II Üks kuju – palju nimesid

Paljusid jumalaid ei ole võimalik ilma raidkirjata, mis nende nimele osutaks, identifitseerida, kuna on terve rida jumalaid, kellel on üks ja seesama nimi. Neile on ühine üks põhiline tunnusjoon, mis peegeldub avaldumisvormis. Nii sümboliseerib näiteks jumaluse lõvikuju ohtlikkuse aspekti, pistrikukuju aga taevaga seonduvat. On olemas nii nais- kui ka meessoost lõvijumalusi. Naisjumaluste hulgas on kõige tuntumad Sachmet (Nr. 40) ja Tefnut (Nr. 43). Samuti ka Wadjet(Nr. 41,42), keda on kujutatud kui alam-Egiptuse jumalannat, tavaliselt kui madu. Rahulikku, emaliku lõvikuju aspekti vastupidiselt ohtlikule Sachmetile kehastab kassijumalanna Bastet.

Meessoost lõvijumalused esinevad harvemini. Näiteks võib tuua jumal Mahes’e, Topelt lõvi (Doppellöwe), Ruti (Nr. 44) ja maajumal Aker’i. Ka nemad sümboliseerivad kaitset ja võimu, eelkõige Sfinksi kujul, kes Egiptuses on meessoost. 

Suur hulk jumalaid esineb pistrikena, eelkõige taevajumal Horus (Nr. 22-26), Isise ja Osirise poeg. Egiptuse kuningat peeti Horuse kehastuseks maal, kes Osirise järeltulijana Egiptuse  valitsemise üle oli võtnud. Erinevatest Horusega seotud müütidest arenesid mitmed iseseisvad Horusjumalad, kes esindavad jumalat teatud kindlas rollis ja võivad kõik ka pistrikuna esineda: Haroeris (Horus, Suur), Harendotes (Horus, kes oma isa kaitseb), Harsiese (Horus, Isise poeg), Harsomtus(Horus, kes maid (ülem- ja alam- Egiptust) ühendab) ja Horus kui kultusepaiga valitseja (Edfu, Kom Ombo, Qus, Letopolis) koos vastavate nimetustega. Horuse kõrval esineb veel ka teisi jumalusi, kes pistriku kujul esineda võivad, nagu näiteks Chons, Sokar ja Sopdu (Nr. 27). Õed Isis ja Nephthys nagu ka Hathor esinevad emaste pistrikena.

Järgmine väga laialtlevinud kuju on jumal lapsena. Sellele ilmnemisvormile on iseloomulik suule asetatud sõrm ja nooruse lokk, põimitud pats pea paremal poolel. Sel viisil esineb Horus (Nr. 29-32) oma rollis “Horus, laps” (=Harpokrates), aga ka teised lapsjumalad nagu Chons (Nr.33), Amuni ja Mut’i poeg ja Ihi (Nr. 28), Hathori ja Horuse poeg.

Sama levinud on emakuju: jumalanna, kes oma last süles imetab ja seejuures parema käe rinnale asetab. Väga tuntud on ka Isis’e kujutamine Horus-lapsena (Nr. 36,37) aga ka Hededet (Nr. 38), Mut, Amaunet ja Neith võtavad üle emarolli.

III Üks ülesanne – palju jumalaid

Tüüpiline Egiptuse jumalate tunnusmärk on nende ülesannete mitmekesisus, mille eest neist igaüks vastutav on. Just sel põhjusel on raske määratleda jumala täpset iseloomu. Arvukate jumalate funktsioonid kattuvad, eriti kui kaks jumalust ühes müüdis või ühes kultuse kohas tihedalt üksteisega seotud on. Paljud omadused kehtivad mitmetele jumalatele. Näiteks on Iah kuujumal, aga ka Thoth ja Chons võivad selle rolli üle võtta.

Päikesega on seotud arvukad jumalused. Ühes Egiptuse tekstis, mis on seotud päikesejumalaga, seisab: “(Ta on) Chepri hommikul, Re keskpäeval, Atum õhtul”. Sellega kirjeldatakse päikese käiku: hommikul lendab päikesejumal Chepri’na taevasse. Seejärel rändab taevas oma “Tagesbarke” päevaplaani järgi Re’na. Õhtul saab tast Atum ja ta alustab oma öist reisi läbi allilma, et lõpuks öö lõppedes jälle Chepri’ks saada. Skarabeused on ülestõusmise sümboliks, peale reisi läbi surnute ilma kehastab põrnikas uuestisündinud hommikupäikest. 

Näitusel on näha mõningaid looma-amulette ja väikeseformaadilisi loomade pronkskujusid, mis on kõik päikesejumala ilmumis (kehastumis) vormid: sisalik (Nr. 53) ja madu (Nr. 58) kehastavad jumal  Atumit, Niiluse haug (“Nilhecht”) (Nr. 55) jumalanna Hathor’it ja Skarabāus (Nr. 47-51) jumal Chepri’t. Lisaks kujutab karihiir (nr. 52) jumal Chenti-irti’t (Horus), kes esindab samuti päikesejumalat. 

Lisaks sellele esineb suur hulk teisi jumalaid seostuses päikesejumalaga. Nii on näiteks jumalanna Hathor (nr. 59) “Re silm” päikesejumala tütar. Taevajumal Horuse mõlemad silmad sümboliseerivad päikest ja kuud.

Viljakust sümboliseerivad samuti mitmed jumalad. Osiris (Nr. 62-64) teeb Niiluse üleujutuse valitsejana maa viljakaks. Tema roheline või must värv viitab taimekasvu rohelisele värvile ja must Niiluse mudale, mis võimaldab kasvamist. Ka jäär-jumal Apis (Nr. 65) ja madu-jumalanna Renenutet (Nr. 66) kehastavad looduse viljakust.

Paljudel jumalatel on kaitsefunktsioon. Ninasarvik-jumalanna Thoeris (Nr. 70-73), konn-jumalanna Heket (nr. 74),  kääbusekujuga jumal Bes (Nr. 75-78) ja jumalanna Isis (Nr. 68,69) on spetsiaalselt emaduse ja lapse kaitse eest vastutavad. Seepärast kanti ninasarviku-, konna- ja Bes’i –amulette, et emast ja lapsest õnnetust (v. häda) eemal hoida. Tarkuse jumalana valvab Thoth (Nr. 79,80) õiguse ja korra üle. Ta kontrollib südame kaalutlusi (“Herzenswägung”), mille juures surnu süda peab olema kooskõlas jumaliku maailmakorra, “maat”-iga. “Maat” esineb ka personifitseerituna, jumalannana, kellel on sulg peas või põlvedel (Nr. 81,82) ja hoolitseb nii ise maailmakorra alalhoiu eest.

IV Jumalate perekonnad ja arvusümboolika.

Egiptuse jumalate maailm jaotub erinevateks gruppideks, millede suund on määratud arvusümboolikaga, Egiptuse kultuuri iseloomuliku tunnusmärgiga.

Väikseima grupi moodustab kaksus: kaks poolt, mis moodustavad ühe terviku. See duaalne aspekt peegeldub kõikides Egiptuse alades. Nii koosneb Egiptuse riik ise ülem– ja alam-Egiptusest (Delta). Seepärast kannab Pharao “mõlema maa valitseja” tiitlit ja peas dopeltkrooni: valget ülem-Egiptuse ja punast alam-Egiptuse krooni.

Ka jumalate ilmas moodustuvad paarid, kes esindavad kahte maa (riigi) osa: raisakotkas-jumalanna Nechbet esindab ülem-Egiptust ja madu-jumalanna Uto alam-Egiptust. Paralleelselt esindavad Horus ja Seth mõlema maa (riigi) poole meessoost esindajaid.

Kaksuse esindajad on lisaks ka abielupaarid jumalate seas. Tuntud näide on paar Hathor (Nr. 91-92) ja Horus (Nr. 93). Kreeka-Rooma ajastul kasvab ema ja lapse osatähtsus, näiteks Isis koos Harpokratesega (Nr. 83)

Abielupaaride kaksust täiendab laps. Nii esineb Hathor’i ja Horus’e kõrval nende poeg Ihi (Nr. 94). Nad moodustavad armastatud triaadi vormi, milles peegeldub Egiptuse normaalne perestruktuur. Arv “3” esindab egiptuse mitmust ja tähistab kolme või rohkemat elementi.

Memphises elavad loojajumal Ptah (Nr. 88) ja tema naine lõvijumalanna Sachmet (Nr. 89) koos oma poja Nefertem’iga (Nr. 90) – lapsjumalaga lootoselillel. Suures Karnaki pühakojas valitseb Amun’i (nr. 98), Mut’i (Nr. 100) ja Chons’i (Nr. 101) triaad. Naissoost lapsi esineb oluliselt harvem, üks näide siinkohal on jumalanna Anuket, kärestikujumala Chnum’i tütar ja tema naine Satet Niiluse Elephantine saarel.

Järgmised sümboolsed arvud on neli ja kaheksa. Neli esineb neljas taevakaares ja neljas Horuspojas (Nr. 95), kaheksa eelkõige Hermopolise kaheksasuses. Hermopolisest sai alguse loomismüüt, kus esinevad kaheksa ürgjumalat: nelja meessoost jumaluse juurde ühineb vastavalt igale üks jumalanna, kelle nimi on meessoost jumalanime naissoovorm: Nun ja Naunet ürgvee, Heh ja Hehet lõpmatuse, Keku ja Keket pimeduse ning Amun ja Amaunet varjatuse jaoks. Need neli elementi sümboliseerivad Egiptuse ürgseisundit enne loomist, mille läbi korrastatakse kaos ja tekib “Maat”, jumalik maailmakorraldus.

Hulk jumalaid koondatakse mõiste “üheksasus” alla. Üheksa on kolme mitmekordsus, mitmus ja võib seega ka rohkem kui üheksat elementi sisaldada. Nii tekib heliopolitaaniline üheksasus 9-st, thebaaniline üheksasus aga 15-st jumalusest.

V Preestrid ja templid

Arvukad reljeefid Egiptuse templite seintel vahendavad pildis ja tekstis elavat ettekujutust jumaluste auks toimuvatest kultuslikest sündmuseist. Igas templis viisid preestrid läbi “igapäevast rituaali” jumala auks: tema kultuspilt kaetakse riietega ja võetakse riided ära, võitakse kallite essentsidega, ehitakse, hoolitsetakse toitude ja jookide eest ja lõpuks rõõmustatakse muusika, tantsu ja hümnidega.

Templi seintel kirjeldatakse üksikasjalikult seda igapäevast rituaali teiste arvukate stseenide kõrval, mis kultuslikke sündmusi nagu näiteks templirajamisrituaale ja kuninga ohvreid jumalusele kirjeldavad. Ka suurtel pidupäevadel toimuvad protsessioonid on detailitruult kivisse raiutud. Rongkäikude kulg peegeldub ka estraadikunstis ("Kleinkunst"): nagu ohvrikandja (Nr. 131,132), kultusesemed (Nr. 1, 43, 121, 133) ja kultusnõud (Nr. 12, 114, 137-142).

Karnakis tähistati ohvripidu, mis kestis 11 kuni 27 päeva. Jumal Amun kolis seejuures oma Karnaki templist lähedal asuvasse Luxor’i templisse, kus ta aega veetis ja lõpuks oma templisse Niilusel tagasi pöördus. Suur inimhulk, tantsijad, muusikud ja loomulikult preesterkond saatsid teda sellel reisil.

“Toredal Wüstentali peol” lahkub Amun oma templist preestrite poolt kantavas jumalatepaadis, ületab Niiluse ja jõuab theeba Läänekaldale, matmispaika, niinimetatud Kuningate Orgu. Sealt jätkub rongkäik Deir el- Bahari templisse. Rahvas saadab Amuni, et surnutele nende haudades ohvreid viia.

Preesterkond organiseeris neljaks kuni viieks niinimetatud üksuseks (“Phyle”), salkadeks, mis kuuajalise vaheldumisega preestriteenistust läbi viisid. Ainult ülempreester, Sem-preester, kes kandis erilise tunnusmärgina pantrinahka, oli alaliselt templiteenistuses tegev. Preesterkonna hulgas oli kolm põhigruppi. Alumise astme moodustasid Wab-preestrid (egipt. “Wab” tähistab “puhast”), järgnesid “jumala isad” ja lõpuks ülemisel astmel “jumala teenijad”.

Preestrite välimusele (Nr. 128, 134-136) olid iseloomulikud eelkõige antiikne riietus ja kiilaks pöetud pea. Range puhtuseseaduse alusel raseerisid nad end üle kogu keha ja ei kandnud villast riietust.

Naissoost preestreid (Nr. 129, 130) esines harvem, nad teenisid eelkõige muusikute ja lauljatena jumalannasid. Aga esineb ka naissoost Wab-preestreid ja jumalateenijannasid, kes viisid läbi igakuist teenistust ja olid ühinenud üksustega (“Phyle”).

Preestrite kõrval kuulusid templi koosseisu ka arvukad valitsusametnikud ja käsitöölised. Iga pühamu oli samas ka igati iseseisev majandusüksus varahoone, töökodade ja väljaarendatud maa-aladega, mis teenisid ohvriandide saamise eesmärki ja millest preestrid oma sissetulekuid said. Kui ohver oli toodud, jaotati annid vastavalt templi teenistujate astmele. Kullasseppade, kiviraidurite (kujurite), maalrite, joonistajate ja nahatööliste kõrval leidsid pühakoja hästi organiseeritud ettevõttes tööd ka viinamarjakasvatajad (veinitegijad), talupojad, põllutöölised, karjused, õllepruulijad, lihunikud, haldurid (valitsejad) ja kirjutajad.

VI Kuningas ja kultus (kummardamine)

Vaarao mängis Egiptuse religioonis keskset rolli. Tema lisanimed, nagu näiteks “Täiuslik Jumal”, “Suur Jumal”, “Re Poeg” ja “Universumi Valitseja” täpsustavad aga, et ta oli juba oma eluajal lähedastes seostes jumalateilmaga. Ta on Isise ja Osirise poeg ja valitseb seega Horus’ena Egiptuse Riiki. Peale tema surma saab ta ise Osiriseks ja valitseb allilma. Siiski jääb vaarao oma eluajal rahva kujutluses inimeseks. Alles peale surma naudib vaarao surnute templites ja päikese pühamutes jumalikku austust.

Traditsiooni kohaselt võis ainult poeg oma isale Egiptuse troonil järgneda. Tegelikkuses aga ei olnud see sageli nii, nii et järeltulija tunnistati sünnilegendi väljamõtlemise läbi õiguspäraseks pojaks ja oma eelkäija pärijaks.

Egiptuse ettekujutuse kohaselt langes riik vaarao surma järel iga kord kaosesse, mis enne maailma loomist valitsenud oli. Nii oli uue kuninga ülesandeks oma troonile asumisega loomisprotsessi rituaalselt korrata ja seega taastada “Maat”, jumalik maailmakord.

Kuninga kohustuste hulka kuulusid ka “vaenlaste tapmine” Egiptuse kaitseks. Suurtel templiväravatel, pylonitel, on tihti näha kuninga monumentaalset kirjutamist, kus suurt hulka vaenlasi juuksetutist kinni hoiab ja nuia tõstab, et neid maha lüüa. Samuti oli ta viljakuse tagajaks. Tema kohustuste hulka kuulus rahva 

toitmine.

Arvukatel templi reljeefidel kajastuvad edasised tähtsad kuninga ülesanded: jumalatele ja esivanematele ohvrite toomine. Pildid (kujutised) näitavad teda ühe või mitmete jumaluste ees erinevate ohvriandidega: söögid, joogid, lilled, ehted, riided, viiruk, mürr, võidmisõli, jne. Samuti kuulub vaarao kohustuste hulka templi ehitamine, laiendamine ja jumalate austamiseks mõeldud kujude tellimine.

Peale 30-aastast valitsusaega (=üks põlvkond) tähistati Sed-pidu, troonile asumise kordust, et kuninga jõudused uuendada. Tähtsad eksponaadid kuningavõimu teema kohta on (Nr. 123, 127, 143.)

VII Amuletid

Amuletid olid Egiptuses väga armastatud. Neil oli kaitsefunktsioon, nad pidid kandjast häda (õnnetust) eemal hoidma (apotroopilised amuletid) ning jõudu ja õnne andma. Materjal, värv ja vorm olid suure tähtsusega. Erinevatel materjalidel, nagu näiteks fajanss, kuld, pronks, kivi ja klaas olid erinev mõju, ka värvid omasid maagilisi jõudusid. Enne kasutamist öeldi teatud lause, et see amuleti jõude avada saaks.

Nii elavad kui ka surnud kandsid amulette, kas keti otsas või rinnaehte osana. Muumiatel olid amuletid muumiasidemete vahel. Amuletid võivad esineda erinevates vormides. Deemonid pidid eelkõige pakkuma kaitset õnnetuse (häda) eest, samal ajal kui väikese-formaadilised jumalate pildid kandjale pisut jumala jõust edasi andma pidid. Ka loomakujulisi jumalaid võib amuletivormis leida (Nt. Nr. 2, 6, 23-26, 44, 55, 69). Näitusel võib näha arvukaid näiteid, kus kõigil on näha silmus või puurauk nööri või keti läbitõmbamiseks (Nt. Nr. 5, 21, 58, 59).

Üksikud kehaosad nagu käelabad, käsivarred, jalad, südamed ja pead olid samuti armastatud amuletid. Eriti tuntud on niinimetatud Udjati silm ( “Udjat” tähendab “terve, vigastamata”), stiliseeritud silm, mis pidi hoidma eemal kurja ja kandjale tervist tooma.

Kroonide ja muude valitsusmärkide kõrval, mis eelkõige võimu sümboliseerivad, esineb amulettidel ka hieroglüüfe. Nii näiteks elu märk “Anch”, mida ka veel tänapäeval sageli kantakse, Djed-piilar, mis kestvust ja vastupidavust andma pidi ja nimering kui "kartušš” (?!), mis vaaraode nimesid ümbritseb ja seeläbi esile tõstab ja kaitseb. Ka põllumajanduses kasutatavad tööriistad, nagu kirka (kõblas), mis samaaegselt kujutab “armastama” hieroglüüfi, esinevad miniatuurformaadis.

“Skarabeus” on ilmselt kõige tuntuim vorm. Jumal Chepri’na esindab ta hommikust päikesejumalat. Peale öist reisi läbi allilma lendab ta hommikul põrnika kujul taevasse. Seepärast on “Skarabeused” tagasipöördumise sümboliks, mis seletab nende tohutut populaarsust ja levikut. “Skarabeuseid” kasutati ka pitsatitena. Tähtsate sündmuste puhul anti (jaotati) neid kui meeneid ja nende alumisel poolel oli kiri, mis tähistas sündmust.

Süda – “skarabeused” jäljendasid surnu südant ja asetsesid tegeliku südame kohal. Nende ülesandeks oli surnu toetamine “südameläbikatsumisel”, kus süda pidi olema tasakaalus “Maat”-iga, jumaliku maailmakorraga. Seepärast lausuti süda-“skarabeustele” sõnu peale, mis pidid takistama, et surnu süda “läbikatsumisel” tolle vastu kõneleks.

VIII Kultusesemed

Näitusel on näha mõningaid kultusesemeid, mida kasutati templirituaalidel ja rongkäikudel (protsessioonidel) Tegu on anumatega (Nr. 137-142), muusikainstrumentide ja ehetega. Paljudel juhtudel kuulusid esemed kindla jumala kummardamise juurde. Nad võivad aga ka selle jumaluse avaldumisvormi kujutada.

“Sistrum” on täristamisinstrument, mida kasutati eelkõige Hathori kummardamise juures. Eksisteerib kaks vormi. “Naos-sistrum” (Nr. 91, 121), metallist, fajansist või kivist, mis koosneb Hathori peakujulisest käepidemest ja “Naosest” (“väike kapelle”), mis moodustab ülemise ääre. See kombinatsioon (Hathori pea ja Naos) esineb ka niinimetatud Hathori kapiteelide Denderas oleva Hathori pühakoja sammaste juures. Kaar-sistrum koosneb lihtsast, osalt kujundlikult mitmete lahtiste rist-varbadega kaunistatud metallkaarest ja käepidemest.

Kreeka-rooma ajastul kanti sistrum Hathori kummardamiselt Isise kummardamisele üle ja seda   on näha eelkõige Egiptusest väljaspool asuvatel loendamatutel Isise kujutistel. “Menit” (Nr. 1, 43) on kaelaehe, mis koosneb kahest osast: pärlikeedest tehtud paelast ja teatud liiki aasaga kinnitusosast. Naised kandsid seda käes kui kultusehet. Nagu Sistrum nii on ka Manit tihedas seoses Hathori kummardamisega. Mõlemad on jumalanna avaldumisvormid ja omavad arvukaid sümboolseid funktsioone 

(nt. kaitse, viljakus). Naispreestrid kandsid neid protsessioonidel ja kasutasid neid muusikainstrumentidena (kõristid või täristid). Nii esinevad mõlemad kultusesemed Hathori rahustamise rituaalide juures ka lapsjumalate Ihi ja Chons’i käes.

“Situla” (Nr. 12), ämbritaoline puust või metallist anum, kaunistati sageli sisselõigatud või kraabitud piltidega, mis kujutasid ohvristseene. Tema eesmärgiks oli vedelike (nt. vein, vesi, piim) transportimine ja teda kasutati Egiptuses eriti (“Libationsopfer”) joogiohvri toomisel.

Selle rituaali juures valati inimene või ohvrikauss (Nr. 133) üle teatud vedelikuga, puhastamise ja samaaegse elu uuendamise eesmärgil. Eriti stseenide puhul, mis näitavad piimaohvri toomist, võib “Situlat” väga sageli kohata.

Kreeka-rooma ajajärgul esineb “Situla” “Sistrumi” kõrval jumalanna Isise ja tema teenijannade peamise atribuudina.

IX Panteistlikud jumalad

Kui kaks või rohkem jumalust omavahel väga tihedasse ühendusse astuvad ja teise jumaluse ülesanded ja avaldumisvormid üle võtavad (Synkretismus), tekivad kombineeritud nimedega jumalad nagu Amun-Re või Hathor-Tefnut. See ühendus võib ilmneda nii kohakultuses kui ka teatud müüdis. Tekkinud uuel jumalusel on nüüd mõlema jumala iseloomujooned ja jõud.

Populaarsed hauapanused olid niinimetatud Ptah-Sokar-Osiris-statuetid (väikesed raidkujud) (Nr. 177), mis kombineerivad kolme jumala avaldumisvorme: Osirise muumiakuju (allilma jumal), Sokari pistrikupea (maajumal) ning Ptah-Tateneni (loomisjumal) jäärasarvedega sulekrooni ja päikeseketast. Loodeti, et need figuurid, mis kõigi kolme jumaluse ühendatud jõude sisaldavad, surnut toetavad. Lisaks hoiti statueti sees olevas tühimikus sageli ütlusi surnute raamatust või muumiakuju (figuuri), mis surnu siinpoolsele elule pidid vihjama.

Üks tähtsamatest jumalaühendustest on triaad Amun-Re-Ptah (Nr. 118), mis Egiptuses Uuest Riigist alates olulist rolli mängis. Kolm jumalat esindavad maa tähtsamaid religioosseid keskusi, Theebat, Heliopolist ja Memphist. Kolme jumala ühenduse läbi Amun-Re-Ptah’iks loodi tihe side erinevate kultusepaikade ja nende müütide vahel.

Hilisemast ajast on leitud panteistlikest jumalustest amulette ja väikseid pronkskujusid (Nr. 119), mis ühendavad oma kujus palju loomi ja seega ka palju jumalaid. See sümboliseerib nende jumaluste kõikvõimsust ja võimalikult kõike hõlmavat kaitset.

Populaarsed olid niinimetatud “Patāken” (Nr. 118, 120), kääbuskasvulised kujud, mis esinesid sarnaselt jumal Bes’ile (Nr. 75-78) ühenduses looma- või inimesekujuliste jumalustega. Neid kasutati sageli amuletina, mille kaudu kandja ühendatud jumalustelt kaitset ja jõudu saama pidi.
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