menartigen Gestaltung, bei der ein Querstein (auf dem iibri-
gens noch zwei Lowen sitzen) iiber zwei Pfeiler gelegt wird,

Abb. 8 Sphingen am Grabeingang. Xanthos, um 480 v. u. Z. siche
auch Abb. 2

verbllnden sich hier noch im 5. vorchristlichen Jahrhundert
ilteste Bauform und uralte Bedeutung. Die Bauweise stammt
aus der Préhistorie, aus den neusteinzeitlichen Megalithkultu-
ren vor allem, deren beeindruckende bauliche Uberreste sich
heute noch von der Bretagne bis Skandinavien, von Malta bis
nach Madagaskar finden, schlechthin iiber die ganze Welt
verstreut. Die Dolmen, ein spezieller Bautyp dieser Zeit,
bestehen aus mehreren vertikalen Steinblocken, werden von
méchtigen Steinplatten gedeckt und bilden oft halb unterirdi-
sche oder durch kiinstliche Hiigel verdeckte Anlagen (Abb. 9
und 10). Funde von Steinskulpturen, Wandmalereien, Ritz-
zeichnungen lassen auf die Dominanz der Frauen auch in
dieser teils fritheren Kulturphase von etwa 4000 bis 1800 v. u.
Z. schlieBen.

Diese Anlagen, oft spiter erst als >Grabkammer« bezeichnet,
dienten aber zumindest zeitweilig als Wohnstédtte, und es
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Abb. 9
Dolmen-Pfeiler-
Raum von Hagar
Kim, Malta. Um 2500
V. u. Z,

Abb. 10 Sphingen liegen auf einem Schrein, Ausschnitt aus einem
Wandbild. Pylos, 13. Jh. v. u. Z.

verband sich in ihnen auch ganz real das Leben, die Geburt
mit dem Tod. Erich Neumann begreift schon die architektoni-
che Form des Eingangs als symbolische Dreiheit:
»Die Geschichte dieser megalithischen Dreiheit als Tor-
SchoB, Eingang in die Unterwelt und als Altar- und Opfer-
tisch ist in dem Buch von Rachel Levy ausfiihrlich darge-
stellt worden . . .
So wie der Tempel das weibliche bergende Haussymbol der
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Grof3en Goéttin als Spatentwicklung der Hohle ist, so ist das
Tempel-Tor als Eingang in die Gottin ihr Schof3, und die
unzéhligen Eingangs-, Tir- und Schwellenriten der
Menschheit sind Ausdruck dieses numinosen weiblichen
Ortes. Die Einzdunung, das Tor, aber auch die Pfeiler, die
es bilden, sind Symbole der Gro3en Mutter . . .
Das weibliche Prinzip des Dolmen und des Tores ist immer
mit der Wiedergeburt durch den weiblichen Schof3 verbun-
den. Das 148t sich nicht nur in der Folklore der Lénder
nachweisen, wo derartige Dolmen vorkommen und Kranke
noch heute durch sie hindurchgezogen werden . . .
(Ebenso) sind Berg, Hohle, Steinpfeiler und der Felsen —
auch der gebidrende Felsen — Thron, Sitz, Ort und Inkarna-
tion der GroBen Mutter ... Nicht zufillig gehoren daher
>Steine« zu den dltesten Symbolen der GroBen Muttergottin,
von der Kybele ... bis zu der Kaaba des Islam . . ., ganz
abgesehen von den Omphaloi, den Nabelsteinen, die wir an
so vielen Orten der Welt finden.«!°

Edith Holliger ergénzt, wie und wo im Volks(aber)glauben der

Welt hinter oder unter solchen Steinen der Ort liegt, woher die

kleinen Kinder kommen, zum Beispiel Schweiz:
»Im Kanton Aargau kamen die Kleinen aus dem Kindli-
stein; entweder klopfte die Hebamme an, ging dreimal
pfeifend um den Block herum oder offnete ihn mit einem
goldenen Schliissel. «2°

Neumann berichtet noch von einer andern Eigenschaft des

Dolmens:
»Aber der Dolmen ist auch das sakrale Haus, und seine
VergroBerung ist nicht nur der Tempel, sondern iiberhaupt
der >heilige Bezirk«.
Der friitheste heilige Bezirk der Urzeit ist wahrscheinlich
der, in dem die Frauen geboren haben. Es ist der Ort, an
dem die »groBe weibliche Gottheit« herrscht, und von dem —
wie noch in den spaten weiblichen Mysterien — alles Ménn-
liche ausgeschlossen ist.«?!
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Nehmen wir einmal an, daB Minner tatsiachlich in ein und
derselben Siedlung in der Néhe von Frauen oder mit ihnen
zusammen lebten (was keineswegs selbstversténdlich ist), — so
liegt im AusschlieBen vom Geburtsvorgang schon ein Teil
jenes ratselhaften Wissens, zu dem die Sphinx den Minnern
den Zugang verwehrt; die Sphinx, die im iibrigen noch in
vielen Darstellungen des 19. Jahrhunderts, merkwiirdig getreu
der historischen Uberlieferung, auf einem Berg vor einer
Hbohle sitzt.??

Vor diesen Hintergrund gehort und illustriert ihn der Bildty-
pus der »Goéttin in der Urne« (Abb. 11), wie er sich héufig

e
. =

Abb. 11

»Gottin in der Urnex,
kretische Terrakotta,
spatminoisch.

unter anderm in der kretischen Keramik findet. Dabei muf
das nicht unbedingt eine Gottin sein; wir sehen eine Frau mit
erhobenen Armen, was spater von Archdologen >Adorations-
gestus« genannt wird, aber als typische Gebarhaltung schon
Jahrtausende frither z. B. in Wandreliefs des matriarchali-
schen Anatolien auffillt.??

b. Die Saule, die kein Phallus ist

Bauten gehoren aber nicht nur zu bestimmten Gelegenheiten
oder gar aus >Symbolgriinden< den Frauen, sondern sie sind
auch tatsdchlich deren Besitzerinnen gewesen und — das ge-
hort alles zusammen — die Erbauerinnen. Ihre Rolle in der
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frihesten Architektur, die bezeichnenderweise »architecture
without architects« heit, wird in letzter Zeit und zunehmend
auch von Frauen erforscht. Erste Ergebnisse liegen vor. 2*
»Deswegen ist das Bauen und die Errichtung eines Gebéu-
des so haufig Angelegenheit der Frauen . . . Die friihesten
Héuser in Mesopotamien z. B. bestanden aus Matten, wel-
che durch Pfeiler gestiitzt wurden, von denen Rachel Levy
das Pfeilersymbol der GroBen Mutter abgeleitet hat.« 2
Dabei bilden Pfeiler und Dolmen oft eine bauliche Einheit,
wie schon auf der Nachzeichnung vom Pfeilerraum von Hagar
Kim auf Malta (Abb. 9) deutlich zu sehen ist. Arthur Evans,
der Ausgréber des kretischen Knossos, betont in seiner Unter-
suchung zum mykenischen Baum- und Pfeilerkult?$ immer
wieder die Verwandtschaft zwischen den megalithischen
Strukturen Pfeiler und Dolmen-Zelle und den Bau-Elementen
der kretisch-mykenischen Zeit: denn auch hier werden diese
Elemente auffillig betont; im Palast von Knossos zum Beispiel
gibt es einen speziellen >Raum mit der Séule¢; eine wichtige
Treppe, die vom Zentralhof hinauf in die oberen Geschosse
fihrt, wird von einer einzelnen Sdule merkwiirdig gespalten
und versperrt . . .?7; und auf den Abbildungen der Wandge-
milde, Elfenbeine und Siegelringe bestitigt sich, daBl die
Bedeutung von Siule und Pfeiler?®, Schreinen und Dolmen
weit iiber ihren rein architektonischen Wert hinausreicht.
Der Pfeiler ist nach Evans eben nicht nur stiitzender »Pfeiler
des Hauses«, sondern auch ein »Vehikel gottlicher Gegen-
wart«?® und verehrungswiirdiges Symbol. Aus der sehr um-
fangreichen Evansschen Argumentation gebe ich hier zwei
Bilder und seine Kommentare dazu wieder. Dabei geht er
noch grundsitzlich von der Annahme aus, dal die megalithi-
schen Kammern Begréabnisstédtten gewesen seien:
»Wir sind zu glauben versucht, daf einige der kleinen
zellenartigen Schreine, illustriert von den Siegelringen aus
Mykene, von analogen Formen einer primitiven Sepulchral-
architektur abstammen, wie wir sie in den megalithischen
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Dolmen-Rédumen von Mykene selbst noch finden. Das
Uberleben solcher Begribnis-Traditionen in Verbindung
mit Gottheiten ist ganz weit verbreitet auf griechischem,
syrischem und anatolischem Boden .. . Ein gutes Beispiel
fiir einen Zellenschrein, dessen Deckstein von einem Pfeiler
mit Kapitellsteinen in nach oben zunehmender GroBe ge-
stiitzt wird, ist . . . auf einem Goldring von Mykene zu sehen
(Abb. 12). Hier sehen wir den baetylischen Schrein, wie
sich ihm drei weibliche Beterinnen néhern, je eine Hand im
Adorationsgestus erhoben; und zwei von ihnen halten
Zweige, zweifellos von einem heiligen Baum . . .«.%

Und zu dem Vasenfragment von Enkomi (Abb. 13) sagt er:

Abb. 12
Adorantinnen von
einem Pfeilerschrein.
Goldener Siegelring.
Mykene

Abb. 13

Frauen verehren Pfei-
ler. Vasenfragment
von Enkomi/Zypern,
mykenische Zeit

»Eine niitzliche Erlduterung zu diesen mehr oder weniger
privaten Pfeiler-Schreinen der Mykener wird durch ein
Vasenfragment aus einem Grab bei Enkomi (Alt-Salamis)
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geliefert, in dem weibliche Beterinnen in einem zweige-
schossigen Gebiude zu sehen sind, die Hinde in einer Geste
der Anbetung erhoben, und beiderseits von Quadratpfei-
lern, wie sie auch in den Ré&umen von Knossos vor-
kommen. «>!
SchlieBlich stellt auch Evans heraus, daB alle Funde fiir einen
anikonischen kretisch-mykenischen Kultus sprechen, in dem
Pfeiler, Siule und Lebensbaum fiir die Gottheit stehen?, oder
als in ihrem Besitz befindlich gekennzeichnet werden. So stellt
sich bedeutungsmiBig die Verbindung zu den zahlreichen
Darstellungen her, in denen Sphingen einzelne Séulen oder
Pfeiler flankieren, — wie zum Beispiel auf einem mykenischen
Elfenbeinrelief von 1200 v. u. Z. (Abb. 14). Statt der Sphin-
gen mit dem Lowenleib konnen aber auch, wie iiber dem
beriihmten Lowentor von Mykene (Abb. 15), Lowen die
Pliitze an der Sdule einnehmen, wie an der Seite der Grof3en
Gottin selbst.
An der Seite der Herrin der Tiere sind die Lowen ebenso
alt-ehrwiirdig wie die Sphingen: »Und auf Lowen thront sic

Abb. 14 Sphingen flankieren Abb. 15 Lowentor, Mykene
eine Siule, Elfen-
beinrelief, Mykene,
1200 v. u. Z.
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Abb. 16

»Die Goéttin auf ei-
nem Berg«. Siegel-
druck, Kreta, spite
Palastperiode

g

seit Jahrtausenden . . . und sitzt noch als christliche Madonna
auf dem Lowenthron« — den noch die Christen sedes sapien-
tiae nennen: Sitz der Weisheit. >? Flankiert von Lowen, zudem
noch hoch erhoben auf dem heiligen Berg, erscheint die
Gottin auf einem kretischen Siegel; hinter sich ein mit Stier-
hornern bekrontes Gebéude, vor, upter sich einen salutieren-
den Jiingling — wenn es einer ist (Abb. 16; s. a. Abb. 4-7).*

Aber noch einmal zuriick zur Beziehung zwischen Frauen und
dem Bauwesen der Vorzeit. Neumann beschreibt, wie eine
Stadtgriindung urspriinglich mit der Umkreisung beginnt, als
>Beschworung des groBen Runden« (— wie ja auch alle friihe-
sten Bauten runde Grundrisse aufweisen); und wie noch lange
spater die Mauerkronen der Gottinnen und die weiblichen

* Mich stort, da immer so selbstverstandlich von einem Jiingling

gesprochen wird, wo das Indiz fiir die Méannlichkeit, der Lenden-
schurz, auf Kreta aber auch von Frauen/Médchen bei den Stier-
spielen getragen wurde, und die Geschlechter nur in der Wandma-
lerei unterschieden werden konnen, ndmlich an der Hautfarbe.
(Abbildungen im Ausgrabungsbericht von Evans.) Aber es tau-
chen tatséchlich in der kretisch-mykenischen Kunst (junge!) Méan-
ner in geringer Zahl auf. Sie sprechen dafiir, daB8 in dieser mit
Sicherheit noch gynaikokratischen Gesellschaft das >ménnliche
Element< immerhin schon bildwiirdig geworden ist und in dienen-
der Position sich bereits einen Platz innerhalb bestimmter Berei-
che erobert hat.
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‘Bezeichnungen aller Stddte von den umfassenden Funktionen
von Frauen und aus ihrer materiell-praktischen Rolle im Bau-
und Siedlungswesen herriihren. Und deshalb gelangen auch,
als pars pro toto, alle die genannten Bauteile auf den Ehren-
platz zwischen die Sphingen und die Lowen.

Von den bisher besprochenen Bildern und Symbolen, sofern
sie im zweiten vorchristlichen Jahrtausend entstanden sind, ist
mit groBer Sicherheit anzunehmen, daf sie nicht nur in Frau-
enkopfen entstanden, sondern auch von Frauenhédnden gefer-
tigt wurden; und was sie uns zeigen, das sind, in den wichtig-
sten Sphiren des Lebens, Frauen unter sich —, in einer ge-
schlossenen Gesellschaft, an deren Tiiren die Sphingen wa-
chen. Weit und breit kein Mann in Sicht mit Namen Odipus.

3. Ihre Spirale ist eine Brust, Madame!
Der Sphinxforscher Demisch zweifelt iibrigens am weiblichen
Geschlecht der kretisch-mykenischen Sphingen, und die Spi-
rale auf ihrer Brust erinnert ihn gar an Sonnensymbole
(Abb. 3, 10 u. 14).
»GewiB trdgt das wellenformige Lineament am Kopfputz
dazu bei, daB die kretisch-mykenische Sphinx geschmeidi-
ger und bewegter wirkt als ihre dgyptischen und vorderasia-
tischen Verwandten, und daB sie als weiblich gilt, auch wenn
das oft gar nicht sicher ist.«3*
Da muB ich mich also noch kurz daranmachen, diesen Sphin-
gen ihr weibliches Geschlecht zu >rettens, sonst stimmt nachher
meine ganze These nicht, und Séulen und Pfeiler wéren doch
wieder nichts anderes als Phallussymbole?
Aus der Vielzahl der moglichen Bilder hier nur eines zur
Ableitung der Bedeutung der Spirale, die Tonstatuette einer
jungsteinzeitlichen Gottin (oder Frauengestalt) aus Thrakien
(Abb. 17). Neumann hebt hervor, daB sie
»...1in dem ornamental betonten Scham- Dreieck das Sym-
bol der Spirale tragt, deren eines Ende nach oben und deren
anderes sich nach unten einrollt . . . Eine in dieser Weise
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Abb. 17
»Gotting, Ton, Thra-
kien, Neolithikum

dargestellte Gottin ist niemals nur Fruchtbarkeits-, sondern
immer auch Todes- und Totengottin. Sie herrscht als Erd-
Lebensmutter iiber das aus ihr aufsteigend Geborene und
iiber all das, was in sie ein- und zuriicksinkt. Darum tragt
diese — in einem Grab gefundene — thrakische Gottin auf
dem Scho8 die miteinander verbundene auf- und absteigen-
de Spirale als Herrin des Lebens und des Todes.«**
Aber die Spirale bedeutet nicht nur Leben und Tod, sondern
auch die weibliche Brust. GefiBen der Vorzeit, irdenen und
solchen aus Metall, wurde oft die Gestalt von Frauen gegeben,
und auf den zitzenférmigen Vorspriingen der BuckelgefdBe
finden sich Spiralzeichnungen.
»Das heit nicht etwa, daB iiberall, wo an einem Gefal eine
Rundfigur oder eine Spirale sich findet, das Brustmotiv
vorhanden ist, aber es weist darauf hin, daB3 die Halbkugel
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