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EINLEITUNG

Vor allen andern Lebewesen auf der Erde ist die Schlange
durch ihre Gestalt und ihr Verhalten zur Umwelt zu einem aufler-
gewohnlichen und sagenumwobenen Tiere geworden. Die seltsame
Fortbewegung, das flinke Spiel der Zunge, das Abstreifen der Ober-
haut, die Giftigkeit, Schnelligkeit oder Riesenkraft, die Aehnlichkeit
mit dem Phallus und ihre lidlosen Augen, mit denen sie imstande
sein soll, eine Beute zu hypnotisieren, und nicht zuletzt die Phan-
tasie der Menschen haben zu dieser Sonderstellung im Tierreiche
beigetragen. Und aus harmlosen und gefihrlichen Schlangen wur-
den unheimliche, mit tibernatiirlichen Kréften begabte Geschopfe.

Der Verfasser hat sich selbst wihrend mancher Jahre mit
Schlangen beschiftigt. Zur vorliegenden Arbeit aber bewog ihn die
Lektiire von «Schlange, Phallus und Feuer in der Mythologie
Australiens und Melanesiens» (SPEISER 1927).

Auf Grund von Beobachtungen an lebenden Schlangen ist hier
versucht worden, ihre Stellung in Mythologie, Kult und Magie der
Melanesier auch von der biologischen Seite her zu deuten, da nur
dies die Moglichkeit zur Losung mancher Fragen bietet. Im Laufe
der vorliegenden Untersuchungen hat sich denn auch die Frucht-
barkeit dieser Betrachtungsweise bestitigt. Das biologische Stu-
dium eines Mythentieres ist fiir die Klirung seiner religiosen Be-
deutung hochst forderlich. Aus diesem Grunde sollten die Feld-
forscher immer darauf bedacht sein, die wissenschaftlichen und
eingeborenen Namen der Tiere festzustellen. Da dies selten ge-
schehen ist und unsere Kenntnisse der biologischen Sonderheiten
zum Teil noch ganz unzureichend sind, konnte sehr oft gar keine
Erklirung fir ein religioses Phénomen gefunden werden. Als
sicher hat sich immerhin herausgestellt, daf die Mythen keines-
wegs einer biologischen Wurzel entbehren, und es konnten darum
oft recht einfache Losungen seltsamer Anschauungen gefunden
werden, die dem zoologisch ungeschulten Ethnologen fernestehen.

Die Arbeit behandelt vorwiegend die melanesisch sprechenden
Stimme Nord- und Ost-Neuguineas und Inselmelanesiens. Verein-
zelt wurden auch Papua-Stimme zu Vergleichen herangezogen.
Diese Beschrinkung ist durch den Krieg bedingt, da nur die in
der Schweiz vorhandene Literatur zu erfassen war.
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Ueber die Schlange in Indonesien ist schon geschrieben worden
von PLEYTE (1894); die Arbeit ist jedoch veraltet. Eine andere Stu-
die jlingsten Datums von LOMMEL (1939) bietet sehr viel Anregung,
doch ist sie in erster Linie kunsthistorisch orientiert. Immer noch
fehlt die Bearbeitung des mikronesischen und polynesischen Teiles
der pazifischen Inselwelt.

Dieser Einleitung folgen zwei kurze orientierende Abschnitte
tiber die Schlangenfauna und die Rassen der Eingeborenen.

Der erste Teil der Arbeit umfat das Sagengut, die mythischen
Vorstellungen; im zweiten Teil kommt das Verhiltnis der Men-
schen zum Tier zur Sprache und damit auch die Magie, der Kult
mit den Kultsagen und die Bedeutung der Schlange in der Kunst.



Die Schlangenfauna

Es handelt sich nicht darum, hier eine liickenlose Zusammen-
stellung aller vorkommenden Schlangenarten zu geben. Dies wire
nach dem Stande der herpetologischen Erforschung auch nicht
moglich. Vielmehr sollen einige prinzipielle Fragen erortert werden.

Aus der einschligigen Literatur ist leicht ersichtlich, daB auf
diesen tropischen Archipelen viel mehr Schlangen leben als in
unsern mitteleuropiischen Gegenden . Man macht zugleich auch
die Entdeckung, daf} dieser Reichtum an Schlangen und auch deren
Grofle bestindig abnehmen, wenn man von Neuguinea aus dem
melanesischen Inselbogen bis nach Neukaledonien folgt. Dort gibt
es, wie ROUX nachweisen konnte, iiberhaupt keine Landschlan-
gen *. Wir erfahren auch, daB} eine eigentliche Schlangengefahr fiir
die Eingeborenen nicht besteht, daf3 aber Haifische, Krokodile und
giftige Skolopender das menschliche Leben mehr gefihrden als
die dort vorkommenden Gift- und Riesenschlangen ®. DE Roo1s gibt
allein fiir Neuguinea die stattliche Zahl von 10 Riesenschlangen
(Boidae) und 39 Giftschlangen an. Davon sind 6 opisthoglyphe,
16 proteroglyphe und 17 Arten Seeschlangen (Hydrophiinae)*.

Auf den iibrigen Inseln leben relativ wenige Riesenschlangen-
arten. Wiahrend Python amethystinus in Melanesien von Neuguinea
an bis in die Salomonen verbreitet ist, Chondropython viridis auf
Neuguinea und Neubritannien, Nardoana boa auch auf Neuirland
vorkommt, sind 4 Arten der Gattung Enygrus iiber alle Inseln, ein-
schlieBlich der Loyalty-Gruppe, verteilt. Enygrus bibroni und Eny-
grus australis sind am weitesten verbreitet°>. Die groften Exem-
plare iiberschreiten eine Lange von 3% Meter wohl nie °.

Die giftigen Landschlangen, iiber deren Giftwirkung keine An-
gaben gemacht werden konnen, sind nur auf wenige Inseln verteilt.
HEDIGER gibt fiir Neubritannien und Neuirland nur Pseudelaps

! Dahl in Werner 1900, 8.

* Roux 1913 a, 135 ff., 140.

% Nach miindlicher Mitteilung von Herrn Prof. H. Hediger, Basel; siehe
auch Speiser 1927, 220,

% de Rooij 1917, 312 ff.

° Hediger 1933, 25; 1934, 564; Boulenger 1888, 88 ff.; 1893; Barbour 1921,
91 ff.; Roux 1913 a, 135 ff. und 1913 b.

8 Siehe unten S. 82,
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miilleri und Boiga irregularis an; die letztere belegt er auch fiir
die Admiralitiitsinseln und die Salomonen. BOULENGER und BAR-
BOUR fanden auf den Salomonen 3 Arten der sehr giftigen Deni-
sonia. Auf allen weiter siidlich gelegenen Inseln sind nach der Lite-
ratur keine Giftschlangen vorhanden.

Dagegen leben an allen Kiisten giftige Seeschlangen, vornehm-
lich der Gattungen Hydrophis, Laticauda und Pelamis 7. Allein vier
Arten wurden an der Kiiste der sonst schlangenfreien Insel Neu-
kaledonien, von wo auch ein einziger Todesfall gemeldet worden
ist, gefangen °.

Die seefahrenden Eingeborenen kennen diese meist nicht bissi-
gen Tiere sehr wohl; Seeschlangen kommen auch in den Sagen vor.

Wenn auch auBer Neukaledonien einzelne kleine Eilande frei
von Landschlangen sind, so stimmt dies nur fiir den Europier.
Denn der Melanesier zihlt — von systematischen Kenntnissen
unbeschwert — auch alle Schleichen, Wiirmer, Aale und andere
schlangenartige I'ische zu den Schlangen. Wahrscheinlich haben
die in ganz Melanesien (ohne Neukaledonien) vorkommenden
Blindschlangen (Typhlopidae) nicht wenig dazu beigetragen, da
sie bei oberflichlicher Betrachtung leicht mit Wiirmern verwech-
selt werden konnen.

Es gibt also in Melanesien eigentlich iiberall «Schlangen».

Die Eingeborenen

Die Analyse der komplizierten rassischen Verhiltnisse der Be-
volkerung Melanesiens ist bis heute noch nicht gegliickt. Wenn
man im Hinblick auf die sprachlichen Unterschiede nur «Papua»
und «Melanesier» auseinanderhilt, oder wie es in bezug auf mor-
phologische Merkmale vON EICKSTEDT ' vorschligt, die alteren
«breitnasigen» Palaemelanesiden von den jiingeren «schmalnasi-
gen» Neomelanesiden trennt, macht man sehr bald die Erfahrung,
daB eine solche Zweiteilung in keiner Weise befriedigt. Wir halten
uns darum im folgenden an die Ausfiihrungen von SPEISER *:

Als grundlegendes Rassenelement sind die Palaemelanesiden
tiber ganz Melanesien verstreut. Dies sind z. B. die Ussiai auf den
Admiralitatsinseln, die Bewohner des mittleren und ostlichen Neu-
irland, die Baining und die Bergbewohner der 6stlichen Salomo-
nen; die Neukaledonier vertreten sie sehr rein. In Siid-Neuguinea

7 Smith 1926 vgl. die Listen der oben zitierten Autoren.
8 Dahl in Brehms Tierleben 1913V, 471.
1 yvon Eickstedt 1934, 652 ff.

? Speiser 1938, 465 ff.



entstanden durch Mischung von Australiden und Palaemelanesi-
den die ebenfalls palaeolithischen, hochstens neolithischen Neo-
melanesiden. Dann wanderten die neolithischen Walzenbeilleute —
wahrscheinlich die Buka — mit Wulstkeramik und Plankenboot
ein und brachten die bis dahin nur auf Neuguinea lebenden Palae-
und Neomelanesiden in Bewegung.

Sprachlich und rassisch sehr wenig von ihnen beeinfluflt, aber
neolithisiert, wanderten nun Palaemelaneside mit dem neuen Plan-
kenboot in Inselmelanesien ein; auch die Buka gelangten ohne
wesentliche rassische Beeinflussung nach den westlichen Salomo-
nen, dem Zentrum ihrer heutigen Verbreitung. Sehr rein sind sie
auf Nissan, Buka und Bougainville; als starkes Mischungselement
der Ussiai und der Manus kommen sie auf den Admiralititsinseln
vor, aber auch auf Neuhannover und im mittleren und 6stlichen
Neuirland sind sie vertreten.

Verschieden starke Mischung der Buka mit den Palaemelanesi-
den lie} die Melanesier entstehen. Diese wurden spéter u.a. auf San
Cristoval, den Banks-Inseln und den nordoéstlichen Neuen Hebri-
den durch die Megalithleute aufgehellt. Verschiedene jungmalay-
ische Strome machen sich besonders am Osthorn Neuguineas, auf
den Admiralititsinseln und im noérdlichen Neuirland bemerkbar.
Es scheint, daf} die Polynesier, im Gegensatz zu ihnen, rassisch und
kulturell nur wenige Spuren in Melanesien hinterlassen haben.

Der Einfachheit wegen werden in der vorliegenden Arbeit auch
allgemeinere Bezeichnungen, wie «vor-austronesisch» und «austro-
nesisch», verwendet, um neben den Australiern die Gesamtheit der
papuanisch sprechenden Stimme, also der Papua Neuguineas,
der Baining und anderer Palaemelanesiden, von den eigentlichen
Austronesiern, also den Indonesiern, Melanesiern, Mikronesiern
und Polynesiern, zu unterscheiden.






ERSTER TEIL

Das mythische Bild der Schlange

A. Abstammung der Schlange

Nur eine kleine Anzahl von Mythen befaft sich mit der Ent-
stehung der Schlange selbst. Im Morehead-Distrikt in Siid-Neu-
guinea soll sie aus Palmblittern entstanden sein *; der Aal dagegen
auf Aurora in den Neuen Hebriden aus Pandanus ®. Das Fleisch
dieses Tieres verwandelte die Manner, die es verzehrten, ebenfalls
in Aale. Auf San Cristoval wiederum soll sich eine Schlange aus
den Eingeweiden eines Schweines gebildet haben °.

Bei den Kiistenleuten in Siid-Neubritannien gelten auch Moskito-
larven als winzige Schlangen, die direkt aus dem stagnierenden
Wasser hervorgehen, wihrend alle groflen Schlangen aus nassen
Steinen in Hohlen herauswachsen sollen ®. Diese letztere Auffas-
sung findet man auch im Glauben der Kai am Sattelberg °. An der
Kiiste der Gazelle-Halbinsel wird erzéhlt, dal sich eine Schlange
aus Bananenmark, das man, mit Kalk vermischt, zum Anstrich eines
Totenkanus gebraucht hatte, gebildet habe °. Hier darf man zwei-
fellos an ein Seelentier denken.

Zwei Belege stammen von der groflen Admiralititsinsel: Die
Miatankol erzihlen, eine Schlange und ein Mensch seien die Kin-
der einer Schildkriote gewesen ”. Nach einer Sage der Manus sind
Eier aus dem Blute einer am Finger verwundeten Frau entstanden,
und daraus wiederum krochen eine Schlange und ein Seeadler her-
vor °. Da diese Schlange ihre Beute immer allein auffraf, ist sie
vom Adler in viele Stiicke zerhackt worden; diese Stiicke verwan-
delten sich in Fische oder Schlangen, je nachdem sie ins Wasser
oder aufs Land fielen. Aehnliches geschah auch in Buin, nur mit
dem Unterschied, da dort Fische und Aale entstanden °.

1 Williams 1929, 396.

* Codrington 1891, 396.

3 Fox 1924, 90.

* Nach miindlicher Mitteilung von Herrn Prof. H. Hediger, Basel.
5 Neuhauf III, 1911, 160.

% Meier 1908 a, 1010.

7 Meier 1907 b, 934.

8 ib. 659.

® Wheeler 1926, 38.



In Sagen von der Nord- ** und der Siidkiiste ** des Osthorns von
Neuguinea, von den Shortland-Inseln ** und Malaita ** zeugten Men-
schen schlangengestaltige Kinder.

Dies sind die einzigen Sagen dieser Art. Die Eingeborenen er-
kliren also die Entstehung der Schlange natiirlich und mythisch.
Im ersten Falle ergeben ungeniigende Beobachtungen falsche IFol-
gerungen; im zweiten Teil erscheinen Schlangen als ddmonische,
dem Menschen irgendwie gleichartige Wesen. Die schlangengestal-
tigen Kinder gehen wohl auf die Vorstellung der Seelenschlangen
und der Ahnen in Schlangengestalt zuriick; sie beruhen wahr-
scheinlich auf den Sagen, in denen Schlangen Menschen zeugten
und die Welt erschufen. Damit ist aber die groBle Seltenheit der
Abstammungssagen der Schlange noch nicht erklirt. |

B. Die Schlange als Totem

Kein zweiter Begriff der Ethnologie ist wohl so verschiedenen
Auffassungen unterworfen wie der des Totemismus. Wir schlagen
deshalb einen Mittelweg ein und definieren das Totem als Gattung
von Wesen (hauptsichlich Tiere und Pflanzen), die einer Men-
schengruppe oder einem einzelnen heilig sind, weil sie bzw. er sich
mit diesen Wesen eng verwandt fiihlt, von ihnen abzustammen
glaubt und darum auch auf deren T6tung und Genuf} verzichtet .

Leider ist es unmoglich, alle Belege des Schlangentotemismus
darauf zu priifen, ob sie unserer Definition Geniige leisten. Trotz-
dem gibt dieser kurze Abschnitt ein Bild seiner Verbreitung und
Bedeutung in Melanesien.

Auf Neuguinea ist die Schlange sowohl bei den Papua als auch
bei den Melanesiern als Totem zu finden. Nur ganz selten kennen
wir die zoologischen Namen der in Frage kommenden Arten. Bei
den Bukaua am Huongolf soll es ein triges, harmloses Tier sein,
das die Eingeborenen moamoi nennen ®. Die siidlichen Massim
haben vier miteinander verbundene Totem, nimlich Vogel, Pflanze,

10 Ker 1910, 116 ff.

11 Seligmann 1910, 397.

12 Wheeler 1926, 13 f.

13 Fox 1924, 93 ff.

1 Siehe Thurnwald 1929 inn RV XIII, 346 ff.; auch Clemen, Lehmann u. a,
ebenda.

? Wirz 1922 (Marind-anim); Landtmann 1917 (Kiwai-Papua); Neuhauf III,
1911, 428 f. (Bukaua). Lehner berichtet an dieser Stelle auch iiber das mit dem
Totem nahe verwandte, oft auch identische Losungswort oder Wahrzeichen
jeder Dorfsippe. Auf den Tami-Inseln soll die Schlange ein Familienzeichen
sein.
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Fisch und Schlange, wobei die letztere nicht immer von derselben
Wichtigkeit ist wie die iibrigen Wesen °.

Auch im d’Entrecasteaux-Archipel ist die Schlange ein Totem *;
ebenso in den Louisiaden, wo sie allerdings manchmal von der
Eidechse verdringt wird °. Auf Rossel-Island geniefit die Totem-
Schlange eine ganz hervorragende Stellung. Stirbt einer, der sein
Totem verzehrte, so biifit er fiir diese Beleidigung einer «Gottheit»
mit seinem Tode. Darum werden diese Tiere dort sogar von den Mit-
gliedern der andern Klane respektiert ®. Auf den Trobriand-Inseln
finden sich zahlreiche geschnitzte Schlangenfiguren; SELIGMANN
schloB deshalb, da3 das Tier einst eine wichtigere Rolle spielte und
frither vielleicht ein Totem war. Zu dieser Annahme bewogen ihn
wohl die totemistischen Verhiltnisse auf der Marshall-Bennett-
Gruppe. Denn dort gibt es Méinner, die zwar nicht einmal mehr den
Namen ihrer Totemschlange wissen, aber glauben, daf} die Schlange
einst ihr Totem war. Einer erzihlte sogar, er kenne sein Totem
nicht mehr, weil er beim Tode seines Onkels miitterlicherseits noch
sehr jung gewesen wére ".

Wihrend die Schlange als Totem auf den Admiralitits-Inseln
fehlt, kommt sie nach KrROLL auf Neubritannien und nach BUHLER
auf Neuirland und den Tabar-Inseln vor. Hier sind Vogel die
Haupttotem. Diese werden aber nicht besonders verehrt, sondern
zum Teil sogar ungestraft getotet und verzehrt; frither aber spiel-
ten sie eine gréBere Rolle °.

Die Untergruppen eines jeden Vogelklans werden nach Schlan-
gen oder Haifischen benannt, und zwar, wie BUHLER betont, «nach
ganz bestimmten, mit besonderen Namen bezeichneten und an
einem ganz bestimmten Orte wohnenden Tieren, wihrend die
Vogelklans die ganze Spezies und nicht einen einzigen Vertreter
derselben als Totem besitzen». Nach einer Ueberlieferung sollen
die Menschen von diesen mdselai oder madasili genannten Unter-
totem abstammen und nach dem Tode zu solchen werden. BUHLER
weist darum auch auf die Moéglichkeit hin, daB diese Totemtiere
vielleicht auf die Vorstellung der tiergestaltigen Hauchseele des
Menschen zuriickzufiihren seien °. An den Wohnorten der Totem-
tiere sollen auch die «Doppelginger» der Menschen leben, die uns

* Seligmann 1910, 9, 12, 441, 447 ff. Dies ist nach Schmidt und Koppers
III, 1924, 227 Gliedtotemismus (<linked totems»).

* Jenmess u. Ballantyne 1920, 213.

% Seligmann 1910, 736.

% Armstrong 1928, 38, 129 f.

7 Seligmann. 1910, 682 ff.

® Kroll 1938, 376: Willaumez-Halbinsel (ZE LXX); Biihler 1933, 18 ff.

9 Siehe unten S.28f.



an das Tamaniu-Verhiiltnis der Eingeborenen der Banks-Inseln er-
innern *°,

In den Salomonen sind Schlange und Aal die Totem der papua-
nisch sprechenden Bevolkerung Buins im siidlichen Bougainville.
Und auf Mono und Alu wird nach WHEELER ™ ein Totengeist (nitu)
als tua begriilt, was GroBvater, aber auch Totem bedeuten soll.
Ob aber die Schlange auf San Cristoval ein Totemtier sei, kann
Fox nicht mit Bestimmtheit sagen, obschon die Atawa und Amwea
enge Beziehungen zu Schlangen haben . Auf Owa Raha hingegen
soll nach BERNATZIK ** der Atawa-Klan die Schlange als Totem be-
sitzen. Er soll auBerdem mit dem Klan mwa (Schlange), dessen
Totemtier auch die Schlange ist, eng verbunden sein und das
Totem von ihm i{ibernommen haben. Da8 es sich aber um keinen
echten Schlangentotemismus handeln kann, ist daraus ersichtlich,
daB ein Speisetabu der Atawa-Leute sich nur auf die weille Kokos-
nufl bezieht und nicht auf die Schlange. Damit soll aber nicht ge-
sagt sein, daB die Schlange auf Owa Raha tiberhaupt gegessen
wird; denn dies ist nach unsern Ausfithrungen, unten S. 45 f., nicht
anzunehmen. |

Die Schlangendarstellungen auf den Banks-Inseln koénnten nach
SPEISER totemistische Motive enthalten " Wir wissen aber nicht,
ob das oben erwihnte Tamaniu-Verhiltnis, welches dem Totemis-
mus sehr dhnlich ist, aus diesem abgeleitet werden darf; méglich
wire dies wohl.

Auf Aniwa soll die Seeschlange **, auf Ongtong-Java der Aal zu
den Totemtieren gehéren *®, Inwiefern aber diese Auffassungen des
Totemismus unserer Definition standhalten kénnen, ist bei der
Mangelhaftigkeit der Berichte nicht zu entscheiden.

Aus der Zusammenstellung aller Belege entnehmen wir, daB in
Melanesien eigentlich recht wenig ein klar erkennbarer Schlangen-
totemismus vorkommt. Seine relative Héufigkeit bei den Papua-
Stimmen Neuguineas, die deutliche Abnahme auf den dem Ost-
horn vorgelagerten Inseln, wo er in Jingster Zeit allméhlich zu
verblassen scheint, und seine diirftigen Spuren in Inselmelanesien
sind vielleicht so zu deuten, daB die Schlange als Totem vor-austro-
nesisches und nicht austronesisches Gedankengut ist.

Wenn einmal der Nachweis von verschieden hohen Entwick-
lungsstufen des Totemismus in aufsteigender oder degenerierender

108 u 8.47¢.

1 Wheeler 1914, 46; 1926, 8, 35; vgl. in AR XV.
12 Fox 1924, 10f,, 35, 38, 46, 275.

13 Bernatzik 1936, 105.

14 Speiser 1923, 351,

" Humphreys 1926, 121,

18 Hogbin 1930/31, 420.
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Linie geldnge, wiirden vielleicht auch die unten beschriebenen per-
sonlichen Beziehungen zwischen Menschen und Schlangen in diese
einbezogen.

C. Die Phallus-Schlange

Alle Sagen, in denen die Schlange Beziehungen zum Geschlechts-
leben hat, sollen hier zusammengestellt und besprochen werden.
Weiter unten * wird gezeigt, daBl die Schlange als mana-haltiges
Geschopf mit dem Geschlechtsleben im allgemeinen in Verbindung
steht. Parallel dazu hat sie aber auch als Phallus Beziehungen zum
Geschlechtsleben des Einzelnen. Dies 146t sich auf verschiedene Art
beweisen:

Der Boiga irregularis, der Windwidiwrat der O Mengen auf Neu-
britannien, wird nachgesagt, dafl sie sich nachts unvermutet um
die Beine von Midchen oder I'rauen schlinge, diese dann durch
eine rasche Kontraktion zu FFall bringe, um kopfvoran in die Vagina
ihres Opfers zu kriechen. Wiederholt seien weibliche Personen auf
diese Weise schwanger geworden. Thre Kinder hétten sich aber nie
von den iibrigen unterscheiden lassen ®. Die phallische Kopfform
des Tieres und seine nichtliche Méusejagd in den Hiitten der Ein-
geborenen mogen diese FFabel wohl veranlaft haben; ebenso ero-
tische Wiinsche und Triaume.

Als weitere Beweise darf man wohl alle Sagen betrachten, in
denen sich Schlangen piderastisch betétigen. Die Belege finden
sich auf Neuguinea * und Neubritannien *. Und wenn eine Schlange
ganz besonders dann aufschwillt, wenn eine Frau sich ihr nihert,
so 148t dies an Deutlichkeit absolut nichts zu wiinschen tibrig °.

Auf Kiriwina ¢, den Shortland-Inseln ? und Choiseul ® wurde der

1 S.49f.

? Nach miindlicher Mitteilung vonn Herrn Prof. Hediger.

* Landtmann 1917, 466 (Kiwai-Papua); Wirz 1922, I, 2. Teil, 190 (Marind-
anim).

* Meier 1909 b, 227; Kleintitschen 74 f., 330, 373. In allen diesen Sagen wird
berichtet, da§ die Schlangen mit dem Schwanze voran in den Anus ihres Opfers
gekrochen seien. Ich vermute darum, daB diese Erzihlungen so zustande kamen,
daB sich groBere Schlangen, als sie sich ergriffen fiithlten, erschreckt um ihren
Finger schlangen und dabei zufillig mit dem Schwanze dessen Aftergegend
beriihrten.

% S. u. S.94. Dieses Aufschwellen wird auch von Rossel-Island durch Arm-
strong 1928, 139 und von Neu-Irland durch Krimer 1925, 39 belegt, wobei
allerdings von einer Anniiherung weiblicher Personen keine Rede ist. Diese
Berichte sind auf Drohstellungen einiger Schlangen zuriickzufithren; manche
blasen sich auf, andere platten ihren Korper ab, so dafl sie viel breiter er-
scheinen, als sie in Wirklichkeit sind.

® Malinowsky, 284.

? Wheeler 1926, 37.

® Thurnwald 1912, 417; vgl. u. S. 27.
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Phallus selbst zur Schlange. DaB dies bei der groBen Verbreitung
der phallischen Schlange nicht hiufiger der Fall ist, 146t die Ver-
mutung zu, daB es sich hier um eine fremde Vorstellung handeln
konnte. Einer Schlange phallische Eigenschaften beizufiigen ist pri-
mirer als das Umgekehrte. Theoretisch aber kénnte der Schlangen-
Phallus iiberall dort vorkommen, wo auch die Phallus-Schlange
zu finden ist.

Es ist moglich, daB die Vorstellung des mannlichen Gliedes als
Schlange indonesisches Gedankengut ist, das durch jung-malay-
ische Seefahrer in die Siidsee gebracht wurde; denn auf Bali wird
der Penis sogar als zwiefache Schlange dargestellt °.

AuBerdem weist die betreffende Sage von Choiseul auf die west-
liche Herkunft des Helden hin, da dieser iiber Nissan, Buka und
Alu in die Salomonen gekommen sein soll.

Beispiele fiir erotische Schlangen gibt es in unserm Gebiet eine
Menge, und wir begniigen uns mit der Angabe der Belege . Dabei
dehnte sich das phallische Prinzip auf das Geschlechtliche iiber-
haupt aus. So werden in einzelnen Sagen Schlangen weiblich und
benehmen sich zum Teil recht ménnlich, phallisch; umgekehrt sind
Aale und Fische als phallische Tiere manchmal weiblichen Ge-
schlechts .

Hier muB offenbar beriicksichtigt werden, daff der Eingeborene
die Geschlechtsunterschiede der Schlangen ebenso wenig kennt
wie der Nichtfachmann in Europa. Sicher haben alle beobachtet,
daB Schlangen Eier legen. Dies und die Uebertragung des phal-
lischen Prinzips auf das Sexuelle schlechthin haben die schon von
Natur aus schwer feststellbaren geschlechtlichen Unterschiede zum
Teil vollig verwischt. Nur so werden die vorkommenden Zwitter-
formen verstindlich **,

Da die Vorstellung der Phallus-Schlange global verbreitet ist,

9 Abb. eines Amulettes in Covarrubias, 346.

10 Seligmann 1910, 378 (Fisch), 388, 397 Siidmassim; Armstrong 1928, 128
Rossel; Meier 1907 b, 654 Admiralititsinseln; Kleintitschen 21, 305, 327, 334 ff.
Gazelle-Halbinsel; Peekel 1910, 53 Neu-Irland; Wheeler 1926, 36, 38, Mythen
Nr. 5 und 23, in Speiser 1927, 227, Shortland-Inseln; Thurnwald 1912, 72 Choi-
seul; Coombe 1911, 242 f. Ugi; Codrington 1891, 375 ff. (Aal) Venua Lava;
Humphreys 1926, 92 und Ray 1901, 31 Tanna; Hadfield 1930, 302 (Aal) Uvea.

1 Nach Speiser 1927, 226. Neuhau8 III, 1911, 68 ff. Huongolf; Malinowsky
277 Kiriwina; Bley 1914, 441 Baining; Kleintitschen 1906, 337 Gazelle-Halbinsel,
Kiiste; Fox 1924, 82, 86 ff., 89, 90, 269 f. San Cristoval; Coombe 1911, 236 f.
Owa Raha; Codrington 1891, 383, 387 Mota; ib. 404 ff. Aurora; Tattevin 1931,
506 Pentecote. Ferner Schmidt 1933, 678 ff., Hartland in ERE IX, 816 Nord-
Neuguinea.

12 Fiir San Cristoval und Ulawa s. S. 14; vgl. unter selam und mae u. S. 45
fiir das Huongolfgebiet, die dstlichen Salomonen, Banks-Inseln und nérdlichen
Neuen Hebriden. Ferner Held 1940 Geelvinkbucht. Eine vollig geschlechtslose
Schlange soll nach Krimer 1929, 9 auf Palau in Mikronesien vorkommen.
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darf wohl ein polyphyletischer Ursprung angenommen werden;
demnach konnte sie also iiberall, wo es Schlangen gibt, entstanden
sein. Da sie aber in der palaemelanesiden Bevolkerungsschicht zu
fehlen scheint, muf3 fiir die Entstehung einer Verbindung von
Schlange und Phallus auf die reichere Gedankenwelt einer hohern
Kulturstufe geschlossen werden *°.

Wie sich diese Erkenntnis auf das Verhalten der Eingeborenen
zu den lebenden Schlangen auswirkte, wird weiter unten dar-
gestellt werden **.

D. Chimiren

Es sind uns aus der melanesischen Inselwelt zahlreiche chimi-
rische Tiergestalten bekannt geworden, deren absonderliche For-
men hier beschrieben und analysiert werden sollen.

Tumleo (Nord-Neuguinea):
Eine Schlange hat Briiste wie eine Fraul.

Sattelberg:
Der «Erdbeber» ist ein menschendhnliches Wesen mit kurzen Stumpen-
beinen und lebt unsichtbar in einer Hohle. In sichtbarer Gestalt zeigt er
sich den Menschen als Schlange, Aal oder Leguan mit einem besonders
groBBen Kopf?2

Goodenough-Island:
Eine Schlange hat einen einzigen, kreisrund wachsenden Zahn 3.
Kiriwina:
Eine Schlange mit menschlichem Gesicht ist auf einen Pfosten des Yams-
Hauses eines Hiuptlings geschnitzt ?,

Rambutjo:
Zweikopfige Schlange 5.

Gazelle-Halbinsel:
Kiistenleute: Eine Schlange hat einen Kamm auf dem Kopf; Dimonen
haben Schlangenglieder oder menschliche Glieder an einem Schlangen-
korper; auch gibt es gewaltige Schlangen mit Menschenképfen und solche
mit weilen Unterkiefern, schwarzen Miulern und gelben Rippen ®.
Baining: Es sind «doppelt gerollte», zweikopfige Schlangen bekannt?.

13 Die Anwesenheit solcher Tiere in der Mythologie der Baining stort diesen
Gedankengang nicht, denn diese Sagen konnten von den Kiisten-Melanesiern
stammen, die f#hnliche kennen und die Baining auch in anderer Hinsicht be-
einfluiten, S. u. S. 80, 83.

11 S. 45,

1 Meyer 1932, 432.

? NeuhauB III, 1911, 157.

3 Jenness and Ballantyne 1920, 157.

Seligmann 1910, Tafel LXXVIIL.

Thurnwald 1912, 374.

Meier 1908 a, 1005 ff.; Kleintitschen, 325, 365 ff.
Burger 1913, 63 f.

-

Nl & &>
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Neu-Irland:
Eingeborenenzeichnungen von zwei Schlangen mit menschlichen Gesich-
tern 8,

Buin (Siid-Bougainville):
Die Erdbebenschlange ist ein Klafter lang, ca. 8 cm dick; sie hat einen Hah-
nenkamm auf dem Kopf und einen roten Schwanz, Die Feuerschlange, die
Erderschiittrerin, ist sehr lang; sie hat einen Kamm auf dem Kopf und eine
gelb gezeichnete Haut. Eine dicke Schlange hat Eidechsenbeine °.

Alu:
Das Haupthaar einer Frau besteht aus Schlangen ',

Narovo (Eddystone-Island):
Der menschliche Oberkorper des «fliegenden Hauptlings» geht in einen
langen Schlangenleib iiber %,

Choiseul:
Eine Schlange hat einen Vogelkopf und einen Papageischnabel; eine andere
besitzt einenn Schnabel wie der Nashornvogel 2.

Ulawa:
Fliegende Schlange namens Ma’a suu. Ihre Seiten sind gelb, der Unterteil
ihres Korpers ist wie der einer Schildkrote, zwei Fliigel sitzen gleich hinter
dem Kopf, genau wie die Brustflossen des Iliegenden Fisches. Sie ist minn-
lichen Geschlechts, doch hat sie Junge, die zum Teil von flacher Gestalt,
zum Teil schwanzlos sind. Sie hiingen ihr an der Brust, wenn sie fliegt '3,
Das Haupthaar einer Frau besteht aus Schlangen %,

San Cristoval:
Hatuibwari heiit eine Schlange mit menschlichem Oberkorper, langem
Haupthaar, vier Augen, vier hervorstehenden Zihnen und vier Briisten, um
alle erschaffenen Dinge zu siiugen. Zwei grofie Vogelfliigel trigt sie auf dem
Riicken *®,
Eine rote Schlange hat einerv Krokodilskopf und die Ohren eines Aals 6.

Aoba:
Es gibt Schlangen mit Schweinekdpfen 7.

Pentecote:
Eine Schlange hat einen Menschenkopf 8.

Auch westlich unseres Arbeitsgebietes fanden sich auf Neugui-
nea zwei weitere Fundstellen solcher Chimiren.
Fly-River-Miindung:

Eine groBe Schlange hat sehr lange Zihne; eine andere hat an jedem Kor-
perende ein Maul und 10 Armpaare; eine dritte hat zwei Schwiinze it je

8 Kramer 1925, 37.

® Thurnwald 1912, 62, 63, 117, 156, 372.
10 ih. 407.

11 Hocart 1922, 280 f. mit Abb.
12 Thurnwald 1912, 372, 373.
13 Ivens 1927, 283.

11 jh. 423,

15 Fox 1924, 236.

18 ih. 326.

17 Suas 1921/22, 243,

18 Tattevin 1929, 991.
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einer Klaue daran. Eine dreikopfige Schlange hat Ohren. Krokodilartige
Ungeheuer haben menschliche Gesichter, lange Zihne, bewegliche Ohren
und lange, dornige Schwinze °,

Geelvink-Bucht:
Eine zweikopfige Schlange *.

Noch weiter wesllich, im indonesischen Inselreich, sind diese
Fabeltiere als Naga, als Erdbebenschlangen und Schlangendrachen,
in Sagen und als beliebte Motive der eingeborenen Kunst sehr hiu-
fig *. Aus dem Durcheinander dieser seltsamen Tiergestalten fiihrt
eine Spur klar nach Vorderindien. Dort sind nach LOMMEL, an des-
sen ausgezeichnete Arbeit wir uns im folgenden halten, drei Naga-
Typen vorhanden **:

1. Naga als Schlange, meist mit mehreren Kopfen.
2. Naga als Mensch mit einer vielkopfigen Schlangenhaube,
3. Naga als Mensch, dessen Unterleib fisch- oder schlangengestaltig ist.

Von Vorderindien aus lassen sich alle drei Typen ostwiirts iiber
Hinterindien nach Indonesien verfolgen. Erst auf Java kam es zu
einer entscheidenden Umgestaltung zum wohl definierbaren java-
nischen Naga-Typus:

Dieser hat eine gedrungene Gestalt, plastisch ausgearbeitete Schuppen, auf
dem Kopf ein Kronchen, das stark an pflanzliche Gebilde erinnert; der Rachen
ist weit aufgerissen, und die Kiefer sind aufgerollt. Unverkennbar besteht die
Tendenz, die ganze Gestalt in Rankenornamente aufgehen zu lassen.

Die javanische Naga findet sich neben vielen andern Formen in
ganz Indonesien.

In Borneo, wo die Naga-Darstellung ohne feste Grenze in die
Darstellung des Hundes iibergeht, fithrt eine zweite Spur iiber
China zu den innerasiatischen Nomadenvoélkern, durch deren
Kriegsziige die chinesische Kunst nicht wenig beeinflufit wurde.
Es handelt sich dabei um geduckte Tiger, S-formig und recht-
winklig abgebogene Drachen sowie um stilisierte, aber dennoch
recht lebendige Tierkampfszenen, aus deren Synthese der bewegt
dargestellte chinesische Drache entstand.

Nun scheint es, daB neben diesen in nachchristlicher Zeit in
Borneo eingedrungenen Drachen Chinas auch noch Einfliisse des
Chou- und des Huaistils aus dem 9., 8. und 7. Jahrhundert v. Chr.
vorliegen. Zur Bestimmung ihrer Herkunft beniitzte LOMMEL das

¥ Landtmann 1917, 190, 265 f., 460.

2 Held 1940.

" Arndt 1932 b, 140 f., 153, 317 f.; 1938, 5, 37; Wirz 1929, 262 f., 338, 341;
Pleyte 1894; Lommel 1939, 49 zit. Vatter 1935, 29: naga, das indische Wort fiir

Schlange, ist bis nach Alor verbreitet, Ueber die Herkunft des Wortes siehe
ERE XV, 414,

2 Lommel 1939, 41 ff.
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Flechtband, das Leitmotiv des ornamental-phantastischen Stils, fiir
den auch die oben erwihnten Hunde-Darstellungen typisch sind
und welcher der bronzezeitlichen Kulturwelle angehort.

Das élteste Flechtband wurde in Susa IT (3000—2500 v. Chr.)
gefunden. Und da gleichzeitig und in derselben Form ineinander-
gewundene Schlangen erschienen, dringte sich sogleich die An-
nahme auf, daf das Flechtband Schlangen stilisiere. Interessant
ist in diesem Zusammenhang die Tatsache, dal auch die iltesten
Naga-Darstellungen in Indien, die bei den Ausgrabungen der vor-
arischen Kultur am obern Indus entdeckt wurden, jenen aus sume-
rischen Ruinen weitgehend dhnlich sind.

In Verbindung mit Motiven der babylonisch-assyrischen Kunst
findet sich das Flechtband bei den Skythen in Siidruffland. Es wird
nun angenommen, dafl es spiter durch andere Reitervolker immer
weiter ostwiirts bis nach China verschleppt wurde. Als wesentliches
Ornament der bronzezeitlichen Kultur breitete es sich iiber ganz
Indonesien aus; seine entferntesten Fundstellen sind Neuirland und
Neuseeland.

Dann scheint es, daBl auch Motive, die von den Chinesen nicht
umgeformt werden konnten, nach Borneo gelangten. Dies betrifft
u. a. die sogenannte «beidendkopfige» Schlange. Auf Timor wird
die Naga oft zum Vogel, und diese Art der Darstellung vermischt
sich mit den auf Soemba und Timor hiufigen Tieren, die iiberein-
ander abgebildet werden. Endlich hat wohl die auf Alor beschrinkte
Ranken-Naga denselben Ursprung.

Diese interessanten Beziehungen der indonesischen Kunst zu
Indien, China, Innerasien und auch zu Mesopotamien sind fiir das
Verstindnis der melanesischen Chiméren von griofBter Bedeutung.
Nach den Resultaten von LOMMEL diirfen wir nun schlieBen, daf3
die Schlangen mit menschlichen Oberkorpern, die viel- oder vogel-
kopfigen Chiméren und solche mit Vogelatiributen aus Indonesien
und teilweise sogar aus Siidostasien in die Siidsee kamen. Der
pflanzliche Kopfschmuck der Schlange auf der Gazelle-Halbinsel
ist wohl direkt vom javanischen Naga-Typus oder von einem sei-
ner Derivate abzuleiten. Es ist nun auch moglich, jene seltsamen
Frauen mit Schlangenhaaren von Ulawa und Alu zu erkliren.
Denn ihre Vorbilder kénnen die Schlangenhauben des zweiten
vorderindischen Naga-Typs gewesen sein, die auf Java, der fruhen
indischen Kunst entsprechend, voneinander getrennt zum Ausdruck
gebracht worden sind. Wandernde Melanesier haben wohl jene
Schlangenhauben als Haare der dargestellten Gottheiten angesehen.
Es ist aber auch moglich, daB diese beiden Formen iiberhaupt
nichts miteinander zu tun haben und die Schlangen lediglich die
Gefahrlichkeit der beiden Frauen unterstreichen sollen.
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Abb. 1. Eingeborenenzeichnung der fliegenden Schlange Hatuibwari aus San
Cristoval (nach Fox 1924, 236).

Abb. 2. Bemalte Schnitzerei des fliegenden Diimons Ma’a suu aus Ulawa (nach
Ivens 1927, 206),



Kunstgeschichtliche Betrachtungen fiihren aber nicht immer
zum Ziel, da sie doch nichts iiber die Entstehung der grundlegen-
den Motive aussagen konnen; die komplizierteren IFormen sind ja
nur deren I'olgeerscheinungen.

Ohne mich nun prinzipiell dagegen auszusprechen, dafl mehr-
kopfige Schlangen nicht aus Vorderindien stammen koénnten,
mochte ich doch darauf hinweisen, dafl solche FFabeltiere spora-
disch auch neu entstehen kénnen, oder daf sie sich nicht so leben-
dig erhalten hitten, wenn ihre Vorstellung nicht immer wieder von
der Natur selbst genihrt worden wiire.

Es war die oben genannte doppelt gerollte und zweikopfige
Schlange der Baining, die zur folgenden Losung den Anlal gab.
STEMMLER beobachtete ndmlich die Paarungsspiele europiischer
Nattern, DAvis die der Kreuzottern **, und das Bild, welches diese
beiden Autoren von den eng umschlungenen — doppelt gerollten —
Korpern der beiden — zweikopfigen — Partner beschrieben, illu-
striert genau die Vorstellung der Baining. Auch zeigen die leierfor-
mig aufgerichteten Vorderkorper der Aeskulapnattern besonders
schon, wie die mehrkopfigen Kobras, die Zierden vieler indischer
Gotterbilder, entstehen konnten.

Dann gibt es fiir die mogliche Entstehung der beidendképfigen
Schlange, die also an jedem Korperende einen Kopf besitzt, zweil
Erklirungen, die beide richtig sein kénnen, ohne daf} die eine die
andere ausschlief3t:

1. Die harmlose Cylindrophis rufus wird von den Malayen ular
kepala dua — Schlange mit zwei Kopfen — genannt, weil sie bei
Reizung ihr dickes Schwanzende drohend aufrichtet, so dafl man
wirklich die geftlirchtete Kobra vor sich zu haben glaubt**. Ein
solches Tier konnte also ohne weiteres das Vorbild gewesen sein.

2. Es kann auch vorkommen, dafl man Schlangen bei der Paa-
rung tliberrascht, und dabei kann es geschehen, dafl das gro-
Bere und stirkere Weibchen das schwichere Minnchen mit sich
schleppt. Dieses ist ndmlich aus anatomischen Griinden nicht im-
stande, sein Begattungsorgan rasch aus dem weiblichen Koérper zu
losen **, AuBlerdem sucht es meist in anderer Richtung zu fliehen,
und so ergibt sich wiederum die Vorstellung von einer Schlange
mit je einem Kopfe am vordern und am hintern Koérperende. Aus
diesen Griinden ist es also nicht ausgeschlossen, daB falsch inter-
pretierte Beobachtungen dieses Fabelwesen neu entstehen lieBen.

* Stemmler-Morath 1935, 38 ff.; Davis 1936, 266.

** Kopstein 1927, 102; dazu Abb. der Drohstellung, ib. p. 98.

*® Dies demonstrierte mir Herr C. Stemmler im Basler Zoologischen Garten
an Elaphe quatorlineata. Der ins Weibchen eingefiihrte Penis (es sind deren
2 vorhanden) schwillt nicht nur sehr stark auf, sondern er besitzt auch viele
Widerhaken, die das Herausreien verhindern.
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Die vogelkdpfigen Chimiren weisen uns nach Timor, da dort
nach LOMMELs Ausfiihrungen die Grenze zwischen Naga und Vogel
verwischt wurde. Nicht so einfach gestaltet sich die Erklirung der
Schlangendimonen, die der Sage nach fliegen kénnen. Es handelt
sich um Hatuibwari aus San Cristoval, um Md’a suu aus Ulawa und
um den «fliegenden Hdcuptling» aus Narovo, die nun eingehend
analysiert werden sollen.

Allein Hatuibwari hat eindeutige Beziehungen zum Vogel. Dar-
auf weisen nicht nur seine Fliigel; er wird auch zu ganz bestimm-
ter Zeit mit einem Vogel identifiziert. Dieser heilit Pwirisu oder
Pirisu und ist nach Fox eine Ralle, ein kleiner Strandvogel *®.

Nach einer Sage soll dieser Pwirisu einst ein Seevogel gewesen sein und
an der Kiiste ein verendetes Schwein gefressen haben. Danach, so wird er-
ziahlt, habe er so abscheulich gerochen, daf ihn die andern Seevigel vertrie-
ben hilten. Seither habe er immer an der Kiiste gelebt.

Wie die enge Verbindung des Schlangendimons gerade mit die-
sem Vogel entstanden ist, entzieht sich unserer Kenntnis vollstin-
dig.

Es dringt sich nun die Annahme auf, dafl die Flugfihigkeit
Hatuibwaris vielleicht durch das Phinomen der «fliegenden»
Schlangen der Zoologen erklirt werden konnte. Dies sind Klet-
terschlangen, die ohne Schaden zu nehmen auf dem Boden auf-
schlagen, nachdem sie sich aus einer achtféormig gewundenen
Stellung heraus von einem Baumwipfel abgeschnellt haben. Nach
HEDIGER ** besitzen sie alle scharfe, scharnierartige Seitenkiele der
Bauchschilder (Ventralia), die ihnen aber nicht zum Fliegen, son-
dern zum Erklettern der glatten Kokospalmstimme dienen, aus
deren Kronen sie sich sogar aus 20 Meter Hohe in steilschriger
Flugbahn in die Tiefe stiirzen.

Aber gerade von diesen Sagen erzihlen die Mythen fast nie. Es
ist also auch nicht anzunehmen, dafB dieses Faktum bei Hatuibwari
eine Rolle gespielt haben kénnte, und darum wollen wir seine Flii-
gel indonesischen, vielleicht sogar ostasiatischen Einfliissen zu-
schreiben **. Nur ein einziger Mythus von der Kiiste der Gazelle-
Halbinsel 1468t sich mit Sicherheit auf die «fliegenden Schlangen»
der Zoologen zuriickfithren. Der Vollstindigkeit wegen sei er hier
gekiirzt wiedergegeben:

To Kabinana wollte die Brotfriichte der Teufel stehlen, Er fing sechs
Schlangen und kletterte mit ihnen auf den Baum. Da die Teufel aufpaBten,
warf er immer eine Brotfrucht und eine Schlange zugleich hinunter. Immer

% Fox 1924, 80, 273; vgl. unten S. 101, Anm. 81.

¥ Hediger 1932, 239 ff.

?8 Ein balinesisches Raubtier mit Vogelfliigeln steht im Museum fiir Volker-
kunde Basel, Nr. I ¢ 2911,
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wenn die Teufel das Aufschlagen auf dem Boden horten, jagten sie der flie-
henden Schlange nach und achteten nicht auf die Frucht. To Karwuwu wollte
dies auch versuchen; er holte bei seinem Bruder Rat, doch machte er den Feh-
ler, dafl er seine Schlangen vorher totete. Als er die erste Frucht mit einer
toten Schlange hinunterwarf, bemerkten die Teufel den Dieb und verpriigelten
ihn jammerlich *°.

Tote Schlangen, die vom Baum herunterfallen, miissen die Teu-
fel stutzig machen; auch die Eingeborenen wissen genau, daf} eine
Schlange nicht stirbt, wenn sie von einem Baume herabstiirzt.

Beim Betrachten der Eingeborenenzeichnung dringt sich un-
willkiirlich der Gedanke auf, dafl sekundir auch christlichve Motive
eingedrungen sein koénnten, wofiir auch die unten S. 91 wieder-
gegebene «Adamsage» spricht. Die Art und Weise der Darstellung
der Fliigel des Damons, vielleicht auch sein langes Haupthaar —
eine vollig fremde Haartracht auf San Cristoval — sind in erster
Linie zu nennen. Es ist nicht ausgeschlossen, dafi der Zeichner vor-
her Engelsbilder durch die Missionare zu sehen bekam. Allerdings
konnten die langen Haare auch den Reichtum an mana andeuten.
Sodann scheint das sorgfiltige Verdecken der Genitalgegend durch
den langen Schlangenkorper der naiven, unbeeinfluiten Auffas-
sung der Eingeborenen nicht zu entsprechen. Vielleicht wollte der
Zeichner Fox’ Gefiihle nicht verletzen.

In Hatuibwari erkennen wir den 3. Naga-Typus, den LOMMEL
fiir Vorderindien aufgestellt hat. Dies gilt auch fiir den fliegenden
Hauptling von Narovo, der als verkiimmerte Form von Hatuibwari
keine Fliigel besitzt *°; allgemein gilt dies fiir alle Chiméren mit
menschlichen Oberkérpern. Sie sind also von all den Schlangen,
die nur menschliche Kopfe haben, streng zu trennen. Es wire
wohl ein voreiliger Schluf}, alle diese Formen vom 3. Naga-Typ
abzuleiten. Mit Sicherheit 148t sich hier nur sagen, dafl wir es in
diesen Fillen mit Seelentieren, mit Ahnen in Schlangengestalt, zu
tun haben. _

Vier Zihne ragen aus dem Munde Hatuibwaris; es sind rich-
tige Eberhauer, die wohl seinen dimonischen Charakter verdeut-
lichen sollen. Die Beziehung der Schlange zum Hauerschwein fand
sich auch an der Miindung des Fly-River, am Huongolf, auf Good-
enough-Island, auf der Gazelle-Halbinsel und auf Aoba *'. Inter-
essant ist, daB die Zahl der Zihne mit derjenigen der Augen und
der Briiste iibereinstimmt, die ihn als ménnlich gedachten Dimon
zu einem Zwitterwesen machen *.

20 Meier 1909 b, 73; in Hambruch 1916, 53 f.

30 Siehe unten: S. 110.

3 NeuhauB III, 1911, 202 ff.; die Belege der iibrigen Beispiele sind oben in
Anm. 3, 17, 19; s. u. S. 25, 73.
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Soweit iiber Hatuibwaris Gestalt. Wir bediirfen noch einiger wei-
terer Belege, bis wir zu einer endgiiltigen Beurteilung seiner IForm
und Herkunft gelangen.

Komplizierter zusammengesetzt, aber leichter zu analysieren ist
Ma’a suu, die fliegende Schlange aus Ulawa. Dieser liegt eine
Kulturbringerfigur zugrunde, die von Hatuibwari stark beeinflufit
wurde *>. Schon IVENS zweifelte an ihrer Flugfihigkeit, indem er
an eine Vermischung der Mythen iiber Ma’a suu und Hatuibwari
glaubte *.

An der abgebildeten geschnitzten Figur, die von der oben wie-
dergegebenen Beschreibung erheblich abweicht, fallen einem ins-
besondere die schlangenartig gewundene Gestalt mit dem spitzen
Kopf und die dicht hinter diesem sitzenden fliigelartigen Gebilde
auf. Diese gleichen in der Tat den groflen Brustflossen eines Flug-
fisches, konnten aber auch die des Aals darstellen, wie es bei einer
Chimiére San Cristovals deutlich gesagt wird. Die Ohren der andern
Schlange vom Fly-River bringen uns auf die Frage, ob nicht alle
diese Organe letzten Endes auf Ohren siugetiergestaltiger Nagas
in Indonesien zuriickzufiihren seien. Diese kommen in Melanesien
nicht vor. Trotzdem aber mochten sie sich in der Erinnerung leben-
dig erhalten haben, ein Grund dafiir, da die Eingeborenen zu
andern, ihnen geldufigen Vorbildern griffen.

Der fliegende Damon von Ulawa ist eine Seelenschlange. Nach
BUHLER ist der Flugfisch neben vielen andern groBflossigen und
kleinen, farbigen Korallenfischen zum Seelentier geradezu pridesti-
niert, weil er dank seiner Fiahigkeit, mit Hilfe seiner groBen Brust-
flossen iiber dem Wasser zu schweben, fiir die Eingeborenen sicher
eine auBergewohnliche Erscheinung darstellt **. Aus diesem Grunde
und nicht zuletzt auch darum, weil die «Fliigel» des Dimons eckig
— also wie die Brustflossen des fliegenden Fisches es sind — ab-
gebildet werden, sind diese Organe tatsichlich als Vorbilder zu
betrachten.

Der Sage nach soll Ma’a suu beim Fliegen seine Jungen an der
Brust mit sich tragen, eine Eigenschaft von Fledermiusen und Flie-
genden Hunden. Und da er aulerdem wie ein Vampir nachts das
Blut schlafender Menschen saugen soll **, haben wir zwei Beweise
dafiir, dafl die Fledermaus, wenigstens fiir diese Sonderheit, zum
Vorbilde diente.

Endlich ist — nach Schlange, Flugfisch und Fledermaus —, wie
oben erwihnt, auch die Schildkréte an der Form dieser komplexen

3 Vgl u. S.104, 106 f.
3 Tvens 1927, 456.

35 Biihler 1933, 22 f,
38 Tvens 1927, 283 f.
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Naga beteiligt. In den Ostlichen Salomonen iiberrascht uns diese
Tatsache keineswegs; denn sie kommt als Erdbeben verursachen-
des Tier auf San Cristoval * und als Kulturbringer auf Owa Raha
vor *%. Dies weist uns nach Bali, wo die Feuerschildkréte unter dem
Weltberge Meru ruhen soll. IThre Bewegungen haben Erdbeben
und Vulkanausbriiche zur Folge; aber eine mit der indischen Welt-
schlange Sesha eng verwandte Riesenschlange umklammert sie und
dampft auf diese Weise ein allzu ungebérdiges Benehmen *°.

Vielleicht geht auch die gelbe FFarbung der Korperseiten des
Damons auf indonesische Vorbilder zuriick; denn ARNDT fand
im westlichen I'lores gelbe Schlangen als Seelentiere *°. Die Kaia-
Schlangen mit den gelben Rippen auf der Gazelle-Halbinsel und
die gelbgezeichnete Erdbebenschlange von Buin wiren dann als
Zwischenglieder zu bewerten *'.

Aus unserer Betrachtung geht klar hervor, dafl die Gestalt des
fliegenden Damons erst auf Ulawa entstanden sein kann, also erst
nachdem Hatuibwari mit der jiingsten Einwandererwelle — viel-
leicht mit den Megalithleuten — nach San Cristoval kam. Wir
haben also auch einen Beweis dafiir, dal fremde Chiméren neue
Formen anregen koénnen. Gerade bei diesem Beispiel hat es sich
gezeigt, wie weit die Eingeborenen in der Vermischung der Tiere
ihrer Umgebung gehen kénnen, wenn sie das fremde Vorbild nicht
richtig verstanden haben. Dieser Vorgang ist bestimmt nicht ein-
malig; er diirfte vielmehr in der Entwicklung der Chiméren von
entscheidender Bedeutung gewesen sein.

Es ist wohl moglich, dafl aueh die krokodilgestaltigen Chimé-
ren Neuguineas und San Cristovals von dhnlichen Drachenformen
der indonesischen Inselwelt abzuleiten sind. Doch darf man nicht
vergessen, daf3 Krokodile auch in Melanesien hiufig sind und wohl
auch zu solchen Vorstellungen AnlaBl gegeben haben kénnten.

AbschlieBend halten wir fest, da sicher indische und ostasia-
tische Einfliisse in der Siidsee festzustellen sind. Die zoologische
Erklirung einfacher Chiméren sagt nichts iiber ihren moglichen
Entstehungsort aus. Die Vorstellungen der zweikopfigen und der
beidendkopfigen Schlangen koénnen sich eben iiberall bilden, wo
Schlangen vorkommen, und deshalb konnten wir ihre Entstehung
in Melanesien nicht beweisen. Dies diirfte aber bei den Baining der
Fall gewesen sein.

Die einzige dreiképfige Chimére, die wir von den Kiwai kennen-
lernten, darf man mit groBer Wahrscheinlichkeit direkten indo-

87 8. w 8.97,

3 Bernatzik 1934, 7.

3 Vogel in Lommel 1939, 33, 49.
10 Arndt 1929, 825; 1936, 897.
4 Siehe oben die Anm. 6, 9.
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nesischen Einfliissen zuschreiben. Hingegen sind alle Schlangen,
die nur ein menschliches Haupt tragen, aus der global verbrei-
teten Vorstellung von schlangengestaltigen Ahnen hervorgegangen.
Ob sie in ihrer Gesamtheit vom 3. Naga-Typus abzuleiten sind, ist
fraglich. Sie sind an der Kiiste der Gazelle-Halbinsel besonders hiu-
fig; einfluBreiche Hauptlinge verwandeln sich nach ihrem Tode
immer in solche Tiere **. Aus diesem Grunde darf man wohl hier an
Neuentstehungen, die auf einer alten Vorstellung beruhen, denken.

Es erhebt sich nun die Frage nach den Einwanderern, welche
die Chiméren in die Siidsee gebracht haben koénnten. Da wir aber
bis heute keine geniigende Rassenanalyse der melanesischen Vol-
ker besitzen, stellen wir lediglich fest, dafl sowohl Vor-Austrone-
sier, wie die Papua Siid-Neuguineas, die Kai am Sattelberg, die
Baining und die Bewohner Buins, als auch die austronesischen Ein-
geborenen der Ostlichen Salomonen die Chiméren kennen. Dem-
nach sind es zum Teil sicher sehr alte Vorstellungen, deren Haupt-
verbreitungsgebiet die siidlichen und 6stlichen Linder von Asien
und Indonesien umfaBt. Ostwirts nimmt ihre Zahl deutlich ab. Sie
flackert auf Neubritannien und in den Salomonen noch einmal auf,
um in den nordlichen Neuen Hebriden vollig zu erléschen,

E. Menschenfressende Schlangen

Obgleich es feststeht, dafl die Riesenschlangen der melanesi-
schen Inseln hochstens einem Kleinkinde gefihrlich werden kon-
nen, sind zahlreiche Mythen anthropophager Schlangen aus allen
Archipelen bekannt geworden:

Aitape-Distrikt *, Huongolf ?>, Milne-Bucht?® Rossel-Island *,
Gazelle-Halbinsel °, Neuirland °, Admiralititsinsel 7, Bougainville,
Shortland-Inseln ®, Malaita®, San Cristoval **, Banks-Inseln *,
Aoba **, Aurora *°.

2 S n 878
Meyer 1933, 40.
NeuhauB 11T, 1911, 483 f.
Seligmann 1910, 388 (Aal).
Armstrong 1928, 127, 136.
Kiistenleute: Meier 1908 a, 1014; 1909 b, 203, 229. Baining: Bley 1914, 425.
Peekel 1910, 12; ohne Angabe der Anthropophagie, aber die gewaltige
Linge von 60—80 m schlieBt diese nicht aus. Noch lingere Tiere gibt es unter
den Kaia auf Neu-Britannien,

7 Meier 1907 b, 652, 654, 6566; Thurnwald 1912, 409; die Eingeborenen holen
wichtige Giiter aus dem Bauch der Schlange.

8§ Wheeler 1926, 33 f. (auch Aal).

9 Fox 1924, 93 ff.; auch auf Ulawa bekannt.

10 ih. 90 f., 96; (Aal) 269.

11 Codrington 1891, 18 (auch Aal) ohne Angabe der Anthropophagie.

12 Suas 1915/16, 269.

13 Codrington 1891, 403.
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Da die melanesischen Riesenschlagen eine Linge von 3 Meter
wohl nie iiberschreiten, konnten sie auch nicht die Phantasie der
Eingeborenen derart beschiftigen, daB3 daraus der Mythus der
anthropophagen Schlange entstehen konnte. Nun hat schon SPEI-
SER ** darauf hingewiesen, dal} diese Mythen vielleicht Erinnerun-
gen an die Zeit seien, wihrend der die Melanesier noch in Hinter-
indien und Indonesien lebten, denn dort gibe es anthropophage
Schlangen.

DaBl es sich um eigenes und uraltes Sagengut der Melanesier
handelt, zeigt die weite Verbreitung. Nicht nur Melanesier, sondern
auch Australier ** und Vor-Austronesier kennen menschenfressende
Schlangen oder Aale. Es bestehen heute sicher keine Zweifel iiber
die asiatische Herkunft der Eingeborenen der pazifischen Inseln.
Und da die Ableitung dieser Sagen rein aus der Phantasie der Ein-
geborenen gewify abzulehnen ist, mochte ich die SPEISERsche Ver-
mutung durch nihere Angaben stiitzen. Die grof3te der in Betracht
kommenden Riesenschlangen Indonesiens ist die Netzschlange,
Python reticulatus, die fast 9 Meter lang wird und sich — sehr sel-
ten allerdings — auch an Menschen vergreift *°. Heute, da die Sucht
der Européer nach Schlangenleder die Riesenreptilien in erschrek-
kendem MaBe dezimiert hat, miissen solche Vorkommnisse immer
seltener werden; denn es gibt bald auf der ganzen Welt keine so
grofen Schlangen mehr, die einen Menschen verschlingen kénn-
ten. Und wenn WERNERs Hypothese stimmt, nach welcher Riesen-
schlangen bis zu ihrem gewaltsamen Ende sich hiuten und weiter
wachsen sollen, dann hat es frither noch gréflere Riesenschlangen
gegeben ¥, denen das Verschlingen eines Menschen sicher nicht
schwergefallen sein kann. Auch kleinere Riesenschlangen konnen
Menschen durch Umschlingung gefdhrden, was sich nach HEDIGER
bei uns namentlich in Menagerien und zoologischen Girten bei Han-
tierungen oder beim Fang ereignen kann *°.

Die blithende Phantasie der Eingeborenen hat sich natiirlich
mit solchen Begebenheiten stark beschiftigt und ganz ungeheure
Schlangen entstehen lassen, die mit Leichtigkeit auch mehrere Men-
schen hintereinander verschlingen konnen **. Die anthropophage

11 Speiser 1927, 221.

15 §b. 222,

18 Kopstein 1927, 77; 14jihriger Knabe auf Salibabu von Python reticulatus
am 13. Juli 1921 verschlungen; Hediger 1934 ¢, 265 f.

17 Werner 1931, 305. Dies ist natiirlich nicht so zu verstehen, daf diese
Schlangen iiberhaupt nicht sterben, wenn ihnen kein Ungliick zustoBt. Para-
siten und die Ueberalterung der Organe kdénnen den Tod herbeifiihren.

18 Siehe auch Thurnwald 1912, 373.

1 Diese Tatsache wird um so verstindlicher, wenn wir uns vor Augen halten,
daB es ungemein schwer ist, die Linge einer fliehenden oder rulienden Schlange
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Schlange in der Mythologie entbehrt also keineswegs einer biologi-
schen Grundlage, und dies ist wiederum ein Beweis dafiir, dafl die
menschliche Phantasie letzten Endes immer auf natiirlichen Din-
gen fullt.

Zur Frage, warum gerade die menschenfressende Schlange auch
Kulturbringer sein kann, wird im néchsten Kapitel Stellung ge-
nominen.

F. Die Schlange als Kulturbringer und Schopfer

Die vielen Sagen, die die Herkunft der wichtigsten Nahrungs-
mittel, des Feldbaus und des Feuers und auch die Entstehung der
Dinge erkléren wollen, zeigen deutlich, daB sich die Eingeborenen
eingehend mit diesem Problem befafiten und ihre eigene Existenz
und ihren wertvollsten Besitz nicht einfach als Selbstverstindlich-
keiten betrachteten.

Nach SPEISER hat sich in den Mythen iiber die Entstehung des
Feldbaus vielleicht eine dunkle Erinnerung an eine Zeit erhalten, in
der man sich nur von wilden Knollen ernéihrte. Es ist fiir die aufler-
ordentliche Bedeutung der Schlange in Melanesien bezeichnend,
daB gerade sie wiederum die niitzlichsten Dinge den Menschen ge-
schenkt zu haben scheint. Der Begriff der Phallus-Schlange erwei-
tert sich deshalb zu dem des Kulturbringers, zum Triger des Guten
und Niitzlichen — schlechthin zum Bringer aller Lebenskraft, alles
Gedeihens. Die Schlange ist Symbol der Lebenskraft, des Lebens-
genusses; sie ist das Zeichen des Gedeihens, des Lichtes und des
Lebens *. Und durch die Erschaffung der Erde und ihrer Bewoh-
ner wird sie zum kultisch verehrten, gottlichen Schopfer.

Die Sagen

Neuguinea.

Tumleo:
Eine Frau, die eine Schlange ist, hat menschliche Nachkommen 2.
Sattelberg:
Aus einer zerhackten Riesenschlange entsteht Yams 3; der Seelenstoff einer
Riesenschlange beschleunigt das Wachstum der Feldfriichte®

zu schitzen. Sdmtliche Beobachter iiberschitzen die GréBe der Tiere mehr
oder weniger, besonders dann, wenn sie ein iiberraschender Anblick einer
Schlange gehorig erschreckt, Dieses den Fachleuten wohl bekannte Faktum
zwingt darum jeden, der sich mit Schlangen abgibt, deren Linge mit dem
Metermall festzuhalten.

Speiser 1927, 242 f.; siehe auch Kock 1943.

Meyer 1932, 432.

NeuhauB III, 1911, 156 ff.

ib. 124.
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Mambare-Distrikt:
Die Schlange Baigona lehrt einen Mann Lebensregeln ® und schenkt auch
gegen das Versprechen, keine Schlangen und Krokodile mehr zu téten, eine
Heilpflanze. Sie ist ein Seelentier ®.

Nordkiiste des Osthorns:
Die Schlange Dubo schenkt den Menschen das Feuer?. Ein Midchen wird
vom Schlangenfleischgenufl schwanger und gebiert einen Sohn, der eine
Schlange ist. Als dieser seine Mutter verfolgt, wird er in Stiicke gehackt, aus
denen Taro entsteht 8,

Goodenough-Bucht:
Die Familie der Tochter einer Riesenschlange hat immer Nahrungsiiber-
fluB °.

Milne-Bucht: _
Nur eine alte Frau besitzt das Feuer. Sie zieht es aus ihrem Leibe (Vulval).
Ein Knabe stiehlt einen Brand, stiirzt aber auf der Flucht, worauf ein Baum
und darin eine Schlange Feuer fangen. Die Alte zaubert einen Regen her-
bei, der den brennenden Stamm ldscht, aber der Schwanz der Schlange
glimmt noch, und damit wird ein Feuer fiir alle Menschen entziindet1°,

D’Entrecasteaux-Inseln.

Goodenough-Island:
Einer Riesenschlange wird jedesmal bei Neumond ein kreisrund wachsender
Zahn ausgerissen. Das Tier schenkt den Menschen auch Armbinder und
Halsketten, Es wird GroBvater gerufen 1,

Louisiaden.

Rossel-Island:

Der schlangengestaltige Wonajo hat die Insel erschaffen, das erste Feuer
entziindet und dessen Asche in den Himmel geworfen, so daff Wolken ent-
standen. Auch die Sterne werden ihm zugeschrieben. Da er das einzige
Médchen auf der Insel vergeblich umwirbt, lidt er die Schlange Mbasi aus
Tagula zu sich auf Besuch. Dieser bringt im Segelboot Sonne, Mond,
Schwein, Hund und Taro mit und heiratet das Midchen, Es legt ein Ei,
aus dem die ersten Menschen schliipfen, die sich rasch vermehren. Mbasi
und Wonajé geben ihnen die Gesetze. Spiter bringt die Schlange Ngwudi
eine Anzahl von Kulturgiitern der Massim 2.

Admiralitdtsinseln.

Manus:
Eine Schlange hat die Inseln erschaffen, die ersten Menschen geboren und
diesen auch Nahrung gegeben *%.
Ein Mann darf aus dem Bauche einer groflen Schlange Taro, Zuckerrohr
und Feuerholz holen; in einer Variante sind es zwei Briider. Der erste holt
Taro, Bananen, Zuckerrohr, Feuer und irdene T6pfe aus ihrem Leibe; sein

Williams 1928, 7.
Murray 1912, 38.

Ker 1910, 149.

ib. 116 ff.

Seligmann 1910, 408 ff.
ib. 379 ff.

S. S. 38, 65.

S. S. 65 ff.

Meier 1907 b, 650.
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Bruder zieht aber auch Sago und den Schwanzknochen der Schlange her-
aus. Dies tut ihr weh. Sie geht fort, weil man sie — den Onkel — schlecht
behandelt hat *%
Eine Schlange zieht zwei Kinder auf die sie mit einem Midchen gezeugt
hat. Der Knabe darf Feuer, Kokosniisse, Taro, Yams, Zuckerrohr und
Bananen aus ihrem Bauche holen. Weil die Geschwister Inzest treiben,
geht sie fort*,
Ein Berg will unter dem Schutze der immerwihrenden Nacht in den Him-
mel wachsen. Weil ihn aber eine Schlange daran hindert, 18t er den Tag
kommen und gibt der Schlange zur Strafe eine andere Sprache ¢,
Rambutjo:
Die Schlange kriecht iiberall umher, und die Menschen diirfen sich Feuer
und Nahrungspflanzen aus ihrem Bauche holen. Nur der rote Taro ist ver-
boten. In einem Dorfe nimmt aber ecin Mann, der das Feuer noch nicht
kennt, auch diesen heraus, und das Tier mufBl sterben. Vor dem Tode
schwimmt es nach Manus hiniiber, um auch dort seine Giiter zu verteilen 17,

Neu-Britannien.

Sulka:
Einem Manne fillt ein Schmuckstiick ins Wasser. Er taucht danach und
kommt ins Totenreich, wo ihn die Seelen mit gekochten Speisen bewirten.
Am Abend verwandeln sie sich unter lautem Knallen in Schlangen, denn
als solche verbringen sie die Nachte. Am Morgen knallt es wieder, und sie
gewinnen ihre menschliche Gestalt aufs neuwe. Mit Feuer, Nacht, Grillen
und kau-Vogeln beschenkt, darf der Mann in die Oberwelt zuriickkehren 8,

Gazelle-Halbinsel:
Die schlangengestaltigen Kaia sind Ahnen miitterlicherseits und die Ur-
heber schlechthin *°,

Baining:
Die Chamki-Schlangen sind Urheber des UnfaBlichen und Wunderbaren 0,

Salomonen.

Buin und Shortland-Inseln: :
Der Totengeist (nitu) Bego, eine Schlange, bringt den Leuten von Mono
und Alu Nahrung und Haushaltungsgegenstinde, wie Topfe und Panflo-
ten ?'; er hat auch Beziehungen zum Wachstum ?2, In Buin macht er aus
zerhackten Schlangen die See *°.

Die Schlange Bunosi — auch ein nitu — ist das Kind einer Frau auf Fauru.
Wahrscheinlich wegen Inzest mit ihrer Schwester Kafisi verlifit das Tier
mit dem Midchen auf dem Riicken die Insel und schwimmt nach Buin.

12 ih. 652, 656.

15 jbh. 654.

16 ih. 933; Parkinson 1926, 319, Meier schreibt jedoch nichts von der
immerwahrenden Nacht.

17 Thurnwald 1912, 409. Nach ihm bedeutet der rote Taro vielleicht das
Herz; wir gehen aber in der Annahme, daBl er mit Phallus und Feuer zu ver-
binden sei, kaum fehl.

18 Parkinson 1926, 312.

o5 832 74

0 5. S. 80

21 Wheeler 1912, 347 ff.

22 Wheeler 1926, 8,

23 ib. 10.
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Bunosi schenkt der Schwester Feuer und Schweine, errichtet auch einen
groffen Garten und deckt das Hiuptlingshaus auf eine besondere Art, Er
ist Triger der Pandanusmatte, der Pansflote, des Bambuskammes und des
Feuers. Bunosi spuckt, Bego hustet die Giiter, wiihrend der Schlangenmann
Oromurui Taro, Yams und Bananen defiziert und die Eingeborenen im Feld-
bau unterrichtet 2,

Choiseul:
Porana, ein Kulturbringer mit einem schlangengestaltigen Penis, soll auch
auf Buka und Alu bekannt sein. Auf Buka hat er den Frauen das Kinder-
gebiren beigebracht, weil man dort bis dahin einen immer tédlich verlau-
fenden «Kaiserschnitt» gemacht haben soll, Auf Alu hingegen hat er den
Miannern den richtigen Beischlaf gezeigt, weil sie ihre Frauen bisher in die
Nasen und Achselh6hlen begattet haben .

Narovo:
Die Schlange steht irgendwie mit den Feldfriichten in Verbindung *.

Malaita:
Die Schlange Walutahanga schwimmt nach Florida, wo sie einer Mutter
und deren Kinde Schweine, Kokosniisse, Yams und Taro schenkt und
einen Flufl macht 7.

Ulawa:
Ein Schlangendémon hat zum Yams und zum Feldbau Beziehungen 5.

San Cristoval:
Hier gibt es zahlreiche Kulturbringer in Schlangengestalt. Agunua hat alle
Dinge erschaffen: Inseln und Meer, Berge, Fliisse, Menschen, Tiere und
Pflanzen, Blitz, Donner, Regen und Sturm.
Kahuahuarii hat den ersten Menschen aus einer Kokosnufl erschaffen.
Hatuibwari formt den ersten Menschen — eine Frau — aus rotem Lehm
und l4Bt sie von der Sonne zum Leben erwecken, Aus einer ihrer Rippen
und Lehm gestaltet er den Mann.
Agunua schenkt seinem menschlichen Zwillingsbruder Yams, Muschel-
messer, Steinaxt, Feuer und Kochkunst. Er bringt auch einen Knaben und
ein Midchen zur Welt,
Kagauraha hat eine Tochter in Menschengestalt. Die Schlange spuckt einen
Yamsknollen aus, und von diesem stammen alle Yams-Sorten ab 2.
Zweil Knaben fallen: durch ein Loch in die Unterwelt, wo sie einer Riesen-
schlange bei der Feldarbeit helfen miissen. Das Tier hat viele Menschen
verschlungen. Einer heiratet die Tochter der Schlange, worauf sie, mit
Taro und Schweinen reich beschenkt, wieder in die Oberwelt zuriickkeh-
ren diirfen 3.

Banks-Inseln

Aus dem Kopfe einer begrabenen Schlange sprieBt die Kokospalme. Als die
verheiratete Tochter des verstorbenen Tieres ihrem Manne Kokosmilch zu
trinken gibt, fragt sie ihn, ob er wisse, daB er das Blut ihrer Mutter trinke .

2 ib. 13 ff.

8. 0. 8. 114,

% 8. u. S.110.

* Die ganze Sage ist unten S. 108 f.
S u S.104 1.

" S u S.911.

30 Fox 1924, 90 ff.

# ib. 83.
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Neue Hebriden
Pentecote: ‘
Hier gibt es Schlangenyams, der so genannt wird, weil er von einer Schlange
herrithren soll 2,
Malekula:
Schlangen stehen mit der miitterlichen Ahnenreihe in Verbindung %,
Erromanga:
Eine Schlange hat enge Beziehungen zu Yams und Fruchtbarkeit 32,

Tanna:

Die Kokospalme wiichst aus den Augen einer vergrabenen Schlange %%, Eine
Frau wird von einer Schlange geschwingert und bringt einen Knaben zur
Welt. Aus Rache vergiftet sie das Tier, das ihr aber noch vor dem Tode
verrit, dafl Nahrung aus seinen Augen entstehen werde. Wirklich sprieflen
Kokospalmen aus dem Grabe, Es tritt auch eine Quelle zutage, die spiiter
als grofler Strom die Kokosniisse fortschwemmt, Darum findet man sie an
allen Kiisten: der Siidseeinseln ¢,

Allen diesen Sagen liegt die Tatsache zugrunde, dafl die Schlange
als wichtigstes Seelentier mit den Vorfahren identifiziert wird. Kein
zweites Tier macht ihr in der Siidsee diesen Platz streitig. Die
Schlange ist das Symbol des Lebens schlechthin, und als unsterb-
liches Tier eignet sie sich wie kein anderes Wesen zum Tréger der
menschlichen Seele *’.

Schon viele Autoren haben sich iiber die Identifikation von
Schlange und Totenseele gefiuBlert. Diese Vorstellung 146t sich mit
grofiter Wahrscheinlichkeit auf den uralten Glauben an den Seelen-
wurm zuriickfiithren, d. h. auf die Beobachtung der auf verwesen-
den Leichnamen herumkriechenden Wiirmer und Maden, die in
Melanesien und anderswo als kleine Schlangen angesehen werden *.
Daf} Schlangen an gemiedenen Orten, wie Grabern, zufillig gesehen
werden, mag sicher mitgeholfen und sie zu Hiiterinnen und Be-
schiitzerinnen solcher Stitten gestempelt haben. Das heimliche
Leben der Schlange, ihr plétzliches Verschwinden oder Auftau-
chen aus Felsspalten und Lochern, die vielfach als Pforten des
unterirdischen Totenreiches angesehen werden, mufite ebenfalls
diese Vorstellung eines Seelentieres bekréftigt haben. So wurde die
Schlange zwangsliaufig zum Vorfahren. Dies wird durch die Sagen,
in denen sie als Ahne, GroBvater, Vater, Mutter oder Onkel auf-
tritt, vielfach bestitigt.

Schlange, Fruchtbarkeit im weitesten Sinne des Wortes und

32 Tattevin 1931, 494.

3 Layard 1930 a, 515,

il R L

35 Ray 1901, 151, zit. Gray.

3 Humphreys 1926, 93 f.

25858

38 Siehe Plinius, Plutarch, Frobenius, Hérnes, Nilson u.a. in Kiister 1913,
62 ff.; auch Deneken in Roscher I, 2466,
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Ahnen sind eng miteinander verkniipfte Begriffe. Und deshalb ist
es nicht verwunderlich, daf§ der Held Porana, der den Eingebore-
nen der westlichen Salomonen das Kindergebédren und den rich-
tigen Coitus zeigte, auch einen schlangengestaltigen Phallus besaB,
und dies macht es auch verstindlich, da Ahnen in Schlangen-
gestalt zu michtigen Kulturheroen erhoben wurden.

Eigentliche Schopfungsmythen fanden sich nur auf Rossel,
Manus und San Cristoval; ganz verschwommen auf der Gazelle-
Halbinsel. Wie das Land erschaffen wurde, verrit einzig und allein
die Manus-Sage, in der die Schlange dem Riff befohlen hatte, sich
zu erheben.

Die ersten Menschen sind auf recht verschiedene Weise entstan-
den. Auf Rossel schliipften sie aus einem Ei, das ein Méidchen nach
der Kohabitation mit der Schlange Mbasi gelegt hat. Auf der Gro-
Ben Admiralitiats-Insel und auf San Cristoval soll die Schlange die
zwei ersten Menschen geboren haben. AufBlerdem wird auf San
Cristoval die Erschaffung des ersten Menschen aus einer Kokos-
nuf} neben einer Variante der biblischen Ueberlieferung erzihlt.

Von den vielen Giitern, die die Eingeborenen Schlangen verdan-
ken, seien hier nur die wichtigsten besprochen. Sie brachten das
Feuer an der Nordkiiste des Osthorns, an der Milne-Bucht, auf Ros-
sel, den Admiralitiats-Inseln, auf Neubritannien bei den Sulka, in
Buin und auf San Cristoval. Nur zwei Sagen verraten uns, wie
dies geschehen sein soll. An einem Ort (Milne-Bucht) schenkt die
Schlange, deren Schwanz zuféllig Feuer fiingt, dieses den Menschen
indirekt; am andern Ort (San Cristoval) gibt sie ihren eigenen Stab
zum Feuerreiben, womit wohl der Feuerpflug gemeint ist. Schop-
fungssagen und das Feuergeschenk kommen siidlich der Salomo-
nen nicht mehr vor.

Auf drei Arten stellen sich die Eingeborenen die Entstehung
ihrer Feldfriichte vor: Erstens werden sie ohne besondere Erkli-
rung auf Rossel, Manus, Malaita, San Cristoval, Pentecoéte und
vielleicht auch auf Erromanga einfach tiberreicht.

Zweitens ist die Schlange Tréiger ihrer Geschenke, was die Sagen
von Goodenough-Island, der Admiralitéits-Inseln, Buin, Shortland-
Inseln und San Cristoval beweisen. Dann diirfen die Eingebore-
nen die Gaben wie Zihne aus dem Schlangenmaul reiflen oder aus
ihrem Bauche herausholen; noch besser, wenn die Schlange ihre
Geschenke spuckt, hustet oder gar defiziert.

Drittens lassen Erzéihlungen aus dem norddstlichen Neuguinea,
den Banks-Inseln und Tanna, Taro, Yams und Kokospalmen aus
den Korpern getoteter und meist noch in Stiicke gehauener Schlan-
gen entstehen.

Der Versuch, die verschiedenen Kulturbringer- und Schépfungs-
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mythen mit einzelnen Einwanderern und Rassen in Zusammen-
hang zu bringen, ist sehr verlockend. Er soll unten, bei der Analyse
der Schlangenkulte, gemacht werden.

Wir begegnen hier auch der sehr merkwiirdigen Tatsache, daf3
die Kulturbringer-Schlange zugleich auch als Menschenfresserin
die von ihr Beschenkten verschlingt und vernichtet. Dies soll im
Aitape-Distrikt, auf den Admiralitéits-Inseln, auf Rossel-Island, der
Gazelle-Halbinsel, Malaita und San Cristoval geschehen. Allerdings
muf} die Einschrankung gemacht werden, daB} das Tier auf den
Admiralitiats-Inseln von dieser Fihigkeit keinen Gebrauch macht.

Zwei Deutungen ergeben sich von selbst: Erstens ist daran zu
denken, daf3 es sich in diesen Fillen um verschiedene mytholo-
gische Auffassungen zweier Kulturwellen handeln kénnte, die von
den Eingeborenen miteinander verkniipft wurden. Zweitens aber
kann man hierin einen neuen Beweis des ausgesprochen dualen
Charakters der Schlange erblicken. Diese ist ja gut und bése, er-
schaffend und vernichtend, Himmels- und Unterweltstier, Symbol
des Mondes und der Sonne, dem Menschen wohlgesinntes Seelen-
tier und ein von schrecklichen Michten besessenes Ungeheuer.

Diese Dualitit auf zwei gerade entgegengesetzte Auffassungen
von der Schlange zuriickfiihren zu wollen, ist in Anbetracht unse-
rer unvollkommenen Kenntnis der Kulturschichten und Rassen in
Melanesien nicht moéglich und wahrscheinlich auch nicht richtig.
Darum schlieBe ich mich KUSTER an, der dieses doppelseitige Wesen
der Schlange aus deren chthonischem Charakter ableitet und fest-
stellt, daB sie in dieser Eigenschaft auch alle geheimen Krifte und
Michte des Erdinnern, die verderblichen wie die segenbringenden,
verkorpert *°. Aus diesem Grunde ist die diametrale Gegensitzlich-
keit als charakteristischer Wesenszug der Schlange zu betrachten.

Die Entstehung der schlangengestaltigen Kulturbringer kann erst
nach der Besprechung der Zusammenhédnge zwischen Schlangen
und Naturkriften dargestellt werden; darum beschrinken wir uns
an dieser Stelle lediglich auf den Hinweis *.

G. Die Giftschlange im Mythus

Im Gegensatz zu uns, die wir ausnahmslos zuerst nach der Gif-
tigkeit einer Schlange fragen, wenn wir einmal eine zu Gesicht be-
kommen, scheint es, daf} diese Fragestellung fiir die Siidsee-Bewoh-
ner nicht dieselbe Wichtigkeit besitzt, obschon diese allgemein iiber

3 Kiister 1913, 61.
" EuSBL
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die Giftigkeit der Reptilien ihrer Heimat orientiert sind *. Denn bei
uns ist die Schlange schon vielfach nur noch «Tier» im zoologi-
schen Sinne, also von allen aberglaubischen Vorstellungen entklei-
det; in der Siidsee ist sie jedoch ein mythologisch bedeutsames Ge-
schopf %

Die Giftschlange fehlt im Mythus fast vollstindig ®, und dies ist
recht erstaunlich, da Giftschlangen in Melanesien vorkommen und
die immigrierenden Volker in ihren friiheren ostasiatischen und
indonesischen Lebensriumen sicher die Kobra kannten.

Die Ausfithrungen von OLDHAM haben aber fiir Vorderindien er-
geben, dafl die Heiligkeit der Brillenschlange mit ihrer Giftigkeit
nichts zu tun hat, wohl aber mit Sonnenkult *. Thre Fahigkeit, die
Halsrippen schildférmig auszubreiten, hat die Kobra hochst wahr-
scheinlich aus der Schar der tibrigen Giftschlangen herausgehoben.
Tatsachlich vermag sich kein Mensch dem groflen Eindruck, den
eine Kobra in der Drohstellung macht, zu entziehen. Genau so im-
ponierten die Riesenschlangen durch ihre Grofie und Starke, was
in vielen Sagen zum Ausdruck kommt. Darum sind auch alle Be-
richte iiber Schlangen, die als schlechte Vorzeichen gelten, nicht
in dem Sinne auszulegen, daf3 deren Giftigkeit der Ursprung die-
ser Vorstellung sei, denn diese ist fiir den Eingeborenen eben nur
eine ihrer zahlreichen auflergewohnlichen Eigenschaften.

Diese Griinde machen das Fehlen der mythischen Giftschlange
einigermafen verstindlich; trotzdem bleibt diese Tatsache fiir uns
recht seltsam.

H. Die unsterbliche Schlange

Alle Schlangen miissen sich infolge ihres Wachstums héuten,
und da in schlangenreichen Gebieten abgestreifte Haute vielfach
gefunden werden, konnte dieses Phiinomen den Eingeborenen nicht
verborgen bleiben.

1 Nevermann 1933 a, 34; Ivens 1930, 22, 159; Rivers I, 1914, 177; English
in' Seligmann 1902, 299 f.; Neuhauf8 III, 1911, 20, 140, 165 {f.; Schellong 1905,
612,

? DaB aberglaubische Vorstellungen trotz allem noch vorhanden sind, be-
weisen die im Jahre 1940 von den internierten Franzosen in der Schweiz ge-
schnitzten Schlangenstocke. Wie mir die Soldaten erklirten, ist der Stab selbst
das franzosische Vaterland, an welches sich, als Rebenranke dargestellt, der
hilflose Franzose klammert. Eine Schlange, welche die deutsche Besetzungs-
macht symbolisiert, umschlingt Stock und Rebe. Siehe auch Hoffmann-Krayer
1935/36, 1114 ff. in HDA VII.

3 In einer Sage der Kai am Satlelberg muBte ein Mann in der Unterwelt mit
einer Giftschlange mihen. NeuhauB8 III, 1911, 202 ff. Ob dies auch fir die
iibrigen Gebiete gilt, muf} erst noch untersucht werden.

% Oldham 1905, 182 f,
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Das Abstreifen der Haut hat der Schlange zum Nimbus der Un-
sterblichkeit verholfen; auch der Aal, der ja immer mit Eigenschaf-
ten von Schlangen bedacht wird, zéihlt zu den unsterblichen Tieren.

Im diesbeziiglichen Mythenkreis streift die Schlange immer,
wenn sie alt geworden ist, ihre Haut ab und verjiingt sich dadurch *.
Biologisch ist dies so zu erkliaren, daB3 ein Sekret der Unterhaut-
driisen die durchsichtige Oberhaut allmihlich ablost, was duBer-
lich durch das Schwinden der Firbung zum Ausdruck kommt. Das
Tier sieht in diesem Zustande recht unschoén aus. Und dieser unvor-
teilhafte Eindruck wird noch dadurch erhoht, daf auch die uhr-
glasartige Oberhaut der Augen in den Hiutungsprozef3 einbezogen
ist und die sonst so lebhaft glinzenden Augen nun milchglasihn-
lich getriibt erscheinen. Mit stumpfem, blindem Blick und in einem
abgeniitzten Kleide, sieht die Schlange wirklich alt und héGlich
aus. Ist aber die Hautung volizogen, so tiberrascht auch bei ein-
farbigen Tieren die plotzliche Pracht des Schuppenpanzers. Dieses
scheinbare «Jungwerden» beschiftigte natiirlich den Eingeborenen
nicht wenig, und er fragte sich, warum gerade die Schlange und
nicht er selbst sich hiiute und unsterblich sei. Seine verschiedenen
Antworten auf diese I'rage haben in der Mythologie ihren Nieder-
schlag gefunden: Natiirlich konnte sich der Mensch im goldenen
Zeitalter hauten, natiirlich war auch er unsterblich, oder er hitte
wenigstens diese wunderbare Gabe erhalten, wenn die Botschaft
fatalerweise nicht verwechselt worden oder er nicht ungehorsam
gegeniiber seinem Schopfer gewesen wire.

In manchen Sagen wird die Schlange gar nicht mehr genannt,
jedoch erklirt der Hautwechsel die Verbindung mit ihr. Das Motiv
ist in solchen Fillen das «Nichtwiedererkennen» der plétzlich méd-
chenhaft gewordenen Miitter durch deren Kinder. Die enttiusch-
ten Frauen ziehen sich dann ihre alten Hiaute wieder iiber den Leib
und verwirken so fiir alle Zeiten ihre einstige Unsterblichkeit. Das
Verbreitungsgebiet dieses Motivs erstreckt sich von der Gazelle-
Halbinsel bis zu den Banks-Inseln; als Zentrum ist wohl San Cri-
stoval anzusehen.

Alle genannten Motive finden sich auf Neubritannien® Vua-
tom ®, Guadalcanar ®, Florida, San Cristoval und auf den Banks-
Inseln ®. Allgemein kommen unsterbliche Aale und Schlangen in

1 Vgl. Buschan 1942, 3016.

? Parkinson 1926, 93 Baining: die Sonne verlieh in einer Versammlung allen
Anwesenden die Unsterblichkeit, der Mensch war nicht erschienen; ib. 307:
Kiistenbewohner der Gazelle-HI.; Die Schlange fiihrte einen Auftrag, den der
Mensch erhalten hatte, aus und wurde mit Unsterblichkeit belohnt; auch Klein-
tilschen, 334, Meier 1909 b, 37: Motiv des Nichtwiedererkennens.

3 Meier 1910, 724 dasselbe Motiv.

4 Hogbin 1937/38, 88 gleiches Motiv.

5 Fox 1924, 81 f, gleiches Motiv auf allen Inseln.
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Mythen folgender Gebiete vor: Neubritannien ®, Neuirland 7, Buin 8,
Choiseul °, Malaita *°, San Cristoval **, Venua Lava*® und Male-
kula *°.

Da die unsterbliche Schlange auch Vor-Austronesiern bekannt
ist**, kann die Frage nach der speziellen Zugehorigkeit des Un-
sterblichkeits-Motivs zur melanesischen Mythologie verneint wer-
den; zu untersuchen bleibt das Vorkommen in Indonesien und
Australien.

Nachdem der biologische Hintergrund der unsterblichen Schlange
eindeutig festgestellt werden konnte, leuchtet es ein, warum gerade
dieses Tier in ganz ungewohnlichem MafBle zum Seelentier wurde *°.
‘Als Kulturbringer und unsterbliches Wesen ist die Schlange Tré-
ger des Lebens schlechthin. In diesem Lichte betrachtet, wird auch
ihre Bedeutung als phallisches Tier noch viel eindriicklicher.

I. Der astrale Charakter der Schlange

Das schwierige Problem der Beziehungen der Schlange zu Sonne
und Mond nur auf Grund von melanesischen Sagen l6sen zu wol-
len, wire ein verfehltes Unternehmen. Nur eine globale Unter-
suchung wiirde eindeutige Resultate zeitigen, zugleich aber den
Rahmen der vorliegenden Arbeit erheblich sprengen. AufBlerdem
gibt es nach SPEISER in Melanesien keine lebendige Astralmytho-
logie, und die vielen astralen Deutungen miissen erst noch sicher-
gestellt werden. Aus diesen Griinden versuche ich in diesem Kapi-
tel nur zu zeigen, daB die Schlange sowohl Symbol des Mondes
als auch das der Sonne sein kann.

DaB dies tatsiéichlich der Fall ist, geht aus einzelnen Sagen und
Briuchen deutlich hervor. Zugleich macht man aber die Fest-
stellung, dafl der Schwerpunkt auf der lunaren Bedeutung der
Schlange zu liegen scheint. Dies kommt daher — schreibt SPEI-
SER —, dafl PEEKEL (aber auch ARNDT) die astralen Deulungen der
indonesischen und melanesischen Mythologie restlos von SCHMIDT

® Bley 1914, 441; Hees 1915/16, 566.

7 Peekel 1910, 12.

8 Wheeler 1926, 35 f.

9 Thurnwald 1912, 373.

10 Fox 1924, 93 ff.

11 ib. 82; Coombe 1911, 234 f,

12 Codrington 1891, 375 ff,

13 Layard 1930 a, 513.

14 Siehe Anm. 2 u. 8; auch Landtmann 1917, 466 f.
8. 0, 5.98.
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tibernommen hat, obschon diese «den Eindruck reiner Konstruk-
tionen machen *».

PEEREL stempelt namentlich die schlangengestaltigen Dimo-
nen der Kistenbevolkerung der Gazelle-Halbinsel und ganz beson-
ders die Schlangendarstellungen auf den Malangganen und in den
Schauhiusern auf Neuirland zu Mondsymbolen *.

Auch wenn man den Deutungen PEEKELs und ARNDTs nicht
immer zu folgen vermag, kann man doch feststellen, daB3 die Be-
ziehung Schlange—Mond in Melanesien sicher vorhanden ist. Am
besten zeigt dies dieSage von der Schlange motalai von Goodenough-
Island im D’Entrecasteaux-Archipel. Diesem Tier wuchs nimlich
im Laufe eines jeden Monats ein einziger Zahn kreisrund, wie die
wertvollen Eckzihne der Hauerschweine. Immer bei Neumond
wurde er von den Eingeborenen mit Hilfe einer Schlinge ausgeris-
sen *. Hier ist aber zu bemerken, daf3 diese Schlange nur Trigerin
des Mondsymbols, eben dieses Zahnes, ist.

Dann ist auf einer Eingeborenenzeichnung aus Mioko der
Schopfer Tiliki samt zwei groflen Schlangen inmitten einer Wolke
dargestellt *. Weil auch viele Sterne gezeichnet sind, darf man
die Schlangen wohl als Symbole der Mondsicheln am néchtlichen
Himmel auffassen. .

Sehr wahrscheinlich weist auch der folgende Mythus aus Ugi
auf den lunaren Charakter der Schlange hin: Vor den Augen einer
am Wegrande ruhenden Frau verwandelte sich ein Stein in eine
groBe Schlange, die so ungeheuer lang war, dafl sie die Zeit von
Sonnenuntergang bis Mitternacht brauchte, um den Pfad zu tiber-
queren °.

Das Motiv des Zerschneidens von Riesenschlangen und Aalen ist
nach KUNIKE ausgesprochen lunar °®; auch 148t sich das Verschlin-
gungsmotliv so deuten. Und doch mochte ich auf keinen Fall den
Mythen der anthropophagen Schlangen deshalb einen lunaren Cha-
rakter zubilligen, da ihr Ursprung auf vollig realer Grundlage
ruht 7.

1 Speiser 1938, 464; siehe auch Biihler 1933, 26.

2 Peekel 1927, 27, 41, 43; 1929, 1018 ff., 1027, 1038 f., 1059; 1931, 519, 529,
531; 1935, 45, 55; 1938, 256; Arndt 1931, 397; 1932b, 154 (Flores); 1936,
899. Siehe u. S. 86.

¥ S. 0. S.26.

2 Boérnstein 1916, 245 f.

5 Fox 1924, 90.

8 Kunike 1922, 56; die Belege von Manus und Buin sind oben S.7; die-
jenigen von Malaita, San Cristoval und Malekula auf S. 33.

7 Oben S. 23; weitere Belege fiir die Schlange—Mond-Beziehung aus nicht-
melanesischen Gebieten: Kramer 1929, 8 zit. Kubary im TSE 3/4 Mikronesien;
Kauffmann 1939, 223 Assam; Frobenius 1931, 233 ff. Siidafrika; Kunike 1923;

1926; Locher 1932 Nordamerika. Als Mondsymbol ist die Schlange demnach
global verbreitet.
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Wollte man nun allen Sagen, in denen Wachsen und Gedeihen
(= Mondphasen), also Fruchtbarkeit schlechthin, vorkommt, zu
lunaren Erzihlungen stempeln, so miiffte man dementsprechend
auch simtliche Mythen, in denen die Schlange mit Fruchtbarkeit
in Beziehung steht, einen lunaren Charakter zuschreiben. Dadurch
aber wiirde die Kulturbringer-Schlange zum Mondsymbol. Daf} die-
ser Gedankengang sicher nicht richtig ist, kann leicht bewiesen
werden:

Die Schlange hat den Menschen vielfach das Feuer gebracht.
Schlange, Phallus und Feuer sind eng miteinander verkniipfte Be-
griffe. Das Feuer selbst ist mit Lebenskraft, Licht und Sonne ver-
bunden. Auch findet sich in den Kulturbringersagen hiufig das
Jonas-Motiv, das nach SPEISER zu den Sonnenmythen gehort; ein
Beweis, der deutlich zeigt, dal der Kulturbringer mit der Sonne in
Verbindung steht. Sonne, Fruchtbarkeit, Schlange, Phallus, Feuer
gehoren in einen groflen und sehr komplexen Vorstellungskreis,
der namentlich bei der Initiation eine wichtige Rolle spielt. Das
Motiv des Getotet- und Wiedergeborenwerdens fiigt sich hier als
Jonas-Motiv ein, durch welches die Novizen mit der Sonne, d. h.
mit Feuer, Lebens- und Zeugungskraft in Beriihrung gebracht wer-
den °.

OLDHAM wies den solaren Charakter der Schlange fiir alle Kon-
tinente nach. Er zeigte z. B. fiir Indien, dafl die Kobra immer mit
der Sonnenverehrung in Verbindung stand, und daf} sie als Be-
schiitzerin oder als Totem von den Volkern heilig gehalten wurde,
welche ihre Herkunft von der Sonne ableiteten®. Und dies gilt
auch fiir Melanesien.

Auf San Cristoval, wo wir einen hoch entwickelten Schlangen-
kult finden, duBert sich die Verbindung der Schlange mit der Sonne
recht eindriicklich. Die auf der Insel herrschenden Araha stehen
in direkter Beziehung zur Sonne. Es heiflt, dafl sich eine Araha-
Witwe nicht mehr vereheliche, weil sie die Sonne heirate. Auch
ist der Glaube verbreitet, dafl Hatuibwari, die gefliigelte Schlange,
die Miitter der Priester befruchte und dafl bei Kindern die Krank-
heit sina (= Sonne) ausbrechen konne, weil die Miitter bei der
Konzeption in die Sonne gingen. Schlange und Sonne sind also
identisch!

Ein Araha ist auch durch seinen Schmuck mit der Sonne ver-
bunden. Nur er darf das Muschelgeld, das «Sonnenblut» heift, tra-
gen. Seine hoélzernen Ohrscheiben stellen hochst wahrscheinlich
die Sonne dar, weil sie aus dem Baume, der das Holz zum Feuer-
pflug liefert, geschnitzt sind. Seine grofie Muschelscheibe auf der
Stirne heifit «Sonnenscheibe». Und durch das Tatauieren einer

8 Speiser 1927, 243 ff.
® Oldham 1905, 182 f.
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Sonne auf die Schulter wird ein Knabe endgiiltig zum Araha.
Hatuibwari lebt nicht nur auf dem Gipfel eines heiligen Berges,
sondern auch im Himmel. Man opfert ihm wihrend heftiger Ge-
witter *°.

Dies dringt zum Vergleich mit den iibrigen groflen Schlangen-
ddmonen. Auch die Kaia auf der Gazelle-Halbinsel, Wonajo auf
Rossel-Island, die Baigona der Eingeborenen des Mambare-Distrikts
und die von den Melanesiern des Aitape-Distrikts angerufene Maké-
Schlange, haben alle ihre Wohnungen auf hohen Bergen ''. Sie
werden dadurch gewissermafBlen direkt an den Himmel projiziert.
Die Maké-Schlange reprisentiert den Sonnengott Wunekau, an den
sich die betenden Eingeborenen wenden, wenn sie den Namen der
Schlange aussprechen.

Unsere Ausfiihrungen haben deutlich gezeigt, dafl die Schlange
in Melanesien sowohl lunaren als auch solaren Charakter haben
kann. Als Himmelstier symbolisiert sie eben beide Gestirne. Eine
Ausnahme scheint auf Guadalcanar insofern zu bestehen, als die
Schlange dort mit Sonne und Mond zugleich in Verbindung gesetzt
wird. Die Gestirne sind aber in diesem Falle als Einheit aufgefa@t,
was sich auch in sprachlicher Hinsicht duflert **. Wie dies ent-
standen ist, wissen wir nicht. In diesem Zusammenhange drangt
sich auch die Frage auf, ob nicht zweikopfige oder beidendkop-
fige Schlangen Sonne und Mond etwa zugleich symbolisieren. In
der Mythologie der Kwakiutl-Indianer trifft dies zu **. Und da die
Schlange in Melanesien einen ausgesprochen dualen Charakter hat,
mag es auf den ersten Blick recht verlockend sein, diese zweikop-
figen Chiméren so zu deuten. Drei Argumente sprechen jedoch da-
gegen:

Erstens ist der indianische Astralmythos hoch entwickelt und
recht lebendig, was vom melanesischen nicht behauptet werden
kann. Wir wissen allerdings nicht, ob die astral zu deutenden Sagen
der Siidsee-Mythologie nicht etwa nur einen schwachen Abglanz
einstiger Sonnen- und Mondkulte darstellen, welche im Laufe der
Zeit verblaBten. Teilweise scheint dies der Fall zu sein.

Zweitens ist oben gezeigt worden, dafl diese doppelkdpfigen
Tiere entweder als letzte Reste von Fabelwesen asiatischer Her-
kunft zu betrachten sind oder daB sie auf einfachen biologischen

10 Fox 1924, 211 Anm., 237, 239 f., 316; s. u. S. 90.

1 S, u. S.62, 64, 65, 72f.

Eine sehr schone Identifikation von Schlange und Sonne berichtet Stern-
berg 1929, 779: Die Ainu erzihlen eine Sage von der Himmelschlange, die mit
ihrem Weibchen, der Gottin des Feuers — also die Sonne selbst — auf die
Erde gekommen sei, '

17'8. u. 8. 110.

13 Boas und Hunt in Locher 1932, 6.
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Vorgingen, die von den Eingeborenen falsch interpretiert wurden,
beruhen.

Endlich kennen wir drittens keinen einzigen Mythus, der unsere
Fragestellung auch nur einigermaflen unterstiitzen wiirde. Denn
gerade im Falle von Guadalcanar ist von keiner zweikopfigen
Schlange die Rede. Aus diesen Griinden geht es nicht an, diese Chi-
miéiren mit Sonne und Mond zugleich in Verbindung zu bringen.

Abschliefend darf gesagt werden, dafl wir im melanesischen
Inselreich nur ganz wenige eindeutige Belege der Schlange—Mond-
Beziehung fanden; der solare Charakter des Tieres ist hingegen
haufiger festzustellen und miihelos sicher zu begriinden. Da er
auBlerdem im Zentrum des hochentwickelten Schlangenkultes auf
San Cristoval am deutlichsten ausgepriigt ist, scheint es, dafl die
solare Schlange jlinger als die lunare sein koénnte. Bevor aber das
ganze Problem global untersucht worden ist, kann fiir die Siidsee
kein endgiiltiges Wort gesprochen werden.

K. Die Beziehungen der Schlange zu den Naturgewalten
und Steinen

Es gilt hier die sehr engen Beziehungen der Schlange zu allen
heftigen Naturerscheinungen zu zeigen. Nach dem Glauben der
Eingeborenen sind dimonische Schlangen die Urheber von Feuer,
Blitz, Donner, Gewitterstiirmen, Vulkanausbriichen, unterirdischem
Donner, Erd- und Seebeben und der damit im Zusammenhang ste-
henden Flutwellen und Ueberschwemmungen. Dles hat SPEISER
auch fiir Australien festgestellt *. '

Manchmal erscheinen mehrere Motive zufillig und sinnlos in
einer einzigen Sage aneinandergereiht; in andern wiederum tritt
nur ein Motiv auf. Da die Wiedergabe aller Mythen zu weit fiihren
wiirde — einzelne sind im Text des 2. Teils verstreut —, beschrin-
ken wir uns lediglich auf die Motiv-Verbindungen.

Neuguinea

Kai: Schlange—Erdbeben; Schlange—Regenbogen; Schlange—Flut; Schlange—
(Sonne?) Schlange
—Feuer 2.

Osthorn Nordkiiste: Schlange—Gewitter—Flut; Schlange—Feuer; Schlange—
Flut; Schlange—Gewitter 3,

Koita: Schlange—Erdbeben; Vulva—Feuer—Schlange; Fisch—Phallus—Feuer
—Sonne 4,

1 Speiser 1927, 228.

? NeuhauB III, 1911, 151, 157, 158, 165, 180, 202 ff.; Regenbogenschlange
auch Lehner 1930/31, 110.

8 Ker 1910, 30 f., 116 f., 147 ff.

4 Seligmann 1910, 184 f., 378 f.
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Milne-Bucht: Roter Aal (= Phallus)—Feuer—Gewitter 5,
Goodenough-Island
Kulturbringer—Schlange—Gewitter—Erdbeben .
Rossel-1sland

Schlange—Feuer; Schlange—Gewittersturm—Flut ?,
Admiralitdtsinseln

Schlange—Phallus—Feuer—Kulturbringer 8.
Rambutjo: Schlange (Phallus?)—Feuer—Kulturbringer ®.

Neu-Britannien

Sulka: Schlange—Knall—Feuer—E ulturbringer 1°,

Gazelle-Halbinsel, Kiiste: Schlange—Vulkanausbruch—Erdbeben; Schlange—
Feuer **; Schlange—Blitz—Flut *?; Aal—Gewitter—Erdbeben; Schlange—
Gewitter—Erdbeben **;  Schlange—Gewitter—Flut;  Schlange—Wasser—
Knall **; Aal—Donner—Explosion *3; Schlange—rote Farbe—Phallus—Blitz
—Donner—Erdbeben 1,

Baining: Schlange—Blitz—Donner—Erdbeben *’; Schlange—Erdbeben 8,

Neu-Irland
Schlange—Ueberschwemmung °.

Salomonen

Buin: Schlange—Kopulation—Erdbeben; Schlange—Feuer—Erdbeben ?°,

Shortland-Inseln: Schlange—Kulturbringer—Feuer—Donner *,

Malaita: Schlange—Regen—Donner—Flut—Kulturbringer 2.

San Cristoval: Schlange—Feuer—Gewitter—Kulturbringer; Schlange—Gewitter;
Aal—Regenbogen .

Banks-Inseln

Venua-Lava: Aal—Phallus—Donner—Flut 2.
Neue Hebriden

Aurora: Schlange—Donner—Erdbeben 2,

ib. 388 f.

Jenness u. Ballantyne 1920, 157 f.
Armstrong 1928, 127, 144 f., 167 f.

Meier 1907 b, 652, 654, 656.

Thurnwald 1912, 409.

10 Parkinson 1926, 312.

1 Parkinson 1907, 684, 686 f.; Meier 1909 b, 37, 235.
12 Meier 1908 a, 1013.

13 Meier 1909 b, 217, 221, 229; Kleintitschen 318 (ohme Gewitter), 331, 352.
1% Kleintitschen 345, 356 ff.

15 Hees 1915/16, 566.

16 Meier 1909 b, 185.

17 Parkinson 1926, 108; Rascher 1903, 216.
18 Bley 1914, 441.

19 Peekel 1910, 10 ff.

20 Thurnwald 1912, 62 f., 117 f., 156.

" Wheeler 1926, 15, 233 ff.

22 Fox 1924, 93 ff.

23 ib. 80 f., 88 ff., 269 f.

2 Codrington 1891, 375 ff.

28 ib. 404.
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a) Schlange—Feuer

Wie wir oben gesehen haben, bezieht sich die Verbindung der
Schlange mit dem Feuer zunéchst auf ihre Kulturbringertitigkeit.
Das Schlange—Feuer-Motiv steht jedoch selten allein; oft ist es mit
Blitz und Donner — also mit Gewitter — verbunden oder mit Phal-
lus, roter Farbe, Vulva und Nacktheit. Wenn wir uns nun die Zu-
sammenhiinge, welche zwischen den Geschlechtsorganen, dem Ge-
schlechtsverkehr und dem Feuer bestehen, veranschaulichen, so
wird diese seltsame Motiv-Verbindung noch verstindlicher. SPEI-
SER hat das Phinomen schon untersucht *¢, seine Resultate sollen
dennoch kurz angefiihrt und die Belege erginzt werden. Das Phal-
lus—Feuer-Motiv hat in der Siidsee folgende Verbreitung: Sattel-
berg ?”, Insel Bilibili **, Milne-Bucht *, Marind-anim (Holl.-Siid-
Neuguinea) *°, Inseln der Torres-StraBie **, Kiiste der Gazelle-Halb-
insel *>. Da 0stlich der Gazelle-Halbinsel keine Belege mehr zu
finden sind und das Motiv in Neuguinea, hauptsichlich aber in
Australien vorkommt, hat SPEISER geschlossen, dafi es sich dabei
um einen sehr alten australischen Vorstellungskreis handeln miisse,
der Ost-Melanesien vielleicht gar nie erreicht habe und in West-
Melanesien von andern Mythenkreisen stark iiberlagert sei.

' Dies ist die eine Seite.

b) Schlange, Blitz, Donner, Gewitter, Regenbogen,
Vulkanausbruch, Flut

Die Motive der andern Seite, also die Verbindung der Schlange
mit Gewitter und Vulkanismus, sind als Naturerscheinung logisch
aufeinander abgestimmt, auflerdem als atmosphiirische und tekto-
nische Stérungen mit dhnlichen Folgen, wie Feuer, Donnergrollen
und Ueberschwemmungen, unlésbar miteinander verkniipft.

Dadurch aber wird uns die Verbindung der Schlange mit dem
Feuer wesentlich klarer und die Entstehung der Feuer bringenden
Diamonen — der Kulturbringer iiberhaupt — verstiandlich.

Als Erdschlange, die auch die Krifte der Erde verkorpert **,
1Bt sie in Vulkanen Feuer in Form von glithender Lava und
Aschenwolken entstehen und den verdunkelten Himmel aufleuch-
ten. Gleichzeitig erschiittert sie in unheimlichem Grollen Land und

28 Speiser 1927, 235 ff.

¥ NeuhauB III, 1911, 168.

8 Dempwolff 1911, 96 ff.

? Seligmann 1910, 379 f.

8 Wirz 1922, 1, 280.

M Haddon in Exp. to Torres-Straits VI, 1908, 29.
32 Meier 1909 b, 175 ff.; Kleintitschen 503.

33 Oben S. 30.
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Meere, 148t Inseln entstehen und zerstorende Flutwellen iiber die
Kiiste brausen.

Als Himmelsschlange 146t sie in Gewitterstiirmen Blitze zucken,
das Firmament durch gewaltige Donnerschlige erdrohnen und
durch sintflutartige Regengiisse die Gewiisser iiber ihre Ufer tre-
ten. Als Seelentier endlich, als schlangengestaltiger Ahne, reicht sie
das Feuer ihren Nachkommen als freundliche Gabe. Sie erzeugt
es auch als Phallus durch Kopulation und hat darum auch Bezie-
hungen zu Feuerbohrer und Feuerpflug.

Sie 148t aber auch als Verkorperung der Erde wichtige Nutz-
pflanzen aus ihrem eigenen Leibe sprieen. Warum sollte also die
Schlange als Schopfer der Meere und Inseln und Pflanzen nicht
auch die Menschen und Tiere erschaffen haben?

Wir erkennen deutlich, dafl die Schlange, als Personifizierung
und Urheberin der Naturkriafte, in diesen vulkanreichen Inselflu-
ren zum Kulturbringer und Schopfer werden mufite. Und wir ver-
stehen, warum sie nicht nur den Austronesiern, sondern auch den
Vor-Austronesiern und den Australiern bekannt ist.

Dies betrifft hauptsiachlich die Regenbogenschlange, deren
Hauptverbreitungsgebiet eben Australien ist®*. In'Melanesien fin-
det sie sich nur am Satielberg und als Regenbogen-Aal auf San Cri-
stoval. Thr vereinzeltes Auftreten in Indonesien ist durch ARNDT
bekannt geworden. Dieser Autor fand auf Flores die Anschauung,
dafl der Regenbogen aus Schlangen bestehe, aber auch der Penis
der Erde sei . Thre Hiufigkeit in Australien und ihr seltenes Vor-
kommen in Melanesien, wo sie in beiden Fillen nur Inlandbewoh-
nern bekannt sein soll, berechtigen uns, die Regenbogenschlange
als australische Vorstellung zu betrachten. Vergleichen wir zum
Schlusse die oben angefiihrten Belege der Chiméiren mit denen
der Erdbeben verursachenden Schlangen, so wird uns klar, warum
jene auch zu Erdbebentieren wurden und dadurch auch die all-
gemein den Schlangen zugedachten Kréfte des Erdinnern erhalten
muliten. Wir wissen ja durch LoMMELs Untersuchungen, dafl die
Chimiiren aus Vorderindien stammen und in Indonesien mit inner-
und ostasiatischen Fabeltieren, die bestimmt keine Beziehungen zu
jenen Kriften haben, verschmolzen sind. Auch haben unsere eige-
nen Erdrterungen zum Teil recht eindeutige Beweise dafiir erbracht,
daB indonesische Chiméren den melanesischen zum Vorbilde dien-
ten. Diese kamen also erst im vulkan- und erdbebenreichen Indo-
nesien und Melanesien in das eigentliche Verbreitungsgebiet der
Erdbebenschlangen, die aus diesem Grunde nicht unbedingt Chi-
méren sein miissen.

3 Radcliffe-Brown 1926; 1930; Elkin 1930, McConnel 1930; Mead 1933/34.
8 Arndt 1932 b, 51 f.; vgl. Schebesta 1921/22 b, 1057 f.
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ARNDTs Belege aus Flores beweisen dies fiir Indonesien, Be-
richte oben zitierter IForscher von Ost-Neuguinea, Neubritannien,
den Shortland-Inseln, Malaita, San Cristoval, Ulawa, Venua-Lava
und Aurora fiir Melanesien. Interessant ist aber die Feststellung,
daB Chimére und Erdbebenschlange bis in die nordlichen Neuen
Hebriden hinunter verbreitet wurden; die erstere bis Pentecote, die
letztere bis Aurora *°,

Die gleichen Ursachen, die die Chimére zur Erdbeben-Schlange
machten, bewirkten auch, daf} sie zum Kulturbringer wurde. Dies
geschah in Melanesien auf Goodenough-Island, Neubritannien, San
Cristoval und Ulawa; darum ist sie in dieser Eigenschaft eine rela-
tiv junge Erscheinung.

c) Schlange—Stein

Den seltsamen Beziehungen, welche zwischen Schlangen und
Steinen bestehen, liegt, wie es im vorangegangenen Abschnitt ge-
zeigt worden ist, deren chthonischer Charakter zugrunde. Magische
Schlangensteine, die man sogar in Schwedisch-Lappland kennt *,
sind unten S. 56 f. eingehend beschrieben. In wenigen Sagen sind
Steine die Zeugen von wirklichen, aber mythisch gewordenen
Ereignissen; doch kommen auch phantasievolle Analogieschliisse
auf Grund einer naturgegebenen Anordnung auffallender Felsen
‘vor **. Auch kénnen Schlangen auf oder in Steinen Wohnung neh-
men oder sich in solche verwandeln *°. Es ist anzunehmen, daf in
diesen Sagen ganz einfach auffallende Felsen mit den schlangen-
gestaltigen Damonen identifiziert worden sind, was besonders fiir
Rossel-Island, die Gazelle-Halbinsel und fiir San Cristoval zutref-
fen mag. Andere sind wohl stark mana-haltige Symbole der Frucht-
barkeit ** und haben in dieser Eigenschaft die Verbindung mit der
Schlange erhalten.

Es ist kaum anzunehmen, daf nur die Identifizierung der
Schlange mit der Erde zu diesen nahen Beziehungen gefiihrt haben
kann. Zu dieser Annahme bewog mich eine Sage aus Ugi, wo sich

% S.w S 14, 38.

37 Bernatzik 1935, 71.

38 Kaia-Steine in Neu-Britannien nach Vulkanausbriichen, Meier 1908 a,
1011; 1912, 712; Korallenblocke als versteinerte Teile der stiickweise amputier-

ten Geschlechtsorgane eines Mannes auf Kiriwina, Malinowsky, 285; Korallen-

saum an der Siidkiiste des Osthorns als zerstiickelte Schlange, Seligmann 1910,
382,

39 Gazelle-Halbinsel: Kleintitschen, 305, 331; Rossel-Island: s. u. S.67.
Buin: Thurnwald 1912, 204; Guadalcanar: Rivers I, 1914, 243; San Cristoval:
Fox 1924, 78, 93, vgl. 102 f.; Venua Lava: Codrington 1891, 377.

4 Nach Kriamer 1925, 46.
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ein Stein vor den Augen einer Frau in eine Schlange verwandelt
haben soll *'.

Dies ist sicher auf eine Fehlbeobachtung zuriickzufiihren. Ein-
zelne Schlangenarten sind niémlich in ruhender Lage in ihrem
natiirlichen Milieu nicht ohne weiteres als solche zu erkennen. Mir
selbst ist dies schon mehrmals passiert. Sogar in einer Tierschau
identifizierte ich einen im Kifig liegenden Klumpen erst dann als
Schlange, als sich ein ahnliches Gebilde im gleichen Behilter zu
regen begann. Der Eingeborene sieht viel mehr Schlangen als wir;
auch er kann durch dimmeriges Licht oder durch Mimikry ge-
tauscht werden. Glaubt er nun nach einem solchen Erlebnis, daf3
Steine sich in Schlangen verwandeln kénnen, so wird er auch den
umgekehrten Fall fiir moglich halten. Da die Schlange aulerdem
Seelentier und Symbol der Fruchtbarkeit, der Lebenskraft ist und
diese Krafte auch in Steinen schlummern kénnen, so wird der so
abgrundtiefe Unterschied zwischen Tier und Materie tiberbriickt
und auch fiir uns nichts Auflergew6hnliches mehr bieten.

Das zitierte Beispiel zeigt wiederum mit aller Deutlichkeit, wie
leicht mythische Vorstellungen aus Fehlbeobachtungen entstehen
konnen.

1 Fox 1924, 90.
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ZWEITER TEIL

Die Schlange im tiiglichen Leben der
Eingeborenen

A. Das Verhalten der Eingeborenen zu den lebenden
Schlangen

Da Inselmelanesien reich an Schlangen ist und diese eine wich-
tige Stellung im Volksglauben einnehmen, ist es geboten, auch
einmal zu untersuchen, wie sich die Eingeborenen verhalten, wenn
sie einer lebenden Schlange begegnen. Die vielen Stimme, welche
die Inseln bevolkern, lassen zum vorneherein recht verschiedene
Beziehungen zwischen Mensch und Tier erwarten. Tatséichlich zeigt
auch schon eine kleine und unvollstindige Auswahl von Berichten
weniger Forscher, dafi dies in hohem MaBle zutrifft. Von der
schroffsten Abneigung und Furcht bis zu der freundschaftlichsten
Behandlung, von demutvoller Anbetung und Opferspendung bis
zur genieBerischen Verspeisung des Reptils, sind simtliche Mog-
lichkeiten vorhanden.

Je nach dem Temperament des einzelnen — also ganz dhnlich
- wie bei uns — st6Bt man auf ein vo6llig verschiedenes Verhalten
innerhalb desselben Familienkreises im D’Entrecasteaux-Archipel
und auf den Trobriand-Inseln *. Dies trifft wohl auch fiir die Be-
wohner anderer Inseln, wie z. B. der Neuen Hebriden zu®. Ueber
das Verhalten zu den Giftschlangen ist oben Seite 3 und 31 be-
richtet worden.

Die Ursache fiir ausgesprochenes Miffbehagen oder gar Furcht
vor Schlangen ist der Glaube an bose Geister, die in ihnen wohnen
sollen. Dies wird von folgenden Stimmen berichtet: Bukaua ?,
Koita * und Motu ® auf Neuguinea, Admiralititsinsulaner °, Kiisten-
leute der Gazelle-Halbinsel 7, Baining ®, Bewohner Buins °, Nord-

Jenness und Ballantyne 1920, 70.
Speiser 1924, 97; Humphreys 1926, 171.
Neuhauf3 III, 1911, 415 f.; 399.
Seligmann 1910, 183.
Chalmers 291.
Birgham 1887, 201.
Meier 1913, 6.
Bley 1914, 441; Burger 1913, 76; Parkinson 1926, 93, 108; Brenninkmeyer
1928, 27, 33.
% Thurnwald 1912, 371.
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Malaitas *°, der Banks-Inseln, der Neuen Hebriden** und der
Loyalty-Inseln **. Furcht vor Schlangen wird ebenfalls ausgelost,
wenn diese als schlechte Omina gelten, wie bei einigen Papua-
Stammen Siid- und Ost-Neuguineas **, in der St. Matthias-Gruppe **,
auf Neuirland (hier allerdings auch gutes Omen) *°, in Buin *, auf
den Shortland-Inseln *’, Savo '®, Malaita **, Ulawa **, San Cristo-
val *, auf den Banks-Inseln **. Hingegen ist die Schlange auf den
nordlichen Neuen Hebriden nur als gutes Omen bekannt *.

Die Arawa auf Neubritannien glauben, dall die plumpe und
trige Kalmantne (Enygrus asper) plotzlich hochschnellen und mit
dem Schwanz voran wie ein geschleuderter Speer durch die Luft
schieffen koénne. Auf diese Weise soll sie Schweine und Menschen
durchbohren und téten **. Eine ganz schreckliche Angst haben die
Baining vor einer mystischen Schlange, die den Tod von vielen
Menschen auf dem Gewissen hat, weil sie deren Kot gefressen haben
soll. Auch kann der kot in Schlangengestalt jedem Fremden, der in
seinen Gewéissern badet, Steine und Wiirmer in den Leib schaffen.
Und kann kein Zauberer helfen, so ist der Tod gewil3 **. Aehnliche
unheimliche Schlangen gibt es auch auf Neuirland, Narovo und
Ulawa. Sollte ein Neuirléinder es wagen, von einer Banane zu essen,
an der sich zuvor eine ihm fremde Zauberschlange (sisi-randd =
Maséle-Tier) giitlich getan hatte, so kime das Tier nachts in seinen
Leib, um alles Genossene zu fressen; der Betreffende wiirde dann
an Wassersucht sterben miissen *. Auf Narovo frift eine Schlange
die Gedirme der Menschen *?. Es heilt ferner, dafl diese Zauber-
schlangen auf Neuirland das Blut von Verwundeten fressen, um so
die Heilung zu verunmoglichen; auf Ulawa hingegen sauge eine

10 Tvens 1930, 22, 159, 229, 246.

11 Codrington 1891, 189 f.; Coombe 1911, 14 f.; Patton 1880, 332 in Speiser
1923, 351.

12 Hadfield 1920, 282 f.

3 Landtmann 1916, 327; Neuhau8 III, 1911, 261.

14 Nevermann 1933, 34.

15 Kramer 1925, 36 f.

18 Thurnwald 1910, 133; Wheeler 1926, 33 f.

17 Ribbe 1903, 110.

18 Coombe 1911, 340.

19 Tyvens 1930, 229.

20 Ivens 1927, 253, 299.

2 Fox 1924, 342.

22 Speiser 1923, 374.

# Coombe 1911, 14,

2 Hediger 1934 b; der Autor nimmt an, daB die Fihigkeit dieses Tieres,
bei Reizung in zappelnden Windungen gleichsam hiipfende Bewegungen zu
vollfithren, zu diesem Glauben den Anlall gegeben habe,

* Parkinson 1926, 93, 108; Rascher 1903, 216.

* Kramer 1925, 36, 39; s. u. S.85f.

*” Hocart 1925, 259 f.; vgl. 1922, 295.
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Schlange wie ein Vampir nachts das Blut ihrer schlafenden
Opfer *.

Die Eingeborenen Malekulas glauben, daf sich Zauberer in
Schlangen verwandeln konnen, um in dieser Gestalt ihren Feinden
Schaden zuzufiigen, und deshalb toten sie diese Tiere sofort *.
Auf den Trobriand-Inseln erscheinen ddmonische Wesen u. a. auch
als Schlangen, die man an hellen Farbflecken erkennen kann. Man
darf sie auf keinen Fall téten; man mul} sie sogar wie Hiauptlinge
behandeln, d. h. man muB sie auf eine Plattform setzen und ihnen
Schmuckstiicke schenken *°.

Eine ganz besondere Rolle spielt die Seeschlange selam als
Liebesgeist bei den Bukaua und Jabim am Huongolf ** und im Ge-
biet von San Cristoval **, der Banks-Inseln und der Neuen Hebriden
als mae *. In lieblicher Médchengestalt verfiihrt sie junge Ménner
zum Geschlechtsverkehr, welche ihre Opfer mit dem Tode biilen
miissen. Aber auch als hiibscher junger Mann betort sie Frauen,
wobei die Folgen dhnlich sind. Dieser Glaube steht mit der Vor-
stellung der phallischen Natur der Schlange in engem Zusammen-
hang, was auf das Verhalten der I'rauen in einzelnen Gebieten
nicht ohne Einflufl bleiben konnte. So fiirchten sich an der Good-
enough-Bucht nur die Frauen vor Schlangen ** und auf Rambutjo
vor Aalen *. Sie haben wahrscheinlich Angst vor einer Befruchtung
durch diese Tiere.

Im gleichen Sinne ist auch der Bericht zu deuten, nach welchem
nur ganz wenige Frauen der Kiistenbevolkerung der Gazelle-Halb-
insel vom Fleische der Python-Schlange aBen **. Wahrscheinlich
tun dies nur alte, also unfruchtbare Weiber. Wenn aber der Aal
in Buin ausschlie8lich nur von Frauen verzehrt wird %, so hat hier
die Verbindung der Schlange mit Phallus und Fruchtbarkeit gerade
das Gegenleil bewirkt, denn diese Frauen wollen wohl durch den
Genufl3 des Aalfleisches fruchtbar werden.

Verzehrt werden Schlangen hauptsichlich von Papua-Stimmen
Neuguineas **, aber auch die Bewohner einzelner melanesischer
Inseln verschmihen das fettreiche Fleisch dieser Reptilien nicht:

8 Ivens 1927, 283f.; s. 0. S. 20.

? Layard 1930 a, 506.

3 Malinowsky 1922, 77. -

31 NeuhauB III, 1911, 416 f.; die Kai kennen ein fihnliches Wesen; ib. 202 ff.

52 Fox 1924 136 f.

3 Codrington 1891, 188 ff.; Coombe 1911, 14.

3 Newton 1914, 93.

35 Thurnwald 1912, 441.

38 Kleintitschen, Anm. 373/374.

% Thurnwald 1912, 441.

38 Seligmann 1902, 299; Schellong 1905, 612; NeuhauB III, 1911, 20, 165;
auch Landtmann.
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die Inlandbewohner von Goodenough-Island *°, die Ussiai auf der
groflen Admiralititsinsel *°, die Baining in den Bergen der Gazelle-
Halbinsel **, die Leute der Landschaft Siara auf Neuirland **, die
Inlandstimme von Nord-Bougainville ** und die Bevolkerung Buins
im Stiden derselben Insel **. Da es sich bei allen aufgezidhlten Stim-
men um keine Melanesier im engern Sinne handelt, sondern um
Vor-Austronesier, diirfen wir das Verzehren von Schlangen auch
diesen élteren Rassen zuschreiben; neben den Papua sind es be-
sonders die sogenannten Palaemelanesiden, also die ersten Ein-
wanderer in der Siidsee *°.

Sehr verichtlich werden die Ussiai von den Manus *¢ wie die
Hiigelbewohner von Goodenough-Island von den Kiistenleuten als
Schlangenfresser bezeichnet. Die Unreinheit des Schlangenfleisches
erstreckt sich auf Wagifa im D’Entrecasteaux-Archipel sogar auf
einen Raubvogel, der sich von Schlangen nihrt*. Auf Kiriwina
darf die Schlange aus denselben Griinden nicht verzehrt werden **;
wihrend der Aal auf den Torres-Inseln verschméiht wird, weil man
dort glaubt, er sei giftig *°.

Nach diesen Betrachtungen wundert es uns nicht mehr, daf3
einzelne Eingeborene zu Schlangen enger in Beziehung traten. So
werden auf San Cristoval, neben Vogeln, Haien, Kuskussen und Ei-
dechsen, Schlangen regelrecht adoptiert. Diese «Schofikinder» er-
halten Namen und werden Mitglieder der Klane mit besonderm
Rang. Und da die Eingeborenen zwischen eigenen und Adoptiv-
kindern keinen Unterschied zu machen pflegen, glaubt Fox, daB} sie
sich hochst wahrscheinlich auch als Verwandte der adoptierten
Tiere betrachten *°. ’

Dies hat natiirlich auch seinen Niederschlag in den Sagen ge-
funden; auf Aoba soll eine riesige Schlange nicht nur ihre beiden

3 Jenness und Ballantyne 1920, 21, 70.

10 Parkinson 1926, 185; vgl. Thurnwald 1912, 373.

1 Burger 1913, 76; Bley 1914, 441; Brenninkmeyer 1928, 27, 33, 76; Baleson
1931, 337.

22 Parkinson 1926, 158.

43 Blackwood 1935, 283; die Autorin meint zwar, es kénne sich um eine
Verleumdung handeln, da die Angabe von den Kiistenleuten stamme. Obwohl
diese Moglichkeit besteht, teile ich ihre Zweifel nicht, da dieser Fall nicht ver-
einzelt dasteht. Siehe Anm. 39 und 46. Fiir Guadalcanar vgl. Coombe 1911, 323.

“ Thurnwald 1912, 51.

® 8 0841,

% Parkinson 1926, 185.

47 Jenness und Ballantyne 1920, 70.

18 Malinowsky 1922, 424,

% Rivers I, 1914, 177.

% Fox 1924, 268; vgl. 270.
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Adoptivmiitter, sondern auch alle andern Eingeborenen bis auf
zehn Individuen aufgefressen haben *.

Ein noch engeres Verhiltnis zur Schlange haben gewisse Einge-
borene auf den Inseln der Banks-Gruppe. Es wird dort als Tamaniu
bezeichnet. Wie man zu einem solchen Verhiltnis kommen kann,
soll im folgenden geschildert werden: Erscheint irgend ein Tier,
nachdem man einen Aufguff von bestimmten Kriutern getrunken
hat, z. B. im Bodensatz des GefaBles, so wird es zum Tamaniu des
Betreffenden. Gefiittert oder besonders verehrt wird es nicht, hin-
gegen vor jeglichem Schaden behiitet. Dies geschieht darum, weil
man das Leben des Besitzers mit dem des Tamaniu eng verbunden
glaubt. Das Tier wird von den Nachkommen iibernommen, und
~ diese sagen dann, daB} sie von ihm abstammen **. Dies ist jedoch
nicht der einzige Weg, der zum Besitze eines solchen Wesens, eines
Reprisentanten, fiihrt. Durch RIVERS erfahren wir mehr **. Man
kann auch zu einem mana-besitzenden Manne gehen oder zu einem,
der einen mana-haltigen Stein sein eigen nennt und ihn um die Be-
schaffung eines Tamaniu bitten. Er reibt einem dann einen Kriuter-
brei ein; er kann einem aber auch von dem Safte zu trinken geben,
worauf der Brei in den Uferfelsen versteckt wird. Nach fiinf Tagen
schaut man nach, ob irgendein Lebewesen daraus entstanden sei;
dieses wird Tamaniu. Unter den Tamaniu-Tieren sind auch Aal,
Land- und Seeschlange vertreten. Es wird berichtet, daf} diese
Tiere zu gewaltiger GroBle anschwellen konnen; gegen ihre Eigen-
tlimer aber benihmen sie sich vollig zahm.

Ein Tamaniu hat zwei Funktionen zu erfiillen. Er muf} erstens
auf Wunsch seines Besitzers einem verhaBten Mitmenschen Scha-
den bringen, diesen also als Schlange beiflen. Das geschieht mit
Hilfe jenes Mannes, der bei seiner Beschaffung half; niheres ist
leider nicht bekannt **.

Zweitens reprisentiert oder enthilt (?) der Tamaniu das Leben
seines Besitzers. Denkt dieser ans Sterben, so kann er seinen Sohn
beauftragen, nach dem Tiere zu sehen. Der junge Mann wird dann
zum Versteck eilen und rufen: «Vater, komm heraus», worauf das
Tier wirklich seine Hohle verlassen soll. Aufmerksam wird es be-
trachtet, denn es konnte vielleicht ein kleiner Fremdkorper in sei-
ner Haut stecken, der das Tier — also auch seinen Besitzer — be-

5 Suas 1915/16, 269; Fox schildert auch eine sagenhafte Adoption eines
Menschenkindes durch einen weiblichen Aal. 1924, 269,

5 Eckardt 1881, 366 nach Codrington.

5 Rivers I, 1914, 154, 365; vgl. Ivens 1934, 47. Aehnliches mag nach Fox
1924, 266 auch auf San Cristoval vorkommen, wo Freundschaften mit Tieren,
Baumen, Steinen und Sternen geschlossen werden. Diese Objekte werden nach
dem Tode des Menschen mit diesem identifiziert.

8 S. u. S.60.
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unruhigt. Kann der Sohn einen solchen tatsichlich entfernen, so
werden beide gesund. Kann er aber nichts Besonderes entdecken,
so mulf} er fragen, ob sein Vater sterbe. Schiittelt das Tier den Kopf,
so ist die Sache nicht weiter gefihrlich; Kopfnicken aber bedeutet
baldigen Tod. Stirbt der Besitzer, so findet man auch seinen Tama-
niu nie mehr lebend. Und aus diesem Grunde wird der Aufenthalts-
ort dieses wichtigen Wesens sorgfiltig geheimgehalten; denn wenn
ein Feind das Versteck das Tamaniu entdecken sollte, so hitte er
auch das Leben seines Widersachers vollig in seiner Hand.

Nie wird ein Tier von der Art des Tamaniu gegessen. Da wir
aullerdem wissen, dafl der Tamaniu auf die Nachkommen seines
Besitzers vererbt wird und diese von dem Tiere abzustammen glau-
ben, so diirfen wir das Tamaniu-Verhéltnis in enge Beziehung zum
Tolemismus setzen, der in der Banks-Inseln sonst fehlt. Auf diese
Tatsache hat schon RIVERS hingewiesen °°.

Sodann spielen Schlangen als Schutztiere von Sippen oder Fami-
lien in Melanesien eine nicht geringe Rolle. Dies 148t sich sowohl
fiir Papua-Stimme in Neuguinea, als auch fiir eigentliche Mela-
nesier auf den iibrigen Inseln belegen: am Gira-Flufl in Ost-Neu-
guinea *°, auf Dobu im D’Entrecasteaux-Archipel *, an der Kiiste
der Gazelle-Halbinsel ®®, in Neuirland *® und San Cristoval, wo
Schlangen sogar vergrabene Schiitze hiiten sollen *. Auf den Banks-
Inseln stehen einzelne Familien mit der oben S. 45 erwiihnten ge-
fiirchteten mae in Verbindung, die genau wie es bei allen diesen
Verhiiltnissen der Fall ist, als Familiengeist ihren Leuten selbst-
verstindlich keinen Schaden zufiigt *'.

Unten S. 79 wird gezeigt, daB wir in diesen Tieren Heroen er-
blicken diirfen, welche die Interessen ihrer menschlichen Schutz-
befohlenen wahren. Doch sind nicht alle Schutztiere so treffliche
Beispiele fiir Heroen wie die schlangengestaltigen Dimonen der
Kiistenleute der Gazelle-Halbinsel. Als Ausnahmen mégen auch die
Berichte aus Dobu ** und Siid-Neuirland * gelten, da es sich dort
um Schlangen handelt, die nur die Milachtung der Totemgebrauche
strafen.

Auf Mota, in der Banks-Gruppe, diirfen bestimmte Menschen
gewisse Tiere oder Friichte nicht essen, weil man dort glaubt, daB

S 0.8.91

% Murray 1912, 205.

57 Malinowsky 1922, 333.
% S.u. 8. 76.

% S.1 8. 85.

% Fox 1924, 134, 272f.
8 Codrington 1891, 188.
2 S. Anm. 57.

83 Parkinson 1926, 158.
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ihre Miitter wihrend der Schwangerschaft durch die genannten
Dinge beeinflufit worden seien. Eine solche Frau hat einst irgend-
ein Tier, das ihr aufgefallen ist, nach Hause getragen, und dort hat
man ihr mitgeteilt, daB sie ein Kind mit dem Charakter dieses Tie-
res gebiiren werde. Sie hat es dann wieder an den FFundort zurtick-
gebracht, einen Wall ringsum aufgeschichtet und alle Tage Fut-
ter hingelegt, bis es verschwunden ist. Dies ist bei einem solchen
«Kéfig» nattirlich leicht méglich gewesen. Nach RIVERS’ Angaben
wird dieses Verschwinden immer mit einem Eindringen in den
Leib der Schwangeren gedeutet. Das Kind wird nun in gewissem
Sinne als das Tier selbst betrachtet; denn dessen Haupteigenschaf-
ten sollen sich auf das menschliche Dasein iibertragen haben. Ist
es z. B. eine Seeschlange oder ein Aal gewesen, so wird das Kind
schwach und langsam sein. Alle auf solche Weise beeinflufite Men-
schen diirfen zeitlebens auf keinen Fall ihr Tier oder ihre Pflanze
verzehren .

Es ist bezeichnend, daff diese Art der Tier—Mensch-Beziehung
nur auf den Banks-Inseln vorkommt, auf welche auch das Tama-
niu-Verhiltnis beschrankt ist.

Diesen mannigfaltigen Beziehungen zwischen den Eingeborenen
und der Schlange liegt die Tatsache zugrunde, dafi diese das wich-
tigste Seelentier in Melanesien ist. Dieses Problem ist oben S. 28
erortert worden.

B. Magie mit Schlangen

Kein anderes Tier erreicht in Melanesien die hervorragende Be-
deutung der Schlange in der Zauberei. Sie wird als Ahne und als
mana-haltiges Geschépf zu magischen Praktiken verwendet. Je
nachdem der Eingeborene das Tier oder dessen Organe zu guten
oder bosen Zwecken braucht, unterscheidet man weille oder
schwarze Magie.

I. Weiie Magie

1. Liebeszauber

Obschon die phallische Schlange * beinahe iiberall bekannt ist
und man deswegen erwarten konnte, dafl diese Vorstellung zu
Liebeszauber AnlaBl gegeben hiitte, mufl man die Feststellung
machen, daff dem nicht so ist. Diese Tatsache ist fiir das religiose
Verstiindnis der Phallusschlange wichtig. Nicht nur als Phallus
hat sie Beziehung zum Geschlechtsleben des einzelnen, sondern als

8 Rivers I, 1914, 151 f.
8. 0 5.114%.
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mana-haltiges Wesen schlechthin zu beliebigen Bereichen iiber-
haupt, also auch zum Geschlechtsleben. Der Eingeborene geht ein-
fach von dem Standpunkt aus, daff die Schlange an sich sehr
mana-haltig ist, daf also auch Organe und Teile toter Schlangen
ihren Besitzern von dem begehrten mana mitteilen kénnen.

So soll ein Knabe auf Aurora die Entdeckung gemacht haben,
daB3 die Leber einer toten Schlange Frauen anziehe, als zufillig
einer seiner Pfeile in ein Feuer flog, in dem man vorher eine
Schlange verbrannt hatte. Der Pfeil traf die verkohlte Leber des
Tieres, und der Schiitze beschmierte sich sein Gesicht mit dem
schwarzen Stoff. In einer Sage, die von derselben Insel stammt,
wird eine Schlange samt ihrer Tochter verbrannt; ihre mana-hal-
tigen Knochen brauchte man auller zu Schweinezauber auch fiir
den (erfolgreichen) Umgang mit Frauen ®. Auf Pentecote verwen-
dete man die Knochen einer verbrannten Schlange lediglich als
Amulette °.

Nicht ganz klar ist folgender Zauberspruch der Jabim in NI-
Neuguinea: Wenn einer eine I‘rau entfithren will, nimmt er ein
Balumholz und eine Mangowurzel und spricht: «Die Schlange
Gemo (auf Biumen vorkommende Schlangenart) lebt auf dem
Berge Amung. Sie wendet ihr Gesicht nach Kela, und alle Weiber
kommen von dort. Sie wendet ihr Gesicht nach Norden, und alle
Weiber kommen. Sie wendet ihr Gesicht nach Mittag, und alle
Weiber kommen heraus. Sie wendet ihr Gesicht nach Osten hinaus
in die See, und alle Weiber kommen. Dann bricht sie den Ast ab,
auf dem sie liegt, 146t sich herunter, und die Weiber alle kommen
und heiraten sie *.» Dann geht er mit den besprochenen Gegenstin-
den auf die Erkorene zu, entreiffit ihr Netzsack und Haubchen und
rennt damit fort. Das Opfer rennt natiirlich hinterher, weil es die
gestohlenen Gegenstinde wieder haben will. So wird der Magie sehr
realistisch nachgeholfen. Der Spruch ruft nach bekanntem Typus
die Erinnerung an einen mythisch erfolgreichen Fall zu Hilfe. Ver-
mutlich stellen die besprochenen Gegenstinde eben die Schlange
Gemo dar, von der wir sonst nichts horen; hier erscheint sie als
vorbildlich erfolgreicher Liebesheld.

2. Jagd- und Fruchtbarkeitszauber

In NE-Neuguinea wird der Kai durch den Besitz eines Riesen-
Schlangengebisses auf der Jagd so erfolgreich wie das Tier. Er be-
streicht damit seinen Speer und will dadurch bewirken, daf3 dieser
ebenso zielsicher wie die Ziahne der jagenden Schlange seine Beute

? Codrington 1891, 406.
8 Tattevin 1929, 991,
* NeuhauB III, 1911, 328.
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erfaft °. Ein Riickenwirbel der Makéma-Schlange ist ebenfalls ein
bewihrtes Zaubermittel; wenn man Yams damit beriihrt, wird er
so lang und so dick wie das Tier selbst ®. Beide Zauberarten sind
Analogiezauber; zur Wirkung muf} aber der Kontakt sichergestellt
sein.

Die Eingeborenen des Aitape-Distriktes rufen die Riesenschlange
Maké, das Symbol des Sonnengottes Wunekau, fiir das Wachs-
tum der Bananen und des Tabaks an. Sie nennen auch alle Biche
der Gegend und hoffen, da Wunekau diese herbeileite, damit ihr
Schlamm den Boden fruchtbar mache . Makéma und Maké sind
wahrscheinlich dieselben Tiere, vielleicht Pythone.

Auf der Insel Rossel ruft man die Schlange Yimora an, damit
sie die Giérten besucht und den Taro schneller wachsen IaBt°®.
MEIER berichtet von der Kiiste der Gazelle-Halbinsel, da} die Kaia ®
ihren Blutsverwandten Zaubereien verraten, die sich speziell auf
den Fischfang im Meere beziehen sollen *°, und daB der Didmon
dem Hexenmeister das Zaubermittel in der Trance kundgébe **.

DaB auf San Cristoval eine Schlange angerufen wird, um die
Pflanzung zu beschiitzen, ist bei der grofien Bedeutung des Tieres
im Kult nicht verwunderlich. Sucht ein Mann fiir seinen Garten
eine neue Stelle aus, so schligt er im Busch mit seiner Axt eine
Liane durch und ruft einen Adaro oder Figona ** des Ortes an. Ist
der Schnitt glatt und sauber, so hat er die richtige — d. h. dem
Damon genehme — Stelle gefunden. ¥r legt darauf in jeder Ecke
der Rodung einen Stein nieder. Den ersten und dritten bespricht
er unter Anrufung der grofien Mata, wihrend er sich beim zweiten
und vierten Stein an die kleine Mata wendet. Nach der Auffassung
einiger EEingeborener ist dies eine Schlange, die den Garten frucht-
bar machen und ihn auch vor Dieben schiitzen kann *.

3. Reichtumszauber

Bei den Melanesiern an der Kiiste der Gazelle-Halbinsel soll es
Zauberer geben, die mit der Hilfe ihrer Kaia Muschelgeld vermeh-
ren konnen. Unter dem Beisein aller, die reicher werden wollen,
wird im Kanuhaus Muschelgeld aufgehéduft. Dann wird ein Essen

® Neuhaufl I, 1911, 401 f.

® ib. 407.

7 Meyer 1932, 842.

8S. u 8.71.

® S, u S.72f1f.

10 Meier 1908 a, 1018.

1 Meier 1913, 6.

1S, n. 85,884,

13 Fox 1924, 102f.; ein Analogie-Zauberspruch kommt zur Anwendung,
wenn eine Ranke herunterfillt. ib. 106.
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veranstaltet. Nachher formt der Zauberer aus Erde eine Schlange
— den Kaia —, deren Augen und Maul er mit Tabu-Muscheln ver-
ziert und der er ein Speiseopfer bringt. Er bereitet auch fiir jeden
ein Pécklein mit Betelniissen und Pfefferfriichten und bestreut es
mit Kalk und bittern, betiubenden Pflanzenstoffen. Die Leute ge-
raten nach dem Genuf in einen Zustand der Raserei oder Betiu-
bung. Zum Schluf} erfolgt ein Zaubergesang **. Wie und warum
sich der ersehnte Erfolg einstellt, erfahren wir leider nicht. Wie
auf Florida, wo ein Eingeborener mit Hilfe der Schlange, mit
der er verkehrte, Goldstiicke aus seinen Haaren entstehen lassen
konnte **, handelt es sich um eine Fabel.

Wenn die Leute des Aitape-Distriktes befiirchten, dafl die Sago-
blatter zum Decken der Hiuser nicht ausreichen, rufen sie die Rie-
senschlange Maké an, die den Blitterhaufen mit ihrem schweren
Leibe niederdriicken und vermehren soll. Aehnliches geschieht
beim Sagowaschen zur Vermehrung des Sagos *°.

4. Schnelligkeitszauber

Auf der kleinen Insel Petats, im Westen von Buka, schneidet
man einer gewissen Schlangenart die Schwanzspitze ab und be-
festigt diese auf dem Boden des Kriegskanus, wodurch es schnel-
ler als das Boot des Feindes werden soll. Die Schlange 1463t man
wieder frei, denn es soll ihr ein neuer Schwanz wieder nachwach-
sen *’. Es ist unklar, ob die letzte Bemerkung von der Autorin oder
von einem Gewihrsmann stammt. Sollte nimlich die Beobachtung
richtig sein, so hiitte man es hier nicht mit einer Schlange, sondern
mit einer Eidechse zu tun, die wohl imstande ist, den Schwanz wie-
der zu regenerieren.

5. Schweinezauber

Bei den Bukaua in NE-Neuguinea muf} ein Schweinebesitzer
oder dessen Stellvertreter einige Speisetabu einhalten, damit seine
Tiere nicht eingehen. Bestimmte Leute halten sich abseits in einem
Hiuschen auf und sorgen dafiir, dal eine Schlange und ein Fisch
in einer Doppelmulde, in welcher Wasser und gewisse Pflanzen
sind, nicht umkommen, denn sonst wiirden auch alle Schweine
sterben **. Der Grundgedanke dieses Zaubers ist, daB} die der
Schlange, den Pflanzen und dem Fisch innewohnenden Lebens-
krifte in geheimnisvoller Beziehung zu Leben und Gesundheit der

1 Kleintitschen 394.

15 Fox 1924, 140.

18 Meyer 1932, 845 f.

17 Blackwood 1935, 469.
18 NeuhauB III, 1911, 449.
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Schweine stehen. Mit dem Tode der Schlange und des Fischchens
wire es natiirlich auch um die Schweine geschehen. Wir haben
hier also vielleicht die weitverbreitete, auch aus unsern Mirchen
noch bekannte Vorstellung vom verborgenen Leben.

6. Teuerungszauber

Beim gleichen Stamme soll es vorkommen, dal ein Zauberer
eine Teuerung verursacht und diesem listigen Zustande erst dann
ein Ende macht, wenn er geniigend Geschenke erhalten hat. Hat
er die, so vergribt er eine lebendige Schlange und schliet auch
seinen Binsensack, in dem er Zaubersteine hat. Die Folge davon
ist, daBl die Preise im Urwald wieder auf ihr normales Niveau zu-
riickgehen *°. Die Geschichte ist recht dunkel.

7. Schutzzauber

Wenn die Melanesier des Aitape-Distriktes auf Reisen gehen, bit-
ten sie die Riesenschlange Maké, sie mége die Waffen der Feinde
nach oben ziehen, unsichtbar machen und ihre Koérper so schwer
machen, daf3 ihnen die Lust zum Kémpfen vergehe *.

8. Zauber zur Befestigung lockerer Zdhne

Neben den Geistern von Oktopoden und Kokoswurzeln wird
die Riesenschlange Maké an der Nordkiiste Neuguineas angerufen,
wenn Zihne wackeln. Der Patient schligt bei diesem prichtigen
Beispiel eines Analogiezaubers Holzniigel als Symbole seiner Zihne
in einen Kokospalmstamm. Er glaubt, dafl die Schlange unter die
Wurzeln der Palme krieche und den Baum so festhalte. (Der Okto-
pus soll dies mit seinen starken Armen tun.) Analog dazu sollen
die Zihne wieder fest in den Kiefern sitzen *'.

II. Schwarze Magie
1. Magische Namen in Fabeln

Wenn auf San Cristoval eine gewisse Schlingpflanze bei ihrem
richtigen Namen genannt wird, so wimmelt die Luft plétzlich von
Schlangen **. Auf derselben Insel heiBit ein Figona «Grunzendes
Schwein». Sobald man am Wohnort des Damons im Walde grunzen
hoért und zu seinem Begleiter einige Worte tiber ein Schwein ver-
lauten 146t, ist man plétzlich von vielen Schlangen umgeben; auch

19 ib. 457.

20 Meyer 1932, 838 f.
M jb. 849f.

2 Fox 1924, 263.



die Luft ist voller Schlangen. Die Eingeborenen erzihlen, da8 dies
daher komme, weil der Figona nicht Schwein genannt werden
wolle *.

2. Die Schlange als schddliches Prinzip.

Die Kiistenbewohner der Gazelle-Halbinsel meiden im allge-
meinen gewisse Schlangenarten, doch sobald sie einem Ieinde
Schaden zufiigen wollen, beniitzen sie diese Tiere zu allerlei Zaube-
reien **. Als natiirliche Feindin der Fische darf eine Schlange nicht
einmal eine Reuse beriihren. Sogar das Wort «Schlange» konnte
den Fang beeintrichtigen. Ob nun ein Mensch oder eine Schlange
bei einer Reuse gihnt, ist gleich nachteilig. Ebensowenig sollen
Reusen aus Material gebaut werden, an dem Schlangengeifer klebt.
In der Behexungsformel fiir eine I'ischreuse heifit es unter anderm:
Sie mochte voller Schlangen sein! *°.

Will ein Neuirldnder Fischschwirme verscheuchen, so steckt
er einem Fischchen die Schwanzspitze einer Dendrophis ins Maul
und 146t es wieder schwimmen; auBerdem wirft er Kdnguruhex-
kremente ins Meer *°.

3. Krankheits- und Todeszauber.

Wenn auf Neuirland ein Zauberer einen Menschen beseitigen
will, nimmt er ein bilchen von dessen Kot, wickelt ein Blatt darum
und stopft das kleine Paket einer lebenden Schlange ins Maul.
Hat sie den Bissen geschluckt **, so schniirt er ihr den Hals zu,
damit sie ihn nicht mehr herauswiirgen kann, und der Betreffende
ist verloren *°,

Es kommt auch vor, daB ein Zauberer eine Qualle, einen Schlan-
genstern (Ophiurus spec.) und eine Seeschlange (Laticauda colu-
brina) in einer Tridacna-Schale zu Brei zerhackt und wartet, bis
Fiulnis eintritt. Dann taucht er ein mit Pflanzenfasern umwickeltes
Stockchen in das Zaubermittel und beriihrt damit heimlich sein
Opfer. Dieses stirbt, oder es wird mindestens krank *°.

Hat irgend ein Mensch Feinde, so darf er unter keinen Um-
stinden versdumen, die Reste seiner Mahlzeiten sorgfiltig zu be-
seitigen. Denn diese werden gewissermaflen als Teile seines Korpers

3 ib. 89 f.

# Meier 1913, 6.

* ib. 696.

* Peekel 1910, 110.

7 Dies ist technisch leicht zu bewerkstelligen; Schlangen, die in Gefangen-
schaft Nahrung verweigern, werden mit Erfolg «gestopft».

28 Kramer 1925, 44,

? Peekel 1910, 100.
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angesehen und deshalb gerne zu schwarzer Magie verwendet. So
bestreut der Zauberer z. B. Betelniisse, die sein Opfer liegen ge-
lassen hat, mit Kalk; zusammen mit zerschnittenen Seeschlangen
(Laticauda) und Teilen einer Riesenschlange (Nardoana boa), mit
zerstoBenen Barringtonia-Friichten und Mela-Wurzeln, legt er sie
in ein Bambusrohr, dessen Oeffnung er verkittet. An einem Geister-
(Tadar)-Platz driickt er das Rohr senkrecht in die Erde, umhéauft
es mit Reisig und ziindet das Ganze an *°. Ueber die Folgen berichtet
der Autor nichts weiteres; es ist jedoch anzunehmen, daf} dies eben-
falls ein Krankheits-, wenn nicht gar ein Todeszauber ist.

Eine Ausnahme bildet die folgende Zauberart, weil die Schlange
hier als Triigerin des Bosen vom Zauberer getotet wird, damit sie
kein weiteres Unheil anrichten kann. Es ist ein Heilzauber, den wir
hier anfiihren, weil die Krifte der Schlange schidlich sind. Der
Patient muf3 ein Pulver schlucken, worauf der Tadar, der bose
Geist, ihn in Schlangengestalt verldft. Sofort wird er mit einem
Messer zerstiickelt *'.

Auf Ulawa werden die Krifte der Schlange Md'a suu? aus-
schlieBlich zur schwarzen Magie verwendet. Man stopft einen Nah-
rungsrest seines Feindes einer Eidechse ins Maul, bringt sie zum
Altar der Schlange, wo sie von dieser gefressen wird **. Das Opfer
bekommt die Krankheit mwaa (= Schlange). Dies ist ein Ausschlag
an den Gliedern oder im Gesicht. Er kann verschwinden und wie-
derum ausbrechen; bei der Heilung bleiben grofien Pusteln zuriick.
Es scheint auch, dal gewisse FFamilien dort dieser Krankheit unter-
worfen sind; diese Fille werden immer der iiblen Wirkung der
Schlange zugeschrieben. Auch sollen die Bewohner eines Dorfes in
der Nihe des Altars mehr darunter leiden, als dies sonstwo auf der
Insel der FFall sei. Jeder, der aus Versehen zum Altar der Schlange
geht, mul} seinen Fehler mit dem Ausschlag biien; nach bestimm-
ten Opfern wird man aber geheilt **.

Auf San Cristoval braucht man nur auf einem von heiligen
Schlangen bewachten Begriibnisplatz einen bestimmten Zauber-
spruch zu murmeln, damit irgendeine mifliebige Person schlimme
Korperschwellungen zu gewértigen hat *°.

Nach PARravicINT®® ist der Vele-Zauber auf Guadalcanar,
Pavuvu, Savo, Florida, vielleicht auch auf Isabell, nach IVENS **

2

80 ib. 103.

3 ih. 108.

8 S, u. S. 104 ff.

3 S, u. S.1086.

3 Ivens 1927, 48, 284 f.
35 Fox 1924, 257.

% Paravicini 1931, 117.
87 Ivens 1927, 291 f.
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auch auf Siid-Malaita verbreitet. PARAVICINI zufolge ist das Vele
ein Zaubersiicklein, das der Zauberer unter dreimaligem Zischen
seinem Opfer plotzlich entgegenstreckt, worauf der Ueberfallene
sofort niederstiirzen und sich mit verkrampften Gliedern in die
Erde verbeiflen wird. Ein Vele kann etwa 20 Morde vollbringen;
dann mufB es wieder zauberkraftig gemacht werden. Dazu braucht
es u. a. auch die Leber der Schlange Buanimarau. Auf Stid-Malaita
macht man dies mit der Galle derselben Schlange.

Nur zwei Belege aus Kiriwina ** und Malekula *° bestitigen den
Glauben, dafl sogar Zauberer sich selbst in Schlangen verwandeln
konnen, wenn sie einem Feinde Schaden bringen wollen.

In vielen Distrikten Neuguineas herrscht allgemein die Ansicht,
dafl der Tod nach einem Schlangenbiff immer den bésen Machen-
schaften eines Zauberers zuzuschreiben sei **. Wie dies geschehen
kann, ist besonders gut von SELIGMANN bei den Roro erforscht
worden. Der Roro-Zauberer hat zwei Moglichkeiten, um einen
Feind sicher ins Jenseits zu befordern: nimlich den Schlangenstein
und das Aussenden einer Giftschlange, die durch ihren Bi} einen
Menschen toten kann.

In seinem Dienste steht die schwarze Pseudechis, die aurama
der Eingeborenen **. Diese «Schwarzottern» sind in etwa 10 ver-
schiedenen Arten iiber Australien und Neuguinea verbreitet. Es
sind gefahrliche Giftschlangen, die — proteroglyphe Trugnattern
wie die indische Kobra — auch die Fihigkeit haben, ihren Vorder-
korper durch Streckung der Halsrippen platt auszubreiten. Ihre
Linge schwankt zwischen 1,6 und 2,5 m **.

Der Schlangenstein soll mit Sicherheit alle Menschen, die ihn
beriihren, toten; sein Besitzer muB sich also auch vor ihm hiiten.
Ein Zauberer, der einen solchen Stein erhalten will, fastet zwei
Wochen lang im Busch, d. h. er nimmt téiglich nur wenige gerostete
Bananen zu sich. Vor dem Anblick von Frauen muf} er sich sorg-
faltig in acht nehmen. Bald triumt er von der schwarzen Schlange,
der giftigsten, die in der Gegend vorkommt, geht nachher mit einem
Speer, der ca. 20 Spitzen hat, auf die Suche. Vorher umwickelt er
seine Glieder mit langen Tapa-Streifen, die ihn vor den giftigen
Bissen schiitzen sollen.

Ein Gewidhrsmann verriet SELIGMANN, dafl die Zauberer ihre
Héinde mit einer bestimmten Pflanze einreiben und dann ohne

3 Seligmann 1910, 682 Anm., zit. Bellamy; ohne Angabe der Gefihrlichkeit
des verwandelten Zauberers.

3 Layard 1930 a, 504, 506.

% English in Seligmann 1902, 299 f.; Neuhau8 III, 1911, 140.

4 Seligmann 1910, 281 f.; auch soll einst ein vom Zauberer geschicktes Kro-
kodil eine Frau zerrissen haben.

42 Weiteres siehe Brehms Tierleben 1913 V, 455.
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Furcht vor Bissen jede Schlange anfassen konnen. Dies erinnert
an die Medizinmidnner des groflen ostafrikanischen Schlangen-
bundes der Wanjamwesi; denn diese sollen Kriuter kennen, deren
Siafte die menschliche Haut so stark machen, daBl auch groBe
Dornen und die sehr spitzigen Giftzihne einer Schlange sie nicht
mehr durchdringen kénnen *. Nun sind ja unsere Kenntnisse der
Eingeborenen-Medizin Neuguineas héchst mangelhaft, und es ist
also nicht ausgeschlossen, dafl auf dieser schlangenreichen Insel
derartige Drogen im Gebrauch sind **.

Wenn nun der Zauberer eine Pseudechis erblickt, stort er sie,
bis sie flieht und einen kleinen Stein zuriickldfit. Dies ist der ge-
suchte Schlangenstein. Er ist etwa haselnufigrofl, rot und weiB,
Legt man ihn in Salzwasser, so steigen sofort Blasen auf, wie wenn
das Wasser kochen wiirde. Steigen keine Blasen mehr auf, so hat
er seine magischen Fihigkeiten verloren. Anderswo * heiBit es,
solche Steine seien graue Bachkiesel mit Quarzfragmenten.

Der Zauberer klemmt ihn vorsichtig zwischen die Spitzen seines
Speeres, den wir am besten mit einem Fischspeer vergleichen, und
verbirgt ihn in einer Bambusrohre. Die Schlange mag nun den
Mann verfolgen, um wieder in den Besitz ihres Steines zu gelangen;
doch heiBit es, daB sie die Verfolgung, falls sie iiberhaupt stattfinde,
bald wieder aufgebe. Dies ist natiirlich eine Fabel; der Zauberer
findet einfach einen Stein, auf dem die Schlange ruhte.

Das Fortsenden einer Schlange ist wesentlich komplizierter. Wie
das Folgende zeigt, gehort es streng genommen gar nicht zur Magie,
sondern es stellt eine sehr reale Praktik dar. Sie wird hier trotzdem
geschildert, einmal, weil abergliubische Elemente beigemischt
sind, dann aber besonders, weil abergliubische Praktiken aus ihr
hervorgegangen sind.

Der Zauberer hilt seine Schlangen in Toépfen, die genau wie
Kochtopfe aussehen, entweder im Busch oder in einer dunkeln
Ecke seiner Hiitte verborgen. Er verschafft sich nun ein Stiickchen
vom Lendenschurz seines Feindes oder einen andern Gegenstand,
an dem dessen Korpergeruch haftet, und bringt ihn zur Schlange
in den Topf und erhitzt ihn. Sobald der Betreffende kommt, 143t
er das Tier los. Es erinnert sich an den Geruch des Gegenstandes
und beifit den Ahnungslosen.

SELIGMANN gibt an, dal es auch vorkomme, dal der Zauberer
vorher sein Opfer unauffillig mit einem magischen Steine, den
er mit einer stark riechenden Substanz bestrichen habe, beriihre,
damit die Schlange den Betreffenden leichter finde. Dieser Stein

43 Carnochan und Adamson 1935, 123.
M Vgl. Williams 1928, 211.
% Seligmann 1910, 284,



ist also kein Schlangenstein, denn er totet nicht. Gegen die Expedi-
lion TAYLORs ** wurde am St.-Josephs-Iluf ein solcher Anschlag
veriibt. Die Forscher sahen sich auf ihrem Wege plotzlich einer
etwa melerlangen Schlange gegeniiber, die auffilligerweise nicht
zu fliehen trachtete. An dem getoteten Tiere fand sich, hinter dem
Kopf festgebunden, eine mehrere Meter lange Lianenranke, deren
anderes IEnde an einem unweit davon in den Boden gerammten
Pflock befestigt war. Neben dem Pflock stund ein Topf iiber Holz-
kohlen; im Topfe selbst fand einer der Expeditions-Teilnehmer
sein eigenes Taschentuch, das hier offenbar den Kontakt herstellen
sollte. Dicht daneben lagen ein Stiick Holz und ein Siein: Deckel
und Gewicht, um die Schlange am vorzeitigen Entfliechen zu
hindern.

Die Erklarung, die Schlange gehe gerade auf den Gegenstand
los, der genau so rieche wie das Taschentuch, das sie fiir ihre
Schmerzen im erhitzten Topf verantwortlich mache, ist reichlich
naiv, obschon Giftschlangen gut riechen kénnen. Das Feuer hat
die Aktivitit des Tieres gewaltig gesteigert; das wiitend gemachte
Reptil beiit nun jedes Lebewesen, das ihm in den Weg kommt.
Sicher muf} sich auch der Zauberer vor der Angriffslust der
Schlange hiiten. Das Tuch wirkt lediglich als Kontaktzauber, ge-
will nicht durch seine Ausdiinstung. Es ist natiirlich ausgeschlossen,
eine Schlange magisch derart zu beeinflussen, daf} sie in ein ent-
ferntes Dorf kriecht, um dort einen bestimmten Menschen zu
beilen. In beiden beschriebenen I'dllen handelte es sich nur um
wenige Meter, welche das Tier von seinem Opfer trennten.

Wir besitzen auch aus Afrika Belege iiber die Verwendung ge-
fahrlicher Giftschlangen zu hinterlistigen Morden, ja sogar zur
GroBwildjagd **. Die Schlangenjiger des Ungoro-Distriktes fangen
sich Puffottern (Bitis arietans) mit Schlingen und nageln sie am
Schwanze auf Biiffelwechseln fest. Selbstverstindlich wird jeder
Biiffel sofort gebissen, wenn er in die Nihe der verwundeten und
gereizten Schlange kommt; es heiBit, da§ eine einzige Schlange
auch mehrere Biiffel toten kénne. Eine é#hnliche Methode soll in
Dahomey vorkommen. Die Kavirondo beniitzen die Mamba (Den-
draspis) zur Jagd; die Luo-Leute in Kenya tioten sogar Elefanten
mit ihr! Ein Reisender erlegte eine Schlange dieser Art auf einem
Waldwege, und es stellte sich heraus, daB} das Tier am Schwanze
angebunden war. Ein Eingeborener hatte auf diese Weise einen
Hiuptling, von dem er wuflte, dal er nachts diesen Weg nehmen
wiirde, ums Leben bringen wollen.

Anders als bei den melanesischen Giftschlangen-Anschligen
werden die Schlangen in Afrika nie freigelassen; der Geruch des

% Taylor 1925, 57 f.
% Pitman 1938, 32, 242 f.; vgl. Pitman in Hediger 1941, 2798.
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Opfers wird nie erwéihnt. Daf} aber beide «Zauber» zum Ziel fithren
konnen, ist gewif. Denn innerhalb einer — fiir jedes Tier genau
melbaren Distanz (Wehrdistanz und kritische Reaktion) kommt
nach HEDIGER eine I'lucht iiberhaupt nicht mehr in Frage, gleich-
gultig, ob sich das Tier in Ireiheit oder in Gefangenschaft be-
findet *®. Der BiB} erfolgt dann zwangsliufig aus Notwehr.

Die afrikanische Methode ist die bessere. Biiffel und andere
Tiere miussen an der festgenagelten Schlange vorbei, und dabei
kommen sie mit ihren Hufen wahrscheinlich oft mit dem gereizten
Tiere in Beriihrung — ein Grund mehr, dafl dieses mit todbringen-
den Bissen antwortet.

Es ist nur natiirlich, dafl diese Art des Todeszaubers der Roro
auch von umwohnenden Stimmen iibernommen wurde. Doch be-
niitzen weder die Papua des Morehead-Distriktes** noch die Marind-
anim *° lebende Schlangen, sondern nur aus Holz geschnitzte Surro-
gate. Schon WIRz wies darauf hin, dal man es hier sehr wahr-
scheinlich mit einem Zerfall des Todeszaubers der Roro zu tun
habe, weil der Tang, die holzerne Schlange der Marind-anim, so-
fort zu einer richtigen Schlange werde, wenn man ihn wegzaubert.
Riesige krokodilihnliche Ungeheuer der Kiwai-Papua sollen der
Sage nach ebenfalls imstande sein, wie die menschlichen Zauberer
Schlangen auszusenden, welche Eingeborene beiflen sollen *'.

Die beiden ersten Belege beweisen die Richtigkeit der oben auf
Seite 57 aufgestellten Behauptung, nach welcher magische Prak-
tiken aus ganz realen Machenschaften entstanden seien. Die Kiwai-
Leute hingegen wiesen wohl die ganze Angelegenheit ins Reich der
I'abel, weil sie einem menschlichen Zauberer solche I'ihigkeiten
nicht zutrauten.

Dafl} die Roro gerade die schwarze Pseudechis zu ihren verderb-
lichen Anschligen brauchen, ist sehr bezeichnend. Denn auch
andere Giftschlangen Neuguineas wiirden sich dazu eignen. Man
konnte namlich diese Tatsache als Beweis betrachten, da3 frither,
als die Melanesier noch im indonesischen Gebiet wohnten, die Kobra
zum Todeszauber verwendet wurde. Da diese auf Neuguinea nicht
mehr vorkomimt, mulite notgedrungen eine andere Art an ihre
Stelle treten. Was lag da niher, als die Schwarzotter zu nehmen,
welche auch ihre Halsrippen zu spreizen vermag und auf diese
Weise die Drohstellung ihrer indischen Verwandten nachzuahmen
imstande ist!

Die Roro allein verstehen sich auf das Fortsenden von Gift-

18 Hediger 1934 b; 1942.

% Williams 1929, 391.

50 Wirz 1922, 11, 3. Teil, 69.

 Landtmann 1917, 266; die genaue Beschreibung dieser Ungeheuer ist
oben S. 15.
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schlangen. Es ist jedoch kaum wahrscheinlich, daf dies immer $6
gewesen ist; denn es finden sich auch Abarten auf zwei Salomonen-
inseln und in der Banks-Gruppe.

Mit Hilfe ihrer Tindd’o-Tiere, unter denen auch Aal und
Schlange genannt werden, sind Eingeborene von Guadalcanar
imstande, ihre Feinde zu téten **. Wie dies geschehen soll, ist vollig
unbekannt. Interessant ist jedoch zu erfahren, daff auch andere
Tiere in Frage kommen koénnen. Auf San Cristoval ist nach Fox *
der Glaube verbreitet, daBl Schlangen als Seelentiere fihig seien,
den Menschen zu helfen. Solche Schlangen konne man zu seinen
Feinden schicken, um sie zu vernichten. Bemerkenswert ist die
Tatsache, daBl es sich hier nicht ausschlieBlich um Giftschlangen,
sondern auch um ganz harmlose Arten handeln kann, weil das
Opfer nicht gebissen werden mufl! Es heifit namlich, dal es schon
geniige, wenn das Tier ruhig in einer Ecke des Hauses liege, um
den Betreffenden so krank zu machen, dafl er nachher sterbe.
COOMBE ** berichtete schon frither, daBl ein jeder, der einen Wider-
sacher zu toten wiinschte, diesem seine «IFamilienschlange» schicke;
das Tier schleiche ihm nach und beobachte ihn, bis er sterbe. Auch
auf Ulawa scheint etwas Aehnliches vorgekommen zu sein, da eine
braune Schlange als Todesomen mit dem Bruder eines Zauberers
in Verbindung gestanden haben soll *°.

In diese Kategorie miissen auch die magischen Praktiken der
Baigona-Zauberer der Orokaiva *® und der Papua vom Gira-FluBe °7
in Ost-Neuguinea gezihlt werden, da diese ebenfalls mit Seelen-
schlangen arbeiten.

Allein aus der Tatsache, daB3 auf Guadalcanar und San Cristoval
lebende Schlangen, die aber nur magische Wirkungen erzeugen, ge-
braucht werden, ist man zu schlieBen geneigt, daB es sich hier um
eigentliche Ueberreste des Todeszaubers der Roro handle, um die
Ueberreste eines ausgesprochen melanesischen Kulturgutes! So-
gleich stellt sich die Frage, warum diese einst realen Machen-
schaften in den §stlichen Salomonen in magische Bereiche ver-
wiesen wurden.

Ich vermute, daf} hier allein die Abwesenheit von groBeren Gift-
schlangen die Ursache ist. Nicht jede Schlange macht auf den
Menschen jener reptilienreichen Zonen so sehr Eindruck, wie eine
wiitende Kobra oder eine Schwarzotter. Ein kleines Exemplar wird
trotz seiner momentanen Gereiztheit vom angegriffenen Menschen

52 Rivers I, 1914, 243; vgl. u. S. 109 f.
5 Fox 1924, 109.

5 Coombe 1911, 235 f.

8 Ivens 1927, 299, 353.

% Williams 1928, 180.

57 Meek 1913, 59.
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auf irgend eine Weise an seinem Vorhaben gehindert werden
konnen. Sicher spielt bei diesen Giftschlangenmorden die Schreck-
sekunde eine sehr wesentliche Rolle; wozu es eben eines imponie-
renden Tieres bedarf. Und dies ist nur in Neuguinea vorhanden.
Wiiren also die Roro iiber die Inseln des Bismarck-Archipels in die
Salomonen oder gar bis nach den Neuen Hebriden gewandert, so
hitten sie demnach bestimmt ihren Todeszauber verlieren miissen;
einzig und allein aus dem Grunde, weil auf diesen Inseln keine
ansehnlichen Giftschlangen mehr vorkommen.

Auffallend ist das Fehlen der Belege fiir Magie mit Schlangen
auf den siidlichen Neuen Hebriden und den Admiralitdtsinseln.
Beide Inselgruppen sind Randgebiete. Fiir die Admiralititsinseln
ist es einigermallen verstindlich, weil dort die Schlange nur eine
ganz unwichtige Rolle spielt. Dies ist hingegen in den siidlichen
Neuen Hebriden nicht der Fall; denn dort lieBen sich Reste von
Schlangenkult nachweisen. Moglich ist, dafl den Forschern manches
Wissenswerte entgangen ist. Doch damit ist das Problem nicht
enlratselt.

Ob Magie mit Schlangen melanesisch ist, mufl ebenfalls noch
klargestellt werden. Wir fanden sie auch bei Papua-Stimmen,
welche in Siid-Neuguinea klare melanesische Einfliisse gezeigt
haben. Im Norden der Insel liegen die Verhéltnisse nur wenig
anders, denn hier sind wir an der WanderstraBBe der Melanesier.
Hiefilir zeugen noch viele Stimme von Melanesisch-Sprechenden,
die von reinen Papua umgeben sind. So mégen denn auch da Ein-
fliisse stattgefunden haben. Bevor aber das Problem nicht fiir ganz
Neuguinea eingehend untersucht ist, darf kein abschlieBendes
Urteil gesprochen werden.

Hingegen ist das Fortsenden einer Giftschlange sicher von
Melanesiern in die Siidsee gebracht worden! Woher aber diese
Praktiken stammen, mufl noch gepriift werden. Sehr wahrschein-
lich wurden sie, wie der «Schlangenstein», in Stidostasien {iiber-
nommen. |

C. Schlangenkult

I. Neuguinea
1. Aitape-Distrikt.

Ueber den Sonnenkult der Eingeborenen des Aitape-Distriktes
hat der Missionar HEINRICH MEYER geschrieben. Der Sonnengott
Wunekau ist im genannten Gebiet, auf den Shouten-Inseln Kail und
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Wokéo, auf Ali, Tumleo und Seléo bekannt. Er genief3t als Schopfer
aller Dinge und als héchstes Wesen eine grole Verehrung *.

Schon sein Name — eigentlich handelt es sich um ein mythisches
Briiderpaar — ist so heilig, dal} er nur mit grofter Scheu und Ehr-
furcht ausgesprochen wird. Jeder Stamm, jede Dorfschaft braucht
andere Namen, die oft vor Fremden éngstlich geheim behalten
werden *. Neben einigen Pflanzen und Végeln, worunter Adler,
Paradiesvigel, Kasuare und rote Papageien vorkommen, ist
namentlich die Riesenschlange Maké eine besondere Erscheinungs-
form von Wunekau °. Von dieser Schlange heifit es, daf sie in den
Bergen lebe, daf} sie ungeheuer groff und stark sei und Tiere und
Menschen verschlingen konne. Alle Wunekau-Tiere und Pflanzen
haben Eigenschaften, die auch diesem zukommen *.

So darf man wohl die vernichtende Wirkung der groBen
Schlange, in der sich der duale Charakter des Tieres mit aller Deut-
lichkeit zeigt, als Ausdruck der groBen Macht des Dimons deuten.
Bei ganz verschiedenen Gelegenheiten und personlichen Wiinschen
rufen die Eingeborenen die Schlange Maké an, wobei sie aber nach
MEYER immer Wunekau selbst meinen®. Das Tier sei also nur
Symbol des Sonnengottes und nicht dessen Verkorperung. Dies
scheint auch tatsichlich zuzutreffen.

Die eigentliche Bedeutung der Schlange wird uns aber erst nach
der Analyse der Sagen versténdlich.

Wunekau lifit eine Flut kommen und die Insel Seléo iiber-
schwemmen °. Aus Rache gegen die Leute, die auf der Jagd seinen
jingeren Bruder zuféllig toteten, 140t er Tumleo untergehen; der
Felsen Wuna im Westen der Insel erinnert an diese Sage und an
Wunekau selbst. Die Insel Angél suchte er mit furchtbaren Un-
wettern und Sturmfluten heim *. Auf Ali 148t er die Welt in einer
Sintflut untergehen, weil ein nicht eingeweihter Knabe in sein
heiliges Wasserloch blickt. Wunekau bewirkt dann, daB die Was-
ser sinken und das Riff sich hebt. So lif3it er Meer und Inseln ent-
stehen. Die Menschen bilden sich aus den auf dem Riff gestorbenen
Fischen. Von ihnen stammen die Ali-Leute ab. Wunekau 1a8t Wind
kommen, der die Frauen schwanger macht °.

1 Meyer 1932, 425f., 432; nach der freundlichen Mitteilung von Herrn
Dr. Holtker sprechen diese Stimme melanesisch.
ib. 820.
1933, 39f.
ib. 46.
1932, 822; die Anrufungen sind alle oben S. 51, 52, 53 beschrieben.
ib. 427.
ib. 429 f.
ib. 431.
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In der Sage von der Entstehung des Mondes aus Sago will die
GroBmutter, die eine Schlange ist, den beiden Kindern helfen °. In
einer andern Sage aus Tumléo, in welcher Wunekau nicht genannt
wird, die aber unverkennbar auf ihn hinzielt, wird eine Schlange,
die immer den Urin eines Mannes trinkt, schwanger und bringt
zwei SOhne zur Welt. In einer Version verbrennt der Vater in einem
Wutanfall sein Haus samt der Schlange. Dieses Motiv findet sich
auch in den nordlichen Neuen Hebriden *°. Nach der andern Version
lotet er die Schlange, deren Briiste aber versteckt sind und be-
stindig weinen. Die Tochter finden sie und toten den Vater. Die
Sohne aber ziehen in die Welt hinaus; der eine ist hell und leuch-
tend und geht nach Osten, der andere, dunkle, geht nach Westen.
Beide sind gewaltige Kulturbringer und sind hochst wahrscheinlich
mit Sonne und Mond in Verbindung zu bringen *'. Wunekau, d. h.
der #ltere Bruder, ist der Gott des Lichtes und der Schénheit **.

Diese Sagen zeigen uns Wunekau von sehr verschiedenen Seiten.
Er hat enge Beziehungen zu Gewittern und Ueberschwemmungen,
was wir oben als wesentliche Eigenheit der Schlange erkannt haben.
Seine phallische Natur wird nur verschwommen zum Ausdruck
gebracht, denn als Wind macht er Irauen schwanger. Er 148t Meer
und Inseln entstehen, wie es die Schlangen in den Sagen der
Admiralitatsinseln, von Rossel-Island, der Salomonen und der
Banks-Inseln machen. Eine Schlange ist die Mutter grofier Kultur-
bringer, die enge Beziehungen zu den Gestirnen haben, was auch
fiir Wunekau gilt.

Hieraus erkennen wir den eigentlichen Schlangen-Charakter
dieses Sonnengottes, denn als solcher wird Wunekau bezeichnet.
Wir erinnern uns an die oben Seite 35 f. gemachten Feststellungen,
nach denen dasselbe Phinomen auf San Cristoval ganz eindeutig
(und nicht nur verschwommen, wie im Aitape-Distrikt) zum Aus-
druck kommt. Wenn also MEYER die Schlange nur als Symbol des
Sonnengottes aufgefafit haben mdéchte, kénnen wir ihm nicht un-
bedingt zustimmen, weil die Schlange im Aitape-Distrikt in einigen
Fillen die Sonne tatséichlich verkoérpert.

Trotzdem ist die Verehrung des Wunekau kein eigentlicher
Schlangenkult; von Schlangen ist sogar recht selten die Rede. Ihre
Bedeutung in der Magie ist schon dargestellt worden. Aus diesen
Griinden verzichten wir auf eine eingehende Untersuchung des
Sonnenkultes und verweisen auf die interessanten und ausfiihr-
lichen Berichte von Pater MEYER.

® ib. 427 ff.

10 Codrington 1891, 404 ff.

1 Meyer 1932, 432 ff., auch 439 ff., 819 ff.
12 ih. 824.
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2. Mambare-Distrikt (Osthorn).

Der Schlangenkult der Eingeborenen dieses Gebietes ist absolut
«unmelanesisch»; er stellt einen Sonderfall dar und soll hier seiner
Einmaligkeit wegen erwihnt werden.

Baigona heifit nach MURRAY eine grofe Schlange, die als Kultur-
bringer gilt *. TAYLOR ergiinzt diese Angabe dahin, da@ sie sich auf
dem Gipfel des Mt. Victory aufhalte, und da@ ihr geringster Wunsch,
den sie einem ihrer Stellvertreter (Priester?) mitteile, bei Todes-
strafe ausgefiihrt werden miisse >. Die Eingeborenen gehen daher
jeder Schlange aus dem Wege, damit der «Gott» nicht glaube, man
wolle seinen Absichten nachforschen.

WiLL1AMS aber weill Genaueres zu berichten *: Der Kult ist um
das Jahr 1911 plotzlich entstanden, und zwar, wie der Autor glaubt,
durch Triaume und Visionen, die ein Orokaiva-Mann wihrend
einer langen Abgeschiedenheit hatte. Ganz allein sei dieser Mann
auf den Gipfel des Mt. Victory gestiegen, wo er die Baigona ange-
troffen habe. Aus ihrem Munde habe er einige fremde Lebens-
regeln vernommen, und wie Moses sei er wieder heruntergekom-
men und habe seine neuen Kenntnisse einiger Tabus, Medizinen
und Riten ein paar wenigen Minnern mitgeteilt. Diese Minner
kann man als Priester des neuen Kultes betrachten. Er breitete sich
bis zu den Grenzen des ehemaligen deutschen Mandatsgebietes aus.
Die Schar der Anhénger dieser Baigona-Minner wuchs rasch; sie
schienen aber nicht viel mehr als die Tabus des Verhaltens gegen-
iiber den Schiangen verstanden zu haben. Die Vision der Baigona
auf dem Berge hatte niamlich zur Folge, dafl nun alle Schlangen
Baigona genannt wurden. Keine durfte getétet und verzehrt werden.
Sie mufBten vielmehr, sobald sich eine von ihnen erblicken liel3,
willkommen geheiflen werden. Da Schlangen nach dem Glauben
der Orokaiva Seelentiere sind, ist dies verstindlich. Man sah wohl
auch die Baigona selbst als Seelentier an, vielleicht als Erschei-
nungform eines wichtigen Vorfahren.

Die Baigona-Méanner beschiftigen sich mit Heilkunde und Zau-
berei. Zweifellos waren sie die Helfer des Griinders und wuften die
Menschen in groBer Furcht zu halten und zu erpressen. Sie brachten
sich und ihre Patienten in Ekstasen, die zur groBen Mode wurden.
Diese Anfille, die Erpressungen und Zaubereien, gaben der Regie-
rung AnlaB zum energischen Einschreiten, und innerhalb von
10 Jahren war die Macht der Baigona-Méanner gebrochen. Trotz-
dem waren einige noch lange im Innern des Landes tiitig. Rasch

1 Murray 1912, 38; s. o. S. 25.
? Taylor 1925, 40, 49.
? Williams 1928, 7 f., 81f.
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entwickelte sich in der Folge ein «Taro-Kult», dessen Hauptinhalt
wiederum diese Ekstasen waren

II. Goodenough-Island

Vermutlich existierte auch auf Goodenough-Island ein Schlan-
genkult, da nach einer Sage die Schlange motalai tiglich Yams,
Taro und andere Nahrungsmittel erhalten haben soll *.

III. Rossel-Island (Yela)

Die Forschungen des englischen Kolonialbeamten ARMSTRONG
sind unsere einzige Quelle. Doch hat er die religiosen Verhéltnisse
auf der Insel in seinem Werke «Rossel Island» (1928) erschopfend
und gewissenhaft dargestellt und bietet gegeniiber seiner ersten
Arbeit (1923/24) — einem knappen Ueberblick — viele interessante
Einzelheiten.

a) Ddmonen und Schépfungssagen.

Aus der groflen Schar der Damonen tritt als hochster Wonajé
hervor. Er ist das Haupt eines unsterblichen Volkes im Geisterlande
Temewe, wo er und seine Untertanen wahrscheinlich menschliche
Gestalt besitzen. Dieses geheimnisvolle Land liegt auf dem Grunde
der Lagune, in deren Mitte sich heute die Insel erhebt *.

Wonajo schuf das Land — also die Insel in der Lagune — mit dem Mt.
Rossel, seiner Wohnung, in der er sich normalerweise aufhilt. (Die geheim-
nisvolle Insel Loa im 0stlichen Riff, die ebenfalls als seine Wohnung ange-
sehen wird, hat nur nebensichliche Bedeutung.) Sowie das Land erschaffen
war, machte Wonajo das erste Feuer und warf dessen Asche in den Himmel
hinauf, um so seine Insel vor der im SW vorgelagerten Insel Sudest (Tagula)
zu verbergen. Dies ist der Ursprung der Wolken, Danach schuf er die Sterne 2.

Wonajo hat nur nachts menschliche Gestalt; tagsiiber zeigt er
sich als Schlange. Die meisten iibrigen «Gotter» haben dieselbe
Eigenschaft; einige erscheinen als Tiere (Krokodile und dgl.) und
wenige andere sollen sogar nur gewohnliche Steine und Béume sein.

Die Sage erzihlt dann weiter, dal Wonajoé ein Méddchen auf der
Insel gefunden habe, Kénjini, die sehr hellhiutig gewesen sei. Er
habe sie vergeblich umworben, denn sie habe ihn gefiirchtet. Aus
diesem Grunde habe er seinen Freund Mbasi, einen dunkelhidutigen

% ib. 77.

1'S. 0. S. 25, 38; Jenness and Ballantyne 1920, 157.

1 Armstrong 1923/24, 3: Temewe ist das Totenreich., Seine Bewohner sind
unsterblich und genieBen ewige Jugend. Nur die guten Menschen kommen
dorthin; solche, die schwarze Magie trieben, erreichen es nie. Auch heifit es,
daB nur die jung Verstorbenen dieses Land der Seligkeit erreichen sollen.

* Armstrong 1928, 126 ff.
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Schlangendédmon, von Tagula zu sich geladen, und dieser habe
Kénjini geheiratet*. Withrend Wonajé das Kanu nicht gekannt
haben soll und sich nur in einer holzernen Schiissel aufs Wasser
gewagt habe, sei Mbasi im Segelkanu nach Rossel-Island gefahren.
Die Ueberlieferung schreibt Wonajé eine Kanuform zu, welche
ausschlieflich im ruhigen Wasser der Lagune verwendet wird

Die interessante mythische Darstellung, nach der sich auf der
Insel ein dunkler Mann aus Tagula mit einem hellhdutigen Mid-
chen — dessen Herkunft durch keinen Mythus erklirt wird — ver-
bunden haben soll, 148t uns ahnen, dafl sich hier wahrscheinlich
verschiedene Vilker niedergelassen haben. Die heutigen Einwohner
sind papuanisch; ARMSTRONG erwihnt aber auch melanesische und
polynesische Einfliisse °.

Mbasi kam von Tagula. Er beniitzte also die natiirliche Insel-
briicke, die sich zwischen dem Ostkap von Neuguinea und Rossel
hinzieht. Dazu kam er im Segelboot. Demnach konnte er Austro-
nesier sein, der Schwein, Hund und Taro auf die Insel brachte und
mit diesen wertvollen Giitern die vor-austronesischen Eingeborenen
der Insel beschenkte. Nach der Sage hat er auch Sonne und Mond
mitgebracht.

Es ist weiterhin nicht ausgeschlossen, da} versprengte Polynesier
(K6njini?) den Weg zur Insel fanden. Noch wahrscheinlicher aber
scheint ein jungmalayischer Einfluff zu sein, der ja u. a. auch an
der Siidkiiste des Osthorns deutlich wahrzunehmen ist °.

Die Lage der Insel ist mit einer richtigen Sackgasse vergleichbar.
Yela ist die Ostlichste Insel der Louisiaden; ein unbekanntes Meer
hemmt die von Westen heranziehenden Wanderer, was durch die
folgende, nur noch einem einzigen Alten bekannte Sage vom
Kampf der Schlangen gegen die Fische vortrefflich erlautert wird “:

Noch im heroischen Zeitalter, lange bevor die ersten Menschen auf der
Insel erschienen, fand ein Kampf zwischen den Schlangendimonen und einem
Stamm von Fischen statt. Es handelte sich um Fische, die wahrscheinlich nur
im Wasser diese Gestalt hatten; zu Lande waren sie Menschen, genau wie die
Schlangen. Zwei Schlangendimonen, Luwe und Pume, waren die Zeugen des
Kampfes. Wonajé versammelte seine Schlangen und befahl ihnen, die Fische,
die ein Fest feiern wollten, anzugreifen und zu toten, Als Héuptlinge von je
einer Kampfgruppe, die immer aus Schlangen derselben Art bestanden, nah-
men Wonajé, Mbasi, Gadiu, Mbyung und Nongwa am Kampfe teil. Jede
Schar focht mit andern Waffen.

Wonajé und die Seinen kamen mit Menschenfingern (die 6stlich von Neu-
guinea noch nie gefunden wurden); Mbasi und seine Leute kdmpften mit

3 Mbasi ist der Bruder von Tamudulele, der wichtigsten Figur der Mytho-
logie der ostlichen und siidlichen Massim. 1923/24, 21,

' 1928, 128,

5 ib. 127 Anm., zit. Bell.

8 S. 0. S.5; vgl. Haddon im Vorwort p. XXIV ff,

7 1923/24, 2; 1928, 130 ff.
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Steinbeilen (die vielleicht mit den Zeremonialbeilen der Massim identisch
sind); Gadius Schar schoB mit Bogen und Pfeilen (die heute nicht mehr auf
der Insel vorkommen); Mbyung und seine Begleiter warfen Steine (vielleicht
mit der melanesischen Schleuder); wihrend die Gruppe Nongwas lediglich
ihre I'inger beniitzte (wie dies geschehen sein soll, konnte der Autor nicht
ergriinden).

Die «Schlangen» schlugen die «Fische» tot; einige konnten flichen. Wonajo,
Mbasi und Mbyung verwandelten sich nach dem Kampfe wieder in Schlan-
gen; Gadiu und Nongwa wurden Steine, die heute noch zu sehen sind.

Dieser interessante Mythus stammt wohl aus der Zeit der austro-
nesischen Einwanderung und ist also relativ alt.

Einige Zeit nach der Heirat Mbasis mit Konjini legte diese ein Ei, aus dem
die beiden ersten Menschen schliipften. Bis es so weit war, mufiten sich Sonne
und Mond im Busch verstecken. Mbasi und seine Frau verwandelten sich dort
in der Niahe in Steine. Als spéter Sonne und Mond badeten, offenbarte sich
ihr Unterschied aufs deutlichste, Die Sonne war nimlich, im Gegensatz zum
Mond, der sich am liebsten im kalten Wasser der Fliisse tummelle, dem war-
men Seewasser zugetan. Dann stiegen beide zum Himmel empor. Sie vertru-
gen sich aber nicht. Der Mond war der Sonne zu kalt und diese dem Monde
zu heil, Wonajo loste den Konflikt auf seine Weise; die Sonne mulite tags-
tiber den Himmel durchwandern, der Mond aber des Nachts. Auch fand
Wonajo, dafl die beiden der Erde viel zu nahe waren, und stie3 deshalb den
Himmel mit einem langen Pfahle zu seiner heutigen Héhe empor.

Aus Ko6njinis Ei entstanden ein Knabe und ein Midchen. Nach ihrer Ver-
einigung gebar dieses 2 Knaben und 2 Midchen, die 8 Nachkommen hatten,
welche ihrerseits 16 Kinder gebaren. Nach wenigen Generationen war der
Grundstock der heutigen Bevdélkerung enistanden.

Wonajo und Mbasi gaben den Menschen die Gesetze der Klaneinteilung
und der Exogamie; jeder Klan erhielt sein eigenes Totem. Mbasi und seine
Frau wurden von den Kindern nicht mehr gesehen; sie hatten sich ja in
Steine verwandelt.

Schon die sagenhaften Schlangendimonen hatten ihre eigenen
Totem: Mbasi hatte eine Bananenart; Kénjinis Totem war mwado
(?); Nond, die Schlange, die das Heiligtum des Taro bewacht, hatte
den Taro als Totem. Als einziger hatte Wonajo mehrere Totem:
namlich 2 Pflanzen, 2 Vogel und 2 Fische. Es besteht iiberhaupt
die Tendenz, Wonajo alles doppelt zuzuschreiben: er hat auch
2 Wohnungen und 2 eigene Gesidnge, und er machte auch 2 Sorten
Muschelgeld ®. Die «Gottheiten» gaben den ersten beiden Madchen
die Pflanze kif zum Totem, den ersten Knaben den Taro °.

b) Der Kult.

Es sind etwa 50 heilige Orte — yaba — {iiber die ganze Insel ver-
streut. Fast alle religiosen Riten stehen mit irgend einem yaba in
Verbindung, und alle yaba sind wiederum durch ihre gemeinsamen

8 1928, 128.
® Ueber den Totemismus der Eingeborenen siehe oben S.9.
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Beziehungen zu Wonaj6 vereinigt. Dieser hat sicher die meisten,
vielleicht auch alle yaba geschaffen. Diese Pliitze spielen im Leben
der Eingeborenen eine wichtige Rolle. Jedes yaba iibt die Kontrolle
iiber irgend einen Naturvorgang aus; je nach dem groBleren oder
geringeren Machtbereich gibt es wichtigere und weniger wichtige
yaba *°

Wenn die Riten einmal ausbleiben, so wird das Wetter schlecht
und der Taro gedeiht nicht, oder es bricht eine Krankheit aus usw.
Gewohnlich enthilt jedes yaba einen Stein, der unter einem kleinen
Schutzdache liegt. Es kommen aber auch andere Objekte, wie z. B.
Biume vor. Yaba-Steine und -Biume unterscheiden sich duflerlich
in keiner Weise von gewthnlichen Steinen oder Biaumen. Zu jedem
yaba gehort ein Wichter, meist eine Schlange. Sollte nun irgend
jemand unerlaubterweise dem Heiligtum zu nahe treten, so wiirde
die Schlange aufschwellen, um ihn zu verschlingen **. Die Einge-
borenen glauben manchmal diese Wichter zu sehen, da sie jedes
Tier in der niheren Umgebung eines yaba als solche betrachten
Selbstverstindlich versucht niemand diese Tiere zu storen.

Stein und Schutztier existieren also in Wirklichkeit; sie werden
auch als wirkliche «Gottheiten» betrachtet **.

Anderswo heif3t es freilich, es wiirden nur solche Schlangen als
Hiiter eines yaba angesehen, die zu der Art gehoren, von der auch
die Sage berichtet **. In grauer Vorzeit waren diese Tiere «Gotter»,
die im Geisterlande Temewe als Manner lebten; sie sollen ihre
doppelte Daseinsform bis heute erhalten haben.

Als oberster dieser Heroen inspiziert Wonajo die von ihm ein-
gerichteten yaba, ob sie von den Eingeborenen auch wirklich in
Ordnung gehalten wiirden. Diese schreiben das Alpdriicken seinem
Vorbeigehen zu.

Die guten Wirkungen der yaba machen das Leben auf der Insel
tiberhaupt erst moéglich; die Menschen erhalten durch sie Sonne
und Regen, Flut und Ebbe und damit das seichte Wasser zum
Fischfang; dann aber auch Sago, Taro, Kokosniisse, also alle wich-
tigen Nahrungsmittel, Fruchtbarkeit und Zeugungskraft.

Aber die iiblen Wirkungen sind eine stindig drohende Lebens-
gefahr fiir alle Leute. Wird nédmlich ein yaba-Stein, allgemein ge-
sagt, das Hauptobjekt, beschmutzt oder durch herabfallende Bléitter
oder durch Tiere in seiner Ruhe gestort, so bringt dies in den
meisten Fillen den Menschen Schaden.

Regen ist die schlechte Wirkung von vielen yaba. Gewitter-

10 jhb, 132, Ganz dhnlich sind die Kaia-Pliatze an der Kiiste der Gazelle-Halb-
insel. Siehe u. S. 75.

1 Siehe o. S. 11.

12 ib. 139.

13 1923/24, 3.
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stiirme sind ein Zeichen dafiir, daB Wonajo durch eine Stérung
seines Heiligtums verérgert ist. Sollte es vorkommen, daf3 das yaba
von Wonajo, von Mbasi oder dasjenige von Sonne und Mond eine
allzu beleidigende Storung erfiihren, so hiitte dies geradezu fiirch-
terliche Folgen. Denn nicht nur wiirden sich Sonne und Mond
zuriickziehen und so die Erde, die nur noch von den Blitzen der
begleitenden Stiirme erhellt wiirde, in Finsternis hiillen, sondern
es wiirden dann auch alle yaba-Hiiter, die Schlangen und Kroko-
dile, die Steine und BAume, hervorbrechen und alle Menschen ver-
schlingen, falls diese nicht schon den schrecklichen Erdbeben und
Sturmfluten zum Opfer gefallen wiren **.

Das yaba Wonajos auf dem Mt. Rossel ist das allerheiligste. An
zweiter Stelle sind die yaba von Mbasi und Ko6njini zu nennen. Wir
erwihnten schon oben, dafi sich diese Welteltern in zwei Steine
verwandelt hitten, die noch heute zu sehen seien. Mbasis Stein ist
ein gewohnlicher Felsklotz. Er liegt im Meere, und die Flut bedeckt
ihn ganz. Konjinis Stein liegt auf dem Festlande, halb vom Busch
verborgen. Dieser Ort ist auBerordentlich heilig. Wer im Kanu auch
in betrachtlicher Entfernung vorbeifdahrt, spricht nur leise. Nie darf
eine Frau voriiberfahren; sie mufl vielmehr einen weiten Umweg
durch den Busch machen.

DaB3 gerade diese Steine Symbole der Zeugungskraft sind, ist
nicht verwunderlich. Mbasi wird mit den ménnlichen, Koénjini mit
den weiblichen Geschlechtsorganen in Verbindung gebracht. Die
schidlichen Wirkungen der beiden Steine sind Sterilitit und Man-
gel an geschlechtlichem Verlangen. Daneben gibt es noch andere
AeuBlerungen, die zum Teil Mbasi zugeschrieben werden. Das yaba
ist verantwortlich fiir den sanften NE-Wind. Wehe, wenn es irgend-
wie verletzt wird, sei es auch nur durch ein im Wasser antreibendes
Holzstiick oder durch die Anniherung eines Unbefugten! Dann
wiirden nicht nur die Geschlechtsorgane simtlicher Manner er-
kranken, sondern dann kime auch eine zerstorende Sturmflut iiber
die Insel. Die Verbindung mit der FFlut ist so stark, wie die mit dem
Geschlecht; dazu scheint auch eine gewisse Beziehung zwischen
Mbasi und den Gezeiten zu bestehen *°.

Man glaubt, daf3 der Stein wiihrend Stiirmen und des Nachts
umherwandle. ARMSTRONG zweifelt, ob sich einer getraue, wihrend
der Dunkelheit an diesem yaba vorbeizufahren. Es ist auch mog-
lich, daB die oben erwihnten geschlechtlichen Wirkungen von zwei
andern, in der Nachbarschaft liegenden Steinen ausgehen. Man
erzihlt von einem Manne aus Piron, der mit einem Schoner zur

12 1928, 135 f.; es wird im folgenden nur auf die wichtigsten yaba eingegan-

gen, die iibrigen sind ib. p. 147—168 beschrieben.
15 jb. 144,
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Kiiste kam und in der Nihe Wasser schopfte, da8 er kurz danach
gestorben sei; dieses Schicksal sei auch andern widerfahren.

Merkwiirdig ist es, zu vernehmen, dal das yaba zwei Briidern
gehore, die sich ihm aber nicht nidhern diirfen. Dies steht nimlich
nur dem Priester zu, der auch ein anderes Totem als die beiden
Besitzer hat *°.

Dem Sago, dem wichtigsten Nahrungsmittel auf der Insel, ist
ebenfalls ein yaba geweiht. Eine Sage erkléirt seine Entstehung **.

Die Sagopalme erschien von selbst auf der Insel. Wonajo entdeckte sie und
schickte zwei Minner, Pere und Mbuwa — also zwei Schlangendimonen —
mit dem Aufirag hin, die Palme zu schlagen. Die beiden bereiteten das Mark
in der iiblichen Weise. Als sie es kosteten, fanden sie, daB es ausgezeichnet
schmeckte. Ein Biindel Sago wurde beiseite gelegt. Als Wonajo es beriihrte,
gab es Blitze und Donner von sich. Darauf hiillte er es in ein Blatt und trug
das Biindel in den Busch. Dort wurde der Sago zu Stein und zum Sago-yaba.

Der Stein des Sago-yaba wird also als Sago und als Schlange an-
gesehen, die in Temewe méannliche Gestalt annehmen kann *°,

Dies ist nicht nur ein schones Beispiel fiir die weitverbreiteten
Beziehungen zwischen Schlangen und Steinen, sondern auch fiir
den Glauben an die sich in den Nahrungsmitteln befindenden
Kulturbringer.

Die tiblen Wirkungen dieses yaba sind heftige Gewitterstiirme,
die guten aber das zum Gedeihen des Sago notwendige ruhige Wet-
ter in der frithen NW-Wind-Periode.

Wie oben erwiihnt wurde, hatte Mbasi den Taro auf die Insel
gebracht. Wonajo pflanzte ihn im Westen der Insel und errichtete
ihm dort ein yaba mit einem kleinen Stein namens Chuma und gab
ithm die Schlange Pwa zum Beschiitzer. Eine Beleidigung dieses
Heiligtums hat eine Krankheit zur Folge, die die Knie befillt und
unsichtbar die Gewebe verzehrt. Unter diesem Uebel wiirde natiir-
lich jeder Unbefugte zu leiden haben, der es wagen wiirde, das
yaba zu betreten *°.

Auch spielt das yaba der Taro-Made eine gewichtige Rolle. Denn
bevor dieser auf der Insel gedieh, fraff diese Made eine andere
Pflanze. Als aber der Taro immer mehr angebaut wurde, wech-
selte der Schidling auf diesen iiber. Deshalb griindete Wonajo das
Gono-yaba. Sobald nun der Stein dieses Heiligtlums durch herab-
fallende Blitter oder durch Tiere beleidigt wird, kommt die Made
aus der Venusmuschel, in der sie leben soll, in grofler Zahl hervor
und beginnt alsbald mit ihrem Zerstérungswerk. Es wird berichtet,
dafl eine Formel zu ihrer Bekimpfung im Besitze einer Frau ge-

18 ib. 145.
17 ib. 136 f.
18 ib. 145.
19 ib. 156 f.
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wesen sei. Doch habe diese es unterlassen, den Spruch vor ihrem
Ableben weiterzugeben. In der Tat leidet der Taro auf der Insel
unter dem Schidling sehr stark; man befiirchtet deshalb, daf} er
in absehbarer Zeit verschwunden sein werde *.

Ein zweites Taro-yaba wird von der Schlange Néné bewacht *.
Das Godogodi-yaba verursacht Verriicktheit. In seiner Nihe haust
die groBe schwarze Schlange Olomo; jeder, der das Heiligtum be-
tritt, verfallt einer Geisteskrankheit, die sich in lacherlichem Ver-
halten und in Gedichtnisschwund duBert *.

Es kommt auch vor, dafl mehrere yaba miteinander verbunden
sind. So werden in einem Distrikt fiinf solcher Orte genannt. Eine
Schlange oder ein Krokodil — es ist nicht sicher, um welches
Schutztier es sich handelt — hiitet vier, wovon drei fiir Gewitter-
stlirme und eines fiir eine Lungenkrankheit verantwortlich ge-
macht werden *.

In der Regel gehort zu jedem yaba ein Priester, dem einige Hel-
fer zur Seite stehen. Er hat die Reinigung vorzunehmen und die
erforderlichen Riten zu beachten **. Der Priester ist auch im Be-
sitze der Formeln, die ihm erlauben, das Heiligtum ohne Gefahr
zu betreten *°. Sollte das yaba mit irgendeiner Krankheit verbun-
den sein, so ist er meistens imstande, diese zu heilen *®. Es ist wohl
moglich, dafl diese Priester einst die zum yaba gehorenden Schlan-
gen fiittern mufBten. ARMSTRONG erwiithnt dies nirgends, aber in
einer Sage scheint eine Andeutung enthalten zu sein: Als namlich
ein Mann das Futter der Schlange Yimora stahl, wurde er von ihr
und allen Schlangen derselben Art iiberfallen. Die Tiere zerstor-
ten sein Haus und toteten alle Bewohner *.

In der Nihe des Steines von Mbasi soll sich die kleine weille
Schlange Wi aufhalten. Sie ist wohl kaum dessen Inkarnation. Die
Eingeborenen fiirchten sie sehr **.

Als Beispiel einer Kulthandlung sollen hier die Riten des Sago-
yaba beschrieben werden: Um das Gedeihen des Sago zu bewir-
ken, muf} der Priester am Ende der SE-Wind-Periode mit seinen

20 jb. 148.

1 ib. 143 f.

= ib. 161,

* ib. 167 f.

22 jb. 135, 161.

* ib. 136 f.

6 ib. 161.

27 ib. 166; siehe o. S. 51.

28 ijb. 145, Anm. 1; ib. 158, zit. F. Osborne, der auf dem Gipfel des Berges
Yuma, wo die Schlange Donga hausen soll, die Erscheinung einer ganz un-
geheuern Schlange hatte. Dies zu erkliren wiire er aber nicht imstande ge-
wesen. 1923/24, 3 berichtet Armstrong, daff ein skeptischer Mann von seinemn
Landsleuten erschlagen wurde, als er zum yaba Wonajos auf dem Mt. Rossel
gehen wollte.
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Helfern zum Heiligtum gehen, zum oben erwihnten Sago-Stein,
der unter einem kleinen Schutzdache ruht. Einer der Médnner macht
einen Pudding aus Sago, Kokosnufl und verschiedenen Krautern;
ein anderer bereitet eine bestimmte (ungenannte) Speise fiir den
Priester. Dieser gibt dann das Zeichen zum Essen, denn es ist wich-
tig, daf} die Mahlzeit gemeinsam eingenommen wird.

Dann geht der Priester, die schiitzende heilige Formel spre-
chend, zum Stein und reinigt ihn. Man erneuert das Schutzdach,
bestreicht den Stein mit roter Farbe, worauf er vom Priester wieder
an seinen Platz gestellt wird. Die rote Bemalung ist fiir das Ge-
deihen des Sago ungemein wichtig. Denn wischt der Regen sie weg,
so ist der Sago ungenieBbar. Danach gehen alle nach Hause.

Drei Tage spiiter kommt der Priester allein zuriick. Er hat einen
Korb bei sich und darin etwas geschabte KokosnuB, in einer Kokos-
bliitenscheide, die bei der Sagobereitung gebraucht worden ist, ein-
gewickelt. Jetzt nimmt er die Asche des IFeuers und die Reste der
Kokosschalen weg, wickelt sie in sein kleines Paket und bindet es
nach ein paar Beschworungen gegen das Heiligtum, an einer Man-
grovenwurzel am Meeresufer fest. Damit aber ist die Schonwetter-
periode fiir das Wachstum des Sago gesichert *°.

Wir haben also hier einen richtigen Schlangenkult mit priester-
lichem Ritual vor uns. Nach der Besprechung der andern Kult-
formen soll er eingehend analysiert werden.

IV. Neubritannien

1. Die Kiistenstdmme der Gazelle-Halbinsel

Ueber den Schlangenaberglauben der Melanesier an der Kiiste
der Gazelle-Halbinsel orientieren uns hauptséichlich die Berichte
der Missionare JOSEPH MEIER und KLEINTITSCHEN,

a) Die Ddmonengestalten

Kaia, der Ausdruck, mit dem die Damonen bezeichnet werden,
bedeutet etwas AuBlergewOhnliches, Wunderbares und Schreck-
liches '. Die Eigennamen der Kaia sind meist ohne weiteres ver-
stindlich. Auf der Insel Matupit, im Krater Tawurwur, haust der
Kaia To Lagulagu, d. h. «<Er, um den rings das Land verwiistet ist.»
Dieser Name spielt auf die vulkanische Téatigkeit an. Er ist das
Haupt aller Kaia in der Blanche-Bucht. Im Kratergrund lebt noch
der Kaia To Boberatagul, «Er, der nur nach den Sternen aus-

% ib. 136 f.
1 Kleintitschen, 304; dieser Autor schreibt kaia, wihrend Meier Kaja ge-
wihlt hat, Im folgenden werden nur ein paar wenige Kaia genannt.
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schaut», kann er doch von seinem Wohnsitze aus nur den Him-
mel erblicken. Die Stimme eines andern Kaia soll dem Ton eines
Muschelhorns gleichen; deshalb heifit er To Vuvu-tavur, der
«Muschelhornbliser». Da der Kamm auf dem Kopfe eines Kaia
der Traube einer Bananenart a vu na alir gleicht, heifit dieser 7o
[-nalir oder To Vu-nalir *. Wieder ein anderer Dimon erhielt neben
seinem gewohnlichen Namen To Pilana, den des Mannes To Kaua,
weil er diesem, als er krank war, im Traum erschienen sein und
ihn gesund gemacht haben soll °.

Wihrend die Kaia in ihrem unterirdischen Reiche Méinner-
gestalt bevorzugen, erscheinen sie den Eingeborenen fast aus-
schlieBlich in der Form der valvalir-Schlange, des Python ame-
thystinus *, der eine Maximallinge von 3% Meter kaum iiberschrei-
tet. Es sollen jedoch nur die groBten Pythone Kaia sein °; die Ein-
geborenen fliehen aber mit wenigen Ausnahmen vor jedem, da sie
gewoOhnliche, also ungefidhrliche Pythone von den Kaia-Schlangen
nicht zu unterscheiden vermdégen und es auch kleine Kaia-Schlan-
gen geben soll.

Die Erscheinung des Kaia ist ungeheuer mannigfaltig. Als
typisch mag folgende gelten: Am Meeresstrande liegt der Kopf des
riesigen Tieres. In seinem kalkweiflen Menschengesicht ist ein
schongeschweifter Mund, umgeben von einem dichten Bart. Der
Leib ist schlangengestaltig und so grof}, daf} der Schwanz im Hin-
terlande liegt ®. Manche Kaia haben Menschengestalt, aber Schlan-
gen um die Kopfe gewickelt oder iiber die IFiile gezogen. Andere
haben wohl Menschengestalt, aber Schlangen an Stelle der Arme,
oder menschliche Glieder, aber einen Schlangenkorper’. Der
«Muschelhornbliser» war ein kleiner Mann. Ein Kaia stahl in Mad-
chengestalt Kokosniisse *; diese Erscheinungsform ist freilich eine
groe Ausnahme. KLEINTITSCHEN kennt auch Kaia-Schlangen mit
weiBen Unterkiefern, schwarzen Miulern und gelben Rippen °.

Die Kiistenbewohner betonen, dal die Binnenleute keine rich-
tigen Kaia hitten, nur Teufel, denn sie erschienen nicht nur als
Schlangen, sondern auch als Aale, Wildschweine und Kasuare *.
Aber auch die Kiistenleute haben Sagen, in denen Kaia als Aale *.

2 Meier 1908 a, 1005 ff.; siehe o. S. 13.

3 ib. 1008.

4 Kleintitschen, 304.

5 Meier 1908 a, 1005.

8 ib. 1005.

7 Kleintitschen, 305, 367.

8 ib. 337.

¢ ib. 325.

10 Meier 1908 a, 1010.

11 Meier 1909 b, 217; Hees 1915/16, 566.
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Frosche und Wildschweine **, ja sogar als Steine ** und Wasser **

erscheinen. Ein besonderer Wesenszug ist ihre Fahigkeit, die Ge-
stalt ganz nach Belieben zu wechseln.

Die richtigen Kaia wohnen alle im Bereiche der Kiiste **. Sie
leben vorwiegend in Schluchten, Hohlen und Lochern; deshalb
heiBlen die Oertlichkeiten Kaiahohle, mata na kaja, oder Kaialoch,
auch Hundehohle, denn die Kaia sind oft von Hunden begleitet *°.
Hohle Baume sind ebenfalls beliebte Aufenthaltsorte. Im Meere
aber bevorzugen sie Strudel, tiefe Stellen und das Riff zum Wohn-
sitz. Weiter wird jeder tédtige Vulkan schlechthin als Kaia bezeich-
net *“. DaB sie in Vulkankratern wohnen, wurde schon friither ge-
sagt. Durch die Kaiahohlen ziehen die Seelen ins Totenreich. Einige
kennt man in Paparatava. Gewohnlich liegt am Eingang eine von
Gebiisch umgebene Quelle, wo nicht selten Pythone gesehen wer-
den *°.

Die Kaia haben alles erschaffen. Sie sind die Urheber der fiir
den Eingeborenen so wunderbaren und unverstindlichen européi-
ischen Dinge **. Leider haben die Autoren nur eine Sage aufge-
zeichnet, die von dieser Kulturbringertitigkeit handelt *°. Allgemein
sind sie eben der Inbegriff des Seltsamen und Schrecklichen zu-
gleich **. Thre Tétigkeit ist, abgesehen von ihren sagenhaften Schop-
fungen im wesentlichen bésartiger Natur, denn sie quilen die Leute
mit Vulkanausbriichen, Erdbeben, Blitz und Donner, mit Sturzflu-
ten, Krankheiten und Hungersnoten. Sogar einzelne Opfer sucht
sich der Kaia aus. Er umschlingt und erwiirgt sie wie eine Riesen-
schlange. Wenn z. B. ein Eingeborener einem Kaia zu nahe kommt,
so schleudert er ihm Blitze entgegen und reifit ihm die Glieder aus;
oder er 1dt Wasser hervorbrechen und dadurch Biume entwur-
zeln, die.den Ungliicklichen unter sich begraben. Mit Waffen-
gewalt kann man nur selten einen Kaia verwunden; Speere prallen
wirkungslos von ihm ab *.

12 Meier 1909 b, 221; Kleintitschen, 390 ff.

13 Kleintitschen, 305, 342 f. Anm.

11 jb. 322 Anm., 345, 365 f.

15 Meier 1908 a, 1013.

18 Siehe u. S.75f.

17 Kleintitschen, 314,

%.ih. 98 1.

19 Meier 1908 a, 1013; vgl. o. S. 26.

20 Ein Kaia lehrte den Menschen die Kopulation. Kleintitschen, 21; sie
mischen sich auch unter die Menschen, um Liebesabenteuer zu genieBen,
ib. 305, Sonst aber lehren sie lediglich Zaubereien, z. B. das Wegblicken des
Regens oder das Wolken- und Regenmachen, ib. 334 ff.

1 ib. 304.

22 Meier 1908 a, 1014; vgl. Codrington 1891, 199.
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Im Gegensatz zu andern Michten, die vollig frei sind, sind die
Kaia an ganz bestimmte Reviere gebunden, innerhalb welchen sie
Unheil stiften konnen *. Man kennt sehr viele Kaia-Plitze. Jeder
Ort, wo sich eine Kaia-Wirkung bemerkbar macht, wird sofort
zum Kaia-Platz. Dort ist es verboten, auch nur den Namen des
Damons auszusprechen; schon die Kinder werden dazu erzogen,
dies unter keinen Umstinden zu tun. Auch die Beantwortung der
Frage eines FFremden nach dem Namen des Ortes racht der Kaia
sicher. Lachen und Reden in der Nihe des Platzes lenkt ebenfalls
dessen Aufmerksamkeit auf die Menschen, was man tunlichst ver-
meiden soll. Ein Steinwurf ins Revier bewirkt, dafl der Damon
«dem Ruhestorer gewaltig grollt und ihn schnauzbirtig anféahrt»
und ihn dazu noch krank macht?*. Jeder, der unbefugterweise
einen Kaia-Platz betritt, hat das Schlimmste zu befiirchten. Auch
die Eingeborenen haben kein Erbarmen mit dem Eindringling.
Sie wiinschen ihm sémtliche Kaia auf den Hals. Nicht einmal ein
Verwundeter darf sich auf einen Kaia-Platz fliichten, denn der
Damon wiirde ihm seine Wunden verunreinigen. Legt eine Frau
ihr Kind dort nieder, so entfiihrt er dessen Seele; es wird wahn-
sinnig und stirbt. Dasselbe geschieht auch, wenn einer eine Kaia-
Hohle betritt; seine Seele wird gefressen. Aus diesen Griinden ist
es so schwierig, schreibt KLEINTITSCHEN, einen Eingeborenen als
Fiihrer zu diesen Orten zu gewinnen *°. Alles, was auf einem Kaia-
Platz gedeiht, gehdrt dem Kaia und den Eingeborenen, die Mit-
eigentiimer des Bodens sind *°. Fiir Fremde ist dort iiberhaupt alles
tabu. Der Kaia rdcht ndmlich in seinem Revier jede Tat, wenn es
auch nur das Pfliicken eines Blattes wiire. Kein Tier darf dort ver-
folgt werden; und wenn ein Jéiger es wagen wiirde, innerhalb der
Grenzen eines Kaia-Platzes einen Beuteldachs auszugraben, so finde
er sicher nur eine Schlange oder ein anderes Tier im Loche *’.

Verschiedene Wesen sind die Begleiter der Kaia. Hauptséichlich
sind es Tiere, die auf den Kaia-Plitzen vorkommen; doch gehoéren
auch viele Pflanzen und Mineralien zum Gefolge. Die Kaia-Hunde,
welche die Menschen durch Bellen erschrecken, haben hingende
Ohren, wie die Hunde der Europier. Die kleinen Kaia-Schweine
leben immer in Rudeln; die Eber haben méchtige Hauer. Die Kaia-
Hiithner gehoren eigentlich den Eingeborenen, die das Land des
Kaia-Platzes bebauen. Alle Vogel des Revieres sind heilig. Der paku-

* ib. 1014; a tabaran sind Teufel schlechthin; a e magit sind unheimliche
und unheilstiftende Wesen; a iniet ist ein besonders iibelwollender Geist, der
auch in den Iniet-Zeremonien eine wichtige Rolle spielt. Vgl., o. S. 67 ff.

 ib. 1015.

* Kleintitschen, 99; siehe u. S. 76.

26 Siehe u. S. 76, 77.

¥ Meier 1908 a, 1017.
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pak (Chalybeocephala) heifit a beo na kaja, also Kaia-Vogel, weil
er den Tod des Menschen anzeigt. Neben Frosch und Maus sind
auch Leguane, Eidechsen, einige Schlangenarten, eine Landkrabbe,
der Oktopus, eine schwarze und eine grofle, rote Ameisenart ge-
nannt. Die im Meere wohnenden Kaia haben Krokodile und See-
walzen als Begleiter **. Zwei Schlingpflanzen und ein Baum sind
Kaia-Pflanzen; es hei3t sogar, dal der Damon sie selbst gezogen
habe. Die Schlinggewichse brennen beim Beriihren wie unsere
Nesseln; die Blitter des Baumes sollen Schwellungen verursachen.
Alle gréBeren Korallenblocke und -riffe, sowie die Lavabrocken,
sind Kaia-Steine. Samtliche Kaia-Tiere, -Pflanzen und -Steine haben
als gemeinsames Merkmal ihre Seltsamkeit, Bissigkeit, Gefihr-
lichkeit. Absonderliche Gestalt oder auffallende I'irbung koénnen
irgendein Lebewesen zum Kaia stempeln *”. Auch haben diese viele
Haustiere, die sich iiberall aufhalten kénnen und nicht gejagt wer-
den diirfen *.

Aber die iiblen Wirkungen der Kaia richten sich ausschlief3-
lich gegen Fremde. Nur die niichsten Blutsverwandten der Kaia
diirfen sich straflos auf den Kaia-Plitzen bewegen, denn diese
Damonen sind Ahnen miitterlicherseits. Sie bewachen als Schutz-
geister das Eigentum ihrer Nachkommen vor Dieben; sie offen-
baren ihnen auch Zaubereien, die sich in der Hauptsache auf den
Fischfang im Meere beziehen **.

Stirbt ein Mensch nicht, wenn er einem Kaia begegnet, dann
ist er sicher, einen Vorfahren getroffen zu haben **. Besonders ein-
fluBreiche Hiuptlinge verehren einen oder mehrere Kaia-Ahnen *.
Auch heiBt es, dal die Kaia schwarz seien, in Strohhiitten leben
und sich wie Héuptlinge gebérden *. Und damit stimmt auch der
Bericht, daf die Kaia die Seelen toter Hauptlinge seien, vollig tiber-
ein *°.

Nicht jeder Mensch kann Kaia werden, es sei denn, dal er schon
zu seinen Lebzeiten einen hohen Rang innehatte. Aber auch solche
Menschen werden nach ihrem Tode nur dann Kaia, wenn sie mit
diesen im Verkehr gestanden haben. Trifft dies zu, so holt ein Kaia
seine im Tode freigewordene Seele und fiihrt sie ins Reich der
Kaia °°. Dies ist also das Totenreich.

2 ib. 1012.

? ib. 1011.

30 Kleintitschen, 309.

3 Meier 1908 a, 1017; nach Layard 1930 a, 515 bringen auch Eingeborene
von Malekula die Schlange mit der miitterlichen Ahnenreihe in Verbindung.

32 Kleintitschen, 308 f.

3 ib. 311.

3 ib. 315; weiBe Kaia sind tote Europier.

% Burger 1913, 34.
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b) die Verehrung der Kaia

Es ist von vorneherein unwahrscheinlich, da§ zu den wenigen
Kulthandlungen eigentliche Kaia-Priester gehtren; man kann auch
keine diesbeziiglichen Angaben finden. Aus diesem Grunde darf
man also nicht von einem Schlangenkult sprechen, eher von einem
Aberglauben, wie es MEIER getan hat. Die Kaia werden in ihrer
Eigenschaft als Ahnen verehrt.

Immer, wenn ein Eingeborener einer Kaia-Schlange begegnet,
lauft er Gefahr, daf} diese seine Seele rauben konnte; dies geschiihe
freilich nur, wenn der Damon nicht mit ihm verwandt wire. Um
wieder in den Besitz der geraubten Seele zu gelangen, mufl man
beten. Ist einer ganz sicher, dafl seine Krankheit von einem Kaia
verursacht worden ist, so 148t er einen Verwandten dieses Damons
fiir sich beten. Ein Sippenangehoriger wird natiirlich eher erhort.
Selbstverstindlich 146t sich der Betende fiir seinen Dienst be-
zahlen. Er betont ausdriicklich, dall der Patient ein Freund des
Kaia sei, damit dieser die Seele bald zuriickgibt *".

Die Ehrfurcht vor dem Kaia reicht aber nicht iiber dessen
Revier hinaus; kaum sind die Leute auBlerhalb der Gefahrenzone
eines Kaia-Platzes, schimpfen sie recht unehrerbietig iiber die
ganze Kaia-Gesellschaft. Dabei schelten sie allerdings den wahren
Kaia nie, sondern nur immer einen verstorbenen Miteigentiimer
des Platzes, den sie noch gekannt haben. Dies ist nach KLEIN-
TITSCHEN so zu verstehen, daf3 Personen niederen Ranges ungeféhr-
liche Kaia werden, die im Gebiet eines méchtigen leben *.

Erdbeben und Vulkanausbriichen begegnen die Eingeborenen
mit Lirm, so daB dem Kaia alle Lust vergeht, sich in der Erde zu
drehen *°. Es gibt besondere Traumsachverstindige, die dann auf-
treten, wenn man bei einem Krankheitsfall nicht sicher ist, ob er
von einem Kaia verursacht worden ist. Der Kranke schlaft mit
einem mit Muschelgeld gefiillten und mit Kalk bestreuten Bananen-
blatt in der Achselhohle eine Nacht hindurch; wihrend der zwei-
ten Nacht aber klemmt der Traumdeuter das Pickchen unter sei-
nen eigenen Arm. Am andern Morgen erzihlt er dem Patienten,
was ihm in der Nacht erschienen ist, worauf er den Kaia be-
schwort *°.

Kaia-Beschworer konnen auch einen Kaia-Platz in ein gewohn-
liches Stiick Land umwandeln und es so der Allgemeinheit zugin-
gig machen. Dies kommt aber nur bei den Uferleuten vor; im Hin-
terland sollen nur Traumkundige auftreten, deren Amtskreis sehr

36 Kleintitischen, 306 ff.

37 Meier 1908 a, 1018 f.

38 Kleintitschen, 322 Anm.; vgl. Meier 1908 a, 1020 f.
39 ib. 1018; 1909 b, 215, 235.

10 ib. 1020 ff.; vgl. 1026 ff.
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beschrinkt ist. Mit Kranken befassen sie sich nie, aber sie entlarven
Diebe oder Leute, die irgendwelche Dinge beschédigten *.

Dem Kaia To Boberatagul, welcher auf der Insel Matupit lebt
und von Zeit zu Zeit zur Kiiste der (Gazelle-Halbinsel hiniiber-
schwimmt, wirft man Speiseopfer ins Meer, damit er die Menschen
nicht mit Flutwellen und anderm Unheil heimsuche **. Dann er-
halten die Kaia als Ahnenseelen besondere Ahnenopfer. Die Ein-
geborenen stellen ihnen auch ihre Pflanzungen zur Verfiigung. Des-
halb sagen die Kaia selbst, dafl das Land ihnen und den Menschen
gehore **. Beim Gebet um die Riickgabe seiner Seele stellt der
Kranke dem Dimon Muschelgeld in Aussicht; da dieser aber sehr
dumm sein soll, hingt er lediglich Schlingpflanzen als Surrogate
der wertvollen Geldschniire in den Busch des Platzes **. Ueber be-
sondere Opferstellen ist nichts bekannt. Trotz der groflen IFurcht
vor der valvalir-Schlange gibt es Eingeborene, die im Schlangen-
fang (Stock mit Schlinge) sehr gewandt sind. Die Méinner verzehren
allerdings den Python amethystinus nie, aber einige Frauen essen
sein Fleisch, ohne Schaden zu nehmen *°.

Daf} die Schlangentinze der Qunantuna, die bei dieser Gelegen-
heit einen geschnitzten Tanzstab mit zwei wellenformig gewun-
denen Schlangen {iiber einem Handgriff tragen, mit dem Kaia-
Glauben in Verbindung stehen, ist nicht ausgeschlossen. Es gibt
aber auch Nashornvogel-, Eulen-, Tauben-, Haifisch-, Krabben-
und Barringtonia-Tinze, die nach PEEKEL insgesamt Mondtinze
sein sollen, wobei die genannten Tiere und Pflanzen als lunare
Embleme gelten *°. Es werden auch Ténzer mit 50—60 cm hohen,
hélzernen Schlangen auf ihren Periicken erwihnt*’. Vielleicht
handelt es sich hier um verkiimmerte Reste eines Schlangen-Ahnen-
Tanzes?

c¢) Analyse

Es gilt nun zu zeigen, aus welchen Komponenten sich der sehr
komplexe Kaia-Glaube zusammensetzt.

Unverkennbar duBert sich eine allgemeine Furcht vor bdsen
Miichten, vor Damonen. Ueberall dort, wo etwas Unheimliches lebt
und webt, wo sich etwas bemerkbar macht, das dem Eingeborenen
nicht geheuer ist, vermutet er einen Kaia. Diese michtigen

41 jb. 1023.

22 ib. 1005.

8 Kleintitschen, 75 Anm.

M Meier 1908 a, 1018f.; wahrscheinlich ein ganz beliebiger Baum oder
Strauch; der Autor macht keine niahern Angaben.

% Kleintitschen, 373, 374 Anm.; siehe o. S. 45.

% Peekel 1938, 104 Anm.; Abb. ib. p. 105; siehe o. S. 33 ff.

%7 Peekel 1931, 529.

78



Damonen verkoérpern sich hauptsichlich in Python amethystinus,
der groBten auf der Insel vorkommenden Riesenschlangenart.

Dem Kaia-Glauben liegt ferner die weitverbreitete Vorstellung
der Seelenschlange zugrunde. Dal der Python sehr oft gerade an
unheimlichen Orten — besonders an den Pforten des unterirdischen
Totenreiches — sich aufhélt, mag diese Auffassung genéhrt haben;
doch ist dies nicht von ausschlaggebender Bedeutung gewesen *®,

Diese allgemeine numinose Scheu verdichtet sich hier zu einem
der klarsten Beispiele fiir «Heroen» in Schlangengestalt **. Die Kaia
sind die Ahnen, in der Hauptsache Seelen einflufireicher und vor-
nehmer Minner. Als Ahnen sind sie die géttlich verehrten Urheber
und Kulturbringer *. Sie sind michtig; freundlich verhalten sie
sich nur zu den eigenen Nachkommen, bose dagegen sind sie allen
andern Menschen gegeniiber, die es deshalb unter allen Umsténden
vermeiden miissen, den Zorn des Heros zu erregen °*. Seiner innern
Natur nach ist der Kaia ein Doppelwesen. Auf der einen Seite ist
er Mensch, der allerdings schon der Vergangenheit angehort; auf
der andern Seite steht er als mehr oder weniger gottliches Wesen
iiber dem Menschen **, Sein Verehrerkreis umfaBt sireng genommen
nur die Nachkommen miitterlicherseits. Es ist der Schutzgeist der
Sippe *. Wie alle echten Heroen hat auch der Kaia seine Begleiter,
hauptsichlich Tiere *.

Er ist als Toter auch ein Herr der Erde, und in dieser Eigen-
schaft verkorpert er deren geheime Krifte. Durch seine Vulkan-
ausbriiche und Erdstéfe verursachenden Bewegungen ist der Kaia
mit dem indonesischen Erdbebendrachen, mit der Naga, verwandt,
was schon seine chimirische Form vermuten lief3 .

Wahrscheinlich haben die titigen Vulkane der Gazelle-Halbinsel
und die damit verbundenen Begleiterscheinungen, wie Erd- und
Seebeben, unterirdischer Donner und Sturzwellen, diesem alten,
aus dem Westen stammenden Glauben neue Kraft verliehen. Damit
soll aber in keiner Weise gesagt sein, dafl die Vorstellung des Kaia
insgesamt aus Indonesien in die Stidsee gekommen sei. Das oben
Erwihnte kann fiir seine Verbindung mit der Naga gelten, die eben
nur eine seiner Komponenten ist.

Nach allen Ueberlegungen mochte man schlieBen, daf§ sich der
Kaia-Glaube an Ort und Stelle so entwickelt hat, wie er uns von den
wackeren Missionaren tiiberliefert worden ist.

8 Siehe o. S. 28.

4 Vgl. Deneken in Roscher, 2466.
50 ib. 2445 ff.; 2459.

51 jb. 2477 f.

52 ib. 2462.

5 jb. 2474; vgl. 2482,

5 ib. 2583.

55 Siehe o. S. 16, 22.
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2. Die Baining

In den Bergen der Gazelle-Halbinsel haben die Baining einen
seltsamen «Schlangenkult» entwickelt, der sich mit keinem andern
in der Siidsee vergleichen ldft. Da sie aber keine Melanesier sind,
sondern als Reste einer vormelanesischen Rasse, als «Palaemelane-
side», gelten, tiberrascht dies keineswegs.

a) Die Ddmonen

Die a chamki-Schlangen sind nichts anderes als die Kaia der
Kiistenleute, denn in ihrer Wirkung (Erdbeben, Vulkanausbriiche
usw.) stimmen sie mit jenen vollig iiberein. Auch sie sind die Ur-
heber des Unfafilichen und Wunderbaren. Sie wohnen in Lochern
und steilen Felsen und erscheinen besonders in Schlangengestalt.
Die Arten konnen hier nicht genannt werden, weil es sich haupt-
siichlich um die «doppelt gerollten und zweikoépfigen» Tiere han-
delt, die a assingeichi heilen und als ganz besonders gefihrlich
gelten *. Eine mystische Schlange, die Menschenkot fresse und
darum den Tod Vieler auf dem Gewissen habe *, hat auf die aber-
glaubischen Vorstellungen keinen weiteren Einfluf.

Da groBle Schlangen als leibhaftige Teufel angesehen werden,
kehrt jeder Baining bei einer Begegnung mit einem solchen Tiere
sofort um °. Gewisse Arten werden jedoch mit Lust verzehrt; dar-
unter sind auch grofle Schlangen bzw. Aale, die sogar mit dem-
selben Namen, a esigeichi, bezeichnet werden *. Gewill ist dieser
Ausdruck mit dem oben erwihnten nahe verwandt, falls nicht tiber-
haupt identisch.

Der Widerspruch, nach welchem grofie Schlangen einmal als
Teufel gefiirchtet, ein anderes Mal als willkommene Leckerbissen
verspiesen werden, ist vielleicht so zu erklidren, daf} es sich hier um
neue Einfliisse von der Kiiste und um alte Gepflogenheiten der
Baining handelt. Denn wir haben friither die Voraustronesier als
«Schlangenverzehrer» erkannt °. Der groBe Eifer, mit dem einzelne
Arten verfolgt werden, hatte sogar auf die Namengebung einen
EinfluB: Elodlkam (mask.) und Elodlkan (fem.) heilen Leute, «die
stark geneigt sind, gewisse Schlangenarten zu essen °».

BRENNINKMEYER fand in einem hohlen, in Mannshohe geschla-
genen und mit einem runden Stein verschlossenen Baumstrunk eine
gefangene Schlange, die zur Stillung des IFetthungers dort gehalten

1 Burger 1913, 63 f.; siehe o. S. 17.

2 Parkinson 1926, 93.

3 Burger 1913, 76; Bley 1914, Anm. 441; Brenninkmeyer 1928, 27, 33.
* Solche Gleichgiiltigkeiten sind auch bei uns bekannt.

5 Siehe 0. S. 45 f.

% Burger 1913, 79.
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wurde. Man fiitterte sie mit Fliegen (!), feuchten und miirben Holz-
stiickchen (!) und Eidechsen. Sobald das Tier als fett genug er-
achtet wurde, verzehrte man es. Natiirlich mufite es auch zur all-
gemeinen Belustigung dienen, zu welchem Zwecke man es mit Hilfe
einer durch beide Kiefer gesteckten Flughundkralle am Beiflen
verhinderte. Dies soll nach den Angaben des Autors friiher allge-
mein iiblich gewesen sein °.

Eine «Viehzucht» — wie BRENNINKMEYER schreibt — kann dies
freilich nicht in dem Sinne gewesen sein, dal man Junge nachzog.
Unter solchen Umstéinden vermehren sich Schlangen nicht. Trotz-
dem kommt diesem Bericht eine gewisse Bedeutung zu, denn man
darf vielleicht auf eine mogliche Entwicklung der unten be-
schriebenen Schlangentinze, zu denen viele Tiere gefangen werden
mufiten, schlieBen. Es konnte aber auch das Gegenteil zutreffen,
dafl nimlich diese Gefangenhaltung von Schlangen als letzter Rest
der friiher vielleicht allgemein bekannten Tanzfeste, nach denen
man die Tiere verzehrte, angesehen werden miissen. Zu einem ab-
schlieBenden Urteil wissen wir leider zu wenig.

b) Die Schlangentdinze.

Ueber diese Ténze berichten nur READ und BATESON®. Der
erstere kam auf seiner Expedition durch das Innere der Gazelle-
Halbinsel zuféllig auf eine Waldlichtung, wo sich die Baining zum
Tanze rusteten:

Ein groBles Feuer brennt auf dem Platze. Viele Nahrungsmittel, wie Yams,
Taro und Bataten, sind aufgestapelt. Von allen Seiten stromen Eingeborene
herbei. Sie werden von den Anwesenden freudig begriift. Um acht Uhr abends
beginnt das Fest. Sechs Minner setzen sich rittlings auf einen Stamm, sie sin-
gen und schlagen mit etwa vier FuBl langen Bambusstiben hin und wieder
auf das Stammstiick zwischen ihren Beinen, Frauen tanzen um das Feuer.
Einige tragen ein Kind auf der Schulter oder im Arm. Manchmal unterbrechen
die Minner ihren Gesang und wechseln den Rhythmus, Dies dauert etwa eine
Stunde.

Wiihrend der Pause wird Essen verteilt, und wiederum singen die Ménner
und tanzen die Frauen. Erst nach Stunden werden sie durch ein neues Fest-
mahl unterbrochen. Es ist Mitternacht; alles verstummt. Und jetzt erténen die
Trommeln. Ein Tédnzer erscheint mit einer riesigen Maske. Sie heifit kavat
und ist kalkwei und mit roten Ornamenten verziert. Der Mann selbst ist
schwarz und weil bemalt, und seine Glieder sind mit Gras geschmiickt; er
trigt einen langen, weiBlen, kiinstlichen Phallus aus Rinde, mit einer pilzfor-
migen Spitze: das magumbet. Zwei oder drei kleinere Schlangen umwinden
seine Handgelenke und Unterarme; eine gréBlere handhabt er wie ein Spring-
seil. Er heiffit kavat, wie seine Maske. Als er um das Feuer schreitet, applau-
dieren alle. Nun gesellt sich ein neuer Tinzer zu ihm: der vwung-vwung,
gleich wie der erste geschmiickt, aber ohne kavat. Immer nach wenigen Augen-

? Brenninkmeyer 1928, 79.
8 Read 1931, 232 ff.; Bateson 1932, 334 ff.
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blicken kommt jeweils noch einer dazu, bis acht Darsteller auf dem Platze
sind: vier kavat und vier vwung-vwung. Sie springen zusammen auf dem
Platze herum; gelegentlich hiipft einer iiber seine Schlange, die jeder mit-
gebracht hat. Manchmal setzt einer in einem kraftvollen Sprung iiber das
Feuer und erntet den Applaus der Zuschauer; andere wiederum sliirzen sich
plotzlich in die Schar der Frauen und Kinder, die nicht wenig erschrecken.

Dieses Spiel wihrt einige Stunden, und erst die Morgendimmerung macht
dem Tanzen und Festen ein Ende. Die Schlangen werden den Frauen iiber-
geben, die sie sorgféltig in ihren Tragnetzen verwahren, und dann legen sich
alle ermattet zum Schlafe nieder.

Die rote FFarbe der Masken war Blut, das man den Zungen
junger Manner mit Hilfe von scharfen Blittern entnommen hatte.
Diese Baining liefen ihre Schlangen frei iiber ihre Korper kriechen;
auch Frauen und Kinder faBten sie ohne Scheu an °. Dies darf man
sicher als Gewohnung des ganzen Volkes an diese Reptilien deuten,
und es ist die einzige Kunde dieser Art aus der Siidsee.

Der Schlangentanz mi-aus wird jedes Jahr abgehalten. Die Tiere
werden in den sumpfigen Niederungen des Toriu-FluBles gefangen,
eine Arbeit, die mehrere Wochen in Anspruch nehmen soll. Die
Schlangen erreichten nach READ Lingen bis zu 10 FuB, also etwa
3% m, was der normalen Grifie eines ausgewachsenen Python
amethystinus durchaus entspricht.

BATESON besuchte die Ostlichen Baining und schreibt, dafi die
mi-aus-Tanze bei der Geburt eines Kindes, bei der Fertigstellung
eines Hauses oder gar einer Missionskirche getanzt werden. Diese
Vorstellungen finden immer im Dorfe und nicht, wie READ be-
obachtete, auf einem geheimen Platze im Walde statt. Allerdings
werden die Vorbereitungen immer ohne die Frauen getroffen. Der
kavat ist vorhanden. Zur vwung-vwung-Maske gehort hier eine vier
IF'uBl lange Trompete, die mit einem Schlangenornament verziert ist,
und die wie ein Signalhorn geblasen wird *°. Sie steckt im weitge-
offneten Maul der Maske und wird durch Verbindungsstibe mit
dem Kopfstiick in wagrechter Stellung gehalten *. Hier wird die
rote I'arbe aus Blut und Speichel hergestellt, was die Frauen nicht
wissen diirfen. Auch wird ihnen die Art der Befestigung des kiinst-
lichen Penis, des magumbet, nicht verraten.

BATESON hat nur zwei Schlangen gesehen, die der kavat
brauchte. Die Frauen erhielten sie nach dem Tanze und aflen sie
auf. Wichtig fiir unsere Untersuchung ist die Angabe des Autors,
dafl diese Schlangentinze gut fiir die Ernte seien und daf} sie sich

% Siehe die anschauliche Abb. Taf.1 in Read 1931; hier scheint der hohle
Baumstrunk als Kifig nicht bekannt zu sein, da ihn der Autor nirgends er-
wihnt.

10 Vgl. Brenninkmeyer 1928, 59.

11 Sjehe die Abb. A Taf. 1 in Bateson 1932, 340 f.
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auf die Ahnen bezégen! Die Geséinge haben lediglich Motive des
taglichen Lebens zum Inhalt. Ob das Springen durch das Feuer als
Fruchtbarkeits- und Reinigungszauber aufzufassen ist, sei dahin-
gestellt. Kavat und vwungvwung sind Darstellungen und leib-
haftige Vergegenwirtigungen der Ahnen. Dadurch wird auch der
Ahnencharakter der verwendeten Schlangen sehr wahrscheinlich.
Leider fehlen hiefiir genauere Belege. Zudem ist der groBe kiinst-
liche Phallus fiir die zeugerische Macht und Lust der Ahnen recht
bezeichnend *°.

Da die Baining als einzige Vor-Austronesier mit Schlangen tan-
zen, ist die Vermutung, dafl es sich dabei um Einfliisse von der
Kiiste her handeln kénnte, nicht von der Hand zu weisen, wofiir
auch verschiedene Argumente sprechen:

Die von den Baining am meisten gefiirchteten Chamki-Schlan-
gen sind in ihrer Wirkungsweise mit den Kaia der Kiisten-
Melanesier identisch; wir diirfen sie also auf jene zuriickfiihren.
Dann wiesen wir oben bei der Erklarung der widersprechenden
Behandlung von grofien Schlangen, die zum Teil gefiirchtet, zum
Teil mit Genufl verzehrt werden, auf dasselbe Faktum hin. Ferner
gibt es auch an der Kiiste neben andern Tiertinzen solche mit
Schlangen, wobei aber nur geschnitzte Surrogate verwendet werden.
Die IFrage, warum gerade Schlangen und nicht andere Tiere bei den
Tanzen der Baining gebraucht werden, kann in dem Sinne be-
antwortet werden, daff diese eben wie kein zweites Lebewesen die
Phantasie der Eingeborenen beschiftigten. Auerdem konnte nach
READs Berichten die eigentiimliche Tatsache festgestellt werden,
daf} kein anderes Siidseevolk so gut mit lebenden Schlangen um-
zugehen weill wie gerade die Baining, die vielleicht aus diesem
Grunde die geschnitzen Symbole des Kiistenvolkes verschmiht
haben.

Darum wagen wir den Schluf}, dafl die Schlangentiinze der Bai-
ning durch melanesische Einfliisse angeregt worden seien. Sie
stellen also auch keine Kulthandlungen im engern Sinne dar,
sondern eher Wachstumszauber, mit denen die Eingeborenen den
Segen der Ahnen fiir sich und ihre Felder zu erlangen hoffen.

Y. Neuirland

Da Neuirland nur durch einen schmalen Meeresarm von der
Gazelle-Halbinsel getrennt ist, sind Beziehungen zwischen beiden
Inseln zu erwarten. Tatsichlich lassen sich einzelne Vorstellungen

12 Vgl. Meuli 1932/33, 1744 ff.; auch Buschan II, 1923, 123. In diesem Zu-
sammenhange konnte das den Zungen junger Minner entnommene Blut als
Ueberrest einer Initiation gedeutet werden, denn bei diesen pflegen ja die
Ahnenmasken eine wichtige Rolle zu spielen. Siehe Speiser 1929 a und b.
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in beiden Gebieten im wesentlichen zur Deckung bringen. Unsere
Ausfithrungen stiitzen sich auf die Mitteilungen des Missionars
PEEREL und der Forschungsreisenden KRAMER und BUHLER.

a) Die Ddmonen

Dem Kaia der Kiistenleute der Gazelle-Halbinsel entspricht der
Tadar auf Neu-Irland, der sich ebenfalls in Schlangen verkorpert.
Sagenhafte Riesenschlangen von unvorstellbarer Grofie sind be-
kannt. Zwei solcher Ungeheuer sind 60—80 m lang; sie wohnen an
einer Flufmiindung, umschlingen méchtige Urwaldbiume, baden
ihre Kopfe in den Fluten und lassen ihre Schwiinze tiber die Baum-
kronen hinausragen. Als einst eine neue Briicke fortgespiilt worden
war, schrieben es die Eingeborenen dem a tadar zu, und es hiel3, er
hitte die Briicke verschlungen.

In einer Bucht lebt eine Nardoana boa, also eine Riesenschlange
und keine Seeschlange, die ihren Zorn gegen die Menschen durch
Ueberschwemmungen duflert. Man erzihlt von ihr, dafl sie schon
zweimal fortgekrochen, zweimal von Europiern totgeschossen,
aber immer wieder lebendig geworden sei und sich noch wilder als
zuvor gebiéirdet habe. IThr gab man die Schuld, als der Sturm einen
Steindamm zerstorte.

Eine Schlange soll mit einem Rudel wilder Hunde zusammen-
leben; eine andere ist unsichtbar im Sande vergraben, und nachts
kann man sie schnarchen horen®. PEEKEL bringt noch andere
Beispiele, die wir hier beiseite lassen diirfen, da die erwihnten die
weitgehende Aehnlichkeit der Kaia- und Tadar-Schlangen ge-
niigend unterstreichen.

Wir stellen aber fest, daf3 der Tadar nur eine sehr abgeschwichte
Form des Kaia darstellt, dafl er wohl dessen Schlangengestalt und
Wirkung wiedergibt, aber dessen Ahnencharakter vollig entbehrt.
Der Tadar ist nur Damon und genieBt darum auch keine Ver-
ehrung.

b) Die Tdinze

Eine weitere Beziehung zwischen Neu-Britannien und Neu-
Irland zeigt sich in den Tiertinzen, unter denen auch solche von
Schlangen vorkommen. Die von PEEKEL iiberlieferten Frauentinze,
bei denen auf Brettchen geschnitzte Schlangen, Leguane oder
Fische in den Hénden getragen werden, sind sicher mit den oben
erwihnten Tiertinzen auf der Gazelle-Halbinsel verwandt®. Dies
scheint jedoch fiir die im Norden Neuirlands veranstalteten Tinze

1 Peekel 1910, 10 ff.
? Peekel 1931, 519; vgl. o. S. 34, 78.
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anldBlich der Mulliganfeiern nicht zuzutreffen, denn BUHLER
bringt die dort mit entsprechenden Masken dargestellten Kampfe
zwischen Vogeln und Schlangen mit den totemistischen Systemen
in Zusammenhang °.

c¢) Die Maselai

Schlangen und Haifische sind wichtige Schutztiere der Sippen.
KRAMER nennt sie maséle und BUHLER maselai oder madasili *. Diese
genieBen allseitice Verehrung. KRAMER bemerkt dazu, da sich
diese Verehrung allgemein auf jeden Gegenstand und jeden Ort
erstrecke, den die Eingeborenen von einem Ahnen oder «Schraten»
beseelt glauben.

Es gibt keine besondern Riten und Priester, und deshalb ist auch
nicht von einem organisierten Schlangenkult die Rede. Lediglich
der Sippenilteste, der Hiauptling, tritt auf einem ganz bestimmten
Platze mit seinem maselai in Verbindung. Dies tut er mit Hilfe
seiner Zaubermittel. Das Tier hort nur auf ihn allein, und nur ihm
gibt es durch sein Erscheinen bevorstehendes Gliick oder Ungliick
kund. Freundlich sind die maselai nur zu ihren eigenen Sippen-
angehorigen. Sie helfen ihnen im Kriege und beim Fischfang; sie
wachen iiber ihre sexuelle Reinheit und bestrafen die Schuldigen.
Sie konnen sowohl tierische wie menschliche Gestalt annehmen.
Nach KrRAMER konnen andere gegen Bezahlung der Sprache des
maselai vom Meister erlernen. Aber der Schiiler, der seine Sache
spéter nicht richtig mache, falle dem maselai zum Opfer.

Die Angehérigen anderer Sippen vermeiden die ihnen fremden
maselai-Plitze dngstlich. Wiederholt ist BUHLER von Leuten be-
richtet worden, die das unvorsichtige Betreten eines fremden
maselai-Platzes mit ihrem Leben bezahlen mufiten.

Die einander erginzenden Ausfithrungen der beiden Autoren
zeigen deutlich, dafl die maselai Seelentiere und Vorfahren sind,
in die sich die Eingeborenen nach ihrem Tode verwandeln. Die
hieraus ersichtlichen Zusammenhéinge zwischen den maselai und
den Kaia wollen wir hier kurz skizzieren:

Kaia und méselai sind schlangengestaltige Ahnen, die auch
menschliche Gestalt annehmen konnen und als Beschiitzer der
Sippen verehrt werden. Sie wohnen an bestimmten Plitzen, deren
Betreten fiir Sippen-Fremde gefihrlich ist. Die Héiuptlinge ver-
kehren mit ihnen und verwandeln sich nach ihrem Tode wie die
iibrigen Menschen, je nach ihrem Rang, zu mehr oder weniger
wichtigen maselai oder Kaia. Wihrend die maselai als Untertotem

3 Biihler 1933, 15, 18; siehe 0. S.9; u. S. 116 f.
* Krimer 1925, 36 ff.; vgl. Groves 1936/37, 234; Biihler 1933, 20; vgl. mit
masalai, dem Urwesen im Aitape-Distrikt, Meyer 1933, 36 f.
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Fische und Schlangen sind und in dieser Eigenschaft Seelentiere
und Vorfahren darstellen, sind die Kaia nur Ahnen, hauptséchlich
Schlangen, ohne Verbindung zum Totemismus.

Den maselai fehlen die fiir die Kaia charakteristischen Begleit-
tiere und die Beziehungen zu den Naturgewalten. Diese Eigenheiten
sind auf den Tadar iibergegangen, so dafl also die den Kaia be-
stimmenden Komponenten in Neuirland auf die Tadar-Ddmonen
und die maselai-Seelen verteilt sind.

d) Die Malanggane

Unter Malanggan oder Mulligan versteht man nach BUHLER
sowohl die Totenfeiern, als auch die zu diesen Anlissen herge-
stellten Schnitzwerke in Nord-Neuirland. Diese stellen die Ver-
storbenen dar, zu deren Ehren die Feste abgehalten werden. Nach
der Auffassung der Eingeborenen eines Ortes sind sie die Toten
selbst, doch kommen neben diesen ganz personlichen Ahnenbildern
auch unpersonliche Darstellungen der in grauer Vorzeit Ver-
storbenen vor °.

Die Schnitzwerke und Feiern bringen — indem wir BUHLERS
Ausfiithrungen folgen — nicht nur personlichen und unpersonlichen
Ahnenkult, sondern auch die totemistischen und die damit ver-
bundenen Seelenvorstellungen zum Ausdruck. Denn auf den Mul-
ligan werden Vogel, Schlangen und IMische hiufig dargestellt. Die
Fische und Schlangen kénnten wohl mit den maselai, die Vogel
mit den Totemvogeln in Verbindung stehen. Wie bei den Tanzen
gibt es auch auf den Malangganen sehr oft Kampfszenen der Fische
und Schlangen gegen Menschen, die von Vigeln beschiitzt werden.
Friiher aber wurden die Tiere anders dargestellt: Fische, nament-
lich fliegende Fische und Schlangen kamen aus dem Munde
menschlicher Figuren heraus, heute aber greifen sie die Menschen
an, beiflen ihnen z. B. ins Kinn. BUHLER glaubt, daf diese Sinn-
dnderung, ohne jede bestimmte Absicht, nur aus der entschwin-
denden Sachkenntnis erfolgt sei.

Auf Grund der von PARKINSON auf Tabar gemachten Beobach-
tungen deutete BUHLER die aus den Menschen schliipfenden Ge-
schopfe als Seelentiere. PARKINSON sah nimlich die zu Ehren eines
verstorbenen Hindlers hergestellten Mulligan. Auf einem saff an-
stelle des dicken Bauches des Verstorbenen eine Schildkrote, auf
dem andern ein «Gerank» von Schlangen. Daraus schlofl BUHLER,
dafl auf den modernen Bildwerken ebensolche Tiere, hauptsich-
lich Fische, anstelle einzelner Korperteile stiinden, eine Vorstel-
lung, die wohl mit dem Glauben an die Lokalisation des Lebens-
stoffes in bestimmten Organen, die dadurch zu Seelentrigern

5 Biihler 1933, 2 ff., 7f., 10 ff., 17 ff.; Krimer 1925, 38 mit vielen Abb.
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werden, zusammenhénge. Und als solche seien wohl deshalb auch
die dem Munde einer menschlichen Gestalt entschliipfenden Fische,
Schlangen und Végel zu betrachten °.

Die maselai-Verehrung ist also eine der Komponenten des Mul-
ligankultes, den wir im iibrigen nicht weiter verfolgen wollen. Als
Ergebnis fiir unsere Untersuchung stellen wir fest, dafl die Schlange
auch auf Neuirland als Vorfahre gilt, als maselai Verehrung ge-
nieBt und als Seelentier einen wichtigen Platz in der Kunst der
Eingeborenen einnimmt.

VI. Admiralitits-Inseln

Obschon die Schlange in Schopfungs- und Kulturbringersagen
der Admiralititsinsulaner eine wichtige Rolle spielt, tritt sie in
dieser Inselgruppe vollig hinter andern Tieren zurtick. Die Manus
nennen, wie wir oben horten, die Ussiai sehr veriichtlich «Schlan-
genfresser». Sie ersetzten sogar die nach SPEISER fiir den Tami- und
den Korwarstil charakteristische Schlange durch das Krokodil %,
also durch ein typisch indonesisches Tier.

Da wir aber wissen, dafl auf den Admiralititsinseln jungmalay-
ische Strome bemerkbar sind, machen wir diese Indonesier fiir die
in der Siidsee iiberraschende Tatsache verantwortlich. Es ist wohl
moglich, daf die erwihnten Sagen relativ spit auf die Inseln ge-
langten und daf sich die Schlange darum so leicht verdriingen lief3.
Die palaemelanesiden Ussiai, sowie die mit ihnen und den Manus
vermischten Buka *, kommen als Triger dieser typisch melanesi-
schen Sagen wohl kaum in Betracht, da in ihrem Verbreitungsgebiet
sonst weder Kulturbringersagen noch Schlangenkult vorzukommen
scheinen. Die I‘rage nach den Griinden der Verdriangung der
Schlange ist also noch offen, und wir registrieren hier lediglich
diese interessante Tatsache.

VII. Salomonen

In den Salomonen ist der Schlangenkult vorwiegend auf die 6st-
lichsten Inseln beschrankt. Da er auf San Cristoval seine hochste
Ausbildung erreichte und durch seefahrende Eingeborene auch auf
die umliegenden Eilande verbreitet wurde, liegt es nahe, von diesem
Zentrum ausgehend, seine Formen und deren Ausbreitung dar-
zustellen.

6 ib. 21 ff.
1 Siehe u. S.116.
2 Siehe o. S. 5.

87



1. San Cristoval .

Wihrend CODRINGTON (1891) und FLORENCE COOMBE (1911)
nur spéarliche Mitteilungen machten, mufl das aufschluBireiche
Werk des Missionars I'oX (1924) «The Threshold of the Pacific»,
das beste Quelle genannt werden.

a) Die Hauptgestalt

Die zentrale Damonengestalt, welcher die Verehrung gilt, ist
unter zahlreichen Namen bekannt. Diese wollen offenbar zum Teil
nur in verschiedener Notierung das gleiche wiedergeben, andern-
teils aber weisen sie auf lokale Verschiedenheiten hin: Hatuibwari,
Hatoibwari, Hatuipwari, Hatipwari, Haudibwari, Hasibwari, Hausi-
bwari *, Ka-hausi-bwari ®, Ka-hausi-pwari®, Kahua-huarii®, Ka-
gauraha®, Karamunagau® auf San Cristoval, Haytoweri® und
Kauraha ® auf Owa Raha.

Bwari bedeutet Gipfel, Hatu oder Hau hat in Arosi die Bedeu-
tung von Stein, I'els oder Klumpen; als Préfix soll die Silbe vor den
Namen beriihmter Minner stehen. Demzufolge {iibersetzt IFox
Hatuibwari mit «Herr» oder «Fels des Gipfels» *°. Kahausibwari,
die weibliche Form, muf} also «Herrin des Gipfels» heiflen. Ein
anderer Name fiir Hatuibwari ist Agunua ''. Hatuibwari gegen ver-
wandte dimonische Wesen logisch scharf abzugrenzen ist schwer.
Zu den Adaro, Ataro gehort er offenbar nicht, obwohl auch diese
in Schlangengestalt erscheinen kénnen. Die Adaro sind im wesent-
lichen Totengeister, die Verehrung genieflen. Sie konnen aber auch
eigentliche Dimonen sein, die niemals Menschen waren. Sie er-
scheinen im Unterschied zu Hatuibwari, dem Haupt-Figona **, der

1 Viele Atlanten nennen nur den Namen Bauro. Da aber der mittlere Teil
der Insel ebenfalls so heifit, brauche ich das spanische San Cristoval, um
jeden Irrtum zu vermeiden.

? Fox 1924, 237, 334; gilt fiir den Distrikt Arosi, Westteil der Insel, Die
getrennte Schreibweise dient nur dem besseren Verstindnis.

3 Codrington 1891, 178; Fox 1924, 82.

* Fox 1924, 237, 326; gilt fiir Bauro, mittlerer Teil der Insel, wo die femi-
nine Vorsilbe ka vorangestellt wird.

5 Coombe 1911, 236; Fox 1924, 82; wahrscheinlich stammt dieser Name aus
Kahua, dem Ostteil der Insel; sieche Karte ib. 4; huarii = bwari?

® Fox 1924, 82, 326.

7 ib. 86 ff.

8 Bernatzik 1936, 248 f.

® Coombe 1911, 236 f. Verstiimmelte Form von Kagauraha.

19 Fox 1924, 237; vgl. dazu Best ib, 240 Anm.: hau bedeutet bei den Maori
Lebenskraft.

11 ib. 79 Anm.: Agunua in Bauro, A’'unua in Arosi.

12 ib. 78 f., figona oder higona; vigona auf Florida; hi’ona in Arosi und auf
Ulawa, li’oa in Saa auf Siid-Malaita; auf Aoba gogona (?); siehe u. S. 111.
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sich nie anders denn als Schlange zeigt, in ganz verschiedenen
Gestalten, wie es fiir Totengeister oft bezeichnend ist, z. B. als
Mensch, Hund, Vogel, Baum, Wolke, Stein.

Heilige Steine scheinen hiufiger mit Figona in Verbindung zu
stehen. Fiir die Leute von Bauro kann auch Figona ein Totengeist
sein; in Arosi heiflen nur die Hauchseelen (aunga) jener Toten so,
die durch ein Bad im Jungbrunnen hindurchgegangen sind **. Da-
neben kennt man auch in Arosi zahlreiche Figona, die nicht aus
Menschen hervorgegangen, also eigentliche Damonen sind. Sie
wohnen in Wasserfillen, Teichen, Felsen, grofen Biumen und er-
scheinen gewohnlich nicht in sichtbarer Gestalt, wie die Adaro. Nur
mit heiligen Steinen scheinen sie in engerer Verbindung zu stehen.
Sie sind also abstrakter gedacht als die Adaro **.

Inbegriff und Exponent aller Figona ist Agunua. Dem Namen
scheint das Wort ’unua zugrunde zu liegen. 'unua ist die Lebens-
kraft, die Quelle von Leben, Gedeihen und mena (= Mana). Zu
’unua soll die vom Leib im Tod geloste Hauchseele (aunga) werden,
doch so, daf} sie ihre Personlichkeit nicht verliert; gelingt dies, so
ist sie d’'unua, wobei a als personliche Vorsilbe die urspriingliche
Eigenart des Verstorbenen bezeichnen soll.

A’unua, Agunua ist aber auBlerdem weit mehr. Agunua ist als
abstrakter Begriff die Zusammenfassung aller Figona, ist Mana, die
Lebenskraft, Quelle alles Gedeihens, ist, konkreter vorgestellt, der
Schiopfer. Ein ganz konkretes Bild von Agunua macht sich der
Eingeborene nicht; theoretisch scheint er geschlechtslos, praktisch
jedoch méinnlich gedacht zu sein *°. In bestimmter Gestalt erscheint
nun Agunua als Hatuibwari. Hatoibwari, Kahausibwari usw. ist
entweder der lokale Vertreter Agunuas oder dessen Tochter; von
ihm stammen die Menschen ab *®. Er teilt sich also mit Agunua in
den Rang des hochsten Gottes und geht in ihn iiber . Wihrend
aber Agunua theoretisch abstrakt und gestaltlos bleibt — eine
vollige Abstraktion gelingt dem Denken der Eingeborenen freilich
nicht —, so macht man sich von Hatuibwari ein ganz konkretes
Bild.

Wir enthalten uns hier einer religionswissenschaftlichen Aus-
deutung, zu der man bei der scheinbaren nahen Beziehung der er-
neuerten Seele (a’unua) zum Geist der Kraft und des Lebens Agunua
— A’unua versucht sein konnte; diese kann nur von ganz gesicher-
ten Tatsachen ausgehen. Wir beschrianken uns also auf die Fest-
stellung dieser Tatsachen.

18 ib. 235, 238, 240.

1% ib. 78 1.

15 ib. 79, 136, 241; Fox’ Zweifel scheint mir unberechtigt.
16 ih. 361.

17 ib. 136, 241.
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Die chimirische Gestalt Hatuibwaris ist oben Seite 18 ff. analy-
siert worden. Grundsétzlich scheint sie auf einer vorderindischen
Naga zu beruhen. Die iibrigen Kennzeichen, wie das lange Haar, die
Verdoppelung der Augen, der Briiste, vielleicht auch der Eberhauer
und die groflen Vogelfliigel sind wahrscheinlich erst spiter hinzu-
gekommen. Es ist nicht ausgeschlossen, daB auch christliche
Engelsvorstellungen mitgewirkt haben kénnen. Obschon Hatui-
bwari ausgesprochen weiblich gebildet ist, wird er doch als ménn-
licher Didmon empfunden. Sehr deutlich tritt dies in dem Glauben
zutage, dal Hatuibwari die Miitter der Priester begatte **, welche
also als direkte Nachkommen der Schlange anzusehen sind. Auch
heilt es an anderer Stelle, dal der Damon die Seelenkeime in die
Frauen lege **, was nichts anderes bedeutet, als daB diese von der
Schlange befruchtet werden. Fiigen wir hinzu, dal nach der Ueber-
lieferung der Araha — des auf der Insel herrschenden Volkes, das
den Glauben an die gefliigelte Schlange mit sich brachte — Schlan-
gen die Ahnen der Menschen sind * und nach mehreren Mythen die
Menschen von Schlangendédmonen erschaffen wurden, so kénnen
wir Fox nicht verstehen, wenn er Hatuibwari oder Agunua nur
als Ddmon und nicht als Ahnenseele aufgefaBt haben will! **,

Hatuibwari soll vom Himmel herunter auf den Gipfel eines
Berges — in jedem Mythus wird ein anderer genannt — gekommen
sein. Dort habe er die Menschen erschaffen, und nachdem ein Streit
ausgebrochen, habe er sich wieder auf den Berg Bwari oder Pwari,
an dessen Full das Totenland mit dem Jungbrunnen sich befinden
soll **, auf die Insel Guadalcanar zuriickgezogen. Nun lebt er auf
dem Gipfel eines heiligen Berges (wobei es sich in diesem Zusam-
menhang sehr wahrscheinlich um einen Berg auf San Cristoval
handelt) und in ’aha’aha. Dieses Wort bedeutet nach FoxX nicht nur
Totenkanu, sondern auch «gehoben» (lifted up, lofty) — vielleicht,
weil die Totenkanus auf hohe Pfihle gestellt werden ** — vielleicht
auch «Himmel» **. Denn fiir «<Himmel» gibt Fox die Bezeichnung
ahaaha. Die Apostrophierung scheint vom Autor recht willkiirlich
gesetzt zu sein, denn auf Seite 211 gibt er an, ’aha’aha sei der Name
der himmlischen Wohnung des Dimons, zu der die Toten im Kanu
hinauffiihren.

DafBl wir in Wirklichkeit nur einen sehr geringen Unterschied
machen diirfen (Fox glaubt ja selbst an einen gemeinsamen Ur-

18 jb, 239.

19 ib. 244.

® ib. 271,

1 Fox 1915, 133.

?2 Bwari heiBt nach Fox 1924, 237, einfach <«Gipfel»; diesen Berg soll man
von San Cristoval aus sehen konnen; ib, 238.

* ib. 363.
* ib. 237.
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sprung), zeigt das IFolgende: Ein Gewidhrsmann sprach die Ansicht
aus, daf} die toten Araha im Kanu zur Sonne fiihren *°. Noch auf-
schluBreicher ist die Aussage, die Seele eines Kranken sei im Him-
mel zu suchen, weil sie von Hatuibwari dorthin verschleppt worden
sei **. Wir diirfen also zweifellos neben dem Berg auf Guadalcanar
auch den Himmel als Wohnort des Damons betrachten, den wir
oben Seite 35 als Verkoérperung der Sonne identifizieren konnten.

b) Die Sagen

Agunua machte alle Dinge: Insel und Meer, Berge und Fliisse,
Menschen, Tiere und Pflanzen, Blitz und Donner, Regen und
Sturm **. Diese schopferische Tiétigkeit wird in einer Reihe von
Mythen dargestellt. Leider geben die Autoren nur selten den Ort an,
wo sie die Sagen sammelten.

Die Schlange Kahuahuarii (= Hatuibwari, siehe S. 88), die Schopferin von
Mensch und Tier und aller angenehmen Dinge, lebte inmitten der Insel in
den Bergen und erschuf den ersten Mann aus einer Kokosnuf}, an der man
heute noch die Augen und den Mund erkennen kann ?8, Irgendwoher kam eine
Frau, die bald ¢in Kind gebar, Kahuahuarii liebte dieses sehr und empfahl
sich der Mutter als Wiirterin, damit diese ungestért auf dem Felde arbeiten
kénne. Wie die Schlange mit dem Kinde allein war, erwiirgte sie es; den her-
beieilenden Eltern gelang es nicht, das Tier mit einer Axt zu zerhacken, da
die Teile immer wieder zusammenwuchsen. Die Schlange schwamm nun nach
Mala, fragte aber vorher noch héhnisch, wer nun den Menschen helfen wiirde.
Zuletzt soll sie sich in SE-Guadalcanar niedergelassen haben, und heute befin-
det sie sich in Haununu, einem Dorfe an der Siidkiiste vonr Bauro °.

Hatuibwari kam vom Himmel auf den Berg Hoto *® herunter, wo er den
ersten Menschen schuf. Er knetete roten Lehm mit seinen Hinden, hauchte
darauf und formte einen menschlichen Koérper. Diesen stellte er an die Sonne,
deren Hilze ihn zum Leben erweckte. Es war eine I'rau. Spiter, als diese
schlief, nahm Hatuibwari eine Rippe von ihrer Seite, ergriff wiederum Lehm
und formte damit einen Mann. Dieses Paar hatte Kinder, die sich ebenfalls
vermehrten 3,

Obschon Fox diesen Mythus als eingeboren ansieht, bleiben wir
skeptisch und glauben einen Einfluf durch die Missionstitigkeit
nicht ausschlieffen zu diirfen. DaBl nach der biblischen Ueberliefe-
rung Adam zuerst erschaffen wurde, braucht uns hier nicht weiter
zu storen. Aber wir konnen uns nicht vorstellen, dafi die so eigen-

25 ib. 211 Anm.

28 jb. 244.

27 ib. 80.

?8 Hier sind die drei Keimlocher des NuBkerns gemeint.

2 Coombe 1911, 234 f.

30 Die Erzidhler geben verschiedene Berge an; dieser Mythus stammt aus
dem Innern Arosis.

3t Fox 1924, 238 f.
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tiimliche Erschaffung des zweiten Menschen aus einer Rippe des
ersten ausgerechnet in Melanesien noch einmal selbstindig ent-
standen sei.

Eine Erzihlung aus dem Innern Arosis, nach welcher der Kopf
der Frau aus einer Kokosnuf3 und ihr Korper aus Lehm erschaffen
wurde, scheint eher urspriinglich zu sein, aber nicht, wie FoOX
glaubt, eine Variante der «Adam-Erzahlung».

Einst war Agunua durstig, Da fiel der erste Regen, um seinen Durst zu
loschen, Ein kreisférmiges Tal wird Agunuas Bratofen genannt; die Windun-
gen eines Flusses sind die Abdriicke seines gewaltigen Korpers.

Agunua hatte einen Zwillingsbruder, der ein Mensch war. Der sagte zu
Agunua eines Tages, es gébe nichts mehr zu essen. Da bemerkte der Bruder
plotzlich, dafl die Schlange einen Yamsknollen auf dem Kopfe trug. Sie hief
ihn nun einen mdoglichst groBen Garten anlegen, obwohl er nicht einsehen
konnte, warum er sich fiir einen einzigen Knollen so anstrengen sollte. Da
er kein Geridt hatte, um den Yams zu zerschneiden, gab ihm Agunua eine
Muschelschale, mit der dies vortrefflich ging. Er legte die Stiicke in einen
Korb und begann zu pflanzen. Der Korb wurde nie leer. Als die Schosse aus
der Erde hervorbrachen, konnte man sehen, dal nicht nur alle Yamsarten
vertreten waren, sondern dafBl auch Bananen, Kokospalmen, Mandel- und
andere Fruchtbiume wuchsen. Dann erhielt er von der Schlange einen Feuer-
stab, mit dem er Feuer reiben muBte. Dies war der Ursprung des Feuers und
der Kochkunst, Jetzt war geniigend Nahrung vorhanden, Da er keine Biume
fillen konnte, gab ihm Agunua einen Stein und zeigte ihm, wie man ihn mit
Hilfe einer Liane an einem Handgriff befestigt. Dies ist der Ursprung der
Aexte. Der Bruder schlug nun einen Baum, aus dessen Holz er eine Schale
verfertigte.

Dann gebar Agunua einen Knaben. Aber als dieser erwachsen war, zeigte
sich dessen Unbeholfenheit beim Kochen, Feuermachen und bei Feldarbeiten.
Um diesem offensichtlichen MiBstande abzuhelfen, gebar Agunua noch ein
Midchen, dem er spiter alle diese Arbeiten iibertrug .

Alle folgenden Sagen haben unmittelbare Beziehungen zum
Schlangenkult, denn sie wollen nicht nur seine Anfiinge darstellen,
sondern auch seine Formen und deren Weiterverbreitung.

Die Schlange Hatuibwari kam von Marau Sound auf Guadalcanar — also
von dem Ort, wo die Totenseelen hingehen — nach Ngongo, wo sie ihr Heim
aufschlug. Dies geschah auf folgende Weise, Als eine Frau das Riff nach Schal-
tieren absuchte, bemerkte sie einen handlichen Stein, den die Wellen zu ihr
hin schwemmten, und sie legte ihn in ihren Korb. Spiter setzte sie sich auf
einen groflen, flachen Stein und ergriff den andern, um ihre Krebse und Mu-
scheln mit ihm aufzuknacken. Doch wie sie ihn in die Héhe hob, zuckten
Blitze zwischen beiden Steinen hin und her. Erstaunt schrie sie auf; als sie es
neugierig noch einmal versuchte, geschah dasselbe, und der Donner grollte
dazu. Da wickelte sie den seltsamen Stein sorgfiltig in ein Blatt und brachte
ihn ihrem Vater, der ihn in eine Hohle zu andern heiligen Steinen legte und
ihm Hunde- und Delphinzihne und andere Dinge opferte.

In der folgenden Nacht sprach der Stein im Traume zu ihm, er sei der
Bringer von Neuigkeiten: Die Leute von Hunganaibwaru hiftten einen Schlan-

2 ib.83{.
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gendidmon vertrieben, und dieser wiirde bald hier ankommen, Als der Mann
erwachte, riistete er ein Schweineopfer. Auf dem Meere aber sah man viele
Seevigel um etwas kreisen. Sie fuhren mit einem groBen Kanu hinaus und
cntdeckten eine miichtige Schlange auf dem Wasser. Das Kanu schaukelte
plotzlich stark *®, Sie nahmen den Kopf der Schlange ins Boot und ruderten an
die Kiiste zuriick. Das Volk rannte herbei; alle schrien, sie sollten doch das
ganze Tier ins Kanu legen. Und als dies geschehen war, trug man es im
Triumph ins Ménnerhaus und am folgenden Tag in eine Hohle. Dort opferten
sie der Schlange zum erstenmal die ersten Friichte. Es waren diejenigen des
ahuto-Baumes, dessen Holz zum Feuerreiben verwendet wird. Von da an tat
man dies jedes Jahr; auch brachten sie ihr einen kleinen Yamsknollen, und
nicht nur die Dorfbewohner, sondern auch ihre Nachbarn beteten zur
Schlange *. '

Interessant ist die Tatsache, dafl die Schlange aus dem Westen
kommt. Die Verbindung mit Stein, Donner und Blitz trafen wir be-
sonders haufig auf der Gazelle-Halbinsel und auf Rossel-Island,
wo Schlangen eine wichtige Rolle spielen.

Die Schlange Karamunagau 3® — ein Vertreter Hatuibwaris — kam zuerst
in das Dorf Fafara von einer Insel zur NW-Kiiste von San Cristoval. Dort
muBte man ihr ein grofes Haus bauen, Dann wiinschte sie sich einen grofen
Garten, in dem sie durch Zauberei den Yams gleich reifen lieB, Als sie u.a.
auch einmal ein Schwein haben wollte und es nicht erhielt, verursachte sie
eine Epidemie unter der Bevdlkerung. Da opferten sie das verlangte Schwein,
und die Krankheit verschwand. Aber noch einmal brach eine Krankheit aus,
weil man vergessen hatte, der Schlange Muschelgeld zu bringen. Diesmal star-
ben alle, die kein Geld opferten. _

Jetzt hatten aber die Leute genug, und sie schickten das Tier fort. Es kroch
in siidwestlicher Richtung und erreichte zuerst das Dorf Mwanigatoga, wo es
Frstlingsopfer von Yams und Taro verlangte. Karamunagau mufite auch hier
bald wieder ausziehen. Bevor sie aber fortging, erinnerte sie alle Leute an
die neuen Opfer. Dann schwamm sie mit hoch erhobenem Haupt und Schwanz
aufs Meer hinaus gegen Haununu, wo zufillig nur ein Mann am Strande war.
Dieser zitterte vor Angst, als er das riesige Tier daherschwimmen sah. Die
Schlange beruhigte ihn jedoch und fragte ihn nach einem Orte, an dem sie
leben konne; dann befahl sie ihm, dort ein Haus zu bauen. Da auch die iibri-
gen Dorfbewohner, die sich inzwischen eingestellt hatten, groBe Furcht zeig-
ten, sagte das Tier zu ihnen, sie soliten keine Angst haben, da sie doch ihre
Mutter wére.

Sie gebar dann zwei kleine Schlangen, ein minnliches und ein weibliches
Tier. Da der Mann, der die Schlange zuerst begriift hatte, aus dem Busch
stammte, beanspruchten er und seine Leute die Schlange fiir sich, Sie kroch
auch zu ihnen; aber alle Menschen, die ihr dort opferten, starben, bis auf zwei.

Wie der vorletzte, scheint auch dieser Mythus sagen zu wollen,
daB der Kult nicht auf San Cristoval selbst entstanden sei. Wahr-
scheinlich kam Karamunagau von der SE-Kiiste Guadalcanars nach
Arosi. Es ist anzunehmen, dafl immer nur kleine Scharen Einge-

33 Diese Stelle wird nicht weiter erklart.
3 ib. 88 f., zit. Drew, der die Sage in Tawatana (Arosi) horte.
35 ib. 86 ff.; siehe o. S. 88.



borener zur Kiiste kamen und dann mit den Einwohnern kimpfen
muBten. Der Schlufl der Sage konnte auf den Untergang einer
solchen Gruppe hinweisen.

Die folgende Sage ist eng mit dem Kult in Haununu verbunden.
Es scheint, daff hier der Gewihrsmann dem Autor lediglich iiber
die Kultform berichtete, welche nach der Einwanderung der
Schlangenverehrer in Haununu ausgeiibt wurde. Diese hatte sich
wahrscheinlich nicht lange gehalten. Der Schlul der Sage ist aller-
dings wieder mythisch-phantastisch.

In Haununu — an der Siidkiiste von Bauro — verehrte man Kagauraha,
eine weibliche Figona-Schlange *. Diese lebte mit ihren vielen Jungen in
einem Hause, das man eigens fiir sie errichtet hatte in einer Grube, die ein-
geziunt war. Die Winde des Hauses waren mit Zeichnungen von Haien, Fre-
gattvogeln und der Schildkréote mit dem Vogelkopf bemalt?®, Nur gewisse
alte Minner durften das Haus betreten; auch sie taten es nur dann, wenn sie
der Schlange opfern oder in irgendeiner Sache ihren Rat einholen wollten.
Sie verbeugten sich dann tief und streckten ihre Hinde vor sich aus. Das
Tier gab darauf seinen Wiinschen Ausdruck; es wollte einn Schwein, oft aber
auch einen Menschen haben. War einer krank, so muBite er der Schlange ein
Schwein geben. Diese erhielt einen guten Teil davon, den Rest aber aflen ihre
Verehrer. Immer, wenn eine junge Kokospalme ihre erste Nuf} trug, wurde
diese in Gegenwart der Schlange ausgetrunken. Man opferte ihr auch den
ersten Yamsknollen, und wenn man die Girten bepflanzte, erhielt sie immer
ihren Anteil. War man im unklaren, ob man in den Krieg ziehen solle oder
nicht, so zerril der Priester iiber dem Feuer erhitzte Drazinenblitter in der
Nihe des Tieres; wenn sie brachen, so unterlie man den Waffengang. Das
ZerreiBen einer einzelnen Mittelrippe bedeutete den Tod eines Mannes, Ein
Zeichen des Aergers war das Aufschwellen der Schlange. Dies war der Fall,
wenn sich eine Frau ihr niherte®. Ganz schlimm sei es gewesen, als ein
Bischof landete und fragte, ob er eine Schule errichten diirfe %!

Kagauraha hatte eine Tochter in Menschengestalt, die heiratete und einen
Sohn gebar. Diesen lie sie eines Tages in der Obhut ihrer Mutter, der
Schlange Kagauraha, zuriick. Das Tier wickelte sich um das Kind, das natir-
lich zu schreien begann. Es horte auch nicht auf, als ihm die Schlange zu
verstehen gab. daB sie leider keine Beine hitte und es folglich nicht wie ein
Mensch warten kénne. Der Vater, der keine Ahnung von der Existenz seiner
schlangengestaltigen Schwiegermutter hatie, kam plotzlich ins Haus und zer-
hackte das Tier mit seiner Axt, aber die Stiicke wuchsen immer wieder zu-
sammen.

Nun aber kroch die Schlange davon. Sie prophezeite zum Abschied eine
Miernte, die auch wirklich eintraf. Darauf schwamm sie nach Ugi und er-
kletterte dort einen Baum, Da sie die Kiiste von San Cristoval immer noch
sehen konnte, schwamm sie nach Ulawa und von dort nach Malaita, von wo
aus die Kiiste San Cristovals ebenfalls zu sehen ist. Darum ging sie nach

3 Siehe o. S. 88; ib. 326; urspriinglich wurden dort lebende Schlangen ge-
halten, Der Name wird nicht weiter erklirt. Ueber ihre chimirische Gestalt
siehe o. S. 14, 21,

37 Siehe u. S. 96, 97.

38 Siehe o, S.11.

39 ib. 89; vgl. Coombe 1911, 236 fiir Owa Raha.
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SE-Guadalcanar und endlich wieder nach San Cristoval zuriick Im Dorfe
Haununu bauten ihr die Eingeborenen einen Tempel, in dem sie wohnte, Sie
spie einen Yamsknollen aus, und von diesem stammen alle Yamssorten ab 29,

c¢) Der Kult

Als Mitwirkende beim alljahrlichen Opferfest, in welchem der
Kult gipfelt, nennt Fox die Klane Araha, Atawa, Maroa und Amwea.
Die Araha haben den Glauben an die gefliigelte Schlange mitge-
bracht *. In der Landschaft Arosi beten neben den Araha auch die
Mitglieder des Mwara- und Amaeo-Klans zu ihr **. Ob die Atawa
und Amwea die Schlange als Totemtier haben, geht aus den Mit-
teilungen von FoX nicht klar hervor; sicher ist, dal die Atawa zu
gewissen Schlangen beten, die sie als Schutztiere verehren und
denen sie auch Opfer bringen *.

Es gab eine Priesterschaft mit erblicher Wiirde, welche die Riten
auszufiihren hatte. Jeder beteiligte Klan stellte einen Priester. Nach-
folger wurden die Sohne der Priesterstéchter, die nicht nur als sehr
heilig, sondern auch als Frauen des IYigona galten. Die Priester
waren also die Sohne Hatuibwaris! Die zukiinftigen Priester halfen
ihren GroBvitern miitterlicherseits bei der Durchfiihrung der
Riten. In Haununu an der Siidkiiste von Bauro gab es drei, von
denen sich derjenige der Araha als Hauptpriester besonders um die
Traditionen kiimmerte. Die jugendlichen Nachfolger aber waren
Christen geworden **!

Unter den Kultstiatten mufl wohl in erster Linie das Geisterhaus
(rima higona "), das tawao, genannt werden. FOX schildert ein
solches als Giebeldachhaus mit Steinwinden, vor dessen kleiner
Tiir an der Schmalseite eine Opferplattform aus Steinen errichtet
ist. Ein tawao dient auch als Gast- und Méinnerhaus; darin werden
Seelen und Diamonen verehrt®. Man darf annehmen, daB ein
Schlangenkult-tawao duflerlich ebenso aussah. Das Allerheiligste
war wahrscheinlich mit Sagoblittern und Steinen umschlossen.
Darin befanden sich die beiden Hauptpfosten des Gebidudes und
eine Feuerstelle aus Steinen. Von den Pfosten hingen heilige rote
Muschelgeldschniire herunter. Dies war alles. FOX schreibt, dal} ein
altes tawao — wahrscheinlich war es jenes aus der Sage von Kagau-

0 ib. 82, 85; der Kult wird 1856 in einem Brief des Bischofs Patterson zum
ersten Male erwihnt.

®: 5. 328,

% ib. 360.

3 ih. 17, 35, 275.

1 ib. 326 f.

% higona = figona; siehe o. S. 88 Anm. 12.

4 ib. 115, 319 f.
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raha — dessen Winde voller mythologischer Zeichnungen waren,
durch einen Erdrutsch zerstort worden sei . Ob dieses Haus eben-
falls Winde aus aufgeschichteten Steinen hatte, ist fraglich, denn
dies hitte das Anbringen der Bilder erschwert, wenn nicht ver-
unmoglicht. Mit einiger GewiBheit 148t sich sagen, dafl mit den
Héusern und «Tempeln» der Iigona-Schlangen in den Kultsagen
auch solche tawao gemeint sind.

Der heilige Hain (= pirupiru **) gehorte zu jedem Dorfe, dessen
Einwohner zur Kultgemeinschaft zédhlten. Dies zeigen auch die
Sagen; denn iiberall dort, wo ein wandernder Figona den Kult ein-
fithrie, wurde diesem ein solcher Hain geweiht. Die heiligen Bdume
sind eine Kokospalmart, der Mota pirupiru, der sagirima, der taro,
Drazénen und Croton. Da im Dorfe Raumae im Innern Bauros der
arite (Catappa terminalis) und der ngari, eine Mandelart, im heili-
gen Hain wachsen, hei}t dieser dort aritengari. Diese Badume sind
von flachen Steinen eingeziumt, und innerhalb dieses Steinkreises
werden die Schiidel der Toten begraben; auf den Steinen opferte
das Volk zu beliebiger Zeit und ganz privat Muschelgeld und Brand-
opfer (Yams und Mandeln) sowohl an Iligona wie an Adaro. Das
gleiche Opfer konnte man auch in den Pflanzungen bringen; dazu
wurden Gebete, in denen man um Gesundheit fiir einen Kranken,
um Regen in der Trockenheit oder um eine gute Ernte flehte, an
Figona und an Adaro gerichtet *°. '

Der «Friedhofbaum» (zumeist der Banyan) als Zentrum der
Friedhofe, ist charakteristisch fiir die baumverehrenden Atawa.
Er ist hauptsiachlich im Innern von Bauro zu finden, doch kommt
er auch im Busch von Arosi vor. Diese Bidume heilen «Dorfer der
Adaro». Alle Schlangen, die in ihren Kronen leben, sind heilig und
Figona *.

Auf dem Gipfel des heiligen Berges Hoto, wo nach einer Sage
Hatuibwari auf die Erde kam, soll ein Steinaltar stehen, ein Haufen
von Dioritblocken, auf denen Opfer dargebracht werden *. Auf dem
Hiigel Namaragi bei Haununu spielen ein heiliger Baum und zwei
Steine eine bedeutsame Rolle **. Ebenso wichtig sind beim grofen
Opferfest die Grenzsteine, die hau buuhara eines jeden Dorfes. Jede
Siedlung hat mit der benachbarten einen Stein gemeinsam. Die Ost-
grenze des Opferfestes, das drei Dorfer des Haununu-Distriktes

7 ib. 326.

8 Unter pirupiru versteht der Eingeborene meist das Riff, auf dem Hai-
fische verehrt werden. In Arosi bezeichnet dieser Ausdruck hauptséchlich diese
Stitte; ib. 115.

19 ib. 84, 115.

50 ib. 271,

5 ib. 287.

52 ib. 330; vgl. die Festbeschreibung.
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gemeinsam feiern, ist der «Erdbebenfels» %°, auf dem der Sage nach
die ganze Insel ruht. Eine Schildkréte, deren Bewegungen Erdbeben
verursachen, soli ihn halten. Zeichnungen dieses Tieres waren an
den Winden des alten tawao zu sehen. Der hau buuhara im Westen
heifit Stampffelsen (stampingrock) .

Unter den vielen Opfergaben sind als die hiufigsten Muschel-
geld, Brandopfer von Pudding aus Yams und Mandeln und Fisch-
zahne zu nennen. Wohl die wichtigsten sind aber die Erstlings-
friichte, die alljahrlich beim grofien Opferfest durch den Priester
geopfert werden. Die erste Nufl einer jungen Kokospalme wird
immer im heiligen Hain fiir Agunua ausgegossen *®. In friiheren
Zeiten sollen in den Pflanzungen auch Menschen den weiblichen
Baumgeistern geopfert worden sein. In diesen Baumgeistern will
Fox Figona erkennen °*; nach ihm wiren sie erst unter dem Ein-
fluB der eingewanderten Araha in Schlangengestalt aufgetreten.
Nach Evrviora SMiTH, der sich an RivERS halt, kann dies nicht
stimmen, da Araha, Atawa und Amwea zur gleichen Zeit die Insel
erreicht haben sollen *. Die oben Seite 94 zitierte Sage von Kagau-
raha erwihnt auch Menschenopfer an die Schlange, iiber die nichts
naheres bekannt ist.

Nach CobpriINGTON *® und COOMBE ** wissen wir, dafl die wirk-
lichen Schlangen Verehrung genieflen. Fox berichtet jedoch mehr.
Er schreibt von Opfern an Schlangen in Hiusern, welche eigens fiir
diese heiligen Tiere errichtet worden seien *’. Es wurden also tat-
sichlich lebende Schlangen gehalten. Dies wollen auch die Kult-
sagen deutlich zum Ausdruck bringen. Jedoch schon zu Fox’ Zeiten
war diese Sitte vollig ausgestorben; nur die Schutzschlangen von
Atawa-Familien einiger Dorfer in Arosi werden verehrt ®.. Es sollen
zwei Arten sein, eine rote und eine schwarze Schlange, die auf
kleinen Hiigeln leben. Rings um diese Hiigel bestatten die Atawa
ihre Toten, eine Bestattungsart, die von der iiblichen (rund um den
«Friedhofbaum») nur unwesentlich absticht *. Die heiligen Figona-
Schlangen, welche auf jenen Biumen leben, werden kaum verehrt.

Sodann sagt Fox ausdriicklich, daffi im tawao zu Haununu
lebende Schlangen gehalten wurden. Es ist demnach moglich, daf3

% Hier scheint ein wirklicher Felsen mythische Eigenschaften erhalten zu
haben: siehe o. S. 21.

8 ib, 327 f.

5 ih. 88.

5 ib. 326, 341.

57 ib. VIII, Smith im Vorwort; vgl. u. S. 97, 114 f.

58 Codrington 1891, 178; vgl. Patterson in Fox 1924, 85.

5 Coombe 1911, 234f.

80 Fox 1924, 116.

81 Siehe o. S. 48.

52 ib. 272 1.



dies in allen Dorfern der Schlangenverehrer der Fall war. Hier han-
delte es sich ziemlich sicher um Riesenschlangen der Gattung Eny-
grus, die neben ihrer gewohnlichen Nahrung (kleine Sdugetiere und
Vogel usw.) auch die geistigen Potenzen der Opfergaben genieflen
durften **. Mit einiger Sicherheit darf man auch schlieBen, dafl
diese Schlangen in Haununu den Figona Kagauraha und dessen
Brut reprisentierten **. Demgegeniiber steht fest, dal ein jeder alle
Schlangen toten darf, die er in seiner Pflanzung antrifft **. Anzu-
nehmen ist freilich, daB in dieser Hinsicht auf gewisse Arten in
fritheren Zeiten ein strenges Tabu bestanden hat.

Das Opferfest, das Ho’asia; ho’asia bedeutet «geopfert» (ho’a =
opfern) *°. Das Fest wurde alljihrlich bei der Reife des Yams im
Frithjahr immer zuerst in Haununu, also an der Stidkiiste Bauros
gefeiert; dann wurde es durch Trommel- oder Flotensignale zu den
nichsten Dorfern weitergesandt *, so dafl ein Dorf um das andere
an die Reihe kam, und die Feier schliellich zu den Siedlungen an
der Nordkiiste gelangte. Nach BERNATZIKS Forschungen auf Owa
Raha wurde sie hochst wahrscheinlich im Ostteil der Insel,
im Kahua-Distrikt, auch abgehalten **. Nach Fox soll nur ein
kleiner Teil der Bevolkerung Arosis der Schlange geopfert haben.
In fritheren Zeiten seien Leute der «Drei Schwestern» zur Nord-
kiiste gefahren und hiitten von dort die Botschaft zum Festbeginn
auf ihre Inseln gebracht. Dort aber hétte eine Bootsmannschaft von
Ulawa-Leuten darauf gewartet, denn auch diese hitten die Riten
durchgefiihrt. Die «Drei Schwestern» waren sicher bei ihrer Ent-
deckung durch MENDANA (1567) bewohnt. D’URVILLE (1769) gab
in dieser Hinsicht keine Auskunft; 1850 fanden die Englinder diese
kleine Inselgruppe unbewohnt *°.

Vielleicht gehorten zur Ho’asia-Kultgemeinschaft friither auch
Malaita und Guadalcanar ™.

8 Vgl. o. S.94; Friichte-, Schweine- und Menschenopfer.

8 Es kdame hochstens noch Python amethystinus in Frage; siehe o. S.3.

8 ib. 93.

% ib. 324 ff.

% Siehe u. S. 100 f.

88 Siehe u. S. 103 f.

@ jib. 85 f., 325.

7 Hochst interessant ist in diesem Zusammenhang die Tatsache, daB die
Seelen der in Haununu Verstorbenen auf ihrer Reise ins Totenland ebenfalls
die Insel durchqueren und auf dem Umweg iiber die «<Drei Schwestern» Marau
Sound auf Guadalcanar erreichen. Nach den geographischen Verhiltnissen ist
es moglich, daB eine Seele auch Ulawa und Siidmalaita beriihrte. Somit be-
schreibt sie wohl zum Teil den Weg der Ausbreitung des Festes, wodurch
wahrscheinlich wird, daB friiher auch Siidmalaita und Guadalcanar auf die
oben beschriebene Weise mit Haununu im Zusammenhang gestanden sind.
Das Vorkommen des Figona-Kultes auf den genannten Inseln spricht durch-
aus dafir.
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Der Griinder des Festes sei der Araha-Mann Waganimae ge-
wesen; einer seiner verstorbenen Verwandten namens Wagari
spielte eine gewisse Rolle. Waganimae, so wird berichtet, habe den
weiter oben genannten heiligen Stein und den heiligen Baum mit
mana geladen; darum hiitten die Araha vor den andern Klanen
den groBten Einfiufl auf die Zeremonien. FOX vermutet, dal Waga-
nimae nur eine alte Zeremonie erneuerte. Geopfert wird dem Figona
Kagauraha ™; Hatuibwari, der auf dem Hiigel Namaragi zur Erde
gekommen sein soll, habe Kaweraha mit dem Feste beauftragt ™.

Und nun zum Feste. Beschrieben werden die individuellen Zere-
monien, denen FOX im Februar 1919 im Haununu-Distrikt bei-
wohnte.

Der 1.Tag (25. Febr. 1919).

Am Mittag bringen die Leute aus ihren Pflanzungen zwei reife Friichte
von jeder Sorte. Die eine wird ins eigene Haus getragen, die andere wird im
tawao dem Priester iiberreicht. Dieser gibt ihnen zwei Yamsknollen, die zu
den Grenzsteinen, den hau buuhara im Osten und Westen getragen werden
miissen ., Was dort geschieht, ist unbekannt, Beide Knollen werden von allen
Leuten beriihrt; auch Kinder und Kranke miissen dies tun. Dann bringt man
sie wieder dem Priester, der sie im Allerheiligsten des tawao an einem der
Pfosten aufhingt. Nun versammelt er das Volk vor dem Hause und sucht
aus jedem der vier Klane einen Mann aus, Diesen Minnern befiehlt er, auf
Wagari, den Geist, der ihnen die Ankunft des Ho’asia mitteile, zu warten.
Die Méanner stellen sich bei den Klanfriedhéfen auf; auch bei den Kanuhiu-
sern werden Posten gestellt.

Der 2. Tag.

Frithmorgens opfert der Priester im tawao Fische (Brandopfer), dann
rostet er Yams, Ist dies geschehen, so tritt er zu seinen jungen Helfern heraus,
die den Geist Wagari darstellen miissen ™. Der Araha-Junge steht in der Mitte.
Diesem iibergibt er den Yams. Die Knaben haben sich mit Kalk einen roten
Kreis auf die Brust und einen ins Gesicht gemalt, dessen Peripherie iiber
Stirne, Schlifen und Oberlippe verliauft. An den Handgelenken haben sie
hahe-Blitter (Evordia). Zusammen gehen sie ganz langsam —— Zehen an Ferse
— zum heiligen Stein, wo sie sich trennen. Der Atawa- und Amwea-Junge
gehen zusammen zum westlichen, der Araha zum 6stlichen hau buuhara (wenn
71 Siehe o. S. 88; ib. 325 f. An anderer Stelle, p. 237, sagt Fox, daBl Kahausi-
pwari der Griinder sei.

2 Vgl. das Gebet u. S. 101. Der Autor erklirt den Namen nicht. Ist Kaweraha
auch ein Figona oder ein Mensch, ein Priester? Die genaue Beschreibung ist
aus Fox nur miihsam zu gewinnen. Vieles bleibt trotz allem unklar. Es ist
deshalb versucht worden, den Festverlauf moglichst kurz zu schildern.

73 Dies soll wohl besagen, daB8 die Knollen im ganzen Gebiet umhergetragen
werden miissen.

7 Eigentlich sollte jeder der vier mitwirkenden Klane einen Priester stel-
len. Fox erwiihnt hier aber nur drei, wobei der Araha-Priester allein sich um
die Zeremonien kiimmerte. Es sollten also auch vier Knaben da sein; einer
war jedoch abwesend, da er rekrutiert worden war, Wagari ist schon oben
als verstorbener Verwandter des Begriinders der Festlichkeiten erwihnt wor-
den. Mehr wissen wir nicht.
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es vier Knaben sind, geht der Maroa mit dem Araha). Der Araha-Junge geht
allein zum hau nunu ”. Dort beiBit er in den Yams, spuckt den Bissen wieder
aus und sagt: «Der Yams ist bitter und schlecht, das Jahr ist bitter und
schlecht!» (Der Yams ist jedoch gut zubereitet; in andern Dorfern soll er nur
halb gerdstet sein.)

Beim Passieren eines Klanfriedhofes werden sie von den dort harrenden
Posten gefragt, wieviele Tage bis zum Feste noch verstreichen miissen. Stumm
und mit gesenktem Blick — gem&8 ihrer Geisterrolle — heben sie zur Antwort
zwei IFinger der Rechten. Nun stoflen die Minner Stibe des arabusi-Baumes
in die Erde und stecken an jeden eine Kokosnuf}. Dieselbe Antwort erhalten
auf ihre Frage auch die Posten bei den Kanuhfusern. Am Mittag kommen
die Knaben zuriick und betreten mit dem Priester das Geisterhaus. Dieser
hingt nun die hahe-Blitter im Allerheiligsten auf, ebenso die Kokosfasern,
mit denen sich die Knaben die Kreise von Brust und Gesicht wischen.

Der 3. Tag.

Er heiBit ohua; d.h. <«Kochen mit heiBen Steinen in Holzschiisseln». Auf
Befehl des Priesters miissen nach dem Morgenessen sdmtliche Feuer aus-
geloscht werden. Er geht sogar selbst mit einem Gefdfl voll Wasser in jedes
Haus, um dieses auch auf die heifflen Steine zu gieBen, Zwischen 10 und 11 Uhr
kehrt er ins tawao zurlick. Von nun an besteht ein absolutes Tabu auf Essen,
Rauchen und Betel-Kauen. Bei Sonnenuntergang entziindet der Priester das
neue Feuer (Pflug); er tréigt es auf den steinernen Herd im tawao und kocht
mit heiBen Steinen Wasser in einer Schale. Ist dies geschehen, so miissen es
die Knaben ausgieBen und das leere Gefifl dem Priester wieder zuriickgeben.,
Jetzt werden Feuerbrinde aus dem tawao in alle Hiitten getragen (in Sugu
verteilt man sie im Kanuhause), und dadurch ist das Speisetabu gelost. Jeder
kocht sich seine Nahrung, iBt, fiittert seine Hunde und Schweine und wirft
sogar einen Teil in die Biche und ins Meer "®. Nur der Priester und seine Hel-
fer fasten weiter; doch bereiten sie ihre Nahrung fiir den 4.Tag. Dies tun
alle andern' Leute auch.

Der 4.Tag.

Heute ist das Ho’asia. Bevor es dimmert, gehen zwei Ménner auf den
Hiigel Namaragi, also dorthin, wo Hatuibwari nach der Sage auf die Erde
gekommen sein soll. Sie blasen auf ihren Bambusfléten. Von jetzt an, «da sie
das Ho’asia getragen haben», ist das absolute Speiseverbot wieder in Kraft.
Die Leute — wahrscheinlich nur die Ménner, Fox sagt dies zwar nie — ver-
sammeln sich beim tawao und reilen Zweige von den dort wachsenden heili-
gen Evordia-Striuchern; sie holen auch solche von den Drazinen auf den
Friedhofen, Jeder muB in jedes Haus einen Zweig tragen; ebenso einen Stock
einer bestimmten Bambusart. Wieder ertonen die Floten auf dem Hiigel. Jetzt
klettern einige Minner auf den heiligen Baum (‘ado’a-NuBbaum) und schlagen
mit Stocken alle Friichte herunter. (Dies ist die erste rituelle Ernte der
Friichte, die man dem Dimon verdankt.) Neben dem heiligen Baum liegen
heilige Steine. Von diesen schabt man nun kleine Splitter ab und vermengt

7 ib. 329; hau nunu ist vielleicht auch ein Stein? Fox erklirt den Ausdruck
nicht, gibt aber auf S.328 eine hdchst unklare Planskizze des Haununu-
Distriktes, auf der das Dorf Haununu — falls der Autor nicht einen Kultort
hau nunu meint — als Insel erscheint.

76 Das Wasser breitet die Nahrung aus; der analoge Vorgang zu Lande ist
das Herumtragen der Yamsknollen durch die Knaben, Ueberall soll Nahrung
sein, iiberall der Segen des Schopfers. Diese Zeremonie gewihrleistet neues
Gedeihen und damit Ueberfluf.
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sie in einer Schale mit Kalkbrei. Damit bemalen sich alle genau so, wie es
die Knaben machten 7. Sie stecken sich auch Evordia-Blitter ins Haar und
an die Handgelenke und binden sich Drazdnenzweige um den Hals.

Jetzt wird — wahrscheinlich auch auf dem Hiigel — das Modell eines
Wohnhauses gebaut. Es ist etwa I m lang, 60 cm breit und gegen 50 cm
hoch 78, In einem Miniaturgarten stellen Schlingpflanzen den Yams dar. Die
Ménner sind wieder alle beieinander und halten die heiligen Zweige in den
Hénden. Ein Araha erklettert einen Banyan auf dem Hiigel; die iibrigen lau-
fen um die heiligen Steine und bilden dann zwei lange Reihen. Die Steine lie-
gen zwischen den Minnern, die mit hocherhobenen gegeneinander gehaltenen
Stocken einen Bogengang bilden, Ein zweiter Araha {rigt jetzt ein Ausleger-
kanu iiber die heiligen Steine, unter dem Bogengang zwischen den Minner-
reihen, dem Meere zu. Die Minner folgen ihm mit den Augen. Wie er das
Boot ins Wasser schiebt, machen sie eine Rechtsdrehung und blicken alle
iiber die Schulter nach den heiligen Steinen.

Der Araha paddelt eine Strecke weit ins Meer hinaus, steht auf und macht
dann eine Bewegung, wie wenn er einen Fisch herausziehen wollte, Dann
rezitiert er ein langes Gebet an Kagauraha, indem er Kawerahas Schutz gegen
alle Krankheiten; Unfille und Diebe erbittet . Bei jeder Pause ruft der
Araha auf dem Baum mit lauter Stimme: «Ja, jal» 8. Diese Phase dauert sehr
lange, da alle bekannten Tiere und Pflanzen mit Namen genannt werden
miissen und jede Krankheit, die verjagt werden soll, aufgezihlt wird. Immer
antwortet der Geist auf dem Baum mit ja! Zuletzt aber ruft der Mann im
Boot: «Kagauraha, es geht weg. es ebbt weg», er sendet das Ho’asia fort ®!
Und alle Ménner rufen mit lauter und sehr hoher Stimmlage: «Hui, hui, huil»
Dann gehen sie alle in die Doérfer zuriick. Diesmal haben sie ihre Speere nicht
mitgenommen. Aus den sonst anschlieBenden Scheingefechten wird oft bluti-
ger Ernst, und es soll auch schon Tote gegeben haben %2, Hier mufl aber der
Sieger keine BuBle zahlen, denn es heifit, daf die Seelen der Getoteten sofort
zu Hatuibwari eilen und ihm ins Gesicht schauen %,

Die Frauen und Kinder warten bei den Hiusern. Unter Flotenklang wird
auf jedem Klanfriedhof eine KokosnuBl geopfert (Opfer an die Toten?). Auch
der Priester opfert eine NuB}, die er im tawao zu den Kokosbliiten hingt,
welche er schon vor vier Tagen dorthin gebracht hat. Immer noch fechtend

77 Siehe o. S.99. Dadurch kommt ein jeder in den engsten Kontakt mit
dem mana der Steine; die Kreise stellen wahrscheinlich die Sonne dar; siehe
o. S.35f.

78 Was damit geschieht, sagt Fox nicht direkt. Das Hiuschen gehért wohl
zu den Symbolen und Modellen von Kulturgiitern, die besonders gesegnet wer-
den sollen. An andern Orten beanspruchen sie einen grofleren Platz in den
Zeremonien.

™ In Waimumura wird zu Aguna gebetet, der letzten Endes auch hier ge-
meint ist. ib. 80 f., 237. Hier scheint Kaweraha ein Figona zu sein.

8 Dies ist die Stimme des Figona.

8t Hier scheint die oben S. 18 erwiihnte Identifikation des Figona mit dem
Vogel Pwirisu zu fehlen, der aber nicht Hatuibwari, sondern Agunua personi-
fizieren soll. Wenn nédmlich die Eingeborenen des Dorfes Waimumura die
Aufforderung zum Opferbeginn mit Trommelsignalen weitergeben, so heiBt
die Botschaft immer: «Der Pwirisu kommt zu euch um Mitternacht.» ib. 80.

8 Ob es sich dabei um Klanstreitigkeiten handelt, die auf den Ursprung
des Festes hinweisen konnten, oder um Torturen, die das Gedeihen der Pflan-
zen giinstig beeinflussen sollen, wie es Damm I, 1922, 103 ff. formuliert hat,
wissen wir nicht; jedoch scheint das erste zuzutreffen. Siehe u. S. 114.

8 Fox 1924, 331.
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kehren die Leute zuriick, sie reiffen ihren Blitterschmuck weg, und mit den
heiligen Zweigen wischen sie ihre Hiitten und die Pfosten, sie schlagen sich
selbst, ihre Hunde und Schweine, die zahmen Végel und alle andern Gegen-
stinde. Sie verjagen dadurch alle Krankheiten. Dann stecken sie die Zweige
in die Giebelenden der Hiuser und baden im Meere. Vom Hiigel herunter
aber ertonen immer noch die Floten. Das Ho’asia ist vorbei. Es wird am fol-
genden Tage von den Nachbarddrfern an der Kiiste und im Inland aufgegrif-
fen, gefeiert und weitergegeben. Gleich folgt ein neues Fest:

Die Minner gehen ins Kanuhaus, der Priester und seine Helfer ins tawao,
wo sie dem Figona gekochte Nahrung opfern und sie nachher den Minnern
im Kanuhause bringen. Diese halten ihre Schiisseln und blicken nach dem
Geisterhaus. Der Priester schreit: «Qooooooo!» und die Minner: «Hii, hiiil»
Nun' essen sie Fisch und Pudding, aus dem das Opfer bestanden hat. Sie
kauen und blicken immer nach der Opferplatiform, unter welche sie alle
Grite und Abfille werfen. Nach der Mahlzeit holen die Knaben im tawao
Feuer und verbrennen diese Reste. Alle Feuer im Dorf werden vom Feuer
im Geisterhaus wieder entziindet (wann wurden sie ausgeléscht?), und die
Leute kochen und essen. Die Knaben waschen die Schiisseln aus, und das
Fest ist beendigt. Das Kanu des betenden Araha hat man vorher dem Priester
gebracht, den Ausleger abgenommen und beide Teile im tawao versorgt.

Fox horte in Bia, an der Siidkiiste Arosis, von einer Zeremonie,
die in Haununu ausgelassen wurde. Sie besteht im Bau des Rund-
hauses, das frither die iibliche Hausform auf der Insel war, aber
schon zu Fox’ Zeiten zu den grofiten Seltenheiten gehorte. Angeb-
lich wird dieses Haus nicht mehr gebaut, weil die Adaro, die im
Viereckhaus keine Macht haben, die Insassen eines Rundhauses
verschlingen konnen **

Der Hauptunterschied zwischen den Riten in Haununu und
anderswo ist der, daf am ersten Orte das Fest mehrere Tage in An-
spruch nimmt. An den iibrigen Orten beginnt es um Mitternacht
und endet am selben Tag. Das Ausloschen des IFeuers, das Ent-
ziinden des neuen (beim heiligen Baume), das Berithren des Yams
usw. vollzieht sich alles in dem Augenblick, da das Ho’asia weiter-
gegeben wird. Muschelhérner werden nie verwendet. An manchen
Orten wird viel Analogiezauber angewandt: runder Stein — Pud-
ding, eine Schlingpflanze — Seil, eine Feuerstein — Axt usw., auf
die der Segen Agunuas herabgefleht wird. Diese Gegenstinde wer-
den beim heiligen Baume aufgestapelt *°.

Vielleicht hat IFox recht, wenn er annimmt, daB3 bei diesem
Opferfest die rivalisierenden Araha und Atawa das Positive ihrer
Riten in Einklang zu bringen suchen **. Danach wiren laut Fox
die Zeremonien des Ho’asia eine Kombination der Ideen der Atawa,
welche Biume verehren, in Rundhiusern wohnen und an Figona
glauben und denjenigen der Araha, die die gefliigelte Schlange und

8 ib. 332.
? ib. 333; vgl. die Zeremonien von Waimumura p. 80 f.
5 ib. 334.



die Sonne verehren, in Giebeldachhiusern wohnen und Beziehun-
gen zu Steinen unterhalten. Die ersteren bestatten ihre Toten rund
um heilige Baume, die letzteren in Steingribern mit Dolmen .

Deutlich erkennt man in den Riten die Sorge der Eingeborenen
um ihre wichtigste Nahrung. Sie flehen den Schopfer und Kultur-
bringer in sehr eindrucksvoller Weise an, er moge sie selbst, ihre
Tiere und Felder vor jeglicher Unbill schiitzen. Das Speisetabu, das
Beriihren des Yams, das rituelle Entziinden des neuen Feuers, das
sie ebenfalls dem Schopfer verdanken und das alljdhrliche Be-
gehen des IFestes vor der Ernte, mutet uns an wie eine Kommunion
mit der Nahrung *°.

Der Hauptsinn des Ho’asia ist das Brechen des Ernte-Tabu, das
Verjagen der Krankheiten; es ist das grofle Bittfest des Jahres.

2. Owa Raha (Santa Anna).

Seit alter Zeit verkehrten die Eingeborenen von Owa Raha mit
denen von San Cristoval *, unter deren EinfluB} sie auch den Kult
ubernahmen. COOMBE ? erzéhlt aus Owa Raha die gleiche Sage,
die Fox von der Verehrung der Kagauraha in Haununu iiberlie-
ferte. Auch hier empfing dieser Figona die Erstlingsopfer, und das
tawao mulB} ebenfalls vorhanden gewesen sein. Der einzige Unter-
schied ist der, da3 der Figona hier Kauraha hief3.

Nach BERNATZIKs Gewihrsleuten wohnte die heilige Schlange
Weyreva im Kanuhaus des Schlangenklans, dessen Mitglieder sich
anscheinend allein mit dem Kult befafiten und deren Totem die
Schlange war °. Diese Schlange sei der Bruder der weiblichen Hayto-
weri von San Cristoval gewesen, die natiirlich mit Hatuibwari iden-
tisch ist. Die Eingeborenen aber wufiten nicht mehr, dafl Weyreva
ein Figona war * Moéglicherweise besteht eine enge Verbindung zwi-
schen Kauraha und Weyreva. BERNATZIK erzéhlt auch, wie noch
in jlingster Zeit ein Figona auf die Insel kam. Als die Leute eines
Dorfes in Siid-San Cristoval auf Geheif der Missionare ihre hei-
ligen Gegenstinde zerstoren sollten, baten einige zufallig auf Be-
such weilende Owa Raha-Ménner um das Schnitzwerk. Vielleicht
fiirchteten die neubekehrten Christen die Rache des IFigona und
gaben ihn darum willig her. Auf Owa Raha baute man ihm zum
Schutz ein Hiuschen und brachte ihm regelmiifig vor und nach
jeder Ernte ein Yams-Opfer durch den Priester. Nicht nur die

87 ib. 324 f.
88 Interessant wire eine Untersuchung der zwischen Ho’asia und der Initia-
tion moglichen Zusammenhiinge.
Bernatzik 1936, 249,
Coombe 1911, 236 f.
Vgl. Fox 1924, 275 und s. o. S. 10.
Bernatzik 1936, 248 f.

O
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Mitglieder des Schlangenklans, sondern auch die iibrigen Leute
bringen ihm ihre Gaben, und es heifit, daf3 sich der Figona aller er-
barme. Leider sagt BERNATZIK nichts iiber das Aussehen des Pfo-
stens und nichts iiber den Kult auf San Cristoval. Der Lage von
Owa Raha entsprechend, verkehrten die Owa Raha-Leute wohl mit
Kahua, also mit den Eingeborenen des oOstlichen Distriktes, iiber
deren Kult Fox nichts berichten konnte. So wire also der Beweis
erbracht, daB die Figona auch dort Verehrung genossen.

Ob dies auf dem benachbarten Owa Riki geschah, ist nicht be-
kannt, aber wahrscheinlich.

3. Ugi

Auch die kleine Insel Ugi, die. nur durch einen schmalen Mee-
resarm getrennt, San Cristoval im Norden vorgelagert ist, war
sicher unter dem Einflufl der Schlangenverehrer. Die Ausfithrun-
gen von Fox machen es wahrscheinlich, daf die Araha die Ugi-
Leute unterworfen und als Sklaven deportiert hatten *. Niheres ist
nicht bekannt.

4. «Drei Schwestern»

Die Bewohner dieser Inselgruppe sind, wie oben S. 98 ausgefiihrt
wurde, sicher vor 1850 ausgestorben oder weggezogen. Ehemals
aber vernahmen sie die Botschaft zum Opferbeginn an der Nord-
kiiste von Bauro und gaben sie dann an Ulawa-Leute weiter, die
auf den «Drei Schwestern» darauf warteten.

5. Ulawa

Neben Agunua soll auf Ulawa der IFigona O’oa verehrt worden
sein (Erstlingsopfer an Yams und Niissen ).

Von diesen Déamonen hat jedoch der englische Missionar IVENS
nichts erfahren. Er beschreibt vielmehr die Schlange Ma’a suu als
zentrale Dimonengestalt, deren Analyse gezeigt hat, dal Ulawa tat-
sichlich unter dem Einflul von San Cristoval gestanden ist. Der
fliegende Dimon Ma’a suu ist ein miflverstandener Hatuibwari ®.
Ueber seine Herkunft gibt die folgende kuriose Sage Auskunft ®.

An der Westkiiste vonv Ulawa lebte ein verkriippelter Priester mit seiner
Frau, die mit zwei Angeln Bonitos fischte. Sie kehrte um, als die Leine
riB, und die Fische schwammen nach Malaita. Am andern Tag ereignete sich
genau dasselbe, Am Strande von Malaita fanden zwei Knaben die fremden

! Fox 1924, 370; Figona waren sicher bekannt, s. o. S. 34, 41 f.

1 ib.85f., 238; der Name wird nicht erklirt.

2 S, 0.8S.14, 20f.

* Ivens 1927, 452 ff.; der Bomito — eine Makrelenart — gehért zu den
sakralen Tieren. Vgl. Speiser 1943, 44 ff.
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Angelhaken; sie verfolgten den Schwarm der Fische, fanden auf Ulawa die
Frau des Priesters und entfiihrten sie. Auf Malaita heiratete ein Hauptling die
IFremde. Als ihr Gatte dies erfuhr, paddelte er nach Malaita, wo er ins Haus
des Hauptlings Ma’a suu und dessen Frau «Chop Forest» kam. Dort bettelte
des Priesters Frau Arekaniisse, und ihr Mann, der sich aber nicht blicken lieB,
iibergab ihr eine verzauberte NuB. Diese schmeckte der Frau ausgezeichnet;
sie kam wieder und fand ihren ersten Gatten, mit dem sie sofort nach Ulawa
zuriickfuhr. Die Frau hatte sich das Geld ihres zweiten Mannes angeeignet,
der Ma’a suu, der von dem Diebstahl nichts wullte, den Krieg erkiarte, in des-
sen Verlauf der Hiuptling mit seinen Frauen nach Ulawa fliehen muBte. (Der
Betrug kam nie aus; es scheint hier etwas zu fehlen.)

Ma'a suu lebte mit seiner Mutter, seiner Hauptfrau mit dem seltsamen
Namen und den sechs Nebenfrauen in einem heiligen Wald (Hain) und be-
stellte eine riesige Pflanzung, auf der die Hauptfrau durch Zauberei die mit-
gebrachten Nahrungsmittel massenhaft vermehrte, Ma'a suu, der sich in eine
Schlange verwandelte, pflanzte mit dem «Schlangenzahno.

Nach den Berichten der Eingeborenen war dieser Zahn hohl.
Man tat Opfer und Reliquien hinein und vergrub ihn unter dem
heiligen Yams, den Ma’a suu damals gepflanzt haben soll. Spiter
wurde er wieder ausgegraben, dann aber sei er bald verlorenge-
gangen *. Dieser Zahn ist wieder wahrscheinlich identisch mit dem
(einzigen?) Zahn einer groBlen Schlange, die nach einer Sage Ulawa
angreifen wollte °:

Die Leute von Ulawa horten, daB ein schrecklicher Adaro in riesiger
Schlangengestalt sich von Malaita her der Kiiste niherte. Sofort versammelten
sich alle Geister-Haie und -Oktopoden (auch Adaro), um Heim und Familie
zu verteidigen, Die Haifische griffen auf beiden Seiten an, wihrend die Tin-
tenfische das Meer in der Mitte durch AusstoBen ihrer Tinte verdunkelten.
Der Kampf war hart, aber die Adaro von Ulawa siegten. Der groBie Zahn der
Schlange zierte ein Kanuhaus.

In der Variante, die IVENS ® berichtet, beteiligten sich auch die
Stachelrochen am Kampfe. Der Kopf der getéteten Schlange trieb
an die Kiiste Ulawas bei Mwado’a. Der Zahn soll «18 inches» lang
gewesen und an einen Weilen verkauft worden sein. THURNWALD
zitiert ein Beispiel, das die Entstehung solcher Sagen erklirt. Als
nimlich die Eingeborenen von Tambatamba auf Choiseul das Ske-
lett eines Meersiugetieres am Sirande fanden, erzihlten sie, daf3
dort eine ungeheure Seeschlange verendet wire . Erwahnenswert
ist in diesem Zusammenhange auch der Mythus des Dema Jagri-
war. Dieser Dimon der Marind-anim verwandelte sich zur Feld-
arbeit in eine Schlange und grub die Erde mit seinem Schwanze
um, weil er auf diese Weise schneller fertig wurde ®. Im Kapitel

% ib. 456.

5 Fox 1924, 111; eine andere Schlange, die auch nur einen Zahn besitzt,
ist auf Goodenough-Island bekannt, s. o. S. 25, 34.

% Ivens 1927, 231.

7 Thurnwald 1912, 372.

8 Wirz I, 1922, 2. Teil, 74 f.



der Kulturbringer-Schlangen wurden die Beziehungen dieser Tiere
zum Feldbau eingehend dargestellt. Hier hiitten wir also noch zwei
Erzihlungen (Ulawa und Siid-Neuguinea), in denen Grabstocke
von Organen der Schlange abgeleitet werden.

Die Krifte von Ma’a suu, die IVENS auf den Figona-Kult auf
San Cristoval zuriickfiihrt, verwendeten die Eingeborenen in der
schwarzen Magie °. Dem Dédmon war ein heiliger Hain geweiht, zu
dem eine Priesterschaft mit erblicher Wiirde gehorte. Niheres ist
nicht bekannt. Brach dort einer einen Zweig, so flog die Schlange
mit den Jungen an der Brust in des Priesters Haus, wo sich diese
um des Mannes Arme wanden. Der Mann soll die Schlange gefragt
haben — wahrscheinlich nach dem Grunde ihres Kommens — sie
habe geantwortet und sei dann anscheinend wieder in den Hain
zuriickgebracht worden. Ob der Priester lebende Schlangen zu be-
treuen hatte, wird nicht gesagt; die Geschichte ist vollig undurch-
sichtig.

Spuren in der Nihe des Hains wurden als Fihrten der Schlange
angesehen; sie markieren deren Weg vom Meere her. Dies weist
ebenfalls auf einen fremden EinfluBl hin. Vergleichen wir die
Mythen der wandernden Figona-Schlangen, an deren Landestellen
Kultorte errichtet wurden, so sind wir geneigt, auch in Ma’a suu
einen solchen Figona zu sehen, der sich auf Ulawa fiir immer nie-
derlieB3. -

Stolpert ein Mann in der Nachbarschaft des Hains, so ruft er:
Ich stolperte *°! Vielleicht will er so die Schlange beruhigen. Wie
die Aufgabe der Priesterschaft, so bleibt die Bauart der «Altéire»
unbekannt. Von irgendwelchen Opfern schreibt IVENS nichts, hin-
gegen soll die Schlange in einem Altar zu Mwado’a zu magischen
Zwecken mit Eidechsen gefiittert worden sein. In Ripoo befand
sich ein Ring von Steinen, der mit Schlangen in Verbindung stand,
und der vielleicht mit den Steinsetzungen auf den Friedhoéfen der
Atawa auf San Cristoval verglichen werden darf.

AbschlieBend halten wir folgendes fest:

Der Mythus von Ma’a suu ist nicht einheitlich; er ist mit dem-
jenigen der grofien Schlange, die Ulawa angreifen wollte, und mit
Mythen von wandernden Figona-Schlangen vermischt worden. Der
Damon selbst ist eine Fliigelschlange mit fraglichem Geschlecht.
Die im Mythus erhaltenen Reste deuten auf einen Yams-Kultur-
bringer hin; viel mehr gehért wohl nicht zur urspriinglichen Sage.
Der heilige Hain, die Altire und Priester, sowie die Fliigel des
Démons und dessen Zweigeschlechtlichkeit, stammen hochst wahr-
scheinlich aus San Cristoval. Die lebensspendenden Krifte Hatui-

? Iven 1927, 283 f.; s. 0. S. 55.
10 ib. 284.
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bwaris sind nicht iibernommen worden, oder aber bald wieder ver-
lorengegangen. Was davon iibrigblieb, verwendete man nur in der
schwarzen Magie. Es ist kaum denkbar, daf nach der urspring-
lichen Sage von der Herkunft des Didmons aus Siid-Malaita diesem
auf Ulawa ein Kult galt, obschon I'igona dort verehrt wurden. Mog-
licherweise wurde Ma’a suu erst zur Schlange, als ihn die Eingebo-
renen in die Schar der Figona einreihten '

Nach diesen Ueberlegungen neige ich zur Ansicht, da} der alte
Mythus von Ma’a suu recht lebendig war, als der vielfach miver-
standene Figona-Kult auf der Insel eingefiihrt wurde. Die Sage von
Ma’a suu ist demnach élter, und der neue Figona-Kult verschwand
wohl bald wieder. Die Annahme, daf} die in ihre neue Heimat wan-
dernden Schlangenverehrer voriibergehend die Kiisten Ulawas be-
wohnten, ist nicht von der Hand zu weisen. Auch ist oben S. 98,
Anm. 70, auf eine mogliche kultische Beziehung zu San Cristoval
hingewiesen worden.

6. Malaita

In einigen Distrikten — welchen sagt IVENS nicht — soll die
Schlange loi verehrt werden *. Auch kommen Hai- und Krokodil-
kult vor, wobei diese Tiere als Inkarnationen von Ahnenseelen be-
trachtet und mit dem gleichen Namen wie eine Schlange baekwa
bezeichnet werden®. In fritheren Zeiten opferte man den akalo
(Ahnen-, Adler- und Schlangengeister), die mit Krieg und Beute-
ziigen in Verbindung standen. Die Eingeborenen legten vor einem
Angriff Schweineknochen als Opfergaben vor den Schreinen dieser
Geister hin, um Kraft sukwa’ia und Mut fiir das Unternehmen von
den Ahnen (?) zu erhalten. Der Anfiihrer soll dann diese Kraft
plotzlich in sich gefiihlt haben, und wahrscheinlich wurde sie
durch Massensuggestion auf die Krieger iibertragen. Kam es aber
vor, daBl keiner diesen Kampfgeist verspiirte, so war dies das
Zeichen, dafl der Geist nicht helfen wollte. Nach einem gewonne-
nen Kampfe legle der Anfiihrer einen blutigen Speer als Sieges-
zeichen am Schrein nieder, und an Stelle der sukwd’ia hatten alle
einen gewaltigen Hunger °.

Da auf Malaita neben dem Adlergeist auch Vorfahren und
Schlangengeister mit demselben Ausdruck bezeichnet werden, ist
es nicht unwahrscheinlich, dal sich auch Ahnenseelen in Schlan-

11 Nach Fox sind li’oa = figona in Siid-Malaita bekannt; dieser Ausdruck
scheint mit dem oben erwiahnten O’oa in Verbindung zu stehen und nicht mit
Ma’a suu. S. o. S. 104,

1 Tvens 1930, 159.

? ib. 162,

¥ Hogbin 1936, 259 ff,
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gen inkarnieren, denen man opfert, um mana, bzw. Kampfgeist und
Mut zu erhalten.

Daneben ist auch der Figona-Kult im Norden der Insel vor-
gekommen, wie dies eine von FoOX mitgeteilte Sage glaubhaft
macht *. Sie soll auch im Siiden der Insel und auf Ulawa bekannt
sein. Ueberdies stellt sie die Ausbreitung des Kultes nach Florida
und Guadalcanar dar. Der Gewidhrsmann, der selbst zu den Ver-
ehrern dieses Figona gehorte, stammte aus Sihora bei Langalanga
an der Westkiiste, von wo aus nicht nur Boromoli auf Florida, son-
dern auch Marau Sound auf Guadalcanar sichtbar sind.

Eine Frau gebar eine Tochter in Schlangengestalt. Sie verbarg das Kind
vor ihrem Galten, denn das Schlangenmidchen hatte ihr versprochen, nur
Gutes zu tun. Bald darauf gebar die Frau ein richtiges Madchen. Dem Gatten
fiel es auf, dafl seine Frau jeden Tag etwas frither nach Hause eilte, denn er
wubte nicht, daB die Schlange das Midchen hiitete und seine Irau diese
immer vor seiner Riickkehr benachrichtigte. Als er aber einmal unvermutet
in die Hiitte trat und sein Téchterchen in den Windungen einer Schlange er-
blickte, schlug er diese in 8 Stiicke. Der abgehauene Kopf des Tieres sagte
zur Mutter, sie moge ihm 8 Blitter des Riesen-Caladium bringen, was diese
auch tat, Dann rief die Schlange den Himmel um Regen an, der wihrend
8 Tagen ununterbrochen strémte. Und am letzten Regentag war die Schlange
wieder ganz geworden. :

Sie lag im Strom, den der Regen geschaffen hatte, und versuchte verschie-
dene Stamme als Kanu. Der 3. war ihr gut genug. Sie kroch darauf und lieB
sich iiber das Meer nach dem Geisterland Marapa (Marau Sound) auf Gua-
dalcanar treiben. Dort bezeichnet ein pirupiru (Kultplatz) ihre Landestelle.
Da sie aber von dort aus ihre Heimat noch sehen konnte, fuhr sie nach Flo-
rida, wo ebenfalls ein pirupiru an diese Begebenheit erinnert. Immer noch
konnte sie die heimatliche Kiiste erkenmen; deshalb verzog sie sich auf die
andere Seite der Insel.

Wihrend eines Abenteuers mit einem Oktopus machte sie eine Durchfahrt
durch die Riffbarriere. Einige Zeit lebte sie in einer Hohle, ohne dafl ein
Mensch ihre Gegenwart ahnte, Aber eines Tages brach ein Fischer vor ihrer
Behausung einige Bananen und wurde sogleich von der Schlange gefressen.
Ebenso erging es seinen Kameraden, die ihn suchten. Die Ueberlebenden er-
innerten sich eines Mannes, der 2 menschenfressende Hunde besafl, und es
gelang ihnen, mit deren Hilfe das Untier zu téten. Es wurde in 8 Stiicke zer-
legt und an die Leute verteilt. Eine Frau erhielt den Kopf. Das Herdfeuer
rauchte, und die Augen der Frau und ihres Kindes trinten. Da glaubte der
Schlangenkopf, dafl sie Mitleid mit ihm hiitten, und er riet ihnen dankbar,
sein Fleisch auf alle Fille nicht zu beriihren. Als aber die Minner die Kno-
chen des Tieres sammelten, aflen sie auch den Kopf auf und versenkten dann
das ganze Skelett in den Fluten des Meeres. 8 Regenschauer kamen; die
Schlange war zum 2. Male ganz geworden, und als sie sich streckte, donnerte es,
Die Ménner paddelten furchterfiillt zum Ufer zuriick., Die Schlange kam ihnen
jedoch zuvor, denn sie machte 8 grofle Wellen, die das Kanu zum Kentern
brachten, seine Insassen vernichteten und auch das Dorf zerstorten. Da er-
innerte sich Walutahanga — wie der Name der Schlange lautete — der Frau

* Fox 1924, 93 ff.; die in der Sage oft genannte Zahl 8 bedeutet einfach
eine groBe Zahl; ib. 171 zit. Ivens aus Journal of the Polynesian Society XXII
Nr. 2.
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mit dem Kinde. Sie fand beide auf einem Baume in Sicherheit. Da lief} sie
Kokospalmen, Yams und Taro fiir sie wachsen, schenkte ihnen auflerdem
ein Schwein und machte einen FluB, Dann aber schwamm sie nach Langa-
langa zuriick, denn sie hatte auf Florida genug erlebt.

Auf dem Meere traf sie einen Fischer aus Malaita, der natiirlich vor dem
gewaltigen Tiere eine grofle Angst ausstand. Die Schlange beruhigte ihn aber
und versprach ihm, dafl sein Garten fruchtbar wiirde und er im Kriege immer
Erfolg hitte, wenn er sie freundlich aufnihme, Dann veranlaBte sie den Mann,
ihren Kopf ins Kanu zu nehmen und sie an die Kiiste zu fahren, Dort muBte
der Fischer ein Haus aus 8 Blittern des Riesen-Caladium bauen. Das Tier
zog darin ein und wurde vom ganzen Volke verehrt.

Dieser Mythus ist nicht nur eine Variante der oben zitierten
Sagen von Kahuahuarii und Kagaurahas Tochter, sondern auch
von Hatuibwari, der von Guadalcanar nach Arosi wanderte °.

7. Florida

Auf Florida besteht der Glaube an einen weiblichen Geist, der
Koevasi genannt wird. Dieser soll nach der Ueberlieferung der
Schopfer aller Dinge sein. Die Eingeborenen verdanken ihm Leben
und Tod und schreiben ihm auch die Verschiedenheit der Spra-
chen zu'. Ueber die Natur von Koevasi wissen wir nichts; ebenso
ist ihre Gestalt vollig unbekannt.

Im Gegensatz zu CODRINGTON °, der an der Identitit Koevasis
und Hatuibwaris absolut nicht zweifelt, nimmt COOMBE an,
~daB die beiden nichts gemeinsam hitten. Gemeinsamkeiten beste-
hen aber trotzdem: die Erschaffung der Dinge und der Menschen,
weibliches Geschlecht und Reisen. Dafl Figona auf Florida be-
kannt sein konnten, will der Mythus der Schlange Walutahanga
von Malaita glaubhaft machen, an deren Landestelle ein Kultplatz
erinnern soll.

Wir zéhlen deshalb Koevasi zu den Figona und glauben, dafl
Schlangen auch auf Florida verehrt worden sind.

8. Guadalcanar

An der Nordkiiste der Insel opferte die Einwohnerschaft eines
Dorfes einem Tindio alljihrlich die ersten reifen Salomonen-
Mandeln, bevor sie welche allen. Der Opferplatz unter den aus-
ladenden Aesten einer Barringtonia wurde zuvor mit Zweigen ge-
reinigt. Dann wurde ein Feuer angefacht und die Mandeln auf
kleinen Altiren aus diirrem Holz verbrannt. Diese Zeremonie
gleicht den Riten des Ho’asia auf San Cristoval. Der Tindio oder
Tindcd’o ist zwar das Aequivalent des Adaro und nicht des Figona.

8.0 891, 9f
1 Coombe 1911, 316 f.
? Codrington 1891, 150 f.
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Da man aber auf San Cristoval zur gleichen Zeit den Adaro und den
Figona opfert, schliet Fox, dal WOODFORD, den er zitiert !, sehr
wahrscheinlich nie etwas von diesen horte. Auflerdem ist es mog-
lich, dafl der Tindio den Figona im Nordteil der Insel ersetzte.

Wir gehen auf alle IFille nicht fehl, wenn wir in diesen Riten
Ueberreste eines fritheren I'igona-Kultes sehen. Auf diese Moglich-
keit machten wir schon oben Seite 98 aufmerksam. Auch gibt uns
RivErs * Kunde von einem Schlangenkult auf Guadalcanar, der
ebenfalls mit der IFigona-Verehrung in Verbindung gewesen sein
konnte. Jede der exogamen Gruppen verehrt nimlich seine Tinda’o,
unter denen auch Schlange und Aal genannt werden. Die Kinda-
palei z. B. haben als Tinda’o den ersten Mann ihres Klans, die
Schlange choholisi, Sonne und Mond — in einem Wort ausge-
sprochen: vulamanaso — und ein heiliges Feuer. Die Schlange, der
unser Interesse vor allem gilt, lebte auf einem Felsen, der fiir simt-
liche Eingeborenen tabu war. Alle verehrten das Tier, das allem
Anschein nach tatséchlich lebte. Die Mitglieder des Klans opferten
ihm Pudding (Yams?) und erhielten dafiir mana, das sie auch von
den genannten Gestirnen und von Feuer, das aus einem Felsen
flammte, erhalten konnten.

Gerade die Tatsache, daBf alle Eingeborenen und nicht nur die
Mitglieder des betreffenden Klans, das Tier verehrten, 148t die An-
nahme zu, das frither ein Schlangenkult allgemein gewesen sein
konnte. Vielleicht haben sich nur die Mitglieder (als Priester?) eines
Klans um die Opferriten bekiimmert? Die kultische Verbindung
mit San Cristoval ist demnach sehr wahrscheinlich.

9. Narovo (Eddystone-Island).

Unter den heiligen Tieren (famasa), welche mit dem Feldbau
in Verbindung stehen, nennt RIVERS auch die Schlange'. Im
Distrikt Narovo — allgemein heifit die ganze Insel so — soll ein
von einem Priester betreuter Schrein einem «Fliegenden Hauptling»
geweiht sein. Dieser gehort zu den Erntegottheiten, dem man zu
Beginn des neuen Jahres (bei der Ernte im Friihling?) Pudding
oder Bananen opfert. Sein menschlicher Oberkorper lduft in einen
langen Schlangenleib iiber. In der einen Hand triagt er einen Speer
und in der andern einen Korb *. Er kann fliegen, doch hat er keine
Fliigel.

Dieser Didmon darf ohne Zweifel mit Hatuibwari in Beziehung

' Fox 1924, 85, zit. Woodford: «A Naturalist among the Headhunters».
? Rivers I, 1914, 243 f.; auf Isabell tindadho, ib. 245.
! Rivers 1920 in ERE XI, 682 f., zit. aus unpubl. Mat. der Percy Sladen

Trust Exp.
? Hocart 1922, 280 f. mit Abb. einer Eingeborenenzeichnung. Vgl. o. S.19.
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gebracht werden. Seine Gestalt und der Zweck des Kultes, iiber den
wir allerdings sehr wenig wissen, lassen ohne weiteres die Ver-
mutung zu, dafl auf dieser kleinen Insel ein neuer Beweis der weiten
Verbreitung des I'igona-Kultes von San Cristoval vorliegt.

10. Shortland-Inseln.

Eine letzte Spur der Figona-Verehrung scheint sich in einer auf
Mono und Alu bekannten Sage erhalten zu haben, denn sie berichtet,
daf3 die Leute ein Haus fiir eine Schlange erbaut hétten. Dieses
konnte man mit dem tawao vergleichen. Darin hitten sie ge-
trommelt, wenn sie mit dem Tiere sprechen wollten *.

VI1II. Banks-Inseln

In dieser kleinen Inselgruppe sollen nach CODRINGTON riesige
Schlangen, die in den Kronen der Banyan-Baume leben, heilig ge-
halten werden *. Sie seien aber weder gefiittert, noch besonders
verehrt worden. Doch opferte man auf den Banks-Inseln den
Schlangen, die als Schutztiere von Familien galten *. Der Kult bezog
sich also auf lebende Schlangen! Leider ist dies auch das Einzige,
das anhand der iiberaus spérlichen Angaben ermittelt werden kann.
Darum ist es auch nicht angebracht, iiber irgendwelche Verbin-
dungen mit San Cristoval, die aber durchaus moglich sind, zu
spekulieren.

IX. Neue Hebriden

Leider besitzen wir nur sehr diirftige Belege; doch geht aus
ihnen hervor, daf§ Schlangen auf den Inseln des Nordens und des
Stidens verehrt werden. Bestimmt sind diese Tiere hier angesehener
als auf den Banks-Inseln'. Wenn ein Eingeborener auf Pentecote
eine Schlange in einem Hause oder an einem heiligen Orte erblickt,
gie3t er den Saft einer jungen Kokosnuf} iiber seinen Koérper und
erwartet, daf} alles durch den EinfluBl des Geistes oder Damons,
den er in der Schlange zu sehen glaubt, gut gehe. LafBt sich eine
Schlange auf Aoba ofters im Hause eines Vornehmen erblicken,
so ist sie sicher ein gogona *, der dem Hause Gliick bringt und dem
Eigentiimer zu einem hoheren Gesellschaftsrang verhilft. Natiirlich
wird dann auch dieses Haus mit der notigen Ehrfurcht betrachtet,
denn alle wissen, daf3 das Tier jeden Menschen mit einer Krankheit

1 Wheeler 1926, 34 f.

1 Codrington 1891, 187 f.

2 8. 0. S.47 11,

1 jb. 188; von den Santa-Cruz- und den Torres-Inseln haben wir keine
Belege.

? = Figona?; s. o. S. 44, 88f.
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bestraft, dem es einfallen sollte, einen Stein danach zu werfen oder
gar dessen Dach zu erklimmen.

Als ein Pflanzer auf Erromanga in den siidlichen Neuen Hebri-
den eine grofle griine Schlange in seiner Pflanzung téten wollte,
wurde er von seinem Boy daran gehindert, da sonst der Boden nicht
mehr fruchtbar wiire. Die Schlangen erhalten auch Opfergaben.
Immer zu Beginn der Ernte muf@ ein Mitglied der Fanlo-Klasse einen
Yamsknollen um seinen Kopf schwingen und ihn dann in die
Pflanzung oder mindestens in deren Richtung schleudern. Aus-
driicklich ist es allen Menschen untersagt, eine Schlange in einem
Garten zu toten, was das oben zitierte Beispiel deutlich unter-
streicht. Erst wenn diese IFiitterung (lies Opfer!) der Schlange in
jedem Dorfe stattgefunden hat, diirfen die Eingeborenen Yams
essen °.

Diese Zeremonie ist ein Erstlingsopfer an den Kulturbringer,
dem die Eingeborenen die Frucht verdanken. Erromanga ist von
San Cristoval weit entfernt, und es fehlen uns weitere Belege, die
eine Briicke zwischen diesen Inseln bilden kénnten. Trotzdem ist
es aber moglich, dal nur noch hier im Siiden — auf Erromanga
und vielleicht auch auf Aniva * — ein Kult ausgeiibt wurde, der als
Zeichen der weiten Verbreitung des Iligona-Kultes gelten darf.

X. Loyalty-Inseln und Neukaledonien

Die ethnographische Literatur dieser Gebiete ist auBlerordentlich
sparlich. Eine einzige Sage, in der der Held vor zwei groflen Schlan-
gen flieht, nach HADFIELD wohl die charakteristische Haltung der
Eingeborenen zu den Schlangen, fand sich auf Lifu; ein phallischer
Aal kommt in einem Mythus auf Uvea vor .

Wie schon oben ausgefithrt wurde, fehlen Landschlangen auf
Neukaledonien ®. Auch ist es nach unsern bisherigen Erfahrungen
unwahrscheinlich, daf die palaemelanesiden Eingeborenen dieser
Insel im Besitze von Schlangensagen oder gar eines Kultes sein
konnen, da sie im Gegensatz zu den Baining, seit langer Zeit ohne
Beeinflussung durch andere Stimme leben. Das blofe Vorkommen
der Seeschlangen an der Kiiste und der Aale in den Binnenge-
wissern mull nicht unbedingt auch mythische Vorstellungen er-
zeugen. Dies ist auf den Admiralitéitsinseln auch nicht der Fall ge-
wesen, obschon dort wesentlich giinstigere Verhiltnisse vorliegen.

Die Frage, ob die Schlange iiberhaupt nie in die Mythologie der
Neukaledonier eingedrungen oder nachtréaglich aus ihr verschwun-

* Humphreys 1926, 173.
b, 121,

1 Hadfield 1920, 282 f., 302.
2 5.0.8.8.
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den ist, darf wohl in dem Sinne beantwortet werden, dal} sie nie
eine wesentliche Rolle gespielt haben konnte. Aus diesen Griinden
wurde der Platz, den die Schlange iiberall in Melanesien innehat,
fiir die Eidechse frei, die im Volksglauben der Neukaledonier eine
wichtige Stellung einnimmt °.

D. Kulturelle Analyse des Schlangenkultes

Aus den vorangegangenen Kapiteln geht hervor, daf die
Schlange auf vielen Inseln Verehrung genieft, daffi aber nur auf
Rossel-Island und in den 6stlichen Salomonen mit San Cristoval als
Zentrum, ein eigentlicher Schlangenkult vorkommt. Diese beiden
Kultformen haben vieles gemeinsam.

Die geographische Lage der Inseln am Ostrande der Louisiaden
und der Salomonen ist zunéchst sehr auffallend. Von Westen her
sind sie bequem zu erreichen; aber 0dstlich von ihnen hemmen
unbekannte, auf weite Strecken inselfreie Meere die vorwirts-
strebenden Wanderer. San Cristoval und Rossel sind also «Sack-
gassen». Sie liegen auflerdem in Gebieten, aus denen wir sonst keine
Verehrung anderer hochster Wesen kennen.

Den Mythen zufolge sind beide Inseln und deren Bevolkerungen
von Schlangen erschaffen worden. Auf Rossel ist Wonajo der
oberste Didmon und Héauptling vieler schlangengestaltiger «Unter-
gotter» des unterirdischen Totenreiches, wohin auch die verstor-
benen Einwohner kommen. Es wird zwar nirgends ausdriicklich
gesagt, dafl diese auch zu Schlangen werden; doch ist diese An-
nahme nicht von der Hand zu weisen.

Achnlich ist es auf San Cristoval, wo Hatuibwari oder Agunua
die Hauptgestalt und der Inbegriff aller Figona ist. Unter ihm
stehen viele niedrige Didmonen, die — wie auf Rossel — als Lokal-
gottheiten mehr oder weniger wichtig sind. Nach der Ueberliefe-
rung sind sie Hatuibwaris Tochter, der also ménnlich ist und erst
spater mit weiblichen Attributen bedacht wurde. Figona, die sich
immer in Schlangen inkarnieren, werden auch die Totenseelen
nach dem Bade im Jungbrunnen auf Guadalcanar.

Im Gegensatz zum yaba, dem Heiligtum auf Rossel, tritt auf
San Cristoval das tawao-Kulthaus in Erscheinung. In beiden Kult-
formen sind Steine und Felsen sehr wichtig und stehen mit Schlan-
gen in engster Verbindung. Auf beiden Inseln gibt es Megalithe,
wobei allerdings zu bemerken ist, dal Steinkreise nur in den Salo-
monen zu Schlangen Beziehungen haben.

Die Kultsagen fordern weitere Gemeinsamkeiten zutage. Sie

* Nach Leenhardt 1932, — Anm.: Auf Tukopia, einer polynesischen Ex-
klave, werden dem Aal Opfer dargebracht. Rivers I, 1914, 336 f.
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spielen fast immer auf die westliche Herkunft der Einwanderer an.
Mbasi kommt von Tagula im Segelboot nach Rossel; Hatuibwari
schwimmt von Guadaleanar nach San Cristoval. Dafl solche Wan-
derungen nicht kampflos von statten gingen, beweist die Rossel-
Sage vom Kampf der Schlangen gegen die Fische. Es ist durchaus
moglich, daB die Scheinkdmpfe am Strande von San Cristoval auf
die Kdmpfe mit den Alteingesessenen zuriickgehen, und vielleicht
ist auch das Gebet des Araha-Mannes auf dem Wasser so zu deuten.
Ebenso scheinen einige Sagen von den Niederlagen der ersten Ein-
dringlinge zu berichten. Die Schlange Kagauraha schwimmt von
San Cristoval, wo sie sehr schlecht behandelt worden ist, iiber Ugi
nach Ulawa, Malaita und Guadalcanar und scheint den Weg der
Ausbreitung des Kultfestes riickwiirts zu beschreiben. Denn dieses
alljahrliche Opferfest durchquert in einem genau festgelegten
Turnus San Cristoval von West nach Ost und wird von Bootsmann-
schaften iiber die «Drei Schwestern» nach Ulawa gebracht. Auch
nehmen die Totenseelen diesen Weg: sie durchqueren die Insel von
Haununu aus, um nach Guadalcanar ins Totenland zu gehen. Der
geographischen Lage der Inseln entsprechend, beriihren sie wohl
auch die «Drei Schwestern», Ulawa und Siid-Malaita, wo die
Figona-Verehrung ebenfalls festgestellt werden konnte. Kagauraha
blieb jedoch nicht in der «Verbannung» auf Guadalcanar, sondern
schwamm nach San Cristoval zuriick, wo ihr die Eingeborenen
endlich die gewiinschte Verehrung zuteil werden lieBen. Und dieser
Schlufl der Sage scheint auf das endgiiltige FuBfassen der Schlan-
genverehrer auf San Cristoval hinzuweisen.

Das Motiv des schlecht behandelten Kulturbringers ist in Mela-
nesien weit verbreitet. Es findet sich auch auf Goodenough-Island,
den Admiralititsinseln, den Shortland-Inseln und auf Malaita. Es
ist ein ausgesprochen melanesisches Motiv, dessen Entstehung wohl
mit der Zeit der Einwanderung in die Siidsee zusammenfillt, wobei
die kleinen, leichter zu erobernden und zu verteidigenden Inseln
als Ausgangspunkte fiir das weitere Vordringen angesehen werden
diirfen.

Die Eindringlinge stieBen iiberall auf den Widerstand der Ein-
wohner. Auf Rossel waren es die voraustronesischen «Fische», die
von den «Schlangen», die eine hohere Kultur und den Kult brach-
ten, besiegt wurden. Da aber heute auf Rossel nur papuanisch ge-
sprochen wird, muBl man annehmen, dal die austronesischen
Schlangenverehrer in der Urbevilkerung aufgegangen sind. Der
neue Kult hat sich aber durchgesetzt und bis heute erhalten.

Auf San Cristoval waren die Verhéltnisse anders, denn dort
trafen die letzten Einwanderer — nach Fox die Araha — auf eine
melanesische Bevolkerung, deren religiose Vorstellungen sich auch
im Kult wieder finden. Dies ist wohl der Grund dafiir, daf auf
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San Cristoval der Kult hoher als auf Rossel entwickelt ist. Da Mega-
lithe in beiden Kulten so bedeutungsvoll sind, ist es durchaus wahr-
scheinlich, daf} diese Schlangenverehrer mit den «Megalithleuten»
identisch sind. Diese hétten dann auch die Vorstellung der flie-
genden Schlangendimonen in die Siidsee gebracht.

Schlangengestaltige Ahnen und Kulturbringer werden auch in
andern Gebieten verehrt. Deutlich zeigt sich dies an der Kiiste der
Gazelle-Halbinsel, auf Neuirland und — verschwommen aller-
dings — im Aitape-Distrikt. Ebenso geht der Baigona-Kult im
Mambare-Distrikt auf einen solchen Kulturbringer zuriick. Deshalb
darf man wohl die Verehrung von Ahnen in Schlangengestalt als
. Grundlage des Schlangenkultes in der Siidsee bezeichnen.

E. Die Schlange in der Kunst der Melanesier

Da eine Aufzihlung aller Belege von Schlangendarstellungen
nicht im Sinne dieser Arbeit liegt, beschrinken wir uns auf die
Beantwortung zweier wichtiger Fragen; erstens: auf ihre Zuge-
horigkeit zu den einzelnen Kunststilen und deren Herkunft und
zweitens: auf den Sinngehalt der dargestellten Schlangen.

Zur Beantwortung der ersten Irage halten wir uns ausschlief3-
lich an die Untersuchungen von SPEISER iiber die Kunststile in
Melanesien *.

Der papuanische Kurvenstil, der in verschiedenen Varianten
auf Neuguinea und den Inseln bis in die Ostlichen Salomonen ver-
breitet ist, stellt die Schlange kaum dar. Sie ist hingegen ein fast
nie fehlendes Attribut des Korwarstils, und darum finden sich
Schlangendarstellungen beinahe iiberall dort, wo auch dieser Stil
vorkommt. Unter einem Korwar versteht man an der westlichen
Nordkiiste von Neuguinea eine geschnitzte Hockerfigur, deren gro-
Ber Holzkopf als Ahnenschiidelbehilter dient. Diese Figuren fin-
den sich auch auf Nias, Sumatra, Flores und Timor, und da sie
Spitzhiite tragen und straffe Haare haben, stellen sie Malaien dar,
die also den Korwarstil und mit ihm das altindische und indo-
nesische Tier — die Schlange — in die Siidsee gebracht haben.

Dieser Stil fehlt im iibrigen Neuguinea und taucht, mit dem
Kurvenstil vermischt, auf den Trobriand-Inseln wieder auf. Da die
Admiralitits-Insulaner mit den Bewohnern der Nordkiiste Neu-
guineas stindig verkehrten, wurde der Korwarstil auch in dieser
Inselgruppe eingefiihrt. Bei dieser Gelegenheit verlor sich aber die
Darstellung der Schlange, worauf wir weiter unten noch einmal
zuriickkommen. Der Stil drang auch in die Salomonen ein, wo die
Schlange trotzdem sehr wenig zur Darstellung gelangt. Auf der

1 Speiser 1937, 346 ff.; 1941.
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Suche nach dem moglichen LEntstehungsort des Korvarstils ge-
langte SPEISER auf das hinterindische IFestland, wo die Kunst der
Khmer-Voélker blithte. Dort finden sich némlich alle typischen
Merkmale der Korware wieder in den ruhenden Buddha-Gestalten:
sitzende Figur, quadratisches Gesicht mit tiefliegendem Munde iiber
einem gutentwickelten Kinn. Da wir wissen, daf} sich die Siidsee-
volker in mehreren Wellen vom Festlande aus iiber die Inseln ver-
breiteten und Hochkulturen immer auf niedrigere Kulturen einwir-
ken, liegt kein Grund vor, daran zu zweifeln, daBl die genannten
Malaien mit den Spitzhiiten die Khmer-Kunst in die Siidsee brach-
ten, wo sie selbst rassisch untergingen. In den kulturirmeren Insel-
gebieten mufite die hochkultivierte Kunst zwangslaufig entarten,
«verbauern» ; sie wurde zum Korwarstil, der den ruhenden Buddha
in einen dynamischen Déimon verwandelte. Dies kann nach SPEI-
SER etwa im 8. Jahrhundert n. Chr. stattgefunden haben.

Der eigentliche melanesische Stil ist der Ost-Neuguinea beherr-
schende Tamistil, dessen wichtigste Tierattribute Schlangen, Kro-
kodile und Vogel sind. Sein Name bezieht sich auf die im Zentrum
seiner Verbreitung liegenden Tami-Inseln. Da er stilistisch dem Kor-
warstil sehr nahekommt, ist er vielleicht eine Variante desselben.
SPEISER nimmt an, dal} er das Krokodil vom papuanischen Kurven-
stil und die Schlange aus dem indonesischen Korwarstil iibernom-
men hat. Auch ihm ist die Einbiirgerung der Schlange auf den
Admiralititsinseln nicht gelungen; das Krokodil kommt dort haupt-
sichlich zur Darstellung. Oben auf Seite 87 machten wir die hier
bemerkbaren jungmalayischen Elemente fiir die Verdringung der
Schlange verantwortlich; denn das Krokodil ist ein voraustronesi-
sches und indonesisches Tier, dessen Darstellung auf den Admi-
ralitits-Inseln sicher auf den Tamistil zuriickzufiihren ist. Damit
aber ist die Verdringung der Schlange, deren grofle Bedeutung als
Schopfer und Kulturbringer hinreichend bekannt ist, keineswegs
erklart.

Die Ulifiguren und Malanggane auf Neuirland weisen sehr hiu-
fig Darstellungen von Schlangen auf; die Bander der Uli sind
héchst wahrscheinlich von diesen abzuleiten.

Der Malangganstil stellt eine Zusammenfassung von Tami- und
Korwarstil dar, und beide Stile haben sich iiber einen schon vor-
handen gewesenen, sogenannten Primérstil gelagert. Die seltsamen
Schnitzereien dieser Bildwerke zeigen sehr oft Vogel und Schlan-
gen miteinander kimpfend, was an den Kampf zwischen Garuda
und Naga erinnert, also an ein indisches Motiv. Der Malangganstil
ist auch in seinem Verbreitungsgebiet im nordlichen Neuirland und
auf den Tabar-Inseln ein Fremdkorper. Die Eingeborenen wissen
anscheinend ldngst nichts mehr iiber die Bedeutung ihrer Schnitze-
reien; wahrscheinlich darum, weil sie nie ganz in die fremde und
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verwirrende Sagenwelt eindringen konnten. SPEISER leitet auch
den bis nach Neukaledonien verbreiteten Schnabelstil, der jedoch
die Schlange nicht darstellt, von indischen Vorbildern ab, indem
er die vogelschnabelartigen Nasen der Figuren auf den Riissel des
elefantengestaltigen Ganesha zuriickfiihrt.

Auf Neukaledonien, den Loyalty-Inseln und auf den Neuen
Hebriden scheinen Darstellungen von Schlangen vollstindig zu
fehlen.

Zur Beurteilung ihrer Bedeutung dienen die im Laufe der Unter-
suchungen gewonnenen Einsichten. Nach Biihlers Betrachtungen
sind die Schlangen auf den Malangganen mit den maselai und
Untertotem in Verbindung, und als solche sind sie Seelentiere. DaB
aber Schlangendarstellungen in den 6stlichen Salomonen, dem Zen-
trum des Schlangenkultes, so selten sind, ist eine iiberraschende
Tatsache. Sein verdienstvoller Erforscher, Fox, kennt nur Schlan-
gen auf holzernen Schiisseln. Durch BERNATZIK wissen wir, da@
die I'igona dargestellt wurden, ob sie aber als Schlangen zur Aus-
fithrung gelangten, entzieht sich unserer Kenntnis. Doch ist dies
nach der oben wiedergegebenen Abbildung des Schlangendédmons
von Ulawa wohl moglich. Auch hat sich der schlangengestaltige
Hatuibwari oder Agunua als méchtiger Vorfahre, als Inbegriff aller
Lebenskraft und als Ahne aller Menschen erwiesen. Und darum ist
es wahrscheinlich, daf} alle Schlangendarstellungen im Gebiete der
Figona-Verehrung als Seelentiere zu betrachten sind.

Merkwiirdigerweise ist dasselbe Phinomen auch auf Rossel-
Island zu komnstatieren, wo die Schlange nicht dargestellt wird.
Doch bliiht dort ein Schlangenkult mitten in einem Gebiet, in wel-
chem die Bedeutung des Tieres durchaus im Schwinden begriffen
ist. Wir schlieBen daraus, dafl das Vorkommen eines Tieres und
dessen kultische Verehrung keineswegs auch dessen figiirliche Dar-
stellung bedingt. Wir vermogen die Griinde fiir dieses Faktum
nicht anzugeben. s ist aber moglich, dafl den Schlangenverehrern
deren Darstellung nicht geldufig war. Bei den auf den Banks-Inseln
auf Hauspfosten geschnitzten Schlangen vermutete SPEISER tote-
mistische Motive *. Tatsdchlich sind sie dort Schutztiere einzelner
Sippen und auflerdem Doppelginger, Tamaniu, einiger Menschen.
Da sich dieses Verhiltnis sehr stark an totemistische Anschauung
lehnt, diirfen wir sie wohl mit Seelenvorstellungen in Verbindung
bringen.

Dasselbe gilt fiir alle Schlangen, die gemeinsam mit mensch-
lichen Figuren zur Darstellung gelangen, oder menschliche Gesich-
ter haben. Aus diesem Grunde sind die Schlangen der Uli und Kor-
ware, wie dies im Falle der Malanggane gezeigt worden ist, immer
Seelentiere.

? Speiser 1923, 351.
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In der Kunst der Melanesier ist die Schlange demnach Triger
der menschlichen Seele und steht also mit dem Glauben an schlan-
gengestaltige Ahnen in Verbindung.

Zusammenfassung

Nach dem «zoologischen System» der Eingeborenen gibt es tiber-
all sehr viele «Schlangen», da sie auch Aale und andere schlangen-
gestaltige Fische, Schleichen und Wiirmer als solche betrachten.
Ihre Entstehung wird nur durch wenige Sagen erklart.

Als Totemtier hat die Schlange in Melanesien eine durchaus ge-
ringe Bedeutung. Der deutlichen Abnahme der Belege 6stlich von
Neuguinea und deren relative Haufigkeit auf Neuguinea selbst zu-
folge, ist der Schlangentotemismus wohl eine voraustronesische
Vorstellung.

Sie spielt aber als phallisches Tier bei Voraustronesiern und
Austronesiern eine auflerordentliche Rolle. An wenigen Orten wird
der Phallus selbst zur Schlange. Diese Vorstellung ist in Indonesien
noch weiter entwickelt worden, und darum ist es wahrscheinlich,
daB} der Schlangen-Phallus indonesisches Gedankengut ist. Da die
phallische Schlange global verbreitet ist, diirfte sie tiberall, wo
Schlangen leben, entstehen kénnen. Chimiiren treten besonders in
Neuguinea, Neu-Britannien und in den Salomonen auf. Die kom-
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plizierteren Formen lassen sich auf indonesische Naga-Typen
zuriickfiihren, die sich ihrerseits aus vorderindischen, chinesischen
und innerasiatischen Formen zusammensetzen. Es hat sich gezeigt,
daB solche Wesen auch neue Formen anregen. Dies ist sicher auf
Ulawa geschehen, wo die Eingeborenen, durch kultische Einfliisse
von San Cristoval stark beeindruckt, Tiere aus ihrer eigenen Um-
gebung zu Hilfe nahmen, um der neuen, aber unverstandenen
Form einigermaBen gerecht zu werden.

Die zweikopfigen und beidendkopfigen Schlangen konnten auf
ganz natiirliche, aber falsch interpretierte Vorginge bei der Kopu-
lation zuriickgefiihrt werden. Sie miissen also nicht unbedingt auf
indonesischen Einfliissen beruhen, sondern sie konnten sporadisch
auch neu entstehen, was bei den Baining durchaus moglich ware.
Dies mag zum Teil auch fiir die menschenkopfigen Schlangen auf
der Gazelle-Halbinsel, die alle von Seelenvorstellungen abhiingig
- sind, gelten. Sowohl Voraustronesier als Austronesier kennen diese
Fabelwesen; es ist wahrscheinlich, dal die ersteren sie spiiter iiber-
nommen haben.

Riesenschlangen, die Menschen verschlingen kénnen, gibt es in
Melanesien nicht. Trotzdem sind viele Sagen von ungeheuren
anthropophagen Schlangen bis in die nérdlichen Neuen Hebriden
verbreitet. Sie sind keine Phantasieprodukte, sondern beruhen als
sehr alte Vorstellungen auf realen, fiir Indonesien wohl belegten
Begebenheiten. Der duale Charakter der Schlange zeigt sich hier
sehr deutlich, denn die menschenfressende Schlange kann zugleich
auch Kulturbringer sein.

Von dieser Eigenschaft erzihlen viele Sagen. Die Schlange wird
als wichtigstes Seelentier mit den Vorfahren identifiziert. Als Tréager
der menschlichen Seele und unpersonlicher Lebenskraft (mana),
ist sie Symbol der Fruchtbarkeit und des Lebens schlechthin. Als
schlangengestaltiger Schopfer erschuf sie Land und Meere, Men-
schen, Tiere, Pflanzen und Gestirne, und als Kulturbringer und
Ahne schenkt sie ihren Nachkommen die wichtigsten Giiter.

Trotzdem Giftschlangen vorkommen und die Eingeborenen sie
genau kennen, fehlen diese in den Mythen bis auf ein einziges Bei-
spiel vollig. Also nicht Giftigkeit, sondern Grofe, Riesenkraft und
imponierende Drohstellungen, wie die der Kobra, machten den
nachhaltigen Eindruck, der wohl fiir den Eingang in die Mytho-
logie notig ist.

Neben diesen Eigenschaften beschiftigte das Abstreifen der
Oberhaut die Eingeborenen sehr stark, da sie nach der Hiutung
verjiingte Schlangen zu sehen glauben. Der Nimbus der Unsterb-
lichkeit aber befihigte die Schlange wie kein zweites Wesen zum
Trager der unsterblichen Menschenseele. Das Motiv beruht also
auf ganz realen Tatsachen.
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Das schwierige Problem der astralen Schlange konnte im
Rahmen dieser Arbeit nicht gelést werden. Eindeutige Belege ihres
lunaren und solaren Charakters wurden jedoch fiir Melanesien fest-
gestellt. Die Letzteren sind hiufiger und besonders klar im Aitape-
Distrikt und auf San Cristoval, wo Schlange und Sonne identisch
sind, feststellbar. Die Schlange symbolisiert in Melanesien beide
Gestirne. Die zweikopfigen Tiere sind hier aber nicht — wie in
Nordamerika — mit Sonne und Mond zugleich in Verbindung.

Das Verhalten der Schlange gab zum Glauben Anlaf}, dal sie
auch die Erde und deren Kréfte verkorpere. Dies erklért die vielen
Sagen, in denen sie einerseits mit allen Erscheinungen des Vul-
kanismus verbunden ist, andererseits aber als Himmelstier fuir alle
atmosphiirischen Stérungen verantwortlich gemacht wird. Aus
diesen Zusammenhingen konnte die Entstehung der schlangen-
gestaltigen Schépfer und Kulturbringer erklirt werden. Das in
Melanesien seltene und nicht deutlich ausgeprigte australische
Motiv der Regenbogen-Schlange beweist, dafl diese Anschauungen
sehr alt sind. Erdbebentier ist sie im Bereich der Vulkane, also in
Indonesien und Melanesien. Ob dies fiir den ganzen, sog. circum-
pacifischen Giirtel gilt, mufl aber noch untersucht werden. Da die
Naga aus erdbeben- und vulkanlosen Gebieten stammt, aber in
solche einwanderte, wurde sie ebenfalls, aber nicht immer, Erd-
bebenschlange und auch Kulturbringer. Ihrem ausgesprochenen
chthonischen Charakter entsprechen die engen Beziehungen zu
Steinen, in denen nach dem Glauben der Eingeborenen dieselben
Krifte schlummern.

Abgesehen von allen abergliubischen Vorstellungen, verhalten
sich die Eingeborenen zu den lebenden Schlangen nicht anders als
wir. Wo sie aber als schlechte Omina gelten, wo man sie von bosen
Michten bewohnt glaubt, werden sie natiirlich gemieden. Auch
phallische Vorstellungen wirkten in einigen Gebieten sehr stark auf
das Verhalten der Eingeborenen ein.

Schlangen werden fast ausschlieBlich von Voraustronesiern,
hauptsichlich aber von den sog. Palaemelanesiden, verzehrt; wahr-
scheinlich deshalb, weil sie bei diesen Volkern nicht dieselbe Be-
deutung hat, die sie bei Austronesiern besitzt. Personliche Bezie-
hungen zwischen Menschen und Schlangen, die als Schutztiere von
Sippen oder Familien, als Doppelginger und Adoptivkinder eine
mehr oder weniger wichtige Rolle spielen, sind bei Papua-Stimmen
und bei Melanesiern zu finden. Als Ahnen und mana-Triger werden
Schlangen oder deren Organe zu weifler und schwarzer Magie ver-
wendet. Liebeszauber beruhen nicht auf phallischen Vorstellungen.
Die Zauberer der melanesischen Roro arbeiten mit Schlangen-
steinen, die vielleicht auf alte, indische Gebriuche zuriickgehen.
Sie praktizieren auch das «Fortsenden von Giftschlangen». Diese
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durchaus realen Machenschaften, denen wohl magische Vorstel-
lungen beiliegen, wurden von Papua-Stimmen itbernommen und
vollig ins Irrationale verlegt, weil sie die Technik nicht verstanden.
Dasselbe geschah auch in den Salomonen, wo aber nur das Fehlen
von geféhrlichen und imponierenden Giftschlangen die Schuld
tragt. Beide Zauberarten sind von Melanesiern in die Siidsee ge-
bracht worden.

Im Aitape-Distrikt wird die Sonne verehrt; nur ganz verschwom-
men zeigt es sich, daB sie urspriinglich eine Schlange war. Der
moderne Bund der Baigona-Minner im Mambare-Distrikt beruht
auf den «Offenbarungen», die ein Mann wéhrend langer Einsam-
keit von einer Schlange erhalten haben soll.

Auf Goodenough-Island konnte nach einem Mythus einst ein
schlangengestaltiger Ahne verehrt worden sein.

Die Eingeborenen der Kiiste der Gazelle-Halbinsel haben einen
eigentlichen Heroenkult entwickelt. Jeder méichtige Hauptling ver-
kehrt zu seinen Lebzeiten mit den Dimonen und wird nach seinem
Tode eine Schlange, die als Schutzgeist ihrer Sippe einen besondern
Wirkungskreis innehat. Der Glaube ist mit der Vorstellung von
Chiméren und Erdbebenschlangen eng verbunden. Die Schlangen-
tinze der voraustronesischen Baining sind wohl von der Kiiste her
angeregt worden und stellen vielleicht Wachstumszauber dar.

Auf Neuirland hat sich der Aberglaube der Kiistenbevilkerung
der Gazelle-Halbinsel auf schlangengestaltige Damonen und auf
Ahnen, die als Schutztiere verehrt werden, verteilt. Ihre Wirkungs-
gebiete sind, wie auf Neubritannien, fiir Fremde tabu. Eigentliche
Schlangenkulte gibt es nur auf Rossel-Island und in den 6stlichen
Salomonen, wo San Cristoval das Zentrum ist. Auch ihnen liegt die
Verehrung schlangengestaltiger Ahnen wund Kulturbringer zu-
grunde. Sie sind austronesischen Ursprungs und zeigen viele Ge-
meinsamkeiten; wir nahmen deshalb an, daf sie von den Megalith-
leuten in die Siidsee gebracht wurden. Viele Sagen von wandernden
Kulturbringern scheinen aus dieser Zeit zu stammen.

Auf den siidlichen Neuen Hebriden sind Ankldnge an Opfer fiir
einen Yamskulturbringer zu bemerken. Diese sind vielleicht als
Ausstrahlungen des Figona-Kultes von San Cristoval zu deuten.

Darstellungen von Schlangen sind mit indischen und indonesi-
schen Kunststilen in die Siidsee gekommen. Sie stellen Seelentiere
und schlangengestaltige Ahnen dar.
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