 9.17.5.00 9.17.2.12.16 k'an pat chan ... yotoot K,Igg u?tiaj..1ipati.. yax
pas chan yopaat
JUN
Eli)gjo lyphenstreppe tehtaj ya'an PIK  pehtaj
glyp PP K'UH
tzutzuuy u 14 winikhab kalaw tuun JUN
NAR St. 23 9.14.0.0.0 9.14.0.0.0 k'ahk’ tiliw chan Chahk k'uh sa’ PIK
ajaw yatij ZZ7 ZZ6 K'UH
tzutzuy u 2 k'atun ti ajawle k'ahk’ . . o
tiliw  chan  yopaat ch'ahoom JUN Zlhat?; ma;\/[ln}—;l;z l‘:cjizh :/l{_,
QRG St. D 9.17.5.0.0 9.16.13.4.7 chante' ik’ xib ik’ xukpi ajaw k'uhul PIK .- .
- X ' Jjuun winik aj chan
T560-a ajaw  baahkab  uhtiy K'UH (T122:504 ch
winbah BIRD HEAD ye-te ?-?- vEchan
JUN
COL Panel"! [..] PIK [.]
K'UH

Tabelle 85 - Vorkommen der Hieroglyphe <JUUN PIK K'UH>

4.4.9.1 Vorkommen

Nur wenige Vorkommen der Hieroglyphenfolge juun + pik + k'uh konnten bislang in den
Inschriften attestiert werden (Tabelle 85). Die Zusammenstellung ergibt kein einheitliches
Bild der Verwendungskontexte und die wenigen Vorkommen sind in Copan, Quirigua und

Naranjo sowie auf Schrifttrdgern unbekannter Herkunft belegt, die alle zwischen 9.14.0.0.0
und 9.17.5.0.0 datieren.

4.4.9.2 Epigraphische Diskussion

Die zur Diskussion stehende Hieroglyphe setzt sich aus den Logogrammen <JUN>, <PIK>
und <K'UH> zusammen und wird juun pik k'uh transliteriert bzw. als "8000 k'uh" bzw. "8000
Gotter" iibersetzt (MacLeod 2004:292; Stuart 2011e:2). Die sprachliche Entzifferung und
Interpretation des Logogramms ,¢oPIK als "Biindel" und "Einheiten von 8000 Stiick" geht auf
Nikolai Grube und Linda Schele (1993) und David Stuart (Stuart 1987; 2005d:166). Das
Lexem pik fungiert im Klassischen Maya als Numeralklassifikator, der Einheiten von 8000
Stiick denotiert (Houston u. a. 2004:88). Gleichzeitig bedeutet das Lexem pik jedoch auch
"Rock, Kleidung" (Lacadena Garcia-Gallo und Wichmann 2004b:153) und bezeichnet zudem
das Gewebe, aus dem Biindel hergestellt wurden, in denen 8000 Einheiten eingewickelt oder
aufbewahrt wurden. Beispielhaft hierfiir sind Darstellungen von Textilbiindel in den
Wandmalereien Bonampaks, auf denen sich die Glosse jo' pik kakaw "5 Biindel zu 8000
Kakaobohnen" befindet (Miller 2001:239; Morehart u. a. 2004:54; Stuart 2012a). Im Kontext
der Hieroglyphe juun pik k'uh bedeutet der Ausdruck wortlich "8000 k'uh-Akteure", wobei die
Zahl 8000 im Klassischen Maya wie auch im kolonialzeitlichen Yukatekisch das Konzept
"unzdhlig", "unendlich grof}", "die Gesamtheit" zum Ausdruck bringt und damit im Fall der
Hieroglyphe fiir juun pik k'uh auf die gesamte bzw. unendliche Menge iibernatiirlicher
Akteure verweist (sub voce in: Bolles 2001; Stuart 2011¢)'*%. Im Zusammenhang mit der
Diskussion des Couplets chanal k'uh kabal k'uh auf Tikal Stele 31 (vgl. Stuart 2011¢) und in
der Inschrift dem so genannten Itzamnaaj-Gefdss (Boot 2008a) wurde bereits die Funktion

4! pybliziert von Karl Herbert Mayer (1995a:137)
'*> Im kolonialzeitlichen Yukatekisch denotiert piklis dem Diccionario de San Francisco zufolge "muchos, sin
numero" (Michelon 1976)
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und Bedeutung des Zahlbegriffs 8000 erdrtert (Kapitel 4.4.4). Die Eroffnungspassage von
Tikal Stele 31 (Abbildung 344) bezieht sich auf das Periodenende von 9.0.10.0.0. Laut
Inschrift wurde an diesem Tag die Anzahl jener iibernatiirlicher Akteure reduziert oder
halbiert, deren Eigennamen in Position B13 und B18 aufgelistet wurden (Stuart 2011e:2). Die
Wirkkraft tibernatiirlicher Akteuren war demnach mit dem Lauf der Zeit und den Zeitperioden
verkniipft und die Aufgabe eines Konigs bestand darin am Ende einer K'atun-Periode durch
entsprechende rituelle Handlungen die Erneuerung der Zeit zu {iberwachen und die damit
assoziierten libernatiirlichen Akteure im Kult zu pflegen (Stuart 2011e:1-3). Die Liste dieser
Akteure auf Stele 31 beginnt mit 1-PIK CHAN K'UH KAB K'UH > juun pik chan(al)
kab(al) k'vh "8000 himmlische k'uh (und) irdischen k'uh". Diese Hieroglyphenfolge findet
sich auch auf der so genannten Itzamnaaj-Keramik (Abbildung 302) Es handelt sich wohl um
eine vollstindige Schreibung des zur Diskussion stehenden Ausdrucks 1-PIK K'UH "8000
k'uh", wie er auch in Position H7 auf TIK Stele 31 verwendet ist und dort als verkiirzte
Schreibung von juun pik chan(al) kab(al) k'uh auftritt. Die Phrase chan(al) kab(al) k'uh ist
moglicherweise auch eine Kurzform von juun pik chan(al) kab(al) k'uh. David Stuart und
Kerry Hull vermuten, dass in dieser Passage religiose beliefs liber die Zahl sdamtlicher
iibernatiirlicher Akteure zum Ausdruck kommen, die mit dem Himmel und der Erde assoziiert
waren (Stuart 2011e:2), Hull sieht die Zahl 8000 als Metapher fiir "unendlich" und {ibersetzt
die Textstelle mit "eine unendlich groBe Zahl an Goéttern in Himmel und Erde" (Hull
2003:435). In Position A15 bis BI8 treten schlieBlich die Eigennamen {iibernatiirlicher
Akteure auf, die zum Repertoire dieser 8000 k'uh-Akteure zugerechnet werden kénnen. Stuart
vermutet, dass es sich entweder um eine Kategorie von k'uh-Akteuren handelt, oder um
eigenstindige Klassen iibernatiirlicher Akteure, die nicht als kuh aufgefasst wurden. Im
einzelnen sind die Ruder-Gotter (A15-B15), der Windgott als deren Begleiter (A16), die
oberste Vogelgottheit 7Zz'ikin (B16), der Sonnengott K'inich Ajaw (A17), die "grofle
Wasserschlange" witz' (B17-A18) und die koniglichen Ahnen bolon tz'akab ajaw genannt.
Der Text fahrt in A19 fort und berichtet, dass der Herrscher von Tikal Sihyaj Chan K'awiil
sich um dieses Periodenende kiimmerte (u kabij) und die Zeiteinheit vollendete (u tz'akbuj u
kabij) (Stuart 2011e:3-4). Als Ergebnis dieser Untersuchung ist festzuhalten, dass die
vollstindige Aussprache der fraglichen Hieroglyphenfolge auf TIK St. 31 und anderswo
wahrscheinlich juun pik chanal k'uh kabal k'uh lautete. Juun pik bzw. chanal kabal k'uh
stellen somit verkiirzte Schreibweisen dieses Ausdrucks dar.

Abbildung 344 — Abschnitt A12-B27 auf Tikal Stele 31 mit der Nennung von jun pik chan k'uh kab k'uh (B13-
B14) und anderer iibernatiirlicher Akteure im Zusammenhang mit der Periodenendfeier von 9.0.10.0.0.
Zeichnung von William Coe (nach Stuart 2011e)

4.4.9.3 Kontextualisierung
Das fritheste Vorkommen nach TIK St. 31 befindet sich auf Stele 23 von Naranjo (Abbildung
350) und tritt im Kontext eines Periodenende-Rituals auf, das der kontemporiare Herrscher
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zum Anlass der Vollendung des 14. K'atun in der Begleitung (vatij) der beiden Paddlergétter
und jun pik k'uh vollzog (tzutzuuy u 14 winikhaab k'alaw tuun k'ahk’ tiliw chan chahk k'uh sa’
ajaw yatij ZS6 ZS7 ch'an itz'at juun pik k'uh). Die Syntax ist ambivalent und somit lassen sich
zwel Interpretation formulieren: entweder handelt es sich um eine Aufzéhlung libernatiirlicher
Akteure (das Paddlergotter-Paar sowie alle anderen 8000 k'uh-Akteure) oder jun pik k'uh
"8000 k'uh-Akteure" fungiert als kategorialer Begriff, der die genannten Paddlergétter.

Abbildung 345 — NAR Stele 23, Passage G17-H22: Bericht iiber das Periodenende-Ritual zum Anlass des
K'atun-Ende 9.14.0.0.0 mit der Hieroglyphe jun pik k'uh in Position H17

Alle tibrigen Vorkommen des Ausdrucks jun pik k'uh sind nicht mit runden Kalenderdaten
bzw. Periodenenden verkniipft, sondern erscheinen im Zusammenhang mit Haus- oder
Tempeleinweihungen und Herrschaftsjubilden. Quirigua Stele D (Abbildung 346) etwa wurde
zum Anlass des Periodenendes von 9.17.5.0.0.0 errichtet und berichtet in der Inschrift vom
40jéhrigen Thronjubildum von K'ahk' Tiliw Chan Yopaat am Tag 9.16.13.4.17, der von
9.14.13.4.17 bis 9.17.14.13.2 das Herrschaftszepter in Hédnden hielt (Martin und Grube
2008:218). In der Passage A17-A21 erfahrt der Leser, dass der Konig an einem namentlich
nicht identifizierbaren Ort in Quirigua sein vierzigjahriges Amtsjubildum feierte (tzutzuuy u
cha' winikhaab ti ajawle). Sanktioniert wurde dieses Ereignis durch die Gegenwart oder
Wirkkraft simtlicher Ubernatiirliche Akteure, die im Text als jun pik k'uh bezeichnet sind; die
entsprechende Hieroglyphe, die dieses Ereignis beschreibt, ist nicht vollstindig lesbar und
lautet ye-?-TE' WINIK-ya. Es muss sich jedoch um die Referenz auf eine Aktivitit handeln,
die an einem Ort stattfand, bei der auch die groe Wasserschlange involviert war, deren
Eigenname in Position A21 genannt ist.
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Abbildung 346 — Passage A17-A21 von Stele D aus Quirigua berichtet iiber das 2-K'atun-Herrschaftsjubildum
von K'ahk' Tiliw Chan Yopaat, das in Gegenwart aller libernatiirlicher Akteur (jun pik k'uh) stattfand. Zeichnung
von Mathew Looper (Looper 2003)

Zwei weitere Belegstellen von jun pik k'uh finden sich in den Wandpaneelen von Tempel 11
sowie auf der groBen Hieroglyphentreppe von Gebdude 22 aus Copan (Abbildung 347). Die
zum Anlass des Periodenendes von 9.17.5.0.0 durch Herrscher Yax Pasaj Chan Yopaat

angebrachte Relieftafel berichtet in der fraglichen Textpassage von der rituellen Einweihung
von Tempel 11 (och k'ahk’) (Stuart 1992b:178).

Abbildung 347 — Die Westtafel am Siidtor von Tempel 11 in Copan enthdlt den Weihebericht, in dem das
fragliche Gebédude als Domizil 'aller k'uh-Akteure' bezeichnet wird (yotoot juun pik k'uh). Zeichnung von
Barbara Fash (Anonymus 1993).

Die Textpassage auf der Westtafel ist eine Fortsetzung der Inschrift auf der Osttafel am
Stidtor (vgl. Stuart 1998b; Stuart 2006¢). Der fragliche Textteil beginnt mit der Weiheformel i
och k'ahk' "dann trat Feuer hinein", das die rituelle Einweihung des Gebdudes mit Rauch und
Feuer beschreibt (Stuart 1998b:3861f.). Die Eigennamen des Gebédudes sind nur teilweise
lesbar und weiter unten im Text wird das Gebédude als ofoot bzw. Residenz der jun pik k'uh
"8000 k'uh-Akteure" (yotoot juun pik k'uh) bezeichnet. Moglicherweise handelt es sich dabei
um einen Hinweis, dass Tempel 11 von Herrscher 16 als Haupttempel aller {ibernatiirlicher
Akteure (jun pik k'uh) fungierte und demnach einst deren Bildnisse enthielt.
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Der Text auf Stufe 53 der Hieroglyphentreppe von Copan (Abbildung 348) enthilt ein
weiteres Vorkommen der Hieroglyphe fiir jun pik k'uh. Die Inschrift thematisiert auf dieser
Stufe die Enthauptung von Waxaklajuun Ubaah K'awiil am Tag 9.15.6.14.6, dessen Tod mit
der Geburt des Regengottes Yax Ha'al Chahk Yax Chum zusammenfillt (Lacadena Garcia-
Gallo 2004a) (siche Kapitel 4.4.2.2.2). David Stuart zufolge wurden Feuerstein und Schild auf
den kok witz-Berg gehoben (chahnaj), worauf der Herrscher mit diesen Waffen getotet wurde
(kK'a'ay v T533 sak ik'il tu tok' tu pakal). Der Tod des Konigs hatte laut Inschrift zur Folge,
dass in Copan keine Pyramiden (mih T685) gebaut, keine Altire (mih ZH8) aufgestellt noch
Siedlungsraum / Milpas angebaut wurden (mih kabch'en) (vgl. Vogt und Stuart 2005:160).
Uber #hnliche Folgen kriegerischer Attacken auf das sozio-religidse Leben berichtet etwa
auch die Westtafel im Tempel der Inschriften von Palenque, wo im Zuge der Angriffe
Calakmuls auf Palenque die Patronatsgottheiten von ihrem Standplatz geworfen wurden, das
Periodenende von 9.9.0.0.0 nicht zelebriert wurde und die Bildnisse der Patronatsgdtter nicht
geschmiickt wurden (vgl. Grube 1996; Martin und Grube 2008:160-162) (vgl. Kapitel
4.1.1.2). Der Text setzt mit der Aussage te/h/taj ya'an juun pik k'uh, pehtaj [...] fort:
"ausgewdhlt wurden die Reprisentationen bzw. Manifestationen (a'n) der jun pik k'uh (8000
Gotter), in Bewegung versetzt wurden ..." iibersetzt werden kann. Pe/h/taj bedeutet "rund
machen, in Bewegung versetzen" (nach Nikolai Grube, zitiert in: Schele 1992b:221{f.) und
erscheint in anderen Kontexten im Zusammenhang mit der Einweihung von Inschriften oder
Gebdudeelementen und bezieht sich im vorliegenden Fall auf die rituelle Aktivierung der
8000 k'uh-Akteure, die moglicherweise im Zuge der rituellen Erneuerung des Ortes zuvor
ausgewdhlt wurden (te/h/taj ya'an juun pik k'uh)

Abbildung 348 — Text der Hieroglyphentreppe von Gebdude 10L-22, Copan, Stufe 53: Der von Waxaklajuun
UBaah K'awiil und seine Apotheose als Gott. Zeichnung von David Stuart (Stuart 2005b)

Als Fazit ist festzuhalten, dass der selten attestierte Ausdruck jun pik k'uh sich in allen
bekannten Fillen auf ein quantitativ festgelegtes Kollektiv von 8000 iibernatiirlichen Akteure
innerhalb eines belief systems bezieht (vgl. Kehrer 1990). Diese Zahl ist jedoch nicht absolut
aufzufassen, sondern steht metaphorisch fiir die unzéhlbare Menge iibernatiirlicher Akteure
im jeweiligen religidsen Vorstellungs- und Uberzeugungssystem.
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4.4.10 k'ahk' k'uh

K'UH

PNG Pancel 2 a 9.11.15.0.0 9.3.16.0.5 K'in MB3 KAK" ol ahk xukalnahh ajaw

PX4 ... ST8 mat k'inich u sotz' icham ajaw wa'waan ta BM9-le
PAL Tempel 21, 9.15.5.0.0 913.17.9.0 k'an joy chitam k'uhul K'AK'  okib ch'ok u pakal k'inich ch'ok k'uhul
Thronbank e e bakal ajaw u naah K'UH  bakal ajaw ha'ob ki-ZQ6-la-ja MBS-na-
yokbil ja ta ch'ab ak'abil yichnal k'awiil
> alay k'al PT4 yich
yuluxil yuk'ib ta tzih K'AK'  ST8-naah hix witz ajaw baahkab yal
COL Kerr 3844 @ L] -] te'el  kan (ka-ACH) K'UH  ixik yax AC5-ke-e
3 o) ihch'aak-wa kab-nu

Tabelle 86 - Vorkommensnachweis der Hieroglyphe fiir k'ahk’ k'uh

4.4.10.1 Vorkommen

Insgesamt drei Vorkommen konnten im Rahmen dieser Studie aus den Texten isoliert werden
(Tabelle 86). Das fritheste Vorkommen datiert 9.11.15.0.0 und stammt aus in einem
Eigennamen auf Tafel 2 aus Piedras Negras. Ein weiterer Belege findet sich in einer
Throninschrift aus der Regierungszeit des Konigs von Palenque, K'inich Ahkal Mo' Nahb 11,
und ein weiterer Kontext findet sich im Eigennamen eines Adeligen aus Hix Witz (Zapote
Bobal, El Pajaral oder La Joyanca) (vgl. Martin und Reents-Budet 2010:3), der im Weihetext
auf einer Keramik unbekannter Herkunft inzisiert wurde. Der spéteste Beleg aus Palenque
datiert 9.15.5.0.0.

4.4.10.2 Epigraphische Diskussion

Besagte Hieroglyphe besteht aus den beiden Logogrammen <K'AK'> "Feuer" und <K'UH>.
Die sprachliche Entzifferung und die Bedeutung von k'ahk’ als "Feuer" ist gesichert (vgl.
Kaufman und Justeson 2003:512-514; Macri und Looper 2003b), der zur Diskussion stehende
Ausdruck ist daher als "Feuer-k'uh" zu libersetzen - dessen Bedeutung und Funktion soll {iber
die Analyse dieser Vorkommen erschlossen werden.

4.4.10.3 Kontextualisierung

Das fritheste Vorkommen der fraglichen Hieroglyphe findet sich auf Tafel 2 von Piedras
Negras (Abbildung 349), die wihrend der Regierungszeit von Herrscher 2 am Tag 9.11.5.0.0
geweiht wurde. Laut Inschrift gedenkt Herrscher 2 am Tag 9.11.6.2.1 dem 20jdhrigen
Todestag seines Vaters, indem er in Gegenwart der k'whuul "Bildnisse" lokaler
Patronatsgottheiten den ko'haw-Kopfputz in Empfang nimmt, den bereits ein dynastischer
Vorfahr mit dem Namen Yat Ahk (vgl. Lopes 2005b), knapp 150 Jahre frither in den
Gegenwart untergebener Adeliger aus Yaxchilan, Bonampak und Lacanha empfangen hatte.
Die Bildszene reprisentiert historischen Akt am Tag 9.3.16.0.5 und zeigt den damaligen
Konig Yat Ahk im Kriegerornat (Teufel 2004:474-479; Martin und Grube 2008:141,143f.;
Fitzsimmons 2009:149) (siehe auch Kapitel 4.1.21.2.1).

Die zur Diskussion stehende Hieroglyphe findet sich in der Nominalphrase {iber dem vierten,
knienden Individuum von links, die jedoch nur teilweise verstiandlich ist und bislang in keiner
weiteren Inschrift identifiziert wurde. Die Nominalphrase beginnt mit der bislang noch nicht
entzifferten Hieroglyphe T544:233 (D'l), gefolgt von K'AK' K'UH (E'l) und mo-o-ta-la a-
ki (D2-E'2) sowie dem toponymischen Titel T756-ka-la-NAH ajaw, der mit dem Ort
Lacanha assoziiert ist (vgl. Mathews 1991). Es handelt sich hierbei um einen jungen Adligen
und Krieger, der aus dem benachbarten Lacanha nach Piedras Negras reiste um feierlich den
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teotihuanekischen Kriegerkopfputzes ko'haw aus den Handen des Herrschers von Piedras
Negras zu empfangen.

Abbildung 349 — Piedras Negras Relieftafel 2: Nominalphrase iiber der vierten Person von links mit der
Hieroglyphe <K'AK' K'UH> in Position E'l. Zeichnung von David Stuart

Die in der Nominalhieroglyphe attestierte Hieroglyphe fiir k'ahk’ k'uh identifiziert das nicht
lesbare Element T544:233 als Eigenname eines libernatiirlichen Akteurs, der als "Feuer-k'uh"
kategorisiert wird. Das Graphem zeigt eine anthropomorphe Figur, die mit ihren Armen das
Graphem K'IN "Sonne" iiber ihren Kopf hebt und wegen der mit Hitze assoziierten Sonne
moglicherweise als Feuer-k'uh kategorisiert wurde. Der Eigenname dieses k'uh-Akteurs findet
sich in Varianten auch in den Texten anderer Stétten, wie etwa auf QRG Altar O', QRG Stele
E, wo an der Stelle des menschlichen Gesichts ein Jaguarkopf auftritt. Eine thematische
Variation dieses Theonyms findet sich auch in der Hieroglyphe CHAN+T233, wo anstelle
des Graphems <K'IN> das Zeichen <CHAN> "Himmel" hochgehoben wird (Abbildung
350). Es handelt sich hierbei um ein bislang unentziffertes Element aus der Nominalphrase
des lokalen Herrschers "Sky-Xul", der in Quirigua als 15. Herrscher thronte. Bei allen
Vorkommen dieser Hieroglyphe kommt das Konzept des Tragens eines Himmelskorpers zum
Ausdruck. Eine sprachliche Entzifferung ist bislang noch nicht vorgeschlagen worden.
Wichtig fiir die vorliegende Diskussion ist das Ergebnis, dass k'ahk’ k'uh eine Kategorie
tibernatiirlicher Akteure umschreibt, die mit dem Stiitzen und Tragen der Sonne in
Verbindung gebracht wurde und deshalb wahrscheinlich mit "Feuer, Warme" assoziiert ist.

Abbildung 350 — Ausgewahlte Beispiele der "Himmels- bzw. Sonnentriger"-Hieroglyphe CHAN + T233 (QRG
Alt O' und St. J) und K'IN + T233 (PNG Pan. 2). Zeichnungen von Mathew Looper (links) und David Stuart
(rechts).

Das zweite Vorkommen der Hieroglyphe <K'AK' K'UH> ist ebenfalls im Kontext einer
Nominalphrase attestiert und findet sich auf einer reich mit Bildszenen und Texten
ausgestatteten Thronbank, die vor wenigen Jahren in Tempel 21 in Palenque entdeckt wurde
und zum Bild- und Textprogramm des Herrscher K'inich Ahkal Mo' Nahb III gehort, der mit
der Widmung offentlicher Memoria an die in Bild, Text und Architektur zum Ausdruck
gebrachte herrschaftliche Ideologie seiner beriihmten Vorginger K'inich Janab Pakal I und
K'inich Kan Balam II anschloss und auf diese Weise eine Zeit iiberbriickte, die durch Kriege
und dynastische Briiche gekennzeichnet war (Martin und Grube 2008:172-174).
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Abbildung 351 — Text auf der Thronbank in Tempel XXI von Palenque. Zeichnung von Yuri Polyukhovich,
2003.

Die fragliche Thronbank von Tempel 21 (Abbildung 351) folgt im wesentlichen dem Bild-
und Textprogramm auf der Thronbank von Tempel 19, welche die Inthronisation des neuen
Herrschers K'inich Ahkal Mo' Naab 111 in der Gegenwart bedeutender Reprasentanten des
lokalen Adels thematisiert, deren Unterstiitzung der neue Herrscher gewinnen musste, da mit
der Gefangennahme von K'inich K'an Joy Chitam 111 die dynastische Abfolge unterbrochen
war (Stuart 2000c; 2005d; Marken 2007; Stuart 2007¢). K'inich K'an Joy Chitam II wurde von
seinem Neffen K'inich Ahkal Mo' Nahb IIl auf dem Thron gefolgt, dessen Vater der jlingste
Sohn von K'inich Janab Pakal I war (Martin und Grube 2008:173). Wahrend K'inich Ahkal
Mo' Nahb III im Fokus des Textprogramms von Tempel 19 stand, bildete sein Bruder, K'inich
Janab Pakal II, den Mittelpunkt des Bild- und Textprogramms von Tempel 21 (vgl. Martin
und Grube 2008:174). Die Inschrift bezieht sich am Anfang auf das Datum 9.13.17.9.0 und
verweist auf ein Einweihungsritual eines Objekts, das im Text hieroglyphisch als u na-hi yo-
ko-bi-li > u naah y-ok(i)bil "sein erstes ok(i)bil"'* bezeichnet ist und als Besitz von k'ahk’
k'uh deklariert ist. Es handelt sich dabei um ein Objekt, das laut Inschrift auf der Thronbank
von Tempel 19 "geformt, gebaut, konstruiert" wurde und wahrscheinlich ein Monument oder
Konstruktion bezeichnet, bei der es sich um die Plattformen von Tempel 19 und 21 handelt,
auf denen die Bildnisse iibernatiirliche Akteure aufgestellt wurden (Stuart 2005d:92-93). Im
vorliegenden Fall ist der Besitzer dieser Plattform k'ahk’ k'uh "Feuer-k'uh". Moglicherweise
besteht ein Zusammenhang mit dem zeitlich und rdumlich weit verbreiteten hofischen Titel

' Stuart analysiert den Ausdruck als ok-Vb und ok-ib und interpretiert "place for the foot, pedestal" (Stuart
2005d:92).
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yajaw k'ahk' "Herr des Feuer", der auf die militdrisch-religiose Funktionen des jeweiligen
Trégers verweist (Stuart 2005d:18). Laut Zender war der Titeltrdger ein Krieger-Priester
dessen Aufgabe darin bestand tlibernatiirlichen Akteuren Inzens zu opfern, die Tempelfeuer zu
pflegen und die figiirlichen Weihrauchbrenner herzustellen (Zender 2004c:210). Es kann
daher durchaus sein, dass k'ahk' k'uh iibernatiirliche Akteure bezeichnet, die eng mit den
Trégern des yajaw k'uh-Titels assoziiert waren

Abbildung 352 — Zeichnung der Inschriften auf dem Gefdss Kerr 3844. Zeichnung von Barbara Fash.
(www.mayavase.com)

Das dritte Vorkommen der Hieroglyphe befindet sich auf einer Keramik unbekannter
Herkunft, die in der Datenbank von Justin Kerr unter der Nomenklatur 3844 zu finden ist
Abbildung 352 und (Abbildung 353). Die relevante Phrase findet sich in der Nominalphrase
in der Inschrift am oberen Rand des Gefédl3es, die neben dem Eigennamen ihch'ak kabnu[l]
k'ahk' k'uh 11013? (H-J) den toponymischen Titel Aixwitz ajaw tragt (K-L) und somit dessen
Tréager als Herrscher der Stitte Hixwitz auszeichnet, die mit Zapote Bobal, El Pajaral und La
Joyanca assoziiert wurde (vgl. Martin und Reents-Budet 2010:3). Das Geféss enthielt einst
tzite'el-Kakao und gehorte dem Herrscher von Hixwitz. Da bislang keine weiteren
Vorkommen dieses Eigennamens attestiert werden konnte, konnen kaum Riickschliisse auf
die Funktion und Bedeutung der Hieroglyphe k'ahk’ k'uh gezogen werden. Einzig die
Ikonographie des Gefdlles konnte Hinweise hierfiir enthalten: die Darstellung zeigt die
Aufwartung von Adeligen im Kostiim iibernatiirlicher Akteure vor einem Tempel, in dessen
Innerem ein Ahnenbiindel auf einer Thronbank liegt (Fitzsimmons 2009:78-79). Auf der
obersten Plattform verbrennt Blut oder Lebenssubstanz (yax k'an) in einem zoomorph
gearbeiteten Rauchergefiass und moglicherweise besteht ein Zusammenhang zwischen dem in
der Nominalphrase genannten k'ahk’ k'uh und dem brennenden Riuchergefaf3.

Abbildung 353 — Abrollung eines polychromen Gefidfles mit Inschrift und Szenen, welche die rituelle Verehrung
eines Verstorbenen Herrschers thematisieren, dessen Korper im Biindel auf dem Thron im Gebédude eingehiillt
liegt (Kerr 3844). Photographie von Justin Kerr (www.mayavase.com).
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Die vorliegenden Kontexte von k'ahk’ k'uh erlauben wenig Aufschluss iiber dessen
Funktionen und Bedeutungen. Ein Kontext ist im Bereich der rituellen Ahnenverehrung
angesiedelt (Kerr 3844), ein weiterer Kontext enthdlt Hinweise auf einen Zusammenhang
zwischen dem Amtstriger yajaw k'ak' ("Herr des Feuers") und k'ahk’ k'uh und das friiheste
Beispiel dieses kategorialen Begriffs ist mit iibernatiirliche Akteuren assoziiert, die mit
hitzigen Himmelskorpern und somit Feuer und Warme in Verbindung standen.
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4.4.11 mam k'uh und saku|[n] k'uh

tzuhtzaj  tanlamal  lakamtun  u
chabyjiy ixiim T233 witz' u pataj bah
ajaw u ?-ti-ya u ?-ti ilaaj tu ch'ab ti
ak'aal chan winikhaab ch'ajoom

MAM

u  sakun  k'uh
chante' ajaw bolon
k'awiil yax k'al kuy
T233 ch'ulis u baah

CPN St. P 9.9.10.0.0 9.9.10.0.0 k'ahk' u ti' chan yopaat ?-ne yax K'UH ti kaloom ?
chiit chan jal k'al k'inich ? k'al nun yutuknal T756-nal
?-nal T756-pi ajaw nohol kaloomte'
u ?-? u baah ch'ab u ch'ab tahn ta
k'uh ST1
— chante' ajaw bolon
& 2 9.9.10.0.0 9.9.10.0.0 wsaka ot K
§He .9.10.0. .9.10.0. [...] K'UH 7233 ch'ulis u baah
") . ti  kaloom ?
T yutuknal T756-nal
u chan ... chan te'
ajaw bolon k'awiil
ha'i' u tzutzlaj yitaj
CPN St.2 9.11.0.0.0 9.10.15.13.0 w baah an u jo' 227 1i 726 u i‘g‘:};’; yax izip u kabijiy
chanal k'uh k'abal
k'uh PES ZZ6 ZZ7 u
u chan chan te'
tzutzaj 11 k'atun ilaj u kab ti' chan Zl a'w bolon tk iw;ll.
yax ux tunnal ... BT6-ne ux k'atun MAM at .ou iy
CPN St. 12 9.11.0.0.0 9.11.0.0.0 ch'ajoom K'ahk' u ti' chan ... kuhul " " yaty yax fzip u
P A , K'UH  kabijiy channal k'uh
xukpi ajaw kaloomte' kaloomte' u kabal Kuh u way?
baah ZZ7 ZZ6 : . N
aj ... k'uh tak ... tzi-
? wa-?
U
CPN St J 913.10.0.0 913368 kiam k'inich yax k'uk' mo' ux AM3 K,]\[/Jlﬁl\[/} ti ,ux witik ti chan
yichnal sa-ku ch'en
K'UH

Tabelle 87 - Vorkommen von mam k'uh und sakun k'uh

4.4.11.1 Vorkommen

Die Hieroglyphenfolge mam k'uh + saku[n] k'uh findet sich ausschlieBlich in Copan in Texten
der drei sukzessiven Herrscher 11, 12 und 13, die auf Stele P, Stele 2, Stele 12 und Stele J
festgehalten sind (Tabelle 87). Das fritheste Vorkommen befindet sich auf Stele P (9.9.0.0.0)

und der spiteste Beleg auf Stele J (9.13.10.0.0).

4.4.11.2 Epigraphische Diskussion

Die Entzifferungen und Interpretationen der Grapheme sn\gMAM "Enkel, GroBvater, Ahn"
sowie des hieroglyphischen Ausdrucks sakun fiir "dlterer Bruder" gehen auf David Stuart
zuriick (1997b; 2007f) (Abbildung 354). Beide Ausdriicke sind in Copan mit dem k'uh
gekoppelt und in zwei Féllen bilden mam k'uh und sakun k'uh ein Couplet (CPN St. P, St. J).

Abbildung 354 — Das Hieroglyphenpaar MAM K'UH und sa-ku K'UH "Ahnen-k'uh" "élterer Bruder-k'uh" in
den Inschriften Copans (Stele P, links und Stele J, rechts). Zeichnungen von Barbara Fash.
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4.4.11.3 Kontextualisierung
Die folgende Diskussion basiert auf der epigraphischen Analyse und inhaltlichen Diskussion
von Stele P und J von Copan, die bereits in Kapitel 4.3.1.1 vorgenommen wurde. Ich verweise
daher auf dieses Kapitel - im vorliegenden Abschnitt werden lediglich die wichtigsten
Ergebnisse zusammengefasst.

Das fritheste Vorkommen von mam k'uh und sakun k'uh befindet sich auf Stele P (Abbildung
277), die zum Anlass des Periodenendes von 9.9.10.0.0 wihrend der Herrschaft von
Herrscher 11 bzw. "Butz' Chan" errichtet und uber Rituale handelt, die im Kontext dieses
Kalenderdatums durch den Herrscher vollzogen wurde. "Butz' Chan" fiihrt in seiner
Nominalphrase neben seinem Konigsnamen die Namen iibernatiirlicher Akteure und fiihrt
gemiss dem Text Opferhandlungen fiir verschiedene k'us durch, die im Text genannt werden.
Die Inschrift beginnt mit der Phrase tzu/hjtzaj tanlamal lakamtuun "vollendet wurde die
'Halb-Perioden' Steinstele" und bezieht sich auf das Periodenende von 9.9.10.0.0. Ein
tibernatiirlicher Akteur mit den Namen Ixiim T239 ek’ ha' witz' winik fihrt das Periodenende
aus. Die Darstellung auf der Vorderseite von Stele P zeigt, dass es sich hierbei um Herrscher
11 handelt, der als Personifikation dieses iibernatiirlichen Akteurs agiert. Ixiim 7239 ek’ ha'
witz' winik ist der Eigenname des schlangenartigen Akteurs der wiassrigen Unterwelt, der mit
identischen Namensbestandteilen auch in Inschriften aus Quirigua und Tikal attestiert ist
(Schele 1990c; Wanyerka 1996b:84) und in der Literatur wegen der Schlangenmorphologie
auch als "double-headed serpent bar" bzw. "water serpent”" bezeichnet wird (Hellmuth 1987;
Stuart 2007j) (siehe auch Kapitel 4.4.5). Die Inschrift auf Stele P setzt mit einem
Schopfungsbericht fort, wonach mam ajaw "Urviter Herr" einen Schopfungsakt vollzogen (u
pataaj). Der Text fahrt mit der Aussage fort, dass Herrscher 11 im Ornat der Gottheit AX2-ne
Chit K'uh Jal Tzutz K'inich ? Tzutz Ak'ab [...] an diesem Ritual teilnahm und ein Aderlass an
seiner Zunge durchfiihrte. Die Inschrift berichtet auf der Nordseite, dass er dieses Blutopfer,
fiir die k'uh durchfiihrte (v baah u ch'ab ta k'uh). Aus dem Text wird deutlich, dass es sich
dabei um die Paddlergétter handelt, die Verstorbene in ihrem Kanu in die Unterwelt fahren
und die Personifikation von Tag und Nacht représentieren. Sie sind laut Text auf Stele P mam
k'uh "Ahnengétter" — und wahrscheinlich die vorher im Text genannten mam ajaw. Zudem
werden sie auch als dltere Briidergotter (sakun k'uh) von chante' ajaw, bolon k'awiil, yax k'ab
kuy, yemal itzam usw. bezeichnet (siehe auch CPN Stele 2, 12 und J) - Chante' 4jaw und
Bolon K'awiil wurden koknoom "Wichter" identifiziert, die als Patronatsgottheiten des
Herrschers "Butz' Chan" (Herrscher 11) fungierten (Kapitel 4.1.21.3.1).

Der Text auf Stele P erlaubt Riickschliisse auf ein System lokaler Vorstellungen und
Uberzeugungen iiber Interaktionen und Handlungsprofile iibernatiirlicher Akteure. Laut
Inschrift waren die mam ajaw "Ahnenherren" an der Schopfung beteiligt (v pataaj). Es
handelt sich dabei um die Paddlergotter, die weiter im Text als mam k'uh "Ahnengotter"
bezeichnet sind. Die Inschrift nennt aber nicht nur géttlichen Ahnen und Vorfahren (mam k'uh
bzw. mam ajaw), sondern bezeichnet die Paddler als dltere Briider bzw. Gétterbriider (sakun
k'uh) der lokalen Patronatsgétter chante' ajaw, bolon k'awiil, yax k'ab kuy, yemal itzam. Dies
spricht dafiir, dass die libernatiirlichen Akteure als dltere, gottliche Briider des Herrschers
aufgefasst wurden, deren Aufgabe es war, den Konig als jiingeren Bruder zu schiitzen. Der
Text auf Stele P erlaubt damit Einsichten in eine lokale "Theologie", mit deren Hilfe
Riickschliisse auf {iberregional verbreitete Vorstellungen und Uberzeugungen iiber
Handlungsprofile und "Sozialstrukturen" unter iibernatiirlichen Akteuren moglich werden.
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k'am k'inich yaxk'uk'mo’

"der Empfang von k'inich yaxk'uk'mo™
ux yop hu'n

"dreiblattriges Papierstirnband"
yichnal

"im Angesicht"
u mam k'uh

"seiner Ahnengdtter”
u sakufn] k'uh

"seiner dlteren Briidergotter"
utiiy uxwitik chanch'en

"dies geschah in Copan"

Abbildung 355 — Copan Stele J: Textstelle mit Transkription und sinngemiBer Ubersetzung iiber die
Inthronisation von Herrscher 13 in der Gegenwart von mam k'uh sakun k'uh "Ahnen- und é&ltere Briider-k'uh".
Zeichnungen von Barbara Fash.

Die Ausdriicke mam k'uh und u saku/n] k'uh sind auch auf der Riickseite von CPN Stele J
aufgefiirt (Abbildung 355). Die relevante Textstelle bezieht sich auf die Inthronisation von
Herrscher 13, der laut Inschrift am Tag 9.13.3.6.8 in Gegenwart (yichnal) von mam k'uh und
sakun k'uh das konigliche Stirnband namens yop hu'un am Ort ux witik chan ch'en (Copan)
empfing (Abbildung 279). In Analogie zur Inschrift auf Stele P sind mit mam k'uh die
Paddlergodtter angesprochen und saku/n] k'uh sind die Patronatsgotter des Konigs, die als
gemiss Stele P und Stele J als dessen éltere Gotterbriider bezeichnet sind.

4.4.11.3.0 Exkurs: Die Paddlergotter

Die den Gegensatz von Tag und Nacht symbolisierenden Paddlergotter zdhlen zu den
ehrwiirdigen und greisen Akteuren der klassischen Mayareligion, die zu Beginn der
gegenwartigen Zeitperiode als Schopfergottheiten agierten und in ihrem Kanu Verstorbene in
die Unterwelt paddelten oder Wolken am Firmament bewegten (Schele und Miller 1986:269-
271; Looper 1992; Freidel u. a. 1993; Stuart u. a. 1999b:169-171; Mathews 2001 [1977];
Bassie-Sweet 2002; Stone und Zender 2011:51,129). Obschon die beiden Akteure mit dem
rituellen Blutopfer vorwiegend im Zusammenhang mit Periodenendritualen erwidhnt werden,
besteht eine klare Beziehung zwischen den Paddlergdttern und dem Sammeln von Wasser und
dem Herbeifiihren von Regen tragenden Wolken am Himmel (Houston, zitiert in: Wright
2011:69). Deren bis heute nicht lesbaren anthropomorphe Nominalhieroglyphen
reprasentieren greise, menschliche Gesichter mit theosynthetischen Merkmalen (Schele
1987a; Stuart 1988a; Villela 1991; Martin 2007b), wie etwa das Jaguarohr des mit der
Nachtsonne und dem Jaguargott der Unterwelt assoziierten Jaguar-Paddlers (ST1) oder der
durch die Nase gebohrte Knochen bzw. Stachel des Rochenstachel-Paddlers (SNC), der als
Manifestation der Tagessonne galt. Die Schreiber verwendeten neben den beiden
Portraithieroglyphen auch die Zeichen ZZ6 anstelle von SNC und das Graphem ZZ7 anstelle
von ST1 (Stuart 1984c). Hinweise auf die Aussprache dieser Hieroglyphen konnten die an
ZZ6/SNC angehdngten phonetischen Zeichen /na/ und /ti/ bzw. /ta/ sein, wobei letztere als
Suffix flir das Graphem ZZ7 bzw. ST1 fungieren kann (MacLeod, in Schele 1992b:257-259).
MacLeod schlédgt vor, dass ZZ6 bzw. SNC eine Schreibvariante fiir itz'at "Kiinstler, Weiser,
Schopfer" und das Graphem ZZ7 bzw. ST1 den Lautwert CHAN "Himmel" denotieren
konnte. Ich interpretiere diese phonetischen Suffixe hingegen als kondensierte Schreibung der
Phrase chan itz'at "Kiinstler / Weise im Himmel", die in mehreren Fillen den Eigennamen der
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Paddlergotter folgt (Beispiele: JIMB Stele 1, QRG Alt. P', SCL St. 1, IXK St. 2, CPN St. J)
und als deren Epiklese fungiert (MacLeod, in Schele 1992b:257-259).

Der im Epithet dieser Akteure zum Ausdruck gebrachte Bezug zum Himmel (chan
itz'at "Kiinstler / Schopfer im Himmel") kommt ikonisch auf endklassischen Darstellungen
auf Stelen aus dem zentralen Peten zum Ausdruck, auf denen dieses Paar iibernatiirlicher
Akteure in Wolken oder Rauchschwaden gehiillt Szenen iiberschauen, die den Herrscher
hdufig bei der Ausfithrung kultischer Handlungen im Zusammenhang mit Periodenenden
zeigen (Abbildung 356). Indem der Herrscher sein Blut oder andere kultisch wertvolle
Fliissigkeiten rituell verbrannte, erzeugte er Rauchwolken und gebar darin die Paddlergoétter,
die im Gegenzug den fiir das Wachstum der Vegetation bendtigten Regen herbeischickten
(Stone und Zender 2011:51). Diesen mythischen Schopfungsakt wiederholten die Herrscher
periodisch in einer festgelegten Abfolge von Kulthandlungen. Das Aufrichten von
Monumenten, das Umwickeln von Steinen und das Verschiitten des koniglichen Blutes
bildeten die wesentlichen kultischen Handlungen bei so genannten Periodenendritualen, die
bei der Vollendung von 5, 10, 15 sowie 20 Jahresperioden vollzogen wurden. Diese
Handlungen waren im Mayagebiet zeitlich und rdumlich weit verbreitet und besassen nach
Nikolai Grube wohl die Funktion und Bedeutung, jene Akte der Schopfung zu re-inszenieren,
die einst in der mythischen Vergangenheit die Welt konstituierten und durch die "das
Universum in Bewegung gesetzt wurde" (Grube 2010:33-34). Die zum Anlass des
Periodenende 10.2.10.0.0 errichtete Stele aus 1 aus Jimbal (Abbildung 356) etwa zeigt den
lokalen Herrscher - erkennbar am K'awiil-Zepter-, der laut Inschrift und Darstellung das
Periodenende mit einem Streuritus in Gegenwart der beiden Paddlergétter zelebriert (u
chokow ch'aaj ti tahnlam), die in Rauchschwaden eingehiillt iiber dem Akteur schweben und
laut Namensinschrift als naah jo' chan itz'aat "Weise / Schopfer von Naah Jo' Chan" tituliert
werden. Naah Jo' Chan "Erster 5-Himmel" ist laut den verschiedenen Schopfungsnarrativen
der Eigenname jenes primordialen Ortes, an dem die Kreation der gegenwirtigen Zeit mit der
Errichtung der ersten drei Steine durch die Schopfergotter - darunter auch die Paddlergétter -
thren Anfang genommen hat (Carrasco 2010:612-615) (siehe auch Kapitel 4.4.16.6).

Abbildung 356 — Jimbal Stele 1 mit der Darstellung eines Herrschers iiber dem, eingehiillt in Wolken, das
Paddlerpaar schwebt und auf diese Weise der Handlung des Konigs beiwohnt. Zeichnung von William Coe
(Jones und Satterthwaite 1982).
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Die ausschlieBlich in Copan als mam k'uh "Ahnen-k'uh" und "dltere Briider-kuh" titulierten
Paddlergotter waren, wenn man die bisherigen Erkenntnisse ohne Riicksicht zeitlich-
raumlicher GréBen synthetisiert, in der Klassik eng mit dem Kreislauf von Leben und Tod
assoziiert und reprisentierten zwei divergierende Pole bzw. Wirkkrifte in transformativen
Lebensprozessen, die symbolisch in der Opposition und dem periodischen Wechsel von Tag
und Nacht bzw. von Tod und Leben zum Ausdruck kamen. In Tikal etwa sind aus
Grabkontexten Bilddarstellungen mit Texten auf Knochen erhalten, welche die Rudergotter
als Kanufiihrer zeigen, die den verstorbenen Maisgott und dessen Tierbegleiter durch die
wissrige Unterwelt rudern und ihn zum Ort seiner Wiedergeburt geleiten (Stuart 1984c;
Schele 1987a; Stuart 1988a; Villela 1991; Looper 1992; Quenon und Le Fort 1997). Der
Maisgott versinnbildlicht in diesem Kontext den verstorbenen Herrscher von Tikal, der gleich
einer Maispflanze nach der Reise durch die Unterwelt als neuer Maisspross wiedergeboren
wird (vgl. Eberl 1999).

Die Bedeutung der Paddlergotter als Wirkkriafte des Lebens und deren periodischen
Erneuerung kommt in iiber 60 hieroglyphischen Belegstellen zum Ausdruck, wonach die
Paddlergotter Periodenende-Ritualen beiwohnten oder in der Personifikation durch die
Herrscher selbst die Zeremonien vollzogen. Die Anwesenheit bzw. die Autoritdt der
Paddlergotter bei diesen Periodenendritualen kommt in den Inschriften mit den relationalen
Ausdriicken yitaj "die Autoritdt von" und yichnal "in der Gegenwart von" zum Ausdruck. Des
weiteren findet sich hiufig die Phrase das Lemma yatij, das semantisch mit yitaj substituiert
(Kapitel 4.1.8). Nikolai Grube schlug vor, ya-ti-ji als "Begleiter" zu interpretieren, da sich im
kolonialzeitlichen Tzotzil der Eintrag at-ey "Partnerschaft mit jemanden eingehen" erhalten
habe (zitiert in: MacLeod und Stone 1995:175). Fiir das Proto-Maya wurde *aty und *ety mit
der Bedeutung "Partner, Freund" rekonstuiert (Kaufman und Justeson 2003:1520) und
aufgrund der Sachlage, dass der Ausdruck eine relationale Funktion erfiille, erschien diese
Interpretation durchaus plausibel. Stephen Houston, David Stuart und John Robertson
verdffentlichten eine alternative Interpretation des Ausdrucks yatij als nominalisierte Form
des intransitiven Verbs "baden" (Stuart u. a. 1999a:11-50; Stuart u. a. 1999b:169-171; Wald
2007:416). Die Autoren begriinden diese Interpretation linguistisch und unterstiitzen ihre
Lesung mit Darstellungen aus der Maya-lkonographie: im Proto-Ch'olan, dem Ch'orti' und
Ch'olti stehe die Wurzel -at- fiir das intransitive Verb "sich baden" und zudem zeigten
Darstellungen der Paddlergotter auf Stelen die beiden Akteure schwebend in Wolken
eingehiillt. Stuart, Houston und Robertson interpretieren aufgrund dieser lexikalischen
Grundlagen die Form yatij als nominalisiertes Antipassiv mit der Bedeutung "(es ist) ihr
Baden von" und Barbara MacLeod iibersetzt den Ausdruck als "sie haben [Objekt] gebadet"
(MacLeod 2004:294). Robert Wald zeigte, dass yifaj und yatij austauschbar verwendet
werden konnen (Wald 2007), so dal Nikolai Grubes urspriinglicher Vorschlag, ya-ti-ji
semantisch als "Begleiter" zu interpretieren, plausibel ist. Das Lemma yatij konnte somit
morphologisch als y-atij zu gliedern sein und ein deriviertes Substantiv mit privokalischem
Ergativpronomen y- repriasentieren (Sanz Gonzalez 2006:623-625). Neben der Interpretation
"Begleitung" und "Baden" fiir die verbale Nominalwurzel atij erscheint aufgrund einer
Verkniipfung mit dem transitiven Verb "vollenden" (fzutz) auch die Bedeutung "Zahlung (von
Zahlen)" plausibel. Im Tzotzil und Tzeltal sind af und ajtay fiir das transitive Verb "(Zahlen)
zdhlen" sowie ofol bzw. ahtal fiir "Zéhlung" attestiert (Kaufman 1972:94; Kaufman und
Justeson 2003:185). Im kolonialen Tzeltal finden sich die Morpheme atay "contar", atayegh
"contado; contador", atal "cuenta" (Ara 1986:244). Zeiteinheiten wurden nicht nur
mathematisch vollendet, sondern sie wurden erneuert und damit wiederholt — der Herrscher
kiimmerte sich somit um die Pflege der Zeit und war dafiir verantwortlich, dass die
Zeiteinheiten nicht nur vollendet wurden, sondern auch zyklisch und damit endlos ihre
Fortsetzung fanden. Die Paddlergétter konnten somit jene Gotter sein, welche fiir die Zahlung
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der Jahre und somit fiir die Wahrung der zeitlichen Ordnung zustdndig waren. Die folgende
Zusammenstellung zeigt abschlieBend sdmtliche Vorkommen der Paddlergdtter in den
Inschriften und belegt die enge Bezeihung zwischen diesem iibernatiirlichen Akteur-Paar mit
dem Zdhlen der Zeit bzw. der Vollendung von Zeiteinheiten. Ausserdem zeigt die
Aquivalenzanalyse die Substitution zwischen yatij und yitaj und unterstreicht damit Grubes
urspriingliche Interpretation von yatij als "Begleiter".

Monument Weihedatum Bezugsdatum Kotext Relation] Kotext
ARP St. 1 9.9.0.0.0 9.09.0.0.0 u baah an 777 7276
CPN AltH' 9.13.0.0.0 9.13.0.0.0 yatij ST1 SNC
CPN St. 7 9.9.0.0.0 9.9.0.0.0 u k'alaj tuun ST1 SNC itz'aat
CPN St. P 9.9.10.0.0 9.9.10.0.0 u baah u ch'ab ta k'uh ST1 SNC mam k'uh u
sakun k'uh 4 ch'ok ajaw
bolon k'awiil
CPN St. P 9.9.10.0.0 9.9.10.0.0 u baah ...ti 777726
CPN  Alt.  9.12.0.0.0 9.12.0.0.0 tzutzem u 12 winikhaab yatij 777776
Stela 1 k'uh
CPN  Alt.  9.13.0.0.0 9.13.0.0.0 yitaj u ZZ7-na ZZ6-ti
Stela 1 k'uhuul
CPN Altar 9.12.0.0.0 9.12.0.0.0 tzutzeem u 12 winikhaab yatij 777,776
von Stele 1 k'uh
CPN Altar 9.13.0.0.0 9.13.0.0.0 [...] K'ahk' u ti" witz' K'awiil k'uh  yitaaj u Z77, 7ZZ6, chan itz'at
von Stele | T756 ajaw k'uhuul
CPN St. 1 9.11.15.14.0 9.10.15.0.0 k'al tuun 777 776
CPN St. 12 9.11.0.0.0 9.11.0.0.0 tzutzaj 11 k'atun .... u baah 777 726
CPN St. 13 9.11.0.0.0 9.11.0.0.0 u k'al tuun naah ZZ7 ti ZZ6
CPN St. 16 9.04.9.17.0 9.04.9.17.0 k'alatj hu'un tu baah Z77 776 k'ahk uxte'tuun
chan
CPN St. 2 9.11.0.0.0 9.10.15.13.0 u baah an u jo' ZZ7-ti ZZ6 u mam k'uh
u chan ... chante' ajaw
bolon k'awiil
CPN St. 6 9.12.10.0.0 9.12.10.0.0 u chok ch'aaj ti tahn lamil 8 yitaj 777776
k'atun
CRC St. 19 9.19.10.0.0 9.19.10.0.0 Z77 ZZ6-ti
DPL St. 14 sihyaj u pitziil 7726 777 u  kabij
itzamnaaj k'awiil
DPL St. 8 9.14.15.5.15 9.13.6.2.0 chumwaan ti ajawlel u k'ama  yichnal ST1 SNC  ZS9-ne
xolte' ... u k'antuun Chahk
k'uhuul
IXK St. 1 9.18.0.0.0 9.18.0.0.0 u chok ch'aaj yichnal ST1 SNC
IXK St. 2 9.17.9.6.14 9.17.9.6.14 u chok ... yichnal 776 ZZ7 naah jo' chan
itz'at chan
IXK St. 5 9.18.10.0.0 9.18.10.0.0 u k'al tuun yichnal ZZ6-na ZZ9-ti
IXL Alt. 1 10.02.10.0.0 10.02.10.0.0 u k'alaw tuun u chokow ch'aaj aj  yatij 777, ZZ6, k'an tuunil
winik baak k'ak'il jasaw chan  k'uh Chahk SBB ajaw naah
k'awiil? ka-? k'uhul mutul ajaw Jjo' chan ajaw
waxak ...
JMB St. 1 10.02.10.0.0 10.02.10.0.0 u baah STI naah jo' chan
itz'aat
JMB St. 1 10.02.10.0.0 10.02.10.0.0 u baah SNC  naah jo' chan
itz'aat
JMB St. 2 10.03.0.0.0 10.03.0.0.0 u chok ch'aaj k'awiil mutul ajaw ST1 SNC
Kerr 2796 13.0.0.0.0 tz'ahkaj ik' IM2 tahn k'uh chanal ST1 SNC
k'uh kabal k'uh bolon okte' k'uh
ACB-te' chi k'uh
Kerr 7750 13.0.0.0.0 tz'ahkaj ik' 1M2 tahn k'uh chanal ST1 SNC
k'uh kabal k'uh bolon okte' k'uh
ACB-te' chi k'uh
NAR St. 23 9.14.0.0.0 9.14.0.0.0 tzutzuy u 14 winikhab u k'alaw  yatij 776 ZZ7 juun pik k'uh
tuun
NAR St. 2 9.14.1.3.19 9.14.1.3.19 tzutzuy u juun winikhaab ti  yatij 776 ZZ7
ajawlel yichnal u k'uhuul ...
NAR St. 18 9.14.15.0.0 9.14.15.0.0 u k'al tuun ... 7726 727
NAR St. 13 9.17.10.0.0 9.17.10.0.0 u baah an 2726 ZZ7 juun pik k'uh
NAR St. 19 9.17.10.0.0 9.17.10.0.0 u chok ch'agj ... u baah an 7726 727
PNG Alt. 1 9.13.0.0.0 13.0.0.0.0 tzutuuy 13 pik u jel k'ob ST1 SNC naah jo' chan
PNG St. 29 9.05.5.0.0 9.05.5.0.0 ST1 SNC naah jo' chan

Tabelle 88 - Ubersicht aller Vorkommen der 'Paddlergétter’
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Tabelle 49 - Ubersicht aller Vorkommen der 'Paddlergétter' (Fortsetzung)

Monument Weihedatum Bezugsdatum Kotext Relation] Kotext
PNG St. 3 9.14.0.0.0 9.14.0.0.0 u k'alaw tuun yatij ZZ6-naah ZZ7-ti
chuween
PNG St. 22 9.16.5.0.0 9.16.5.0.0 k'alaw tuun yitaj ST1-na SNC
PNG St. 15 9.17.15.0.0 9.17.15.0.0 u k'al tuun k'inich [Herrscher 7] yitaaj u ST1, SNC, PT3
kaloomte' k'uh yokib ajaw k'uhuul
PNG St. 12 9.18.5.0.0 9.18.5.0.0 u k'al tuun k'inich [Herrscher 7] yitaaj u 777, Z76, PT3-na
'aj ? baak k'uh way ajaw k'uhuul
PNG St. 12 9.18.5.0.0 9.18.5.0.0 u k'alaw tuun yitaj ZZ6-naah ZZ7-ti sak
chuwen
PUS St. D 9.10.15.0.0 9.08.0.0.0 tzutzuy 8 winikhaab naah tzutzom 777 776
QGT St. 1 9.14.10.0.0 9.14.10.0.0 yatij 7726 727
QRG St. C 9.17.5.0.0 13.00.0.0.0 Jelaj k'oob ux k'alaj tuun u tz'apaj ST1 SNC uhtiy naah jo'
tuun chan hix tz'am tunaa’
SCL St. 1 9.16.10.0.0 9.16.10.0.0 u chok ch'aaj u baah an wuk SNC ST1 naah jo' chan
chapaht tzik'in k'inich ajaw k'ahk’ itz'aat k'ik'is ST8 k'iyel
ohl ahk
TIK St. 31 9.00.10.0.0 9.00.10.0.0 alay uhtiiy tanlamaj juun pik ST1 SNC PT3 muut
chan k'ub kab k'uh itzamnaaj MBS ek' baah

Jjuun witz' chan winik
bolon tz'ak ajaw

TIK St. 40 9.01.13.0.0 9.01.13.0.0 alay tzutzuy u 13 haab yatij ST1 SNC

TIK St. 24 9.19.0.0.0 9.19.0.0.0 yatij ST SNC

TIK St. 24 9.19.0.0.0 9.19.0.0.0 yatij ST1-na SNC-ta

TNA Mon. yatij 777

138

TNA Mon. yatij ZZ6-na ZZ7-ti naah jo'

42 chan ajaw

TNA Mon. yatij Z76 7277

56

TNA Mon. 8  9.12.10.0.0 9.12.10.0.0 chok [...] yitaj ST1 SNC-na jo' chan
ajaw

TNA Mon. 9.13.10.0.0 9.13.10.0.0 k'a[h]laj ... yatij ZZ7, naah jo' chan ajaw

139 u k'uhuul K'inich
Baknal Chahk Yajawte'
pitziil k'uh popo' ajaw

TNA Mon. 9.13.5.0.0 9.13.5.0.0 yatij 7726 727

134

TNA Mon. 9.14.0.0.0 9.14.0.0.0 yatij ZZ6-na ZZ7-ti

63

TNA Mon. 9.14.10.0.0 9.14.10.0.0 u chok ch'aaj yatij ZZ6-naah ZZ7-ti

110

TNA Mon. 9.14.0.0.0 9.14.5.0.0 yatij ZZ7-naah naah jo' chan

135 ajaw

UCN St. 4 10.01.0.0.0 10.01.0.0.0 u k'al tuun ... yichnal ihk' SNC 1M4 ST1
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4.4.12 o'hlis k'uh

0-OL- . o
YAXL.37 9.5.2.10.6 93.13.12.19 abiej si Yajaw chak tok ich"aak
- K'u-hu mutul ajaw
muyal chan yopaat
chelte’ chan k'inich
0-Ol-si  itzamnaaj bahlam u
YAX St. 21 9.17.18.1.13 9.17.18.1.13 [...] Ku-hu  chan tajal mo' u chan
bolon le' ajaw u chan
ajman u chan
vax k'al k'ik'? k'almayijaj
hux T1013 mat ch'ok
vichnal hun yenal akum 0-OL-
PAL PT 9.14.8.14.15 9.10.18.17.19 Chahk  ch'ok  k'awiil si

k'inich ? -wa ihk' wayVb K'UH
Chahk akan yaxaj ix pat

ajaw
yebtej chak u pakal
. k'inich k'an joy chitam
PAL = Notre  Dame [ [ OL=Si 1 bakal ajaw bahkab
Panel K'UH .
yebtej ajaw chalam ba-
le-te-ye
sihyaj k'ihnich janaab
. pakal chan tu tuun chan OL-si
PAL Pasadena Tracing 9.8.9.13.0 winikhasb ajaw patlaj K'UH ahkul muuch Chahk
yichnal
CML Urne 26. Pendant wa'waan ti  sutz'il aj 0-OL-
TA/B ’ 9.17.0.0.0 9.17.0.0.0 pakaltan yichnal tzijoom si
Chahk K'UH
afh]laj u T685-ni juun 0-OL- tu xin u sutz'il aj
CML Urne 26, Spine 7 9.17.1.1.4 9.17.1.1.4 ihaka.{m J si ot J
v K'UH P
chan chuwen yichnal yax 0-OL-
CMLMT. 2 - - bl Chatle i
K'UH
u  k'alaw tuun k'ahk’' OL-la-
COL Dumbarton Oaks 9.18.10.0.0 9.18.10.0.0 p[')luw ) ahk lchak kuh' si
Stele ajaw yichnal ix tzak kote K'UH
ix bolon okte' k'uh
0-OL-
CHN Monjas Lintel 2 10.2.10.11.7 10.2.10.11.7 la-si
K'UH
0-OL- .
CHN Misc. 15 - - u tuup i Waxakl;ijuun u baah
K'UH sak hix?
COL o-la-si
Stuckhieroglyphe'* K'UH
COL  Shell Yale o-lasi
University Art Gallery K'UH

1973.88.34j

Tabelle 89 - Ubersicht aller Vorkommen der Hieroglyphe fiir oalVs k'uh

4.4.12.1 Vorkommen

Das fritheste Vorkommen der Hieroglyphenfolge o'hlVs + k'uh datiert 9.5.2.10.6 und befindet
sich auf Tiirsturz 37 von Yaxchilan. Eine Reihe weiterer Vorkommen datieren in die Spite
Klassik und finden sich vor allem in Texten aus dem Usumacinta-Gebiet und den
angrenzenden, westlichen Regionen, wie etwa Palenque und Comalcalco. Der spiteste Beleg
findet sich in Chichen Itza und ist mit dem Datum 10.2.10.11.7 assoziiert, weitere
Vorkommen sind ohne Datum oder ohne sichere Herkunft (Tabelle 89).

1% Siche Karl H. Mayer (1995b)
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4.4.12.2 Epigraphische Diskussion

Abbildung 357 — Logographische und phonetische Schreibungen von o'hlVs k'uh als 0-OL-si K'UH, Palasttafel
in Palenque, und 0-OL-si k'u-hu in Yaxchilan, Tirsturz 37. Zeichnungen von Merle Greene Robertson und Ian
Graham (Graham 1979; Robertson 1985b)

Die sprachliche Entzifferung dieser Hieroglyphenfolge als oh/Vs k'uh geht auf David Stuart
und Stephen Houston zuriick, deren Lesung auf der Grundlage phonetischer Schreibungen in
verschiedenen Texten basieren, darunter als ¢90-s34la-s;5i (CHN Misc. 15; COL
Stuckhieroglyphe), 990-506OL-57Si (PAL PT) oder 990-5060L-17gla-578i (CHN Monjas Tirsturz
2) (Stuart u. a. 1999a:11-44; Stuart u. a. 1999b:139,157). Diese Substitutionen und
Schreibvarianten mit phonetischen Indikatoren belegen die von Nikolai Grube, David Stuart
und Barbara Macleod unabhéngig voneinander vorgeschlagene Entzifferung OL fiir das
polyvalente Logogramm T506 (MacLeod 1991a; Freidel u. a. 1993:450-451), das auch den
Lautwert WAJ représentierte (Justeson 1984). Dariiber hinaus finden sich im Zusammenhang
mit diesem Theonym auf YAX Tiirsturz 37 und Stele 21 zwei phonetische Schreibungen fiir
das Logogramm K'UH als ¢psk'u-7s0hu (Stuart u. a. 1999a:1I-41; Houston u. a. 2006:188)
(Abbildung 357). Aufgrund der vokaldisharmonischen Schreibung /o-la/ und /o-o-la/
interpretieren Lacadena und Wichman fiir die genannten Schreibungen das Lexem o'[A]l,
basierend auf CHL ojlil "mitad" (Aulie und Aulie 1978:90), CHN ol "querer" (Smailus
1975:160), MOP oo/ "alma" (Ulrich und Dixon de Ulrich 1976:147) und YUC ‘60! "heart,
will, energy, spirit" (Bricker u. a. 1998:492) und ITZ ool "sensaciéon del cuerpo, espiritu, fe,
actidud, salud, alient" gegenwiértig mit "Herz, Inneres, Geist, Verstand, Kraft" {ibersetzt wird
(Lacadena Garcia-Gallo und Wichmann 2004b:161; Houston u. a. 2006:38,188; Boot 2009c¢).

Das an /OL/ bzw. /o-la/ angefiigte Silbenzeichen /si/ wurde von Houston und Stuart
urspriinglich als Verbalsuffix -Vs interpretiert, das Verben in Nomen bzw. Adjektive
transformiert (Houston u. a. 2001¢:23). Aufgrund der phonetischen Schreibung o-la-si lesen
David Mora-Marin (Mora-Marin 2005) sowie Peter Mathews und Peter Biro den Begriff als
olas "Herz, Mitte" (Mathews und Bir6 2006-) und Marc Zender interpretiert das
Silbenzeichen /si/ als morphosyllabische Schreibung des Nominalsuffixes -is, das als
Absolutivsuffix zur Markierung unbesessener Korperteile fungiert, wie etwa bei wayis "Geist,
Seelenbegleiter”, k'abis "Hand" oder baahis "Kopf" (Zender 2004b:2001f.). Laut Zender sind
die Zeichenfolgen o-la-si, OL-si bzw. 0-OL-si und die anderen Varianten als o'hlis "Herz,
Korpermitte, Geist, Verstand" zu verstehen, Houston und Stuart hingegen transkribieren die
Hieroglyphe als ohlVs und iibersetzen diese verbal mit "wiinschend, wollend" (Houston u. a.
2006). Nach Zenders Verstindnis des Suffixes -is wire o'hl jener Korperteil in der
menschlichen Brust, der am besten mit den abendldndischen Konzepten von "Herz, Verstand,
Geist, Lebensessenz" vergleichbar ist und diese in ein Konzept vereint (Houston u. a.
2006:183). Der hier zur Diskussion stehende Begriff o'hlis k'uh ist damit als "Lebensessenz-
k'uh" zu ibersetzen und bezieht sich auf iibernatiirliche Akteure, die mit dem o'kl oder
Herzen, Verstand, dem Inneren (eines Menschen und dessen Lebensessenz) assoziiert wurden
(Stone und Zender 2011:100). Die Diskussion des Begriffs o4l als "Herz, Lebensessenz"
bzw. als Organ fiir den Sitz von Geist und Verstand und seiner Verwendungs- und
Bedeutungskontexte in den klassischen Inschriften folgt weiter unten.
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Eine alternative Interpretation von o'hlis basiert auf Erik Boot, der den Begriff o4/ mit
"Portal, Eingang" auf der Grundlage von Freidel, Schele und Parker iibersetzt (Freidel u. a.
1993:215) und vorschligt, dass das Herz und das Zentrum eines Korpers in den Vorstellungen
und Uberzeugungen der klassischen Maya ein Portal darstelle, durch das die iibernatiirliche
Akteure hindurchgehen und sich im Diesseits manifestieren konnten (Boot 2005a:326).

Abbildung 358 — Abrollung einer Keramik unbekannter Herkunft: Gott L zerschneidet die Nabelschnur bzw das
o'hl des Sonnengottes k'inich (Benson und Ocampo 2003).

Eine bildliche Représentation von o'kl als "Herz, Mitte" findet sich in einer Szene auf einer
polychromen Keramik unbekannter Herkunft, die bislang noch nicht bei der Diskussion dieser
Hieroglyphe beriicksichtigt wurde (publiziert: Benson und Ocampo 2003) (Abbildung 359).
Die Malerei auf der Keramik zeigt den auf einer umgedrehten Vase liegenden Sonnengott
K'inich Ajaw, aus dessen Bauch die mit Blutvoluten versehene Nabelschnur heraushingt, die
am unteren Ende von Gott L mit einem Obsidianmesser durchtrennt wird. Am Ende der
Nabelschnur befindet sich eine Blutvolute und darin eingebettet die Hieroglyphe 5osO'HL.
Laut Inschrift ereignet sich am Tag 13 Kib 19 Wo etwas mit dem o'/ des Sonnengottes (yo'hl
k'ihnich ajaw). Aufgrund der Bild-Text-Relation wird deutlich, dass o'A/ sich auf das Innere
im Korper bezieht, das iiber die Nabelschnur aus dem Kdorper des Sonnengottes herauskommt,
womit auch die im yukatekischen Maya attestierte Bedeutung "zarte Spitze, Spross"
zusammenhdngt (Roys 1933:Fussnote 5). Die Nabelschnur fungiert moglicherweise als
Lebensspross und o'hlis k'uh bezeichnete damit jene iibernatiirlichen Akteure, die mit dem
Lebensanfang, der korperlichen Energie und Empfindung assoziiert wurden. Funktion und
Bedeutung dieser Akteure miissen jedoch in ihrem Verwendungskontext beschrieben und
erschlossen werden.

O 56

Abbildung 359 — Zeichnung von Altar 1 aus El Peru mit einer Schildkrdtendarstellung auf der Oberseite, deren
Panzer die Form der Hieroglyphe T510cd "Plaza" aufweist und im Begleittext als o'kl bezeichnet ist (Zeichnung
von David Stuart, (Houston u. a. 2006:186)




569

Frithere Untersuchungen der Hieroglyphe <OL> versuchten zu belegen, dass das Lexem nicht
nur die Bedeutung "Herz, Mitte", sondern auch "Portal, Passage, Eingang, Loch" zum
Ausdruck brachte (Freidel u. a. 1993:366-367; Schele und Mathews 1998:45-46).
Ikonographische und textliche Belege, so die aufgezihltne Autoren, finden sich auf Altar 1
von El Peru (Abbildung 359). Auf der Oberseite dieses Monuments befindet sich die
Abbildung einer schwimmenden Schildkrote, deren Panzer die Form der vierpassféormigen
Hieroglyphe T510cd besitzt. Hierbei handelt es sich um eine Hieroglyphe mit der
semantischen Bedeutung "Portal, Offnung, Eingang, Loch, Hohle Passage" (vgl. Looper
2000). Damit wurde wohl jener Ort oder Passage bezeichnet, durch die Verstorbene vom
Jenseits ins Diesseits iibertreten konnten (Schele und Grube 1990a; Freidel u. a. 1993:215,
352, 366-367; Stuart und Houston 1994:33; Houston u. a. 2006:186-188).

In der spezifischen Hieroglyphe auf PRU Altar 1 sitzt ein wahrscheinlich verstorbener
Herrscher von El Peru (vgl. Houston u. a. 2006), der laut Inschrift am Tag 2 Imix 4 Pop im
Herzen oder Zentrum der Schildkréte eine Kalenderrunde von 52 Jahren vollendete (tzutzuuy
u 2.12 winikhaab tu yohl ahk)'* (Houston u. a. 2006:186). Schildkrten galten in der Klassik
als Figuration der auf einem Ozean schwimmenden Welt, die von Menschen bewohnt wurde
(Miller und Taube 1993:174-175; Stone und Zender 2011:207). Aus einem Spalt oder Loch
im Schildkrétenpanzer stieg geméss diesen Vorstellungen und Uberzeugungen der
wiedergeborene Mausgott heraus - eine mythische Metapher fiir die junge Maispflanze, die
aus dem Boden sprieBt (Quenon und Le Fort 1997). Die Offnung im Boden war damit ein
Portal zur Unterwelt, aus dem neues Leben heraustreten konnte. Diese kosmologische
Vorstellung und Uberzeugung kommt in der Darstellung auf Altar 1 zum Ausdruck, wonach
der vermutlich verstorbene Konig das Kalenderjubildum im inneren der Erde bzw. im Herzen
den Schildkréte vollzog (yohl ahk).

Abbildung 360 — Fragment 539 aus dem Stuckpanel in Tempel 18 von Palenque mit dem phonetischen
Verfassten Text ti-ma-ja a-wo-la > ti/hjmaj awo'hl "besénftigt ist dein Herz". Zeichnung von Linda Schele
(Schele und Mathews 1979).

Das Lexem o'hl mit der Bedeutung "Herz, Zentrum, Inneres, Geist" wurde im Klassischen
Maya neben den genannten Kontexten auch zur Denotierung von Emotionen verwendet
(Houston u. a. 2006:Kapitel 5). Diese Vorkommen, so Marc Zender, widerlegten die These
von Schele, wonach o'kl ein Kognat des yukatekischen Wortes jool "Offnung" oder des
K'iche' Ausdruck jul "Loch" sei (Freidel u. a. 1993:266; Zender 2004b:Fussnote 134).
Stephen Houston schldgt vor dass der fragliche Begriff auf ein menschliches Organ referiert,
das gemiss den damaligen Vorstellungen und Uberzeugungen mit Emotionen assoziiert
wurde (vgl. Houston u. a. 2006:189). In einigen Texten aus Palenque und auf einem
polychromen Keramikgefdl3 findet sich eine reverentiale Redewendung mit dem Lexem o'Al,
die von subalternen Akteuren gegeniiber Ranghoheren ausgesprochen wird (Zender
2004b:202). In dem nur fragmentarisch erhaltenen Stuckpaneel von Palenque Tempel 18

13 Siehe auch die Schreibung <e-lo a-ku> o/ ahk auf Stufe 8 der Hieroglyphentreppe 2 aus Yaxchilan.
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(Abbildung 360) und in einem Sprechtext auf der Keramik Kerr 2784 sind die gesprochenen
Worte eines Untergebenen festgehalten, der einem Herrscher gegentibersitzt und den Satz soti-
74ma-181ja 2283-67W0-534la (PAL T. 18 Stuck) bzw. 59ti-173mi-181ja 228a-506OL-534la (Kerr
2784) > tifh]jmaj awo'hl "dein Herz ist besinftigt" spricht. Die Darstellung auf dem Geféss
Kerr 2784 zeigt einen von Bediensteten umsorgten k'whul ajaw von La Florida, der
Angehorige des Hofstaates empfingt und Mahlzeiten zu sich nimmt (Reents-Budet 1994:94).
Der vor ihm Sitzende bekleidet laut Beitext das Amt eines ajkuhuun ,jemand, der heilige
Biicher (triagt)“ (siehe Kapitel 1.3.4) und war somit am Hof fiir die Aufbewahrung der Biicher
zustindig (Lacadena Garcia-Gallo 1996; Grube 1995, zitiert in: Coe und Kerr 1998; vgl.
Jackson und Stuart 2001). Dieser Amtstridger spricht mit dem thronenden Herrscher und
spricht die in einer Textkolumne festgehaltene Worte "Dein Herz ist befriedigt, Herr" (¢i/m]aj
awo'hl winik). Alle Wiinsche des Konigs, so vielleicht eine Interpretation dieser Textpassage,
seien damit erfiillt, Nahrung und Getrinke stehen zur Verzehr bereit, Geschenke sind
iiberbracht.

Abbildung 361 — Polychrome Keramik mit einer Hofszene im Palast eines Herrschers aus La Florida (maan k'uh
ajaw). Photographie von Justin Kerr (www.mayavase.com).

Weitere Vorkommen der Hieroglyphenfolge tim + o'hl sind auch auf den Relieftafeln im
Tempel der Inschriften von Palenque attestiert, wo laut Text K'inich Janaab Pakal zum
Anlass des Periodenende von 9.11.0.0.0 und 9.12.0.0.0 die "Herzen" bzw. das o'kl der drei
Patronatsgotter bzw. deren Bildnisse durch seine rituelle Fiirsorge zufrieden stellte (u timiw
yo'hl u k'uhuul). Zu den fiirsorglichen Handlungen des Herrschers zdhlte laut Inschrift die
Ubergabe der Kleidung an die Gétterfiguren (yak'aw u pik), das Anlegen des Stirnbandes (k'al
huun), das Anbringen von Ketten und Ohrschmuck (uh, tup) sowie das Aufsetzen der
Kopfbedeckung (ko'haw, pixom) (Schele und Mathews 1998; Zender 2004b:202; Sanz
Gonzalez 2007b) (siehe auch Kapitel 4.1.1.3.0).

Abbildung 362 — Der Titel aj pitziil o'kl "der mit dem jugendlichen Herz" von K'inich Kan Balam aus Palenque,
Palast, Haus B, gemalter Text. Zeichnung von David Stuart (Stuart 2011b)
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Zuletzt ist auch das in Palenque hdufig attestierte Epithet aj pitziil o'hl von K'inich Kan Balam
und K'inich K'uk' Bahlam zu erwihnen (Abbildung 362), das Nikolai Grube "der mit dem
jugendlichen Herz" iibersetzt (zitiert in: Zender 2004b:202; Mathews und Bir6 2006-; Stuart
2011b).

4.4.12.2.0 Yaxchilan

Zwei Vorkommen der Hieroglyphenfolge o'hlis + k'uh sind in den Inschriften Yaxchilans
attestiert und in beiden Fillen (Tiirsturz 37 und Stele 21) verwendeten die Schreiber die
phonetische Schreibung k'u-hu anstelle des Logogramms <K'UH>. Auf Tirsturz 37
(Abbildung 363) ist das fritheste Vorkommen von o'hlis k'uh im Kontext einer Konigsliste
attestiert, die von Herrscher 10 im Jahr 508 aufgeschrieben wurde und neben den Eigennamen
von neun Dynasten auch die Namen von Untergebenen dieser Herrscher auflistet, die als
vajawte' bedeutender Konige aus benachbarten Orten bezeichnet werden (vgl. Mathews 1988;
Martin und Grube 2008:118-121). Das Epithet yajawte’ bedeutet wortlich "Herr des Baumes"
und referiert wahrscheinlich auf die konigliche Lineage eines Ortes (Grube 2004b). Die Texte
weisen damit die Gefangenen als Angehorige der koniglichen Abstammungslinie
benachbarter Ort aus, die den Herrschern von Yaxchilan untergeben waren. Die Inschrift auf
Tiirsturz 37 erwdhnt Herrscher 9 und zwei seiner Gefangenen, die gemiss Text die Vasallen
des Herrschers Yat Ahk T1013 aus Ak'e waren. Der dritte Gefangene dieses Konigs war AJ
BALAM T174-ba-lu 0-O'HL-si k'u-hu, ein Vasall des Tikal-Herrschers Chak Tok Ich'aak
1, der von zirka 486 bis Juli 508 regierte (Martin und Grube 2008:32). Das assoziierte
Kalenderrundendatum markiert die Bedeutung dieses Kriegsereignisses, das sich am Tag
9.3.13.12.19, 13 Tage nach dem Tod von Chak Tok Ich'aak II ereignete (Martin und Grube
2008:37,120). Kurz nach dem Tod des Tikalkonigs unterwarf der Konig von Yaxchilan AJ
BALAM T174-ba-lu 0-O'HL-si k'u-hu, der laut Text ein yajawte’ bzw. "Angehoriger" der
koniglichen Dynastie von Tikal war.

1 II
--- ‘:

5§$$%
| e |
N—esi e el

Abbildung 363 — Tiirsturz 37 aus Yaxchilan. Zeichnung von lan Graham (Graham 1979)
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Das zweite Vorkommen der Hieroglyphe o'hlis k'uh in Yaxchilan wurde 280 Jahre spiter auf
Stele 21 (Abbildung 364) wihrend der Herrschaft von Itzamnaaj Bahlam IV aufgezeichnet
und ist mit einem Ereignis assoziiert, das 9.17.18.1.13 datiert und wahrscheinlich dessen
Inthronisationsdatum oder ein Thronjubilium représentiert, obschon der Text an den
entscheidenden Stellen zerstort ist. Wie schon auf Tirsturz 37 attestiert, findet sich auch hier
die phonetische Schreibung k'u-hu fiir das Logogramm <K'UH> in Position pHI1. Das
Monument ist fragmentarisch erhalten und nennt in Kolonne pG und pH die komplexe
Nominalphrase von Itzamnaaj Bahlam IV, die mit o'hlis k'uh (pH1) eingeleitet und von den
Theonymen muyal chan yopaat (pG2-pH2) und dem Eigennamen chelte’' chan k'inich
itzamnaaj bahlam gefolgt wird (pG3-pG4. In Position pGl befand sich urspriinglich der
Eigenname eines iibernatiirlichen Akteurs, der als o'hlis k'uh kategorisiert wurde. Den
Abschluss der Nominalphrase bildet eine Kette von Eigennamen gefangener Adeliger,
darunter u chan tajal mo', u chan bolon le' ajaw, u chan ajman und u chan ik'a. Bei dem auf
Stele 21 berichteten Ereignis konnte es sich um die Inthronisation des Konigs oder ein
Thronjubildum handeln - Martin und Grube berichten, dass der Konig bereits im Jahr 771 im
Amt war, so dass die zweite Hypothese plausibler erscheint. Beide Vorkommen von o'hlis
k'uh auf Tirsturz 37 und Stele 21 erlauben jedoch keine Riickschliisse auf dessen Funktion
und Bedeutung im vorliegenden Kontext.

Abbildung 364 — Stele 21 aus Yaxchilan. Zeichnung von Peter Mathews (Tate 1993)

4.4.12.2.1 Palenque

Abbildung 365 — Passage F6-F14 auf der Palasttafel von Palenque, die einen Bericht iiber das initiale Blutopfer
des Konigs K'inich K'an Joy Chitam II enthilt. Zeichnung von Merle Greene Robertson (1985b)
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Hinweise auf Funktion und Bedeutung von o'hlis k'uh finden sich in den Inschriften
Palenques unter anderem auf der Palasttafel (Abbildung 275), die 9.14.8.14.15 datiert und
wiéhrend der Regentschaft von K'inich K'an Joy Chitam 11 geweiht wurde (Martin und Grube
2008:171). Die Szene auf dieser Tafel zeigt den in Vorderansicht reprasentierten Konig
zwischen seinen Eltern, die ihm den Teotihuacan-Kriegerhelm und das Kriegeremblem
"Feuerstein und Schild" als Zeichen der koniglichen Wiirde darreichen. Die um das Bild
angebrachte Inschrift verweist auf bedeutende Lebensstationen und wichtige Ereignisse. Die
fragliche Passage befindet sich zwischen C18 und F14 (Abbildung 365) und berichtet von der
initialen Blutentnahme von K'inich K'an Joy Chitam [ im Alter von rund 7 Jahren und das
Binden der Opfergabe (vax k'al k'ik' k'almayiijaj) (Stuart 2005d:154). Der kindliche
Thronfolger fiihrte zu diesem Anlass seinen Geburtsnamen hux 71013 mat ch'ok (Eberl und
Grana-Behrens 2004) und vollzog die rituellen Handlungen in Gegenwart (yichnal) der
Bildnisses iibernatiirlicher Akteure. Neben den drei Patronatsgottheiten von Palenque finden
sich die Nominalhieroglyphen von ihk’ wayVb chahk, akan YAX-WINAK/UH/ja und ix paat
ajaw, im Anschluss daran folgt o'hlis k'uh, das als Containerbegriff die zuvor genannten
Akteure als o'hlis k'uh "Lebensessenz-k'uh" Xklassifiziert. Die auf den Seiten 381ff.
durchgefiihrte Kontextanalyse des hieroglyphischen Begriffs -ichnal macht deutlich, dass
rituelle Handlungen hédufig im Beisein ranghoherer Herrscher oder vor den k'uhuul
tibernatiirlicher Akteure vollzogen wurden. Die Analyse macht deutlich, dass ichnal als
Bezeichnung eines Korperteils auf die physische Anwesenheit eines Handlungstrigers
hinweist, der sowohl ein Mensch als auch ein iibernatiirlicher Akteur in der Manifestation
eines Standbildes sein konnte. K'inich K'an Joy Chitam vollzog somit als Kind im Alter von
sieben Jahren in Gegenwart der Standbilder der Patronatsgétter sowie vor den Bildnissen von
o'hlis k'uh seine initialen Opferhandlungen.

Abbildung 366 — Zeichnung einer Inschrift unbekannter Herkunft aus der Region von Palenque ("Pasadena
Tracing"). Zeichnung von Linda Schele (Mayer 1980:Tafel 50)

In der Gegenwart {ibernatiirlicher Akteure handelte auch K'inich Janaab Pakal 1, der laut
Inschrift auf einem Monument unbekannter Herkunft (Abbildung 366) ein nicht néher
bezeichnetes Objekt in der Anwesenheit von o'hlis k'uh ahkul muuch Chahk erbaute oder aus
Ton formte (patlaj). Die unvollstindig erhaltene Inschrift nennt den Geburtstag von K'inich
Janab Pakal I am Tag 9.8.9.13.0 8 Ajaw 13 Pop und berichtet, dass der Herrscher in
Gegenwart von o'hlis k'uh, ahkul muuch und Chahk Objekte bauen oder errichten liess
(patlaj). Weil der Herrscher eine 4-K'atun-Altersangabe in seiner Nominalphrase tragt, kann
angenommen werden, dass das Monument zwischen 9.11.0.0.0 und 9.12.11.5.18
(Todesdatum) datiert und daher retrospektiv ist. Die Kontextanalyse aller Vorkommen des
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Verbs pat ergibt, dass es sich bei diesen Objekten um Plédtze, Treppen, Héuser, Steine,
Plattformen oder Standbilder handeln konnte, die aus Stein oder Ton gebaut bzw. geformt
wurden (vgl. Stuart 1998b) (Abbildung 367).

lakamtuun eeb otoot tuun okbil winbaahil

"Platz" "Treppe" "Domizil" "Stein" "Plattform" "Standbild"
PAL HS. ITN HS. 1 COL Holzschachtel NAR Alt. 1 PAL T. XIX Plattform CPN AltH'

Abbildung 367 — Auflistung verschiedener Verwendungskontexte von pat "bauen, errichten" aus den
klassischen Texten. Zeichnungen von Linda Schele, Stephen Houston, Marc Zender, David Stuart und Barbara
Fash.

Ahkul muuch ist der Eigenname eines libernatiirlichen Akteurs, der zusammen mit K 'awiil und
Chahk aus Texten aus dem Usumacinta-Gebiet als triadische Patronatsgottheiten attestiert ist
und unter anderem als Schutzgottheit der Herrscher von La Mar identifiziert wurde (vgl.
Houston und Stuart 1996:304-305; Stuart u. a. 1999a:11-46; Bir6 2005:19; Wright 2011:230-
231) (vgl. Kapitel 4.4.2.2.4). Inschriften aus Palenque, Pomona und Santa Elena
verdeutlichen, dass K'inich Janab Pakal 1 um 9.11.6.16.17 Kriegsziige in Richtung
Usumacinta und San Pedro Martir unternahm und dabei den Konig von Santa Elena und
einige seiner Verbiindeten gefangen genommen hatte (vgl. Grube u. a. 2002:1I-16ff.). Haus C
im Palast von Palenque wurde wenige Jahre spiter zum Wintersolstitium um 9.11.9.5.19 als
Zeichen der militdrischen Vorherrschaft und politischen Stdrke errichtet, den Palenque
wiéhrend der langen Regentschaft von K'inich Janaab Pakal durch seine Kriegsziige gegen
Santa Elena und Verbiindeten erlangte (Grube u. a. 2002:25-28; Stuart und Stuart 2008:158-
159). Spitere Texte aus Haus C im Palast von Palenque erwéhnen, dass um 9.11.10.16.7 ein
weiterer Krieg stattfand, bei dem der Konig von Pomona und sechs seiner Verbiindeten aus
Santa Elena gefangen und getotet wurden (Schele 1994:8). Obschon die Inschrift auf dem
Panel unbekannter Herkunft (Pasadena Tracing) unvollstindig erhalten ist, kann vor dem
Hintergrund der kriegerischen Ereignisse wéahrend der Herrschaft von K'inich Janab Pakal I
die Hypothese aufgestellt werden, dass die Inschrift auf dem Pasadena Tracing lokale
Gottertriaden aus Santa Elena erwidhnt, in deren Gegenwart der Konig ein Objekt herstellte
oder aufrichten liess.

4.4.12.2.2 Comalcalco

Die Inschriften auf liber 90 Kleingerdten aus Grab 4 von Comalcalco erlauben Einblicke in
das religiose Amt eines Priesters mit dem Namen Aj Pakal Tahn, der zwischen 763 und 777
das hochste religiose Amt bekleidete und fiir die Durchfiihrung verschiedener Zeremonien
zustindig war (Zender u. a. 2001; Armijo Torres 2003). Eine Reihe von Inschriften aus
diesem Befund berichten tiiber Blutopfer (t'ox), die Aj Pakal Tahn zur Zeit des
Friihjahrdquinoktiums vor den Bildnissen oder Statuen lokaler Gottheiten jedes Jahr zwischen
9.16.14.1.7 und 9.17.2.3.7 am 10. Tag des Monats Zip vollzog. Drei Miszellentexte enthalten
darliber hinaus Verweise auf o'hlis k'uh, in deren Gegenwart der in diesem Grab Bestattete
agierte (Armijo Torres 2003; Zender 2004c:254ff.) (Abbildung 368). Die Inschrift auf
Muschelanhénger 7 etwa erwéhnt, dass 4j Pakal Tahn sich zum Anlass des Periodenendes
von 9.17.0.0.0 mit einem Ritualgegenstand in der Form eines Beutels (sutz'il)'*® vor das
Bildnis einer lokalen Regengottheit mit dem Eigennamen tzijom chak aufstellte (wa'waan ti

1% esung und Interpretation basierend auf Marc Zender (2004¢:255)
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sutz'il). Laut Inschrift handelt es sich um einen Regengott mit dem Epithet o'hlis k'uh
"Lebensessenz-k'uh" - ein Namensbestandteil, das dieser tibernatiirliche Akteur ausschlief3lich
in diesem Kontext trigt. Auf Miszellentext 2 aus diesem Grab erwéhnt die Inschrift, dass ein
Akteur eine nicht mehr erwidhnte Handlung vor dem Bildnis einer lokalen Regengottheit
namens yax bul chahk vollzog, der laut Text ebenfalls ein o'hlis k'uh war und auf
Muschelanhénger 3A und 3B als k'uh bezeichnet ist. Zuletzt erscheint die Hieroglyphe o'hlis
k'uh auch in einer Inschrift auf Rochenstachel 7 als Epithet eines {ibernatiirlichen Akteurs mit
dem Namen juun chak xib chahk, von dessen Pyramide am Tag 9.17.1.1.4 (12. Februar 772)
ein nicht genanntes Objekt hinuntergeworfen wurde (ya/h/laj u T685-ni juun chak xib chahk).
Es handelt sich eventuell um die Beschreibung eines Rituals im Zusammenhang mit dem
Mond, der gemiss der GMT-Korrelation an diesem Tag als Neumond am Himmel sichtbar
war'*. Seit der Klassik bis in die Gegenwart hinein bestehen bei verschiedenen Mayagruppen
Vorstellungen und Uberzeugungen iiber einen kausalen Zusammenhang zwischen
Finsternissen und Regenfillen (Grube 2012a:136-137) bzw. zwischen Neumond und Regen
(Milbrath 1999:29). Das auf dem Anhédnger beschriebene Ritual und der damit assoziierte
Regengott yax bul chahk ist in diesem Zusammenhang einzuordnen. Das Epithet o'hlis k'uh
tritt in Comalcalco im Eigennamen iibernatiirlicher Akteure auf, vor deren Bildnisse der
Priester Aj Pakal Tahn Fruchtbarkeits- und Erneuerungsrituale vollzog. Mdglicherweise
besteht somit ein Zusammenhang zwischen dem Auftreten von o'hlis k'uh und solchen
Ritualen, die mit Fruchtbarkeit und der Erneuerung in Verbindung stehen.
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Abbildung 368 — a) Muschelanhinger 7A und 7B, b) Rochenstachel 7 und c) Miszellentext 2, der jedoch
unvollstindig erhalten ist. Zeichnungen von Marc Zender (siche: Grube u. a. 2002)

4.4.12.2.3 Chichen Itza

Das spidteste Vorkommen des Ausdrucks o'hlis k'uh ist auf Tiirsturz 2 aus dem Monjas-
Gebdude von Chichen Itza und datiert 10.2.10.11.7 (Boot 2005a:326). Die Inschrift beginnt
mit dem Kalenderdatum und berichtet von der Einweihung der Hieroglyphen auf diesem
Tirsturz fiir den Tempel von Yax Pech Kan, der in Chichen Itza als dynastische
Patronatsgottheit ein zentraler Akteur im lokalen Kult darstellte (Boot 2005a:351-352). Bei
diesem iibernatiirlichen Akteur handelte um eine lokale Variante der so genannten
'Seerosenschlange' bzw. die 'gefiederten Schlange' (vgl. Schele 1989a; Boot 2005a). Dieser
Akteur wurde mit Wasser, Regen und Wind in Verbindung gebracht (Taube 1992:56-59;
Zender 2004a:8). Autorisiert (yitaj) wurde dieser rituelle Weiheakt durch Bah Sakab Ajaw
"erster Herr von Sabak", der nur auf diesem Monument genannt wird und mit dem Ort
Sabaknail assoziiert wurde, an dem die Itza vor ihrer Ankunft in Chichen Itza weilten (Boot
2005a:354). Erik Boot vermutet, dass es sich um einen deifizierten Vorfahren handelt, der im

47 Berechnung basierend auf Duffet-Smith (1979).
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vorliegenden Fall als "Herz / Lebensessenz-k'uh" tituliert ist. Bedeutung und Funktion dieses
Titels ist auch nicht aus dem Kontext zu erschlieen.
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Abbildung 369 —Inschrift auf der Dumbarton Oaks Stele 4 Panel 1 nach einer Zeichnung von David Stuart
(Miller und Stuart 1981).

4.4.12.2.4 Weitere Kontexte

Ein Vorkommen von o'hlis k'uh befindet sich auf Dumbarton Oaks Stele 4, die zum Anlass
des Periodenendes von 9.18.10.0.0 10 Ajaw 8 Sak errichtet wurde (Abbildung 369). Laut
Inschrift vollzog der lokale Herrscher K'ahk' Polaw Ahk als Chak K'uh Ajaw "Herrscher von
Chak K'uh" (sieche Kapitel 4.4.3) in Gegenwart (yichnal) des Bildnisse weiblicher
tibernatiirlicher Akteure mit dem Eigennamen Ix 7zak ko-?-a und den beiden Epiklesen /Ix
Balun Okte' K'uh (siehe Seite 472) und OhlVs K'uh (vgl. 4.4.12) das Periodenenderitual k'al
tuun "Schniiren von Stein" (vgl. Stuart 1996). Der Herrscher von Chak K'uh, das vermutlich
mit der Fundstédtte Chancala identisch ist (Stuart 2011d), vollzog demnach das Periodenende-
Ritual in Gegenwart eines Standbildes, das eine mit ix balun okte' k'uh eine weibliche Gottheit
reprasentierte, die als o'hlis k'uh kategorisiert ist. Hier liegt zumindest ein Hinweis vor, dass
es sich bei balun okte' k'uh um eine individuelle Goéttergestalt handelt, die in die Gruppe von
o'hlis-Akteuren kategorisiert wurde. Weder Inschrift noch die zugehorige Darstellung
enthalten jedoch auszuwertende Hinweise auf Funktion und Bedeutung dieses tibernatiirlichen
Akteurs, der im vorliegenden Fall lediglich mit dem Periodenenderitual in Verbindung stand.
Ebenso wenige Indizien auf Funktion und Bedeutung von o'hlis k'uh enthalten auch zwei
Miszellentexte auf Muschelanhdnger und in Form einer Stuckhieroglyphe, deren jeweilige
Kontexte sowie Kotexte aufgrund des fragmentarischen Erhaltungszustandes unbekannt sind
(Abbildung 370).

Abbildung 370 — a) Sinistrograde Stuckhieroglyphe mit o-la-si K'UH (Zeichnung von Nikolai Grube nach
Mayer 1995b) und der identische Ausdruck auf einem Muschelanhénger unbekannter Herkunft (Yale University
Art Gallery 1973.88.34j ). Zeichnung von David Stuart.
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4.4.13 uxte' k'uh / bulukte' k'uh / uxlajute' k'uh

AJ UX-TE'

TRT Jade 1 9.11.15.0.0 9.11.2.17.4 7325-kab o abiej balam ajaw
TRT Monument 6 9.11.16.8.18 9.10.11.9.6 7325-kab xam ﬁ,JU‘{{X'TE'

ix tz'akbu u mam
9.13.0.0.0 [...] yax itzam aat AJ UX K'UH [...]
wak'ab ajaw okib

PAL Tempel der
Sonne

PAL Thronbank . . AJ UX-TE'
Tempel 19 9.15.5.0.0 9.15.5.0.0 salaj balun okib K'UH
IXIK
PAL Thronbank 9.15.5.0.0 9.13.17.9.0 ixik kinuw mat AJ UX-TE'
P K'UH
COL Pomoy o AJ UX-TE' yanabil chan winikhab
Stele'*® [...] [...] yulux 4 ajaw K'UH ix ajaw ix bahkab ix
ook ahiin
149 chak balam k'uh pet UXLAJUUN-
ALS Vase ajaw u way TE' K'UH
ALH u tuup ixik tzo-? ya- UXLAJUUN-

T756 ba'kul K'UH

Tabelle 90 - Ubersicht aller Vorkommen der Hieroglyphenfolge aj + NUMERAL + TE' + K'UH

4.4.13.1 Vorkommen

Die insgesamt acht Vorkommen der Hieroglyphenfolge aj + [NUMERALE] + te' + k'uh
(Tabelle 90) sind fiir einem kurzen Verwendungszeitraum zwischen 9.11.15.0.0 und
9.15.5.0.0 belegt und stammen aus mindestens vier unterschiedlichen Fundorten im
westlichen Mayatiefland. Zwei Belege sind in Tortuguero attestiert, zwei Kontexte stammen
aus dem benachbarten Palenque und eine Inschrift mit dieser Hieroglyphe findet sich auf
einer Stele unbekannter archidologischer Herkunft. Weitere Vorkommen befinden sich in
Texten aus Altun Ha und Altar de Sacrificios.

4.4.13.2 Epigraphische Diskussion

Die fragliche Hieroglyphe setzt sich aus den vier Logogrammen <AJ> ("Agensmarkierer),
einem Numeral, <TE'> ("Baum", bzw. generischer Numeralklassifikator)'*" und <K'UH>
zusammen und wurde am Beispiel von aj uxte’ k'uh erstmals von Simon Martin und Nikolai
Grube in ihrem inschriftlichen und historischen Kontext diskutiert (Martin und Grube
2000:162) (siche Tabelle 90). Die fragliche Hieroglyphe wird gegenwirtig aj uxte' k'uh
transliteriert (vgl. Martin und Grube 2008:162) - in der dlteren Literatur findet man auch aj
oxte' k'uh (Grube u. a. 2002:11-24), wobei die originale Aussprache fiir den Koeffizienten
"drei" als ux oder Aux bislang nicht vollstindig geklart werden konnte (Boot 2009c¢). Uxte’
k'uh ist ein Agentivhamen (Colas 2004:200) und fungiert als toponymischer Titel, der die
Herkunft des Trigers markiert und wortlich mit "drei Gotter" {ibersetzt wurde (Martin und

18 pybliziert von Genevieve Le Fort (Le Fort 1995)
'*% Siehe Richard Adams (1977)
1% Siehe Prager (2003b)
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Grube 2000:162; Gronemeyer 2004:127ff.; Grube 2005; Stuart 2005d:129-131; Marken und
Straight 2007:302-303). Eine alternative Interpretation stammt von Guillermo Bernal, der aj
ux te' k'uh aufgrund der Bedeutung "Baum" fiir ze’ als "Er (vom Ort) des Gottes der Biume"
ibersetzt (Bernal Romero 2005). Seine Analyse dieses Titels erscheint eher unwahrscheinlich
und wiirde bisher auch nicht akzeptiert in der Forschung, da bislang keine eindeutige
Belegstelle attestiert ist, in der oxte’ bzw. uxte' auf einen Baum referierte. Folgte man dieser
Argumentation so miisste auch die Hieroglyphe <BULUK-TE'-K'UH> und andere gezdhlte
k'uh-Titel als Baum interpretiert werden. Aufgrund dieses Vorkommens liegt es nahe, hier
eine Aufzdhlung zu sehen. Sicher ist jedoch, dass in Verbindung mit dem Agensprifix aj die
Hieroglyphe <UX-TE'-K'UH> somit als Toponym identifiziert werden kann, denn das
Agensprifix tritt in Inschriften vor Substantiven und Ortsnamen (Herkunftstitel) auf und
konstatiert eine Assoziation zwischen einem Individuum mit einem Ort oder im Falle von
Verben, einer Beschéftigung bzw. einer sich wiederholenden Handlung (Smailus 1973:210-
211; Jackson und Stuart 2001:222). In einer aktuellen Studie wird das Toponym wuxte’ k'uh mit
der archdologischen Stitte El Retiro (Chiapas) in der Ndahe von Tortuguero und Palenque in
Verbindung gebracht (Villasenior M. 2012) - epigraphische Evidenzen fehlen bisher. Eine
ausfiihrliche epigraphische Diskussion dieser Hieroglyphe und mogliche Zuordnungen zu
archdologischen Stitten findet sich bei Guillero Bernal (Bernal Romero 2005).

Wichtig fiir die vorliegende Diskussion ist die Funktion und Bedeutung des Morphems te’,
das in Verbindung mit Numerale als Zahlklassifikator fungiert. Diese werden beim Zéhlen
obligatorisch an so genannte Massen-Nomen gekoppelt, die nicht unmittelbar mit einem
Numerale kombiniert werden konnen und nach dem syntaktischen Muster Numerale +
Klassifikator + Nomen aufgestellt sind (Miram 1983; Suarez 1983:143ff; Diirr 1987:82ff;
Prager 2003b). Klassifikatoren bezeichnen die semantische Klasse, zu der das gezihlte Objekt
gehort, wie etwa Lebewesen, Zeit- oder MaBeinheiten, Gegenstdnde uvm. (Miram 1983). Das
Morphem te’ denotiert in den meisten Tiefland-Mayasprachen "Ast, Baum, Holz, Stock"
(Kaufman und Justeson 2003:1081-1082) - dies gilt auch fiir das Klassische Maya (Prager
2003b), wo te' als Klassifikator fiir Zeitabschnitte fungierte und im kolonialzeitlichen
Yukatekisch wurde das Morphem auch fiir die Z&hlung von Meilen, Kakao, Eier und
Kalebassen verwendet. Meine Kontext- und Distributionsanalyse von te’ in Klassischen
Inschrift zeigt, dass fe’ in rund 60% aller Félle in kalendarisch-arithmetischen Kontexten zu
finden ist (Prager 2003b). In den nicht-kalendarischen Féllen tritt das Morphem auch in
Verbindung mit Numeralen in Eigennamen von Personen, iibernatiirlichen Akteuren, Orten
und Gegenstinden in Erscheinung (vgl. Schele und Grube 1990b), wie etwa im Toponym
uxte' tuun "drei Steine" fiir Calakmul (Stuart und Houston 1994) oder in kante' makom "vier
Makom", das einen Ort in der sakralen Geographie Copans bezeichnet (Schele und Grube
1990b). Die Analyse dieses Lexems ergibt, dass der Zahlklassifikator te’ zwischen dem
Koeffizienten 4 und makom elidiert werden konnte, obschon damit auf das gleiche Toponym
referiert wurde. Die Rezipienten dieser Texte ergidnzten wohl nicht fixierte
Zahlklassifikatoren beim Lesen dieser Textstellen. Es sind jedoch auch Orts- und
Personennamen attestiert, wo das Numerale unmittelbar und ohne Angabe eines
Klassifikators an das Substantiv gekoppelt ist: in Eigennamen iibernatiirlicher Akteure oder in
Ortsnamen, wie etwa im Fall von bolon k'awiil (iibernatiirlicher Akteur), ux witik (Toponym
von Copan) oder ux witza' (Toponym von Caracol). Es handelt sich dabei um Begriffe, in
denen Klassifikatoren deshalb nicht realisiert wurden, weil Zahlzeichen auch nicht-
numerische Bedeutungen transportierten (Prager 2003b). Augenscheinlich ist, dass bei
Aufzdhlung von Personen in den Inschriften Zahlklassifikatoren génzlich fehlen - dies ist
elementar fiir die Interpretation der Bedeutung von uxte’ k'uh. Der Zahlklassifikator te’
zwischen dem Koeffizienten 3 und k'uh unterstreicht eine fundamentale semantische
Unterscheidung zwischen k'uh und (historischen) Personen, die ausnahmslos ohne
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Klassifikator gezdhlt wurde - wie etwa im Kontext des Gefangenentitels j +NUMERALE +
baak "Einer mit [Zahl] Gefangenen"(vgl. Stuart 1985a). K'uh wird im vorliegenden Fall
semantisch eher mit Gegenstinden oder Objekten aus der Natur assoziiert und daher mit ze’
gezihlt. Ubernatiirliche Akteure reprisentierten somit eine Domine, die sich von der
semantischen Domine "Person" unterschied - dies kommt auch in dem mit {ibernatiirlichen
Affenschreibern assoziierten Titel chuween zum Ausdruck, der in zwei Féllen mit dem
Klassifikator e’ in Verbindung gebracht wird"' oder auch in dem Beispiel uxlajuunte’ k'uh
"13-k'uh-Akteure" auf der so genannten Altarvase aus Altar de Sacrificios oder Altun Ha, wo
uxlajuun(te') k'uh "13 k'uh" ebenfalls toponymische Bedeutung besitzt.

4.4.13.3 Kontextualisierung

elzkakil=ElC) Clek 1ot

Abbildung 371 — Zeichnung einer inzisierten Inschrift auf einem Jadering aus Tortuguero (TRT Jade 1).
Zeichnung von Sven Gronemeyer (2004).

Das fritheste Vorkommen der Hieroglyphe <AJ-3-TE'-K'UH> befindet sich auf einem
Jadering aus Tortuguero und ist im Kontext mehrerer Kriegsberichtes des Konigs Balam Ajaw
eingebettet (vgl. Riese 1980a:38; Gronemeyer 2004; Arellano Hernandez 2006) (Abbildung
371). Der Text auf diesem Jadeschmuck stammt aus der Regierungszeit des Herrschers Balam
Ajaw, der wenige Jahre nach seiner Inthronisation um 9.10.11.3.10 Kriege gegen Comalcalco,
Uxte' k'uh und Pomoy fiihrte. Die relevante Passage auf dem Kleingerdt beginnt mit dem
Datum 10 K'an 17 Yax [9.11.2.17.4] und berichtet, dass an diesem Tag ein 'Stern auf dem
Land' der Bewohner von uxte’ k'uh zu Boden ging. Die hierzu verwendete Kriegsmetapher ist
die so genannte star war-Hieroglyphe, die aus den beiden Graphemen T325+T526 besteht
und bisher sprachlich noch nicht gelesen werden konnte (vgl. Prager 2007b). Die Inschrift
berichtet, dass es sich dabei um die "Arbeit" oder das "Werk" (abtej) (siche FuBinote 112) von
Balam Ajaw handelt, der damit als Protagonist dieser Kriegshandlung gegen Bewohner von
uxte' k'uh feststeht. Laut TRT Monument 6 attackierte der Herrscher von Tortuguero diesen
Ort einige Jahre zuvor am Tag 13 Kimi 14 Sek [9.10.11.9.6] (Grube u. a. 2002:11-191f.).

Abbildung 372 — Ausschnitt aus der Inschrift auf der rechten dulleren Tafel in der Cella des Tempels der Sonne.
Zeichnung von Lucia Henderson (Stuart 2005d:94).

'3! Einzig der mit den tibernatiirlichen Affenschreibern assoziierte Titel chuween ist in zwei Fillen mit dem
Zahlklassifikator ze' belegt: 8-TE'-CHUWEN (MQL St. 2) sowie 4-TE'-CHUWEN auf einer Keramik
unbekannter Herkunft (siche Boot 2008a).
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Das Toponym uxte' k'uh findet auch Erwdhnung in drei Texten aus Palenque. Laut der rechten
duBeren Tafel der Cella im Tempel der Sonne handelt es sich bei uxte’ k'uh um den
Herkunftsort von Frau Tz'akbu Ajaw, die als Ehegattin des Konigs K'inich Janab Pakal 1
bekannt ist (Martin und Grube 2000:162) (Abbildung 372). Laut der besagten Inschrift wird
K'inich Kan Balam 11 als Enkel von Yax [ltzam Aat Tuun Ajaw Okib bezeichnet, der als
Adliger aus dem Ort ux k'uh identifiziert wurde (Stuart 2005d:93-94). Diese Konstellation ist
ein wichtiger Hinweis, dass zwischen Palenque und dem Ort uxte' k'uh (El Retiro?) familidre
und damit auch politische Beziehungen bestanden. Bemerkenswert an diesem Beleg der
Hieroglyphe fiir ux k'uh ist das fehlende Graphem <TE'>, das eigentlich nur im Kontext von
Numeralia als Klassifikator als fakultatives Element wegfallen kann (Prager 2003b).

Abbildung 373 — Die Nominalphrase salaj balun okib aj uxte' k'uh iber der zentralen Gestalt auf der Westseite
der Thronbank von Tempel 19 in Palenque. Zeichnungen von David Stuart (2005d:94).

Zwei weitere, spitere Vorkommen in Palenque unterstreichen die Bedeutung dieser
soziopolitischen Beziehungen zwischen den Eliten beider Orte (vgl. Bernal Romero 2005)
(Abbildung 373). Auf den in der Herrschaft von K'inich Ahkal Mo' Nahb III errichteten
Thronbénken in Tempel 21 und Tempel 19 erscheint das Toponym im Kontext zweier
Eigennamen: die Mutter dieses Konigs, Frau Kinuw Mat, fihrt in der Inschrift auf der
Thronbank von Tempel 21 die weibliche Form des Herkunftstitels ix aj uxte’ k'uh "Frau aus
Uxte' K'uh". Aufgrund dieses Vorkommens wird evident, dass die familifiren und politischen
Relationen zwischen den Herrscherhdusern von Palenque und Uxte' K'uh iiber mindestens
zwei Generationen Bestand hatten. Unterstrichen wird diese Relation auch durch die Prisenz
eines Angehorigen der Elite von Uxte' K'uh an der Inthronisation von K'inich Ahkal Mo' Nahb
111, die auf der Thronbank von Tempel 19 in Schrift und Bild festgehalten ist. Auf dieser Seite
der Thronbank sind drei Noble dargestellt, die sich als Zeichen ihrer Subalternitdt gegeniiber
dem Herrscher von Palenque symbolisch mit Knotenbéndern verschniiren um auf diese Weise
ihre Untergebenheit rituell zu représentieren (vgl. Stone und Zender 2011:77). Es handelt sich
hierbei um junge Adelige (ch'ok ajaw) aus untergebenen oder aliierten Stidten, darunter
befindet sich auch in zentraler Position Salaj Balun, der im Text als okib bzw. als
"Thronanwirter" (Stuart 2005:131) aus Uxte’ K'uh bezeichnet ist. In seinem Arm hilt Salaj
Balun ein Biindel aus Seil, das auch um seinen Riicken geschlungen ist, wahrend die beiden
anderen jungen Adligen mit einem Knotenband um ihren Hals dargestellt sind.
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Ein anderer Beleg der Hieroglyphe aj uxte’ k'uh findet sich in der Signatur eines Skulpteurs,
die auf einer Stele unbekannter Herkunft eingelassen wurde, die in der Literatur aufgrund der
sich darauf befindlichen Emblemhieroglyphe als "Yomop-Stele" bekannt geworden ist (Le
Fort 1995) (Abbildung 374). Die Vorderseite des Monuments zeigt Ix Ook Ahiin "Frau
Alligator-Fuf3", die laut Begleittext eine weibliche Herrscherin von Pomoy war, die auch auf
einem Keramikgefd3 unbekannter Herkunft genannt und abgebildet ist (Kerr 5847) (Lopes
2005a). Das Monument wurde gemaiss den beiden Schreibersignaturen in Position C1-C7 und
F1-F9 von zwei "Steinmetzen" hergestellt (va'nabil), von denen einer mit dem Kalendername
4 Ajaw aus Uxte' K'uh stammte und als Steinmetz von Frau Ook Ahiin bezeichnet wird, die
laut Monument eine Herrscherin im Alter zwischen 60 bis 80 Jahren war (chan winikhaab ix
ajaw).
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Abbildung 374 — Die "Yomop"-Stele unbekannter archdologischer Herkunft mit der Darstellung der Herrscherin
Ook Ahiin aus dem Ort Pomoy. Die vergroBerte Inschrift zeigt die Signatur eines Skulptur, der aus dem Ort Aj
Uxte' K'uh stammte. Zeichnung von Nikolai Grube (Le Fort 1995)
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4.4.14 ux T597-ti k'uh

alay tz'ap u lakamtuunil pik chak bay

kan sihyaj chan k'awiil chak ich'ak 3-597-ti ix unen balam itzam [...]
TIK St. 26 um 8.17.0.0.0 L] chahk u k'ak' k'ik'il k'ak STA-si naah K'UH ehb k'inich ix ch’ajan mut
balam k'an chitam u T316-ji
3- T1036b tz'ikin k'in ajaw
CRC St. 16 9.05.0.0.0 9.5.0.0.0 [...] u k'uhuul K'UH- 1018¢ naah jo' chan ajaw
T597-ti  [..] hix
CRCSt. 14 9.06.0.0.0 9.6.0.0.0 tcufhjizaj ATUX 1)
K'UH
1325 u tok' pakal waxaklajuun u bah 3-T597
NAR HS. 1 9.10.10.0.0 9.10.3.2.12 [...] u kabijiy tum ohl k'inich k'uh At ST4 1018¢ ihk’ muwan
) ti K'UH
k'antumak u kabjiiy
[...] tum ohl k'inich sak baah witzil 3-T597 X »
CRC St. 3 9.10.0.0.0 9.9.4.16.2 Kuh Kantumak u kabjiiy K'UH ST4 1018c ux witz [...]
. 3-597-ti
PAL NGJ2 [...] 9.12.19.14.12 naah otochaj K'UH T1011 unen balam [...]
PAL T18S 3-597-
Bodega 395 [...] [..] [..] ] [...]
u k'al tuun [...] yak'aw u pik T1011 3-597-ti
PAL TI-E 9.12.11.12.10 9.5.0.0.0 unen Kawiil Kinich T239-594-wa K'UH [...]
1011 unen k'awiil k'inich
, . . 3-597-ti T239-594-wa u  huntan
PAL TI-M 9.12.11.12.10 9.11.0.0.0 u k'al hu'un ya-T174:530-la K'UH  Kinich janaab pakal kuh
bakal ajaw
yak'aw u pik juun winak pixom u sak yajaw chak otoot chak
hu'nal uh yax ?-yi u tuup yax hu'un u 3-597-ti nukul chan tok' wak chan
PALTI-M 9-12.11.12.10 9.12000 ko’hawyajaw k'ak’ k'inich T239-594- K'UH ajaw u kunul juun ye'nal
wa T1011 sak balam ux kob
u  huntan tu  k'uhuul winikhaab
ch'ajom k'inich janab pakal u k'al 3-507-ti
PAL TI-W 9.12.11.12.10 9.12.0.0.0 hu'un  ya-T174-530-la  u  k'uhuul -K'U-Hl u timiw yohl u k'uhuul
T1011 unen k'awiil k'inich T239-594-
wa
i 3-597-ti
PAL TI-W 9.12.11.12.10 9.11.6.16.17 uk'Vj K'UH
u uxtal u tzakaw u k'uhuul
3.597 nun chan ajaw itz'aat u
PALTC 9.12.18.5.19? 9.12.18.5.16 k'al sak hu'un i puluuy u chitinil iy k'al  hu'un  k'inich  kan
K'UH By
balam  bakel way k'uh
bakal ajaw
s 3-597-ti B
PAL TFC 9.12.18.5.19? 9.12.18.5.16 puluuy u chitinil K'UH unen 1011 unen k'awiil
1011 unen k'awiil k'inich
. L 3-597-ti  7239-594-wa  ihk' way
92 . -
PAL TFC 9.12.18.5.19? 9.12.18.5.16 i puluuy u chitinil K'UH chalk akan yaxaj juun
ajaw
; . 3-597-ti o
PALTS 9.12.18.5.19? 9.12.18.5.16 pulluy u way(a)bil K'UH k'inich T239-594-wa
PALTI18J 9.14.10.4.2 9.13.0.7.0 u k'almayaj ch'ok teles
PAL Tempel 21 9.15.5.0.0 9.15.5.0.0 u k'alaw tuun k'inich ahkul mo' naab 3-597-ti 1011 unen k'awiil k'inich
Bank R o k'uh bakal ajaw yichnal K'UH 1239-594-w
. ) tz'akaj ik' IM2 tahn k'uh chanal k'uh 3-597-ti Lo
COL Kerr 2796 Spite Klassik 13.0.0.0.0 kabal K'uh bolon ookte' Kih K'UH ACB-te'-chi k'uh ST7 SNC
tz'akaj ik' IM2 tahn k'uh chanal k'uh 3-597-ti ~ ACB-te'-chi k'uh  uhtiiy
COL Kerr 7750 130000 kabal k'uh bolon ookte' k'uh K'UH Kk'inichil
COL Dresden 3-lu-ti
48¢ 13. Jh. 13.0.0.0.0 [.] K'UH

Tabelle 91 - Vorkommen der Hieroglyphe <III-T597-ti K'UH>
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4.4.14.1 Vorkommen

Die Zusammenstellung aller bekannten Vorkommen der Hieroglyphenfolge ux+T597-ti+k'uh
ergibt ein Inventar von 21 Belegstellen aus Tikal, Caracol, Naranjo und Palenque. Das
fritheste Vorkommen befindet sich auf Tikal Stele 26, die zwischen 8.17.0.0.0 und 9.0.0.0.0
datiert (Tabelle 91). Vier weitere Vorkommen finden sich in Texten aus Caracol und Naranjo,
wobei Hieroglyphentreppe 1 aus Naranjo urspriinglich in Caracol errichtet war und zu einem
spateren Zeitpunkt nach Naranjo iiberfiihrt wurde (Martin 2000a). Diese Vorkommen datieren
zwischen 9.5.0.0.0 und 9.10.0.0.0 (vgl. Grube 1990a:110). Die weitaus grofte Gruppe von
Belegen stammt von Denkmalern, die wéhrend der Regierungszeit von K'inich Kan Balam I1
und seinem tiberndchsten Amtsnachfolger K'inich Ahkal Mo' Nahb III zwischen 9.12.18.519
und 9.15.5.0.0 entstanden sind. Drei weitere Beispiele finden sich auf Keramiken unbekannter
Herkunft und in der aus der Postklassischen Dresdner Mayahandschrift.

4.4.14.2 Epigraphische Diskussion

Die fragliche Hieroglyphe besteht aus den Graphemen fiir den Koeffizienten 3 /UX/, dem
bislang unentzifferten Zeichen T597, den Graphemen <ti> und den Allographen fiir <K'UH>.
Die Zusammenstellung weist fiir alle Vorkommen im genannten Verwendungszeitraum eine
stabile graphotaktische Struktur aus. Die semantische Entzifferung der Hieroglyphe als
Reprisentation der so genannten palenkanischen Triadengdtter geht auf Heinrich Berlin
zuriick, der in den Inschriften Palenques eine Trinitit {ibernatiirlicher Akteure identifizierte,
die nach gegenwiértiger Lesart der Inschriften als Schutzgotter der lokalen Dynastie fungierte
und seit ihrer Identifizierung ausfiihrlich diskutiert wurde (Berlin 1963; 1965; Diitting 1965;
Kelley 1965; Marcus 1976:114-120; Schele 1979b; Bernal Romero und Cuevas Garcia 2002;
Cuevas Garcia und Bernal Romero 2002; Stuart 2007¢).

Die semantische Entzifferung "Mitglieder der Triade" geht auf Heinrich Berlin zuriick (Berlin
1963; 1965). Eine durch phonetische Schreibungen untermauerte sprachliche Entzifferung des
Graphems T597 liegt bis heute nicht vor - dariiber hinaus kommt die Tatsache zum Tragen,
dass dieses Zeichen nur in den 21 genannten Kontexten belegt ist, so dass nicht klar ist, ob
das an T597 angefiigte Zeichen rsoti als phonetischer Indikator fungiert, oder zusammen mit
T597 ein komplexes Graphem repréisentiert. Die meisten Autoren gehen jedoch davon aus,
dass /ti/ als phonetischer Indikator fungiert. So zeigt ein Blick in die Forschungsliteratur, dass
bislang sprachliche Entzifferungen von Michel Davoust (HAL), Yuri Knorozov (cha),
Martha Macri (lu), Peter Mathews (LUT), Linda Schele (LOT) Martha Cuevas Garcia und
Guillermo Bernal (p'u-lu-ti) sowie Alexander Voss (K'AHTIB) vorgelegt wurden (Kurbjuhn
1989:82; Davoust 1995:589; Knorozov u. a. 1999:185; Cuevas Garcia und Bernal Romero
2002; Macri und Looper 2003b:242; Vol3 2007), die mit Ausnahme von LOT und LUT keine
Beachtung in der Forschung fanden (Stuart 2005d; 2006¢). Cuevas' und Bernals Entzifferung
p'uluut k'uh ist neben der LUT fiir T597 durchaus plausibel und basiert auf der archidologisch
begriindeten Tatsache, dass im Palenque der Spétklassik figiirlich gestaltete Rauchergefésse
hergestellt und in Benutzung waren, die hdufig das Konterfei der drei lokalen Patronatsgotter
GI, GII und GIII trugen, die in den Inschriften als <3-T597-ti K'UH> bezeichnet wurden. Die
beiden Autoren analysieren T597 als Schreibung der Zeichen T552 und se¢slu, wobei sie flr
T552 die syllabische Entzifferung p'u vorschlagen, die diese Hieroglyphe T597 bzw.
T552+T568 auch in der Madrider Mayahandschrift auf den Seiten 108 und 109 im Kontext
von Szenen, die Goétter beim rituellen Verbrennen von Opfergaben in Riuchergefissen
zeigen. Im Yukatekischen Maya findet sich der Begriff p'ul der "Gefdss, Rauchergefass"
bedeuten kann (Barrera Véasquez 1980:701). Aufschlussreich, so die Autoren, sei jedoch der
Ausdruck p'ulut im kolonialzeitlichen Yukatekischen Maya, der explizit das Riuchergefiss
denotiere (Barrera Vasquez 1980:701; Cuevas Garcia und Bernal Romero 2002:386ff). Das
an T597 angefligte phonetische Zeichen /ti/ wiirde die sprachliche Entzifferung teilweise
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belegen. Kritisch ist jedoch die Idee T597 als Schreibung von T552 + T568 zu sehen und fiir
T552 mit der sprachliche Entzifferung /p'u/ zu operieren, obschon hierfiir bereits die
syllabische Bedeutung /ta/ nachgewiesen wurde (Macri und Looper 2003b:200). Die beiden
Autoren unterlassen es jedoch in ihrem Artikel die Plausibilitit dieser Lesung flir T552
anhand anderer Kontexte zu iiberpriifen. Deren Lesungsvorschlag /p'u-lu-ti K'UH/ "Gotter
des Riuchergefisses" ist daher eher unwahrscheinlich, dariiber hinaus sind damit auch nicht
die Vorkommen in Caracol und Tikal erkldrt, wo keine derartigen Réuchergefdsse bekannt
sind.

Die aufgrund phonetischer Schreibung bislang produktivste Lesung LUT bzw. LUUT bzw.
LOT "vereint, Dinge zusammen" fiir T597 wird von Linda Schele, Barbara MacLeod, Peter
Mathews und Gabrielle Vail in unabhéngigen Arbeiten vorgeschlagen. Aufgrund eines
Beleges der Hieroglyphen <3-ti-lu + K'UH> in der Dresdner Handschrift Seite 48c
interpretieren Barbara MacLeod, Linda Schele und spétere Forscher T597 als Logogramm
LUT und lesen die Hieroglyphe als wux luut k'uh (Schele 1992b:127-128; Villela 1993;
Mathews und Bir6 2006-; vgl. Vail und Hernandez 2010), wobei Schele den Begriff mit "die
drei zusammen Geborenen" und Gabrielle Vail den Begriff ohne Angabe einer Sprachquelle
mit "drei vereinte Gotter" iibersetzt. Dies basiert wohl auf dem kolonialzeitliche Ch'ol, wo /ut
"zusammen; Zwilling" bedeutet (Hopkins und Josserand 1988c). Das yukatekische Kognat
hierfiir lautet /ot (Barrera Vasquez 1980) und wurde von Linda Schele (Wanyerka 1993:122)
vorgeschlagen. Die Interpretation von T597 als Variante von seglu kann jedoch nicht belegt
werden und wurde bei der kritischen Uberpriifung und Revision von Thompsons
Zeichenkatalog durch Nikolai Grube auch nicht in Betracht gezogen. Moglicherweise handelt
es sich um eine phonetische Schreibung dieser Hieroglyphe oder die Schreiber der Dresdner
Handschriften haben aufgrund der groBen Ahnlichkeit das Graphem sglu anstelle T597
verwendet. T597 weist zwar das fiir das Zeichen T568 diagnostische Kamm-artige Element
auf, doch ein oben im Zeichen befindlichen Feld, das zwei gekreuzte Binder enthilt,
unterscheidet dieses T597 von seslu. Ein weiteres Indiz, das die Lesung LUT plausibel
erscheinen ldsst, sind die beiden Vorkommen von <3-T597-ti K'UH> auf den Keramiken
Kerr 2796 und Kerr 7750 (Abbildung 300 und Abbildung 301). Die Texte enthalten gemalte
Varianten von T597, deren diagnostische Merkmale Ahnlichkeit mit dem Graphem s¢glu
aufweisen, so dass in der Tat die Lesungshypothese LUT fiir das Graphem T597 in Betracht
gezogen werden muss und an den Textbeispielen kritisch untersucht werden muss. Die
Analyse bisheriger Vorkommen der Hieroglyphe <K'UH> zeigt, dass es sich bei T597 analog
zu den lesbaren Konstruktionen, wie etwa ik’ "Wind" (Kapitel 4.4.6) oder k'ak’ "Feuer"
(Kapitel 4.4.10) um ein Substantiv handeln muss. Sdmtliche Lesungsvorschlidge dieses
Graphems sollten dies beriicksichtigen. Auf eine sprachliche Entzifferung wird im folgenden
Abschnitt verzichtet, vielmehr sollen der Ko- und Kontext dieser Hieroglyphe ausfiihrlich
epigraphisch diskutiert werden um Riickschliisse auf die semantische Bedeutung zu
gewinnen.



585

4.4.14.3 Kontextualisierung

TIK
St.26

CRC
St.16

CRC
St.14

CRC
St. 3

NAR
HS. 1

PAL
TI-E

PAL
TI-M

PAL
TI-W

PAL
TI-W

PAL
TFC

PAL
TS

PAL
TS

PAL
T.21
Thro

Tabelle 92 - Strukturanalyse und Vergleich aller Vorkommen in Monumentaltexten der Hieroglyphe <3-T597-ti
K'UH>

4.4.14.3.0 Tikal

Das Vorkommen auf Tikal Stele 26 ist der friiheste Beleg der Hieroglyphe <3-TS597-ti
K'UH> im Corpus der Mayainschrift (Abbildung 375). Das auch als "rote Stele" bekannte
Monument wurde in der Vergangenheit zerstort, rituell begraben und ist nur fragmentarisch
erhalten. Das Kalenderdatum ist verloren, doch aufgrund stilistischer Merkmale und textlicher
Informationen wird die Stele in die Herrschaftszeit von Chak Tok Ich'aak 1 datiert werden, der
8.16.3.10.2 den Thron Tikals bestieg und am Tag 8.17.1.4.12 starb (Martin und Grube
2008:28)). Aber auch spétere Datierungen sollten in Betracht gezogen, da auf dem Monument
die Eigennamen des spiteren Herrschers Sihiyaj Chan K'awiil Chak Tok Ich'aak sowie K'an
Chitam erwihnt sind, die 8.18.15.11.0 bzw. 9.1.2.17.17 den Thron bestiegen haben, obschon
David Stuart vermutet, dass es sich um konigliche Ahnen von Chak Tok Ich'aak 1 handeln
konnte (Stuart 2004d). Es sollte aber auch beriicksichtigt werden, dass die Kette der
Eigennamen mit der Hieroglyphe pik "Periode von 400 Jahren" eingeleitet wird, was darauf
hindeuten konnte, dass es sich um eine Referenz auf den Bak'tun 9 handeln bzw. um das
Datum 9.0.0.0.0 handeln konnte. Fiir eine spétere Datierung spricht sich nicht nur Christopher
Jones und Linton Satterthwaite (1982:58), sondern auch Linda Schele aus (Wanyerka
1990:211), die das Monument als Denkmal eines spateren Herrschers fiir die Friihklassischen
Herrscher von Tikal interpretiert. Der Textbezug sei zwar Friihklassisch, doch die
Ikonographie, besonders die frontale Darstellung des stehenden Herrschers, sei vielmehr eine
spatklassische Konvention, weshalb bereits Jones und Satterthwaite eine spdtere Datierung
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vorschlugen. Schele sieht ikonographische und kalligraphische Beziige zu Tikal Stele 31 und
daher als Vorbild fiir Stele 26.

Die Inschrift beginnt mit dem Fokusmarkierer alay "hier" und leitet die Phrase tz'ap u
lakamtuunil pik chak bay kan sihyaj chan k'awiil chak tok ich'aak u k'ak' k'ik'il k'ak' STA-wa-
si naah balam k'an chitam "errichtet (ist) die Stele von [Eigennamen]" (Stuart 2004d;
MacLeod und Polyukhovich 2005). Der historische Hintergrund ist somit die Errichtung einer
Stele im Zusammenhang mit einem Periodenende, dessen genaues Datum leider verloren ist.
Stuart identifiziert die mit der Stelenerrichtung genannten Hieroglyphen als Anthropo- und
Theonyme. Er entziffert sihyaj chan k'awiil und chak tok ihch'aak als Herrschername und
chak bay kan als Eigenname der so genannten Visionsschlange, die als Ko-Essenz oder
Tierbegleiter beim Akt des rituellen Blutopfers fungierte (vgl. Houston und Stuart 1989:8)
(siche auch Kapitel 4.4.5). Nikolai Grube und Simon Martin machen deutlich, dass es sich bei
den beiden Personennamen um eine Nominalphrase handelt, die den vollstindigen Namen
von Sihyaj Chan K'awiil Chak Tok Ich'aak wiedergibt, der als 11. Herrscher von Tikal
dokumentiert ist (Grube u. a. 2000:39). Die nachfolgende Hieroglyphe in Position zAS ist
sprachlich nicht lesbar, muss jedoch aufgrund des Ergativpronomens u und des
Possessivsuffixes /-VI/ eine relationale Funktion aufweisen. Das Zeichen ist wahrscheinlich
komplex und besteht aus den Einzelgraphemen 75;BALAM und ¢:K'IK', der Lautwert ist
unbekannt. Die nachfolgenden drei Hieroglyphen konnen sprachlich nur teilweise gelesen
werden (STA-wa-si naah kan balam k'an chitam), moglicherweise handelt es sich um die
Eigennamen tibernatiirlicher Akteure (Stuart 2004d), obschon k'an chitam der Eigenname
eines Herrschers von Tikal reprédsentiert, der 9.1.2.17.17 den Thron bestieg (Martin und
Grube 2008:37).

Wichtig fiir die vorliegende Diskussion ist die nachfolgende Passage zA7 - zZB9, die in
der Forschung unterschiedlich interpretiert wurde (Grube u. a. 2000:43ff; Martin 2002:; Stuart
2005d:160). Die Hieroglyphe in Position zA7 ist die so genannte "kawak-Thron"-
Hieroglyphe, die bisher sprachlich noch nicht entziffert werden konnte und Marc Zender
zufolge echer einen Altar reprisentiert und aus den Einzelgraphemen T528+316
zusammengesetzt ist (Grube u. a. 2000:45). Das préifigierte Possessivpronomen verdeutlicht,
dass es sich um einen Altar handelt, dessen grammatischer Possessor in den nachfolgenden
Hieroglyphenblocken zum Ausdruck gebracht wird. Nicht einer, sondern drei bzw. vier
Eigennamen iibernatiirlicher Akteuren werden von der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> (zB7)
eingeleitet, die als Patronatsgottheiten von Tikal identifiziert wurden (Martin 2002:61)

A

Abbildung 375 — Zeichnung der Inschrift auf der linken und rechten Schmalseite auf Tikal Stele 26. Zeichnung
Christopher Jones (1982).
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Die Sequenz von Eigennamen, eingeleitet durch die Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> (vgl.
Berlin 1963) beginnt mit <(IX?) UNEN BALAM> (Martin 2002:64), gefolgt von
<ITZAMNAAJ KOKAJ> (Boot 2008a:17), <EHB K'INICH> und schlieBlich folgt der
weibliche Eigenname <IX CH'AJAN KA' MUT>, der als Referenz entweder fiir einen
weiblichen, iibernatiirlichen Akteur (Martin 2002:57; 2003a) oder fiir eine historische
Personlichkeit interpretiert wurde (Stuart 2005d:160). Folgt man Stuarts Lesart der Inschrift
bezoge sich die Triadenhieroglyphe <3-T597-ti K'UH> lediglich auf drei {ibernatiirliche
Akteure. Sollte es sich um den Namen eines weiteren, tibernatiirlichen Akteurs handeln,
referierte die so genannte Triadenhierglyphe auf insgesamt vier Akteure und konnte somit
nicht mehr mit der in der Triadenhieroglyphe erwidhnten Koeffizienten 3 assoziiert werden.
Das Problem bei der Interpretation der Hieroglyphe <IX CH'AJAN KA' MUT> in Position
zB9 ist, dass es sich auch um das Epithet einer K6nigin handeln kénnte. Am Tag 9.3.16.8.4
bestieg die so genannte ix ch'ajan mut ajaw "Frau von Tikal" den Thron Tikals (Martin
2003a:17-19), weshalb nicht restlos auszuschlieBen ist, dass auf Stele 26 eine historische
Personlichkeit genannt ist und dadurch nur drei iibernatiirliche Akteure als <3-TS597-ti
K'UH> tituliert sind. Stuarts Vorschlag, wonach sich die so genannte Triadenhieroglyphe auf
die Eigennamen dreier iibernatiirlicher Akteure bezoge, ist angesichts der diskutierbaren
tibernatiirlichen oder menschlichen Identitit von <IX CH'AJAN KA' MUT> beim jetzigen
Quellenbestand bzw. Stand der Forschung weder zu verifizieren noch zu falsifizieren.

Die Hieroglyphe <UNEN BALAM> "Baby-Jaguar" (Martin 2002) reprasentiert nicht
nur den Eigennamen eines iibernatiirlichen Akteurs in der theosynthetischen Gestalt eines
Jaguars und Kleinkindes, sondern auch den eines historischen Vorfahren, der um 8.14.0.0.0
laut Inschrift auf Stele TIK St. 31 das Periodenende zelebrierte und zu den frithen Konigen
dieser Stadt zdhlt, von denen kaum Berichte erhalten sind (Martin 2003a; Martin und Grube
2008:; Stuart 2011e). Simon Martins religionshistorische Analyse des {iibernatiirlichen
Akteurs unen balam zeigt, dass dieser Akteur auf olmekische Mais-lIkonographie
zuriickgefithrt werden kann. In der klassischen Maya-lkonographie wird der junge bzw.
neugeborene Mais hdufig in der anthropomorphen Gestalt eines liegenden Neugeborenen
dargestellt und die Ubertragung dieser Vorstellung findet sich in der bildlichen
Reprisentation von Konigen, die gemiss solchen Vorstellungen nach ithrem Tod in der
Gestalt junger Gotter wiedergeboren werden und dann als unen balam im Fall von Tikal bzw.
als unen k'awiil am Beispiel von Palenque wiedergeboren werden. Der so genannte Baby-
Jaguar ist auch ein Akteur, der im Zusammenhang mit Regen und dem damit assoziierten
rituellen Kindopfer in Verbindung steht, das in der narrativen Kunst durch die Tétung eines
Baby-Jaguaren reprédsentiert wird (Martin 2002; Lacadena Garcia-Gallo 2004a; Boot
2005a:314-316, 355; Velasquez Garcia 2009b). Der Protagonist ist der Regengott des ersten
Regens (Yax Ha'al Chahk), der auf Kodexstilkeramik als axttragender Akteur représentiert
wird, der den durch den Todesgott auf einen Berg geschleuderten Unen Balam mit seiner Axt
totet bzw. den Berg teilt, damit Unen Balam in diesen eintreten und als neuer Mais
herauswachsen kann und damit wiedergeboren wird (Taube 1992:17-27; Boot 2004;
Lacadena Garcia-Gallo 2004a; Garcia Barrios 2007a; 2009). Die Analyse aller Vorkommen
durch Martin belegt, dass unen balam ein {ibernatiirlicher Akteur war, der in Tikal
ausschlieBlich mit dem Herrscher Sihyaj Chan K'awiil assoziiert war und demnach eine
personliche Schutzgottheit darstellte (Martin 2002). Es ist daher nicht auszuschlieBen, dass
auch die anderen auf Stele 26 genannten tibernatiirlichen Akteure (Ehb K'inich oder Itzamnaaj
Kokaj) eng oder sogar ausschlieBlich mit diesem Herrscher assoziiert waren und daher nicht
allgemein zu Patronatsgottheiten von Tikal deklariert werden konnen. Der bisherige
epigraphische Befund in Tikal ldsst keine andere Schlussfolgerung zu. Die Analyse des
Monuments zeigt darliber hinaus, dass der in der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> genannte
Koeffizient nicht unbedingt mit der Anzahl der damit assoziierten iibernatiirlichen Akteure
tibereinstimmen muss und sich daher nicht unbedingt auf eine Trinitdt {ibernatiirlicher
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Akteure beziehen muss, wie dies etwa fiir Palenque belegt ist (Berlin 1963; Kelley 1965;
Schele 1979b). Ob dieser Sachverhalt auch fiir Caracol gilt, muss im folgenden Abschnitt
untersucht werden.

4.4.14.3.1 Caracol
Belegstellen der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> finden sich auf Stelen in der Ruinenstitte
Caracol in Belize, die zwischen 9.5.0.0.0 und 9.10.0.0.0 errichtet wurden und damit in die
Herrschaftszeit von K'an I, dessen Sohn Yajawte' K'inich und seinem Enkel K'an II fallen. Es
zeichnet sich hier eine lokale Transmissionskette kultureller Reprédsentationen ab, in der
kulturelle Informationen erstmals vom GroB3vater benutzt, iiber den Sohn und von diesem auf
den Enkel iberliefert wurden und danach abgebrochen sind - oder aufgrund der
Quellensituation derzeit nicht belegt ist. Das fritheste Vorkommen der Hieroglyphe <3-T597-
ti K'UH> ist auf Stele 16 (Abbildung 376) belegt, die zum Periodenende von 9.5.0.0.0 von
K'an I geweiht und mit einer fein inzisierten Inschrift versehen wurde, die auch Bahlam Nehn
erwihnt, der 9.4.9.17.0 als siebter Herrscher den Thron von Copan bestiegt (Grube 1990d).
Caracol und Copan blickten zu diesem Zeitpunkt auf eine geteilte Geschichte zuriick,
da der Dynastiegriinder Copans, K'inich Yax K'uk' Mo', urspriinglich aus Caracol stammte,
ehe er den Thron von Copan bestieg und seine konigliche Legitimation mit einem Besuch
eines Ahnenschreins in Teotihuacans erlangte (Stuart 2000a; 2007h; Wagner und Prager
2012). Die Textstelle mit der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> findet sich in der Position A13-
A16 und steht im Zusammenhang mit dem Periodenenderitual, das von der Vollendung des 5.
K'atun spricht (u tzutzuw jo' winikhaab). Der Eigenname des Akteurs ist nur teilweise lesbar
und weitgehend unverstindlich. Es folgt die mit wenigen Ausnahmen gut lesbare Passage u
k'vhuul ux T597-ti k'uh T1036b tz'ikin k'in ajaw chuwaaj naah jo' chan ajaw 34C hix, die von
den k'uhuul der nachfolgenden iibernatiirlichen Akteure spricht, die Stephen Houston und
David Stuart aufgrund der Triadenhieroglyphe <3-T597-ti K'UH> als eine Dreiheit lokaler
tibernatiirlicher Akteure interpretiert. Es handelt sich hierbei um Akteure, die in der lokalen
Tradition lange Bestand hatten, wie etwa der vogelartige, tibernatiirliche Akteur mit dem bis
heute nicht entzifferten Namen T1036b, dessen Name ein Bestandteil des Herrschernamens
von K'an III darstellt, der laut Stele 17 das Periodenende von 10.1.0.0.0 mit einem Streuritus
zelebriert. Laut Inschrift auf Stele 16 handelt es sich bei T1036b um den Eigennamen des so
genannten "Herren der Tagesvogel" oder k'in tz'ikin ajaw, der aus den Texten und
Bilddarstellungen in San Bartolo und anderenorts als primordiale Hauptvogelgottheit bekannt
ist, die mit dem Tag assoziiert wurde (Taube u. a. 2010:Fig. 36). Die gleiche Sequenz von
Eigennamen findet sich auch auf Stele 14, die dort um die Eigennamen weiterer Akteure
erweitert ist und sich nicht mehr auf drei Individuen beschrénkt.

Abbildung 376 — Ausschnitt A13-B16 auf Caracol Stele 16 mit der Nennung dreier oder mehrerer
iibernatiirlicher Akteure, die als ux T597-ti k'uh bezeichnet sind. Zeichnung von Carl Beetz (1981)
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Der zweite Akteur der Triade auf Stele 16 ist der so genannte Jaguargott der Unterwelt oder
Thk' Chuwaaj, der mit so genannten 'Neufeuerritualen' in Verbindung gebracht wird, dessen
Manifestation mit Feuermeteoriten sowie mit kriegerischen Handlung assoziiert wurde
(Schele und Miller 1986:50; Stuart 1998b:404-409; Grube 2000c; Bassie-Sweet 2002:49-50;
Newsome 2003:2). Dieser Akteur reprasentiert der Nachtaspekt des Sonnengottes, die dariiber
hinaus mit Menschenopfer und dem Verbrennen von Opfergaben assoziiert wurde (Hellmuth
1987; Cuevas Garcia 2000; Lopes 2003; Stone und Zender 2011:195). In dieser Inschrift wird
er als Herrscher der Unterweltortes Naah Jo' Chan bezeichnet, der laut verschiedenen
Schopfungsnarrativen der Eigenname jenes primordialen Ortes war, an dem der Anfang der
gegenwartigen Welt und Zeitrechnung mit der Errichtung der ersten drei Steine durch die
Schopfergotter - darunter auch die bereits oben besprochenen Paddlergdtter - ihren Anfang
genommen haben (Carrasco 2010:612-615) (siche auch Kapitel 4.4.11.3.0). Der Eigenname
des dritten Akteurs ist nur teilweise lesbar und enthélt das unentzifferte Graphem A34 und das
Logogramm spsHIX. Die wahrscheinliche Funktion dieser drei Akteure ist es in diesem
Kontext dem in Hieroglyphenblock B16 genannten rituellen Verbinden von Steinen
beizuwohnen, das mit der Vollendung oder Neu-Einpflanzung des 5. K'atun durch den
kontemporéren Konig K'an I vollzogen wurde (yit k'alawtuun).

ey
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Abbildung 377 — Der fein inzisierte Text auf Caracol Stele 14 enthélt ein weiteres Vorkommen der Hieroglyphe
<3-T597-ti K'UH>, welche die Eigennamen von wenigstens vier libernatiirlichen Akteuren einleitet. Zeichnung
von Carl Beetz (1981)

Die Analyse von Caracol Stele 14 zeigt (Abbildung 377), dass die so genannte
Triadenhieroglyphe <3-T597-ti K'UH> nicht ausschlielich mit den Eigennamen von drei
tibernatiirlichen Akteuren assoziiert wird. Das Monument wurde zum Anlass des
Periodenende 9.6.0.0.0 errichtet und erwéhnt in seinem sehr fein inzisierten Text einleitend,
dass der 6. K'atun in der Gegenwart oder durch die Autoritdt verschiedener iibernatiirlicher
Akteure vollzogen wurde, deren Eigennamen ab Position B8 aufgelistet sind und mit der
Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> eingeleitet werden. Die nachfolgende Hieroglyphe in B9
enthalten die Hieroglyphen s4TE' und 1015 CHUWAJ, die Eigennamen des so genannten
"Pax-Gottes" und des "Jaguargottes der Unterwelt" (Lopes 2003; Taube 2003a), die auch auf
CRC Stele 3 und auf der NAR Hieroglyphentreppe 1 erwéhnt sind. In der Position D4-C7
finden sich schlieBlich die Eigennamen der drei iibernatiirlichen Akteure, die auch auf Stele
16 genannt sind: T1036b k'in tz'ikin ajaw, ihk' chuwaaj naah jo' chan ajaw sowie der bislang
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unlesbare Name des dritten Akteurs, A34 hix, dessen Hieroglyphe in Position D6 auftritt. In
den Positionen C7 bis D8 erscheinen weitere Eigennamen, worunter sich vermutlich auch das
Theonym Huk Chapaht K'inich Ajaw befindet (C7) und schlieBlich auch der Eigenname des
Konigs Yajaw Te' K'inich 11, der laut diesem Text um 9.5.19.1.2 den Thron bestieg und 330
Tage spdter Periodenende mit der Errichtung dieses Monuments feierte. Im weiteren
Textverlauf nennt der Konig den Namen seines Vaters, K'an I (F6) und der seines GroBvaters
Yajaw Te' K'inich (E8-F8) (vgl. Grube und Martin 2004).

Yajaw Te' K'inich 11 iibernimmt geméss dieser Inschrift die drei von seinem Vater erstmals als
<3-T597-ti K'UH> bezeichneten iibernatiirlichen Akteure und fligt mit fe’ und chuwaaj sowie
Huk Chapaht K'inich Ajaw den Namen von mindestens drei weiteren tiibernatiirlichen
Akteuren hinzu. Die Schlussfolgerung lautet, dass sich die Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH>
nur auf die drei auf CRC Stele 16 genannten iibernatiirlichen Akteure beziehen und der vierte
Akteur auflerhalb dieses Gruppe zu sehen ist. Andererseits sollte bei der Betrachtung nicht
ausgeschlossen werden, dass sich der Koeffizient 3 nicht unbedingt auf die Anzahl der mit der
Hieroglyphe assoziierten Akteure bezieht, sondern auch eine nicht-numerische Bedeutung
vermitteln konnte. In den postklassischen Handschriften etwa driickt der Koeffizient 3 im
Kontext der augurischen Hieroglyphe ox wi'il "reichlich Nahrung" den quantitativen Begriff
"reichlich, viel, tiberméBig" aus (Grube 1997a). Solange die sprachliche Lesung von T597
durch phonetische Schreibungen nicht gesichert ist, bleibt diese Frage ungeklért.

Abbildung 378 — Ein Bericht iiber die Geburt von Herrscher K'an II auf Caracol Stele 3 unter der Agide von <3-
T597-ti K'UH>, dem so genannten Pax-Gott te’, ihk' chuwaaj, dem Jaguargott der Unterwelt, ux muwaan und
weiteren, nicht mehr lesbaren Hieroglyphen, die mdoglicherweise die Eigennamen weiterer {ibernatiirlicher
Akteure repriasentieren (C3-D6). Auf der von Kan II errichteten Hieroglyphentreppe werden diese Akteure
ebenfalls aufgelistet. Zeichnung von Carl Beetz (a) (1981) und Ian Graham (Graham 1978).

Auch K'an II, der Sohn und zweite Nachfolger von Yajaw Te' K'inich II, bezog sich in seinem
Bild- und Textprogramm auf eine Dreiheit iibernatiirlicher Akteure, wie dies bereits sein
Vater und GrofBvater in ihren Inschriften und Bilddarstellungen représentierten. Auf Stele 3
(Abbildung 378), die im Zusammenhang mit dem Periodenende 9.10.0.0.0 errichtet wurde,
sind Daten und Ereignisse aus dem Leben von Herrscher K'an II festgehalten. Neben der
Geburt um 9.7.14.10.8 berichtet der Text auch {iber das erste Aderlassritual des kiinftigen
Herrschers (yax ch'abaw) und informiert auch iiber die Inthronisation am Neujahrstag
9.9.4.16.2 10 Ik' 0 Pop, um das sich laut Inschrift iibernatiirliche Akteure 'kiimmerten', wie
dies in der Phrase u kab-/...] 3-T597-ti K'UH te’ chuwaaj ux T1036b zum Ausdruck kommt
"3-T597-ti k'uh, te' und chuwaaj kimmern sich (darum)" (C5-D6). Es handelt sich um jene
Akteure, die laut Text auch bei dem Periodenenderitual von 9.6.0.0.0 anwesend waren, das
der Vater von K'an II vollzog. Die auf Stele 3 in Position D6 folgenden Hieroglyphen
repriasentieren moglicherweise die Eigennamen weitere ilibernatiirlicher Akteure, die als
Akteure bei der Inthronisation von K'an II auftraten und damit vielleicht die in verschiedenen
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Religionen bekannte Funktion so genannter Patronatsgoétter besassen. Diese besitzen eine
Schutzfunktion fiir Objekte, Bereiche, Téatigkeiten oder auch fiir ein Gebiet, wo sie auch als
Ortspatron fungieren (Gronover 2005).

Die Analyse der Stelen 16, 14, und 3 aus Caracol belegt, dass iibernatiirliche Akteure in ihrer
Funktion als Schutzgétter hdufig vom Thronfolger ibernommen wurden und mit weiteren
Akteuren erginzt wurden und somit als Pantheon personlicher Schutzpatrone eines Herrschers
fungierten, die nach dessen Ableben vom Nachfolger in seinen eigenen Pantheon
aufgenommen wurden. Die Untersuchung dieses Musters in Caracol zeigt (siche auch Tabelle
92), dass neben der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> das Zeichen T1036b ein stabiles
Element reprisentiert, das von drei genannten Herrschern Caracols in jener Sequenz von
Eigennamen fiir tibernatiirliche Akteure verwendet ist, die mit der Hieroglyphe <3-T597-ti
K'UH> assoziiert wurden. Der Text auf Caracol Stele 16 zeigt, dass zundchst drei Akteure
mit dieser Hieroglyphe assoziiert sind, doch die Analyse von CRC St. 14 zeigt, dass der
Nachfolger von K'an I, Yajaw Te' K'inich II, diesen personlichen Pantheon seines Vaters
iibernommen und mit den Akteuren te’, chuwaaj und huk chapat erweiterte, die ebenfalls als
<3-T597-ti K'UH> bezeichnet wurden. K'an II, der Sohn von Yajaw Te' K'inich ibernahm
von seinem Vater die beiden Akteure fe’ und chuwaaj, verzichtete aber auf die Verwendung
des Akteurs AC4 HIX. Eine vergleichbare Praxis dieser vertikalen Vermittlung kultureller
Représentationen (Cavalli-Sforza 1996:1944f.) findet sich auch in den Inschriften Copans im
Zusammenhang mit den so genannten koknoom "Wéchter, Schiitzer", d.i. iibernatiirliche
Akteure mit Schutzfunktion, die vertikal iiber mehrere Generationen von Herrschern
aufgenommen, modifiziert und um weitere Akteure erweitert bzw. auch reduziert wurden
(Kapitel 4.1.21.3.1).

4.4.14.3.2 Palenque

Mit bislang 13 attestierten Nachweisen weist Palenque die grofite Dichte an Belegstellen der
Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> auf. Das fritheste Vorkommen befindet sich in den Tafeln im
Tempel der Inschriften (PAL TI) und datiert 9.12.11.12.10 (vgl. Mathews und Bir6 2005)
(siche Tabelle 91 und Tabelle 92). Die Texte fallen damit in die Regierungsjahre von K'inich
Kan Balam II, der nach dem Tod seines Vaters K'inich Janaab Pakal 1 Schriftméler im
Tempel der Inschriften (spitestes Datum 9.12.11.12.10), in der Kreuzgruppe (9.12.18.5.19)
sowie in der Nordgruppe (9.12.19.14.12) errichtete, in deren Texte die fragliche Hieroglyphe
und die damit assoziierten iibernatiirlichen Akteure genannt sind, die im in Schrift und Bild
repriasentierten Griindungs- und Legitimationsvorstellungen der koniglichen Dynastie eine
zentrale Rolle einnahmen (Berlin 1963; 1965; Kelley 1965; Houston 1996; Stuart 2000b;
2006c¢).

Mayakonige des Tieflands nutzten unterschiedliche Strategien der Herrschaftslegitimation
und -konservierung. Im wesentlichen stiitzte sich die konigliche Herrschaft auf 1) gottliche
Abkunft, 2) einen weit, hdufig in der Vergangenheit liegenden Ursprung, 3) der lokal-
historischen Verwurzelung oder auch auf der 4) fremden Herkunft der Dynastie (Grube 2010).
Die Legitimation des Konigs beruhte mancherorts auf der Abfolge von Generationen
koniglicher Vorfahren und Dynastiegriindern, die in etwa am Ende der Préklassik und zu
Anfang der Friihklassik, also zwischen 200 und 400 n.Chr., auf dem Thron saflen und damit
den Beginn des institutionellen géttlichen Konigtums im Mayatiefland markieren (Grube
1988; Schele 1992a; Grube und Martin 2000; 2001; Martin 2003a; Grube 2004b; 2010). Die
Vorfahren und deren Begribnisstétten standen im Fokus eines ausgepriagten Ahnenkults (vgl.
Grana-Behrens 2009). Ein bedeutsamer Erinnerungsort einer Stadt bildete wohl der
dynastische Ahnenschrein, in dem die Gebeine oder Symbole der Dynastiegriinder
aufbewahrt wurden und somit jenen Ort reprisentierten, wo die koniglichen Nachfahren ihre
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herrschaftlichen Insignien mit Macht und Autoritit aufluden (Grube 2010:24ff.). Die
Fokussierung auf fremde Herkunft, gottliche Abstammung oder mythische Ursprung im
herrschaftlichen Diskurs der Inschriften zeigt, dass sich Konige und ihre dynastische Linie
trotz Verwurzelung in der lokalen Geschichte als AuBlenseiter verstanden, deren "wahrer
Ursprung nicht in dieser Welt" lag (Grube 2010:25). Die Herrscher Naranjos verweisen in
ihren Texten nicht nur auf eine Kette von tliber 30 dynastischen Vorfahren, sondern fiihren
diese Linie auf ibernatiirliche Akteure zuriick, die vor iiber 22,000 Jahren wirkten. In
Palenque finden sich gar Textstellen, die von gottlichen Vorfahren der koniglichen Dynastie
sprechen, die vor tlber 896,000 Jahren herrschten (Stuart 2006c). In jenen Inschriften
Palenques, die in der Regierungszeit von K'inich Kan Balam 11 entstanden sind, kommt diese
Vorstellung und Uberzeugung besonders zum Ausdruck. In der kéniglichen Rhetorik wird
nicht nur auf die lange Kette koniglicher Vorfahren hingewiesen und damit eine historisch-
lokale Legitimation des aktuellen Herrschers unterstrichen, sondern auch der gottliche
Ursprung der Dynastie proklamiert. In den Texten bezieht sich der Konig auf iibernatiirliche
Akteure, die in der mythischen Vergangenheit wirkten und als gottliche Vorfahren jener
koniglichen Ahnen galten, als der legitimer Nachfahre sich der Konig sah (vgl. Martin und
Grube 2008:154ft.).

Die Verquickung religioser mit historischen Legitimationsstrategien kommt offenkundig in
jenen Inschriften zum Ausdruck, die von K'inich Kan Balam 11 errichtet wurde. Im Zentrum
der oOffentlichen Rhetorik stand héufig eine Triade iibernatiirlicher Akteure, die in der
Literatur mangels sprachlicher Entzifferung unter den Aliasnamen GI, GII und GIII bekannt
und in den Texten mit der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> assoziiert sind, die Berlin
semantisch als "Mitglied der Triade" interpretiert (Berlin 1963:98). Berlins Analyse der
Inschriftentafeln aus der palenkanischen Kreuzgruppe zeigte, dass es sich dabei um
individuelle "Gotter" oder "mythische Wesen" handele, die sowohl als individuelle Akteure
als auch im triadischen Verbund genannt und jeweils mit einem der drei Tempel in
Kreuzgruppe assoziiert seien (Berlin 1963:97-98). Die epigraphischen Erkenntnisse der
vergangenen Jahrzehnte bestéitigen Berlins Schlussfolgerungen und ergaben, dass GI, GII und
GIII oft in einer Dreiergruppe auftauchen, jedoch die Eigennamen individueller Akteure
reprasentieren (Kelley 1976:96-97; Stuart 2005d; 2006c¢). GI war nach heutigem
Erkenntnisstand mit dem hochsten der drei Tempel, dem Kreuztempel und damit mit der
himmlischen bzw. Obersten der drei Schichten des Kosmos assoziiert. Das mittlere Stratum
des Kosmos, représentiert durch den Blattkreuztempel, war die Welt des frischen Maises, des
flieBenden Wassers und dem fruchtbarem Boden und bildete die Doméne von GII oder Unen
K'awiil. Die dritte und zugleich unterste Schicht des Kosmos war der Ort von GIII. Dieser als
Hohle oder Unterwelt vorgestellte kosmische Bereich wurde mit dem Sonnentempel, dem
niedrigsten der drei Tempel verkniipft (Houston 1996; Stuart 2006¢:88).

GI GII GIII

Abbildung 379 — Die Eigennamen der so genannten "Triadengdtter" Palenque auf der Thronbank von Tempel
XIX. Zeichnung von David Stuart (Stuart 2005d:159)

Der Eigenname von GII (Abbildung 379) wird durch die Grapheme T1030f+g repréisentiert
und ist sprachlich UNEN K'AWIIL "Saugling-K'awiil" zu lesen (Martin 2002). Das Zeichen-
Ikon zeigt den auf dem Riicken liegenden K'awiil, der die damit Pose eines Frischgeborenen
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einnimmt und mit seinem Bezug zu Mais den ersten bzw. wiedergeborenen Mais symbolisch
reprasentiert (Stone und Zender 2011:31). Unen K'awiil war die jugendliche Figuration des
Blitz- und Donnergottheit K'awiil, die schlechthin als Verkorperung der koniglichen Macht
und Autoritit galt (Stuart 2006¢:88). Die Namen von GI und GIII sind hingegen nur teilweise
sprachlich entziffert, ihre lokal-kulturelle Bedeutung ist jedoch besser erschlossen. Die
Hieroglyphe von GI setzt sich aus den Bestandteilen 1-NAL-T785 und die den Regengott
Chahk reprasentierende Hieroglyphe T1011 zusammen, wobei auch fiir dieses Graphem
bislang keine plausible sprachliche Lesung gelungen ist (Stuart 2007¢). Linda Scheles Lesung
HUN NAL YE "Erstes-Sichtbares-Maiskorn" bzw. Seren Wichmans Lesung HUN YE NAL
"Erstes Maiskorn" fiir die Hieroglyphe 1-NAL-T785 (vgl. Freidel u. a. 1993:61; Wichmann
2004d:84ff) konnte bislang nicht verifiziert werden, so dass die sprachliche Lesung weiterhin
ein Ritsel bleibt (Stuart 2005d:161). Obschon sein Name unbekannt ist, wissen wir aufgrund
von textlichen und bildlichen Narrativen, dass GI als Himmelsgottheit agierte, aber zugleich
eng mit dem Wasser, der aufgehenden Sonne und dem Konzept des Gottkonigtums in
Beziehung stand (Stuart 2006¢:88). Auch die sprachliche Lesung des Eigennamens von GIII
ist weitgehend unbekannt. Die Hieroglyphe setzt sich aus den nur teilweise entzifferten
Zeichen g4K'INICH-T239-T594-wa zusammen. Aufgrund der Ikonographie und der
Inschriften ist lediglich bekannt, dass es sich um einen iibernatiirlichen Akteur handelt, der
mit der Unterweltsonne assoziiert wurde und enge Beziige zu Krieg und zur Unterwelt
aufwies (Stuart 2006¢:88-89).

Riickschliisse auf Funktion und Bedeutung von GI, GII und GIII in der kéniglichen Ideologie
Palenques sind mit Hilfe der Analyse kosmologischer Narrative moglich, die in den
Hieroglyphentexten im Kreuztempel und in den Tempeln 19 und 21 fixiert sind (Marken
2007; Stuart 2007¢). GI, GII und GIII bildeten in der 6ffentlichen Rhetorik die zentralen
Protagonisten, die mit ihrer Beriihrung jenen Orten und Stédtten Wirkmacht verliehen, darunter
etwa Matawiil und Baakal, die fiir die palenkanische Dynastie identititskonstituierenden und
legitimierenden Charakter hatten. Die Narrative berichten von Beliefs, wonach GI, GII und
GIII nach ihrer Geburt in Matawiil "Kormoran-Ort" ankamen und den Boden beriihrten und
auf diese Weise solche Orte sanktionierten, als deren Herrscher sich die spiteren Konige
Palenques titulierten (vgl. Schele und Mathews 1993a; Stuart 2006¢:94). Die mythischen
Narrative bezeugten damit die gottliche Sanktionierung von Matawiil bzw. Palenque als
Nabel der Welt, deren Herrscher damit im Zentrum des Kosmos etabliert waren. Die von
K'inich Kan Balam II fixierten Kosmologien konstituierten damit Bezugspunkte fiir die
pradynastische und mythische Vergangenheit Palenques, die von dort aus Licht auf die
Gegenwart und Zukunft féllten und auf diese Weise fundierende, legitimierende und
weltmodellierende Funktionen besassen (vgl. Assmann und Assmann 1998; Assmann
1999:78). Entsprechend diesen Narrativen bildeten die drei, kurz nach der Schopfung
erzeugten iibernatiirlichen Akteure GI, GII und GIII die gottlichen Bindeglieder zwischen der
mythischen Vorzeit und der spiteren dynastische Epoche, die mit der Geburt des
palenkanischen Dynastiegriinders K'uk' Bahlam am Tag 8.18.0.13.6 einsetzte. Die drei
Akteure fungierten iiber mehrere Herrschergenerationen hinweg als Patronatsgotter fiir die
konigliche Dynastie, die laut den Texten im Tempel der Inschrift bereits ab 9.4.0.0.0 im
Fokus ritueller Praxis waren, bei der die Standbilder im Kult periodisch geehrt wurden. Die
Texte Palenques erlauben Einblicke in eine lokale konigliche Ritualpraxis, in deren Fokus der
rituelle Umgang mit deren Bildnissen oder Statuen (kwhuul) der so genannten
Triadengottheiten stand. Deren kultische Pflege gehorte laut den Texten im Tempel der
Inschriften zu den zentralen Pflichten der Konig Palenque, die wortlich als deren Versorger
(juuntahn) fungierten. Die von K'inich Kan Balam 11 geweihten Inschriften aus den Tempeln
der Kreuzgruppe proklamieren, dass er nicht nur deren Bildnisse aus Ton formte, diese im
Brennofen hirtete und rituell beschwor und auf diese Weise "belebte", sondern dass er sich
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wie ein fiirsorglicher Elternteil um deren Erndhrung und Schlafplatz kiimmerte und diese im
Rahmen von Periodenendritualen mit Kleidung, Kopfputz und Insignien ausstaffierte, die eine
identitatsstiftende und statusmarkierende Funktion besassen und dem Triager die
entsprechende Wirkmacht verlieh (Danesi 2004:177-192; Stuart 2006c).

Laut der Inschrift auf dem Westtafel im Tempel der Inschriften war die Staffierung der
Bildnisse zur Zeit K'inich Kan Balam 11 eine bereits von mehreren Generationen gepflegte
kulturelle Praxis, die erstmals zum Periodenende von 9.4.0.0.0 durch Ahkal Mo' Naab 1
vollzogen und von nachfolgenden Herrschern mit Ausnahme der wegen feindlicher Attacken
nicht vollzogenen K'atun-Ende-Feiern von 9.9.0.0.0 wéhrend der Herrschaft von Muwaan
Mat (Inthronisation: 9.8.19.7.18) ohne Unterbruch fortgesetzt wurde (Martin und Grube
2008:161). Wihrend sich Konige, wie Eltern um ihre Kinder, um die Bildnisse der
tibernatiirlichen Begleiter kiimmerten, sanktionierten diese im Gegenzug die koniglichen
Handlungen durch ihre Gegenwart, was in den Texten mit dem Ausdruck -ichnal
wiedergegeben wird (siche Seite 381). Dieser Begriff bedeutet wortlich "Vorderseite des
Korpers" und bezieht sich auf Personen hdchsten Ranges und auf iibernatiirliche Akteure, in
deren Gegenwart oder Interaktionsraum eine Handlung vollzogen wurde (vgl. Houston und
Taube 2000:287-289; Looper 2003:27-28; Houston und Cummins 2004:371). In Palenque
wurden nicht nur Periodenende-Zeremonien in der Gegenwart der Statuen von GI, GII und
GII durchgefiihrt, sondern das initiale Blutopfer der kindlichen Thronfolger (vgl. Abbildung
222) oder die Einweihung der Tempel in der Kreuzgruppe, in deren Cellae die Standbilder der
jeweiligen Akteure aufbewahrt wurden (Stuart 2006¢:89).

Nach diesen prinzipiellen Ausfiihrungen tiber Funktion und Bedeutung die Triadengétter fiir
Palenque sind nun die Einzelkontexte in den Inschriften Palenques zu untersuchen, in denen
die Triaden-Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> auftritt. Es gilt nicht nur Heinrich Berlins
Hypothese zu verifizieren, ob die besagte Triadenhieroglyphe ausschlieBlich mit GI, GII, und
GIII assoziiert wurde, oder ob nicht noch weitere Eigennamen iibernatiirlicher Akteure damit
in Verbindung gebracht wurden. Zum anderen muss die in Betracht gezogene
Lesungshypothese LUT fiir T594 anhand der Originalkontexte verifiziert bzw. falsifiziert
werden.

Die friihesten datierbaren Vorkommen der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> sind auf
den drei Tafeln in der Cella des Tempels der Inschriften belegt, deren spétestes Datum
9.12.11.12.10 lautet und dem Weihedatum des Tempels entspricht, der als Begréibnisstitte fiir
den um 9.12.11.5.18 verstorbenen Konig errichtet wurde (Schele und Mathews 1993b). Die
drei Tafeln enthalten dynastiegeschichtliche Aufzeichnungen und berichten {iiber die
periodisch stattfindenden K'atun-Zeremonien, in deren Fokus die kultische Pflege der
Bildnisse von GI, GII und GIII standen (vgl. Schele und Mathews 1993b).

mo' naab yak'aw

[Name von Ahkul Mo' Naab I] "er prasentiert"

u pik T1011

"die Kleidung / Ausriistung von" 'GI'

unen k'awiil k'inich T239-594-[...]

'GII' 'GIIT'

UX T597-ti K'UH [.]
'Triaden-Hieroglyphe'
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Abbildung 380 — Abschnitt C10-F1 auf der Osttafel im Tempel der Inschriften von Palenque. Zeichnung von
Linda Schele (Schele 1980)

4.4.14.3.2.1 Tempel der Inschriften

Das fritheste Vorkommen der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> befindet auf der Westtafel in
Position F1 (Abbildung 380) und steht dort im Zusammenhang mit dem Herrscher Ahkul Mo’
Naab' 1, der 9.3.6.7.17 den Thron Palenques bestieg und um 9.4.0.0.0 das K'atun-Ende mit
dem Einhiillen eines Steines und der Darbringung von Kleidung und Insignien fiir GI, GII und
GIII zelebrierte, die in dieser Passage als <3-T597-ti K'UH> angesprochen sind (vgl. Schele
und Mathews 1993a; Martin und Grube 2008:157). Der wéhrend der Herrschaft von K'inich
Kan Balam II verfasste Text {iber die Dynastiegeschichte Palenques beginnt mit nicht nur mit
den Lebensdaten von Ahkul Mo' Naab' 1, sondern enthilt auch den frithesten Bericht einer
rituellen Praxis im Kontext des K'atun-Rituals, in dessen Fokus die Standbilder von GI, GII
und GII standen, die zu diesem Anlass neu eingekleidet und mit Insignien ausgestattet
wurden. Zur Bedeutung und Funktion von Kleidung und Einkleidungsritual verweise ich auf
den entsprechenden Exkurs ab den Seiten 203ff.

K'inich Kan Balam 11 Strategie war es wohl in diesem Text die lange Tradition dieser
rituellen Praxis zu unterstreichen und den Fokus auf den Kult der Patronatsgottheiten GI, GII,
und GIII zu richten, der wenigstens seit diesem Zeitpunkt im Zentrum der koniglichen
Ritualpraxis stand und damit eine historische Legitimation erfahrt. Im Vergleich zu den bisher
diskutierten Passagen mit <3-T597-ti K'UH> in Tikal und Caracol werden die assoziierten
Theonyme préfigiert. Diese syntaktische Position nach Eigennamen ist auch ein dafiir Indiz,
dass die Triadenhieroglyphe eine epithetische Funktion besitzt und sich auf die drei zuvor
genannten Theonyme bezieht (Lacadena Garcia-Gallo 2000b:120).

A B C D E F

Abbildung 381 — Phrase A1-E9 auf der Mittleren Tafel im Tempel der Inschriften von Palenque. Zeichnung von
Linda Schele (Schele 1980)
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Das néchste Vorkommen der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> ist auf der mittleren Tafel in
der Cella des Tempels der Inschriften in einer Passage, die sich zwischen ES - E9 befindet
(Abbildung 381). Sie ist Bestandteil einer ldngeren Phrase zwischen der Position A1-E9, die
Bezug nimmt auf das Periodenende von 9.11.0.0.0 11 Ajaw 8 Keh, das wihrend der
Herrschaft von K'inich Janaab Pakal 1 mit verschiedenen Ritualen zelebriert wurde. Es
handelt sich laut Inschrift um das zweite Periodenende-Ritual, das der Konig in seiner
Funktion als Herrscher vollzog. Die schon in der Literatur haufig diskutierte Phrase beginnt
zunéchst mit der Schilderung kosmologischer Rahmenereignisse, die strukturell so auch in
den "K'atun-Prophezeiungen" in der Pariser Mayahandschrift und auch in den Biichern der
Chilam Balam-Gruppe aus der Kolonialzeit zu finden sind und durch poetische Stilmittel, wie
etwa Zweireimer, Quartette und Difrasimsen besticht (vgl. MacLeod 1983; Taube 1988a;
Treiber 1990; Knowlton 2002; Hull 2003:488ff). Laut dem vorliegenden Inschriftenpaneel
wurde am Tag des Periodenendes von 9.11.0.0.0 12 Ajaw 8 Keh der mit der Zahl 12
assoziierte libernatiirliche Akteur namens T121 chan ixim "Mais am glinzenden Himmel"
zum K'atun-Regenten (ajawyan) (Wald und Keeler 1999:93ff; Stuart 2005d:82; Callaway
2006:66ff; Aldana y Villalobos 2007:78ff.; Boot 2008a:30; Stuart 2010b). Mit dem Beginn
dieser K'atun-Regentschaft sprossen auch die auf der Tafel des Blattkreuztempels und
Kreuztempels abgebildeten Weltenbdume T121 uhte’ "glinzender Juwelenbaum" und jo'
T794-te' "fiinf-'Bliiten'-Baum" aus dem Boden heraus (T249:526 lem uhte' T249:526 jo'
T794-te’), und diesen beiden Weltachsen hingen himmlische und irdische Jade (chanal
ihkaatz kabal ihkaatz), Halsketten (uhaj) und Ohrgehinge (fupaj). Hierbei handelt es sich um
jenen Teil der Staffage, die der Herrscher den Bildnissen von GI, GII und GIII im Rahmen
des Periodenende-Zeremonie von 9.11.0.0.0 in einem Ritual darbrachte. Laut Inschrift nahm
der damalige Herrscher, K'inich Janaab Pakal I, an dem Periodenende-Zeremonie teil (vilaj)
und iberreichte wohl den drei iibernatiirlichen Akteuren GI, GII und GIII individuelle
ko'haw-Kopfbedeckungen und jeweils zwanzig Bekleidungsstiicke (C3-E4: yak'aw T272:546-
la u ko'haw hun winak u pik T1011 (GI); yak'aw tzi-T741b chahk ko'haw hun winak u pik
unen k'awiil (GIl); yak'aw [...] hu'nal u ko'haw hun winak u pik k'inich ajaw (GIII)) (Schele
und Mathews 1993a; Hull 2003; Stuart 2005d; Guenter 2007a). Der Konig legte dann, so die
anschlieBende Passage von F4-E9, den Réuchergefdssen in der Gestalt der drei
tibernatiirlichen Akteure Stirnbidnder an und kam damit seinen koniglichen Pflichten als
Fiirsorger der Statuen von GI, GII und GIII nach (F4-E9: u k'alhu'un ya-T174:530-la **ux
T594-ti k'uh T1011 (GI) unen k'awiil (GII) k'inich T239:594 (GIII) u juuntahn k'inich janaab
pakal k'uh bak ajaw). Die semantische Entzifferung der Hieroglyphe ya-T174:530-la als
"Réuchergefiss in der Gestalt von Gottern / Ahnen" beruht auf einem Vorschlag von David
Stuart (2012c¢). In diesem Textabschnitt stellen die Schreiber im Gegensatz zur Westtafel die
Triadenhieroglyphe <3-T597-ti K'UH> vor die Eigennamen von GI, GII und GIII und drehen
damit die syntaktische Ordnung innerhalb der Nominalphrasen um. Diese
Hieroglyphenstellung findet sich so auch in Passage N4-N5, wo die Triadenhieroglyphe dem
Eigennamen von GIII folgt. Diese Passage ist Bestandteil der zweiten Phrase auf der mittleren
Tafel im Tempel der Inschriften, die von Abschnitt F9 (Mittlere Tafel) bis B12 auf der
Osttafel dieses Tempels verlduft und Rituale beschreibt, die im Umfeld des Periodenendes
von 9.12.0.0.0 angesiedelt und erneut durch K'inich Janaab Pakal vollzogen wurden.

152 Die semantische Entzifferung der Hieroglyphe ya-T174:530-1a als "Rauchergefdss in der Gestalt von Gdttern
/ Ahnen" beruht auf David Stuart (2012c).
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Abbildung 382 — Phrase F9-B10 auf der Mittleren und Westlichen Tafel im Tempel der Inschriften von
Palenque. Zeichnung von Linda Schele (Schele 1980)

Die zweite Phrase dieser Inschriftenserie beginnt mit der Information, dass der Konig K'inich
Janaab Pakal 1 am Tag 9.12.0.0.0 10 Ajaw 8 Yaxk'in zum dritten Mal wéhrend seiner
Regentschaft ein Periodenende miterlebte (yilaj) (F9-F10) (Abbildung 382). Die Passage
beginnt mit Aussagen iiber den laufenden K'atun, dessen Herrscher die anthropomorphe
Reprisentationen der Zahl 10 war (ajawyan T12 lajuun ajaw akan la-T548) (H4-HS5). Der
Text verheiBt fiir den K'atun Jahre des Todes (H5: chamal haab), das Austrocknen des
Weltenbaums T121 uhte’ "glinzender Juwelenbaum" (G6-H6: tafhjkaj uhte’)">* und Kriege
iiber die Herrscher im Westen und Osten (G7-G9: T325-yi elk'in ajawak ochk'in ajawtak).

Der aus der Perspektive von K'inich Kan Balam 11 verfasste Text referiert wohl an
dieser Stelle auf den bevorstehenden Tod seines Vaters am Tag 9.12.11.5.18 sowie auf
bevorstehende oder vergangene Kriege, die K'inich Janaab Pakal 1 Jahre zuvor gegen
Pomona und Santa Elena Balancan fiihrte (Grube u. a. 2002:11-25-11-28; Callaway 2006:72).
Der Text fahrt in Position 12 fort und berichtet, dass der Konig zum zweiten Mal die
Réuchergefdasse von GI, GII und GIII rituell mit Bindern umwickelte. Der Reihe nach
préasentierte er zunichst GI, dann dem jungen GII und schlieBlich GIII Kleidung, Insignien
und Gegenstidnde, darunter etwa Stoffbilindel, Kopfbedeckung, Stirnbidnder aus Baumwolle,
Jade-Halsketten, Ohrschmuck und Kopfputz, der den Bildnissen dieser drei iibernatiirlichen
Akteure dargebracht (Schele und Mathews 1993b; Guenter 2007b; a). In Position N5 befindet
sich die Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> nach dem Eigennamen von GIII. Die relevante
Passage beginnt in L9 und besagt, der Konig dem iibernatiirlichen Akteur GIII, der hier als
vajaw k'ahk' k'inich T239-594 3-T597-ti k'uh bezeichnet ist, 20 Kleidungsstiicke, einen Hut,
ein weilles Stirnband, eine Halskette, Ohrpflock und einen Kriegerhelm prasentierte. Yajaw

'3 Lesung nach Carl Callaway (Callaway 2006:)
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k'ak' und bedeutet "Herr des Feuers", der auf militirisch-religiose Funktionen seines Tréagers
verwies (Stuart 2005d:18) (Kapitel 4.4.10). Die Verwendung als Epithet fiir GIII
unterstreicht, dass dieser Akteur mit dem Kriegswesen assoziiert wurde - ein Zusammenhang,
der auch in der martialischen Ikonographie auf der Tafel im Tempel der Sonne zum Ausdruck
kommt, wo ein Schild und gekreuzte Obsidianlanzen dargestellt sind. In einer kurzen Passage
zwischen M6 und N10 spricht die Inschrift von einer Plattform fiir GI, die im Text als juun
ajaw chak otoot chak nukul chan lem wak T170 chan ajaw bezeichnet ist (vgl. Stuart
2006c:110). Der Text fahrt auf der folgenden Seite fort und informiert, dass K'inich Janaab
Pakal 1 erneut die Riuchergefdasse in der Form von GI, GII und GIII mit Papier umbhiillte,
deren Eigennamen hier erneut vor der <3-T597-ti K'UH> Hieroglyphe gestellt sind. Die vom
Konig geleistete Ritualarbeit wird in der Inschrift als "Fiirsorge fiir die Standbilder"
bezeichnet (A1-B1: u juntahn ta k'uhuul), deren Herzen der Konig auf diese Weise zufrieden
stellte (A7-AS8: u timiw yohl u k'uhuul).

Abbildung 383 — Phrase K11 bis P2 auf der Westtafel im Tempel der Inschriften von Palenque. Zeichnung von
Linda Schele (Schele 1980)

Das nichste Vorkommen der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> auf der Westtafel ist mit dem
Datum 9.11.6.16.17 13 Kaban 10 Ch'en assoziiert, das sechs Tage nach einem Kriegsereignis
gegen Santa Elena liegt, iiber das die Hieroglyphentreppe 1 von Palenque berichtet (Grube
1996; Grube u. a. 2002:11-26) (Abbildung 383). Die bereits weiter oben behandelte Passage
berichtet {iber den Besuch des Konigs von Wak'ab bei K'inich Janaab Pakal 1 in Palenque,
der ihm im Kostliim des mit Krieg verbundenen Akteurs Balun Okte' K'uh entgegentritt (vgl.
Lopes und Davletshin 2004) (sieche Kapitel 4.4.2.2.1). Der fremde Konig erreichte Palenque
mit einer Gefolgschaft und den Bildnissen fremder Gétter, die als k'uhuul "Statuen, Bildnisse"
von Yax Ha'al Chahk Batuun Ajaw bezeichnet werden. Yax Ha'al Chahk "Chahk des ersten
Regens" ist der Eigenname eines iiberregional bedeutenden iibernatiirlichen Akteurs, der mit
Regen und dem rituellen Kindopfer in Verbindung stand (Martin 2002; Boot 2005a:314-316,
355). Autorisiert wurden diese Ereignisse durch die beiden Akteure Chan Ujol K'uh und Ukab
Ajaw, die jedoch nur aus den vorliegenden Texten bekannt sind und deren Rolle daher
weitgehend unverstanden bleibt. Aufschlussreich fiir die Interpretation von <3-TS597-ti
K'UH> ist die Passage von M11 bis P2. Nikolai Grube und Simon Martin interpretieren die
Textpassage u wefjiiy ux T597-ti k'uh [...] k'awiil ta'hol k'an wayas ahk balun okte' k'uh
k'inich janab pakal k'uh bakal ajaw als Bericht liber ein Menschenopfer (2002:26), bei dem
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Gefangene geopfert und ihr Fleisch von <3-T597-ti K'UH>, anderen iibernatiirlichen
Akteuren sowie von K'inich Janaab Pakal 1 selbst verspeist wurden, der hier als
Manifestation von Balun Okte' agiert (Kapitel 4.4.2.2.1). Die Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH>
tritt in diesem Satz grammatikalisch als Subjekt auf, pragmatisch konnte sie als
Reprisentation eines Eigennamens interpretiert werden, der stellvertretend jene Klasse
iibernatiirlicher Akteure bezeichnet, unter die GI, GII, und GIII kategorisiert wurden. Der
Text ergidnzt damit die bisher bekannten Vorkommen so genannter "Speiseberichte" in der
Klassischen Mayakunst und -rhetorik, wie sie etwa visuell auf einem Keramikgefdl3
unbekannter Herkunft (Kerr 1377) oder als Text auf Tiirsturz 35 aus Yaxchilan festgehalten
sind (siehe Seite 2911f.). Die Szene auf Kerr 1377 etwa zeigt ein brennendes Réuchergefiss in
der Gestalt des Jaguargottes der Unterwelt, das Geddrm aus dem Bauchraum des
Verstorbenen verzerrt und die Inschrift auf Tirsturz 35 spricht von der Speise fiir O Chahk
und K'an Wi'il Ik' Chuwaj, zwei tibernatiirlichen Akteuren, die thematisch mit Krieg assoziiert
wurden (Martin und Grube, zitiert in: Wanyerka 1998:112; Houston u. a. 2006:123-124;
Martin und Grube 2008:104,121). Die wenigen bildlichen und textlichen Informationen
zeigen, dass menschliche Korper oder Extremititen in Réuchergefdssen in der Gestalt
tibernatiirlicher Akteure verbrannt wurden und quasi von diesen Gefdllen 'verspeist' wurden.
Die Statue und das Bildnis eines iibernatiirlichen Akteurs ist nicht nur eine O6ffentliche
Représentation einer Vorstellung, sondern sie ist der iibernatiirliche Akteur se/bst (Houston
1999:52-53).
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Abbildung 384 — Das mittlere Segment der Tafel im Kreuztempel von Palenque mit der Repréisentation von
K'inich Kan Balam als Jugendlicher beim ersten Blutopfer und als Erwachsener bei seiner Inthronisation.
Zeichnung von Linda Schele (1984b)
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4.4.14.3.2.2 Kreuztempel

Ein weiteres Vorkommen ist auf der Tafel im Kreuztempel von Palenque belegt, die von
K'inich Kan Balam 1 um den Zeitpunkt von 9.12.18.5.19 herum geweiht wurde (vgl. Mathews
und Bir6 2005) (Abbildung 384). Diese Belegstelle steht im Zusammenhang mit den so
genannten "2 Kib 14 Mol"-Ereignissen am Tag 9.12.18.5.16, die knapp zwei Jahre vor der
Einweihung jener Tempel stattfanden, in denen die Bildnisse von GI, GII und GIII
aufbewahrt und kultisch gepflegt wurden (vgl. Stuart 2006c:96ft.). Die Szene zeigt den
Herrscher gleichzeitig als Jugendlichen und Erwachsenen bei unterschiedlichen Aktivititen
und folgt damit dem Schema simultaner Repridsentationen von zeitlich unterschiedlichen
Ereignissen (Seite 63ff.). Das frithere Datum links lautet 9.10.8.9.3 9 Ak'bal 6 Xul (G1-H1)
und berichtet iiber das initiale Blutopfer, das im Rahmen eines Thronfolgerituals im Alter von
sechs Jahren vollzogen wurde, das im linken Teil der Szene dargestellt ist (Schele 1982:128,
169; 1984c).

Die Passage L1-N1 erwéhnt seine Inthronisation am Tag 9.12.11.12.10 8 Ok 3 K'ayab,
die auf rechten Hailfte des Panels dargestellt ist. Von diesem Tag aus fiihrt eine Distanzzahl
auf das Datum 9.12.18.5.16 2 Kib 14 Mol, dem Tag als das Feuer im Brennofen fiir <3-T597-
ti K'UH> angefacht wurde (O5-O7: i puluuy u chitinil ux T597-ti k'uh) und anschlieBend nuk
yajaw ajaw chan na't? dreimal seine k'uhuul angerufen bzw. beschwort hatte. Letzterer ist ein
religidser Spezialist (Stuart 2005d:133-136), der K'inich Kan Balam 1 zum Konig gekront
hatte und als k'alhu'unaj "Stirnbandaufsetzter" fungierte (Stuart 2006¢:98). Der Text fiihrt
aus, dass der religidse Spezialist diesem Tag zum dritten Mal ein Gotterbild beschwort hatte
(08-09). Die Passage verdeutlicht, dass der religiése Spezialist nuk? yajaw chan bereits
vorher zweimal Goétterfiguren beschworen hatte, nachdem diese aus Ton geformt und im
Topferofen gebrannt wurden. Hierbei handelt es sich um die bereits oben diskutierte "rituelle
Aktivierung" eines Bildnisses des iibernatiirlichen Akteurs, der in der fraglichen Passage mit
der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> bezeichnet wurde (O7) (Stuart 2006¢:108).

Vergleichbare Passagen mit Bezug auf das Datum 9.12.18.5.16 2 Kib 14 Mol finden
sich auch auf den zentralen Tafeln im Inneren der Tempeln des Blattkreuzes und der Sonne
(Abbildung 385).

puluuy u chmnll ux T597-ti k'uh
PAL Kreuztempel

puluuy u chitinil ux T597-ti k uh unen chuwaaj k'awiil
PAL Blattkreuztempel

puluuy u chitinil ux T597-ti k'uh T1011 unen kawul k'inich T239-594-wa ihk' way chahk akanyaxjal ixpaat ajaw
PAL Sonnentempel

puluuy u chztmzl ux T597 ti k'uh T239-594-wa
PAL Sonnentempel

Abbildung 385 — Strukturanalyse der so genannten "2 Kib 14 Mol" Ereignisse in den Texten des Kreuztempels,
Blattkreuztempels sowie Sonnentempels von Palenque. Zeichnung von Linda Schele (entnommen aus: Stuart
2006¢:96)
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Die vergleichende Strukturanalyse dieser Passagen zeigt, dass die Hieroglyphe <3-T597-ti
K'UH> stets in initialer Position allein oder vor den Eigennamen iibernatiirlicher Akteure
auftritt, die grammatikalisch als Possessor der in den Texten genannten chitin "Brennofen"
bzw. wayVb "Schlafplatz" fungieren. In der Inschrift auf der Tafel des Kreuztempels folgen
keine Eigennamen - hier ist anzunehmen, dass <3-T597-ti K'UH> in seiner Funktion als
kategorialer Begriff oder Epiklese auf den Akteur GI referiert, da der Kreuztempel gemeinhin
als Domizil dieses iibernatiirlichen Akteurs galt (Stuart 2006c:96). Im Fall des Kreuz-,
Blattkreuz- und Sonnentempels verweist <3-T597-ti K'UH> auf einen {ibernatiirlichen
Akteur, am Beispiel der Inschrift im Sonnentempel zeigt sich jedoch, dass diese Hieroglyphe
mit den Eigennamen von mehr als drei libernatiirlichen Akteure auftreten kann. Die Inschrift
im Sonnentempel berichtet demnach, dass "Feuer im Brennofen fiir <3-T597-ti K'UH>, GI,
Gll, GlII, ikk" way chahk, akan yaxjal und ix paat ajaw angefacht wurde". Der bisher
diskutierte epigraphische Befund unterstreicht, dass in der Regel nur die Eigennamen von GI,
GII und GII damit assoziiert wurden. Lage nur diese Textstelle vor, konnte man mit der These
operieren, dass nicht nur GI, GII und GIII, sondern weitere Theonyme mit der
Triadenhieroglyphe <3-T597-ti K'UH> assoziiert werden konnten. Der Text auf der
Palasttafel von Palenque enthilt allerdings Indizien, dass dies nicht der Fall ist. Diese bereits
diskutierte Inschrift stammt aus der Regentschaft von K'inich K'an Joy Chitam 1 (Martin und
Grube 2008:171) und enthilt einen Rite De Passage-Bericht in der Position C18-F14, wonach
der siebenjdhrige Thronfolger im Rahmen eines Thronfolgerituals seinen ersten Aderlass
durchfiihrte und ein Biindel mit Opfergegenstinden schniirte (Stuart 2005d:154) Abbildung
386). Die Handlungen des jungen Thronfolgers wurden laut Text durch iibernatiirliche
Akteure sanktioniert und fanden in Gegenwart von GI, GII und GIII sowie ihk’' wayVb chahk,
akan yaxlaj und ix paat ajaw statt, als o'hlis k'uh "Lebensessenz-k'uh" klassifiziert sind.
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Abbildung 386 — Passage F6-F14 auf der Palasttafel von Palenque, die einen Bericht iiber das initiale Blutopfer
des Konigs enthélt. Zeichnung von Merle Greene Robertson (1985b)
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Monument  Urheberschaft <3-T597-tiK'UH> GI GII GIII
HCEE K'inich Janaab Pakal 1 .

HCHS K'inich Janaab Pakal 1 ) . .
NGJ2 K'inich Kan Bahlam II ° . . .
TC K'inich Kan Bahlam IT . .

TCB K'inich Kan Bahlam I1 .

TCJ K'inich Kan Bahlam II .

TCL K'inich Kan Bahlam IT .

TFC K'inich Kan Bahlam II . . . .
TFCB K'inich Kan Bahlam 1T °

TFCJ K'inich Kan Bahlam IT .

TI-E K'inich Kan Bahlam I1 . . . .
TI-M K'inich Kan Bahlam II . ° . .
TI-W K'inich Kan Bahlam IT . . . .
TS K'inich Kan Bahlam I1 ° . .
TSBD K'inich Kan Bahlam 1T ) .
PT K'inich K'an Joy Chitam II . . °
T14T K'inich K'an Joy Chitam II . .

T18J K'inich Ahkal Mo' Nahb III °

T18S K'inich Ahkal Mo' Nahb III °

T19Throne K'inich Ahkal Mo' Nahb III . . .
T21Throne K'inich Ahkal Mo' Nahb 111 ° ° . .

Tabelle 93 — Distributions- und Kombinationsanalyse der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> in den Inschriften
Palenque. Bezeichnung der Monumente nach (Ringle und Smith-Stark 1996) und Angaben iiber die
Urheberschaft der Texte nach (Martin und Grube 2008:154-175).

Die epigraphische Analyse der Texte aus der Regierungszeit von K'inich K'an Joy Chitam 1
legt offen, dass dieser Konig in seinen bisher ihm zugeschriebenen Monumenten zwar auf GI,
GII und GIII rekurrierte, diese jedoch zur keiner Zeit mit der Triadenhieroglyphe <3-T597-ti
K'UH> assoziierte und eigene Akzente in der koniglichen Rhetorik setzte (Tabelle 93).
Wihrend sein Amtsvorgénger, sein dlterer Bruder K'inich Kan Balam 1 in der Inschrift des
Sonnentempels GI, GII und GIII sowie die Akteure ihk’ wayVb chahk, akan yaxlaj und ix paat
ajaw als <3-T597-ti K'UH> titulierte, klassifizierte sein Nachfolger die gleiche Gruppe
tibernatiirlicher Akteure als o'hlis k'uh "Lebensessenz-k'uh" (siche Kapitel 4.4.12).
Epigraphische Hinweise auf eine semantische Substitution zwischen <3-T597-ti K'UH> und
o'hlis k'uh liegen bisher nicht vor - von Bedeutung ist jedoch die Tatsache, dass die
aufgelisteten Akteure in beiden Féllen iibereinstimmend als £'uh bezeichnet sind. Das Fehlen
der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> in den Texten aus der Regierungszeit von K'inich K'an
Joy Chitam 1l konnte einerseits quellenbedingt erkldrt werden, auf der anderen Seite ist nicht
auszuschlieBen, dass dies eine intentionale Entscheidung war und damit Hinweise auf einer
Nuancierung der koniglichen Rhetorik und Ideologie darstellt.

4.4.14.3.2.3 Tempel 19 und 21

Die Distributions- und Kombinationsanalyse von <3-T597-ti K'UH> mit den Eigennamen
von GI, GII und GIII in Palenque ergibt, dass das fritheste Vorkommen dieser Theonyme fiir
die Herrschaftszeit K'inich Janaab Pakal 1 belegt ist - sein Sohn und Nachfolger K'inich Kan
Bahlam 11 bezeichnet diese Triade libernatiirlicher Akteure erstmals mit der Hieroglyphe <3-
T597-ti K'UH>. Diese Tradition wird in der zweiten Generation nach K'inich Janab Pakal I
unterbrochen und setzt sich schlieBlich in der dritten Generation in der Regentschaft von
K'inich Ahkal Mo' Nahb 111 fort, der in den an das von K'inich Kan Bahlams 11 angelehnten
Inschriften- und Bildprogrammen von Tempel 18, 19 und 21 nicht nur auf diese Akteure
verweist, sondern diese in den Texten von Tempel 18 und 21 als <3-T597-ti K'UH>
bezeichnet. Die um 9.14.10.4.2 geweihte Tiirlaibung von Tempel 18 enthdlt den
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Geburtsbericht von ch'ok teles huh, der um 9.12.4.13.7 geboren wurde und um 9.14.10.4.2 mit
dem Thronnamen K'inich Ahkul Mo' Nahb 111 als Enkel von K'inich Janaab Pakal 1 zum
Herrscher Palenques ernannt wurde (Martin und Grube 2008:172-173). Um 9.13.0.7.0, so der
Text, vollzog der fast schon sechzehnjihrige ch'ok teles huh in der Gegenwart von <3-T597-ti
K'UH> das so genannte "Hirschpfote"-Ritual, das sprachlich U K'AL-MAY-ji-ja zu lesen ist
und mit "das Verschniiren / Verpacken von Opfergaben" zu iibersetzen ist (Stuart 2005d:41,
154) (B17-B18: u k'almayijaj ch'ok teles huh yichnal ux T597-ti k'uh) (Abbildung 387). Dabei
handelt es sich um das initiale Blutopferritual, das konigliche Infanten vollzogen um als
Thronfolger initiiert zu werden (Stuart 2005d:154). Die Analyse des Textes macht deutlich,
dass der Thronfolger das Ritual in der Gegenwart (yichnal) von <3-T597-ti K'UH> vollzog.
Das Wort ichnal bezeichnet die Vorderseite eines Korpers und damit das Interaktionsfeld
eines Handlungstrdgers, der sowohl ein Mensch als auch ein iibernatiirlicher Akteur in der
Manifestation eines Standbildes sein konnte (Seite 381ff.).

17

18

Abbildung 387 — Passage F6-F14 auf der Palasttafel von Palenque, die einen Bericht iiber das initiale Blutopfer
des Konigs enthélt. Zeichnung von Merle Greene Robertson (1985b)

Abbildung 388 — Passage E4-F10 auf der Thronbank von Tempel 21 in Palenque. Zeichnung von David Stuart
(Stuart 2006¢)
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Das spiteste datier- und lokalisierbare Vorkommen der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> in
Palenque und iiberhaupt befindet sich in der Inschrift auf der Thronbank von Tempel 21 in
Position E4-E10 (Abbildung 388). Dieses zum Anlass des Periodenende von 9.15.5.0.0
errichtete Gebdude entstand wéhrend der Regentschaft von K'inich Ahkal Mo' Nahb 111, der
laut Inschrift die Herrschaft und Macht seines Bruder und Nachfolgers, K'inich Janaab Pakal
11, dffentlich proklamierte. Wahrend K'inich Ahkal Mo' Nahb III selbst im Fokus der Bank
von Tempel 19 stand, bildete die Person von K'inich Janab Pakal II den Mittelpunkt des Bild-
und Textprogramms dieser Thronbank (vgl. Martin und Grube 2008:174). Die Monoszene auf
der Vorderseite der Thronbank zeigt K'inich Janaab Pakal 1, der von seinen beiden
Enkelsohnen flankiert wird, die nur wenige Jahre vor dessen Tod geboren wurden. Angesichts
des Weihedatums dieser Gebdudegruppe am Tag 9.15.5.0.0 vermutet David Stuart, dass der
zu diesem Zeitpunkt bereits seit 53 Jahren verstorbene Konig K'inich Janaab Pakal 1 als
Ubervater der herrschenden Linie galt und in diesem Bild personifiziert wurde. Hinweise
hierfiir finden sich in den Texten und Szenen dieses Gebduden, wonach die Personifikation
dieses Konigs gleichzeitig die beiden mytho-historischen Vorfahren "U Kokan Chan" und
"Casper 1" verkorperte, die laut den Texten der Kreuzgruppe und in Tempel 21 in einer
vordynastischen Epoche als Herrscher Palenques um 5.8.17.15.17 (966 v.Chr.) und
7.5.3.10.17 (251 v.Chr.) inthronisiert wurden (Stuart 2007e:266). Die Personifikation des
dynastischen Ubervaters als simultane Repriisentation mytho-historischer Ahnen bildet
Bestandteil eines komplexen Thronfolgerituals, bei dem die beiden an den Flanken von
K'inich Janaab Pakal 1 dargestellten Enkel zu Thronanwértern auserwahlt wurden (wa'waan
ta i'lel okib), bei dem auch ein ritueller Aderlass in Gegenwart von GI und GIII vollzogen
wurde, der vermutlich auf der im Text genannten Plattform (okib) stattfand (Stuart
2006c:184-185). Die beiden Akteure tragen dazu einen Umhang bestehend aus spitzen
Agavenblittern und sitzen dazu auf einem Bett, das ebenfalls aus Agavenblittern besteht'**.
Uber die Bedeutung der beiden links und rechts dargestellten felinen Wesen lisst sich nur
sagen, dass es sich um Priester handelt, die im Gewand eines iibernatiirlichen Akteurs
handeln. Die Hieroglyphe T750 bedeutet wahrscheinlich "Weiser, Prophet" und weist den
Tréger als religiosen Spezialisten hochsten Ranges aus (Stuart 2005d:133-136). Thre Funktion
ist es in Palenque Thronfolgern das Stirnband aufsetzten und diese zu kronen (Stuart
2006¢:98). Die seitlichen Text berichten iiber den historischen Hintergrund dieser Szene und
beleuchten das familidre Umfeld von K'inich Ahkal Mo' Nahb 111. Der Text berichtet, dass
K'inich Ahkal Mo' Naab 111 am Tag 9.15.4.15.17 6 Kaban 5 Yaxk'in Tempel 21 weihte und
diesen den beiden Akteuren GII und GIII widmete (Stuart 2005d:160). 43 Tage spéter feierte
der Konig das Periodenende von 9.15.5.0.0 in der Gegenwart von GI, GII und GIII, die in
dieser Textpassage erneut mit der Triadenhieroglyphe <3-T597-ti K'UH> eingeleitet sind.
K'inich Ahkal Mo' Nahb 111 greift hier die Rhetorik seines zweiten Amtsvorgéngers K'inich
Kan Balam 11 zuriick und lehnt sich dabei an der herrschaftlichen Ideologie und
Machtsymbolik seines Vorgéngers an, deren religidser Fokus in der kultischen Verehrung von
GI, GII und GIII lag, die in der koniglichen Rhetorik als <3-T597-ti K'UH> tituliert sind.

Besagte Triade {ibernatiirlicher Akteure existierte im religiosen Vorstellungs- und
Uberzeugungssystem Palenques laut der Inschrift auf der ostlicher Tafel im Tempel der
Inschriften seit mindestens 9.4.0.0.0. Wahrend der Herrschaftszeit von K'inich Janaab Pakal 1
stand diese gottliche Trinitdt im Fokus des Kults und die aus dieser Periode stammende
Inschrift auf der Hieroglyphentreppe von Palenque legt offen, dass auch dessen
Amtsvorgingerin Yohl Ik'nal diese Gruppe libernatiirlicher Akteure als Patronatsgottheiten
verehrte. Das fritheste datierbare Vorkommen von GI, GII und GIII als Dreiergruppe ist auf
der Hieroglyphentreppe von Haus C im Palast von Palenque belegt (Abbildung 290). Das

1% Siehe auch Yaxchilan Tiirsturz 17 mit einer dhnlichen Darstellung eines Bettes aus Agavenblittern.
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Bild- und Textprogramm aus der Herrschaftszeit von K'inich Janaab Pakal 1 sind 6ffentliche
Memoria fiir die kriegerischen und diplomatischen Erfolge in dem Zeitraum von 9.11.6.16.11
bis 9.11.10.16.17. Die Treppe etwa représentiert ein Zeugnis fiir die Machtstellung Palenques
in diesem Zeitabschnitt, nachdem es infolge von Attacken seinen politischen Einfluss
eingebiisst hatte (Grube u. a. 2002:25-28). Laut Inschrift wurde Palenque am Tag 9.8.5.13.8
wihrend der Herrschaft der Konigin Yoh! Ik'nal durch Verbiindete Calakmuls angegriffen und
in diesem Rahmen wurden GI, GII und GIII heruntergestiirzt (yalej) (Grube 1996; Wanyerka
2002; MacLeod 2004:316). Dieses Ereignis ist vielleicht als Ikonoklasmus zu interpretieren,
bei dem Zeichen oder Bildnisse lokaler libernatiirlicher "Beschiitzer" vernichtet wurden um
deren Wirkkraft bzw. Schutzfunktion fiir ein Objekt, einen Ort oder eine Person zu
'neutralisieren’. Die Bildnisse lokaler Gottheiten bildeten bei Kriegsziigen haufig das Ziel
feindlicher Attacken, bei denen diese Zeichen vernichtet oder 'gefangen' genommen wurden.
Dies ist fiir die Kriegsziige Tikals gegen Naranjo, El Peru oder Calakmul attestiert (TIK
Tempel 1 Lnt. 3, Tempel 4 Lnt. 2, Lnt. 3), bei denen die Sdnften mit dem Bildnis lokaler
Schutzgottheiten 'gefangen' genommen wurden um auf diese Weise die iibernatiirliche Macht-
und Legitimationsgrundlage einer herrschenden Linie zu entziehen (Martin 1991; 1996). Uber
die Zerstorung der Bildnisse iibernatiirlicher Akteure berichten auch die Texte von Quirigua
(Stele I), wonach die k'uhuul oder Statuen der iibernatiirlichen Beschiitzer von Waxaklajuun
Ubaah K'awiil gefangen, durchbohrt und auf diese Weise wirkungslos wurden (Looper
2003:78) (siehe Seite 375). Die Statue oder das Zeichen eines iibernatiirlichen Akteurs war
nach der in mesoamerikanischen Religionen verbreiteten monistischen Auffassung nicht nur
eine Offentlich-materielle Reprisentation, sondern sie war der Akteur selbst (Monaghan
2000:26-27; Sachse 2004:11).

Die Analyse aller Vorkommen der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> in Palenque zeigt, dass,
wie dies bereits fiir die Vorkommen in Caracol nachgewiesen ist, die vertikale Transmission
dieser kulturellen Repréisentation {iber mindestens 3 Herrschergenerationen nachweisbar ist.
Retrospektiv berichtet die Inschrift auf der Osttafel im Tempel die Inschriften, dass bereits
Ahkal Mo' Nahb 1 (9.1.10.0.0 - 9.4.10.4.17) das Periodenende in Gegenwart der drei
tibernatiirlichen Akteure GI, GII und GIII zelebrierte, die als <3-T597-ti K'UH> bezeichnet
wurden und wéhrend der Herrschaft von K'inich Kan Balam 11 zu den zentralen
tibernatiirlichen Akteuren gehdrten, die im Fokus der religiosen Verehrung durch die
herrschende Elite standen. Wiahrend K'inich Kan Balam 11 ausschlieBlich diese triadische
Gruppe tibernatiirlicher Akteure kultisch verehrte, ist bei K'inich Janaab Pakal 1 und dessen
Sohn K'inich K'an Joy Chitam 11 festzustellen, dass diese beiden Herrscher neben GI, GII und
GIII weitere tiibernatiirliche Akteure in das personliche Pantheon aufgenommen hatten.
K'inich Janaab Pakal 1 etwa assoziierte seine Person mit dem mit Krieg verbundenen Balun
Okte' K'uh (siehe Seite 472ff.) und K'inich K'an Joy Chitam 11 erweiterte den triadischen
Pantheon um weitere tibernatiirliche Akteure, die als o'hlis k'uh "Lebenskraft-Akteure"
tituliert wurden (siehe Seite 566ff.). Angesichts der Niederlage von K'an Joy Chitam gegen
Tonina am Tag 9.13.19.13.3 (vgl. Stuart 2004b) rekurrierte sein Nachfolger, K'inich Ahkal
Mo' Nahb 111, moglicherweise auf die ausschlieBliche Verehrung von GI, GII und GIII und
errichtete diesen Akteuren nach dem Vorbild von K'inich Kan Balam 11 mit Tempel 19, 20
und 21 eine weitere Dreiergruppe von Gebduden, die der kultischen Verehrung dieser
Gottertriade diente. K'inich Ahkal Mo' Nahb 111 bediente sich mit der kultischen Verehrung
der so genannten Triadengdtter einer bewéhrten Strategie um damit vielleicht an die Erfolge
seines politisch einflussreichen Amtsvorgingers K'inich Kan Balam 11 anzukniipfen.
Aufgrund der fehlenden sprachlichen Entzifferung von T597 bleibt die semantische
Bedeutung dieser Hieroglyphe weiterhin im Dunkeln. Auch die epigraphische Analyse aller
Vorkommen konnte kein neues Licht auf dieses Problem werfen.
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Ein wesentlicher Hinweis auf Funktion und Bedeutung von Akteuren, die mit der
Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> bezeichnet wurden, findet sich auf zwei Keramikgefdfen aus
dem zentralen Mayatiefland. Zwei Vorkommen dieser Hieroglyphe sind auf der 'Vase der
Sieben' (Kerr 2796) und '"Vase der Elf Gotter' (Kerr 7750) attestiert (vgl. Coe 1973; Grube und
Kerr 1998), die gemaéss ihren Texten aus Naranjo oder aus dessen Umland stammen und in
die Regierungszeit von K'ahk' Ukalaw Chan Chahk datieren (9.16.4.10.18 - ?) (Grube und
Kerr 1998:2) (Abbildung 389).

Abbildung 389 — Die Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> auf den Keramikgefd Kerr 2796 und Kerr 7750.
Photographien von Justin Kerr (www.mayavase.com)

Darstellungen und Beischriften auf diesen GefdBBen wurden im Rahmen dieser Arbeit weiter
oben ausfiihrlich analysiert und brauchen hier nicht mehr detailliert behandelt zu werden
(siche Kapitel 4.4.2.2.5 und 4.4.4). Beide Vasen zeigen in ihrem Bildfeld den thronenden
"Handelsgott der Unterwelt" oder Gott L und sechs (Kerr 2796) bzw. zehn aufgereihte,
tibernatiirliche Akteure (Kerr 7750), deren Namenshieroglyphen sich im vertikalen Textfeld
rechts befinden (vgl. Carrasco 2010). Laut dieser Beischrift zeigt die Szene ein primordiales
Ereignis am Tag der Schopfung 4 Ajaw 8 Kumk'u, an dem sich die damit assoziierten Akteure
vor dem Herrscher der Unterwelt einfanden um den noch leeren Raum mit den in
Stoftblindeln eingewickelten Bdumen, Léndereien und Himmelskorper auszustatten. Unter
den aufgelisteten k'uh-Akteuren befindet sich auch ux T597-ti k'uh, der auf diesem Gefiss
dargestellt ist, ikonographisch bislang noch nicht isoliert werden konnte, da die Zuordnung
der Namenshieroglyphen zu den einzelnen Akteuren bislang nur teilweise gelungen ist
(Schele 1996; Grube und Kerr 1998; Carrasco 2010:608-609). Wichtige Erkenntnis ist, dass
die Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> auf einen iibernatiirlichen Akteur referiert, auf dem die
Schopfung des Kosmos und die Ordnung der sich darin befindlichen Dinge beruhte. Es ist
daher wahrscheinlich, dass der hieroglyphische Ausdruck <3-T597-ti> ein Objekt oder eine
Dingkategorie denotiert, die mit der Schopfung der aktuellen Ara oder der damit im
Zusammenhang stehenden materiellen Welt assoziiert wurde. Dieser Bezug zu primordialen
Ereignissen und Kosmogonie kommt auch in den Geburtstagen der palenkanischen Triade
zum Ausdruck, die gemédss den kosmogonischen Narrativen in Palenque am Tage 1.18.5.3.2,
1.18.5.3.6 und 1.18.5.4.0 mit einem Abstand von 3 und 14 und 17 Tagen zueinander rund 400
Jahre nach dem Beginn der aktuellen Ara geboren wurden (Kelley 1965). Angesichts der
wenigen Tage zwischen den Geburtsereignissen dieser ilibernatiirlichen Akteure wiirde die
bereits von mehreren Autoren vorgeschlagene Entzifferung ux luut k'uh "die drei zusammen
geborenen k'uh-Akteure" plausibel erscheinen (siehe oben). Der Koeffizient 3 oder ux konnte
sich im vorliegenden Fall sowohl auf die Anzahl der Akteure beziehen als auch die nicht-
numerische Bedeutung "viele, zahlreiche" zum Ausdruck bringen (vgl. Mathews und Bird
2006-) und konnte damit auch die Zahl von bis zu fiinf iibernatiirlichen Akteuren in den
Texten Tikals und Caracols erkldren, die das Epithet <3-T597-ti K'UH> fiihrten (Kapitel
4.4.14.3.1).

Ein weiterer in Postklassik datierter Beleg fiir den Verkettung zwischen der Hieroglyphe <3-
T597-ti K'UH> und Ereignissen zu Beginn der aktuellen Zeitira am Tag 4 Ajaw 8 Kumk'u,
findet sich auf Seite 69c der Dresdner Mayahandschrift, die ausgehend von diesem



607

Basisdatum in den vorausgehenden und nachfolgenden Seiten den Ursprung der Zeitperioden,
die unterschiedlichen Regenphidnomene sowie deren Herkunft in Bild und Text erldutert
werden (Thompson 1972a:85ft; Grofe 2007:60ff; Grube 2012a) (Abbildung 390). Der Beginn
der Inschrift ist ausgeloscht - ausgehend von einer inhaltlich identischen Passage auf Seite
6la kann das Verb aufgrund des Vergleichs mit anderen Faksimile-Editionen des Kodex
teilweise rekonstruiert werden (Schele und Grube 1997a:194-195). Das Verb auf Seite 61a ist
stellenweise erhalten und weist die Endung -ig;ja auf, die das thematische Suffix von
intransitiven Verben im Passivmodus reprédsentiert (Wichmann 2004c:451). Da in dieser
Textstelle auf den Seiten 61a und 69¢ hiufig die Hieroglyphe <PAT-ja> mit der Bedeutung
"wurde gebaut, wurde geschaffen" auftritt (Schele und Grube 1997a:195; vgl. Stuart 1998b),
erscheint es moglich, dass das initiale Verb in diesen Passagen auf den Seiten 61 und 69 der
Dresdner Handschrift ebenfalls pa/hjtaj lautete. Die nachfolgende Hieroglyphe enthilt die
Zeichen <3-ti-li-K'UH> und wurde von der Forschung als postklassische, syllabische
Schreibung der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> interpretiert, wobei die Lesefolge wohl 3-lu-
ti-K'UH lautete und der Ausdruck somit wux luut k'uh zu lesen war. Vorausgesetzt die
Rekonstruktion der einleitenden Phrase ist korrekt, dann wére der Text als "k'uh wurde aus
Ton geschaffen" und auf Seite 69¢ entsprechend "ux luut k'uh wurde aus Ton geschaffen" zu
lesen. Das Formen von Statuen aus Ton wird in den Monumentalinschriften mit dem Verb pat
"formen, bauen" ausgedriickt (Stuart 2006¢:97), weshalb die vorgeschlagene Rekonstruktion
der initialen Textstelle durchaus plausibel erscheint. Der Vergleich der beiden Passagen
offenbart, dass diese Textteile vollstindig identisch sind (Schele und Grube 1997a:195) und
somit eine thematische Substitution zwischen kuh und wx [uut k'uh attestiert ist.
Ubereinstimmend informieren diese Passagen, dass ux luut k'uh bzw. k'uh am Tag 9 K'an 12
K'ayab geschaffen wurden und dann jene Zeit geformt wurde (pa/h/taj), die das iiber 30,000
Jahre in der Vergangenheit liegende Datum 9 K'an 12 K'ayab mit 13.0.0.0.0 4 Ajaw 8 Kumk'u
tiberbriickt (Bricker und Bricker 2011:492). Die epigraphische Analyse dieser Kolumnen auf
den Seiten 61a und 69c ergibt, dass der lange Text verschiedene Distanzzahlen benennt, die
zwischen diesen beiden Kalenderrunden eingeschoben sind (Bricker und Bricker 1988; Schele
und Grube 1997a:194-195; Grofe 2007:60ff; Bricker und Bricker 2011:492-497; Grube
2012a:148,164).

Dr. 69c . [ J
e s Sliee
61a UX lu-ti K'UH : ITZAM CHAM
* 3 -
PAT2ja S12 LN PAT-ja T42 PIK 8 PIK A Y
Dr. 69c j ( 1
:.. o 2 (52 — (:-‘_. g _ e = 3
Dr. 61 L o $ ]! g L)
o iE B EllE P
A 6 vo K [Nt PAT-a  AJ 19AJK'IN 4 AJAW 8 HUL
oy Y WINAK 19 AJ MIH K'IN OHL

Abbildung 390 — Strukturanalyse und Vergleich zweier Passagen aus der Dresdner Mayahandschrift, Seite 61
und 69. Photographie von Ernst Forstemann (Forstemann 1880)
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Schlussfolgerung und Zusammenfassung: Die Vorkommen auf den KeramikgefaBBen Kerr
2796 und 7750 sowie in der Dresdner Mayahandschrift sind gewichtige Indizien, dass die
Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH> im kosmogonischen Kontext eingebettet ist und eine Gruppe
von Akteuren bezeichnet, die mit diesen Ereignissen assoziiert wurden. Im Fall von Palenque
wurden wéhrend der Regentschaft von K'inich Kan Balam 11 oder K'inich Ahkal Mo' Nahb 111
drei iibernatiirliche Akteure GI, GII und GIII als ux T597-ti k'uh bezeichnet, andere Herrscher
dieser Stitte titulierten daneben weitere {bernatiirliche Akteure mit diesem Epithet.
Vorausgesetzt, dass die auf der Grundlage der Dresdner Handschrift oder den beiden
Keramikgefdflen ungenauer Herkunft gewonnenen Einsichten iiber die vage Bedeutung und
Funktion von <3-T597-ti K'UH> auch auf andere Vorkommen dieser Hieroglyphe iibertragen
werden konnen, ldsst sich die Hypothese formulieren, dass diese iibernatiirlichen Akteure in
den jeweiligen religidsen Vorstellungs- und Uberzeugungssystemen eng mit dem Beginn der
Zeit und der Schopfung und Ordnung des Raums assoziiert wurden. Die phonetische
Schreibung /3-lu-ti K'UH/ in der Dresdner Mayahandschrift ist vielleicht eine phonetische
Version der Hieroglyphe <3-T597-ti K'UH>, die damit unter Vorbehalt ux luut k'uh zu lesen
und als "drei / viel vereinten k'uh-Akteure" zu interpretieren ist (Schele 1992b:127-128;
Villela 1993; Mathews und Bir6 2006-; vgl. Vail und Hernandez 2010). Die Tatsache, dass
die Geburtstage von GI, GII und GIII aus Palenque maximal 17 Tage auseinander liegen,
spricht fiir die Plausibilitdt dieser Interpretation.
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4.4.15 yax k'uh (yax ajaw)

yax ajaw  waku-?  kilikum
u patnaj [..] tuun mapatz'in  pak' ek’ sutz' mal

uxwitik uxch'enajxukup YAX  uxajal  ajaw u  tz'akbuul
CPNSt. P 9.9.10.0.0 9.9.10.0.0 chan chen u baah u K'UH  uxwinikhaab ch'ajoom k'inich
ch'ahb yaxk'uk'mo' xukup ajaw ochk'in
kaloomte'
YAX
f\gitsef;) J 9.13.10.0.0 9.0.18.0.0 whtiiy [..] K'UH [.]
AJAW
) , , YAX )
Kerr 1440 1.16.1.16.0 1 Ajaw 8 Kumk'u ha'ob , yax ajaw
K'UH
t'abaay baahaj chan YAX ajaw wak ?-ki T1021 ajaw
0 !
Kerr 8719 L] 4713 Yax Klinich K'UH  baahkab

Tabelle 94 - Vorkommen der Hieroglyphe fiir yax k'uh

4.4.15.1 Vorkommen

Die Mehrzahl der attestierten Vorkommen dieser Hieroglyphe sind fiir Copan attestiert
(Tabelle 94). Der friitheste Beleg der Hieroglyphe <YAX K'UH> befindet sich auf CPN Stele
P und datiert 9.9.10.0.0. Weitere Vorkommen sind auf CPN Stele 5 und Stele J nachgewiesen
und datieren 9.11.15.0.0 bzw. 9.13.10.0.0. Die Hieroglyphe tritt ausschlieBlich im Verbund
mit der Hieroglyphe <YAX AJAW> "erster Herr" auf.

4.4.15.2 Epigraphische Diskussion

Die vorliegende Hieroglyphe konstituiert sich aus den beiden Graphemen <YAX> und
<K'UH> und ist liberwiegend in den Inschriften Copans attestiert, die zwischen 9.9.10.0.0
und 9.13.0.0.0 errichtet wurden und damit in die Herrschaftszeit von Herrscher 11 und 12
fallen. Die Entzifferung der beiden Grapheme ist unbestritten, wobei das Lexem yax die
grundlegende Bedeutung "griin, frisch, erstes" denotiert (Houston u. a. 2009:40ft.).

4.4.15.3 Kontextualisierung

Das fritheste Vorkommen befindet sich auf Stele P (Abbildung 277), wo es als initialer
Bestandteil in der komplexen Kette von Nominalphrasen iibernatiirlicher Akteure oder von
Herrscher 2 auftritt (Wagner und Prager 2008; Bir6 und Davletshin 2011). Das Monument
wurde durch Herrscher 11 oder "Butz' Chan" zum Anlass des Periodenendes 9.9.10.0.0
errichtet und berichtet {iber Zeremonien, die der Konig im Zusammenhang mit diesem
bedeutenden Kalenderdatum vollzogen hatte. Die Vorder-, Riick- und Nordseite des Stele
wurden eingehend in der vorliegenden Arbeit erdrtert (Kapitel 4.3.1.1, 4.4.4 und 4.4.5), im
Fokus der vorliegenden Diskussion steht die Siidseite, deren Inschrift mit einem Bericht {iber
den Bau eines steinernen Objektes oder Schreines im Herzen von Copan (uxwitik uxch'enaj
xukup chan ch'en) durch ein Individuum eingeleitet wird, deren bislang unlesbare
Nominalphrase in Position ES-E9 aufgeschrieben ist. Aufgrund der Informationen in Passage
F9-F13 vermuteten Elisabeth Wagner und der Verfasser dieser Dissertation in einem Vortrag,
dass es sich hierbei um den ersten Nachfolger der Dynastiegriinders K'inich Yax K'uk' Mo'
handelt, der nicht nur den Bau des steinernen Objektes verantwortete, sondern auch ein
Blutopfer zu diesem Anlass durchfiihrte (u baah u ch'ab) (vgl. Wagner und Prager 2008).
Eine alternative Lesart dieser Passage durch Péter Bir6 und Albert Davletshin geht davon aus,
dass es sich um ein Register von Eigennamen {ibernatiirliche Akteure handelt, fiir die ein
Aderlassritual vollzogen und ein Schrein errichtet wurde (2011). Die relevante Phrase ist mit
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der Hieroglyphe <U BAH U CH'AB> cingeleitet, die als Verwandtschaftshieroglyphe
interpretiert und mit "er ist das Abbild, die Schopfung von" {ibersetzt werden kann (Schele u.
a. 1991b; Stuart 2005d:182). Es handelt es sich auch um die Beschreibung eines Aderlass-
Rituals, das ein Herrscher im Rahmen einer Periodenende-Zeremonie vollzogen hat. Die
Nominalphrase der Akteure oder des Akteurs folgen in Position E5 und werden von dem
Couplet yax k'uh "neue k'uh (Gotter)" und yax ajaw "neue Herren" eingeleitet, wobei letzterer
Ausdruck laut Panel 1 aus La Corona ein Theonym ist und im vorliegenden Kontext ebenfalls
diese Bedeutung reprisentiert (Guenter 2005).

Je nach Interpretation der Textstelle lassen sich die Elemente der Phrase von E6-E9 als
einzelne Eigennamen {ibernatiirlicher Akteure oder als komplexer Eigennamen eines
einzelnen Akteurs bezeichnen, der in der Phrase F9-F13 als erster Nachfolger des
Dynastiegriinders K'inich Yax K'uk' Mo' bezeichnet wird. Aufgrund dieser Passage vermuten
der Verfasser dieser Arbeit und Elisabeth Wagner, dass es sich um die komplexe
Nominalphrase von Herrscher 2 handelt, der in seinem Eigennamen die nicht-mayasprachigen
Elemente <wa-Ku-? Kki-li-ku-mi ma-pa-tz'i-ni pa-k'a> einbindet, bei dem es sich um
schriftliche Reprisentationen einer Sprache handelt, die wahrscheinlich in Teotihuacan
gesprochen wurde (Wagner und Prager 2008; Bir6 und Davletshin 2011). Funktion und
Bedeutung des Couplets yax k'uh yax ajaw "neue k'uh, neue Herren" ist wahrscheinlich damit
zu erkldren, dass sich die Aussage auf Gotter oder iibernatiirliche "Herren" aus dem im
Hochtal Mexikos liegenden Teotihuacan handelt, deren Elite wihrend der Frithen und
Mittleren Klassik Einfluss in Copan und in anderen Stddten im zentralen und siidostlichen
Tieflands ausiibte und ihre herrschaftliche Ideologie und Symbolik in Bild, Text und
Architektur hinterlieBen (Martin 2000b; Nielsen 2006). Nach aktuellem Verstindnis der
Inschriften von Copan erhielt der lokale Dynastiegriinder im fernen Teotihuacan seine
Legitimation als Herrscher - der ideologische und symbolische Einfluss dieser Metropole
erstreckte sich auch auf die Herrschaftszeit des zweiten Herrschers von Copan, dessen
Eigenname Elemente aus Teotihuacan enthélt (Wagner und Prager 2008). Yax k'uh "neue(r)
k'uh-Akteur(e)", so eine vage Schlussfolgerung, konnte sich somit auf libernatiirliche Akteure
aus Teotihuacan beziehen, die in der Nominalphrase von Herrscher 2 auf Stele P aufgelistet
wurden und damit neue Gotter bzw. neue Herren in Copan priasent waren.

Das zweite Vorkommen der Hieroglyphe YAX K'UH befindet sich auf Copan Stele J, die
zum Anlass des Periodenendes von 9.13.10.0.0 durch Herrscher 13 bzw. Waxaklajuun Ubah
K'awiil errichtet wurde (Abbildung 391). Die relevante Passage ist retrospektiv und mit dem
frithen Periodenende von 9.0.18.0.0 assoziiert (Thompson 1944b), das vermutlich in die
Herrschaft von Herrscher 2 hineinfiéllt. Der Dynastiegriinder verstarb etwa im Jahr 437 kurz
nach der Zeitenwende von 9.0.0.0.0, so dass der auf Stele P mit yax k'uh assoziierte K'inich
Popol Hol oder Herrscher 2 an diesem Periodenende bereits in Copan regierte (Martin und
Grube 2008:192-196). Im Falle der Stelen J und P liegen damit eindeutige Korrelationen
zwischen yax k'uh yax ajaw und Herrscher 2 vor.

Die Inschrift auf der Westseite beginnt mit dem Datum 1 Ajaw [9.0.18.0.0] UH-ti-ya
"es ereignete sich" (vgl. Stuart 1990a) und erwéhnt nach einer nicht lesbaren Textstelle die
Hieroglyphe <YAX K'UH AJAW>. Hierbei handelt sich um eine iiberlagerte Schreibung des
Couplets yax k'uh yax ajaw "neue k'uh, neue Herren". Der Bezug zum frithen Datum
9.0.18.0.0 und damit auch zu Herrscher 2 lassen den vorldufigen Schluss zu, dass es sich um
das gleiche Couplet handelt, das auch auf Stele P im Zusammenhang mit dem Eigennamen
von Herrscher 2 zu finden ist und moglicherweise auf iibernatiirliche Akteure Bezug nimmt,
die im Zuge der Kontakte mit Teotihuacan neu in das lokale Gotterrepertoire aufgenommen
und verehrt wurden. Mit Hilfe der Distanzzahl 12.12.0.0 setzt die narrative Sequenz in der
historischen Gegenwart fort und erwéhnt, dass im Rahmen des Periodenende von 9.13.10.0.0
Fliissigkeit gestreut und - dhnlich wie auf Tikal Stele 31 - die Zahl der iibernatiirliche Akteure



611

"halbiert" wurde, deren Eigennamen nachfolgend aufgelistet sind und neben dem Eigennamen
der groBen Wasserschlange auch die Paddlergdtter nennt, die hdufig im Kontext von
Periodenendritual zu finden sind (vgl. Schele 1990c; Stuart 2007j; Stuart 2011e:2) (vgl.
Kapitel 4.4.11.3.0). Die Aufgabe des Herrschers bestand darin am Ende einer K'atun-Periode
mittels ritueller Handlungen die Erneuerung der Zeit zu {iberwachen und die damit
assoziierten libernatiirlichen Akteure kultisch zu pflegen (Stuart 2011e:1-3). Der Herrscher
war demnach auch fiir zukiinftige Zeiten verantwortlich, wie dies ebenfalls auf Stele J in
jenen nachfolgenden Passagen zum Ausdruck kommt, die sich mit dem Ende kiinftiger
Zeitperioden und den damit assoziierten iibernatiirlichen Akteuren befassen. Die Inschrift
berichtet im weiteren Verlauf vom Ende des 13. und 14. Bak'tun-Zyklus, die jeweils mit
iibernatiirlichen Akteuren und Orten assoziiert waren, die auch aus anderen Texten bekannt
sind. So erwéhnt Stele J etwa dass der 13. Bak'tun in der Gegenwart des Regengottes Chahk
am Ort ho' nichte’ akan? neu eingepflanzt bzw. vollendet wurde. Hierbei handelt es sich um
einen mit dem Regengott assoziierten Ort, der in den Texten Palenques, Copans und im
Dresdner Codex als Ort der Schopfung genannt wird (Stuart 2005d:180)

Abbildung 391 — Westseite von Copan Stele J. Zeichnung von Linda Schele (Schele Drawing Archive #5521;
www.famsi.org).
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Die Analyse der beiden Vorkommen von yax k'uh zeigt, dass der Begriff ausschlieBlich im
Couplet yax k'uh yax ajaw "neue k'uh, neue Herren" auftritt und einen klaren Bezug zu
Herrscher 2 von Copan aufweist, dessen Herrschaft und die seines Vorgidngers eng mit der
zentralmexikanischen Metropole von Teotihuacan in Beziehung stand. Die mutmaBliche
Auflistung von Eigennamen tlibernatiirlicher Akteure in der vermuteten Sprache Teotihuacans
im Kontext der Nominalphrase von Herrscher 2 auf Stele P und die Bezeichnung dieser
Akteure als yax k'uh yax ajaw "neue k'uh, neue Herren" ldsst den Schluss zu, dass es sich um
eine Kategorie iibernatiirlicher Akteure handelt, die neu in das religiose System Copans
aufgenommen wurde.
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Abbildung 392 — Zeichnung der so genannten Vase der 88 Hieroglyphen, die sich im Museum of Fine Arts in
Boston befindet. Zeichnung von Sebastian Matteo (www.wayeb.org).

Ein weiterer Beleg des Couplet yax k'uh yax ajaw findet sich auf der bereits besprochenen
Keramik unbekannter Herkunft, die unter der Nomenklatur Kerr 1440 oder in der Literatur als
Schale der 88 Hieroglyphen bekannt ist (Diitting 1986b; Kerr 1989) (Abbildung 392). Die
Inschrift enthélt ein Narrativ iiber Geburt und Inthronisation eines iibernatiirlichen Akteurs
am Tag 1.14.3.3.12 9 Eb 10 Muwan (Hull 2003; Hull u. a. 2009), dessen Eigenname ? ti'is ?
bahis sakufn] T121 yok xib lautet. In der Gegenwart der anthropomorphen Manifestation der
Wasserschlange (Looper 2009:47) beriihrt dieser Akteur den Boden (tal kab) und markiert
damit seine Ankunft an diesem Ort (vgl. Stuart 2005d:791f.). Inthronisiert wurde der Akteur
am Tag 1 Ajaw 8 Kumk'u [1.16.1.16.0]. Der Text sagt hierzu, dass er sich auf einen Feuer-
Berg niedersetzte, der im schwarzen Ort iik’ waynal liege. Dieser Ort hatte einen Hohlen- und
Unterweltsbezug und war eng mit dem rituellen Menschenopfer assoziiert (Stone 1995:196),
ausserdem galt er als Raum des Ubergangs und der Transformation von Verstorbenen zu
Ahnen (Schele und Mathews 1998:45). Da dieser Ort in einer dunklen Hohle lag (tu ch'en)
konnte das Ereignis laut Text nur gehdrt werden (u-bi > ub-i "héren, wahrnehmen") (vgl.
Ch'orti Wisdom 1950; Houston u. a. 2006:156). Die Inthronisation des neuen Herrschers von
ihk' waynal hatte zur Folge, dass die Bewohner der Ortes san erobert wurden und deshalb von
den Baumen herabsteigen mussten (/iptaj). Die Bewohner werden als yax k'uh und yax ajaw
"neue kuh" und "neue Herren" bezeichnet - ein Bezug zu historischen Gegenwart ist zu
vermuten, kommt in der Inschrift jedoch nicht zum Ausdruck. Moglicherweise bezieht sich
das Narrativ auf ein historisches Ereignis, bei dem die neuen Herren und die neuen Gotter
ausgeloscht oder erobert wurden. Ob hier ein Zusammenhang mit dem Ende Teotihuacans
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und dem allméhlichen Verlust des politisch-religiosen Einflusses besteht, bleibt offen und
selbstverstindlich spekulativ.

Abbildung 393 — Abrollung und Detail der zentralen, vertikalen Inschrift auf einem Keramikbecher unbekannter
Herkunft (Kerr 8719) mit der Darstellung einer rituellen Totung. Photographie von Justin  Kerr
(www.mayavase.com)

Auf einer anderen Keramik unbekannter Provenienz findet sich ebenfalls ein weiteres
Vorkommen des Couplets yax k'uh yax ajaw (Kerr 8719) (Abbildung 393). Die Abrollung des
GefaBes thematisiert die Enthauptung eines Menschen, dessen lebloser Korper auf einem
Rundaltar und sein abgeschlagener Kopf auf der Stele dahinter liegt. Die Opferhandlung fand
im Kontext des Periodenendes von 9.15.0.0.0 4 Ajaw 13 Yax statt und wurde in Gegenwart
eines Herrschers oder hohen Adeligen vollzogen, der auf einem Jaguarfell bespannten
Holzthron auf einer Sinfte weilt, wihrend zwei als Tapir und Krokodil verkleidete Personen
an der Opferstitte einen Tanz auffiithren (Looper 2009:139). Mathew Looper vermutet, dass
es sich bei den Ténzern um jene Opferpriester handelt, die in der Gestalt der beiden
Karnivoren in der Funktion des koniglichen Tierbegleiters das Opfer enthaupteten.

Der vertikale Begleittext zur Szene beginnt mit dem Kalenderdatum 4 Ajaw 13 Yax,
das dem Periodenende 9.15.0.0.0 entspricht. Laut Inschrift stieg baah mo' chan k'inich yax
k'uh ajaw wak k'ik k'uh T794 ajaw baahkab herauf (¢'ab). Es handelt sich um den Eigennamen
des mit einem K'awiil-Zepter dargestellten k'uhul ajaw, der im Rahmen der Periodenende-
Zeremonie auf die Sinfte hinaufgestiegen (¢'ab) war um der Opferhandlung beizuwohnen. Die
Nominalphrase des Herrschers enthdlt das zur Diskussion stehende Couplet yax k'uh (yax)
ajaw, das sich auf die beiden vorausgehenden Hieroglyphen <BAH MO' CHAN K'INICH>
bezieht. Es handelt sich hierbei um die Eigennamen iibernatiirlicher Akteure (Colas
2004:250ft.), die im Text als yax k'uh yax ajaw "erste k'uh, erste Herren" klassifiziert werden.
Bei den restlichen Hieroglyphen handelt es sich um Namenbestandteile, darunter die
Emblemhieroglyphe k'uhul T794 ajaw, die bislang keiner bekannter Ruinenstétte zugeordnet
werden konnte (vgl. Martin und Grube 2008:19). Weil der historische Kontext fehlt und keine
weiteren Angaben iiber diesen Herrscher bekannt sind, bleibt offen, ob es sich nur um eine
Epiklese, oder um den Eigennamen des Herrschers handelt. Unbeantwortet bleibt auch die
Frage, ob das Couplet yax k'uh yax ajaw einen Bezug zum dargestellten Menschenopfer
aufweist.

Als vorsichtiges Fazit kann festgehalten werden, dass das Couplet yax k'uh und yax
ajaw ein komplementéres, semantisches Paar bildet, das in Copan vermutlich jene
iibernatiirliche Akteure klassifizierte, die im Zuge des Einflusses von Teotihuacan in das
lokale Pantheon aufgenommen wurden. Auf die Funktion und Bedeutung dieses Couplets in
den beiden zuletzt besprochenen Keramikinschriften kann mangels vergleichbarer Kontexte
nicht geschlossen werden.
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4.4.16 Singulire Vorkommen

Kapitel 4 soll mit der Analyse isolierter Vorkommen von Hieroglyphen der Struktur
Nominalkonstruktion + k'uh schlieBen, die bislang nur singuldir im Korpus der
Mayahieroglyphentexte nachgewiesen wurden und daher keine Riickschliisse auf Verbreitung
bzw. intrakulturelle Variation oder Kontinuititen zulassen und fiir die vorliegende Diskussion
und Interpretation von Prozessen und Mechanismen in der kulturellen Transmission dieser
k'uh-Konzepte wenig geeignet sind. Die Besprechung dieser singuldren Belege erfolgt vor
dem Hintergrund, dass in Zukunft neue Texte gefunden werden, in denen weitere
Vorkommen dieser Hieroglyphen zu erwarten sind und somit das Problem eher
quellenbedingt ist.

4.4.16.1 baakal k'uh

Ein Vorkommen dieser Hieroglyphe findet sich auf einem Tonziegel aus Comalcalco
(Abbildung 232) und bezeichnet dort den iibernatiirlichen Akteur ahkul te' Chahk als baakal
k'uh. Der iibernatiirliche Akteur wird explizit mit dem Namen der dynastischen Linie von
Comalcalco in Verbindung gebracht und kann als Schutzgottheit bzw. Patronatsgottheit der
Herrscher von Comalcalco identifiziert werden. Abbildungen und eine ausfiihrliche
Diskussion dieses Vorkommen ist in Kapitel 4.2.4.3 nachzulesen.

4.4.16.2 balun tz'apal k'uh

Abbildung 394 — Abrollung einer Hofszene auf einem Keramikbecher unbekannter Herkunft mit der
Bezeichnung Kerr 2914, das laut Inschrift in die Region von Rio Azul einzuordnen ist. Photographie von Justin
Kerr (www.mayavase.com).

In der Randinschrift auf einer im Denver Art Museum befindlichen polychromen Keramik
unbekannter Herkunft und Datierung mit der Bezeichnung Kerr 2914 befindet sich in einer
komplexen Nominalphrase ein singuldrer Verweis auf neun k'uh-Akteure (Abbildung 394).
Die Inschrift nennt als Besitzer des Gefdes einen Herrscher aus Rio Azul mit dem Namen
Nahbnal K'inich Lakam, der neben diesem Eigennamen den unlesbaren toponymischen Titel
jo T544°501-ni ch'en balun tz'apal k'uh aj PM2 tragt, der aufgrund der Hieroglyphe PM2
zweifelsfrei mit dem Ort Rio Azul in Verbindung gebracht werden kann (Houston 1986).
Dessen Eigenname erscheint ein weiteres Mal in der kleinen Inschrift vor dem Sitzenden
Herrscher, wonach es sich bei dem dargestellten Palast um "das Haus von Nahbnal K'inich
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Ach" handele. Die Hauptinschrift fahrt in der Kolumne rechts fort und nennt dessen Vater,
Yuknoom K'awiil, Herrscher von Rio Azul. Die Inschrift und die Szene sind nicht nur relevant
fiir die Rekonstruktion des Klassischen Hofstaates, sondern die Nennung von neun k'uh-
Akteuren in dessen Nominalphrase verdeutlich die Verzahnung von Alltag, Politik und
Religion. Die fragliche Hieroglyphe besteht aus der Zeichenfolge xBALUN ¢stz'a-ssgpa-;7sla
313K'"UH > baluun tz'apal k'uh, die als "neun/viele aufgerichtete kuh" iibersetzt wird, wobei
das Suffix -al als Adjektivierung des transitiven Verbs #z'ap "etwas in den Boden rammen,
aufrichten" zu verstehen ist (Grube 1990b; Robertson u. a. 2004:284). Die Hieroglyphe fiir
tz'ap wird laut Grube vornehmlich im Kontext von Stelenerrichtungen verwendet, wo es
wortlich das "Einpflanzen" eines Steinmonuments reprisentiert. Im vorliegenden Fall ist das
Objekt k'uh - moglicherweise ein Hinweis, dass es sich um einen Gegenstand handelt, der in
die Erde gebohrt oder wie eine Stele aufgerichtet werden konnte. Dies wiirde im Einklang
stethen mit in dieser Arbeit gewonnenen Erkenntnissen, wonach k'uh nicht nur einen
iibernatiirlichen Akteur, sondern auch dessen physische Manifestation in Form eines Idols
bezeichnet. Neunheiten iibernatiirlicher Akteure bilden eine im Mayatiefland weit verbreitete
kulturelle Reprisentation, die eng mit dem Maiszyklus und der Ahnenverehrung assoziiert ist
(Wagner 2005). Ahnenhduser, Griber oder Schreine fithren laut Wagner haufig den
Zahlkoeffizienten "9" (personliche Mitteilung, September 2012) und einiges spricht dafiir,
dass auch der vorliegende Ausdruck auf eine Neunergruppe iibernatiirlicher Akteure referiert,
die in Rio Azul im Fokus kultischer Verehrung standen. Aufgrund der Singularitdt dieses
Vorkommens sind keine weiteren Schlussfolgerungen iiber deren Funktion und Bedeutung
moglich.
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4.4.16.3 ch'ok k'uh

Das bislang einzige Vorkommen der Hieroglyphenfolge ch'ok + k'uh ist in der Inschrift auf
Copan Altar U attestiert, der in Regierungszeit von Yax Pasaj Chan Yopaat zur Feier des
Periodenendes von 9.18.5.0.0 errichtet wurde (Schele 1986b; Schele und Stuart 1986; Stuart
1986b) (Abbildung 395). Die fragliche Hieroglyphe befindet sich auf der Oberseite des
Monuments in Position O1-P1 und lautet 755ch'o-110ko 101sK'UH, ch'ok k'uh. Ch'ok bedeutet
als Adjektiv "jung" und mit "Jiingling" wird als Nomen interpretiert (Schele und Mathews
1993b:18-20; Boot 2009c; Houston 2009:156). Der zur Diskussion stehende Ausdruck lasst
sich als "junge k'uh" bzw. als "Jlingling-k'uh" libersetzen (vgl. Stuart 2004c).
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Abbildung 395 — Vorder- und Oberseite von Copan Altar U. Zeichnung von Linda Schele (Schele Drawing
Archive #1023 & 1026; www.famsi.org)

Die Inschrift beginnt in Position C1 mit dem Inthronisationsbericht von Yax Pasaj Chan
Yopaat, der um 9.16.12.5.17, 6 Kaban 10 Mol, in die Herrschaft eingesetzt wurde und 29 x
365 Tage spiter am Tag 9.18.1.13.2, 9 Tk 10 Mol, Altar U zum Anlass anstehenden
Periodenendes von 9.18.5.0.0 errichten liess. Der Text beginnt mit einem neuen Thema in G3
und erwihnt Handlungen des Konigs im Zuge des 13 Haab-Jubilaums der Amtseinsetzung
von Yax K'amlay Ahk Chan Lem?" (Riese 1992:149). Hierbei handelt es sich um eine mit
dem Konig Yax Pasaj Chan Yopaat assoziierte Gottheit, die am Neujahrstag 9.17.9.2.12, 3 Eb
0 Pop, das Amt - wahrscheinlich das eines Jahrestragers - {ibernahm (Stuart 2004c:5). Dieser
iibernatiirliche Akteur wird im Text als itz'intaj "jiingerer Bruder" eines Subjekts bezeichnet,
dessen Eigenname nur unvollstindig als Yax ? Ajaw Ux ? Pik Setnoom lesbar ist (Bir6o

' Die Lesung des Graphems T121 als LEM "glinzend" geht auf einen Vorschlag von David Stuart zuriick
(Stuart 2010D).
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2010:26). Laut Inschrift erschuf der Konig im Kostiim des Pulque-trinkenden Gottes Ux Pik
Akan im Zuge dieser Zeremonie fiir Yax K'amlay Ahk Chan Lem ein Idol aus Ton (u patbuuj)
um damit das Bildnis Nuun Yajaw Chan Aj Baak auszutauschen (tu jel k'ob) (Grube 2004a:63;
Bir6 2010:26). Die Inschrift setzt sich nach einer Verwandtschaftsangabe des Herrschers auf
der Oberseite des Monuments fort und macht ndhere Angaben zu Yax K'amlay Ahk Chan
Lem. Am Tag 9.18.2.5.17, 3 Kaban 0 Pop, jihrte sich die Amtseinfilhrung dieses
iibernatiirlichen Akteurs zum 13. Mal (u huxlajuunlat ti *ajawlel), der nur das in diesem Text
attestierte Epithet k'an u jol k'uh "gelb / wertvoll ist der Schidel des kuh" tragt (Stuart
2004c:5) (vgl. Kapitel 4.4.16.8). Yax K'amlay Ahk Chan Lem wird in dieser Textstelle explizit
als k'uh-Akteur mit dem Attribut k'an u jol klassifiziert, dessen Funktion und Bedeutung
aufgrund des singuldren Vorkommens derzeit nicht zu klédren ist. Moglicherweise besteht ein
Zusammenhang zwischen diese Vorkommen und dem Eigennamen eines iibernatiirlichen
Akteurs (k'an jol), dessen Konterfeit auf einer Muschel unbekannter Herkunft inzisiert ist
(Mayer 1997:33).

In der nachfolgenden Phrase R3-V3 erwihnt der Text eine weitere Personifikation
eines Ubernatiirlichen Akteurs durch den Herrscher von Copan. Die Phrase beginnt mit u
baahil a'n "er ist die Verkorperung" (Kapitel 4.1.1), gefolgt von einer Hieroglyphensequenz,
die auf eine Reihe iibernatiirlicher Akteure Bezug nimmt: ch'ok k'uh chan(te') ajaw chan
baahte' chan [...]. Der Text endet schlieBlich mit dem nicht vollstéindig lesbaren Eigennamen
des Herrschers, der die in S1-S3 aufgelisteten iibernatiirlichen Akteure im Rahmen des 13-
Jahre-Jubildums personifizierte (k'uhul T756 ajaw) (U3-V3). Eingeleitet wird die Serie durch
die Hieroglyphe fiir ch'ok k'uh "junger k'uh", gefolgt von Nominalphrasen, die Vierheiten
tibernatiirlicher Akteure erwdhnen, wie sie in Copan und in anderen Stétten hdufig im Kontext
von Neujahrsberichten zu finden sind (Stuart 2004c). Aufgrund der beiden Neujahrsdaten auf
dem Monument, 3 Eb 0 Pop und 3 Kaban 0 Pop, schlidgt David Stuart vor, dass auf Altar U
die Eigennamen von vier Jahrestrigern oder vier jugendlichen Herren (in anderen Texten
Copans chan tikil ch'oktak, chante' ajaw chan ch'oktak, chante’ ch'oktak genannt) erwihnt
werden. Solche gottliche Vierheiten haben einen Bezug zu den Himmelsrichtungen und
werden auch in den Texten Pomonas, Naranjos und anderenorts im Kontext von
Neujahrszeremonien genannt. Dieses kulturelle Konzept iiberdauerte bis in Kolonialzeit in
Vorstellungen und Uberzeugungen zu Himmels- und Jahrestrigern, Regenmachern und
Wiichtern (Stuart 2004¢). Wichtig fiir die vorliegende Diskussion und Intepretation von ch'ok
k'uh ist, dass die auf Altar U mit dem Jahreswechsel assoziierten iibernatiirlichen jungen
Akteure mit dem kollektiven Begriff ch'ok k'uh "jugendliche Gotter" bezeichnet werden.

4.4.16.4 ihk' nahb k'uh

Auf der Palasttafel in Palenque findet das bislang einzige Vorkommen der Hieroglyphe fiir
ihk' nahb k'uh "schwarzes Wasser-k'uh" (siche Abbildung 275, Seite 456). Der Ausdruck
findet sich in der Nominalphrase von "Frau Tz'akbu" und kann mit ix yax T627-yi ihk' nahb
k'uh als Eigenname einer weiblichen Gottheit interpretiert werden. Dieser k'uh-Akteur ist mit
dem kosmischen Ort "'ihk' nahb" assoziiert, der auf einer Reihe von Texten erwdhnt wird
(Schele u. a. 1991b; Wagner 2000a). Wihrend dieses Toponym weit verbreitet ist, findet sich
nur ein Beleg dafiir, dass auch k'uh-Akteure mit diesem Ort assoziiert waren (siehe Kapitel
43.1.1)
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4.4.16.5 juun ajaw k'uh und yax balun k'uh

JUUN AJAW K'UH YAX BALUN K'UH

Abbildung 396 — Abrollung und hieroglyphische Details auf dem Gefdass Kerr 1004. Photographie von Justin
Kerr (www.mayavase.com)

Juun Ajaw K'uh und Yax Balun K'uh sind klassische Eigennamen zweier iibernatiirlicher
Akteure in der Gestalt junger Ménner, die in der Forschungsliteratur unter der Bezeichnung
"Junge Herren" oder "Stirnband-Zwillinge" zu finden sind (Coe 1982) (Abbildung 396). Sie
wurden als vorspanische Versionen jenes gottlichen Zwillingspaares identifiziert, das im
kolonialzeitlichen Popol Vuh der K'iche' als Jager und Ballspieler wilde Geschopfe der Natur
erlegten und im Wettstreit die Herren der Unterwelt besiegten um so ihrem Vater, der
Maisgott Juun Ixiim, zur Wiedergeburt zu verhelfen (Coe 1989; Kerr 1992; Quenon und Le
Fort 1997). Die beiden Akteure werden in Klassischen Darstellungen als junge Ménner
reprisentiert und als Wiirdezeichen tragen sie das konigliche Stirnband aus Papier, das auch
Herrschern bei ihrer Inthronisation aufgesetzt wurde (Schele und Lounsbury 1990; Stuart
2011a). Die distinktiven Merkmale dieser meist paarig auftretenden Akteure sind nicht nur
ihre Eigennamen, sondern die so genannten Gottermarkierungen an ihren Extremitdten (Coe
1973:154; Houston u. a. 2006:17), die sie als iibernatiirliche Akteure kenntlich machen.
Korper und Gesicht von Juun Ajaw etwa sind mit schwarzen Flecken bedeckt und an seinem
Stirnband ist hdufig die Hieroglyphe <AJAW> "Herr" angebracht. Das Merkmal von Yax
Balun sind kleine Jaguar-Fellstiicke, die im Gesicht und an den Extremitdten angebracht sind
- sein Diadem ist in einigen Vorkommen eine halbierte yax-Muschel, die auch Bestandteil
seines Eigennamens bildete und gleichzeitig die Personifikation des Koeffizienten 9
reprasentiert (Taube 1992:62; Stone und Zender 2011:45).

Auf der vorliegenden Keramik unbekannter Herkunft und Datierung sind die Eigennamen der
beiden Akteure mit den Zeichen 1300JUUN-1533-AJAW-45 11K'UH und 11903YAX BALUN-
A211K'UH wiedergegeben (Abbildung 396). Im Unterschied zu den Vorkommen dieser
Eigennamen auf der Keramik Kerr 1892 oder etwa in der Inschrift auf dem Ballspielplatz-
Markierstein AIIb von Copan fiigte der Schreiber auf Kerr 1004 die Hieroglyphe fiir <K'UH>
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an ihre Eigennamen um sie als k‘uh-Akteure zu spezifizieren. Die Hieroglyphe fiir kX'uh wird
in diesem Text durch die in dieser Arbeit identifizierten Variante A2.11 wiedergegeben (Seite
1401t.), die neben dem charakteristischen Wassergruppen-Priafix das Hauptelement T598
aufweist und von Alfonso Lacadena als Denotat fiir k'uh identifiziert wurde (Lacadena
Garcia-Gallo und Iglesias 2005:659). Text und Darstellung befinden sich auf einem Geféss,
das aufgrund der Emblemhieroglyphen in einer Einleitungsphrase dem Herrscher Yajawte’
K'ihnich von Ik' bzw. Motul de San José zugeordnet werden kann, der wahrscheinlich um
9.15.9.4.10 den Thron bestieg (Reents u. a. 2007; Velasquez Garcia 2009a; Tokovinine und
Zender 2012). Wihrend der Einleitungstext den Besitzer des Gefdlles nennt, kommentieren
die Texte zwischen den Szenen die dargestellten Ereignisse. Die Szene beginnt mit einer
kurzen Inschrift und kommentiert, dass am Tag 13 Ok 8 Wo der Maisgott Juun Ixiim in die
Unterwelt eingetaucht ist (och ha'). Diese Todesmetapher besagt, dass der Maisgott
verstorben sei und das Wasser zur Unterwelt betreten habe (Stuart 1998b:388; Eberl 2005).
Ikonographisch ausgedriickt wird dieser liminale Ort nicht nur durch Wasservogel, sondern
auch durch den Raubfisch mit klaffendem Rachen, auf dessen Riicken Juun Ajaw K'uh sitzt
und ein Biindel mit Jade (ihkaatz) hélt. Der Raubfisch schnappt mit klaffendem Rachen nach
Yax Balun K'uh, der kniend eine Schale iiber seinem Kopf balanciert, die mit Jadeperlen,
Masken, Bliiten und anderen schmiickenden Gegensténden angefiillt ist. Dabei handelt es sich
um die Insignien des Maisgottes, der vor einer am Unterweltsrachen sitzenden Frau steht, die
thm eine Spondylus-Muschel iiberreich. Diese Muschel wird in einer spéteren Episode dieses
Narrativs tiber den Lebenszyklus des Maisgottes zu einem Merkmal des aus dem Wasser
geborenen Maisgottes (Stone und Zender 2011:203). Yax Balun K'uh und Juun Ajaw K'uh
fungieren in dieser Episode als Helfer von Juun Ixiim und bewahren dessen Insignien in
Korben und Biindeln auf. Mit diesen Gegenstinden locken sie moglicherweise den Raubfisch
an, in dessen Bauch der Maisgott verschlungen und dadurch die Flucht aus der Unterwelt
gelingt (Stone und Zender 2011:202-203). Die Analyse dieser Szene zeigt, dass es sich aus
ikonologischer Perspektive um eine so genannte Simultandarstellung handelt, bei der
Ereignisse und Akteure in einem Bild integriert werden, die zeitlich und rdumlich auseinander
liegen (vgl. Weitzmann 1970:13; Teufel 2004:242). Diese Durchbrechung von Zeit und
Einigung in einem Raum unterstreicht den kontra-intuitiven Charakter dieser Szene und
betont, dass die darin agierenden Protagonisten als {ibernatiirliche bzw. kontra-intuitive
Akteure aufgefasst wurden, die diese Eigenschaften besitzen konnten.

4.4.16.6 naah jo' chan k'uh

Ein Friihklassisches Vorkommen der Hieroglyphe K'UH findet sich auf Stele 1 aus El
Encanto (Petén, Guatemala), die aus der Herrschaftszeit von Tikals Herrscher 11 (Sihyaj
Chan K'awiil) stammt und sowohl seinen als auch den Namen seines Vaters, Herrscher 10,
nennt (Grube und Martin 2001:11-46; Martin und Grube 2008:26) (Abbildung 397). Die
Anfangspassage dieses Monuments ist zerstort, so dass das mit dem frithen Datum assoziierte
Ereignis unbekannt bleibt und deshalb auch nicht fiir die Interpretation des darauf genannten
k'uh-Vorkommens herangezogen werden kann. Die relationale Hieroglyphe in Position A12 -
angedeutet durch das Ergativpronomen der dritten Person Singular - macht deutlich, dass
zwischen Herrscher und den nachfolgend genannten Akteuren in Position A14-B16 eine
Relation besteht, die hier ndher zu diskutieren ist.

Die Hieroglyphe in Position Al5 nennt den Eigennamen des Jaguargottes der
Unterwelt (ihk' chuwaaj) und in B14 erscheint der Name der so genannten "Weisse Eule
Jaguar" - ein flir die frithen Herrscher Tikal bedeutender Ahne, der auf einer Reihe von
Texten dieses Ortes mit frithen Daten zwischen 5.0.0.0.0 und 7.0.0.0.0 assoziiert ist (Stuart
2007k). Letztlich ist auch der Eigenname des Regengottes Chahk in Position B16 ein Hinweis
dafiir, dass hier eine Sequenz iibernatiirlicher Akteure genannt ist, die zu Beginn dieser
Passage als naah jo chan k'uh kategorisiert sind.
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Abbildung 397 — Die friihklassische Stele 1 aus El Encanto nennt in Position A13-B13 die Phrase naah jo' chan
k'uh "k'uh Akteur(e) von Naah Jo' Chan. Zeichnung von William Coe (Jones und Satterthwaite 1982:Fig. 77).

Naah Jo' Chan ist laut den verschiedenen kosmologischen Vorstellungen der klassischen
Maya der Name jenes Unterweltortes im Norden des Mayakosmos, wo nicht nur der Maisgott
und andere {ibernatiirliche Akteure geboren wurden, sondern auch der Anfang der
gegenwartigen Welt und Zeitrechnung, die mit der Errichtung der ersten drei Steine durch die
Schopfergotter, darunter auch beiden Rudergotter, ihren Anfang genommen haben (Carrasco
2010:612-615). Wéhrend die Rudergotter auf Endklassischen Texten aus Jimbal als naah jo'
chan itz'aat "Weise/Schopfer von Naah Jo' Chan" tituliert werden, sind im Friihklassischen El
Encanto die genannten Akteure als naah jo' chan k'uh bezeichnet - "k'uh von Naah Jo' Chan".
Ob itz'at und k'uh daher semantisch dquivalent sind, ist aufgrund der betrachtlichen zeitlichen
Differenz zwischen den Endklassischen Texten aus Jimbal und der Friihklassischen Inschrift
aus El Encanto nicht mit Sicherheit festzustellen.

4.4.16.7 naah wak k'uh

Abbildung 398 — Zeichnung der Fragmente von El Peru Stele 26. Zeichnung von lan Graham (CMHI - Ian
Graham o.J.).

Fragmente von Stele 26 aus El Peru enthalten Hinweise auf die Existenz einer Gruppe
tibernatiirlicher Akteure, die unter der Bezeichnung naah wak k'uh "erste sechs k'uh-Akteure"
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gefasst sind und bislang nur in diesem Text attestiert sind. Das Monument stammt laut
Inschrift aus der Regierungszeit des 24. Herrschers dieser Stétte (u chanwinak tz'akbuul |...])
und nennt in der rechten Textseite drei Akteure, die von der Hieroglyphe NAH WAK K'UH
"erste sechs-k'uh" gefolgt werden (Grube und Martin 2001:11-20). Es folgen weitere, nicht
mehr lesbare Textbereiche. Die erhaltenen Passagen lassen den vorsichtigen Schluss zu, dass
hier vielleicht auf eine Reihe lokaler libernatiirlicher Akteure Bezug genommen wird, die als
eine Gruppe primordialer Akteure galten, auf die die Herrscher dieser Stitte, oder auch nur
der fraglicher Herrscher, Bezug nahm.

4.4.16.8 nuk jol k'uh

Einzelne Vorkommen der Hieroglyphe fiir die Ausdriicke jo! k'uh und nuk jol k'uh finden sich
auf dislozierten Stuckhieroglyphen aus Tempel XVIII von Palenque sowie auf Tiirsturz 1 von
Yula (Abbildung 399 und Abbildung 400). Eine ausfiihrliche Diskussion dieser Vorkommen
erfolgte durch Erik Boot (2009¢:85-86). Im Fall von Palenque lésst sich keine Kontextanalyse
vornehmen, da die urspriingliche Anordnung der Stuckhieroglyphen von Tempel XVIII
bislang nur teilweise rekonstruiert werden konnte und ein sinnvoller Textzusammenhang noch
nicht erschlossen werden konnte (Ringle 1996). Bekannt ist, dass die Inschrift wihrend der
Herrschaft von K'inich Ahkal Mo' Naab 11l angebracht wurde. Dort besteht der fragliche
Ausdruck aus der Zeichenfolge t1040J OL.33K'"UH:gli und auf Tiirsturz 1 aus Yula wird der
Ausdruck durch das Lexem nuk "grof3" (Boot 2009¢c) ergénzt und ist dort als <nu-ku JOL
K'UH> wiedergegeben. Boot interpretiert die Hieroglyphe als "oberster Gott", da der Begriff
jol mit "Kopf, Schidel" zu iibersetzen ist und im kolonialen Yukatekischen im Sinne von
"oberster, erster" gebraucht wurde (Boot 2005a:299). Auf dem Fragment 425 von Tempel 18
wird der Ausdruck von einer Hieroglyphe unbekannter Lesung eingeleitet, die unter anderem
das Graphem T670 CH'AM enthélt. Die Konstruktion lautet tu jolil k'uh "fiir den Kopf des
k'uh" oder tu jol k'uhuul "auf den Schidel des k'uhuul" - moglicherweise ein Verweis auf ein
Standbild, das mit einem Gegenstand ausstaffiert wurde. Das Vorkommen auf dem Bodega-
Stiick Nummer 405 hingegen lautet lediglich u jolVI k'uh "der Schidel des k'uh" bzw. u jol
k'uhuul "Schidel des Standbildes".

Abbildung 399 — Die Stuckhieroglyphen 425 (links) und 405 (rechts) aus Tempel XVIII von Palenque.
Zeichnung und Bezeichnung nach Linda Schele und Peter Mathews (Schele und Mathews 1979)

Zwei weitere Vorkommen dieses Ausdrucks sind auf Texten aus Chichen Itza (Tempel der 4
Tiirsturze, Tiirsturz 3) und Yula (Lnt. 1) attestiert (Boot 2005a:293,299) (Abbildung 400).
Tiirsturz 1 datiert 10.2.4.8.4 und beginnt mit einem Bericht iiber eine Feuerzeremonie sowie
iber die Ankunft einer Personlichkeit am Ballspielplatz. In der nachfolgenden Phrase spricht
der Text von einer Handlung, in deren Fokus die Anbetung und die Préparation von
Opfergaben fiir Yax Ha'al Chahk standen (Grube u. a. 2003a:11-48ff.; Boot 2005a:314-315).
Anschlieend nennt der Text den Besitzer der Inschrift, Pomun Chahk - ein Name, den Erik
Boot als Theonym identifiziert und als lokalen Aspekt des Regengottes Chahk interpretiert
(Boot 2005a:317). Gefolgt ist diese Nominalhieroglyphe von der Phrase u nuk jol k'uh - eine
stative Phrase, die Boot als u nukuch jol k'uh interpretiert und mit "er ist der grofle oberste
K'uh" oder alternativ mit "die Nachricht des obersten Gottes" iibersetzt (Boot 2005a:317;
2009c:136). Die Belegstelle auf Tiirsturz 3 aus dem Tempel der 4 Inschriften unterstreicht
diese Interpretation, da mit diesem Ausdruck auf einen iibernatiirlichen Akteur Bezug in
Vogelgestalt genommen wird, dessen Eigennamen uchoch yok puy lautete und ausfiihrlich
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von Boot diskutiert wurde (Boot 2005a:353). Die Textstellen lassen den vorsichtigen Schluss
zu, dass im religiosen Beliefsystem Chichen Itzas mit dem vogelgestaltigen uchoch yok puy
das Konzept einer hochsten Gottheit existierte - mdglicherweise eine lokale Variante des
vogelgestaltigen ltzamnaaj Kokaj Muut, der in weiten Teilen des Mayatieflandes durch die
Zeiten hindurch als ranghdchster iibernatiirlicher Akteur der klassischen Mayareligion galt,
wie dies etwa Belege aus Palenque und anderenorts zeigen (Taube 1987; 2001; Boot 2008a).

A B E F

Abbildung 400 — Passage D2-D5 auf Tiirsturz 1 aus Yula mit der Nennung von nuk jol k'uh in D4-D5 und die
Textpassage E6-F8 auf Tiirsturz 3 Chichen Itza mit der Nennung von u nuk jol k'uh choch yok puy. Zeichnungen
von Ruth Krochok (Krochock 1989:Fig. 4)

4.4.16.9 te'nib k'uh tok'nib k'uh

pX pY pZ

Abbildung 401 — Oben: Xunantunich Tafel 2 mit der Hieroglyphenfolge jun winak te'nib k'uh tok'nib k'uh "20
Baum-Ort-K'uh, Feuerstein-Ort-K'uh"; Zeichnung von Christophe Helmke (2010:102). Unten: Ausschnitte eines

Textes auf einem Spiegel aus Topoxte mit der Nennung von te'nib tok'nib; Zeichnung von Nikolai Grube
(2000e).

Ein vor etwa 10 Jahren entdecktes, Spitklassisches Inschriftenfragment aus Xunantunich
enthdlt das einzige Vorkommen der Hieroglyphenfolge te'nib k'uh tok'nib k'uh, die von
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Christophe Helmke als toponymische Komponenten einer Nominalphrase interpretiert wurde,
an deren Ende die Emblemhieroglyphe Xunantunich auftritt (katwitz ajaw) (Helmke u. a.
2010:104-107). In der unvollstindig erhaltenen Inschrift wird auf Feuerstein und Schild
Bezug genommen, das mit Akteuren assoziiert wird, deren Eigennamen in den Hieroglyphen
von pY2-pZ3 genannt sind. Helmke et al. sehen hier historische Personlichkeiten und
interpretieren die Hieroglyphe in pZ3 als Emblemhieroglyphe, die in pY3 von K'UH
eingeleitet wird. Die Analyse der Inschrift zeigt allerdings, dass mit der Phrase TE'-ni-bi
K'UH TOK'-ni-bi K'UH > te'nib k'uh tok'nib k'uh in pZ2 und pY3 vielmehr ein Couplet
vorliegt, das in pY2 mit dem numerischen Ausdruck juunwinak "20" eingeleitet wird. Die
Analyse von k'uh-Belegen in dieser Arbeit zeigt allerdings, dass hier vielmehr zwanzig
tibernatiirliche Akteure dieser Kategorie angesprochen werden, die im Zusammenhang mit
dem toponymischen Titel katwitz ajaw auftreten. Da der Text unvollstdndig ist und die initiale
Aussage verloren ist, bleibt der thematische Kontext der nachfolgenden Phrasen weitgehend
im Dunkeln. Das Kenning 'Feuerstein und Schild' bildet in den Inschriften eine
Kriegsmetapher (Houston 1983), so dass die Interpretation plausibel ist, wonach "zwanzig
te'nib k'uh tok'nib k'uh und der Herrscher von Katzwitz" im Krieg erobert wurden.

Die Hieroglyphenfolge TE'-ni-bi TOK'-ni-bi ist zudem in einer Inschrift aus Topoxte
attestiert und das Suffix <-ni-bi> findet sich im Inschriftenkorpus auf einer Reihe von
Toponymen, wie etwa T785-ni-bi (YAX HS 3, Stufe 4), ZUQ-ni-bi (PUS St. D) oder T680-
[ji]-ni-bi (OXP St. 3, TPX Spiegel, NAR St. 13, St. 21) bzw. T680-li-bi (Museum of Fine Art
Bowl, Kerr 8088) (vgl. Boot 2009b:6; Helmke u. a. 2010:105). Boot analysiert -Vb als
Instrumentalsuffix, das den damit markierten Nomen eine toponymische Funktion zuweist
(Campbell 2004:77; Boot 2009b:7). Die Paarung te’ "Holz" und tok' "Feuerstein" findet sich
in den Inschriften in dem diphrasistischen Kenning te'bah tok'bah (Kerr 1398) bzw.
te'tok'bahaj (CRN HS. 2, Block 11) (Hull 2003:420-422), das von Nikolai Grube aufgrund
des im kolonialzeitlichen Yukatekisch attestierten diphrastischen Kennings che yetel tunich
[lit "Holz und Stein"] fir "Kampf" mit Krieg assoziiert wurde und auf den Kampf mit Messer
hinweist (Grube 1997a:83). Der zur Diskussion stehende Ausdruck te'nib k'uh tok'nib k'uh ist
vermutlich eng mit diesem Thema assoziiert, so dass anzunehmen ist, dass es sich hier um
k'uh-Akteure handelt, die in den Inschriften mit dem Ort te'nib tok'nib assoziiert waren und
eine kriegerische Konnotation besassen. Sollte sich diese Hypothese aufgrund zukiinftiger
Inschriftenbelege als plausibel erweisen, so referiert der komplexe Ausdruck juunwinak te'nib
k'uh tok'nib k'uh auf zwanzig Akteure, die mit Krieg assoziiert wurden.
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4.4.16.10 ux ahaal k'uh

Abbildung 402 — Die Textstelle A16-D2 auf der Tafel des Blattkreuztempels in Palenque verweist auf die
Geburt von ch'ok unen k'awiil oder GII der lokalen Gottertriade. Dieser Akteur wird als T121 yax muut
k'awiilnal bezeichnet und mit ux ahal k'uh tituliert. Zeichnung von Merle Greene Robertson (Robertson 1991)

Das bislang einzige Vorkommen der Hieroglyphenfolge ux + ahaal + k'uh ist auf der
Haupttafel im Tempel des Blattkreuzes von Palenque nachgewiesen, die um 9.12.19.14.12
wihrend der Herrschaft von K'inich Kan Balam 11 eingeweiht wurde und als Schrein oder
Tempel fiir die Patronatsgottheit GII bzw. Unen K'awiil diente. Dieses Gebdude und der damit
assoziierte libernatiirliche Akteur wurde mit jener Sphire im Kosmos assoziiert, wo Wasser
flieBt, Mais gedeiht und Nahrung geerntet wurde (Stuart 2006¢:88). Der Eigenname von GII
ist mit dem Zeichen-Ikon kongruent und lautet UNEN K'AWIIL "Saugling-K'awiil" (Martin
2002). Dieser Akteur nimmt die Pose eines Frischgeborenen ein und reprisentiert damit den
ersten bzw. den wiedergeborenen Mais (Stone und Zender 2011:31). Unen K'awiil war die
jugendliche Représentation von K'awiil, die als Verkorperung der koniglichen Macht und
Autoritét galt und fiir die agrarische Fruchtbarkeit zustéindig war (Stuart 2006c:88).

Die Tafel des Blattkreuztempels beginnt mit dem vorhistorischen Datum 1.18.5.4.0,
dem Geburtsdatum von GII (Stuart 2005d:173-174). Eine Distanzzahl verbindet die Geburt
mit dem Periodenende am Tag 2.0.0.0.0, an dem dieser Akteur rituell durch einen gottlichen
Ahnen beschworen und damit rituell aktiviert wurde. Dieses Ereignis wird mit einer langen
Distanzzahl mit dem gleichen Ereignis in der damaligen Gegenwart verkniipft. Geméiss Text
vollzog der kurz vor der Schopfung geborene Aknal Ixim [...] Muwaan Mat als géttlicher
Ahnherr das Beschworungsritual (siche Kapitel 4.1.21.2.2). Zu Beginn der neuen Ara erschuf
dieser Akteur in einem kurzen Zeitraum die palenkanische Gotter-Dreiheit, die mit Himmel,
Erde und Unterwelt assoziiert waren (Stuart 2005d: 158ff.). Laut Inschrift fiihrte dieser Akteur
zum Jubildum des Periodenendes am Tag 2.0.0.0.0 das tzak-Aderlassritual am Ort mit dem
Namen Yaxhaal Witz aus, bei dem k'uh angerufen wurde, um dann am Tag 2.0.0.10.2 als
Erster "Herrscher" den Thron von Matwiil zu besteigen. Er etablierte damit als gottlicher
Ahne in der mythischen Urzeit das Gottkdnigtum von matwiil, mit dem sich der spétere
Herrscher K'inich Kan Balam 11 ideologisch verbunden sah (Stuart 2006¢:105). Der
kontemporire Konig stellte das in der mythischen Vergangenheit situierte primordiale
Ereignis nach, manifestierte es in Stein und iiberbriickte damit Zeit und Raum - die Szene mit
der gleichzeitigen Darstellung K'inich Kan Balam 11 als Jugendlicher und Erwachsener auf
der Tafel des Blattkreuztempels unterstreicht diese anachronistische Tendenz. K'inich Kan
Balam verband das Hier mit dem Dort, das Jetzt mit dem Damals und garantierte somit das
endlose Fortbestehen der Welt.

GII bzw. Unen K'awiil tragt in dieser Passage nicht nur den nur teilweise lesbaren
Namen T121 Yax Muut K'awiilnal, sondern fiihrt auch das Epithet ux ahal k'uh, das K'awiil in
diesem Fall nicht nur als k'uh identifiziert, sondern ebenfalls mit ux ahaal in Verbindung
bringt. Dieser Begriff wurde als Eigenname von Ballspielplédtzen identifiziert (vgl. Schele und
Freidel 1991) und setzt sich aus dem Koeffizienten ux "3" sowie der Hieroglyphe mit den
Zeichen j9a-1942ha-gli zusammen, die erstmals von Nikolai Grube mit "siegen, erobern" in
Verbindung gebracht wurde (vgl. Schele 1992a:136) und in der Literatur seither mit "Sieg",
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H156 u157

"Eroberung sowie mit "Schopfung" und "Manifestation iibersetzt wurde (Schele und
Freidel 1991; Tokovinine 2002b; Grube 2004c:66; Zender 2004a:8; Stuart 2005d:174;
2006¢c:144; Boot 2009c:11). In ihrer Diskussion iiber Funktion und Bedeutung von
Ballspielpldtzen fiir die klassische Mayareligion erkannte Linda Schele aufgrund ihrer
Interpretation von Tafel 7 der Hieroglyphentreppe 2 aus Yaxchilan den thematischen
Zusammenhang zwischen dem rituellen Ballspiel und dieser Hieroglyphe (vgl. Kapitel
4.4.6.3) (Abbildung 329 und Abbildung 406). Dieses Paneel zeigt Vogeljaguar IV als Ball
spielende Manifestation der mythischen Wasserschlange Yax Chiit Juun Witz' Naah Kan, die
mit Sturzbdachen und dem rauschenden Wasser assoziiert wurde (Houston und Stuart
1996:299; Stuart 2007j; Houston 2010:72). In der Manifestation dieses Naturphédnomens trat
Vogeljaguar IV laut Inschrift am Tag 13.13.13.13.13.13.13.13.9.15.13.6.9, 3 Muluk 17 Mak,
im Ballspiel gegen /hk' Chij "Schwarzer Hirsch", einem Adeligen aus Lakamtuun an (Stuart
1996:154). Dieses Spiel fand rund zwei Jahre nach dem Tod seines Vaters ltzamnaaj Balam
IIT und mehr als sieben Jahre vor seiner Inthronisation statt. Da Vogeljaguar IV zu diesem
Zeitpunkt noch nicht als Herrscher eingesetzt war, wurde das Ereignis mythologisch tiberhoht
und als Reinszenierung eines aus drei Episoden bestehenden mythischen Ballspielzyklus
interpretiert, der in der fernen Vergangenheit verwurzelt war und die drei Enthauptungen des
Maisgottes auf einem Ballspielplatz am Eingang zur Unterwelt thematisierte (Freidel u. a.
1993:356-362; Colas und Vol 2000:188ff.; Martin und Grube 2008:130).

Der Tod des Maisgottes beim Ballspiel war ein Sinnbild fiir den Maiszyklus und
reprasentierte die symbolische Vollendung und den Neubeginn des Lebenszyklus von
Pflanzen, Lebewesen, Menschen und Géttern (vgl. Colas und Vo3 2000:189). Die erlduternde
Inschrift von Relieftafel 7 der Hieroglyphentreppe 2 aus Yaxchilan rahmt die Szene ein und
wird aufgrund der darin enthaltenen Kalenderdaten in eine mythische sowie historische
Sektion unterteilt. Im linken Textrahmen ist ein kosmogonisches Narrativ festgehalten, das
von in ferner Vergangenheit verankerten rituellen Enthauptungen dreier iibernatiirlicher
Akteure berichtet (ch'akbaah), die als Reprisentationen des Maisgottes gedeutet wurden
(Freidel u. a. 1993:354f.; Stuart 2005d:177-178). Distanzzahlen verbinden diese drei zeitlich
weit auseinander liegenden Enthauptungen - diese werden im Text mit den Ordinalzahlen I, 11
und III nummeriert und als a-ha-li > ahaal oder ahVI bezeichnet (Stuart 2005d:177). Grube
und andere Forscher iibersetzen diesen Ausdruck aufgrund von Morans Ch'olti-Wérterbuch
als "Eroberung" und interpretieren diese drei konsekutiven Enthauptungen als 'erste’, 'zweite'
und 'dritte' Eroberung. Auf die alternative Interpretation "erwachen, erwecken" greift David
Stuart (Stuart 2005d:177) zuriick. Er weist auf die in vielen westlichen Mayasprachen
attestierte Wurzel a@j- hin, die "aufwachen, erwecken" bedeutet (Dienhart 1989) und von
Schele und Freidel als "Schopfung" interpretiert wurde (Schele und Freidel 1991).
Ballspielplédtze und rituelles Menschenopfer bildeten eine ideologische Einheit, auf die sich
die Beziehung zwischen Krieg, Opfer und dem Ballspiel griindet. Ballspielplidtze waren nach
Scheles und Freidels Lesart des Begriffs ahaal als "erwecken" Orte der Schopfung und des
kosmischen Erwachens (Stuart 2005d:177).

Die Interpretation als "Schopfung" erscheint vor dem Hintergrund einer anschaulichen
Text-Bild-Relation fragwiirdig (Abbildung 403). Die Darstellung mehrerer Gefangener auf
der Siid- und Nordwand im Osthof von Haus A im Palast von Palenque und ihre Bezeichnung
als ahaal belegt vielmehr das kriegerische Thema, das durch die Bedeutung "Eroberung" zum
Ausdruck kommt (Wanyerka 1993:106). Laut Inschrift wurden am Tag 6 Eb 10 Wo bzw. 7
Ben 11 Wo die ahaal "Eroberungen" des Herrschers von Palenque offentlich vorgefiihrt
(na'waj yajaal k'uh bakal ajaw). Operierte man hier mit der alternativ diskutierten Bedeutung
"Manifestation, Erweckung", so ergibe dies im vorliegenden Bild-Text-Verhiltnis kaum Sinn

156 a-ha-li, ahaal "conquest", siche CHT ahali 'venger' (Moran 1935)
17 a-ha-li, ahaal "wake up", siche YUK ah-al 'despertar’ (Ciudad Real und Acuiia (ed.) 2001), ahal "awake"
(Bricker u. a. 1998); LAC 'aj-al 'wake up' (Bruce 1968).
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und miisste vielmehr liber dem Umweg einer metaphorischen Repréisentation interpretiert
werden. Auf der Grundlage dieser Text-Bild-Relation favorisiere ich fiir das Lexem ahaal die
schon vor zwei Jahrzehnten von Grube vorgeschlagene Bedeutung "Eroberung".

Abbildung 403 — Oben: Darstellung und Benennung von Gefangenen als akaal "Eroberte" auf der Aulenwand
von Haus A, Westtreppe, im Palast von Palenque. Unten: Detailansicht der Inschrift mit der Benennung der
Gefangenen als <na-wa-ja ya-ha-li K'UH BAK-la AJAW> na'waj yahaal k'uh bakal ajaw "6ffentlich
présentiert wurden die Eroberungen des k'uh-artigen Herrschers von Palenque". Zeichnung von Merle Greene
Robertson (Robertson 1985a) (oben) und Linda Schele (unten) (Schele Drawing Archive #4069;
www.famsi.org)

Abbildung 404 — Abrollung des Keramikgefdf3es Kerr 1546 mit der Darstellung eines Hundeskampfes am Hof
eines chatahn kaloomte'. Photographie von Justin Kerr (www.mayavase.com)

Diese Konnotation bestétigt sich auch in einer bislang nicht beriicksichtigten Inschrift auf der
Keramik Kerr 1546, die einen Zweikampf von Puma gegen Hund vor einer Plattform zeigt,
die moglicherweise einen Konigshof andeutet (Abbildung 404). Eine lesbare Beschrift besagt,
dass ein chatahn kaloomte' einen Gegenstand mit dem Namen III-a-ha bi-? herunter
schleuderte (u yalaw III ah bi-?). Das Verb yal "schleudern" erscheint etwa auf La Amelia
Panel 2 im Kontext des rituellen Ballspiels, wo der Text {iber einen Gefangenen berichtet, der
zum Spielball des Konigs von der Treppe hinuntergestiitzt wurde (Zender 2004a; Wolfel
20006). Es ist daher davon auszugehen, dass der Text auf Kerr 1546 iiber die rituelle Totung
eines Gefangenen berichtet, der hier als ah(al) bezeichnet wird.

Ein weiteres Vorkommen der Hieroglyphe ya-ha-li im Kontext eines bewaffneten
Konflikt und damit ein Indiz fiir die Plausibilitit der Ubersetzung "Eroberung" findet sich
auch in der Inschrift auf Altarstiitze 1 aus Piedras Negras (Maler 1901:Plate XI; Teufel
2004:564ff) (Abbildung 405), deren Inschrift iiber den Bodenwurf von Schild (pakal) und
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Federschmuck (paach) einer Person mit nicht entzifferbaren Namen als Ausdruck von
Unterwerfung berichtet (A2-A3). Der Text erwidhnt, dass diese Person gleichentags
geschlagen (jatz') (B3) und zu Boden geworfen wurde (chok) (A4) und sechs Tage spiter
stieg der "Eroberte" (ahaal) (B5) auf ein Gebdude oder eine Plattform (¢t'ab) (AS). Aufgrund
dieser bislang noch nicht beriicksichtigen Belege erscheint alleinig die Bedeutung
"Eroberung" fiir ahaal plausibel und soll hier als operationelle Ubersetzungshypothese
angewendet werden.

Abbildung 405 — Zeichnung der Altarstiitze 1 aus Piedras Negras. Zeichnung von Stefanie Teufel (Teufel 2004)

Vor diesem Hintergrund kann nun die Diskussion von Tafel 7 der Hieroglyphentreppe 2 aus
Yaxchilan fortgefithrt werden (Abbildung 406). Laut dem unter der Treppendarstellung
angebrachten kosmogonischen Text auf der linken Seite von Tafel 7 wird die Enthauptung
von PX2:bi-NAL am Tag 13 Manik' 5 Pax als "erster Sieg" (u naahtal ahaal) bezeichnet (A3-
B3). Rund 200 Jahre spiter fand am Tag 9 K'an 12 Xul die Enthauptung eines
schlangenartigen Akteurs statt, die als zweite Eroberung deklariert wird (u cha'tal ahaal) und
letztlich ist auch eine dritte Eroberung angesprochen, die tiber 1200 Jahre nach dem voraus
gegangenen Ereignis am Tag 1 ajaw 13 Xul stattgefunden hat. Laut Inschrift wurde an diesem
Tag ein Protagonist enthauptet, dessen Eigenname bis auf das Element ajan "Maisgott" nicht
lesbar ist und das Epithet III-a-ha-li-ZY3-AJ trigt. Das Suffix -@j wurde von Stuart als
Personenmarkierer identifiziert (Stuart 2005d:76), so dass dieses Epithet wortlich mit "3-
Eroberung-Ballspielplatz-Person" zu iibersetzen ist. Der auf der Tafel 7 genannte Maisgott ist
demnach der dritte iibernatiirliche Akteur, der im Rahmen eines Ballspiels in mythischer
Vorzeit im Ort Thk" Waynal Wak Mihnal besiegt und enthauptet wurde. Es handelt sich dabei
um ein Toponym mit Hohlen- und Unterweltsbezug (Stone 1995:196), das in der
Ikonographie als Unterkiefer eines Hundertfiisslers dargestellt wurde und symbolisch die
Unterwelt mit ihren verschiedenen Eingéngen reprédsentiert (Wagner 2000a:33). Mit Hilfe
einer Distanzzahl, die eine Zeitspanne von 1.4 -10'* Jahren iiberbriickt, wird die ferne
Vergangenheit mit der historischen Gegenwart verbunden und das mythische Ballspiel am "3-
Eroberung-Ballspielplatz" mit dem Spiel des Konigs Vogeljaguar IV assoziiert, der im
Kostiim der 'Seerosenschlange' oder Yax Chiit Juun Winik Witz' Naah Kan das mythische
Spiel an jenem sakralen Ort inszeniert, an dem die Welt in der Vorstellung der Kdnige
Yaxchilans erschaffen und die Kosmogonie ihren Anfang nahm (vgl. Schele 1989a).
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Abbildung 406 — Yaxchilan, Hieroglyphentreppe 2, Stufe 7: Textbildliches Narrativ, das die Reinszenierung
eines mythischen Ballspiels durch Vogeljaguar IV zeigt (1982:8)

Laut Inschrift in der rechten Hilfte von Relieftafel 7 schlug Vogeljaguar IV als
Personifikation der groBen Wasserschlange einen Ball gegen den Spielplatz (jatz'naj), der
nach mythischem Vorbild den Namen wux ahaal "3 Eroberung" trug und explizit als
Treppenmonument des Konigs deklariert wurde. So genannte "3-Eroberungs-Treppen" finden
sich auch in Inschriften aus Copan Naranjo und Tonina (vgl. Schele und Freidel 1991)
(Abbildung 407). Die weite zeitliche und rdumliche Verbreitung dieses Konzepts deuten auf
eine stabile kulturelle Repridsentation im Mayatiefland hin, so dass die bisher gewonnen
Erkenntnisse unter Vorbehalt intrakultureller Variationen zur Interpretation des fraglichen wux
ahaal k'uh Ausdrucks auf der Tafel des Kreuztempels in Palenque herangezogen werden
konnen.

(o]
0 ol® [
~or—1 ) T,
CPN HS. 1, Stufe 44 TNA M. 141 NARHS. 1
9.16.5.0.0 9.13.8.6.7 9.10.0.0.0

Abbildung 407 — Referenzen auf Ballspielpldtze und Treppen, die als "Drei-Eroberung" (ux ahal) bezeichnet
werden. Zeichnung von Linda Schele (Schele Drawing Archive #4069; www.famsi.org)

Das bislang singuldre Vorkommen von ux ahaal k'uh in Palenque kann nur mit Hilfe externer
Verweise auf ux ahaal erkldrt und interpretiert werden, da bisher in situ keine Texte gefunden
wurden, die Hinweise auf Funktion und Bedeutung enthalten und somit die lokale Perspektive
auf den Sachverhalt eréffneten. Die diskutierten Kontexte von ux ahaal belegen, dass der
fragliche Begriff in den miteinander verwobenen semantischen Doménen Krieg, Ballspiel und
dem Tod angesiedelt ist und gemiss den linguistischen Quellen mit "Eroberung" interpretiert
werden kann. Ballspielpldtze mit der Bezeichnung ux ahaal verweisen demnach auf drei
Ballspiele, die in vorhistorischer Zeit stattfanden und im Tod des Maisgottes und anderer
iibernatiirlicher Akteure endeten. Gemadss der Inschrift auf der zentralen Tafel im
Blattkreuztempel trug GII bzw. ch'ok unen k'awiil den singuldren Beinamen T121 yax muut
k'awiil winik "Glanzender griiner Vogel-K'awiil-Mensch" und das Epithet ux ahaal k'uh kann
ein Indiz sein, dass ch'ok unen k'awiil einer jener libernatiirlichen Akteure war, der nach
lokaler Vorstellung und Uberzeugung beim "géttlichen" Ballspiel enthauptet wurde, in die
Unterwelt sank und zu Beginn der aktuellen Ara wiedergeboren wurde.
Hieroglyphenschriftliche Hinweise fiir diese Sichtweise liegen nicht vor, ebenso wenig ist



629

iiberliefert, ob die beiden anderen Mitglieder der Triadengdtter, GI und GIII, ebenfalls als ux
ahaal k'uh "Drei Siege k'uh-Akteure" aufgefasst wurden. Nur kiinftige Inschriftenfunde
konnen weitere Einblicke in Funktion und Bedeutung von k‘uh-Akteuren geben, die
moglicherweise als mythische Urbilder fiir das Ballspiel der Konige fungierten.

4.4.16.11 ux T206 k'uh

Abbildung 408 — Die Hieroglyphe <III T206 K'UH> auf Gesims 1 aus Xcalumkin, Block VII, A. Zeichnung
von Ian Graham (Graham und von Euw 1992)

Das bislang einzige Vorkommen von LI + T206 + k'uh befindet sich in einer Inschrift ohne
Kalenderdatum, die in das Gesims des Siidgebdudes der Hieroglyphengruppe in Xcalumkin
(Campeche, Mexiko) skulptiert ist als XLM Crn. 1' bezeichnet ist (Graham und von Euw
1992) (Abbildung 408 und Abbildung 409). Das fritheste inschriftlich gesicherte Datum
dieser Gebdudegruppe lautet 9.14.17.0.0 (XCM Tiirsturz 2) und das spéteste datiert 9.16.7.0.0
(XCM Siule 4) (Grana-Behrens 2002:454). Das fragliche Vorkommen kann daher
dazwischen oder in den Bereich dieses Zeitraum datiert werden. Die Hieroglyphe besteht aus
drei Graphemen, wobei T206 - das Zeichenikon zeigt eine Schlange in Bewegung - bislang
nicht sprachlich entziffert werden konnte und ausschlieBlich in Palenque als so genannter
Anterior Date Indicator ein Tzolk'in-Datum préfigiert und damit anzeigt, dass es sich um ein
spateres Datum handelt (Thompson 1944a). Ein eigener linguistischer Lesungsversuch wird
am Ende dieses Abschnittes diskutiert.

Die Inschrift von XLM Crn. 1 (Abbildung 409) ist fragmentarisch und besteht aus
verschiedenen Blocken, die nicht zu einem zusammenhdngenden Text verkettet werden
konnen, so dass der Kotext der Hieroglyphe <UX T206 K'UH> unvollstindig erhalten ist und
daher wenig dienlich ist, Sinn, Bedeutung und Funktion dieser Hieroglyphe in ihrem Kontext
zu erschlieBen. Die zur Diskussion stehende Hieroglyphe befindet sich in Segment VI, Block
A, und wird von den Hieroglyphen Pi-tz'a-ti ““ka-k'a-na > itz'aat kak'an “weiser
Schreiber/Kiinstler kak'an" gefolgt (vgl. Davoust 1991; Grube 1994b; 2003). Ob Block A
direkt an Block E von Segment V anschlie3t, bleibt aufgrund vergleichbarer Vorkommen
ungeklirt. Segment II, IV und V konnen aufgrund der iiberschneidenden Nominalphrase 5 *ki-
ti pa-a pe-[ka]-tzi als zusammengehorige Textpartien interpretiert werden, die von der
Nominalphrase kit pa' ekatz eingeleitet wird. Kit Pa' ist der Eigennamen einer historischen
Personlichkeit, die in den Texten Xcalumkins hiufig genannt ist (Davoust 1987b; 1991;
Grube 1994b; Boot 1996) und in diesem Text das ausschlieBlich in Xcalumkin nachgewiesene
Attribut ma-tza > matz "weiser Mann" tragt (Davoust 1991; Grube 1994b; 2003). Der
historische Kontext ist eine Amtseinfiihrung, die in Block II genannt ist (k'al? ... tu baah)
(vgl. Schele und Miller 1983). Die nachfolgenden Hieroglyphen in Position D und E enthalten
die Zahlkoeffizienten III und XVIII und sind jeweils mit sprachlich nicht lesbaren
Graphemen verkniipft, die in der Nominalsyntax als Epitheta fungieren oder, gesetzt den Fall,
der Text findet in Segment VI, Block A, seine Fortsetzung, den Eigennamen des genannten
k'uh-Akteurs. Dabei handelt sich um jene Zahlenkombinationen und Hieroglyphen, wie sie
auch auf Kerr 1609 attestiert sind (Schele und Miller 1986:Plate 122) und Orte bezeichnen,
die in der Kosmovision der Klassischen Maya eine weltkonstituierende Bedeutung besassen
(Boot 1997b). Analysiert man die initialen Passagen dieses Monuments, so wird deutlich,
dass die Inschrift in Segment III die rituelle Personifikation eines iibernatiirlichen Akteurs
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erwahnt (u baahil a'n), dessen Namenshieroglyphen nicht mehr lesbar sind (Kapitel 4.1.1).
Wahrscheinlich war es kit pa' der diesen Akteur personifiziert, dessen Eigenname vielleicht in
Block VI teilweise noch erhalten ist. Dieser hypothetische Zusammenhang miisste allerdings
am Originalmonument und im archdologischen Befund iiberpriift werden. Das letzte
Inschriftensegment VII nennt mit kit majan einen Ahnen (mam), der laut Inschrift nicht nur
das Amt eines k'in ajaw "Priester" bekleidete, sondern auch den Titel eines Weisen (matz)
trug. Abschluss der Inschrift bildet der Name des Bildhauers, der IV-HIX-be-la lautete
(Grube 1994b:322). Erik Boot interpretiert diese Hieroglyphe hingegen als Toponym (Boot
1996:131-132), das mit einem Titel verwandt sei, der auf einem aus der Region von
Xcalumkin stammenden Gefédss (Kerr 8017) als III-HIX-be-la lautet (Boot 1996:131; Grube
u. a. 2004:322). Abschluss der Inschrift bildet die nicht vollstindig entzifferbare
Nominalphrase des Skulpteurs dieses Textes, die von der Hieroglyphe fiir "skulptieren"
eingeleitet wird (VII, I-L).

Abbildung 409 — Zeichnung von Gesims 1 aus Xcalumkin (XLM Crn 1). Zeichnung von Ian Graham (Graham
und von Euw 1992)

Aufgrund der Singularitdt, einer plausiblen sprachlichen Lesung von T206 und des
fragmentarischen Erhaltungszustandes des Monuments konnen Funktion und Bedeutung von
I + T206 + K'UH kaum erschlossen werden. Die Singularitit deutet zumindest darauf hin,
dass es sich um einen lokalen k'uh-Akteur handelt, der bislang nur in diesem Text attestiert ist
und vielleicht, so eine vage Hypothese, mit der Person von kit pa' assoziiert war,
moglicherweise sogar als personliche Schutzgottheit fungierte.

Abbildung 410 — Eine mogliche phonetische Substitution von T206 (Chancala Paneel 1) und nu-mu-lu auf
Panel 6, Stufe 1, Hieroglyphentreppe 2 aus La Corona. Photographie von David Stuart (Stuart und Stuart
2008:235, Fig. 80) (links) und La Corona Archaeological Project (http://mari.tulane.edu/PRALC/index.html)
(rechts).
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AbschlieBBend présentiere ich fiir T206 die Lesungshypothese NUM, die auf der Grundlage
einer im Jahr 2012 entdeckten Inschrift aus La Corona (Petén, Guatemala) gewonnen
wurde'*®. Tafel VI der ersten Stufe der Hieroglyphetreppe 2 aus La Corona (Abbildung 410)
konnte in der Zeichenfolge nu-mu-lu eine phonetische Schreibung des Logogramms T206
aufweisen, die hier kurz zu erértern ist und im Rahmen einer Diskussion mit David Stuart
erarbeitet wurde'”’. Die Inschrift auf Tafel 1 aus Chancala (Abbildung 410) weist den
Eigennamen <T206 a-nu cha-ki> auf, der wahrscheinlich ebenfalls auf der Inschriftentafel
aus La Corona in der Schreibung <nu-mu-lu a-nu CHAHK> auftritt und dort den
Eigennamen des Dargestellten reprisentiert. Die Verbindung der Hieroglyphe <a-nu> mit
dem Namen des Regengottes Chahk ist im gesamten Textkorpus nur auf diesen beiden
Monumenten attestiert, so dass die Wahrscheinlichkeit sehr grof} ist, dass es sich um den
gleichen Ausdruck handelt. Im kolonialzeitlichen Yukatekisch wird num als Klassifikator
verwendet um die Anzahl von Wiederholungen anzuzeigen (Michelon 1976). -numil ist als
Klassifikator fiir Ordinalzahlen attestiert, wie etwa bei yax hun numil "erster Zeitpunkt"
(Michelon 1976) und letztlich findet sich im Yukatekischen auch ein zeitlicher Bezug, wie
etwa in num Kk'in "den ganzen Tag" (Michelon 1976). David Stuart unterstreicht in seinem
Weblog (2012b), dass im Ch'ol und Cholti' die Wurzel num "passieren, verstreichen, entlang
gehen, vorbeiziehen" denotiere (Thompson 1945; Aulie und Aulie 1978; Hopkins und
Josserand 1988c; Dienhart 1989; Diirr 2009) und eine &dhnliche Bedeutung wie im
Yukatekischen findet sich im Ch'ol unter dem Eintrag num-i-k'in "den Tag verbringen, Zeit
verstreichen" (Attinasi 1973). Das Verstreichen einer Zéhleinheit kommt zum Beispiel auch
in der Zahl 21 zum Ausdruck, die im Chol des frithen 20. Jahrhunderts junbel i nume ti juun
cal lautete und wortlich "Ein (Ding) geht an der 20 vorbei" (Hopkins und Josserand 1988f)
lautete. Diese Bedeutung wiirde fiir die Verwendung von T206 als Anterior Date Indicator
(Thompson 1944a) durchaus Sinn ergeben und anzeigen, dass seit dem letzten Datum Tage
verstrichen sind, die in der Distanzzahl zum Ausdruck kommen. Gesetzt den Fall, dass T206
tatsidchlich das Lexem num "vorbeiziehen, vergehen" denotiert, so konnte die zur Diskussion
stehende Hieroglyphe <UX T206 K'UH> als wux num k'uh transliteriert werden.
Interessanterweise existierte im kolonialzeitlichen Yukatekisch der Begriff ox numut k'u bzw.
ox num k'uh, der dort mit "ungliicklich, anmutlos, miserabel" iibersetzt wird (Pérez 1866-77;
Acuiia 1984) und moglicherweise auf diesen klassischen Begrift ux num k'uh zuriickgeht,
sollte sich die Lesung von T206 als NUM durch weitere Textfunde verifizieren lassen.

138 Veroffentlicht auf: http://decipherment.wordpress.com/2012/06/30/notes-on-a-new-text-from-la-corona/
'%9 http://decipherment.wordpress.com/2012/06/30/notes-on-a-new-text-from-la-corona/
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4.4.16.12 yab-[..] k'uh

Abbildung 411 — Tirsturz 2 aus dem Tempel der vier Tiirsturze in Chichen Itza. Zeichnungen von Ruth
Krochock (1989).

Tiirsturz 2 aus dem Tempel der vier Tiirsturze in Chichen Itza (Abbildung 411) enthédlt mit
der Hieroglyphenfolge ya-ba-? K'UH ein Vorkommen, dessen Lesung und Verstdndnis
aufgrund des Erhaltungszustandes der Textstelle zweifelhaft und hier nicht eingehend
besprochen werden kann. Die fragliche Hieroglyphe befindet sich in der Position C2-D2 und
besteht aus den sicher identifizierbaren Graphemen jysya-soiba-? 331016K'UH. Garcia
Campillo entziffert die Hieroglyphe als yabnal k'uh, schldgt alternativ die Lesung yabak k'uh
(Garcia Campillo 2000:120-123). Keine der zur Verfiigung stehenden zeichnerischen und
photographischen Dokumentationen dieses Monuments erlauben eine Entzifferung der
Hieroglyphe (Beyer 1937:Fig. 209; Krochock 2000). Erik Boot klassifiziert das fragliche
Graphem als T503 und liest es NAL > yabnal k'uh. Laut Inschrift verweist die Passage auf die
Einweihung eines Sanktuars fiir diesen fraglichen k'uh-Akteur, dessen Eigenname nicht nur
singulédr, sondern auch aufgrund des schlechten Erhaltungszustandes des Monuments nicht
lesbar ist.

4.4.16.13 T225 k'abte' k'uh

T225 TE'-K'AB K'UH

Abbildung 412 — Links: die "Vase der Sieben Gotter" (Kerr 2796). Rechts: die Hieroglyphe T225 K'AB-TE'
K'UH; Ausschnitte aus Kerr 7750 und Kerr 2796, (Photographie von Justin Kerr, www.mayavase.com).
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Mit dem vorliegenden Ausdruck T225 k'abte’ k'uh bzw. T225 te'k'ab k'uh kommt ein nur
teilweise entzifferter Eigenname eines k'uh-Akteurs zur Diskussion, der ausschlielich auf
den thematisch nahezu identischen Keramikgefa3en Kerr 2796 und Kerr 7750 aus der Region
von Naranjo attestiert ist (Grube und Kerr 1998) (siehe die ausfiihrlichen Diskussion in
Kapitel 4.4.2,4.42.2.5,4.4.4.2.2,4.4.14 und 4.4.16.14) (Abbildung 300 und Abbildung 301).
In den bereits Ofters besprochenen Szenen auf beiden Gefdllen sitzt Gott L auf einem reich
ausgestatteten Thron in einer Hohle und ihm gegeniiber haben sechs iibernatiirliche Akteure
in zwei Reihen Platz genommen, die im Hieroglyphentext als k'uh-Akteure ausgewiesen sind.
Die beiden in weiten Teilen iibereinstimmenden Texte auf Kerr 2796 und 7750 besagen, dass
zu Beginn des neuen Zeitzyklus am Tag 13.0.0.0.0, 4 Ajaw 8 Kumk'u acht iibernatiirliche
Akteure mit der Bezeichnung 7hk’ Ak'ab?-tahn K'uh (vgl. Kapitel 4.4.16.14), Chanal K'uh und
Kabal K'uh (Kapitel 4.4.4), Balun Okte' Kuh (Kapitel 4.4.2.2.5), Ux T598-ti K'uh (Kapitel
4.4.14), T225 K'abte' K'uh, Chuwaj (Jaguargott der Unterwelt) sowie Te’, die Personifikation
der wilden Natur (Taube 2003a), vor dem Herrscher der Unterwelt zusammengerufen wurden
(tz'a[h]kaj) (Carrasco 2010:608-610). Es handelt sich dabei um eine Reprisentation des
Schopfungsaktes in der Vorstellung lokaler Eliten aus Naranjo, bei dem die Bdume, Sterne
und Erde erschaffen wurden (Grube 2004d:46). Fiir die detaillierte Beschreibung des Inhalts
und der Bilddarstellung verweise ich auf die Diskussion des iibernatiirlichen Akteurs Balun
Okte' K'uh (ab Seite 472).

Abbildung 413 — Das so genannte square nosed serpent, die zoomorphe, blumige Lebensessenz auf einem
Keramikgefall unbekannter Herkunft. Zeichnung von Andrea Stone (Stone und Zender 2011:226).

Wichtig fiir die Interpretation von Funktion und Bedeutung dieses Akteurs ist, dass es
aufgrund der Text-Bild-Relation auf den genannten Keramiken deutlich wird, dass es einer
von mehreren Akteuren ist, die unter der Agide von Gott L den Schopfungsakt des Kosmos in
Angriff genommen und diesen mit Erde, Baumen und Himmelskorpern ausgestattet haben
(Eberl und Prager 2005). Die exakte Funktion und Bedeutung des fraglichen Akteurs T225
k'abte' k'uh im Kontext dieses Schopfungsaktes selbst bleibt jedoch unklar. Ebenso wenig
bekannt ist seine figiirliche Reprisentation auf den beiden GefdBlen, da es bislang noch nicht
gelungen ist, die im vertikalen Hieroglyphentext genannten Eigennamen den dargestellten
iibernatiirlichen Akteuren in Einklang zu bringen bzw. zuzuordnen. Die Nominalhieroglyphe
des fraglichen Akteurs ist nur teilweise verstindlich, da T225 bislang sprachlich nicht
entziffert werden konnte (vgl. Macri und Looper 2003b) und die Zeichenfolge TE' + K'AB
sowohl als te'k'ab als auch als k'abte’ gelesen werden kann. Beide Lexeme sind in den
Inschriften attestiert, etwa im Anthroponym des friihklassischen Caracol-Konigs te'k'ab chahk
"Chahk, der ein Ast eines Baumes ist" (Martin und Grube 2008:86) oder als toponymischer
Titel aus Xultun (Houston 1986; Garrison und Stuart 2004; Prager u. a. 2010). Das Ikon des
bislang unentzifferten Graphem T225 reprasentiert nach einem Vorschlag von David Stuart,
Linda Schele oder Karl Taube ein belebtes Bliitenblatt, das hédufig in Form eines
schlangenartigen Wesens mit hochgestellter Schnauze dargestellt ist und aus dem Mund von
Menschen ausgeatmet die menschliche und kosmische Lebensessenz représentiert (Stuart
1992c; Freidel u. a. 1993:394-396; Taube 2004a; Stuart 2010a; Stone und Zender 2011:99).
Die Verbindung mit dem Begriff k'abte’ fiir "Baumast" deutet darauf hin, dass diese
blumenartige Lebensessenz T225 an Baumen wichst und vieles spricht dafiir, dass es sich um
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die Bliiten des Ceiba handelt, wie bereits von Schele vorgeschlagen wurde (Freidel u. a.
1993:394-396). Der mit diesem so genannten square-nosed serpent (vgl. Stone und Zender
2011:99) assoziierte k'uh-Akteur scheint mit dieser vitalen Essenz in Verbindung zu stehen
und diese im Rahmen des Schopfungsaktes zu reprisentieren. Von den dargestellten
iibernatiirlichen Akteuren trégt lediglich der mittlere in der unteren Reihe einen Kopfputz, der
an Représentationen der square-nosed serpent erinnert. Moglicherweise ist dies die figiirliche
Darstellung dieses Akteurs, der vielleicht aufgrund der Bliiten-Hieroglyphe mit den Baumen
und den Bliiten assoziiert wurde.

4.4.16.14 ihk' ak'ab? tahn Kk'uh / ihk' ak? tahn k'uh

Abbildung 414 — Die "Vase der Sieben Gotter" (Kerr 2796) und die Hieroglyphe IHK' ? TAN-na K'UH,
Ausschnitte aus Kerr 7750 (oben) und Kerr 2796 (unten). (Photographie von Justin Kerr, www.mayavase.com).

Auf den beiden im oberen Abschnitt genannten Keramiken Kerr 2796 (Abbildung 300) und
Kerr 7750 (Abbildung 301) befindet sich ein weiterer, ausschlieBlich auf diesen Objekten
genannten k'uh-Akteur, dessen Namenshieroglyphe auf Kerr 2796 osIHK' 50,AK'AB?
606 TAHN 33 1016K'"UH "schwarzer [...]" nicht vollstindig entziffert werden konnte und dessen
figiirliche Identifizierung auf den genannten Gefallen noch nicht zweifelsfrei gelungen ist. Die
fragliche Nominalhieroglyphe wurde von Linda Schele und David Freidel urspriinglich als
Toponym ihk' u tahn "Schwarz ist das Zentrum" identifiziert, das jenen dunklen Ort
bezeichnet, bevor die Schopfung des Kosmos mit der Trennung von Himmel und Erde in
Gang gesetzt wurde (Freidel u. a. 1993:68-69). Spitere Untersuchungen zur Syntax dieses
Textes falsifizierten diese Interpretation und erdffneten, dass es sich um den Eigennamen
eines k'uh-Akteurs handelt muss, dessen Darstellung sich ebenfalls auf Gefdflen finden miisste
(Hull 2003:435; Zender und Guenter 2003). Marc Zender und Stanley Guenter schlagen vor,
dass es sich um den Eigennamen von Gott L selbst handelt, da das nicht lesbare Element ihrer
Meinung nach das Graphem s50sAK'AB darstelle, und Gott L hiufig mit diesem Attribut
ausgestattet sei (Zender und Guenter 2003:109). Mit dem Fund der "Schwestervase" Kerr
7750 erscheint diese Interpretation aus der heutigen Perspektive fragwiirdig, da dort das
schwer erkennbare Zeichen auf dem Graphem 1606 TAN ein Zeichen reprasentiert, dessen Ikon
ein florales Motiv zeigt, das Ahnlichkeiten mit Friihklassischen Varianten des Graphems T69
bzw T70 aufweist, das David Stuart als Zeichen fiir ak oder akan "Gras" entzifferte (Stuart
2007e:180) bzw. von Erik Boot als /JAL/ "Gras" vorgeschlagen wurde (2009c:82).
Graslandschaften oder bajos galten laut Codex Dresden und Paris als Aufenthalts- und
Wirkungsorte von Gott B und Gott C (vgl. Stuart 2007e:180) (Kapitel 4.1.2.3). Diese
Identifikation ist hypothetisch, weitere darauf aufbauende Hypothesen wiren allzu spekulativ.
Nur der Fund weiterer Vorkommen kann diesen problematischen Sachverhalt beleuchten.
Offensichtlich ist, dass dieser Akteure unter der Agide von Gott L beim Schépfungsakt von
Erde, Himmel und Bdumen zugegen war und - aufgrund der Hieroglyphe fiir "Gras" vielleicht
mit dem Grassland oder den Bajos assoziiert wurde.
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4.4.16.15 PH7 Kk'uh
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Abbildung 415 — Die Weiheinschrift auf der Stufe von Tempel 22 aus Copan. Zeichnung von Annie Hunter
(Maudslay 1889-1902:Vol. 1, Plate 16)

Die Weiheinschrift auf der Stufe zu Copan Tempel 22 enthilt neben weiteren Referenzen auf
ibernatiirliche Akteure in Position D2 und E1 den Verweis auf einen k'uh-Akteur, der nur in
diesem Kontext belegt ist und damit allein mit dem Herrscher Waxaklajuun Ubaah K'awiil
assoziiert werden kann (Martin und Grube 2008:204), der zum ersten K'atun-Jubildum seiner
Herrschaft am Tag 9.14.3.6.8 5 Lamat [1 Sip] dieses Gebdude errichten liess und zu diesem
Anlass jene Patronatsgottheiten und weitere iibernatiirliche Akteure auflistete, denen er fiir
seine Person und seine Regentschaft hochsten Stellenwerg zumal} (Stuart 1986¢; 1989a;
Schele und Looper 1996a:122).

Die Inschrift ist insofern von Bedeutung, da sie nicht nur Einblicke iiber Vorstellungen und
Uberzeugungen iiber das Verhiltnis der Herrscher gegeniiber iibernatiirlicher Akteuren
widerspiegelt, sondern auch ldngere Passagen in wortlicher Rede des Herrschers wiedergibt
(Nikolai Grube, in: Schele und Grube 2002:27). Danach habe er am Tag 5 Lamat seine ersten
20 Jahre beendet (tzutzlaj ni winikhaab "beendet waren meine zwanzig Jahre") (A1-B1). Der
Text expliziert, dass zu diesem Anlass kein 1740KOK?-spoma "Wéichter" zugegen war (ma' il
kokom?). Die Entzifferung von T749 als KOK basiert auf dem Vorkommen diese Zeichens
auf dem gleichen Monument, bei dem der phonetische Indikator ko an T749 prifigiert ist
(M2). Das Zeichenikon zeigt einen Greifvogel und im Tzeltal ist der Ausdruck kokmut fiir
"Harpyie" attestiert (Boot 2008a:29). Die epigraphischen Indizien sprechen dafiir, dass in
dieser Hieroglyphe der Ausdruck kokom festgehalten ist Als "Wichter" wurden in Copan
tibernatiirlicher Akteure aufgefasst, die mit ihrer Prisenz fiir das Wohl des Konigs und dessen
Herrschaft sorgten (siehe Kapitel 4.1.21.3.1) Laut Textpassage C2-E2 sprach <PH7 k'uh PH7
itz'aat wi-?-ka-ni> diese Aussage (yalajiy). Syntaktisch vergleichbare Passagen aus anderen
Texten belegen, dass der Name des Sprechers unmittelbar der Hieroglyphe fiir "sprechen"
folgt (Grube 1998:544:544; Robertson u. a. 2004:286). In diesem Fall ist nicht Waxaklajuun
Ubaah K'awiil der Narrator, sondern ein k'uh-Akteur, der den nur partiell lesbaren Namen
p2PH7 k'uh g1PH7 itz'aat srwi-?-ka-ni fiihrt. Dabei handelt es sich nicht nur um einen k'uh-
Akteur mit dem nicht lesbaren Element PH7, sondern auch um einen "Weisen, Kiinstler,
Schriftkundigen" (itz'aat). Handelt es sich dabei um eine bislang unbekannte Nominalphrase
des Konigs, ist es in der Tat ein iibernatiirlicher Akteur der spricht, oder ist es der Eigenname
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des Schreiber selbst? Antworten hierauf konnen aufgrund der diirftigen Quellenlage derzeit
nicht gegeben werden.

fm weiteren Verlauf der Inschrift spricht der Konig selbst und berichtet von einem rituellen
Blutopfer, das sein Wachter k'ahk’ uti’ witz' k'awiil vollzog (u baah u ch'ab ni chanul k'ak’ uti’
witz' k'awiil) (F1-H1). Hierbei handelt es sich um den Namen seines Amtsvorginger und
wahrscheinlichen Vaters, den er im Text seinen Beschiitzer nennt (ni chanul). Durch den
rituellen Aderlass fiir seinen Vorfahren sah der Erzihler seine libernatiirlichen Schutzpatrone,
die im Text "meine Uberwacher und seine Schiitzer" bezeichnet sind (ni chabnul, ni chanul)
(I1-12). Deren Eigennamen folgen in den Positionen J1-L2 und lauten chante' ajaw, baluun
k'awiil, k'uy T533-ki ajaw, winak ub' winak tu-?, wobei die letzten beiden Namen nur in
dieser Inschrift auftreten (siche auch Tabelle 54, Seite 373). Mit der Phrase "neun / zahlreich
sind die Bildnisse der Wachter (baluun u baah koknom)" schlieft die Aufzdhlung der
Patronatsgottheiten und fiihrt iiber eine Distanzzahl von 14 Jahren zur Passage iiber, die von
der rituellen Einweihung des Tempels in Form eines Feuer- und Rauchrituals berichtet (ochiy
k'ahk' yotoot) (N2-O2). Den Abschluss des Textes bildet die Wiederholung des
Eingangsdatums 5 Lamat, das eine Kurzschreibung des vollstindigen Jubildumsdatums
9.14.3.6.8, 5 Lamat 1 Sip reprisentiert.

Ein wichtiges Ergebnis dieser Teiluntersuchung ist, dass iibernatiirlichen Akteuren der
Kategorie k'uh, zumindest in Copan, die kognitive Fahigkeit von Denken und Sprechen
zugeschrieben wurde. Kognitive Fiahigkeiten gelten als zentrale Eigenschaften intentionaler
Akteure (Leslie 1995). Laut Inschrift spricht PH7 k'uh und berichtet, er habe seinen erste
zwanzig Jahre vollendet. Moglicherweise ist damit Herrscher 13 bzw. Waxaklajuun Ubaah
K'awiil gemeint, doch vielleicht spricht der Text aus der Sicht eines mit ihm assoziierten
iibernatiirlichen Akteurs, der mit dem Amtsantritt des Konigs rituell aktiviert wurde. Letztere
Annahme ist spekulativ, doch #dhnliche Fille finden sich in Copan mit Yax Pasaj Chan
K'awiil, dessen Schutzgott Yax K'amlay Chan Ahk laut CPN Altar U ebenfalls in sein Amt
eingesetzt wurde (siche Abbildung 101).

1% Auf Panel 1 aus La Corona findet sich eine Referenz auf einen iibernatiirlichen Akteur mit dem Eigennamen
k'uh winik ub wak mihnal k'uh, "gottlicher Blasrohr-Mensch, k'uh-Akteur von Wak Mihnal". Die Hieroglyphe fiir
ub wurde von Albert Davletshin auf der Grundlage von Hochlandsprachen als Ausdruck fiir "Blasrohr" entziffert
(siehe Ankiindigung zur Chac Mool Konferenz in Calgary, 2012).
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5 Zusammenfassung und Ergebnisse

Das Gebiet in Mexiko, Guatemala, Belize und Honduras, in dem die klassische Mayakultur
zwischen 250 und 900 n.Chr. zur vollen Bliite kam, présentiert sich keineswegs als kulturell
homogenes und scharf abgegrenztes Kulturareal, vielmehr ldsst sich in vielen Bereichen
intrakulturelle Diversitdt feststellen (Pelto und Pelto 1975; Lomnitz-Adler 1991), d.h.
Diversifikationen, Stile und Ausprigungen im Siedlungswesen, der Architektur, bei der
Keramikproduktion und -malerei und Ikonographie, aber auch bei Personennamen oder bei
kosmologischen Vorstellungen und Uberzeugungen (Foncerrada de Molina und Lombardo de
Ruiz 1979; Boucher de Landais 1989; Leventhal 1990; Goldin und Rosenbaum 1993; Bishop
1994; Reents-Budet 1994; Lamb 1995; Webster 1998; Grube 2002; Colas 2004; Carrasco
2010). Lokale Entwicklungen wund Varietiten lassen sich aber auch in
Hieroglypheninschriften und in den Methoden der Zeitrechnung attestieren (Grafia-Behrens
2002). Auch Einfliisse aus anderen Kulturarealen, wie etwa aus Zentralmexiko oder aus
Honduras, haben sich in den Kulturregionen der klassischen Maya nur in bestimmten
Gebieten und Zeitsegmenten in Kunst und Architektur abgebildet und waren kein kulturelles
Gesamtphdnomen (Braswell 2004). Die vorspanische Mayakultur - grundsdtzlich definiert
durch iibereinstimmende und zeitlich persistente Kulturmerkmale - ist daher in erster Linie
ein analytisches Konstrukt, das die Summe regionaler und zeitlich begrenzter Strukturen und
Prozesse verschiedenster kultureller Merkmale im wissenschaftlichen und Alltagsdiskurs
reflektiert.

Grundlage der vorliegenden Studie bildet die epigraphische Analyse des gesamten
Inschriftenkorpus um gezielt Vorkommen der Hieroglyphe <K'UH> in ihrem jeweiligen
Verwendungskontext zu identifizieren, herauszuschélen, zu analysieren und zu interpretieren
und darauf aufbauend Schlussfolgerungen {iber Funktion und Bedeutung von Objekten und
Akteuren in den Vorstellungs- und Uberzeugungssystemen des Klassischen Mayatieflandes
zu ziehen, auf die in den Inschriften mit dem Begriff k'uh Bezug genommen wurde. Der
analytische Hauptteil der Arbeit besteht aus zwei Segmenten und gliedert sich dabei in einen
graphematischen (Kapitel 3) sowie in einen epigraphisch-historischen Bereich (Kapitel 4), in
dessen Fokus die Ko- und Kontextanalysen der zuvor im graphematischen Kapitel aus dem
Textkorpus isolierten Zeichenvarianten bzw. Allographen von <K'UH> stehen, die als so
genannte Kurzvarianten (Kapitel 3.4.2) bzw. Vollvarianten (Kapitel 3.4.3) attestiert sind und
im entsprechenden Abschnitt zeichenikonographisch identifiziert, forschungsgeschichtlich
aufgearbeitet und epigraphisch interpretiert wurden. Die Identifikation dieser
Schreibvarianten fiir das Lexem k'uh bildet die Grundlage fiir die weitere Analyse der
Verwendungskontexte, in denen die Bedeutung dieses Begriffs eingebunden ist, um auf diese
Weise die zugrunde liegenden Bedeutungen in ihrem jeweiligen Verwendungskontexten zu
erschliefen. Nicht beriicksichtigt wurden in dieser Dissertation Vorkommen von <K'UH> im
Zusammenhang mit Emblemhieroglyphen (Kapitel 1.3.3), da deren semantische
Einzelanalysen angesichts der bislang rund 50 dokumentierten Vorkommen (Grube 2005:89;
Tokovinine 2008) den Rahmen dieser Arbeit sprengten und aufgrund ihrer soziopolitischen
Bedeutung weniger zum Verstindnis von Funktion und Bedeutung jener iibernatiirlicher
Akteure beitragen wiirden, die in der klassischen Mayareligion als k'uh bezeichnet wurden.
Ebenfalls unberticksichtig blieb die intensive Analyse und Diskussion des so genannten "Gott
C" Titels (siech Kapitel 1.3.4) sowie Vorkommen der Hieroglyphen <K'UH> in den
kalendarisch-astronomischen = Textstellen (Kapitel 1.3.5). In der graphematischen
Untersuchung der Zeichen fiir <K'UH> sind diese Vorkommen allerdings beriicksichtigt, da
in der deskriptiv-formalen Untersuchungsebene die semantischen Funktion von <K'UH>
eher zweitrangig sind.
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Die Basis der graphematischen Analyse und epigraphisch-historischen Interpretation bilden
die 1415 identifizierten Belegstellen fiir das Graphem <K'UH> und deren jeweilige Ko- und
Kontexte, wie sie in Tabelle 95 nach Fundort und Héufigkeit zusammengefasst sind -
Fundstellen in Quellen unbekannter Herkunft sind darin nicht erfasst, wurden jedoch im
Einzelfall in der Diskussion beriicksichtigt und kenntlich gemacht. Die in dieser Dissertation
23 formenkundlich identifizierten Schreibvarianten fiir das Graphem <K’UH> (Kapitel 3.4)
bestehen grundséitzlich aus flinf ikonischen Grundvarianten, die vollstdndige bzw. pars pro
toto Schreibungen der beiden Standardformen T33+1016 und T33 reprisentieren, die mit
einer Anzahl von 587 Vorkommen die am haufigsten verwendeten k'uh-Varianten des
Inschriftenkorpus darstellen. Mayaschreiber gestalteten Bildwerke und Texte kalligraphisch
variantenreich und bedienten sich dazu graphematischer Prinzipien (Kapitel 3.2 und 3.3),
indem sie Kurz- und Vollvarianten eines Graphems einsetzten, und innerhalb dieser
Kategorien Subvarianten einfiihrten, die sich wiederum durch subgraphemische Elemente
voneinander unterscheiden lassen. So lassen sich in der Kategorie ,,Kurzvarianten® (A)
(Kapitel 3.4.2) des Logogramms <K’UH> die perlenketten- und tropfchenartige
Standardform (A1) (Kapitel 3.4.2.1.0), die Standardform mit variablen Subgraphemen (A2)
(Kapitel 3.4.2.2) sowie die affixlose Portraitvariante (A3) (Kapitel 3.4.2.4) unterscheiden. Bei
der ersten Variante der Vollversion (B) (Kapitel 3.4.3) von <K’UH> wird das Portraitzeichen
T1016 von der Standardform prd- oder superfigiert (B1) (Kapitel 3.4.3.1.0) und an der
zweiten Variante der Vollversion liegt die Standardform mit variablen Subgraphemen an
T1016 (B2) (Kapitel 3.4.3.1.3).

Das fritheste datier- und lokalisierbare Vorkommen der Kurzvariante der Kategorie
ATl befindet sich auf Stele 26 von Tikal (8.17.0.0.0), wihrend der spéteste, datierbare Beleg
auf Uxmal Gewolbedeckstein 1 aufgeschrieben ist und 10.3.17.12.1 datiert - Vorkommen in
den drei nur vage datierten Handschriften sind hier nicht berticksichtigt. Die Standardformen
der Kategorie A (Kapitel 3.4.2) konstituieren mit iiber tausend Vorkommen die statistisch
hiufigsten Zeichenvarianten von <K'UH>. Die Durchsicht aller Vorkommen der Grapheme
fir <K'UH> zeigt, dass ein Beleg auf der so genannten Hauberg Stele mit dem Datum
8.8.0.9.12 den frithesten Beleg aufweist (vgl. Schele 1985a) (siehe FuBlnote 7). Der spéteste
Verwendungskontext von k'uh findet sich in Diego de Landas kolonialzeitlichem Bericht iiber
Yukatan (Landa 1566) - das am spétesten datierte Monumente der Postklassik mit einer
Belegstelle von k'uh ist Gewdlbedeckstein 2 aus Santa Rosa Xtampak, der das Datum
10.6.0.0.0 triagt (vgl. Grafia-Behrens 2002). Die Distributionsanalyse alle Vorkommen von
k'uh ergab, dass die quantitativ haufigste Form des Graphems <K'UH> jene Varianten sind,
die in dieser Arbeit unter der Zeichenkategorie Al als Standardformen definiert und
zusammengefasst sind und fiir den Verwendungszeitraum von mindestens 8.8.0.9.12 (COL
Hauberg Stele) bis 10.3.17.12.1 (UXM St. 3) mit 270 Vorkommen in Texten aus 64
Fundstitten attestiert wurden. Weitere 318 Vorkommen dieser Variante befinden sich in den
drei erhaltenen, postklassischen Mayahandschriften, die zum Zeitpunkt der spanischen
Eroberung noch in Gebrauch waren. Das Zeichenikon dieser Gruppe reprisentiert stromendes
Blut, das héufig in zwei parallelen perlen-, tropfen- und punktartigen Strangen repréisentiert
wird und aufgrund seiner geringen ikonischen Ausschmiickung als Standardvariante von
<K'UH> fungierte. Die ikonisch komplexere Variante tritt weitaus weniger auf und weist ein
variables Subgraphem in Form eines Schriftzeichens auf (ein so genannter ein ikonischer
Marker), welches das tropfenformige Zeichenikon der Standardvariante teilweise iiberlagert.
In Thompsons Zeichenkatalog findet sich diese Variante unter der Nomenklatur T14, T36-40
und T43 und in der vorliegenden Arbeit sind sie unter der Bezeichnung A2.1 bis A2.12
zusammengefasst. Die ikonologische Analyse dieser Zeichenklasse zeigt, dass die
subgraphemischen Elemente, wie etwa Knochen-, Jade-, Edelstein- und florale Ikons, als
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semantische Marker fiir kostbare Objekte fungierten um auf diese Weise den herausragenden

Wert des in diesem Ikon reprasentierten koniglichen Blutes zu unterstreichen.

A23

A2.1

Bl.1

B2.1

A2.6

A2.7

B2.3

A3.1

A2.4

B2.7

A2.10

B2.5

A2.12

A32

Bl.4

B1.5

A28

A2.11

A2.2

A29

B2.10

PAL 19 64

-

YAX 27 17

CPN 19 21

TIK 18 13

NAR 9 12

—|=lo]w

PNG 31 8

DPL 10 10

TNA 9 7

QRG S 8

CRC 1

SBL

CHN

NTN

BPK.

AGT

PUS

CNC

CLK.

MQL

7
4
9
3
1
4
PMT 2 8
7
7
7
2
ALS 5
6

TZB

CRN

TRT 2 1

EKB

PRU 3

ALR 3

AML 3

LXT

NMP 2

PSD

XUL

YUL

ARP

CAY

CML

HLK

IXL

1XZ

—|=|=|e o] =]e]e

MLP

MRL 2

RSB

SCL 1

UAX

YXH

ALC

=]l

ALH

ANL

CHL 1

CKL 1

CHP

FLD

1

KEN 1
LAC 1
1

LMN

MAR

NKM 1

OXP 1

PBX 1

PNH 1

PST 1

RAZ 1

SNT

STR

TAM

TRS 1

UCN 1

UXM 1

UXL

XCL

ZAP 1

COD_| 318

134

31

587 197

158

134

86

83

31

27

27

21

Tabelle 95 - Distributions- und Héaufigkeitsanalyse der Allographen von <K'UH>. Zusammenstellung des

Autors.

Die Distributionsanalyse dieser Variantengruppe A2 (Kapitel 3.4.2.2) ergibt, dass deren
Mitglieder erstmals ab zirka 9.9.0.0.0 auftreten, wohingegen Grapheme fiir <K'UH> bereits
ab 8.8.0.9.12 im Inschriftencorpus attestiert ist (Tabelle 95). Aber auch die rdumliche
Distribution zeigt, dass etwa die Variante A2.3 bzw. T36 (Kapitel 3.4.2.2.2) im Gegensatz zur
Standardvariante lediglich in 27 Fundstétten attestiert ist, wobei ein vermehrtes Auftreten
dieser Variante in Palenque, Yaxchilan, Tonina und Naranjo zwischen 9.10.14.5.10 (PAL
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Sklaventafel) und 10.0.0.0.0 (ANL Pan. 1) zu beobachten ist. Variante A2.4 bzw. T37
(Kapitel 3.4.2.2.3) ist im Vergleich zu A2.3 weniger héufig vertreten und ist erstmals ab
9.11.1.10.12 (PAL NGJ1) attestiert. Das letzte Vorkommen findet sich auf Stele 2 von
Machaquila und datiert 9.19.0.0.0. Die Distributionsanalyse von Variante A2.5 (Kapitel
3.4.2.2.4) ergibt, dass diese Variante erstmals ab 9.9.1.13.11 in Tonina erscheint und letztmals
auf Seibal Stele 10 belegt ist. Mit 64 Belegstellen ist diese Variante am haufigsten in
Palenques Texten nachgewiesen - weitere hdufige Nennungen finden sich in Copan,
Yaxchilan, Tikal und Naranjo. Die Distributionsanalyse der Zeichenkategorie A2 zeigt, dass
besonders in diesen Stitten die Schreiber kalligraphisch versiert waren um Texte
variantenreich gestalten zu kdnnen.

Weitaus weniger haufig verwendeten die Schreiber eine Variante von <K'UH>, die in
Thompsons Katalog unter T40 (hier A2.7) verzeichnet ist und erstmals um 9.9.10.0.0
attestiert ist (CPN St. P) und letztmals um 10.2.10.0.0 auf Altar 1 von Ixlu verwendet wurde
(siche Kapitel 3.4.2.2.6). Auch hier besticht ein vermehrtes Auftreten dieser Variante in den
beiden Fundstitten Palenque und Tikal. Mit den Varianten A2.8 (Kapitel 3.4.2.2.7), A2.9
(Kapitel 3.4.2.2.8) und A2.10 (Kapitel 3.4.2.2.9) finden sich Vorkommen der Hieroglyphe
<K'UH>, die hauptséchlich fiir einen sehr kurzen Zeitraum von wenigen Jahren in Palenque,
Dos Pilas oder Caracol in Gebrauch waren und als lokale Varianten mit geringer Verbreitung
und kurzer Verwendung charakterisiert werden konnen. A2.11 (Kapitel 3.4.2.2.10) und A2.12
(Kapitel 3.4.2.2.11) sind ebenfalls Varianten, die bislang nur kurzfristig in Machaquila, Ek'
Balam und Quirigua verwendet wurden.

Die affixlose Portraitvariante von <K'UH> bzw. das Portraitzeichen T1016 (Variante
A3.1) zeigt das Ikon eines kontra-intuitiven bzw. tibernatiirlichen Akteurs, da menschliche
und primatenihnliche Eigenschaften darin vereint sind (zum Begriff des Ubernatiirlichen,
siche: Boyer und Ramble 2001) (siche Kapitel 1.2.3 und folgende). Anthropomorphe
Merkmale des Zeichens sind mit dem subgraphemischen Marker ,,gestreiftes Band* iiber dem
Augenbogen indiziert. Der Primatenaspekt wird durch die affenartige Physiognomie von
Schnauze und Nase betont. Ubernatiirlichkeit wird nicht nur durch die Synthese menschlicher
und tierischer Eigenschaften angedeutet, sondern auch durch so genannte "Gottmarkierer"
zum Ausdruck gebracht, wie dieser etwa in Form des Spiegelzeichens T617 auf der Stirn der
Vollkdrpervariante von T38.1016 nachgewiesen ist (Abbildung 84). Als ikonisches Vorbild
diente moglicherweise der Kopf des Spinnaften (Ateles geoffroyi), dessen Bezeichnung in den
Hochlandsprachen *k’ooy lautete und damit vielleicht das phonetische Vorbild fiir das
klassische k'uh darstellte (Stross 2008:19) (Abbildung 63). Das fritheste Vorkommen dieser
Variante des Graphems <K'UH> findet sich auf dem Ballspielplatzmarkierer von Tikal, der
8.17.1.4.12 datiert. Der spiteste Beleg ist auf Tiirsturz 1 von Yula eingraviert, der das Datum
10.2.4.8.4 tragt, spiatere Vorkommen sind in den drei Mayahandschriften attestiert (vgl.
Zimmermann 1956). In diesem Vewendungszeitraum sind mindestens 21 Vorkommen der
Variante A3.1 attestiert (Kapitel 3.4.2.4.0), wobei die groBite Anzahl innerhalb eines
geschlossenen, sicher datierbaren Textkorpus in Palenque nachgewiesen ist.

Die Bedeutung Palenques in der kalligraphischen Tradition des Mayatieflandes kommt
auch in einer nur in Palenque verwendeten Variante von <K'UH> zum Ausdruck, die in
Thompsons Katalog unter T1007 verzeichnet ist und anstelle des primatenartigen Portraits ein
ménnliches Gesicht mit einem Auge in der Form einer Axt zeigt, die vermutlich im
Zusammenhang mit dem blutigen Aspekt dieses Geréts unterstreicht (hier unter der
Bezeichnung A3.2 gefiihrt, Kapitel 3.4.2.4.1). Es handelt sich um eine lokale Schreibung
dieses Lexems, reiht sich aber durch das haufig angefiigt Affix T36 problemlos in die Kette
bekannter, Blut bezogener Subgrapheme ein, welche die Schreiber zur graphischen
Reprisentation von k'uh verwendeten. Obschon diese Hieroglyphe ausschlielich in Palenque
Verwendung fand, handelt es sich nicht um eine kalligraphische Einzelerscheinung, sondern
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gehorte mit der Verwendung zwischen 9.12.18.5.19 bis 9.17.13.0.7 rund hundert Jahre zum
Zeichenrepertoire der lokalen Schreiberschulen.

Der erste Vertreter der Vollvarianten (B) ist unter B1.1 verzeichnet und reprisentiert die
Verbindung des subgraphemischen Elements T33 mit T1016, die in Thompsons Katalog unter
der Nomenklatur T41 verzeichnet ist (Kapitel 3.4.3.1.0). Uber 86 Vorkommen sind in Texten
aus 21 Fundstitten attestiert und diese verteilen sich in einem Zeitraum zwischen 8.17.0.0.0
(TIK St. 26) und 10.3.0.0.0 (SNT Gewolbedeckstein 2) - Vorkommen auf undatierten,
frithklassischen Kleingeritetexten aus Costa Rica, Kendal, Rio Azul (Abbildung 76) bzw. El
Encanto oder Dzibanché lassen vermuten, dass dieser Verwendungszeitraum weiter in die
Vergangenheit ausgedehnt werden kann. Sollte dies der Fall sein, so konnte das komplexe
Graphem T33.1016 bzw B1.1 die élteste Zeichenvariante des Lexems k'uh reprisentieren und
damit ein Vorbild fiir spitere Vorkommen darstellen, die entweder als Kurz- oder
Vollvariante wiedergegeben werden konnten. Eine spétere Innovation ist die Variante B1.4,
die eine Kombination der Variante A1.4 mit der Vollvariante B1.1 reprisentiert und erstmals
in den Inschriften Tortugueros, Palenques und Naranjos zwischen 9.11.15.0.0 (TRT M. 6) und
9.14.0.0.0 (NAR St. 23) verwendet wurde. Ebenfalls nur kurzzeitig war die Variante B1.5 in
Gebrauch. Die Distributionsanalyse belegt, dass die auf kalligraphische Variation bedachten
Schreiber Palenques dieser Variante einfiihrten und zwischen 9.12.18.5.9 und 9.14.11.2.7
verwendeten. Die in dieser Arbeit unterschiedene Variante B2.1 (Kapitel 3.4.3.1.3) wurde als
spét-postklassische Kodexvariante von B2.5 identifiziert (Kapitel 3.4.3.1.5) und ist mit
insgesamt 83 Vorkommen in den drei Handschriften belegt, wobei der Kodex Madrid mit 73
Belegen die groBte Anzahl aufweist und damit auch einen betrdchtlichen Anteil der
epigraphischen Diskussion in dieser Arbeit ausmacht (vor allem ab Kapitel 4.1). Die
klassische Variante B2.5 ist nur auf Monumenten aus Copan und Seibal belegt, die zwischen
9.8.0.0.0 (CPN Altar Y) und 9.17.10.11.0 (CPN Str. 9N-82) datieren. Die im Rahmen dieser
Arbeit quantitativ festgestellte Tendenz des Mayaschriftsystem, wonach Vollvarianten
aufgrund schreibokonomischer Gesichtspunkte weniger hédufig als so genannte Kurzvarianten
verwendet wurden, zeigt sich auch in der Frequenzanalyse der Varianten B2.7 und B2.5, die
mit 11 bzw. 6 Vorkommen im gesamten Textkorpus belegt sind. Die entsprechenden
Kurzvarianten dieser Grapheme sind unter A2.7 und A2.5 verzeichnet und sind mit 27 bzw.
197 Belegen attestiert. Palenques, Copans und Piedras Negras' Schreiber zeigen sich auch im
Fall von Variante B2.3 innovativ in der Schopfung neuer Schreibvarianten. B2.3 repréisentiert
eine Komposition von T36 mit T1016 und ist in Copan sogar als Vollkdrpervariante attestiert
(Abbildung 82). Das letzte Vorkommen ist fiir La Milpa um 9.17.0.0.0 belegt (Stele 1). Mit
12 Vorkommen in Palenque zdhlt es zu der vierthdufigsten Variante von <K'UH> in den
Texten Palenques, das nicht nur mit 155 Vorkommen, sondern auch mit insgesamt 16
Schreibvarianten dieses Graphems besticht (Tabelle 96). Die kalligraphische Spielfreude der
Schreiber Palenques kommt auch in der Einfiihrung von Variante B2.10 zum Ausdruck, die
ausschlieBlich in Palenque fiir das Datum 9.12.11.12.10 belegt ist.
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ALX __A23  A24 A25  A27 A28  A29 A210 A3l A32 BIIl__Bl4 BI5 B23 B27__ B210
9.10.0.0.0
9.10.5.0.0
9.10.10.0.0
9.10.15.0.0 1
9.11.0.0.0 5 &
9.11.5.0.0 s 5
9.11.10.0.0 5 -
9.11.15.0.0 6
9.12.0.0.0 6
9.12.5.0.0 6
9.12.10.0.0 12
9.12.15.0.0 12
9.13.0.0.0 / / 2 7
9.13.5.0.0 0 ~&
9.13.10.0.0 10
9.13.15.0.0 10
9.14.0.0.0 / / 9 _ &
9.14.5.0.0 9 75
9.14.10.0.0 9
9.14.15.0.0 5
9.15.0.0.0 5
9.15.5.0.0 5
9.15.10.0.0 3 g
9.15.15.0.0 3 S
9.16.0.0.0 3 z
9.16.5.0.0 3 =
9.16.10.0.0 3
9.16.15.0.0 3
9.17.0.0.0 2
9.17.5.0.0 2 =
9.17.10.0.0 %/ 3 4]
i - -

Tabelle 96 - Zeitliche Distributionsanalyse der Allographen von <K'UH> in den Texten Palenques. Trennlinien
markieren die Regentschaft von K'inich Janaab Pakal I (KJP I), K'inich Kan Balam II (KKB II), K'inich K'an Joy
Chitam II (KKJC II), K'inich Ahkal Mo' Naab III (KAMN III) und K'inich K'uk' Bahlam IT (KKB II). Entwurf:
Christian Prager

Die Ubersicht der dokumentierte Vorkommen von <K'UH> in Palenque zeigt (Tabelle 96).,
dass diese Stitte nicht nur die groBte Anzahl an Vorkommen, sondern mit bisher 16
identifizierten Allographen gleichzeitig die breiteste Zeichenvarianz in der lokalen
Schrifttradition aufweist, die allerdings nicht gleichzeitig in Verwendung waren, wie die
interne Distributionsanalyse in Tabelle 96 zeigt. Im Zeitraum zwischen 9.12.10.0.0 und
9.13.0.0.0 verwendeten die Schreiber am Ende der Herrschaft von K'inich Janaab Pakal I und
zu Beginn der Regentschaft seines Sohnes K'inich Kan Balam II zwdlf Allographen von
<K'UH>. Die Analyse zeigt, dass sich die Breite dieser Varianz schmailerte und mit dem
Herrschaftsantritt von K'inich K'an Joy Chitam 11 allmdhlich abnahm. Eine merkliche
Verschmilerung der Verwendungsbandbreite ist mit dem Herrschaftsantritt von K'inich Ahkal
Mo'" Naab 111 zu festzustellen, dessen Schreiber lediglich zwischen 3 und 5 Allographen
nutzten. Aufschlussreich an dieser Zusammenstellung ist, dass die beiden Varianten A2.8 und
A3.1 lediglich wihrend der Regentschaft von K'inich Kan Balam 11 und seines Bruders
K'inich K'an Joy Chitam 11 verwendet wurden. Variante A3.2 tritt erstmals um 9.11.12.10 auf
und wurde dann nach einer langen Pause erst wieder um 9.17.13.0.7 wihrend der Herrschaft
von K'inich K'uk' Bahlam 11 verwendet. Wahrend die Varianten der Gruppe Al, A2.3 und
A2.5 in einem Zeitraum zwischen 9.10.15.0.0 bis 9.17.15.0.0 attestiert sind, bricht der
Verwendungszeitraum der Varianten A2.7, A2.8, A3.1, B1.1, B1.5 und B2.3 mit dem Ende
der Herrschaft von K'inich K'an Joy Chitam 11 ab. Dies hdngt wahrscheinlich damit
zusammen, dass dieser Herrscher in Tonina gefangen genommen wurde und seinen
politischen Einfluss dadurch verloren hatte (vgl. Stuart 2004b). Mit dem politischen Ende des
Herrschers endete auch eine Schreibertradition. Wéhrend der Regentschaft des neuen
Herrschers K'inich Ahkal Mo' Naab 111 fuhr man den Variantenreichtum in der Schrift zuriick
und mit Al, A2.3 und A2.5 nutzte man nur noch Standardvarianten von <K'UH>, wie sie
auch im iibrigen Mayagebiet zu finden waren.
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Al A25 A23 Bl.1 A2.7 B23 A3l A24  B27 B2.5
9.6.0.0.0
9.6.5.0.0
9.6.10.0.0

[N
—
=)

9.6.15.0.0
9.7.0.0.0
9.7.5.0.0
9.7.10.0.0
9.7.15.0.0
9.8.0.0.0
9.8.5.0.0
9.8.10.0.0
9.8.15.0.0
9.9.0.0.0
9.9.5.0.0
9.9.10.0.0
9.9.15.0.0
9.10.0.0.0
9.10.5.0.0
9.10.10.0.0
9.10.15.0.0
9.11.0.0.0
9.11.5.0.0
9.11.10.0.0
9.11.15.0.0
9.12.0.0.0
9.12.5.0.0
9.12.10.0.0
9.12.15.0.0
9.13.0.0.0
9.13.5.0.0
9.13.10.0.0
9.13.15.0.0
9.14.0.0.0
9.14.5.0.0
9.14.10.0.0
9.14.15.0.0
9.15.0.0.0
9.15.5.0.0
9.15.10.0.0
9.15.15.0.0
9.16.0.0.0
9.16.5.0.0
9.16.10.0.0
9.16.15.0.0
9.17.0.0.0
9.17.5.0.0
9.17.10.0.0
9.17.15.0.0
9.18.0.0.0
9.18.5.0.0
9.18.10.0.0
9.18.15.0.0
9.19.0.0.0
9.19.5.0.0
9.19.10.0.0
9.19.15.0.0
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Tabelle 97 - Distributionsanalyse der Allographen von <K'UH> in den Texten von Copan. Trennlinien
markieren die Herrschaftszeiten von Herrscher 10 bis 16 (Martin und Grube 2008:191ff.). Die absolute Zahl an
kontemporéren Varianten von <K'UH> ist in der Spalte daneben angegeben. Entwurf: Christian Prager.

Ein zweites Beispiel, das ein etwas komplexeres Verhidltnis zwischen Herrschaft und
Schreibtradition aufzeigt, sind die fiir Copan insgesamt zehn attestierten Varianten des
Graphems <K'UH> (Tabelle 97). Die Distributionsanalyse ergibt, dass die Zahl
kontemporérer Varianten wéihrend der Herrschaft von Herrscher 12 und 13 mit bis zu 7
Allographen am hochsten war. Mit dem Herrschaftsantritt von Herrscher 12 bzw. K'ahk' Uti’
Witz' K'awiil stieg die Zahl von vorher 3 nachweisbaren Varianten des Graphems <K'UH>
auf bis zu sieben gleichzeitig verwendeten Formen. In der Entwicklung der Mayaschrift von
einem stark logographischen zu einem gemischt logo-syllabischen System markiert das
Datum 9.11.0.0.0 mit der Einfiihrung neuer Zeichen und Varianten ein auffalliger
Wendepunkt im Schriftgebrauch (Grube 1994e:11). Gleichzeitig reprisentiert dieser
Zeitpunkt aus der Mikroperspektive ein wichtiger Einschnitt in der Biographie von Herrscher
12. Bereits 24 Jahre im Amt liess der Herrscher im Rahmen des Periodenende 9.11.0.0.0 eine
Serie von Stelen im Zentrum und in der Peripherie Copans einem kosmologischen Plan
folgend aufrichten und brachte mit diesem steinernen Kosmogramm seine Autoritdt und
Macht zum Ausdruck (Martin und Grube 2008:201). Copans Herrscher 12 war zu diesem
Zeitpunkt ein einflussreicher Akteur siidlichen Tiefland, dessen politische Autoritét sich nicht
allein auf Copan beschrinkte, sondern laut Inschriften aus Quirigua und Pusilha auch im
Stidosten des Mayatieflandes manifest war (Schele und Grube 1994a; Braswell u. a. 2005).
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Der Herrschaftsantritt und das umfangreiche Stelenprogramm dieses Herrschers bewirkten,
dass ab diesem Zeitpunkt die Zahl von <K'UH>-Allographen sprunghaft von vier auf sieben
Varianten anstieg. Mit dem Herrschaftsantritt wurde nicht nur die Variante A3.1 neu in Copan
eingefiihrt, das Stelenprogramm von 9.11.0.0.0 bewirkte, dass neu zum Zeicheninventar die
Variante A2.5, B23 und A2.4 hinzugefiigt wurden. Dieses Bild passt zu dem von Nikolai
Grube fiir diesen Zeitpunkt festgestellten Vergroferung des Mayaschrift-Zeicheninventars um
zahlreiche neue Zeichen und Varianten (Grube 1990a; 1994¢). Die Distributionsanalyse zeigt,
dass die Nachfolger von Herrscher 12 dieses Inventar libernahmen und in das eigene
Textschaffen einbanden. Wéhrend in der Herrschaft von Herrscher 13 und 14 noch sechs
Varianten in Gebrauch waren, verringerte sich diese Zahl wéhrend der Regentschaft von
Herrscher 15 und 16, wobei letzterer zwar ein umfangreiches Arsenal an Textzeugen
hinterlieB3, hier aber nur noch maximal 4 Allographen von <K'UH> verwendete.

Der Vergleich der beiden Distributionsanalysen von <K'UH>-Graphems aus Palenque
und Copan macht deutlich, dass dynastische Wechsel im Fall von Palenque einen innovativen
Impetus auf die Entwicklung von Schriftzeichen bedeuten konnten. Kontinuitét bzw. Stabilitét
zeichnet sich hingegen eher in der kulturellen Transmission in Copan ab, wo, wenigstens im
Fall von <K'UH>, bestimmte Varianten iiber mehrere Generationen in Gebrauch waren. Die
Einfiihrung neuer Allographen ist nicht nur mit dem Wechsel an der Spitze des
Gottkonigstums verkniipft, sondern erfolgte auch im Rahmen bedeutender Ereignisse, wie
etwa die kultische Feier von Periodenenden, die in Copan mit einem Bau- und
Stelenprogramm begleitet wurde. Die vertikale Transmission kultureller Repridsentationen
fungiert etwa im Fall von Copan als stabilisierender Mechanismus, wo im Rahmen dieser
Arbeit festgestellt wurde, dass Patronatsgottheiten (koknoom) politisch erfolgreicher
Herrscher in den personlichen Pantheon neuen Herrscher aufgenommen wurde (siehe Tabelle
54, Seite 373). Dieses fiir Copan spezifische Transmissionsmuster zeigt sich auch im Fall des
Graphems <K'UH>, wonach die Innovation bzw. das Aufgeben von Zeichenvarianten nicht
unbedingt mit dem Wechsel an der Spitze des Herrscherhauses einhergehen musste.

Zum Abschluss der graphematischen Diskussion noch eine Zusammenfassung von
Ergebnissen zur Untersuchung der Zeichenikonographie von <K'UH>. Die Analyse der liber
20 Allographen zeigt, dass das fragliche Zeichenikon flieBendes Blut in Form von
perlenkettenartig angeordneten Tropfen reprisentiert (Kurzvariante A) (Kapitel 3.4.2 und
folgende), das in der Vollvariante an das Ikon eines Primaten mit menschlichen Ziigen
(Zeichen T1016) prd- bzw. superfigiert war (Zeichenkategorie B) (Kapitel 3.4.3 und
folgende), oder auch mit anderen Kopfvarianten verkniipft werden konnte (T1007). Die im
Zeichen T1016 dargestellte Verkniipfung von menschlichen mit primatoiden Eigenschaften
wurde von der kognitionswissenschaftlich orientierten Religionswissenschaft als so genannte
kontra-intuitive Vorstellungen und Uberzeugung charakterisiert, welche die kognitive
Grundlage fiir die mentale Repridsentation iibernatiirlicher Akteure darstellt (Boyer und
Ramble 2001). Es erscheint aus dieser Perspektive plausibel, das primatenartige Zeichen
T1016 als Repréisentation eines ibernatiirlichen Akteurs zu interpretieren. Neben der
simpelsten Ausgestaltung des Graphems <K'UH> (Zeichenvariante Al usw.) (Kapitel
3.4.2.1.0ff.) bzw. seiner Vollvariante T33.1016 (B1) (Kapitel 3.4.3.1.0ff.) wurde dieses im
Zuge der von Grube 9.11.0.0.0 festgestellten Erweiterung des Zeicheninventars mit
subgraphemischen, nicht-sprachlichen Elementen erginzt, die durch ihre metarepréisentative
Bedeutung die Kostbarkeit der Lebenssubstanz Blut markierten. Diese subgraphemischen
Elemente sind ikonische Reprisentationen von Jadeperlen, Knochen, SiiBwasser- und
Meeresmuscheln, Obsidian, Pyrit, Edelsteine, Blumen, Bliiten und weiteren floralen
Objekten. Es handelt sich dabei um Gegenstinde, die als Luxus- und Prestigegiiter zur
Grundausstattung eines Elitegrabes gehdrten und dem verstorbenen Konig auf seine Reise in
die Unterwelt mitgegeben wurden. Hierzu zdhlten neben diesen genannten Objekten Schmuck
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aus verschiedenen Materialien, Utensilien fiir den rituellen Aderlass, Hamatit, Mineralien zur
Farbherstellung, Biicher, Klistiergerdte, Tiere, verzierte Knochen, Musikinstrumente,
Kopalharz, Werkzeug und Gebrauchsgegenstinde, Obsidian in unterschiedlichen Formen
sowie Tongefdsse mit Nahrungsmitteln (vgl. Coe 1988; Wright 2006:45; Fitzsimmons
2009:83ff.). Viele dieser Objekte und Materialien sind in die Bildsprache eingeflossen oder
waren das ikonische Vorbild fiir eine Reihe von Schriftzeichen. In der Bildsprache
reprasentierten diese Objekte vitale Krifte, die nicht nur in der Umwelt, sondern auch im Blut
des Konigs enthalten war. Mit dem Blutopfer spendete und verbreitete der Konig diese
Vitalitdt und garantierte somit Vitalitdt, Fruchtbarkeit und Fortbestehen des Kosmos. Die
semantische Bedeutung von k'uh ist demnach in diesen thematischen Zusammenhang
einzuordnen und die Plausibilitit der sprachlichen Interpretationen ist danach zu orientieren.
Lexikalische Eintrdge in Worterbiichern kolonialzeitlicher und moderner Tieflandsprachen
weisen darauf hin, dass die Bluttropfen-bezogene Zeichenikonographie des Graphems
<K'UH> auch sprachlich représentiert ist. Im Tzeltalan etwa bedeutet die Wurzel ch'ul-
neben zahlreichen weiteren Bedeutungen 'tropfen' bzw 'Tropfen' [CHN: ch'ul, ch'ulel
(Knowles 1984); CHR: ch'ur (Wisdom 1940) und 'Blutstrom' oder 'bluten' [TZO: ghul /
ghulogel (Charencey 1885b); TZE ch'ul (Berlin 1968)] (siche Kapitel 6, Appendix).

In der theoretischen Fundierung dieser Arbeit wurde ausgefiihrt, dass kulturelle
Représentationen ein Origo, d.h. rdumliche und zeitliche Koordinaten aufweisen und iiber
diese raum-zeitliche Positionierung von Reprdsentationen somit Prozesse und Verhiltnisse,
wie etwa intrakulturelle Diversifikation, Distribution, Wandel bzw. Stabilitdt untersucht
werden konnen (Sperber und Hirschfeld 2004). Kulturelle Représentationen sind nach diesem
Kulturverstdndnis niemals Kopien, sondern Interpretationen, d.h. eine Verkettung von Akten
und Ergebnissen des Verstehens offentlicher Reprdsentationen. Bei diesem kognitiven
Prozess entstehen Varianten kultureller Représentationen die kurz-, mittel, oder langfristig im
Netzwerk  oOffentlicher und mentaler Reprisentationen {iberdauern.  Kulturelle
Reprisentationen, einschlieBlich Begriffe, Ideen und Konzepte, sind in diesem Netzwerk
mentaler und Offentlicher Reprédsentationen in unterschiedlichen Verwendungsbereichen
eingegliedert und erfahren in der kognitiven, kausalen Verkettung immer wieder eine
Neuinterpretation (Whitehouse 2005).

Dieses kognitionswissenschaftliche Kulturverstindis hat Einfluss auf die traditionellen
Vorgehensweisen bei der Rekonstruktion historischer Gesellschaften, bei der hdufig die Frage
nach Wandel und Kontinuitdt im Raum stand. Die Bestimmung von Kontinuitidt und Wandel
kultureller Merkmale und die Ubertragbarkeit von Reprisentationen eines bestimmten Origo
in andere Zeitsegmente und Rdume aufgrund von Analogieschluss bilden grundlegende
Methoden bei der Erforschung vorspanischer Gesellschaften Mesoamerikas. Zahlreiche
Arbeiten liber kulturelle Reprisentationen in der Mayareligion bauen auf der Annahme auf,
wonach religiose Merkmale, ihre Bedeutungen und Inhalte von der Klassik, liber die
Postklassik bis in die Kolonialzeit unverdndert tradiert wurden, darunter so genannte
Hauptgotter der Postklassik, die schon wahrend der klassischen Periode in lokalen religidosen
belief system des Tieflands eingebunden waren (Taube 1992; 1996a; 2000). Andere Arbeiten
argumentieren, dass das Mayagebiet kulturell homogen und der Grad des kulturellen Wandels
in der 3000 jahrigen Geschichte unwesentlich und eher flieBend sei (Freidel u. a. 1993) (siehe
Kapitel 1.3).

Die Verkniipfung von heterogenen Informationen und Erkenntnissen aus zeitlich-rdumlich
divergenten Quellen wurde im Rahmen dieser Arbeit auf der Grundlage eines
kognitionswissenschaftlichen Kultur- und Quellenbegriffs diskutiert und abgelehnt (Kapitel
2.3.3ff.). Denn hiufig ist die Beziehung der verwendeten Quellen untereinander unklar und
der Quellenbestand selbst ist weder zeitgleich, homogen noch ausgewogen, sondern eher
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bruchstiickhaft (Hinz in Rétsch 1986b). Die Untersuchung des stark durch Lokaltraditionen
geprigten religiosen belief system der Mayagesellschaft erfordert immer die Gewinnung von
lokalen Erkenntnissen auf der Grundlage von Detailstudien, an denen der Grad zwischen
intrakulturellen Unterschieden und Gemeinsamkeiten sowie zwischen Kontinuitdt und
Wandel bestimmt werden kann (Riese 2004c¢). Das Gebiet, in dem die klassische Mayakultur
zwischen 250 und 900 n.Chr. zur vollen Bliite kam (Kapitel 1), présentiert sich trotz
iibereinstimmender Merkmale, wie etwa Schrift, Kalender oder das Gottkénigtum,
keineswegs als kulturell homogenes und scharf abgegrenztes Kulturareal, so dass die
vorliegende Arbeit auf dieser Grundlage als Detailstudie angelegt ist, die auf dieser Pramisse
aufbaut. Untersucht wurden die auf der Grundlage von Hieroglypheninschriften und
Bildszenen thematisierten beliefs iiber {ibernatiirliche Akteure mit besonderer
Beriicksichtigung des k'uh-Konzepts, da dieses zahlenmidssig am hiufigsten in den Texten
erwéhnt ist. Bei der Analyse wurde auf die rdumliche und zeitliche Distribution geachtet um
Formen, Strukturen, Prozesse und Kontexte des religidse Denk- und Uberzeugungssystem zu
rekonstruieren. Ausserdem stand die Frage im Mittelpunkt, welche Faktoren Einfluss auf die
Stabilitdt und Variation dieser kulturellen Konfigurationen genommen haben, einige konnten
bereits im Rahmen der graphematischen Studie aufgezeigt werden.

Religionswissenschaftler sind sich grundsitzlich darin einig, dass sich religiose
Reprisentationen von nicht-religiosen durch ihren Bezug zu nicht-physisch prisenten,
tibernatiirlichen Akteuren greifen lassen (Jensen 1993a; Fitzgerald 1997). Menschen besitzen
die Disposition, sich nicht-physische Akteure vorzustellen, nach Spuren ihrer Existenz zu
suchen, ithnen Bedeutung beizumessen und mit ihnen sozial zu interagieren (Barrett 2000;
Boyer 2003; 2004). Religidse Vorstellungen sind das Produkt der Idee des Ubernatiirlichen,
ein Nebenprodukt kognitiver Mechanismen - im Grunde genommen eine biogenetische
Disposition mit physisch nicht-pridsenten Akteuren zu interagieren (Penner 1975). Religiose
Ideen sind nach diesem Verstindnis Vorstellungen und Uberzeugungen von kulturell
postulierten {ibernatiirlichen Erscheinungen, denen durch ihren Gebrauch im Alltag
Bedeutung zukommt (Whitehouse und Laidlaw 2007:8). Immer wiederkehrende Muster in
der Vielfalt religioser Vorstellungen iiber nicht-physisch présente Akteure sind in der
kognitionswissenschaftlichen Betrachtung von Religion damit begriindet, dass das
menschliche Vorstellungsvermdgen eingeschriankt ist und von einer kleinen Anzahl von
Schablonen unterschiedlicher ontologischer Kategorien produziert wird: Tier, Person,
Artefakt, Naturobjekt und Pflanze (Barrett 2000; Boyer 2003). Jeder Mensch lernt ein
prototypisches Bild dieser Kategorien und kumuliert Wissen iiber diese einzelnen Kategorien,
die er im Laufe seines Lebens erworben hat (vgl. Sperber und Wilson 1986). Mit Hilfe dieser
kognitiven Schablonen werden Dinge in der Umwelt erkannt, kategorisiert, bewertet und
somit mit Bedeutung versehen (Barrett 2000). Dieser intuitive Erfahrungsschatz steuert den
praktischen Umgang mit den Dingen in der Umwelt und z&hlt damit nicht zuletzt auch als
Motor religioser Verhaltenweisen (vgl. Sosis 2005). Religiose Ideen unterscheiden sich nach
diesem Verstindnis dadurch von anderen Ideen, das sie jedes Mal Informationen enthalten,
die kontra-intuitiv auf die aktivierte Kategorie bezogen sind (etwa ein sprechendes Holzkreuz,
ein unsichtbarer Akteur oder allwissende Personen) (Boyer 2004). Sich nicht-physisch
priasente Akteure anthropo- und zoomorph vorzustellen und mit ihnen zu interagieren gehdort
zu den grundlegenden Dispositionen von Menschen (Guthrie 1993). Aktiviert wird dieses
Verhalten unabhingig von kulturellen Dimensionen, wenn ein Bediirfnis besteht die
Darstellung oder die Erkldrung eines kontingenten Sachverhaltes zu erleichtern (Boyer 2004).
Anthropomorphismus in den religidsen Vorstellungen ist laut Boyer von Vorstellung
menschlicher und tierischer Aktivitit im Allgemeinen determiniert. Aktivitdt ist hierbei eine
Qualitdt von Personen und Tieren, das sich in der Verfolgung eigener Ziele aus eigenem
Antrieb in Bezug auf Energiehaushalt, Selbstreproduktion, Informationshaushalt und
interorganismische Beziehungen bewegt (Rudolph und Tschohl 1977; Boyer 2004). Die
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Gemeinsamkeiten religioser Vorstellungen liegt nicht in den Vorstellungen selbst, sondern in
den kognitiven Schablonen, die sie hervorrufen (Boyer 2004). So teilen sich iibernatiirliche
Konzepte weltweit gesehen fliinf Merkmale: 1) eine lexikalische Bezeichnung, 2) eine
implizite Klassifikation in eine intuitive ontologische Kategorie, 3) die explizite Darstellung
einer Verletzung der intuitiven Erwartung fiir eine Kategorie, 4) implizite Grunderwartungen
fiir die Kategorie und 5) zusitzliches enzyklopddische Informationen (Barrett 2000). Im
Rahmen dieser Arbeit konnte festgestellt werden, dass etwa 1) Choch Yok Puy der Eigenname
eines libernatiirlichen Akteurs représentiert, welcher der 2) Kategorie chanal k'uh zugerechnet
wurde, 3) eine Synthese von Vogel und Tier darstellt und d) ein zentraler Akteur war, dessen
als Aufenthaltsort der Himmel galt und im 5) Kult Chichen Itzas als oberste Gottheit
deklariert wurde (vgl. Kapitel 4.2.5.2). Dieses Beschreibungsschema ldsst sich auch auf alle
anderen tlibernatiirlichen Akteure und Kategorien der Klassischen Mayareligion {ibertragen.

Ein Blick in die Forschungsliteratur zu Mayareligion zeigt, dass Konzepte des 'Goéttlichen'
bzw. des 'Heiligen' und deren Spielarten zentrale Dreh- und Angelpunkte bei der Diskussion
und Erforschung der vorspanischen Mayareligion darstellten (Kapitel 1.2.2). Die Existenz
dieser beiden Kategorien wurde in der Maya-Religionsforschung sui generis vorausgesetzt
um Akteure oder Wirkkrdfte mit Hilfe dieser Schablonen zu identifizieren und zu
interpretieren (Schellhas 1892; 1897; 1904; Taube 1992:8-9). Als strittiger Punkt in der
Mayaforschung galt lange die Frage, ob die klassischen Maya Gétter oder Gottheiten kannten
und falls ja, ob dieses einen Pantheons konstituierten, der fiir das gesamte Mayagebiet
theologisch verbindlich war. Spanische Geistliche berichteten im 16. Jahrhundert {iber den
Gotterglauben und den Idolatriekult auf Yukatan, so dass es grundsitzlich keinen Zweifel
gab, dass die Klassischen Maya Gotter verehrten (vgl. Sanchez de Aguilar 1639). Héufig
reduzierte sich die wissenschaftliche Diskussion auf Begriffsstreitigkeiten um die Benennung
und Kategorisierung {iibernatiirlicher Akteure auf der Basis europiisch-abendlidndischer
Setzungen. Diese Fragen existierten nicht etwa, weil das Quellenmaterial zur
Religionsgeschichte der Maya defizient oder fragmentarisch war und ist, sondern weil mit
dem bis in die Gegenwart vertretenen religionsphinomenologischen Ansatz und der
christlich-theologischen Ausrichtung ein europdisch-abendlidndisches Religionsbild in ein
Kulturareal projiziert wird, das nur in einigen Bereichen eine Schnittmenge mit den Inhalten
autochthoner Religionssysteme bildete. Dieses Interpretationsproblem offnete das Fenster
weit fir multiple Lesarten der fremdkulturellen Repridsentationen. Das Resultat war ein
wissenschaftlicher Disput, ob die klassischen Maya {iiberhaupt ein theistisches Konzept
besassen oder dem animistischen Ansatz in der Ethnologie folgend verkorperte bzw.
personifizierte Naturkrifte oder begrifflichen Spielarten davon verehrten (Kapitel 1.3ff.).

Im Fokus der Arbeit standen jene iibernatiirlichen Akteure der klassischen Mayareligion, die
in den Hieroglyphentexten mit k'uh bezeichnet werden. Menschen, Tiere oder iibernatiirliche
Akteure teilen aus kognitionswissenschaftlicher Sicht die Eigenschaft, dass es Urheber bzw.
Akteure sind, wobei sich tibernatiirliche Urheberschaft durch so genannte minimale kontra-
intuitive Eigenschaften von anderen Objekten unterscheiden (Pyysidinen 2001:14). Menschen
besitzen die Neigung auch dort Urheberschaft zu vermuten, wo die Beweislage fiir deren
Existenz mehrdeutig und verschwommen erscheint. In diesem Kontext werden physisch
nicht-priasente und nicht-menschliche Akteure ersinnt, die als wahrscheinliche Urheber einer
Aktivitdt in Frage kommen. Aus kognitionswissenschaftlicher Sicht besitzen Akteure immer
kausale Urheberschaft oder Agency als bestindige Eigenschaft - Belebtheit ist nicht das
Hauptkriterium fiir Urheberschaft, sondern lediglich eine biologische Informationen iiber
entsprechende Objekte (Leslie 1995:121). Erkenntnisse aus der kognitiven Psychologie
belegen, dass das Erkennen von und das Schlussfolgern iiber Urheberschaft und Kausalititen
evolvierte Dispositionen darstellen, die es Menschen ermoglicht Akteure von anderen
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physikalischen Objekten in der Umwelt zu unterscheiden (Tomasello 2000:37). Akteure
besitzen im Vergleich zu gewdhnlichen physikalischen Objekten mechanische Eigenschaften
und Intentionalitdt. Sie handeln aus eigenem Antrieb und besitzen eine sie antreibende
Energiequelle oder Kraft (Leslie 1995:122). Des Weiteren sind Akteure mit aktiven
Handlungseigenschaften ausgestattet. Urheber handeln aktiv und interaktiv. Ziele werden aus
eigenem Antrieb und in Reaktion auf die Umwelt verfolgt (Leslie 1995:123). Intentionalitit
und zielgerichtetes Handeln setzt voraus, dass Akteure kognitive Fihigkeiten besitzen
miissen. Von Akteuren oder Urhebern kann nur dann die Rede sein, wenn sie somit
"mechanische", "teleologische" und "psychologische" Kausalititen aufweisen. (Leslie
1995:123). Nicht die anthropomorphe oder belebte Gestalt ist bei diesem Akteur-Modell
wesentlich, sondern die Eigenheit, dass Objekte oder nicht-physisch présente Akteure der
menschlichen Eigenschaft als intentionale Akteure dhnlich sind. Diese spezielle
Funktionsweise des kognitiven Denkzeugs bewirkt, dass Menschen in allen moglichen
Aktivitdten, Lebenslagen oder in der Umwelt, ja sogar in der Existenz der Welt selbst,
Urheberschaft, Bedeutung und Intentionen sehen, Spuren von Urheberschaft suchen und
dadurch Kausalitdten ableiten und Erkldrungsmodelle konstruieren (vgl. Baron-Cohen 1994).

Mechanische, teleologische und psychologische Eigenschaften miissten nach dieser
kognitionswissenschaftlichen Auffassung von Akteuren auch fiir Objekte nachzuweisen, sein
die in den Hieroglypheninschriften mit dem Begriff k'uh bezeichnet sind (siche Kapitel
4.1.1.3.1). Zu diesem Zweck wurde eine zeit-riumliche Ko- und Kontextanalyse jener
Vorkommen von k'uh durchfiihrt, in denen das Lexem als grammatikalisches Objekt bzw. als
Subjekt einer Verbalhieroglyphe auftritt und somit als Agens bzw. als Patiens einer Handlung
genannt ist (Kapitel 4.1). Die zweite Untersuchungskategorie betrifft solche Vorkommen, in
denen das Lexem k'uh grammatikalisch als Possessor von Gegenstinden auftritt (Kapitel 4.2).
Solche Konstruktionen driicken eine Beziehung zwischen einem Besitzer und einem
Gegenstand aus, bei der zwischen verduflerbarem und unverduBerlichem Besitz unterschieden
wird. Im klassischen Maya gab es zwei Kategorien von Possessivkonstruktionen: 1) Die Teil-
von-Relation, hdufig mit dem Possessivsuffix —F7 und 2) "jenseitige" Besitzanzeigen, wobei
das Possessum mit —VI1 markiert wird. In diesem Fall ist der Possessor ein Akteur aus der
jenseitigen Welt, wie etwa ein Gott, ein Vorfahr oder die menschliche Personifkation dieser
Akteure. Diese Possessor-Possessum-Konstruktionen konnen als Hinweise fiir die
Bestimmung des semantischen Wortfelds herangezogen werden. Aufgrund dieser Merkmale
lassen sich menschliche von anderen Possessoren unterscheiden und die entsprechenden
semantischen Felder bestimmen. Auf diese Weise lédsst sich herausfinden, ob Objekte, die als
k'uh bezeichnet sind, in der Funktion des Possessors eines Objekts als Person, als Objekt oder
als Bestandteil einer anderen ontologischen Kategorie aufgefasst wurde. In der d