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VORWORT

Das jetzt veroffentlichte Buch iiber den Totenkult der Ngadju Dajak
ist der erste von einem in vier Bidnden geplanten Werk, worin der
Autor das vollstindige von ihm in Borneo gesammelte Material her-
ausgeben wollte. Dieser erste Band, umfinglich wie er ist, enthilt nur
noch das allgemein mythische Material und die Texte, die zu kleineren
Zeremonien gehoren, die dem eigentlichen Totenfest, dem die darauf
folgenden Binde gewidmet waren, vorangehen. In der hiernach folgen-
den Einleitung gibt der Autor eine kurze iibersichtliche Darstellung
vom Inhalt des 2., 3. und 4. Bandes, wie er sich diese gedacht hatte.
Augenscheinlich hatte er die Absicht, danach in einem 5. Band eine
zusammenfassende Darstellung des Totenkults erscheinen zu lassen: an
einigen Stellen verweist er schon auf dieses Buch, das aber nie geschrie-
ben wurde. Statt dessen schrieb er seine ,,Gottesidee der Ngadju
Dajak”, womit er 1940 an der philosophischen Fakultit der Universitat
Leiden promovierte, und worin er auch mehrere Male etwas aus dem
Manuskript seines jetzt veroffentlichten ersten Bandes des ,, Totenkult”
iibernahm (vgl. hierunten die Mythe von Silai (Seite 124-138) und
Seite 435). Auch die Ausarbeitung des Materials fiir den 2. bis 4. Band
wurde vermutlich nicht zur Ausfithrung gebracht, wie sich aus dem
Lebenslauf des Autors herausstellen wird.

Hans Schirer wurde 1904 in Wadenswil, bei Ziirich in der Schweiz,
geboren. Er ging als Missiondr nach Borneo, wo er von 1932-1939
unter den Ngadju Dajaks von Siid-Borneo lebte und arbeitete, anfangs
in der Gegend lings des Katingan Flusses, danach, wihrend einer
kiirzeren zeit lings des Barito. Im Jahre 1939, als er auf Urlaub nach
Europa gekommen war, studierte er bis 1944 Ethnologie an der Uni-
versitit Leiden unter Prof. Dr. J. P. B. de Josselin de Jong. Seine
obengenannte Dissertation war die Frucht dieses Studiums. Kurz nach
seiner Promotion ging er wieder nach Borneo. Doch am 10. Dezember
1947 starb er dort plotzlich an Blutvergiftung.
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Das Manuskript des ersten Bandes des ,, Totenkult”, das von Scharer
vermutlich in den ersten Jahren nach seiner Riickkehr nach Europa im
Jahre 1939 verfasst worden ist, und das sich jetzt in der Universitats-
bibliothek in Leiden befindet, war zwar vollig ausgearbeitet, aber ande-
rerseits nie endgiiltig druckfertig gemacht. Kleine Tipp- und Schreib-
fehler, kleine Inkongruenzen waren unzweifelhaft vom Autor korrigiert,
wenn er selbst die letzte Hand an sein Werk hitte legen konnen. Jetzt
ist das Manuskript, ehe es zur Presse ging, mit Beriicksichtigung der
einem Nachgelassenen Werk angemessenen Sorgfalt, gewissenhaft be-
trachtet und wo notwendig und moglich korrigiert worden. In den ver-
schiedenen Stufen dieser Arbeit haben sich hierum die Damen: Frau
C. J. L. Verbraeck-Stibbe, Friulein C. Slotemaker de Bruine und Frau
W.E.Haver Droeze-Hulswit verdient gemacht, zunichst unter Aufsicht
Dr. P. Voorhoeves und spiter Dr. J. Noorduyns. Dabei hat sich heraus-
gestellt, dass in bestimmten Fallen nur die unvergleichlichen Kenntnisse
von Schirer selbst, vor allem hinsichtlich der dajakischen Priester-
sprache, die Losung einiger Inkongruenzen hitten geben konnen. Um
jede willkiirliche Entscheidung zu vermeiden, haben die Herausgeber
in diesen Fallen das Prinzip des in dubiis abstine vertreten.

Wie sich aus dem Manuskript-Inhaltsverzeichnis und aus einigen Ver-
weisungen im Texte des Buches selbst herausstellt, hatte Schirer den
Plan, diesem ersten Band ein ausfiihrliches Register und iiberdies zwei
Beilagen, die vermutlich Stammbiume enthielten, beizufiigen. Diese
fehlen jetzt. Durch die Beifiigung eines kurzen Verzeichnisses der
dajakischen Worter, die in die Erklirungen aufgenommen sind, ist der
Versuch gemacht, den Mangel an einem eigentlichen Register einiger-
massen zu ersetzen.

Es ist erfreulich, dass kurz nach der aufs neue erschienenen Ausgabe
von Schirers Dissertation in Englischer Ubersetzung (Ngaju Religion:
The Conception of God among a South Borneo People, The Hague
1963) jetzt dieses nachgelassene Werk Schirers verdffentlicht werden
kann, das noch eimal seine Kenntnisse, Einsichten und seine grosse
Energie wie auch den Reichtum und die literarischen Leistungen der
dajakischen Kultur bekundet.

Die Bedeutung dieser Ausgabe fiir die enthnologischen und linguis-
tischen Kenntnisse von den Ngadju kann wahrscheinlich am besten
danach beurteilt werden, wenn wir sie im Zusammenhang mit fritheren
Veroffentlichungen auf diesem Gebiet sehen.
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Das einzige andere grosse Werk von Schirer selbst, das in Druck
erschienen ist, ist Die Gottesidee der Ngadju Dajak in Siid-Borneo
(E. J. Brill, Leiden 1946), ins Englische iibersetzt mit dem Titel Ngaju
Religion (Koninklijk Instituut voor Taal-, Land- en Volkenkunde,
Translation Series no. 6; Martinus Nijhoff, The Hague 1963). Die
Qualititen dieses Werkes werden allgemein anerkannt: Tom Harrisson
z. B. schreibt: ,In 1906 there were not more than two accounts of
Borneo death rituals. . .; in 1961 there are still less than six available;
of these only Schirer on the Ngadju. .. has tried to give a real wusight
into the native meaning of the whole”. Zugleich aber haben ofters
zustandige Anthropologen eine Kritik gedussert, die Waldemar Stohr
folgendermassen in Worte fasst: ,,Seine Darstellungsweise hat aber
zur Folge, dass man zwischen direkter Beobachtung, Aussage und
Erklirung des Eingeborenen einerseits und einer eigenen Deutung
andererseits nicht mehr klar unterscheiden kann. Es ergibt sich die
Frage, ob die Arbeiten Schirers dieser Anforderung an eine Quelle
von Wissenschaftlichem Wert, die sein Vorbild Malinowsk:i einmal
formulierte, noch entsprechen. Sie kann erst noch beantwortet werden,
wenn das ganze ethnographische Material von Schdrer vorliegt”.

Wenn mit dieser Verdffentlichung auch das ,,ganze ethnographische
Material” Schirers noch nicht zur Verfiigung steht (schon die Lektiire
von Seite VII des ,,Preface” in Ngaju Religion geniigt, um zu sehen,
wieviel von diesem Material in den verschiedenen Stufen der Bearbei-
tung noch immer nicht verdffentlicht wurde), aber gewiss ist jetzt eine
grossere Anzahl von ,,Beilagen” zuginglich gemacht, die den Ethnologen
instand setzen, Schirers grossartige synthetische Darstellung des religi-
osen Systems der Nadju-Dajak an Hand von Originaltexten zu priifen,

Nur wenige in Siidost-Asien titige Ethnologen haben so folgerichtig
wie Schérer, nach dem Vorbild Boas’ und seines eigenen Lehrmeisters,
J. P. B. de Josselin de Jong, ihre ethnologische Forschung via das
Medium der einheimischen (oralen) Literatur verrichtet. Eine Folge ist,
dass sein Werk auch linguistischen Wert hat. Dies um so mehr als zwar
,»,Ngaju has become widely spread, developing into a kind of lingua
franca for nearly the whole of South Borneo”, aber andererseits ,,Up to
the present not many Ngaju texts have been published” (A. A. Cense
& E. M. Uhlenbeck, Critical Survey of Studies on the languages of
Borneo). Hardeland und Mallinckrodt verdanken wir die wichtigsten
religiosen Texte, aber die ,,Einleitung” zu dem Werk, das jetzt heraus-
gegeben wird, macht es deutlich, wie hoch wir, auch in dieser Hinsicht,
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zowohl in bezug auf die Qualitit, wie die Quantitit des gesammelten
Materials bei Schirer selbst in der Kreide stehen.

Es ist uns eine angenehme Pflicht hier Prof. Dr. C. Hooykaas,
London, und der Niederlindischen Organisation fiir Reinwissenschaft-
lichte Forschung, Haag, den Dank fiir ihre finanzielle Unterstiitzung
auszusprechen, welche diese Ausgabe ermdglicht hat.

Leiden. HET KONINKLIJK INSTITUUT
VOOR TAAL-, LAND- EN VOLKENKUNDE.,
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EINLEITUNG

Als mir die Leitung der Basler Mission, zu Anfang des Jahres 1939
die Erlaubnis gab den Totenkult der Ngadju Dajak von Siid-Borneo
zu untersuchen standen wir vor unserem ersten Europaurlaub. Wir
hatten bereits eine Arbeitsperiode von mehr als sechs Jahren hinter uns,
die wir am Katingan (ein Fluss in der Onderafdeeling Sampit der
Z.0. Afdeeling van Borneo), im Dienste der Classicalen Zendings-
commissie Amsterdam und der Basler Mission verbracht hatten. Auf
unseren vielen Reisen und durch den freundschaftlichen Verkehr mit
der ganzen Bevolkerung, vor allem aber wihrend unseres Aufenthaltes
in dem angesehenen Heidendorf Tumbang-Lahang (1937 -1939),
hatten wir die Gelegenheit gehabt die geistige und materielle Kultur
der Katinganer etwas niher kennen zu lernen.

Kommt man als junger Missionar, und in ethnologischen Fragen
als Laie auf das Missionsfeld dann lebt man noch in der Vorstellung,
dass jeder Dajak ein Kenner seines Volkes und seiner Kultur sei und
dass man nur zu fragen brauche und dann von selbst die richtigen
Antworten erhalte. Das ist nicht so. Wir dachten auch an unseren
Lehrern und Mitarbeitern eine sehr gute Hilfe zu haben. Abgesehen
von ganz wenigen Ausnahmen wussten sie erschreckend wenig von
ihrer eigenen Kultur. Das hing z.T. damit zusammen, dass sie sie als
eine iiberwundene Stufe betrachteten und sich deshalb auch nicht die
Miihe nahmen von ihr etwas kennen zu lernen. Wie irrig diese Auf-
fassung ist zeigt uns die ganze Entwicklung in andern Gebieten wo die
Berithrung mit der westlichen Kultur und ihren Einfliissen schon
seit Generationen datiert.

Mit der Zeit sahen wir, dass kein einziger Dajak mehr das ganze
kulturelle Leben beherrscht und ich zweifle ob dies tiberhaupt je der
Fall gewesen sei. Wie iiberall, so gibt es auch bei ihnen Spezialisten die
alle ein besonderes Gebiet des kulturellen Lebens und Denkens be-
herrschen. Unter diesen Spezialisten finden wir Minner und Frauen
analog der kulturellen und materiellen Aufgabenverteilung der beiden
Sexen. So beherrscht z.B. auch nicht mehr jeder Priester das ganze
religiose Denken. Es ist zu umfangreich. Wir miissen aber wissen
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welches Gebiet er aber dann wirklich beherrscht. Die Literatur wird
von den Minnern und Frauen von Generation auf Generation miind-
lich iberliefert. Auch sie ist dusserst umfangreich. Die Stammesmytho-
logie der Katinganer, die in einigen wenigen angesehenen Familien von
den Frauen auch heute noch gepflegt wird, und die ja nur ein kleiner
Ausschnitt aus der Gesamtliteratur bildet, fiillt ungefahr 12000-15000
Druckseiten! Wir miissen genau wissen wer die einzelnen Literatur-
gattungen oder die wichtigen Mythen kennt. Oft war es nétig tageweit
zu reisen um den Kenner einer Mythe, die wir ndtig hatten, ausfindig
machen zu konnen. Das gleiche gilt auch fiir das Recht und die ver-
schiedenen Rechtsgebiete und dann natiirlich auch fiir alle andern
Gebiete der geistigen und materiellen Kultur.

Die gleiche umfangreiche geistige Kultur finden wir bei allen andern
Stimmen und wenn man einmal das weiss, dann fragt man sich bei dem
einen Stamme, mit dem man sich beschaftigt: wie soll man hier iiber-
haupt durchkommen, wenn sich die Untersuchung nicht in jahrelanger
und intensiver Arbeit ausschliesslich auf dieses Gebiet konzentrieren
kann.

Der Dajak ist sehr schweigsam und es hat lange gedauert bis wir
endlich einen Einblick erhalten konnten in verschiedene Gebiete der
geistigen Kultur. Einem Fremden gegeniiber schweigt man, oder man
gibt ihm eine unbefriedigende Antwort weil man auf das unermiidliche
Fragen anstandshalber doch etwas entgegnen muss. Die Katinganer,
und mit ihnen auch die andern Dajak die ich kennen lernte, haben
Angst licherlich gemacht zu werden. Sie wissen wie man so ungefihr
iiber sie denkt, denn manche sind heute selbst in der Lage zu lesen wie
man iiber sie schrieb, oder sie wissen aus personlicher Beriihrung mit
dem Europder, dass dieser sich als der Hoherstehende beschaut. Dem
Missionar gegeniiber sind sie anfinglich vorsichtig weil sie in der
religiosen Auseinandersetzung nicht mit eigenen Waffen geschlagen
werden wollen. Erst als sie sahen, dass es uns nicht darum zu tun war,
sie haben uns griindlich und jahrelang gepriift! wurden sie mitteil-
samer.

Fragen ist nicht immer ganz einfach und der Dajak versteht auch
nicht immer wo wir eigentlich mit unserer Frage hinauswollen. Erst
eine lingere Zusammenarbeit férdert das gegenseitige Verstehen. Eine
Frage darf auch nie die zu erwartende Antwort enthalten. Zu lange
darf man auch nicht fragen. Arbeitet man einige Stunden mit einem
Dajak zusammen, dann wird er miide und seine Antworten werden
verwirrt. Manche Antwort, die er gibt, darf man nicht einfach so
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hinnehmen und sich mit ihr zufrieden geben, weil viele Handlungen im
Laufe der Jahre eine andere Interpretation erfahren haben. Um weiter
zu kommen ist es dann wiinschenswert sich die Texte, die z.B. der
Priester bei der Handlung spricht, oder die Mythe die ihr zugrunde
liegt, sagen zu lassen. Erst durch die erfahrt man dann, dass die Hand-
lung einen tieferen Sinn hat als die profane, rationelle und auch popu-
lire Erklarung aussagt. Von einer Frage kommt man natiirlich auf die
andere und mit der Zeit sieht man ein, dass man nicht in ein paar
Jahren alles erreichen kann, sondern dass man sich vorerst einmal auf
irgend ein Gebiet konzentrieren muss wenn man etwas erreichen will.
Wir haben am Katingan verschiedene Gebiete ,,durchgearbeitet®, aber
das Hauptgebiet wurde fiir uns aus verschiedenen Griinden der Toten-
kult. Der Hauptgrund war anfinglich ein dusserlicher. Wir sahen in
allen Dorfern, in die wir kamen, so manches was mit ihm zusammen-
hing und wofiir wir keine oder eine nur unbefriedigende Erklirung
fanden. Wir sahen auch, dass wir, wollten wir die Religion der Dajak
etwas niher kennen lernen, vor allem den Totenkult kennen mussten,
der eine der wichtigsten Erscheinungen des religiosen, oekonomischen
und sozialen Lebens der Dajak ist. Wir nahmen zuerst den Totenkult
der Bevolkerung von Tumbang-Lahang auf. Fiir die verhiltnismassig
kleine Arbeit hatten wir einige Monate nétig weil er in verschiedene
Gebiete des kulturellen Lebens hineingreift die wieder fiir sich selbst
untersucht werden mussten. Viele Fragen sind offen geblieben. Ihre
Beantwortung wird erst dann moglich sein, wenn wir einmal einen
Einblick in die ebenfalls noch durchaus unbekannte und sehr umfang-
reiche Stammesmythologie der Ot Danum, die sogenannten Auch
Tatom Tambon Bungai haben, die bei jedem, der sie singen hort einen
tiefen und unvergesslichen Eindruck ihrer poetischen Schonheit hinter-
lassen.

Nachdem diese Arbeit abgeschlossen war schien es mir wiinschens-
wert zu sein den grossten und umfangreichsten Totenkult der sich in
unserem Missionsgebiet findet, nimlich den der Ngadju Dajak, noch
kennen zu lernen. Die Ngadju-Dajak, am Barito von den umliegenden
andern Stimmen auch Biadju genannt, sind die kriftigste Bevolkerungs-
gruppe von Siid-Borneo. Sie bewohnen die Gebiete des unteren Barito,
des Kapuas und Kahaian und wir finden sie gegenwirtig in kleineren
und grosseren Gruppen zusammenwohnend iiber die ganze Zuider- en
Oosterafdeeling van Borneo verbreitet. Thre Sprache wird in diesem
ganzen Gebiet verstanden und z.T. auch gesprochen. (Ich verweise auf
die beigefiigte Karte und die ausfithrliche Einleitung in meinem Werk:
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Der Totenkult der Ngadju Dajak von Siidborneo.) Von der ebenfalls
sehr umfangreichen Literatur der Ngadju, die etwa 40000 Druckseiten
fiillen wird, ist bis heute ebenfalls noch nichts bekannt, ausser einigen
wenigen Mythen und Erzihlungen die H. Sundermann verdffentlicht
hat 1 und einigen wenigen Fragmenten die wir in Hardeland’s Worter-
buch und bei Schwaner finden.

Fir diese Untersuchung liess ich mich wihrend einigen Monaten in
Kuala-Kapuas nieder, und zwar deshalb weil im dortigen Spital der
Basler Mission Johannes Salilah, ein junger sehr begabter Priester,
der seit einigen Jahren Christ geworden war, als Krankenpfleger ar-
beitete. Von ihm hoffte ich die nétigen Informationen erhalten zu
konnen. Kuala-Kapuas liegt aber auch im Zentrum des Wohngebietes
der Ngadju Dajak und ist ihre grosste Niederlassung. Wir besprachen
zuerst die ganze Arbeit und begannen dann mit der Niederschrift des
Materials. Da es erwiinscht war das gesamte Textmaterial aufzuneh-
men, eine Arbeit die etwa drei Monate erforderte, zogen wir noch
einen Lehrer herzu. Johannes Salilah sang und diktierte die Texte, der
Lehrer schrieb sie auf und darnach wurden sie von Johannes noch ein-
mal durchgesehen. Jeden Abend kam er mit einem Heft von 36 Seiten
zu mir und es blieb mir noch geniigend Zeit mich in die Texte ein-
zulesen und sie mit Johannes zu besprechen. Notwendige Erklirungen
brachte er im Texte selbst an und versah das Ganze auch mit zahl-
reichen erliuternden Erkldarungen. Anhand einer Priesterkarte von der
Oberwelt, die Johannes Salilah im Jahre 1929 fiir Missionar J. H.
Gottin gezeichnet hatte konnte ich mich iiber die angegebenen Orte in-
und die zuriickzulegenden Wege nach- und von der Oberwelt orien-
tieren, aber ich sah auch bald ein, dass gerade die Oberwelt spiter
einer griindlichen Untersuchung und Bearbeitung bedarf, die wahr-
scheinlich einige Jahre erfordern wird, weil ihre Kenntnis ohne die
gute Einsicht in die so umfangreiche Mythologie der Ngadju Dajak
nicht moglich ist. Erst wenn das einmal geschehen ist wird die Dar-
stellung der geistigen Kultur moglich sein. Ich war bereits in der
Schweiz als ich die letzten Hefte dieses treuen und fleissigen Gewihr-
mannes in meinen Besitz bekam. Anhand dieser Texte ist nun auch
die Darstellung des Totenkultes moglich, wenn auch wiederum ein-
schrankend gesagt werden muss, dass nicht alle Einzelheiten in ihren
Finessen aufgenommen werden konnten, weil auch der Totenkult in

1 H. Sundermann: Dajakkische Fabeln und Erzihlungen. In: Bijdragen,66, 1912
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alle Gebiete der Kultur eingreift und deshalb auch die Kenntnis der
ganzen Kultur in ijhren verschiedenen Aspekten voraussetzt.

Die mitgeteilten Texte, ebenso auch die ganze Stammesmythologie,
Priester oder die Priesterin lernt sie von einem Hauptpriester(-in), zu
dem er(sie) sich in die Lehre begeben hat. Diesen Hauptpriester nennt
man Upon Balian. Der Lehrling begleitet ihn als Hiilfspriester oder
Beantworter (Panggapit oder Panombah) zu allen Festen. Der Upon
Balian singt einen kurzen Satz vor der durch die Beantworter wieder-
holt wird. Beherrscht er die Texte vollstindig und ist er mit allen
Handlungen bekannt, dann hat er seine Lehre beendet und kann selbst
als Hauptpriester auftreten und wieder eine Schar von Schillern um
sich sammeln.

Was Hardeland 2 iiber die Texte sagt, gilt aber auch heute noch,
nimlich:

»Dies augh olo balian ist einer es singenden Balian nachge-
schrieben ; natiirlich musste sie es oft singen, bis der Text zu
Papier stand. Darauf nahm ich mit mehreren andern Balian die
Probe darauf, und fand, dass wie es bei bloss miindlicher Ueber-
lieferung von einer Balian auf die andre nicht anders zu erwarten
ist, die Gesange im Munde der verschiedenen Balian ziemlich stark
differieren.”

Das ist auch heute noch so und wir konnen natiirlich nicht alle
Versionen sammeln und dann einen sauberen Text herstellen. Das ist
weder moglich noch notwendig. Trotz mancher Verschiedenheiten
bleiben die prinzipiellen Teile, um die es geht, unangetastet, weil jede
willkiirliche Antastung oder Verdnderung dieser wichtigsten Teile die
Gesinge, und damit die ganze Handlung, nicht nur unwirksam machen
wiirde, sondern auch fiir die Priester und Priesterinnen (Basir und
Balian) sehr schwere Folgen hitte, sei es plotzliche Erkrankung oder
rasch eintretender Tod.

Die mitgeteiiten Texte, ebenso auch die ganze Stammesmythologie,
und natiirlich auch alle andern Priestertexte, also ein grosser Teil der
Literatur der Ngadju Dajak, werden in der sogenannten Basa Sangiang
(Sangiangsprache) iiberliefert und sie werden in meiner Textausgabe
auch in dieser Sprache mitgeteilt. Aucust HarpELAND, Missionar und
Sprachgelehrter, ist der erste, und er ist auch der einzige geblieben, der
im Jahre 1858 in seinem Versuch der Grammatik dariiber geschrieben
hat und der im Anhang zu diesem Versuch in der Basa Sangiang auch

2 Versuch einer Grammatik der Dajackschen Sprache. S. 210.
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eine Anzahl Texte zum Tiwah (Totenfest) der Ngadju vorgelegt hat.3
In seinem Worterbuch 4 finden sich auch etwa 900 Worter zu dieser
eigenartigen Kultsprache. Damit ist ihr Wortschatz natiirlich noch
lange nicht erschopft. Fiir den ersten Teil dieses Werkes wurde die
Worterliste um etwa 1500 neue Worter vermehrt. Die Uebersetzung
des Materials und die Herstellung der Waorterliste kostete viel Mithe
weil fiir diese Arbeit so gut wie keine Hiilfsmittel bestanden und weil
ich vor meiner Riickkehr nach Europa die Basa Sangiang auch nicht
gelernt habe. Der Europder weiss um ihr Bestehen, aber er hat sie nicht
notig (heute denke ich dariiber etwas anders), lernt sie deshalb auch
nicht und darum ist sie wahrscheinlich auch keinem von ihnen niher
bekannt. Fiir etwa fiinf Worter gelang mir die Uebersetzung nicht. Es
war auch moglich ganze Sitze zu iibersetzen ohne ihren Sinn zu ver-
stehen, sei es, weil es sich um poetische Umschreibungen handelte, oder
weil ihnen irgend eine mir noch unbekannte Mythe zu Grunde lag.
Bei der Durcharbeitung des ganzen Materials wurden die meisten
dieser Schwierigkeiten behoben weil die gleichen Ausdriicke immer
wieder in anderem Zusammenhange vorkamen. Die Uebersetzung
wurde auch dadurch einigermassen erleichtert, dass die Gesinge aus
zweigliederigen, parallelen, synonymen Redeabschnitten bestehen, die
denselben Gedanken mit andern, gewéhnlich im zweiten Abschnitt
mehr aus der Sangiangsprache entnommenen Wortern wiederholen,
wihrend im ersten Gliede sich mehr gewdhnliche Ngadjuworter finden.
Durch diese Wiederholungen war es moglich den Sinn mancher Worter
zu verstehen und eine Uebersetzung zu geben, die bei den oftmaligen
Wiederholungen nachgepriift und auch verbessert werden konnte. Aber
schon Hardeland klagt (Versuch einer Grammatik, pag. 210) :

,Die Uebersetzung und Erklirung kostete viel Miihe, da die
Dajacken die Bedeutung vieler Worter und ganzer Satze selbst
nicht mehr verstehen, und keine oder die oft widersprechendsten
Erklirungen gaben, so dass ich oft auf blosse Conjecturen ge-
wiesen war; — weiss nicht ob ich immer das Rechte traf.

Ohne das grosse Verdienst von Hardeland irgendwie schmilern zu
wollen, so muss doch gesagt werden, dass er nicht immer das Rechte
traf, aber es ist mehr als wahrscheinlich, dass es mir in einzelnen
Fillen auch so ging, trotzdem ich fiir die Vergleichung ein grésseres
Material zur Verfiigung hatte. Ich nenne nur ein Beispiel aus dem

3 Das Augh olo balian hapa tiwah. Anhang zum Versuch einer Grammatik.
4 Dajacksch-Deutsches Worterbuch, Amsterdam 1859.
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Texte von Hardeland. Auf Seite 218 des Versuches einer Grammatik
gibt er von einer wichtigen Stelle folgende Schreibweise und Ueber-
setzung :
Tawor hataburangku halawo Gestreutes, du wirst durch mich aus-
petak sintel habalambang tim-  gestreut, falle nieder auf die Erde, die
pong, etan bulau hapapajang- dichte, dicht wie Kante habendes Zeug
ku harende liang deret, ha- (wie die Kante des Zeugs,) Korn des
bangkalan garantong. Goldes, du wirst gestreut durch mich,
fall nieder bis zur Erde, der dichten,
dicht wie hat den Stoff die Gong
(kupfern, kesselformig Musikinstru-
ment).

Schreibweise und Uebersetzung miissen aber folgendermassen lauten:

Tawor hataburangku halawo  Streureis, ich streue dich aus, dass du

petak sintel, habalambang herniederfallest auf die Erde, die feste,

tambon, etan bulau hapapa- die als Schwelle besitzt die Wasser-

jangku harende liang deret, schlange, goldenes Korn, ich streue

habangkalan garantong. dich aus, dass du herunterfallest auf
die Erde, die harte, die als Schwelle
hat die Gong.

Die Basa Sangiang (Sangiangsprache5) wird von den Ngadju
Dajak als die urspriingliche Sprache bezeichnet, die heute durch
Fremdeinfliisse, sei es aus umliegenden Dialekten oder aus dem
Malaiischen, eine starke Veridnderung erfahren habe. Die Ursprache
wire dann die Basa Sangiang, die heute nur noch im Kultus gebraucht
wird, und das heutige Ngadju wire ihre degenerierte Form. Eine der
Forderungen des dajakischen, stark religios gefirbten Nationalismus,
die immer wieder aufgestellt wird, sei es in Vortrigen oder in der
Presse, lautet: ,,Zuriick zur alten Sprache der Ahnen, zuriick zur
Basa Sangiang!“ Dieser Ruf schliesst natiirlich eine ganze Ideologie
und ein ganzes Programm in sich, auf das wir hier nicht n3her ein-
gehen konnen. Wir finden diese heilige Sprache natiirlich bei allen
Stimmen und iiberall wird die Stammesmythologie in ihr {iberliefert
und rezitiert. Bei vielen Stammen heisst sie, so z.B. bei den Kating-
anern, die basa helo (die Sprache der fritheren Zeiten. Gemeint ist

5 Hardeland nennt die Sangiang ,gute, hiilfreiche Wesen* und sagt von ihnen
ferner noch: ,,Sie leben iiber dem Nebelmeer irgendwo in dem Himmel, im
Lewu Sangiang (Sangiangland), welches durch 160 Fliisse durchstrémt wird®,
Worterbuch, pag. 505. Wer die Sangiang sind haben wir spiter nachzuweisen.
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damit die mythische Vorzeit in der die Ahnen und Kulturheroen
lebten). Sie wird auch bei den Ngadju oft so genannt und das kann
auch der Grund sein, dass bei vielen die Meinung herrscht, als handle
es sich tatsdchlich um eine alte, nur noch im Kultus gebrauchte Sprache.
Das ist nicht so. Es ist nicht die Sprache der Vorfahren und auch nicht
die Ursprache der Ngadju Dajak, die, wenn man sie heute wieder
allgemein sprechen wiirde, die mythische Vorzeit mit ihrem Heil und
ihren schopferischen Kriaften aufleben liesse. Es handelt sich um eine
Kultsprache in der noch alte Sprachelemente bewahrt geblieben sind,
die heute nicht mehr gebraucht werden. Das ist eine Erscheinung die
sich durch die Art und Weise der Ueberlieferung der Texte leicht
erkliren lasst. Vergleichen wir das heute gesprochene Ngadju mit dem
das zur Zeit von Aug. Hardeland gesprochen wurde, dann sehen wir,
dass die heutige Sprache manche Elemente ausgeschieden hat die tat-
sachlich in der Basa Sangiang noch fortleben. Neben diesen alten
Sprachelementen, die noch nicht einmal so hiufig vorkommen als man
erwarten wiirde, finden sich Woérter aus andern dajakischen Sprach-
gruppen, vor allem aber auch aus dem Malaiischen. Die meisten Worter
in der Basa Sangiang entstehen aber durch Wortumformungen oder
durch Anfiigung von Vor- oder Nachsilben. Eine philologische Unter-
suchung aber, so nétig sie auch einmal wire, wird uns den Sinn dieser
Sprache nicht zu deuten vermdgen. Ihre Erklirung wird eine ethno-
logische sein miissen. Ich hoffe in der Lage zu sein einen Versuch zu
geben und einige Linien, die aus den Texten abgelesen werden, ziehen
zu konnen. Ferner hoffe ich auch in der Lage zu sein, den Beweis zu
erbringen, dass die von Dr. Adriani gegebene Erklirung der Priester-
sprache als magische Sprache 6 fiir die Basa Sangiang nicht zutrifft,
sondern dass ihr Sinn gesucht werden muss in der streng durch-
gefiihrten soziologisch und kosmologisch klassifizierenden Zweiteilung.
Die Basa Sangiang wire dann zu sehen als die Sprache der mit dem
matrilinealen Aspekt der Gemeinschaft assoziierten Stammhalfte. In
der Tat sind die Sangiang nicht nur ,gute, hiilfreiche Wesen“ sondern
sie reprasentierten in der mythischen Urzeit die Stammhilfte, die mit
dem matrilinealen Aspekt der Gemeinschaft assoziiert ist. Sie werden
auch heute noch so gesehen und sie haben in der Religion der Ngadju
auch heute noch die Funktion der Stammbilfte, die mit dem matri-
linealen Aspekt der Gemeinschaft verbunden ist. In der mythischen
Urzeit ist diese Stammbhalfte, als es nach einem Streit zu einer Schei-

8 In: Verzamelde Geschriften. Deel III. Seiten 167 - 175.



EINLEITUNG 9

dung kam, in den Dérfern der Sangiang, die iiber den Wolken liegen,
zuriickgeblieben wihrend sich die andere Stammbilfte an den Ufern
des Flusses der Welt niedergelassen hat. Damit ist die Verbindung
zwischen diesen beiden Gebieten nicht verbrochen, denn sie bilden
zusammen eine Welt und liegen in der gleichen Welt, die, kosmologisch
gesehen und Klassifiziert zwischen Unterwelt (Tambon oder Bawin
Djata Balawang Bulau) und der Oberwelt (Ranjing Mahatala Langit)
liegt und beiden angehort. Im sozialen und religiosen Leben der Ngadju
ist es so, dass eine Stammbhilfte immer auf die andere angewiesen ist.
Sie kann allein nichts tun und kann sich vor allem nicht von Unheil
befreien. Das Heil kommt immer von der andern Stammhilfte. Und
so sehen wir dann auch, dass bei wichtigen Handlungen und Arbeiten
die beiden Stammbhailften, die als solche mit Unterwelt und Oberwelt
assoziiert sind, sich vereinigen um das Heil und den Frieden der Welt
aufrecht zu erhalten, zu fordern, und wenn sie verbrochen worden sind,
auch wieder herzustellen. Dieses ganze Geschehen wird in die mythische
Vorzeit zuriickverlegt und es sind also dann nicht nur die beiden
Stammhilften der jetzigen Stammesorganisation, die sich vereinigen,
sondern es sind auch die beiden Stammbhilften, die sich in der mythi-
schen Vorzeit getrennt haben, aber die doch immer wieder zusammen-
kommen miissen weil sie ohne einander nicht auskommen konnen und
weil sie ohne die Vereinigung den Frieden und das Heil ginzlich ver-
lieren miissten. Tritt nun die Stammbhilfte, die die Ufer des Flusses
der Welt bewohnt in Verkehr mit der Stammhilfte, die die Dorfer der
Sangiang bewohnt (die Menschen sind auch Sangiang, und die Freien
miissen von den Unfreien auch so genannt werden, sie bilden also eine
Einheit, trotz der sozial und religids klassifizierten kosmologischen
Zweiteilung), dann spricht diese Stammbélfte nun auch die Sprache
der Sangiang, die sie um Hiilfe ruft. Wir sehen, dass diese kosmo-
logisch klassifizierende Zweiteilung auch auf die Sprache angewandt
wird, was weiter nicht verwunderlich ist, weil sie sich iiberall findet.
Das gewohnliche Ngadju ist dann die ,,Erdsprache”, die Basa Sangiang
ist die ,,Himmelssprache’. Wir wissen, dass diese Namen auch vor-
kommen. Heute wird aber, zuriickgehend auf die mythische Urzeit die
Unterscheidung zwischen Basa Ngadju und Basa Sangiang gemacht.
Die Basa Sangiang spricht man nur dann wenn man mit den Sangiang
in Verkehr tritt und wenn sie sich in der sie sprechenden Person
inkorporiert haben. Das ist auch durchaus der Fall bei der Rezitation
der Stammesmythologie, die eigentlich nur dann méglich ist wenn der
Rezitator durch einen Sangiang besessen wurde, denn die Stammythen
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greifen zuriick in die mythische Vorzeit und erzihlen den Ursprung
und das Los der beiden Stammhilften und ihrer Unterteile, und ihr
gemeinsames Auftreten zum Heil und Frieden des ganzen Stammes
und des Kosmos. Das gemeinsame Auftreten der beiden Stammhailften,
oder auch heute der Gruppen die diese reprasentieren, bei wichtigen
Handlungen und Arbeiten erklirt auch den Gebrauch der beiden
Sprachen bei dieser Vereinigung. Dass die Gesinge in zweigliederige,
synonyme Redeabschnitte auseinanderfallen, haben wir nicht gleich-
zustellen mit Text und Auslegung, sondern als das Auftreten der beiden
Stammhailften, die beide ihre eigene Sprache sprechen analog der
sozialen und kosmologischen Klassifizierung.

Diese Interpretation der Basa Sangiang als die Sprache der mit dem
matrilinealen Aspekt der Gemeinschaft assoziierten Stammbilfte, eine
Erklirung die sich aus den Texten und Mythen ergibt, werde ich noch
niher auszufithren und zu begriinden haben in meinem Werk: Der
Totenkult der Ngadju Dajak in Siid-Borneo.

Texte zum Totenkult der Ngadju Dajak sind, wie schon gesagt, zum
ersten Mal in der Basa Sangiang veroffentlicht worden von Aucust
HarpeLanp. 7 Es handelt sich aber bei diesen Gesdngen nicht um eine
vollstindige Wiedergabe aller Texte, die beim Totenfest der Ngadju
gesungen werden, sondern nur um eine kleine Auswahl. Die wichtigsten
Gesinge, die uns die ganze Handlung besser verstehen lassen, fehlen
leider. In der Einleitung zur Publikation der Texte zum Tiwah (Toten-
fest) soll eine Uebersicht gegeben werden iiber die von Hardeland
publizierten Gesinge und es soll auch gezeigt werden mit welchen
Gesingen des Gesamtmaterials sie iibereinstimmen (Siehe den II. Band
dieses Werkes).

M. T. H. Pereratr 8 gibt eine kurze Textprobe eines Gesanges, der
beim Tiwah gesungen wird. Es ist nicht notig niher auf ihn einzugehen
weil er fiir unsere Untersuchung und Vergleichung wertlos ist.

Auch der von J. MaLuinckropT und L. MALLINGKRODT-DjaTA ver-
offentlichte Text9 ist mit grosster Vorsicht zu gebrauchen. Schon
seine Einleitung enthilt manche Unrichtigkeiten und Undeutlichkeiten.
Er sagt z.B.:

»De hieronder volgende priesterzang wordt door de priesters

7 Versuch einer Grammatik, Anhang, Seiten 209 - 374.

8 In: Ethnographische beschrijving der Dajaks. Zaltbommel 1870.

® Het magah liau, een Dajaksche priesterzang. In: T.B.G. Deel LXVIIIL.
Batavia, 1928.
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voorgedragen bij het doodenfeest, wanneer de ziel naar het hier-
namaals geleid wordt.

De hier gegeven tekst wordt gebruikt in de benedenstreken van
de onderafdeeling beneden-Dajak, bij de Bara Dia-stam van de
Ngadjoe-stammengroep. De gebruikte taal is de spreektaal, hier
en daar met woorden uit de priestertaal (base Sangiang) door-
spekt. De tekst wijkt geheel af van die welke door Hardeland ge-
geven wordt achter zijn spraakkunst. Tegenwoordig hoort men die
slechts bij zeer groote doodenfeesten, aangezien het gebruiken van
die uitvoerige tekst zeer kostbaar is, in normale gevallen wordt de
hier gepubliceerde gebezigd. Het voordragen van dergelijke zangen
noemt men bahanteran, dat alleen gebruikelijk is voor dooden-
zangen en die verhalen waarin de doodenschipper, Tempon Telon,
een rol speelt.”

Zu dieser Einleitung von Mallinckrodt haben wir folgendes zu be-
merken : Der Priester, von dem er diesen Text erhalten hat aber dessen
Name er in seiner Publikation nicht nennt, wohnt in Kuala-Kapuas.
Bei der Niederschrift unseres Textmaterials hat er uns manchmal mit
seinem wertvollen Rat geholfen. Zur Vergleichung der Texte ge-
brauchten wir bei unserer Arbeit auch diesen Text von Mallinckrodt.
Der Priester war sich von der Unzulinglichkeit dieses Textes, den er,
aus weiss ich welchen Griinden, Mallinckrodt so mitgeteilt hat, sehr
wohl bewusst. Die gebrauchte Sprache ist nicht nur das gebriuchliche
und gewéhnliche Ngadju, sondern z.T. ein sehr vulgires Ngadju.
Manche Worte, die er gebraucht, diirfen einfach nicht gebraucht werden
(z.B. kongan fiir biti), auch in der gewdhnlichen Sprechweise nicht.
Und Priestergesinge diirfen nun einfach einmal nicht in der gewohn-
lichen Sprache vorgetragen werden, der Vortrag muss immer und aus-
schliesslich in der Basa Sangiang geschehen. Ich vermute, dass der
Priester bei seiner Mitteilung das gewdhnliche Ngadju gewdhlt hat um
den Text fiir Mallinckrodt verstindlicher zu machen., Daran indert
auch die Mitarbeit von Frau Mallinckrodt-Djata nichts, sondern erklirt
noch eher die Fassung des Textes in dem gewéhnlichen Ngadju, denn
auch Frau Mallinckrodt war mit der Basa Sangiang nicht vertraut.
Es ist auch unrichtig, dass dieser Text in den normalen Fillen ge-
braucht wird. Erstens wiirden bei seinem ausschliesslichen Gebrauch
keine Sangiang erscheinen, und zweitens wiirde der Tote das Toten-
dorf wahrscheinlich nie erreichen. Es ist auch unrichtig zu sagen, dass
der Text vollstindig abweiche von dem der durch Hardeland mitgeteilt
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wurde. Er weicht davon nicht ab. Er findet sich einfach nicht in den
Gesingen von Hardeland weil diese unvollstindig sind. Der von
Mallinckrodt mitgeteilte Text ist aus dem ganzen Zusammenhang
herausgelost und wird deshalb unverstindlich bleiben. In meinem
Material findet er sich im zweiten Bande, mitgeteilt in der Basa
Sangiang und im ganzen Textzusammenhang, aus dem er herausgelost
wurde. Bei der Darstellung dieses Gesanges wird auf Mallinckrodt
verwiesen werden. Zu meiner Uebersetzung, die in diesem Werke vor-
gelegt werden soll, ist zu bemerken, dass ich mich an den Text ge-
halten habe, wodurch natiirlich manche poetischen Schénheiten verloren
gingen. Auch eine poetische Bearbeitung, insofern mir die iiberhaupt
moglich gewesen wire, konnte die Schonheit mancher Stellen doch
nicht zum Ausdruck bringen, denn um ihre Schénheit und Innigkeit
ganz zu verstehen und auf sich wirken zu lassen, muss man in Borneo
selbst sein und man muss die Gedankenwelt der Ngadju und die Um-
welt, die sie bewohnen genau kennen und liebhaben.

Mit der Textausgabe wird beabsichtigt das Gesamtmaterial zum
Totenkult der Ngadju Dajak vorzulegen. Wir konnen uns fragen ob
die Veroffentlichung eines so umfangreichen Materials einen Sinn habe.
Ich glaube diese Frage aus verschiedenen Griinden mit Ja beantworten
zu miissen. Ich glaube auch, dass sie nicht nur einen Sinn hat sondern
einem Bediirfnis und einer Notwendigkeit entspricht. Wir besitzen
manche ausgezeichnete Beschreibungen iiber verschiedene Gebiete aus
dem kulturellen Leben der archaischen Voélker, wir besitzen aber noch
lange nicht genug Textmaterial das dem Ethnologen oder auch dem
Religionshistoriker die Moglichkeit geben wiirde die Aussagen zu
prifen und sich ein selbststindiges Urteil bilden zu konnen. Handelt
es sich um Gebiete aus der Religion, dann scheint mir die Publikation
der Quellen, und diese sind die Mythen, Gesinge und anderen Texte,
unmissbar zu sein. Bei der Darstellung der sogenannten Hochreligionen
steht diese Frage iiberhaupt nicht zur Diskussion, die Kenntnis der
Quellen wird einfach vorausgesetzt, warum aber nicht auch fiir die
sogenannten archaischen Religionen? Es ist mir unbegreiflich, dass
manche Aussagen iiber die Religion der Dajak, um hier nur diese zu
nennen, einfach auf grund mangelhafter ethnographischer Beschreibun-
gen gemacht werden ohne dass man auch nur etwas von der Mytho-
logie kennt, und von der Mythologie und dem Textmaterial der Ngadju
kennen wir ausser einigen wenigen und unzureichenden Fragmenten
nichts. Das gleiche gilt ja noch fiir manche archaische Religion. Wenn
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J. M. van Veen in seinem Werke iiber Nathan Soderblom 10 mit
Recht sagt und fragt:

,»De wereld der primitieven is een moeilijk te benaderen complex
van zeer variérende voorstellingen en gewoonten, zodat zij zich
maar al te gemakkelijk leent voor de meest uiteenlopende be-
werkingen en waarderingen. Zeker, lang niet meer zo willekeurig
als in vroeger eeuwen, toen men afwisselend de natuurvolken
hemelhoog prees en fel verafschuwde. Maar toch nog wel in die
mate, dat een streng wetenschappelijk en empirisch onderzoek
naar de mentaliteit en religie der primitieven uitermate nood-
zakelijk is en dat het tevens gewenst is om met het opstellen van
algemene theorieén en hypothesen zo lang mogelijk te wachten.
Hij (Soderblom) vergelijkt zelf de primitieve religie met een oer-
woud. De vraag komt bij ons op: hoe kan men dit oerwoud het
beste leren kennen? Door er één groote weg doorheen aan te
leggen? Dan is men wel spoedig aan het andere eind en men denkt
misschien, dat men het oerwoud nu kent. Maar in werkelijkheid
heeft men bitter weinig gezien. Verschillende wegen en paden zijn
nodig om ons de rijkdom van het oerwoud te ontsluiten. Geen
sleutel opent alle sloten. Soderblom wordt niet moede, ons dat
voortdurend in te prenten. Animisten als Tylor hebben ons een
blik in de schoonheid van het oerwoud vergund. Maar prae-
animisten als Marett ook. En Lang met de zijnen niet minder. De
een ziet, wat den ander ontging. Hun waarnemingen vullen elkaar
aan. En wanneer Soderblom die dan samenvat en aanvult met
eigen observaties, dan kan een aantrekkelijk beeld van het oerwoud
ontstaan“

dann haben wir, um im Bilde zu bleiben, dazu zu sagen, dass man von
dem Urwald Baum fiir Baum kennen muss und auch seine geographi-
sche Lage und seine Bodenbeschaffenheit nicht aus dem Auge verlieren
darf. Und um es nun ohne Bild zu sagen: um eine archaische Religion
kennen zu lernen ist es unmissbar ihre Quellen zu kennen und sie im
Rahmen der ganzen Kultur zu sehen und zu deuten. Erst daraus wird
sich uns ihr Wesen und ihr Sinn erschliessen. Und erst dann werden
wir auch die Moglichkeit besitzen sachlichere und richtigere Schliisse
ziehen zu konnen. Erst die Publikation eines umfangreichen Text-
materials wird uns auch die Moglichkeit geben, die interessante und
wertvolle und oft auch sehr innige religiose Terminologie, iiber die

10 J. M. van Veen: Nathan Soéderblom. Amsterdam, 1940.
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wir fiir die Dajak auch so gut wie nichts wissen, in ihrem Zusammen-
hange kennen zu lernen, aber nicht nur sie, sondern auch die religiosen
Handlungen selbst.

Es scheint mir auch, nicht nur erwiinscht, sondern auch wichtig zu
sein, dass die Priestersprache einmal eine griindliche philologische
Untersuchung und Beschreibung erfihrt, und auch das wird ja nur
moglich sein anhand eines umfangreichen Textmaterials.

Fiir unsere missionarische Arbeit und unser missionarisches Spre-
chen wird die Kenntnis der Texte ebenfalls notwendig sein und nebst
ihr auch die Kenntnis der Priestersprache selbst. Schon Dr. Adriani
hat gesagt1l:

,,Die Kenntnis dieser zur literarischen Kunstsprache gewordenen
magischen Sprache ist also nicht zu gebrauchen fiir die Verkiindi-
gung des Evangeliums, aber das Studium dieser Sprache ist doch
von grossem Werte fiir die Arbeit der Mission, weil sie Einsicht
gibt in eine Erscheinung des Geisteslebens eines Volkes, auf dessen
geistliche Entwicklung das ganze Missionswerk gerichtet ist.

Das gilt auch heute noch. Was aber hier gesagt wird iber die
Mission, von der vorausgesetzt wird, dass sie die geistige Kultur des
Volkes, unter dem sie arbeitet, auch kennen soll, gilt fiir alle die sich
mit ihr beschiftigen oder zu beschiftigen haben und wenn die Texte,
und eigentlich nur sie, zusammen mit den Handlungen, uns Einsicht
geben in die Erscheinung des Lebens- und Denksystemes einer Volks-
gemeinschaft, dann ist es beinahe iiberfliissig zu sagen, dass wir sie
auch besitzen und kennen miissen.

Das Werk, in dem diese Texte vorgelegt werden sollen, wird vier
Binde mit zusammen etwa 2400 Druckseiten umfassen. Am Ende des
letzten Bandes soll, nebst der Worterliste zur Basa Sangiang, auch ein
Gesamtregister beigefiigt werden, das den Gebrauch des ganzen Wer-
kes erleichtern wird. In einem abschliessenden fiinften Bande soll der
Totenkult der Ngadju Dajak von Siid-Borneo zusammenhingend dar-
gestellt werden, versehen mit dem nétigen Bildmaterial.

Anlage und Inhalt des ganzen Werkes wird folgendermassen sein:

I. Band:

Er enthilt die Mythen, die fiir die Einleitung und die Darstellung
des Totenkultes notwendig sind. Ferner: verschiedene Texte die die

11 Verzamelde Geschriften. Deel III. Seite 175.
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Handlungen beim gewaltsamen Tod begleiten. In zweiten Teile dieses
Bandes wird das Wegschieben des Toten (Tantolak Matei) dargestellt.

Die weiteren Binde behandeln das grosse Tiwah (Totenfest), das
mit allen Vorbereitungen und Schlusshandlungen 33 Tage dauert. Die
Behandlung und Publikation geschieht folgendermassen:

II. Band:

A. Die Vorbereitungen fiir das Tiwah.

o po TP

R

TenaT OB g R

Die Leiter des Tiwah

Die Kopfjagd

Ankauf von Opfersklaven und Opfertieren

Bau der Festhiitte

Das erste Schlagen der Trommeln und Gong nach den vier
Richtungen des Dorfes

Die Aufrichtung des Sangkaraja (Schidelgestell)
Der Schidel

Die Opfer fiir den Schidel

Die Umtanzung des Schidelgestelles

Die Bedeutung des Schidels

Die Aufrichtung der Opferhiitte fiir die Paligeister

. Die Opfer fiir die Pali

Die Aufrichtung des Sandong (Knochenhduschen)

Die verschiedenen Sandong und ihre Bedeutung

Die Herstellung und Bedeutung der Sapundu (Opferpfihle)
Die Herstellung und Bedeutung der Pantar (Eisenholzmaste)
Die Herstellung und Bedeutung der Sanggaran

Die Aufrichtung des Bara-Barz

Die Aufrichtung der Fahnenstangen.

B. Versammlung der Verwandten und Wahl des Tukang Hanteran
(Totenfiihrer) und der Balian und Basir.

C. Einleitung zum Beginn des grossen Tiwah. Das Fest dauert 33
Tage und 32 Nichte.

Die Tagesordnung des ganzen Festes und die Folgeordnung der
Gesidnge und Handlungen ist die folgende:
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1. Tag:

Tukang Hanteran, Balian und Basir werden berufen und sie begeben
sich mit ihren Helfern auf den Weg nach dem Dorf in dem das Tiwah
stattfinden soll. Im Boot besingen sie die Reise und das Geschehen,
das sie dazu veranlasst hat.

1. Nacht:

Rituelle Reinigung des Hauses. Herbeirufung der Sangiang und der
Diener des Dohong Mama Tandang zur Mitarbeit beim Fest.

2. Tag:
Die Familie trifft weitere Vorbereitungen fiir das Tiwah.

2. Nacht:

Die Sangiang reinigen das ganze Dorf auf rituelle Weise.

3. Tag:

Vorbereitungen fiir die Herbeirufung der Sangiang, die beim Tiwah
mithelfen sollen.

3. Nacht:
Die Sangiang sammeln und verarbeiten Material, das fiir die Feier
des Tiwah gebraucht wird.
4. Tag:

Weitere Vorbereitungen. Anfertigungen von Zeichnungen (Banama
Tingang und Lewu: Nashornvogelboot und das Dorf, das dem Toten
mitgegeben wird) fiir das Tiwah.

4. Nacht:
Die Sangiang verzieren den Eingang zu den Hiusern und richten
die Fahnenstangen auf.
5. Tag:

Die Vereinbarung der Entschidigung, die dem Tukang Hanteran
und den Balian und Basir ausbezahlt werden muss. Der Tukang



EINLEITUNG 17

Hanteran und seine Helfer rufen die Sahor auf, die fiir die Dauer des
Tiwah die Seelen der Teilnehmer in ihre Obhut nehmen sollen. Weitere
Vorbereitungen fiir das Tiwah.

5. Nachit:
Die Sangiang stellen den Sandong her, sowie die Pantar und
Sapundu und noch andere Gebrauchsgegenstinde fiir das Tiwah.

6. Tag:

Herstellung der Sapapalak und Aufrichtung derselben beim Beiset-
zungsplatz der Leichen als Zeichen des beginnenden Tiwah.

6. Nacht:

Der Tukang Hanteran teilt durch die Sangiang den Toten mit, dass
fiir sie nun das Tiwah veranstaltet werden soll, und er nennt ihnen
die Speisen, die ihnen auf den Weg mitgegeben werden und die
Sklaven, Wasserbiiffel und Kiihe, die sie begleiten sollen. Die Familie
bringt auf dem Platze der Beisetzung den Toten Opfer dar.

7. Tag:

Weitere Vorbereitungen.

7. Nacht:

Die Priester setzen mit den Sangiang zusammen die Arbeiten am
Sandong, den Sapundu und Pantar fort und bauen den Balai Kanihi
(die Hiitte fiir den Opferreis).

8. Tag:
Die Verwandten bauen neben der Festhiitte den Balai Kanihi und
treffen weitere Vorbereitungen.
8. Nacht:

Die Priester und Priesterinnen suchen mit den Sangiang zusammen
Bambuskocher und Itikblitter fiir die Zubereitung der Opferspeisen.
Sie vollenden in dieser Nacht die Pantar, Sapundu und den Sandong.

9. Tag:
Die Verwandten suchen Bambuskocher und Itikblitter und bringen
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sie in den Balai Kanihi wo sie zuerst rituell gereinigt und geweiht
werden. Weitere Arbeiten fiir die Vorbereitung des Tiwah. Vorbe-
reitungen zum Empfang der Giste (lalohan). Bau der Versperrung
(pantan), die das Dorf abschliesst. Diese Versperrung muss durch die
ankommenden Gaste, unter Hersagung verschiedener Texte, nieder-
gerissen werden (miap pantan), wobei sich zwischen Dorfbewohnern
und Gisten ein Scheinkampf abspielt. Opfertiere und Opfersklaven
werden fiir das Tiwah vorbereitet, aber noch nicht getotet.

9. Nacht:

Die Priester, Priesterinnen und Sangiang iiberbringen die Seelen der
Verstorbenen aus dem Dorfe der Balo Indu Rangkang Penjang nach
dem Balai Entai (Wartehiitte) auf dem Bukit Pasahan Raung (dem
Berg der Hitten der Sirge). Sie stellen das danum henda (Wasser
von Curcuma) fiir den Empfang der Lalohan her. In dieser Nacht
diirfen die Liau (die Toten), die die ankommenden Lalohan begleiten
(die Lalohan aus andern Dorfer werden begleitet von ihren Liau) die
Liau im zu besuchenden Dorfe besuchen. Den Liau, fiir die man das
Tiwah veranstaltet, wird mitgeteilt, dass sie den Liau, die die Lalohan
begleiten, Opfer schuldig seien weil auch diese fiir sie Opfertiere,
evtl. auch Sklaven mitbringen werden.

10. Tag:

Am Vormittag werden die Boote fiir die Masken des Dorfes bereit
gemacht. Man erwartet die Giste. Bevor sie in die Nihe des Dorfes
gekommen sind wird ein Wasserbiiffel geschlachtet. Vollendung der
Pasah Pali und des Balai Sanggaran. Opfer an die Pali. Inzwischen
nihern sich die Lalohan dem Dorfe. Die Masken des Dorfes rudern
ihnen entgegen und auf dem Flusse entspinnt sich ein Scheinkampsf
zwischen ihnen und den Masken der Lalohan. Ankunft beim Dorf.
Das Niederreissen der Versperrung. Kochen des Opferreises (kanihi).

D. Bedeutung der Versperrung und Bedeutung ihrer Niederreissung.
E. Die Bedeutung der Lalohan und der Masken.

F. Die Bedeutung des Menschenopfers.

G. Die Bedeutung der Pantar und Sanggaran.
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10. Nacht:

Priester, Priesterinnen und Sangiang reisen in das Totendorf und
fordern die Ahnen auf ihre neuankommenden Verwandten zu erwarten
und sich fiir den Empfang vorzubereiten. Aufrichtung einer Ver-
sperrung im Totendorf. Die Masken im Totendorf treffen die Vor-
bereitungen zum Empfang der Neuankommenden. Sie bereiten sich
auch vor fiir den Empfang der Seelen der Opfertiere, die die Lalohan
mitgebracht haben, sowie fir den Empfang der Seele (gana) des
Flosses, auf dem sie angereist kamen.

In dieser Nacht bereiten sich die Toten im Balai Entai auf dem
Bukit Pasahan Raung auf ihre Reise nach dem Totendorf vor. In der
gleichen Nacht wird in den Bambuskoéchern auch Opferreis gekocht.

11. Tag:

Der Tukang Hanteran 6ffnet die Itikblitterbiindel im Balai Kanihi.
Er reinigt und besingt sie. Die Frauen kochen neuen Opferreis. Am
Vormittag wird ein Wasserbiiffel getotet. Opfer an die Pali. Die
Knochen der Toten werden in die Festhiitte gebracht.

11. Nacht:

Die Verwandten kochen Opferreis. Der Tukang Hanteran fithrt die
Salumpok Liau nach dem Totendorf.

H. Die Bedeutung der Salumpok Liau.

12. Tag:

Der Tukang Hanteran o6ffnet wiederum die Itikblitterbiindel in dem
Balai Kanihi. Die Frauen kochen neuen Opferreis. Die Méinner richten
weitere Sapundu auf und schaffen die Opfer herbei.

12. Nacht:

Priester, Priesterinnen und Sangiang reisen nach dem Totendorf
und fordern die Ahnen auf die Liau Bereng (den Kérper des Toten)
zu erwarten, die in der nichsten Nacht hiniibergefiihrt werden soll. Sie
bitten sie sich auch fiir den Empfang der Giste vorzubereiten. In der
gleichen Nacht wird auch wieder Opferreis gekocht,
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III. Band:

13. Tag:

Der Tukang Hanteran offnet in dem Balai Kanihi wiederum die
Itikblitterbiindel. Die Frauen kochen neuen Opferreis. Die Manner
richten die letzten Sapundu auf und téten die letzten Opfer (Wasser-
biiffel und frither Sklaven). Am frithen Nachmittag beginnt der Upon
Balian (Hauptbalian) mit seinen Helfern, bezw. Helferinnen, die Liau
Bereng oder auch die Liau Balawang Pandjang (den Korper des
Toten) nach dem Totendorf zu fiihren.

13. Nacht:

Die Verwandten kochen Opferreis. Der Upon Balian fithrt mit seinen
Helfern, bezw. Helferinnen, die Liau Bereng nach dem Totendorf.
Schluss der Fiihrung.

I. Die Bedeutung der Liau Bereng oder Liau Balawang Pandjang.

14. Tag:

Genannt: Andau Tabuh (der Tag des Hohepunktes des Festes).
Spiele, Gesinge, Tinze. Opfer an die Pali und Sangkalan Pali.
Menschenopfer und rituelle Reinigung der ganzen Verwandtschaft. Das
Opfer fiir das Menschenopfer. Dem Menschenopfer werden Auftrage
itbergeben fiir den Toten. Die vollstindige Verstiimmelung der Leiche
des Opfersklaven durch die Teilnehmer am Tiwah. Die Bestattung des
Menschenopfers (kabalik) und die Pflanzung des Sawang Kabalik
durch die ganze Verwandtschaft. Rituelle Reinigung. Einstampfen der
Erde um den gepflanzten Sawang Kabalik. Die Bedeutung dieser
Handlung. Die Oeffnung der heiligen Tépfe, die mit Bier gefiillt sind.
Das Zeremoniell und die Person, die diese Handlung ausfithren darf.
Die Seelen der Verwandten und aller Teilnehmer am Tiwah werden
vom Sangiang Sahor, der sie aufgeborgen hat, zuriickgeholt. Der An-
fithrer der Lalohan wird besungen und mit Opferblut bestrichen.

14. Nacht:

Verabschiedung der evtl. ausgesprochenen Fliiche der Opfersklaven.
Verabschiedung der Seelen der Bambuskocher und der Itikblatter-
biindel. Besingung und Bestreichung der Frauen der Anfiihrer der
Lalohan und die Zuriickgabe ihrer Seelen.
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15. Tag:

Am frithen Morgen wird durch den Priester, zusammen mit allen
Verwandten der Sawang Sandong gepflanzt. Die Priester teilen sich
in zwei Parteien. Die eine Partei bereitet die Verbrennung der Sirge
mit den Knochen vor, die andere Partei durchschneidet die Ambon
Barutas Matei (die Wolken, die vernichtenden des Todes), wofiir ein
menschlicher Schidel notwendig ist. Den Geistern der Pali wird ge-
opfert. Verabschiedung der Pali durch die Sangiang und den Antang
Darahen. Wegstossung der Seelen der Opferhiitten. Die Rotanseile,
mit denen das Dorf abgeschlossen wurde, werden nach diesen ab-
schliessenden Reinigungshandlungen durchschnitten. Das Gehirn des
geopferten Sklaven wird aus dem Schidel genommen. Nach diesen
Handlungen findet das heilige Bad statt.

Am Nachmittag: Verbrennung der Knochen und Wiederbelebung
der Liau Tolang (Knochenseele). Dohong Mama Tandang wird auf-
gefordert in der kommenden Nacht die Liau Tolang auf dem Bukit
Pasahan Raung zu beleben.

15. Nacht:

Der Dohong Mama Tandang belebt zusammen mit den Priestern
und Priesterinnen die Liau Tolang. Sie wird in das Ei eines Nashorn-
vogels verwandelt und nach dem Totendorf gebracht wo sie mit der
Salumpok Liau Haring Kaharingan vereinigt wird. Gleichzeitig werden
auch alle iibrigen Seelen (die der Fingernigel, Zehennigel, Haare usw.,
also alle Bestandteile, die zum Korper gehéren) gesammelt und nach
dem Totendorf gefiihrt.

16. Tag:

Die nicht verbrannten Knochen und die Asche werden in den
Sandong iiberbracht. Beim Sandong findet eine Mahlzeit statt. Die
ganze Verwandtschaft naht sich den Knochen. Die Knochen werden
mit Opferblut bestrichen und darnach mit Oel iibergossen. Die Mit-
arbeit des Witwers oder der Witwe, sowie der Jiinglinge und Jung-
frauen. Die Besingung der Knochen. Witwer oder Witwe fithren die
Knochen in den Sandong ein. Abschliessende Handlungen und Reini-
gungszeremonien.

16. Nacht:

Die Liau Tolang wird nach dem Totendorf gefithrt. Abschluss. Mit-
gabe von Reichtiimern an die Toten. Zeichnungen und ihre Bedeutung.
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17. Tag:

Abschliessende Reinigungszeremonien fiir die Verwandten und das
ganze Dorf. Befreiung des Witwers oder der Witwe von allen Pali.
Der Wechsel ihrer Kleider. Teilweiser Abbruch der Opferhiitten als
Zeichen der Beendigung des Tiwah. Besingung der Sangiang, die beim
Tiwah mitgeholfen haben.

17. Nacht:

Herbeirufung der Sangiang, damit sie am nidchsten Tag die Witwe
oder den Witwer besingen und sie aus dem Palizustand 16sen konnen.

18. Tag:

Der Sangiang Tempon Telon kehrt mit seinen Begleitern in die
Dorfer der Sangiang zuriick. Besingung des Witwers oder der Witwe.

18. Nacht:

Priester und Sangiang ruhen aus und kauen Betel.

19. Tag:

Die Sangiang Bawi Pekas reinigt das ganze Haus und seine Be-
wohner.

19. Nacht:

Priester und Sangiang ruhen aus und kauen Betel.

20. Tag:

Besingung der Veranstalter des Tiwah. Die Sangiang Bawi Pekas
Penjang fihrt fort mit der Reinigung des ganzen Hauses.

20. Nacht:

Priester und Sangiang ruhen aus und kauen Betel.

21. Tag:

Die weiblichen Familienglieder werden besungen.

21. Nacht:

Priester und Sangiang ruhen aus und kauen Betel.
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22. Tag:
Fortsetzung der Besingung der weiblichen Familienglieder.

22. Nacht:

Priester und Sangiang ruhen aus und kauen Betel.

23. Tayg:
Fortsetzung der Besingung der weiblichen Familienglieder.

23. Nacht:

Priester und Sangiang ruhen aus und kauen Betel.

24. Tag:

Besingung der minnlichen Familienglieder.

24. Nacht:

Priester und Sangiang ruhen aus und kauen Betel.

25. Tag:
Abschluss der Besingung der Familienglieder.

25. Nacht:

Priester und Sangiang ruhen aus und kauen Betel.

26. Tag:

Alle Sangiang kehren nach den vollbrachten Arbeiten wieder in ihre
Dorfer zuriick.

26. Nacht:
Keine Titigkeit. Vollstindige Ruhe.

27. Tag:

Die Darbringung der Opfer fiir den Sangiang Sahor, der die Seelen
der ganzen Verwandtschaft und aller Teilnehmer am Tiwah, wihrend
der Zeit der Dauer desselben, in seinen Schutz genommen hat.
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27. Nacht:
Keine Tatigkeit. Vollstindige Ruhe.

IV. Band:

28. Tag:

Vorbereitungen fiir die Wegstossung der ungiinstigen Vorzeichen-
vogel. Die Zeichnungen. Beginn der Wegstossung der Vorzeichen-
vogel.

28. Nacht:

Abschluss der Wegstossung der Vorzeichenvogel. Die Vorbereitun-
gen fiir das Balaku Ontong. Man richtet den Lebensbaum auf und
wiederholt damit die Welt- und Menschwerdung. Die Bitte um Heil
fiir das neue Leben in der neuen Welt.

K. Die Bedeutung des Balaku Ontong.

29. Tag:

Vorbereitungen fiir das Balaku Ontong (Bitte um Heil) und die
Herstellung der Opfergestelle.

29. Nacht:

Allen Sangiang in den Dorfern der Sangiang wird mitgeteilt, dass in
der Nacht des nichsten Tages Mantir Mama Luhing Bungai zu ihnen
kommen werde um fiir die Verwandten, die nun das Tiwah gefeiert
haben, Gliick und Heil zu erbitten. Sie werden gebeten, sich fiir den
Empfang vorzubereiten und die Heilsgiiter nicht zu weigern.

30. Tag:
Fortsetzung des Balaku Ontong. Bereitmachung der Opfergestelle.

30. Nachi:
Fortsetzung des Balaku Ontong.

31. Tag:
Abschlusshandlungen nach dem vollendeten Balaku Ontong. Fest-
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stellung ob die Gliicksgiiter gewdhrt oder verweigert worden sind.
Pflanzung des Sawang Ontong und Feststampfung der Erde durch die
ganze Verwandtschaft.

31. Nacht:

Radja Darong Bawan. Die Sangiang stampfen die Erde um den
Sawang Ontong fest.

32. Tag:

Mantir Mama Luhing Bungai kehrt nach vollendeter Arbeit wieder
an den Fluss Djalajan zuriick.

32. Nacht:

Zusammenkunft der ganzen Verwandtschaft zur Feststellung der
Bezahlung der Entschidigung an den Tukang Hanteran, die Balian
und Basir.

33. Tag:

Tukang Hanteran, Priester und Priesterinnen empfangen die Ent-
schidigung fiir ihre geleisteten Dienste und kehren darnach wieder
nach Hause zuriick. Schluss des Tiwah und des Balaku Ontong.

L. Schlussbemerkungen.
M. Worterliste der Basa Sangiang.
N. Gesamtregister.

Zum Schlusse habe ich noch allen denen meinen herzlichen Dank
auszusprechen, die mir bei den Vorarbeiten, bei der Aufnahme des
Totenkultes und bei der Publikation des Textmaterials mit Rat und
Tat geholfen haben. Es ist mir unméglich alle Namen zu nennen. Von
den dajakischen Freunden, die mich mit viel Geduld und unermiid-
lichem Eifer in die geistige und materielle Kultur der Katinganer und
Ngadju eingefiihrt haben nenne ich die Namen folgender Freunde und
Mitarbeiter : Pandita Ison Birim, Tumbang-Lahang, die Lehrer Antel
Pahu, Frederik Ontong, Alexander Suling, Esliter Uda und Albert
Menggang. Sie standen mit mir in der gleichen Arbeit und haben mir
fiir den Kontakt mit der Bevdlkerung die Wege geebnet und sie haben
fiir mich in jahrelanger Arbeit auch wertvolles Material versammelt.
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Ich denke auch an unsere zahlreichen Freunde in Pende Hara am
mittleren Katingan. Hier war es, wo ich 1935 wihrend eines mehr-
wochigen Aufenthaltes zum ersten Male bewusst mit der geistigen
Kultur der Katinganer in Berithrung kam. Grosse Dienste hat mir
dabei mein Freund Katjong, der Sohn des alten und weisen Singa
Talawang, erwiesen. Von seinem Vater, der Priester und Dorfshaupt
war, hat er fiir mich zahlreiche Texte, Mythen und Erzihlungen auf-
geschrieben. Auch meinem hier wohnhaften Freunde Nawa Sampiti
danke ich fiir die jahrelange Bereitwilligkeit zur Zusammenarbeit. Thm
war es zu verdanken, dass wir von seiner Schwiegermutter die Stam-
mesmythologie aufnehmen konnten. Sie war eine ihrer besten Kenner-
innen. In mehr als 600 Heften sammelten wir die umfangreichen
Stammythen, die sogenannten Sansana Kajau Pulang.

Viel zu danken habe ich auch Pambakal Djambang in Buntut Bali,
von dem ich sehr viel lernen konnte. Als ich ihn kennen lernte war er
noch Priester und Dorfshaupt und trat 1936 als einer der ersten
Katinganer der christlichen Gemeinde bei. Von seinem stets besonnenen
und gediegenen Urteil habe ich fiir meine Arbeit und fiir den Verkehr
mit den Katinganern sehr viel gelernt.

Wihrend unseres Aufenthaltes in Tumbang-Lahang war mein
Freund Galam Sindi, der Sohn aus einem der angesehensten Hiuser
und Geschlechter am oberen Katingan, mein unermiidlicher Helfer. Es
verging beinahe kein Tag an dem wir nicht zusammen iiber die Kultur
der Dajak nachdachten. Er hat mir den Zugang zu manchen unbe-
kannten Kennern einzelner Gebiete der Kultur gedffnet, und er hat
auch dafiir gesorgt, dass ich alle Informationen, die ich nétig hatte,
erhalten konnte. In mithsamer Arbeit hat er fiir mich auch den Toten-
kult der Bewohner von Tumbang-Lahang und noch anderes wertvolles
Material aufgeschrieben. Auch unserem Freund Numan Kunom, dem
Lehrer dieses Ortes, danke ich fiir seine Mitarbeit. Er hat fiir mich das
Material aufgenommen iiber den Tod im Rechtsleben der Katinganer.
Daneben schrieb er auch noch eine grosse Arbeit iiber den Fischfang,
die er mit vielen und guten Zeichnungen versehen hat. Mit Damang
Felix Asong durfte ich ein Jahr zusammenarbeiten. Ich habe viel von
diesem ,,Adathoofd“ gelernt. Wir schrieben zusammen auf: Jugend-
zeit und Kindererziehung bei den Katinganern, und: die Frau im
Rechtsleben der Katinganer. Auch iiber die rechtliche Seite des Toten-
kultes stellte er wertvolles Material zusammen. Mein Dank gilt auch
unserem greisen Freunde Ambil, der tiglich unser gerngesehener
Gast war. Er hat noch viel von der alten Zeit gesehen und mitgemacht
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und er war immer bereit unsere Fragen zu beantworten. Ihm
verdanke ich vor allem das Material zu den beiden Aufsitzen:
Das Menschenopfer bei den Katinganern 12 und: Die Bedeutung des
Menschenopfers im dajakischen Totenkult.13 Von den dajakischen
Freunden schulde ich aber den grdssten Dank Johannes Salilah, der
mir in fleissiger Arbeit und auf genaue und gewissenhafte Weise das
gesamte Material zum Totenkult der Ngadju Dajak aufschrieb, das in
dieser Arbeit nun vorgelegt werden soll. Den Wert einer solchen
Arbeit fiir die Beurteilung der geistigen Kultur seines Volkes, die noch
so manchen Missverstindnissen und schiefen Urteilen ausgesetzt ist,
hat er eingesehen und er hat sich deshalb auch gerne bereit erkldrt
sich dieser mithsamen Arbeit zu unterziehen. Die kurze Zusammen-
arbeit mit diesem stets freundlichen- und fiir alle Fragen aufgeschlos-
senen Freund, gehoren zu meinen schonsten Erinnerungen an Borneo.

Von den europiischen Freunden, die mir bei dieser Arbeit geholfen
haben, schulde ich den grossten Dank Herrn und Frau Dr. Vischer in
Kuala-Kapuas. Sie haben mir meine Arbeit auf alle mogliche Weise
erleichtert. Wihrend der Aufnahme des Materials durfte ich ihr Gast
sein und Herr Dr. Vischer enthob Johannes Salilah von seiner Arbeit
1m Missionsspital bis er die Arbeiten fiir mich beendet hatte. Sie stell-
ten mir wertvolle photographische Aufnahmen zum Totenkult der
Ngadju zur Verfiigung. Frau Dr. Vischer danke ich fiir eine nicht
verdffentlichte Arbeit {iber das Tiwah, in der sie ihre personlichen
Eindriicke beschreibt. Herr Dr. Vischer hat, nebst andern wertvollen
Sammlungen, eine Sammlung aller Gegenstinde, die beim Tiwah der
Ngadju Dajak gebraucht werden, zusammengestellt. Sie ist gegen-
wirtig im Museum der Basler Mission in Basel ausgestellt. Die
Erklirungen dazu schrieb Frau R. Kiihnle-Degeler. Von beiden durfte
ich fiir meine Arbeit Gebrauch machen. Zu danken habe ich Herrn und
Frau Dr. Vischer auch fiir die materielle Hiilfe bei der Sammlung und
Zusammenstellung der wertvollen Zeichnungen zum Totenkult, die in
meinem Werke: Der Totenkult der Ngadju Dajak, teilweise ver-
offentlicht werden sollen.

Von den Missionaren der Basler Mission habe ich den folgenden
Herren fiir die Ueberlassung von Material und die Erteilung von
Ratschlagen zu danken: H. Gottin, W. Zimmer, L. Walter, W. H. van
den Berg und G. Flach. Herr Pfarrer Schmid in Willisau (Schweiz),

12 Erschienen in: T.B.G. Deel LXXVIII. Batavia, 1938.
13 Erschienen in: M.D. G.V. Nr. 10, Hamburg, 1940.
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frither Missionar in Borneo, hat mir seine wertvollen Zeichnungen und
Beschreibungen zur Verfiigung gestellt. Herrn K. Epple, Fellbach
(Deutschland), dem langjihrigen Missionar und Prises der Basler
Mission in Borneo, dem Kenner von Volk, Sitte und Sprache der
Ngadju und Ot Danum, dem Freund der Dajak und verdienstvollen
Revisor der Bibel, danke ich fiir manchen wertvollen Rat und auch
fiir die freundliche Ueberlassung seines Materials zum Totenkult der
Ot Danum am oberen Kahaian.

Schliesslich danke ich aber auch meiner Frau fiir ihre Mitarbeit und
ihre Geduld. Ohne sie wire mir die Arbeit am Katingan nicht in
dieser Weise moglich gewesen. Dass sie sich auf einsamen Posten zu
Hause fiihlte, sich in rastlosem Eifer der Arbeit hingab und mich auf
allen beschwerlichen Reisen nach Zentral Borneo hinein begleitete, hat
uns die Moglichkeit gegeben den Kontakt mit der Bevolkerung rasch
zu finden und auch den weiblichen Teil der Bevilkerung zu erreichen,
die einem einzeln reisenden Manne verschlossen bleibt. Aber ohne ihre
Mitarbeit wire auch die ethnologische Arbeit nicht moglich gewesen,
denn was ich von den Frauen nicht erfahren konnte, das hat sie
erfahren.

Den Herren des Basler Missionskomitee, vor allem Herrn Inspektor
H. Witschi, habe ich herzlich zu danken fiir die Art und Weise mit
welcher sie meine Arbeiten unterstiitzt und geférdert haben. Auch habe
ich ihnen zu danken fir die Maoglichkeit des Weiterstudiums in Leiden
und fiir den besonderen Auftrag Ethnologie und Religionswissenschaft
zu studieren.

Der Missionsleitung von Oegstgeest danke ich fiir die Gastfreund-
schaft, die mir und meiner Familie wahrend unseres Aufenthaltes in
Holland, in ihrem schonen Missionshaus erwiesen wurde. Vor allem
danke ich auch Hermn Dr. F. J. Fokkema, Rektor des Missionssemi-
nares, und seiner Familie fiir ihre Freundschaft und fiir Rat und Tat.
Herrn Dr. A. C. Kruyt danke ich fiir den anregenden Unterricht und
fiir manchen wertvollen personlichen Rat. Herrn Dr. Rassers, Direktor
des Reichsmuseum fiir Volkerkunde in Leiden, habe ich sehr viel zu
danken fiir den anregenden personlichen Verkehr, fiir seinen wert-
vollen Rat bei der Ausarbeitung des Manuskriptes, fiir Ueberlassung
von Photographien, fiir die Herstellung von Zeichnungen und fiir die
Beniitzung der Sammlungen und der Bibliothek des Museums.

Meinem Lehrer, Herrn Prof. Dr. H. Kraemer, Leiden, danke ich fiir
manchen direkten und indirekten Rat den ich schon in Borneo emp-
fangen durfte. Seine Ausfithrungen auf der Missionarskonferenz, die
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1935 in Bandjermasin (Borneo) stattfand waren fiir mich eine kriftige
Anregung die dajakische Kultur noch intensiver zu untersuchen. Auch
fir seinen Unterricht an der Universitit Leiden und im Missions-
seminar Oegstgeest habe ich ihm hier zu danken.

Den griossten Dank schulde ich aber meinem verehrten Lehrer, Herrn
Prof. Dr. J. P. B. de Josselin de Jong, Leiden. Ohne seinen wertvollen
Unterricht, sein Interesse und seine Mitarbeit bei der Ausarbeitung
des Manuskriptes wire mir die Publikation des Textmateriales nicht
moglich gewesen.



ERSTER TEIL

MYTHEN ZUM TOTENKULT
I. HANDWERK (HEILBRINGER-MYTHEN)

A. Der Ursprung der Nutzpflanzen

Am Fluss Djalajan (der Djalajan befindet sich in der Oberwelt.
Siehe den zweiten Teil dieses Werkes) lebte in fritheren Zeiten ein
Ehepaar. Der Mann hiess Mangko Amat, die Frau Njai Djaja.1 Njai
Djaja war eine berithmte Priesterin. Wenn sie zu Kranken gerufen
wurde um fiir sie die priesterlichen Handlungen auszufithren, dann
wurden sie unfehlbar wieder gesund. Eines Tages erhielten sie und ihr
Mann den Besuch eines Sklaven des Apang Dohong Bulau der ihnen
den Bericht brachte, dass sein Besitzer sehr krank sei und sie bitte zu
ihm zu kommen und ihm zu helfen. Er hitte bereits viele Medizinen
angewandt, Geliibde abgelegt und den Geistern grosse Opfer ver-
sprochen, aber nichts hitte geholfen, die Krankheit sei statt besser nur
noch drger geworden. Nun bitte er, dass Njai Djaja ihm helfen mochte.

Die ganze Nacht hindurch befragten Mangko Amat und Njai Djaja
die Geister durch das Los um von ihnen zu vernehmen aus welchem
Grunde Apang Dohong Bulau krank geworden sei und welche Krank-
heit ihn befallen hitte. Die Geister antworteten ihnen, dass er pahuni *
geworden sei weil er nicht von einer Frucht gegessen hitte die ihm
Banjawei angeboten hatte. Sie teilten ihnen auch mit auf welche Weise
die Krankheit wieder zu heilen sei.

Am andern Morgen machten sich Mangko Amat und Njai Djaja
mit dem Sklaven des Apang Dohong Bulau auf den Weg. Bald
erreichten sie sein Dorf und Haus. Sie traten in das Haus ein und
begriissten den Kranken und seine Angehdrigen und man fragte sie
wie es wohl mit Apang Dohong Bulau stehe. Sie antworteten: ,,Der
Kranke leidet schon sehr lange und deshalb miissen wir eine grosse
Arbeit veranstalten‘‘.3 Man machte alles bereit. Man schlachtete Tiere,
kochte Reis und braute Bier. Apang Dohong Bulau fiihlte sich zu-
sehends besser werden.
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Die Kinder des Apang Dohong Bulau waren sehr schlecht. Sie
kamen zusammen und beratschlagten was sie wohl zu unternehmen
hitten damit sie die Alten téten konnten und auf diese Weise nicht
gezwungen wiren ihnen den Lohn fiir ihre Arbeit zu bezahlen. Da
sprachen einige: ,Lasst uns ihnen Fische und Pflanzenschosslinge
vorsetzen die fiir sie wiahrend ihrer Arbeit pali ¢ sind, essen sie davon,
dann miissen sie sterben®. Dieser Rat wurde gut geheissen. Sie machten
sich sofort an die Arbeit. Einige suchten Schosslinge und andere fingen
Fische und davon bereiteten sie fiir Mangko Amat und Njai Djaja das
Essen, dass diese ahnungslos und ohne an eine heimtiickische Schlech-
tigkeit zu denken, verzehrten.

Die Arbeit war beendet. Apang Dohong Bulau war gesund geworden
und Mangko Amat wollte mit seiner Frau Njai Djaja wieder rasch
nach Hause zuriickkehren, denn beide fiihlten sich nicht recht wohl.
Sie baten, dass die Sklaven sie begleiten mochten und mit ihnen zu-
sammen traten sie den Riickweg an. Immer unwohler fiihlten sie sich.
Die genossenen Speisen, die fiir sie pali gewesen waren, taten ihre
fiirchterliche Wirkung. Sie kamen am Fuss des Berges Palangka
Langit an. Mithsam schleppten sie sich den Berg hinauf. Auf seiner
andern Seite lag ihr Dorf. Als sie auf der Hohe des Berges ange-
kommen waren konnten sie nicht mehr weitergehen. Sie wussten nun
dass sie sterben mussten, zugrunde gerichtet durch die schlechten
Kinder des Apang Dohong Bulau die ihnen, ohne dass sie davon etwas
ahnten, verbotene Speisen zu essen gegeben hatten. Sie sandten die
Sklaven wieder heim und dann legten sei sich auf die Erde nieder um
zu sterben.

Kurze Zeit darauf flog der Vogel Pahararu Rawei iiber den Berg
Palangka Langit und sah unter sich die beiden Leichen. Er niherte
sich ihnen und erkannte zu seinem grossen Schrecken Mangko Amat
und Njai Djaja. Er schrie auf vor Schmerz und Leid: ,,4kui,5 was
sehen meine Augen! Ich will sofort zu Kameloh Bawin Riwut (der
weibliche Windgeist) und ihren sieben Briidern fliegen. Ich will ihnen
mitteilen was meine Augen gesehen haben und ich will sie bitten, dass
sie doch sofort kommen und dass sie versuchen den Leichen Wind
einzublasen é damit sie wieder lebend werden konnen‘. Rasch flog er
zu ihr hin und brachte ihr seine Bitte vor. ,Nein“, sagte Kameloh
Bawin Riwut, ,ich kann das nicht tun, fliege lieber sofort zu meinem
Bruder, zu dem wehenden und brausenden Tingang, dem Hiiter der
vier Windrichtungen, und bitte ihn um Hiilfe*“. Darauf flog der Vogel
Pahararu Rawei weiter bis zum Haus des wehenden und brausenden
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Tingang, des Hiiters der vier Windrichtungen. ,,Woher kommst du so
rasch geflogen?* fragte ihn dieser. Er antwortete: ,,Auf dem Berg
Palangka Langit liegen die Leichen des Mangko Amat und der Njai
Djaja. Ich gewahrte sie auf meinem Fluge. Sie sind getotet worden
durch die schlechten Kinder des Apang Dohong Bulau. Ich bitte dich,
komm sofort mit mir und belebe sie wieder.

»Has",7 sprach der wehende, brausende Tingang, der Hiiter der
vier Windrichtungen, ,,ich fliege mit dir. Auf seinem Flug brach er
die Aeste der Biume und entblitterte ihre Kronen. Bald kamen sie
auf dem Berg Palangka Langit an. Der wehende, brausende Tingang,
der Hiiter der vier Windrichtungen blies den Leichen keinen Wind
ein aber er verwandelte ihre Korper in folgende Nutzpflanzen: Das
Haar der beiden wurde zu Rotan, aus den Kopfen entstanden die
Kokospalmen mit ihren runden Friichten, aus den Augen die Pinang,
aus den Ohren Blatter, aus den Zihnen das Mantikeieisen, aus den
Zungen Gambirblitter, aus den Knochen entstand das Eisenholz, aus
dem Gehirn der Kalk, aus dem Blut Wasser, aus dem Fleisch Erde,
aus den Fiissen Betong (eine Art Bambus), auch aus den Fersen und
den Handen entstand eine Art Bambus, aus der Haut entstand die
Sirenpflanze (eine sehr stark wirkende Giftpflanze), aus den Fingern
entstanden Katiting und Kandalistraucher (man verbrennt ihr Holz
und firbt mit dem Saft den man daraus gewinnt die Zahne schwarz). 8

B. Der Ursprung des Eisenholzes

Neben der Mythe von Mangko Amat und Njai Djaja die uns den
Ursprung der Nutzpflanzen erzdhlt und uns berichtet dass aus ihren
Knochen das Eisenholz entstanden sei, besitzen wir auch diese Mythe
die uns erzdhlt wie Umang (auch Sangumang), einer der Ahnen der
Menschen, in den Besitz des Eisenholzes gekommen ist. Diese Mythe
muss rezitiert werden bevor man zum ersten Mal Eisenholz sammelt
und bearbeitet, sie muss auch bei allen wichtigen Handlungen, wie z.B.
beim Hausbau oder bei der Verwendung von Eisenholz fiir Gegen-
stainde des Totenfestes, wiederholt werden. Damit wiederholt man das
Urgeschehen und macht es fiir die Gegenwart wirksam. Die Mythe
lautet :

Maharadja 9 besass zwei junge Hunde. Eines Tages besuchte ihn
Umang. Er sah die schonen Tiere und bat seinen Onkel sie ihm zu
schenken. Maharadja gab ihm aber nur einen Hund. Mit diesem ging
Umang auf die Jagd. Witterte oder sah er ein Wild, dann wollte er
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nicht bellen. Als Umang das gewahrte wurde er in seinem Herzen sehr
zornig. Er griff zum Schwert und t6tete den Hund und teilte darauf
seinen Korper in zwei Hilften, Er nahm die eine Hilfte und erginzte
sie mit Erde. Alsobald lebte der Hund wieder. Umang nannte ihn
Petak Pontonge, Langit Silae (Der angefiigte Teil ist von Erde, die
andere Hilfte ist Himmel). Wieder ging er mit ihm auf die Jagd.
Witterte nun der Hund Wild, oder sah er ein Schwein oder einen
Hirsch, dann bellte er, aber er bellte auch wenn er nur Reisbehilter,
Korbe und dergleichen Dinge mehr sah.

Als eines Tages Umang wieder mit ihm auf die Jagd ging schlug
er plotzlich an, denn er hatte eine Frucht gesehen die sich auf der
Erde von selbst fortbewegte. Umang verfolgte mit seinem Hund die
Frucht iber drei Hiigel hinweg, endlich konnte er sie einholen. Zum
zweiten Mal schlug der Hund an, denn er hatte wieder eine Frucht
entdeckt die sich von selbst auf der Erde fortbewegte. Wieder ver-
folgten sie sie bis sie Umang endlich nach vieler Mithe erhaschen
konnte. Ein drittes Mal schlug der Hund an und wieder war es eine
eigentiimliche Frucht die vor ihnen davonrollte. Auch diese konnte
Umang einfangen. Sehr erstaunt betrachtete er diese eigenartigen
Friichte die er zuvor noch nie gesehen hatte, aber seine Leber (Herz)
schmerzte ihn weil er weder ihren Namen noch ihren Nutzen kannte.

Eines Tages begab er sich mit den drei Friichten zu seinem Gross-
vater Sakarana um ihn um Rat zu fragen. Schon von weitem sah ihn
sein Grossvater, aber der Besuch seines vorwitzigen Enkels, der immer
alles besser wissen wollte, war ihm unerwiinscht. Er zog sich deshalb
rasch in sein Haus zuriick, legte sich auf sein Lager und tat als ob er
schlafen wiirde. Inzwischen war nun auch Umang beim Haus ange-
kommen. Er fragte seine Verwandten: ,Ist mein Grossvater wohl
daheim?‘ ,,Ja“, antworteten sie ihm, ,er ist wohl daheim, aber er
schlaft nun“. ,,Wie steht es”, fragte Umang, ,,dtirfen wir ihn wohl auf-
wecken?‘ , Nein, auf keinen Fall!‘ antworteten seine Verwandten,
,xdenn wenn wir ihn aufweckten wiirde er zornig werden und uns aus-
schelten“. Umang erzahlte ihnen nun weshalb er gekommen sei und
was er mit seinem Besuch beabsichtigte, und er sprach: ,Ich will
meinen Grossvater besuchen weil ich ihn gerne in einer Sache um Rat
fragen mochte. Vor einigen Tagen ging ich auf die Jagd. Mein Hund
schlug an. Dreimal belite er und bei jedem Bellen fand ich eine dieser
Friichte die ich hier mitgebracht habe. Ich habe sie noch nie zuvor
gesehen. Ich weiss nicht woher sie sind und ich weiss auch nicht wozu
man sie gebrauchen kann. Sie haben eine merkwiirdige Eigenschaft,
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sie konnen sich selbst fortbewegen. Ich bin jeder von ihnen iiber drei
Hiigel hinweg nachgefolgt und erst dann konnte ich sie einholen und
zu mir nehmen®,

Grossvater Sakarana hatte ein ganz klein wenig seine Augen geoffnet
und nach den Friichten geschaut von denen Umang erzihlte, aber er
tat weiterhin als ob er schliefe, denn er wollte seinen Enkel nicht
empfangen und wollte ihm auf seine Fragen auch keine Antwort geben.
Nachdem Umang seine Erzdhlung beendet hatte und sah, dass sein
Grossvater immer noch schlief und nicht erwachen wollte nahm er
Abschied von seinen Verwandten und verliess das Haus. Aber er hatte
seinen Grossvater durchschaut und wusste wohl, dass er sich nur
schlafend gestellt hatte um seine Fragen nicht beantworten zu miissen.
Auf einem Umweg kehrte er rasch wieder nach dem Haus zuriick und
versteckte sich so in dessen Nihe, dass er jedes Wort verstehen konnte
das in ihm gesprochen wurde. Nicht lange dauerte es bis er die Stimme
seines Grossvaters vernahm der sich erkundigte: ,,Wo ist mein Enkel
Umang ?“ ,,Er ist nach Hause zuriickgekehrt”, wurde ihm geantwortet.
Darauf sprach er weiter: ,,Die Frucht, die Umang zuerst fand, ist eine
Eisenholzfrucht, die zweite ist eine Tengang- 10 und die dritte eine
Rotanfrucht. Diese Friichte stammen ab von Mangko Amat und seiner
Frau Njai Djaja die auf dem Berg Palangka Langit gestorben sind
und deren Korper in Pflanzen verwandelt wurden. Von dort ist die
Eisenholzfrucht mit den andern Friichten auf die Erde gerollt. Wiirde
sie Umang auf dem Berg Pali oder am Fuss des Berges Tundjong
Njaho (beide Berge befinden sich in der Oberwelt) anpflanzen, dann
hitte er grossen Gewinn und er wiirde ein reicher und angesehener
Mann werden. Denn das Eisenholz hat grossen Nutzen. Man kann es
fiir alles mogliche gebrauchen. Man kann es verwenden fiir dauerhafte
Hauspfihle, man kann es verarbeiten zu Booten, man kann mit ihm
Sandong und Pambak bauen und Sapundu und Pantar aufrichten. 11
Die zweite Frucht, die Umang fand ist eine Tengangfrucht. Auch sie
ist sehr niitzlich, denn vom Baste des Tengang kann man Schniire und
Stricke drehen. Aus ihnen lassen sich leicht Netze machen mit denen
man ganze Fliisse abschliessen, und auf diese Weise die Fische leicht
fangen kann. Die dritte Frucht war die des Rotan. Der Rotan kann zu
den verschiedensten Flechtarbeiten gebraucht und auch teuer ver-
handelt werden".

Dieses alles hatte Umang in seinem Versteck ganz genau gehort
und befriedigt kehrte er wieder nach Hause zuriick und pflanzte die
Friichte, so wie er es von seinem Grossvater vernommen hatte. Die
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Pflanzen wuchsen und wurden gross und trugen wiederum Friichte.
Eines Tages schweifte Indu Pahararu Rawei, der weibliche Windgeist,
durch die Gérten des Umang und wehte die Friichte von den Biumen.
Sie rolliten aus der Oberwelt hinunter bis zum Dorf das am Ufer des
Flusses der Welt gebaut war und wurden dort zuerst von Radja Peres
gefunden und gepflanzt. Von ihm gelangten sie, wieder durch den
Windgeist, zu den Menschen und durch List erfuhr ein Mensch der
sich ins Dorf des Radja Peres verirrt hatte und dort gefangen ge-
nommen wurde aber wieder fliehen konnte, den Nutzen dieser Friichte.

C. Wie die Menschen die Handarbeiten lernten

Diese Mythe schliesst an die obige an und erzihlt uns wie die
Menschen von Radja Peres die Handarbeiten gelernt haben. Auch sie
muss bei manchen wichtigen, vor allem erstmalig ausgefiihrten, Arbei-
ten und Handlungen rezitiert werden um das Urgeschehen das in der
Vorzeit stattfand zu wiederholen und fiir die Gegenwart wirksam zu
machen. Die Mythe lautet:

In fritheren Zeiten lebte ein beriihmter Ahne namens Kundja. Er
verliess eines Tages sein Dorf und begab sich nach seiner Feldhiitte
um von dort aus die ndtigen Arbeiten auf dem Reisfeld zu verrichten.
Vorrat an Lebensmitteln hatte er nicht viel mit sich genommen. Seine
Trockenfische und sein Fleisch gingen bald aus und zu seinem Reis
ass er als Zuspeise gekochte Baumblitter die er in der Umgebung ge-
piliickt hatte. Er entschloss sich auf die Jagd zu gehen und hoffte ein
Wildschwein, oder einen Hirsch oder auch nur einen Affen zu erlegen.
Er band seinen Pfeilkdcher um, ergrifi das Blaserohr und rief mit
lauter Stimme seinen Hunden und machte sich dann auf den Weg in
den Wald hinein. Er lief immer zu. Er schaute nicht sehr um sich und
achtete nicht auf den Weg, und so kam es, dass er plotzlich vor Hiusern
stand. Er erschrak heftig als er sah wo er sich plotzlich befand. Das
Dorf war das des Radja Peres.12 Zuriick konnte er nicht mehr, denn
die im Dorfe herumsitzenden und arbeitenden Leute hatten ihn bereits
erblickt. Mutig schritt er vorwirts. Er ging bis zu dem grossen Haus
des Radja Peres und bei der Treppe angekommen rief er mit lauter
Stimme : ,,O0000, Grossvater, bist du zu Hause ?* ,,Komm nur herein®,
erténte die Antwort.

Er stieg die Treppe hinauf und trat ins Haus ein. Radja Peres
schaute den Besucher genau und sehr verwundert an und sprach zu
ihm: ,,Setze dich, mein Enkel, ich muss zuerst geschwind zum Fluss
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hinuntersteigen um meine Notdurft zu verrichten, aber ich werde
sogleich wieder zuriickkommen®. Er verliess das Haus, aber er stieg
nicht zum Fluss hinunter sondern begab sich zu seinen Sklaven die
mit der Bearbeitung von Eisenholz beschiftigt waren. Er sagte zu
ihnen: ,,O meine Sklaven, in meinem Hause befindet sich ein Mensch
aus dem Dorf am Rande des Flusses der Welt. Er heisst Kundja.
Ergreift ihn und bringt ihn vorerst in den Balai.13 Wir wollen fiir ihn
einen dichten Kifig machen der gut verschliesst damit er euch ja nicht
bei eurer Arbeit beobachten kann. Er darf auf keinen Fall sehen was
und wie ihr arbeitet, denn sollte es ihm durch List gelingen zu fliichten,
dann wiirde er dieses Wissen in sein Dorf zuriickbringen und die
Menschen unsere Arbeiten lehren. Das darf nicht geschehen. Wir
wollen ihn nun gefangennehmen und spater umbringen®.

Die Sklaven begaben sich sofort ins Haus wo Kundja immer noch
auf dem Fussboden sass und auf die Riickkehr des Radja Peres war-
tete. Sie ergriffen ihn und schleppten ihn zum Balai, begleitet von
Radja Peres, der seine Sklaven nochmals ermahnte: ,,Solange Kundja
noch nicht in einem guten Kifig geborgen ist diirft ihr keine Arbeiten
verrichten. Thr diirft kein Eisenholz bearbeiten, kein Flechtwerk her-
stellen, keine Schniire drehen, kein Eisen schmieden und bearbeiten
und kein Feuer drehen, denn wiirde Kundja euch zuschauen, dann
wiirde er von euerem Wissen und Konnen angesteckt und gelinge ihm
auf irgendeine Weise spater die Flucht, dann wiirde er dieses Wissen
in sein Dorf am Flusse der Welt bringen und darin seine Verwandten
unterrichten®, ,,Sei unbesorgt", riefen die Sklaven, ,,wir befolgen dein
Wort“. Nun holten sie Holz und machten, wie Radja Peres es be-
fohlen hatte, einen dicht verschlossenen Kifig und sperrten Kundja
hinein. Radja Peres war iiberzeugt, dass Kundja nichts zu sehen ver-
mochte und er befahl den Sklaven die Arbeit wieder aufzunehmen.
Aber um ganz sicher zu sein rief er nach einer Weile: ,,0 Kundja,
kannst du sehen was meine Sklaven arbeiten oder siehst du nun gar
nichts mehr?* | Ja“ rief Kundja, ,,ich sehe alles was sie ausfithren*.
,,Kaja-kajah!“ 14 schrie Radja Peres, ,,wir haben dich nun absichtlich
in diesen dichten Kifig eingeschlossen damit du meine Sklaven nicht
bei ihrer Arbeit beobachten kannst und nun schaust du ihnen schon
die ganze Zeit zu“. Dann rief er seinen Sklaven: ,,O meine Sklaven,
holt Kundja aus seinem Kifig heraus und steckt ihn in einen hohen
Topf. Verschliesst gut seine Oeffnung dann kann er uns gewiss nicht
mehr bei unserer Arbeit zusehen. Sie taten wie der Besitzer sie ge-
heissen hatte und setzten darauf ihre Arbeit wieder fort.
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Nach einiger Zeit rief Radja Peres wiederum: ,,O Kundja, kannst
du uns immer noch bei unserer Arbeit beobachten?‘ ,,Ja, ich sehe
immer noch alles“, rief Kundja zuriick. ,,Kaja-kajah®, schrie Radja
Peres wild auf und rief seinen Sklaven zu: ,,Holt sofort Kundja aus
dem Topf heraus denn er beobachtet uns bestindig, wickelt ihn in ein
Tuch dann wird er uns gewiss nicht mehr sehen®. Die Sklaven be-
folgten den Befehl ihres Besitzers und setzten darauf ihre Arbeit
wieder fort. Schon einige Zeit hatten sie weitergearbeitet als Radja
Peres Kundja wieder fragte: ,,Siehst du jetzt immer noch was wir
tun? ,,Gewiss", sagte Kundja, ,,ich kann euch ganz gut beobachten®.
Wiederum schrie Radja Peres vor Zorn und Schmerz auf und befahl
seinen Sklaven: , Wickelt Kundja sofort aus dem Tuch heraus und
steckt ihn in eine Fischreuse, vielleicht kann er uns dann nicht mehr
sehen®. Die Sklaven taten wie sie geheissen worden waren und steckten
Kundja in eine grosse Fischreuse. Nun hatte er sein Ziel erreicht.
Vorher hatte er nichts gesehen, aber sein heimlicher Wunsch war, die
Arbeiten der Geister kennen zu lernen, sich dann heimlich zu fliichten
und dieses neue Wissen in sein Dorf am Flusse der Welt 15 zuriick-
zubringen. Als Radja Peres ihn nach einiger Zeit wieder fragte:
,,Kannst du uns immer noch sehen, Kundja?*‘ da antwortete er: ,,Nein,
nun sehe ich nichts mehr”. Aufmerksam schaute er aber durch das
weite Geflecht der Reuse den Geistern bei ihren Arbeiten und merk-
wiirdigen Verrichtungen zu. Er sah wie die Méanner das Eisenholz
bearbeiteten, wie sie aus ihm die Sandong und Pambak schnitzten um
beim Totenfest die Knocheniiberreste der Verstorbenen beizusetzen.
Er sah wie sie die Pantar und Sapundu machten. Er sah wie sie
Ruderboote bauten, Feuer drehten, das Eisen schmolzen und schmie-
deten. Er sah wie sie den Tengangbast bearbeiteten und ihn zu
Schniiren und Seilen drehten und er sah auch wie sie das Reisbier
brauten. Er sah wie die Sklavinnen aus gesplisstem Rotan feine Flech-
tereien herstellten, wie sie Korbe, Fischereigeriate und Hiite flochten,
wie sie auch in besonderen Gefissen das Wasser aus dem Fluss auf-
schopften, er sah wie sie den Reis trockneten und stampften und noch
vieles andere mehr sahen seine Augen, Dinge die er zuvor nie gesehen
oder gekannt hatte. Aufmerksam schaute er zu, nichts entging seinen
Augen. Plotzlich horte er aber dass Peres seinen Namen nannte. Er
lauschte angestrengt und vernahm zu seinem grossen Schrecken folgen-
de Worte: ,,In drei Tagen wollen wir hier das Totenfest feiern. Nun
hat sich Kundja aus dem Dorf am Ufer des Flusses der Welt zu uns
verirrt. Beim Totenfest schmiicken wir seinen Hals, seine Lenden und
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seine Gelenke mit feinen Flechtereien und binden ihn dann an einen
Sapundu fest. Wir besingen und umtanzen ihn und stechen ihn darauf
mit unseren Speeren langsam tot. Bewacht ihn nun gut. Er darf nicht
frei werden und darf nicht mehr entkommen um wieder an den Fluss
der Welt zuriickzukehren. Gewiss hat er manches von unseren Arbeiten
gesehen, er hat es ja auch selbst zugegeben. Gelinge ihm die Flucht
dann wiirde er dieses Wissen in sein Dorf mitbringen. Er wiirde dort
die Menschen lehren und sie wiirden durch dieses neue Wissen und
Konnen reich und konnten ein angenehmes Leben fithren. Das darf
nicht geschehen und deshalb wollen wir ihn auch am Totenfest um-
bringen*.

Kundja entflieht. Kundja hatte in seiner Fischreuse alle
diese Worte vernommen. Er erschrak und das Herzeleid 16 kam iiber
ihn. Er iiberlegte wie er wohl der Gefahr und dem sicheren Tod
entrinnen konnte und er sagte zu sich selbst: ,,Ich will nun zuwarten
bis es Nacht geworden ist und alles im Dorfe schlift, dann will ich
mich aus der Reuse befreien, leise aus dem Dorfe wegschleichen und
zu meinen Verwandten zuriickkehren®. Darauf verhielt er sich ganz
ruhig und tat wie wenn er von diesem Gesprich gar nichts gehort
hitte.

Als die Nacht hereingebrochen war und alles in den Hiusern schlief
kroch er leise und vorsichtig aus der Reuse heraus, ergriff seinen
Pfeilkocher und sein Blaserohr, stahl sich aus dem Balai heraus und
verliess das Dorf. Niemand hatte seine Flucht bemerkt.

Als am andern Morgen die Geister erwachten und als Radja Peres
aus seinem Haus trat und sich dem Balai niherte, rief er mit lauter
Stimme seinem Gefangenen: ,,O Kundja, o Kundja!“ Er erhielt keine
Antwort. Nochmals rief er, aber alles blieb still. ,,Hau-hau!"“ 17 sagte
er, ,,was ist wohl mit Kundja geschehen, dass er mir keine Antwort
gibt? Er betrat das Rasthaus. Er sah die leere Fischreuse aber von
seinem Gefangenen gewahrte er keine Spur. Auch sein Pfeilkcher
und sein Blaserohr waren verschwunden. ,,Leha-lehan !“18 schrie Radja
Peres zornig auf und rief seinen erstaunt herumstehenden und ver-
wundert zuschauenden Sklaven: ,,Oo0 meine Sklaven, Kundja ist nicht
mehr hier, auch von seinen Waffen sehe ich keine Spur mehr. Gewiss
hat er sich diese Nacht heimlich weggestohlen und ist entflohen. Macht
euch rasch bereit, wir wollen ihn sofort verfolgen, vielleicht gelingt es
uns ihn auf seiner Flucht wieder gefangen zu nehmen oder zu téten®.
Sie eilten in die Hauser um ihre Waffen zu holen und begaben sich
dann mit jhrem Besitzer in den Wald wo sie sich in einzelne Gruppen
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verteilten die das ganze Gebiet genau absuchen sollten. Von Zeit zu
Zeit riefen sie sich gegenseitig zu um sich zu erkundigen ob schon
Spuren des Fliichtlings gefunden worden seien oder nicht.

Kundja war noch nicht weit vom Dorf entfernt. Er horte das Rufen
und er merkte, dass die Stimmen immer naher kamen. Er erschrak sehr
in seinem Herzen und beeilte sich noch mehr als vorher aus dem
Bereiche seiner Verfolger wegzukommen und sein Dorf zu erreichen.
Plotzlich kam er an einen Fluss der breit und tief war und den er, da
er keine Briicke fand, nicht iiberqueren konnte. Am Fluss stand aber
ein hoher Baum mit weiten Aesten. Kundja war erfreut als er ihn sah
und er erkletterte ihn rasch um sich vor seinen nahenden Verfolgern
zu verstecken. Es dauerte auch nicht lange bis diese ebenfalls am Fluss
eintrafen und dort eifrig nach den Spuren des Fliichtlings zu forschen
begannen. Sie sahen um sich, sie untersuchten die Erde, sie schauten
iiber den Fluss, aber sie fanden nichts. Als aber Radja Peres auf den
Fluss blickte, sah er plétzlich das Schattenbild des Kundja auf dessen
Oberfliche und vermeinend, dass er sich im Wasser versteckt hielt,
rief er seinen Sklaven: ,,Hau-hau, meine Sklaven, was sehen meine
Augen! Seht ihr nicht auch auf dem Fluss den Schatten des Kundja.
Gewiss hat er sich ins Wasser gestiirzt und ist untergetaucht und
glaubte sich auf diese Weise vor uns verbergen und sich retten zu
konnen. Geschwind, wir wollen ihn fangen“. ,,4jo!“19 riefen die
Sklaven, ,,wir wollen uns ins Wasser stiirzen und nach Kundja tauchen,
gewiss gelingt es uns ihn gefangen zu nehmen®. Die ganze Schar
stiirzte sich ins Wasser und tauchte unter, aber als sie nach einiger
Zeit wieder an die Oberfliche kamen und immer noch das Schatten-
bild auf dem Wasser sahen, da schrieen sie laut auf: ,,Kajo-kajah!
iiberall haben wir nach Kundja gesucht und ihn doch nicht gefunden
und doch hilt er sich immer noch im Wasser versteckt”. Wiederum
tauchten sie unter. Einige der Sklaven ertranken in dem tiefen und
reissenden Fluss. Als sie aber wieder an die Oberfliche kamen hatte
noch immer keiner von ihnen Kundja gesehen und doch lag immer
noch sein Schattenbild deutlich auf dem Wasser.

»Es ist genug", schrie Radja Peres, ,es hat keinen Wert, dass wir
noch linger tauchen, wir wollen ihn auf andere Weise aus seinem
Versteck heraustreiben oder ihn darin toten. Wir wollen rasch tuwe
bereiten und es iiber das Wasser ausstreuen.20 Has! gehen wir rasch
in den Wald um tuwe tindjok zu suchen”. Die ganze Schar verliess
den Platz und begab sich mit ihrem Besitzer in den Wald hinein.

Als Kundja seine Verfolger nicht mehr erblickte kletterte er rasch
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und leise von dem Baum herunter und machte sich unbemerkt davon.
Er sah nicht mehr um sich, sondern er lief so rasch er konnte. Schon
sah er sein Dorf vor sich und sein Herz wurde froh, dass er sich nun
in Sicherheit wusste, denn die Geister wagten das Dorf nicht zu be-
treten, der Tag war ja bereits angebrochen.

Nach einiger Zeit kehrte Radja Peres mit seinen Sklaven wieder an
den Fluss zuriick, beladen mit tuwe mit dem sie Kundja aus seinem
Versteck zu verjagen, oder zu téten gedachten. Sie streuten das
betiubende Gift iiber dem Wasser aus und warteten geduldig seine
Wirkung ab, aber kein Kundja tauchte auf. Plétzlich sahen sie auch,
dass sein Schattenbild von der Wasseroberfliche verschwunden war.
Laut schrieen sie auf vor Zorn und Schmerz und unverrichteter Dinge
mussten sie wieder in ihr Dorf zuriickkehren, iiberlistet von einem
Sterblichen, von einem Menschen aus dem Dorf am Ufer des Flusses
der Welt.

Kundja’s Angehorige waren sehr erstaunt als er plétzlich, wie ein
gehetztes Wild, ins Dorf hereingelaufen kam, denn sie hatten bereits
geglaubt, dass er im Walde umgekommen sei. Sie fragten ihn: ,,Wo
hast du dich denn so lange aufgehalten? Wir suchten dich und konnten
dich nicht finden, wir riefen deinen Namen, aber du gabst keine Ant-
wort. Wir glaubten, dass du im Walde dein Leben verloren hittest.
Weshalb laufst du in unser Dorf herein wie einer der von Feinden
verfolgt wird ? Kundja erzihlte ihnen ausfiihrlich was ihm zugestossen
sei und was er im Dorf des Radja Peres gesehen und gelernt hatte.
Er zeigte seinen Verwandten das Eisenholz, den Tengang und Rotan
und lehrte sie ihre Bearbeitung. Alles was er bei den Sklaven und
Sklavinnen gesehen hatte lehrte er nun auch die Manner und Frauen
seines Dorfes. Seit dieser Zeit kehrte in den Dorfern an den Ufern des
Flusses der Welt Wohlfahrt ein und das Leben begann sich angenehm
zu gestalten, dies alles durch Kundja unseren Ahnen der sich in das
Dorf des Radja Peres verirrt hatte und von dort reiches Wissen an
den Fluss der Welt zuriickbrachte.

D. Der Ursprung des Eisens 21

Als Tiong Maliana, die Frau des Dandan Kahaian und die Stamm-
mutter des Menschengeschlechtes 22 sich zum zweiten Male schwanger
fithlte kam ein grosses Verlangen iiber sie nach der Leber eines Wild-
schweines. Sie teilte jhren Wunsch ihrem Manne mit und dieser ver-
sprach ihn gerne erfiillen zu wollen.



HANDWERK (HEILBRINGER-MYTHEN) 41

Eines Morgens schnallte Dandan Kahaian seinen Pfeilkdcher um
und rief seinen Hunden. Er ergriff das Blaserohr, verliess sein Haus
und begab sich auf die Jagd. Als er am Rande des Feldes angekommen
war schlugen die Hunde an denn sie hatten ein Wild gewittert. Dandan
Kahaian folgte seinen Hunden und bald sah er ein Wildschwein das
sich durch den Busch und Wald fliichtete. Es war ein grosses Tier wie
er noch keines gesehen hatte. Es war nicht ein gewdhnliches Wild-
schwein das vor seinen Hunden wegfloh, nein, es war der Konig aller
Schweine der aus seinem Reiche Katungau ausgezogen war und nun
die Wilder durchschweifte. Katungau liegt tief im Innern Borneo’s.
Die wilden Schweine leben dort unter einem Konig. Sie haben dort
nicht die Gestalt von Schweinen sondern sie sind den Menschen gleich,
nur haben sie, im Unterschied zu diesen, einen langen Bart und eine
Schweinebrust. In diesem Reiche liegen drei Teiche. Will ein Bewohner
von Katungau die Gestalt eines Schweines annehmen, dann badet er
sich in ihnen. Entsteigt er dem ersten Teich dann haben seine Fiisse
die Gestalt von Schweinsfiissen angenommen. Entsteigt er dem zweiten,
dann hat sich seine Haut in Schweinshaut verwandelt, kommt er aus
dem dritten Teich heraus, dann besitzt er einen Schweinskopf. Men-
schen, die sich hierher verirren und ahnungslos in einem dieser Teiche
baden, werden in Schweine verwandelt. Ist ein wildes Schwein erlegt
und getotet worden, dann kehrte seine Liau 23 (Totenseele) nach Katu-
ngau zuriick und erhilt dort wieder einen menschlichen Leib.

Dandan Kahaian folgt dem Schweine das sich vor seiner Nach-
stellung immer weiter fliichtete. Schliesslich war er ihm aber so nahe
gekommen, dass er seinen Speer schleudern konnte. Er zielte gut und
der Speer verfehlte sein Ziel nicht. Verwundet und stark blutend
fliichtete das Tier weiter. Tag und Nacht fliichtete es durch den Wald
und durch die Fliisse, unaufhorlich verfolgt von Dandan Kahaian und
seinen Hunden. Es fliichtete nach dem Oberlauf des Kahaian, wandte
sich von dort an den Malahoi, fliichtete nach dem Katingan und von
dort an den Mambaroh, vom Mambaroh wandte es sich an den Serujan
und von dort an den Mentaja. Vom Mentaja fliichtete es zuriick an
den Katingan, wandte sich an seinen Nebenfluss, den Samba und eilte
erschopft weiter nach dessen Nebenfliisslein, dem Mantikei, und bog
von dort in den Koro ein. Es gelang ihm noch am Oberlauf dieses
Bergbaches den Hiigel Kereng Gambir zu erreichen wo es tot nieder-
fiel. 24

Ueberall da wo sein Blut auf die Erde getropft war verwandelte es
sich in Eisen. Auch sein grosser Korper wurde in Eisen verwandelt.



42 MYTHEN ZUM TOTENKULT

Aber dieses Eisen ist sehr gefahrlich, viel gefdhrlicher als das Eisen
das aus dem Blute entstanden war, denn es ist giftig. Eine Wunde
die mit diesem Eisen geschlagen wird heilt nicht mehr, sie frisst um
sich und sie totet den Menschen und keine Medizin und kein Opfer
und kein Gelilbde vermag das Unheil abzuwenden. Die ganze Um-
gebung des Fliissleins Koro und des Kereng Gambir ist giftig. Wer
dort von einer Miicke gestochen oder einem Blutegel angefallen wird
muss sterben, denn alle Tiere haben den Giftstoff des verendeten
Schweines in sich aufgenommen. Von den frithesten Zeiten an bis jetzt
furchten die Menschen diesen Platz und wagen sich nicht in seine
Nibhe.

Nur ein Mensch war im Besitz dieses giftigen Eisens, Sempong,
der Onkel des Bungai, einer der Stammviter der Ot Danum.25 Auf
seinen vielen Streifziigen kam er auch an den Koro und zum Kereng
Gambir. Er war begleitet von zahlreichen Sklaven. Sie fiihlten bald
am eigenen Leib, dass diese Gegend lebensgefahrlich war. Sieben
Sklaven starben dahin, gestochen durch Miicken und angefallen durch
Blutegel. Sempong fand das Eisen. Er wollte aus ihm eine Speerspitze
schmieden, aber so oft er auch die Arbeit versuchte, sie gelang ihm
nicht. Er rief deshalb die beiden Geister Njaring und Kalue 26 und bat
sie um ihre Hilfe. Ihnen gelang das Werk und sie iibergaben Sempong
den geschmiedeten Speer. Wen dieser Speer trifft der stirbt, hinweg-
gerafft durch das Gift des Eisens.

Bungai erbte von seinem Onkel Sempong diesen giftigen Speer.
Wenn er ihn in die Héhe hob um einen Menschen niederzustechen,
oder ihn nach einem Feind zu schleudern, dann sprach er zuerst die
verderblichen Fluchworte, die Ursprungsgeschichte des Speeres aus:

,,Gefunden wurde das Eisen von meinem Onkel Sempong,
Am Fliisslein Djakang wurde herausgemeisselt das Eisen,
Das vergiftet ist wie die Haare der Raupe.

Kalue, die einbriistige, bediente den Blasebalg,

Njaring, der schiefmiulige, schmiedete es.

Sieben Mal in Gift getrinkt ist es, in dem feurigen

Und untergetaucht im Teiche verfaulter Knochen.

Heilt eine Wunde, dann entsteht eine neue.

Heilt eine Wunde, immer wieder fliesst doch das Blut.”

E. Der Ursprung der Edelsteine und des Goldes 27

Eines Tages sassen Maharadja Sangen, Maharadja Bunu und
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Maharadja Sangiang zusammen und unterhielten sich tiber dies und
jenes. Und wihrend sie plauderten, so wie die Hithner gackern, ent-
deckten sie plotzlich einen Elephanten und ein Nashorn. Die Augen
des Elephanten waren von Edelstein, seine Haare waren von Edelstein
und in seinen Adern floss statt Blut Edelstein. Das Nashorn hatte
goldene Augen, goldene Haare und in seinen Adern floss Gold. Sie
entschlossen sich sofort die beiden Tiere zu fangen. Aber nun erhob
sich unter ihnen ein Streit weil jeder von den dreien die Tiere fiir
sich besitzen wollte. Maharadja Sangiang sagte: ,,Die Tiere gehdren
mir", ,,Nein®“, rief Maharadja Sangen, ,mir gehéren sie, denn ich bin
der Aelteste”. , Nein”, schrie Maharadja Bunu, ,die Tiere gehdren
mir, ich bin der Mittlere”. ,Nein“, entgegnete Maharadja Sangiang
wieder, ,,sie gehoren mir, denn ich bin der Jiingste”. So stritten sie
hin und her bis Maharadja Sangen entschied: ,,Horen wir doch mit
unserem Streite auf denn auf diese Weise kommen wir zu keinem Ziel
und schliesslich wird dann keiner von uns dreien die Tiere besitzen.
Wir werfen nun unsere Speere nach dem Elephanten und Nashorn.
Wer von uns dreien dann die geschlagenen Wunden wieder heilen
kann, die wir den Tieren beibringen, der hat den Streit gewonnen®.
Seine beiden Briider stimmten diesem Rate bei. Sie hiessen zuerst
Maharadja Sangiang seinen Speer werfen, aber er antwortete: , Nein,
das will ich nicht tun denn ich bin der Jiingste, werft ihr zuerst eure
Speere”. ,Recht so“, sagte Maharadja Sangen, und er warf seinen
Speer nach dem Elephanten der getroffen wurde, aber die Wunde
heilte sofort wieder denn der Speer war von schwimmendem Eisen, 28
das nur verwunden konnte. Jede Wunde die mit ihm geschlagen wurde
heilte aber sofort wieder. Nun warf Maharadja Bunu seinen Speer,
aber mit dem gleichen Resultat, denn auch er besass schwimmendes
Eisen. Schliesslich warf Maharadja Sangian seinen Speer. Auch er
traf sein Ziel und verwundete den Elephanten und das Nashorn. Die
Wunden die er aber geschlagen hatte schlossen sich nicht mehr, denn
sein Speer war von sinkendem Eisen geschmiedet. 29

Als sich die Tiere verwundet fithlten fliichteten sie sich. Das Nashorn
enteilte in den Wald, der Elephant rannte dem Meere zu. Die drei
Briider nahmen die Verfolgung auf. Jeder von ihnen schlug einen
andern Weg ein und nach langer Zeit fanden sie sich wieder zusammen.
Im Hause des Utan und Rohan, zwei alte Leute am Ufer des Flusses
der Welt, kamen auch die Tiere wieder zusammen. Die beiden Alten
sahen, dass die verwundeten Tiere nur miihsam weiterkamen. Sie
nahmen sie auf, denn sie hatten Mitleid mit ihnen. Sie verpflegten sie
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und versorgten ihre Wunden. Aber es war ihnen nicht moglich die
immer weiter um sich fressenden und eiternden Wunden zu heilen,
obgleich sie viele Heilmittel anwandten, denn das Eisen war wie ver-
giftet. Die Tiere fithlten sich hier aber wohl und vor der Nachstellung
ihrer Verfolger sicher.

»1jeh",30 sprach das jiingste Kind des Ranjing Mahatala Langit
kopfschiittelnd, ,,wo sind wohl meine Spielzeuge hingekommen, wes-
halb kehren mein Nashorn und mein Elephant solange Zeit nicht
zuriick, gewiss haben sie sich irgendwo verirrt”. Er rief ihnen einmal,
er rief ihnen siebenmal, aber sie kamen nicht und er horte auch keinen
Laut von ihnen. Da ergriff Darin Dara (so war der Name dieses
jingsten Sohnes) das Herzeleid, denn er hing sehr an diesen beiden
Tieren. Er entschloss sich sie zu suchen. Er durchzog die ganze Ober-
welt. Er kam von Fluss zu Fluss und von Dorf zu Dorf und fragte
iiberall nach seinen vermissten Tieren aber nirgends konnte man ihm
Auskunft geben und unverrichteter Dinge kehrte er wieder nach Hause
zuriick. Da entschloss er sich an die Ufer des Flusses der Welt hin-
unterzusteigen um auch dort seine Tiere zu suchen. Auf seinen
Wanderungen kam er auch zum Haus des Utan und Rohan und sah
bei ihnen seine beiden Tiere. Zornig wandte er sich gegen die Beiden
und sagte zu ihnen: ,Endlich finde ich hier meine beiden Tiere die
ich schon so lange suche und wegen denen ich bereits die ganze Ober-
welt durchzogen habe. Es ist schlecht von euch, dass ihr sie mir ge-
stohlen habt". Sie antworteten ihm: ,,Wir haben dir diese Tiere nicht
gestohlen, sondern sie haben sich ganz allein und schwer verwundet
zu uns gefliichtet und wir haben alles versucht um ihre Wunden zu
heilen, aber kein Heilmittel hat geholfen”. Und sie erzihlten ihm
weiter was sich ereignet hatte. Sie berichteten ihm von dem Streit
zwischen den drei Briidern und von dem verderblichen sinkenden Eisen
aus dem der Speer des Marahadja Sangiang geschmiedet worden war
und mit dem Wunden geschlagen werden konnen die nicht mehr heilen.
Sie gaben ihm den Rat Maharadja Sangiang aufzusuchen weil er im
Besitze wirksamer Heilmittel sei und ihn zu bitten um den Stiller
des Blutes und den Heiler der Wunden, denn die Tiere wiirden
zusehends magerer und wollten keine Speisen mehr zu sich nehmen.
Nachdem er die Rede der beiden Alten gehort hatte machte er sich
auf den Weg. Vor dem Hause des Maharadja Sangiang angekommen
rausperte er sich laut: ,,Hm, hm, hm“. ,,Nur herein“, rief Maharadja
Sangiang, ,,obgleich du mich von meinem Begehren abbringen willst,
bist du mir dennoch willkommen, woher kommst du Darin Dara?*
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,Frage mich nicht“, antwortete ihm dieser, ,,du hast mir schweres
Herzeleid zugefiigt. Du hast mit deinem Speer vom sinkenden Eisen
mein Nashorn und meinen Elephanten schwer verwundet. Thre Wunden
heilen nicht mehr. Die Tiere magern ab und nehmen keine Speisen
mehr zu sich. Du allein kannst sie wieder heilen, denn du hast die
Heilmittel in deinem Besitz und Utan und Rohan, die meine Tiere
pflegen, haben mich zu dir gewiesen um dich zu bitten um den Stiller
des Blutes und den Heiler der Wunden®. ,,Ia", antwortete Maharadja
Sangiang, ,,ich besitze diese Heilmittel und ich will sie dir auch geben,
obgleich ich die Tiere fiir mich besitzen wollte”. Mit diesen Worten
iibergab er Darin Dara die beiden Heilmittel und dieser kehrte mit
ihnen erfreut zum Hause des Utan und Rohan zuriick. Er bestrich die
Wunden seiner Tiere mit dem Stiller des Blutes und dem Heiler der
Wunden und alsobald wurden sie wieder gesund.

Da wo die Tiere auf ihrer Flucht aber durchgekommen waren und
wo ihr Blut auf die Erde und ins Wasser getriufelt war finden die
Menschen seit jener Zeit Gold und Edelsteine.

II. REISBAU-MYTHEN

A. Der Ursprung des Reises

Die Mythen tiber den Ursprung des Reises scheinen diirftig zu sein.
Sie sind es nicht, nur ist das was wir bis jetzt dariiber wissen ziemlich
diirftig. Eine genaue Untersuchung der Oberwelt und aller mit ihr,
ihren Bewohnern, Fliissen und Dérfern verbundenen Mythen, wird
das vollstindige, jetzt fiir die Ethnologie von Siid-Ost-Borneo immer
noch fehlende, Material liefern. Die Arbeit ist zu umfangreich als dass
sie in kurzer Zeit getan werden kdnnte (siehe Einleitung), erst spéter,
und wahrscheinlich erst nach jahrelanger Untersuchung, wird es
moglich sein das Mythenmaterial zu diesem und auch andern Gebieten
lickenlos aufzunehmen und zu untersuchen. Ausser einer kurzen
Erzihlung die ich hier mitteile verweise ich auf die Besingung des
Streureises die sich in den Texten zum Tantolak matei findet (siehe
unten). In ihr teilt der Priester mehr mit, doch ist auch dieses Material
noch nicht vollstindig, es setzt wiederum die Kenntnis der Oberwelt
voraus. Ich verweise auch auf die Mythe vom Ursprung des Radja
Peres (siehe unten, Abschnitt IV. D).

Eine kurze viel gehdrte und mir bekannte Erzdhlung berichtet fol-
gendes: Eines Tages floss aus der Brust der Schwester 31 des Ranjing
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Mabhatala Langit ein Tropfen Milch und fiel auf die Erde am Ufer des
Flusses der Welt hinunter, Diese Milch verwandelte sich in Reis-
korner die von den Menschen gefunden, zum Teil gegessen und, weil sie
sehr schmackhaft waren, spiter wieder angepflanzt wurden. Seit dieser
Zeit pflanzen und essen die Menschen Reis.

B. Wie der Reis befruchtet wird 32

Der Vogel Ganggang Ganggok Tampa Bua 33 ist nicht ein gewdhn-
licher Vogel. Er besitzt Macht, denn er schafft die Friichte der Biume
und der Pflanzen. Er ist der Konig aller Végel, denn er bereitet ihnen
die Speise.

Eines Tages kam der Vogel Bronio zu ihm auf Besuch und im Laufe
des Gespriches sagte er: ,,Ich bin der Konig aller Vogel”. , Nein®,
entgegnete Ganggang Ganggok, ,,ich bin der Konig, denn ich besitze
die Macht die Friichte der Badume und aller Pflanzen zu erschaffen®.
»Nein®, schrie der Bronio, ,ich bin der Konig“. Lange und heftig
stritten sie hin und her. Schliesslich sagte Ganggang Ganggok: ,Ich
will dir nun beweisen wer von uns beiden wirklich der Konig ist".

Nachdem er so gesprochen hatte flog er von der Insel Borneo weg
und liess sich auf der Insel Java nieder,

Die Baume auf Borneo liessen ihre Blitter fallen und trugen keine
Friichte mehr und die Pflanzen vertrockneten. Ueber die Vogel auf
Borneo brach eine furchtbare Hungersnot herein. Unruhig flogen sie
umbher, viele von ihnen fielen erschopft und tot auf die Erde, denn
nirgends vermochten sie mehr Nahrung zu finden. Schliesslich ver-
sammelten sie sich und beratschlagten was zu tun sei um diese Not
abzuwenden, die {iber sie hereingebrochen war weil Ganggang Ganggok,
beleidigt durch den Bronio, die Insel Borneo verlassen hatte. Sie ent-
schlossen sich ihm eine Botschaft zu senden und ihn zu bitten doch
wieder nach Borneo zuriickzukehren weil sonst alles sterben miisse.
Sie beauftragten den Vogel Karawambang Burai sich zu Ganggang
Ganggok zu begeben, ihm ihre grosse Not zu erzihlen und ihn zu
bitten doch wieder heimzukehren. Karawambang Burai flog sofort weg
und kam nach einiger Zeit auf der Insel Java an wo er Ganggang
Ganggok fand. Er brachte ihm die Rede und die Bitte aller Vogel auf
Borneo vor und erzihlte ihm von der grossen Not die hereingebrochen
sei und durch die sie ausgerottet wiirden. Ganggang Ganggok horte die
Rede und vernahm die Bitten und er sprach schliesslich zu Karawam-
bang Burai: ,]Ich kann mich nicht entschliessen wieder nach Borneo
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zuriickzukehren, denn ich habe nun hier eine neue Heimat gefunden,
aber ich will euch helfen und eure Not wenden. Ich habe in Bormeo
meine Kinder zuriickgelassen. Sucht sie! Wenn ihr einen lebenden
Baum findet, dann untersucht ihn genau. Thr werdet ein Nest finden.
In diesem Nest liegen zwei Eier. Schaut gut zu diesen Eiern bis sie
ausgebriitet sind. Durch meine Kinder wird eure Not gewendet
werden‘‘. Mit diesem Bericht kehrte Karawambang Burai wieder nach
Borneo zuriick. Er rief alle Vogel zusammen und lud auch die vier-
flissigen Tiere zur Versammlung ein und er teilte ihnen mit was ithm
Ganggang Ganggok gesagt hatte.

Die Vogel und Tiere machten sich sofort auf um den lebenden Baum
zu suchen. Sie durchstreiften die Walder und kamen plotzlich zu einem
mit reichem Blitterschmuck iiberladenen und blithenden Padjundjung-
baum. In seinen Aesten fanden sie ein Nest in dem zwei Eier lagen.
Sie beratschlagten was mit ihnen zu tun sei und sie entschlossen sich
die Schalen zu reiben bis sie springen wiirden. So taten sie. Die Eier
wurden warm und nach einiger Zeit sprangen die Schalen und die
jungen Ganggang Ganggok krochen aus ihrer Umbhiillung heraus. Aber
sie waren noch hiilflos und sie mussten gut bewacht und gefiittert
werden. Die Vogel beratschlagten wem von allen Tieren diese Aufgabe
anvertraut werden sollte.

Die Bewachung tibertrugen sie dem Orang Utan weil er ein tapferes
und starkes Tier war. Aber der Orang Utan verrichtete sein Amt sehr
nachlissig. Er passte wenig auf seine Schiitzlinge auf und so konnte es
geschehen, dass sie eines Tages aus ihrem Nest in die dichten Dornen
fielen. Unter den Vogeln und Tieren entstand grosse Bestiirzung. Sie
versammelten sich um diesen schwierigen Fall, der sie in Not brachte,
gemeinsam zu besprechen. Alle Vogel und Tiere verfluchten den Orang
Utan und sprachen: ,,Wir verfluchen dich weil du deine Pflicht nicht
erfilllt hast. Hinfort sollst du sterben wenn du eine Frucht ganz ver-
schluckst. Sie bleibe dir im Mastdarm stecken®. Von dieser Zeit an
wagt der Orang Utan nicht mehr die Friichte ganz zu verschlucken, er
isst nur noch sorgfaltig das Fruchtfleisch. Vergisst er sich aber einmal
und isst er eine Frucht gar zu hastig, dann erfiillt sich der Fluch der
Tiere an ihm und er muss sterben.

Darnach beschlossen alle Tiere dem Eichhorn den Auftrag zu geben
die aus dem Neste gefallenen Vogel aus den Dornen zu befreien und in
ihr Nest zuriickzubringen, Sie brachten ihm ihren Beschluss als Bitte
vor. ,,Ja“, sprach das Eichhorn, ,,ich erfiille euren Wunsch gern aber
ich stelle die Bedingung, dass ihr nicht vor mir die reifen Friichte esst.
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Ich will unter allen Tieren das erste sein, das dies tun darf. Die
Tiere nahmen seine Bedingung an. Das Eichhorn begab sich in die
Dornen und holte die jungen Vogel heraus und brachte sie in ihr
sicheres Nest zuriick. Seit dieser Zeit aber isst es immer zuerst die
reifen Friichte.

Die Vogel gaben dem Goldvogel den Auftrag die beiden jungen
Vogel in seine Obhut zu mehmen und seine Pflichten besser zu
erfiillen als der Orang Utan. Die beiden Ganggang Ganggok gediehen
prachtig unter der guten Pflege des Goldvogels. Sie wurden alter und
grosser und als sie erwachsen waren iibernahmen sie die Arbeit ihrer
Mutter und wurden die Schopfer der Friichte aller Baume, aller
Pflanzen und auch des Reises. Seit dieser Zeit sind nun alle Vogel dem
Ganggang Ganggok untertan und bezahlen ihm ihren Tribut.

Seit dieser Zeit richten die Menschen, bevor sie den Saatreis aus-
streuen, auf dem Felde ein Opfergestell auf und hingen es an die
abgebrochenen Aeste eines Padjundjungbaumes und fillen es beim
Pflanzen des Reises und bei der Ernte mit drei Klumpen gekochtem
Reis als Opfer fiir den Schaffer der Friichte und den Fiiller der Reis-
scheuern.

Wie die Vogel und Tiere ist auch der Mensch von seinen Gaben
abhingig.

C. Panjat besucht Djangkarang Matanandau 34

In fritheren Zeiten lebte ein Mann namens Panjat. Bei seinen Feld-
arbeiten hatte er kein Gliick sondern erlebte immer wieder Missernten.
Legte er seine Felder auf den Hiigeln an, dann zerstorte die brennende
Sonne seinen Reis. Legte er sie aber in der Nihe des Flusses an, dann
wurden sie vom Hochwasser vernichtet. So hatte er immer Reismangel
und litt Hunger. Eines Tages gab ihm seine Mutter den Auftrag den
Reis auf der Matte zum Trocknen ins Freie zu tragen. Er brachte ihn
auf das Landungsfloss hinunter und setzte sich dann in den Balai um
von dort aus auf den Fluss herunterzuschauen und seinen Reis zu be-
wachen damit er von den Hithnern nicht weggepickt wiirde. Um seine
Zeit niitzlich zu vertreiben flocht er ein wenig, aber weil es ein heisser
Mittag war wurde er bald schliferig und legte sich auf den Boden.
Er schlief bald ein. Wihrend er aber schlief erhob sich ein heftiger
Wind und der Regen begann in schweren Tropfen zu fallen. Panjat er-
wachte und schaute erschrocken um sich. Sofort eilte er zum Landungs-
floss um seinen Reis in Sicherheit zu bringen, aber als er zur Treppe
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trat die an den Fluss und zum Floss herunterfithrte konnte er gerade
noch zuschauen wie ein heftiger Windstoss den Reis mit der Matte in
den Fluss hinauswehte. Alles war verloren. Kein Korn fand sich mehr.

Betriibt kehrte Panjat in den Balai zuriick und setzte sich weinend
auf den Fussboden und dachte seinem Ungliick nach. Wieviele Jahre
hatte er nun doch schon gearbeitet. Nie war ihm etwas gelungen.
Nicht nur seine Felder wurden zerstort, auch der wenige Reis den er
noch besass und den er trocknen wollte verfiel dem Ungliick. Wer war
Schuld an dem allem ? Wohl kein anderer als Djangkarang Matanandau
der sich ihm immer nur feindlich zeigte, ihm die Felder zerstorte und
auch jetzt dem Wind und Regen erlaubt hatte den Reis in den Fluss
hinauszuwehen. Immer zorniger wurde er in seinem Herzen iiber den
gewalttitigen Djangkarang Matanandau und er beschloss ihn zu
besuchen und ihn wegen seiner feindseligen Haltung zur Verantwortung
zu ziehen. Lieber umkommen als Jahr fiir Jahr immer wieder aufs neue
diese willkiirliche Handlungsweise des Djangkarang Matanandau zu
ertragen !

Inzwischen war seine Mutter zitternd und zihneklappernd vor
Kailte zu ihm herausgetreten und er erzihlte ihr was mit dem Reis
geschehen war und was er sich soeben in seinem Herzen vorgenommen
hatte zu tun.

Sie bat ihn mit ihr ins Haus zuriickzukehren und dort nahmen sie
das einfache Mahl zu sich das nur aus einigen Knollengewéchsen und
Farnblittern bestand, denn Reis hatten sie keinen mehr. Panjat riihrte
die Speise nicht an, finster briitete er vor sich hin.

Am andern Morgen frith schnallte er seinen Pfeilkécher um und
ergriff das Blaserohr und verliess das Haus. Hinter dem Dorf schritt er
in den Wald hinein um sich Gift zu suchen mit dem er die Spitzen der
Blaserohrpfeile vergiften wollte. Er schritt {iber sieben Hiigel hinweg
und schliesslich erblickte er einen Sirenbaum dessen Saft sehr giftig ist
und der von den Menschen gebraucht wird um die Pfeilspitzen zu
vergiften. Der Baum fragte ihn: ,,Woher kommst du und wohin willst
du, Panjat?‘,Zu dir komme ich“, antwortete Panjat, ,,denn ich méchte
dich bitten, dass du mir von deinem Saft gibst damit ich meine Pfeil-
spitzen vergiften kann, doch sage mir vorher, ist dein Gift rasch
wirksam 7%

Der Sirenbaum antwortete ihm: ,,Wenn der Pfeil am Morgen trifft,
dann totet das Gift am Nachmittag”. ,,Ich danke dir,” sagte Panjat,
,,ziirne mir nicht, ich kann leider dein Gift nicht gebrauchen denn es
totet zu wenig rasch“. Dann wanderte er weiter. Wieder schritt er
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iber sechs Hiigel hinweg und als er beim siebenten ankam sah er auf
seiner Hohe einen andern Sirenbaum der ihm durch seine Grosse und
seine weitausladenden Aeste auffiel. Als er ndher herzutrat sah er,
dass die Erde um den Baum herum mit Knochen von Tieren und
Vogeln besit war und dass, soweit der Schatten des Baumes reichen
mochte, keine Pflanze gedeihen konnte. Der Baum fragte ihn: ,,Woher
kommst du Panjat und wohin willst du?” Er antwortete: ,,Zu dir
komme ich, denn ich mdchte dich bitten, dass du mir etwas von deinem
Safte gibst damit ich meine Pfeilspitzen vergiften kann, doch sage mir
vorher wie rasch dein Gift wirkt.” Der Baum entgegnete : ,,Sobald mein
Gift in den Korper eingedrungen ist totet es sofort, du kannst dich
selbst davon iitberzeugen, dass in meiner Nihe keine Pflanze gedeihen
kann, dass die Vogel, die sich auf meinen Zweigen niedersetzen, leblos
zu Boden fallen und die Tiere, die sich meinem Stamme nihern tot
umsinken, Nimm dir nur soviel Gift als du noétig hast, ich gebe dir
gerne die Erlaubnis dazu und werde dir keinen Schaden zuftigen”.
Panjat dankte dem Baum und begab sich in den Wald um Bambus-
kocher zu schneiden als Gefisse fiir den giftigen Saft. Dann ritzte
er den Baum ein wenig in seine Rinde und stellte das Gefiss darunter
und begab sich wieder in den Wald und suchte Blatter um den Kocher
damit einzuwickeln und er schnitt weiches Holz um aus ihm Pfeil-
trichterchen anzufertigen. Dann kehrte er zum Sirenbaum zuriick,
nahm das mit giftigem Saft gefiillte Geféss, dankte dem Baum fiir seine
Gabe und kehrte nach Hause zuruck.

Am andern Morgen schnitzte er Pfeile, bestrich sie mit dem Gift
und legte sie zum Trocknen nieder.

Tags darauf band er sich den Pfeilkdcher um und ergriff das Blase-
rohr und verliess das Haus. Er begab sich hinter das Dorf. Dort ange-
kommen blies er sieben Pfeile in die Hohe. Sie bildeten sofort eine
Kette. Dann sprach er: ,,Wenn ich wirklich géttlichen Geschlechtes bin
(d. h. wenn ich aus der Oberwelt stamme und dort meine Ahnen habe),
dann geschehe alles nach meinem Wunsch und Wort“. Er beriihrte die
Pfeilkette und sprach: ,,Werde zu einer starken Schlingpflanze an
der ich zum Himmel hinaufklettern kann und bringe mich vor das Dorf
des Djangkarang Matanandau“. Es geschah wie er gesprochen hatte.
Nun kletterte er an der Schlingpflanze empor und kam an die Tiire
des Himmelsgewolbes. Er trat durch sie ein und fand einen Weg der
zu einem grossen Dorf hinfithrte. Er wanderte auf dem Wege dahin und
es dauerte nicht lange bis er das Dorf erreicht hatte. Wie erstaunt war
er iiber alles was seine Augen sahen. Alle Menschen denen er be-
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gegnete trugen schwarze Kleider. Junge und Alte, Manner und Frauen,
sie alle waren eigentiimlich schwarz gekleidet.

Er sprach die Leute an und fragte sie: ,,Wem gehort dieses Dorf ?*
Sie antworteten ihm: ,,Es ist das Dorf des Djangkarang, des Konigs
der Sonne.“ ,,So, wohnt er hier”, erwiderte Panjat, ,,ist er heute wohl
zu Hause? ,,Ja“, antwortete ein Sklave des Djangkarang Matanandau,
,er befindet sich in seinem Haus". ,,Gut“, sagte Panjat, ,,aber was fiir
eine eigenartige Sitte habt ihr hier eigentlich in euerem Dorf? Warum
tragt alles schwarze Kleider? Habt ihr keine andern?“ , Natiirlich
haben wir auch andere Kleider”, antwortete der Sklave, ,,aber wir
tragen immer die gleichen Kleider wie unser Herr. Trigt er weisse
Kleider, dann tragen wir auch weisse. Trigt er rote Kleider, dann
tragen wir alle auch rote. Trigt er aber schwarze Kleider, wie zum
Beispiel heute, dann tragen wir alle auch schwarze". ,,Hau, ist das so*,
versetzte Panjat und ging weiter seines Weges bis er in der Mitte des
Dorfes ankam. Dort setzte er sich in den Balai wie es sich Fremden
ziemt und von hier aus sah er, dass in dem Dorf alles ganz schwarz war.

Nicht lange darnach kam Djangkarang Matanandau der ihn bereits
im Balai erblickt hatte und fragte ihn: ,,Woher kommst du Panjat und
was willst du hier ?” Er antwortete ihm: ,,Ich komme nur so von unge-
fahr in dein Dorf, ich mochte dich gerne einmal besuchen und ich
mochte auch mit dir sprechen. Du weisst, dass ich ein armer Mensch
bin der drunten im Dorf am Ufer des Flusses der Welt zu Hause ist.
Du bist ein reicher Ko6nig und hast grosse Macht und nichts ist dir ver-
borgen. Ich komme heute zu dir um dich zu bitten das Wetter etwas zu
andern und zu verbessern, denn siehst du, mit meiner Mutter zusammen
baue ich Reis. Haben wir unsere Felder auf den Hiigeln angelegt, dann
verbrennst du uns unseren Reis und vernichtest unsere Ernte, legen
wir sie aber beim Fluss an dann lisst du es regnen bis der Fluss hoch
anschwillt und das Hochwasser unsere ganze Ernte wiederum zerstort.
Schon seit Jahren arbeiten wir immer vergeblich. Immer hast du uns
unsere Ernten zerstort und deshalb leiden wir Mangel und haben nie
genug Reis um unseren Hunger zu stillen®.

Wiitend schrie Djangkarang Matanandau auf: ,,Was fillt dir denn
auch ein Panjat, was unterstehst du dich mir so gegeniiber zu treten!
Willst du mich etwa belehren was ich zu tun und zu lassen habe!
Bin ich nicht ein reicher Kénig! Habe ich nicht die Macht um zu tun
und zu lassen was ich will! Unterstehen mir nicht alle Dinge! Was
habe ich mich um dich zu bekiimmern?“ ,,Ja*, sagte Panjat, ,,dein Rede
ist wahr, aber ich bitte dich nochmals, dass du nicht so willkiirlich sein
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mogest. Lasse es nicht regnen und dann wieder die Sonne scheinen wie
es dir gerade einfillt und wie es dich gut diinkt. Schenke uns Monate
die trocken sind und gib uns andere in denen der Regen fillt damit
wir unseren Reis bauen und ernten koénnen und nicht Mangel zu
leiden brauchen”.

Laut schrie Djangkarang Matanandau auf vor Zorn und rief wiitend :
,,Was fillt dir denn auch ein! Was du von mir bittest kann ich dir nicht
gewahren. Was verstehst du denn von diesen Dingen? Eure Jahres-
und Monatseinteilung gehen mich nichts an. Ich kenne sie nicht und
will sie auch nicht kennen. Ich habe eine eigene und andere Zeitein-
teilung fiir mich. Trage ich schwarze Kleider, dann ist alles schwarz
(Regenzeit). Trage ich rote Kleider, dann ist alles rot (Trockenzeit).
Trage ich aber weisse Kleider, dann ist alles weiss (die Zwischenzeit
zwischen Ernte und Neubeginn der Feldarbeiten in der die Feste ge-
feiert werden). Kein Mensch hat mir da darein zu reden und mir zu
raten wie ich es machen solle oder nicht. Ich lasse mir von niemandem
befehlen, ich bin mein eigener Herr und Meister. Willst du aber meine
Kraft und Tapferkeit versuchen, dann wohlan. Nihere dich, damit wir
miteinander kidmpfen“. ,Das kann geschehen“, sprach Panjat. ,Ich
habe mich nicht gefiirchtet zu dir in dein Dorf zu kommen und dir
meine Bitte vorzubringen, wie sollte ich mich nun fiirchten zu kdmpfen
und vielleicht zu sterben”. Nach diesen beiden Worten sprangen die
beiden Gegner vom Balai auf die Erde. Wihrend Djangkarang Matan-
andau in sein Haus zuriickkehrte um seine Waffen zu holen blies
Panjat durch sein Blaserohr einen vergifteten Pfeil um den andern nach
den Wasserbiiffeln, Kithen, Schweinen, Hilhnern und Sklaven des
Djangkarang Matanandau und was er traf fiel tot zur Erde. Dann zielte
er auf Djangkarang Matanandau der inzwischen wieder bewaffnet aus
dem Hause getreten war. Als er aber die vielen Tier- und Menschen-
leichen sah, da entfiel ihm der Mut und er befiirchtete durch Panjat
ebenfalls getGtet zu werden. Er sprach deshalb zu ihm: ,,Verzeihe mir
meine Worte, o mein Bruder. Ich verspreche dir deine Wiinsche anzu-
nehmen und mich nach ihnen zu richten. Ich will tun wie du mir gesagt
hast. Fortan sollen Monate des Regens und solche des Sonnenscheins
sein. Deine Ernten werden dir in Zukunft gelingen und du wirst keinen
Mangel mehr leiden miissen. Wir wollen heute diesen Bund mitein-
ander schliessen. Erzahle diese Geschichte spiter deinen Kindern und
Enkeln und diese sollen sie wieder ihren Kindern erzihlen. Wer von
ihnen diese Geschichte weiss der soll heilvoll sein (salamat) und in
Frieden leben (sanang pambelome). In den giinstigen Monaten wird er
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sein Feld anlegen und in den giinstigen Monaten wird er auch ernten.
So wird es ihm moglich sein einen geniigenden Reisvorrat anzulegen
und hinfort wird an den Ufern des Flusses der Welt kein Mangel mehr
herrschen und kein Hunger die Menschen iiberfallen®.

Panjat freute sich sehr iiber diese Worte und iiber den Bund den er
fiir sich und seine Nachkommen mit Djangkarang Matanandau ge-
schlossen hatte. Er dankte ihm und kehrte auf dem gleichen Wege, auf
dem er gekommen war, wieder in sein Dorf am Ufer des Flusses der
Welt zuriick.

Seit dieser Zeit aber ist die Sonne fern von den Menschen, denn
Djangkarang Matanandau fiirchtet sich vor der Wiederholung eines
solchen Besuches und den Menschen ist es auch nicht mehr moéglich in
die Oberwelt und zum Konig der Sonne hinaufzusteigen. Djangkarang
Matanandau aber hielt seinen Bund und alle die diese Geschichte
kennen und sie vor dem Beginn der Feldarbeiten rezitieren haben
Heil und Frieden. Sie erzielen immer reiche Ernten und haben volle
Speicher und brauchen keinen Mangel und keinen Hunger zu leiden.

III. DER URSPRUNG DER STAENDE

Der Dajak von Siid-Ost-Borneo unterscheidet zwei Stinde, den der
Freien und den der Sklaven. Sie sind mit der Weltwerdung gegeben
oder gehen in einzelnen Fillen zuriick auf eine neue Menschwerdung
durch die die Sklaven entstehen. Das zeigen die beiden letzten Mythen
dieses Abschnittes. Diese beiden Stinde heissen utus bangsawan und
utus djipen. Utus = Stand, Volk, d.h. ein Stand oder ein Volk das von
den gleichen Ahnen abstammt. Bangsawan (mal. = edel), bedeutet die
gleiche Abstammung habend von den iiberweltlichen Ahnen. Statt utus
bangsawan hort man auch oft den Ausdruck utus bahalap, der ebenfalls
den Stand der Freien bezeichnet. Bahalap heisst gut oder schon, wird
aber hier weder im ethischen noch dsthetischen Sinne gebraucht sondern
dient als Bezeichnung des Blutes (daha bahalap), das deshalb gut ist,
d.h. in Uebereinstimmung mit der Welt- und Menschwerdung und
ihren bindenden Ordnungen (hadat), weil es von den gleichen Ahnen
herkommt und damit die Gemeinschaft des Blutes, das man den
gleichen, deifizierten, Ahnen zu verdanken hat, begriindet und zum Aus-
druck bringt. Neben dem Stand der Freien besteht, von der Welt-
werdung her, der Stand der Sklaven (utus djipen). Im Gegensatz zum
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Ausdruck wutus bahalap gebraucht man fiir diesen Stand auch die Be-
zeichnung utus papa. Papa bedeutet schlecht oder hisslich und wird hier
ebenfalls nicht im ethischen oder &dsthetischen Sinne gebraucht sondern
ebenfalls zur Andeutung der Blutsgemeinschaft, die insofern papa ist als
man mit ihr nicht die gleichen Ahnen besitzt und es gegen alle religitsen
und sozialen Ordnungen und Lebensgesetze (hadat) wire, wenn man
sich durch Heiraten mit ihr vermengen wiirde.

Im Heiratsrecht der Freien finden wir diesen Sprachgebrauch von
bahalap und papa nicht obgleich man hier auch Gruppen unterscheidet
deren Angehdrige nicht miteinander heiraten diirfen weil es gegen die
Ordnungen wire. Diese Gruppen werden nicht mit den Ausdriicken
bahalap und papa bezeichnet und unterschieden, sondern mit den
Benennungen gantong (hoch) und randah (nieder).

Die Ausdriicke bahalap und papa haben mit der Zeit, in ihrer An-
wendung auf die beiden Stinde der Freien und Sklaven, auch eine
ethisch/4sthetische Fiarbung bekommen, wenn diese ihnen urspriinglich
vielleicht auch nicht eigen war. Fiir diesen besonderen Fall wiirde man
die Ausdriicke besser iibersetzen mit vollkommen und unvollkommen .35
Der Freie kann ein vollkommener Mensch werden, der Sklave aber
nicht, ausser er werde ein Freier.

Die Unterscheidung von drei Stinden, die u.a. auch von Mallinckrodt
gemacht wird 36, scheint mir unrichtig zu sein. Trotz aller Argumente
die dafiir scheinbar ins Feld gefiihrt werden kénnen, haben wir in erster
Linie auf die einheimische Terminologie zu achten und wir diirfen nie
die Unterscheidung von gantong und randah und ihre wirkliche Be-
deutung aus dem Auge verlieren. Das unrichtige Verstindnis dieser
Ausdriicke und die unrichtige Unterscheidung die man gemacht hat,
haben dann auch dazu gefiithrt, dass man die Freien in zwei Stinde,
einen hohen, ndmlich den sogenannten Adel, und einen niederen,
nimlich die gewShnlichen Freien, einteilte. Das ist unrichtig. Gantong
und randah bezeichnen keine Stinde sondern Gruppen.

Gerade diese Terminologie, die zu so vielen Missverstindnissen
Anlass gegeben hat, beweist uns auch heute, zusammen mit den
Funktionen von verschiedenen Gruppen bei wichtigen Handlungen und
Arbeiten, dass wir nur von zwei Stinden zu sprechen haben und die
iibrige Einteilung, die man heute oft vornimmt, nicht in der urspriing-
lichen Stindeordnung zu suchen haben, sondern in der Stammesorgani-
sation und Claneinteilung die heute aufgelost ist aber in so manchen
Handlungen noch zdh fortlebt. Wir begegnen ihnen ausfithrlich im II.
Band dieses Werkes.
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A. Der Ursprung der Freien 37

Nach einer Erzdhlung, die man vor allem unter den Ngadju-Dajak,
aber auch unter den andern Stimmen, findet, wurden die Menschen
aus der Oberwelt an die Ufer des Flusses der Welt heruntergelassen.
Die Freien kletterten an goldenen Seilen herunter, aber die Sklaven
beniitzten dazu nur Holzstangen. Dem goldenen Seil begegnen wir
spater noch, denn er wird immer dann verwendet wenn Freie aus der
Oberwelt an den Fluss der Welt heruntersteigen um sich an ihm nieder-
zulassen.

B. Der Ursprung der Sklaven 38

Obgleich mit der Weltwerdung der Stand der Sklaven gegeben ist
finden wir doch zahlreiche Mythen die uns erzdhlen, dass auch spiter,
durch Verwandlung von Gegenstinden und Tieren, Sklaven entstanden
sind. Diese Mythen sind iiberaus zahlreich. Von ihnen vermelde ich
zwei. So berichtet eine dieser Mythen:

In fritheren Zeiten lebte ein Mann der mit seiner Familie eine kleine
Hiitte auf dem Felde bewohnte. Nach zwei oder drei Jahren legte er
sich an einer andern Stelle des Waldes sein Reisfeld an (der Reis wird
nur zwei, hochstens drei Jahre auf dem gleichen Felde gepflanzt). Er
baute sich dort eine neue kleine Hiitte. Vor der Ernte bezog er sie mit
seiner Familie und brachte auch seine ganze Habe dorthin. Da erinnerte
er sich plétzlich, dass er in seiner alter Hiitte sein Salzsicklein liegen
gelassen hatte. Er kehrte am andern Morgen zuruck um es zu holen.
Als er die Hiitte betrat sah er zu seinem grossen Erstaunen, dass dort
wo das Salzsdcklein zu liegen pflegte ein kleines Madchen stand das
er noch nie gesehen hatte und das er auch nicht kannte. Das Salz-
sacklein aber war und blieb verschwunden. Da wusste er, dass es sich in
dieses kleine Middchen verwandelt hatte. Er nahm es mit sich und gab
ihm den Namen Balasai Kahing (Salzsicklein) und behielt es fortan
als Sklavin in seinem Haus.

C. Die Geschichte des Antang Taui 39

Ein Mann von Tangkahen mit Namen Antang Taui, der sich in Baras
Manjang 40 verheiratet hatte, war eines Tages mit seinen Sklaven damit
beschiftigt, einen Weg durch den Urwald hindurch anzulegen der die
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beiden Dorfer miteinander verbinden sollte. Im Walde errichteten sie
ein kleines Hiittlein, wo sie zu Mittag essen wollten, und sie stellten
inzwischen den mitgebrachten Reistopf dort hinein. Wihrend sie aber
an der Arbeit waren kam ein kleines Kind. Es stieg in das Hiittlein
hinein und ass von dem Reis und von der Zuspeise. Um die Mittagszeit
kehrte Antang Taui mit seinen Sklaven hungrig von der anstrengenden
Arbeit zum Hiittlein zuriick. Aber siehe da, von der Mahlzeit war nur
noch ein kleiner Rest vorhanden. ,,Wer hat den Reis gegessen?”’ fragte
Antang Taui seine Sklaven. Niemand wusste es zu sagen. Missmutig
kehrten die Minner ins Dorf zuriick um dort ihre Mahlzeit einzu-
nehmen. In der Frithe des andern Tages machten sie sich, ausgeriistet
mit einem grossen gefilllten Reiskessel, wieder auf den Weg um die
Arbeit fortzusetzen. Wieder stellten sie den Kessel in das erstellte
Hiittlein. Aber als sie um die Mittagszeit essen wollten, war wiederum
fast alles verschwunden, und sie waren nochmals gezwungen ins Dorf
zuriickzukehren.

In der Frithe des dritten Tages stellten sie wiederum den mit-
gebrachten Reis und die dazugehérende Zuspeise in das kleine Hiittlein
um die Arbeit der beiden vergangenen Vormittage fortzusetzen. Vor
der Mittagszeit schlich sich Antang Taui leise und behutsam an das
kleine Hiittlein heran, um dem frechen Reisdieb aufzulauern. Kaum lag
er auf der Lauer, siche da kam ein kleiner Knabe herbeigesprungen,
erstieg die Leiter zu dem kleinen Hiittlein, setzte sich vor dem Reistopf
auf den Boden, nahm den Deckel vom Topf und begann zu essen.
Wihrend sich das Kind iiber das reichliche Essen hergemacht hatte,
sprang Antang Taui voller Entriistung in das Hittlein und packte den
kleinen Reisdieb an Héinden und Fiissen und hielt ihn fest.

,Du darfst mich nicht toten ! bat der Knabe. ,,Ich will euch zeigen,
in welcher Richtung ihr den Weg nach Tangkahen anlegen miisst. Der
von euch begonnene Weg ist nimlich falsch. Wenn ihr bereit seid
meinem Rat und meiner Weisung zu folgen, bekommt ihr einen Weg,
auf dem ihr Tangkahen in einem Tag erreichen konnt. Wollt ihr aber
den von euch geplanten und begonnenen Weg zu Ende fithren, so be-
notigt ihr zum Gehen von Baras Manjang nach Tangkahen mindestens
zwei oder drei Tage*.

»oind deine Worte wirklich wahr ?“ entgegnete Antang Taui und
liess den Knaben wieder los, ,,dann geh mit mir ins Dorf zuriick”.
,Gut, antwortete das Kind, ,,morgen wollen wir dann mit der Arbeit
beginnen®.

Daheim fragte Antang Taui’s Frau Tapih: ,,Woher kommt denn
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dieser Knabe ?“ ,Ich weiss es nicht", antwortete Antang Taui. ,,Seine
Herkunft und seine Abstammung sind mir unbekannt. Dieses Kind
ist der Reisdieb, der uns gestern und vorgestern unseren Reis weg-
gegessen hat. Heute schlich ich mich aber, bevor Essenszeit war, an
das Hiittlein heran und habe dort den Reisdieb beim Essen erwischt.
Sofort packte ich den Dieb und hielt thn fest. Der Knabe aber bat
mich: ,, Tote mich nicht, ich will euch den richtigen und kiirzesten Weg
nach Tangkahen zeigen. Morgen wollen wir mit der Arbeit beginnen.
Darum habe ich nun den Knaben mit heimgebracht®. Tapih gab sich
mit der von ihrem Manne erhaltenen Auskunit nicht zufrieden. Immer
wieder fragte sie: ,,Woher kommt denn das Kind? Wer sind seine
Eltern und Voreltern ?* Schliesslich gab sich der Knabe zu erkennen:
,,Jch will euch nicht beliigen und euch die Wahrheit sagen. Ich bin kein
Mensch, sondern ein Waldtier und heisse Ake. Weil ich mich iiber
euch erbarme und euch bei der Anlegung des Weges behilflich sein will,
habe ich Menschengestalt angenommen.*

In der Frithe des andern Tages liess Antang Taui sich und seine
funfzehn Sklaven von Ake in den Wald fiihren. Ake, der den Wald
aufs genaueste kannte, ging voran und brach in der Richtung in der die
Sklaven des Antang Taui den Weg zu lichten hatten, Zweiglein von
den Biumen. Antang Taui und seine fiinfzehn Sklaven folgten dem
Knaben.

Bald war das Werk vollbracht. Der dichte Wald war von Baras
Manjang nach Tangkahen durchbrochen. In der Morgenfrithe traten
sie von Tangkahen aus den Riickweg an. Und siehe, mit dem sinkenden
Abend waren sie wieder daheim in Baras Manjang angelangt.

Antang Taui war erfreut iiber den gut gelungenen Weg und er bat
Ake: ,Bleibe bei uns. Ich will fiir dich sorgen und dich erhalten. Du
darfst dich nicht mehr in ein Waldtier verwandeln®. Ake war es zu-
frieden und er blieb bei Antang Taui.

Eines Abends wollte Antang Taui mit seinen Sklaven mit Hilfe des
grossen Wurfnetzes Fische fangen. Als sie nach dem ersten Wurf das
Netz aus dem Wasser zogen, hatten sie nur einen kleinen Tahumanfisch
gefangen. Ein Sklave des Antang Taui nahm den Fisch aus dem Netz
und legte ihn unter den Bretterboden des Nachens. Wiederholt warfen
sie das Netz aus und fingen noch viele andere Fische. Plotzlich iiberzog
sich der Himmel mit finsteren Wolken. Ein jidher Sturm und ein
furchtbares Gewitter brach los. Der Regen floss in Stromen hernieder.

Eilends ruderte Antang Taui mit seinen Sklaven an den heimat-
lichen Landungssteg. Dort angekommen, befahl er seinen Sklaven:
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,Holt die gefangenen Fische aus dem Nachen, nehmt sie aus und
richtet sie zu”.

Die Sklaven taten, wie ihnen ihr Herr befohlen hatte. Sie holten die
gefangenen Fische unter dem Holzboden des Nachens hervor, toteten
sie und nahmen sie aus. Doch den Tahumanfisch vergassen sie. Als
Antang Taui die von seinen Sklaven zum Kochen zubereiteten Fische
sah, sagte er verwundert: ,,Boh 41, wo habt ihr denn den Tahuman-
fisch ?‘ ,,Vergessen“, antworteten die Sklaven. ,,Er ist noch im Boot®.
»,Dann wollen wir ihn bis morgen frith im Nachen liegen lassen und
ihn dann als Zuspeise zum Morgenreis verzehren®, entschied Antang
Taui. Als der Sklave am nichsten Morgen den Holzboden des Nachens
in die Hohe hob, siehe, da sass ein kleines Midchen darunter. Aber den
gesuchten Tahumanfisch konnte der Sklave nirgends finden. Da nahm
er das Middchen mit ins Haus. ,,Wo hast du den am gestrigen Abend
gefangenen Tahumanfisch?“ empfing Antang Taui seinen vom Lan-
dungsfloss zuriickkehrenden Sklaven. Er antwortete: ,,Er ist nirgends
zu finden. Als ich den losen Holzboden des Nachens in die Hohe hob,
um den Tahumanfisch herauszuholen, sass dieses Madchen unter dem
Schiffboden.” Antang Taui und Tapih fragten das Midchen: ,,Wo
kommst du her?‘ Und ohne Umschweif bekannte es: ,JIch bin der
Tahumanfisch, den ihr gestern mit dem Wurfnetz gefangen habt®.
Tapih und Antang Taui behielten das Madchen im Hause und zogen es
mit Ake zusammen auf.

Als Ake und Tahuman erwachsen waren, wurden sie von Antang
Taui und Tapih zusammen verheiratet. Uebers Jahr gebaren die
Frauen zu gleicher Zeit ein Kind, Tapih ein Midchen, Tahuman einen
Knaben. Doch schon nach drei Monaten starben beide Kinder. An
demselben Tage wurden sie, jedes in einem besonderen Sirglein,
nebeneinander begraben.

Als die vielen Vorbereitungen zum grossen Totenfest getroffen
waren, grub Antang Taui, die Sitte seiner Viter befolgend, die Sirg-
lein wieder aus der Erde heraus, um die sterblichen Ueberreste der
beiden Kinder zu verbrennen. Zuerst 6ffnete er den Sarg seines Kindes.
Das Fleisch war bereits verwest. In dem Sarge befanden sich nur noch
die Knochen. Dann 6ffnete er das zweite Kindersirglein. Aber wie
sehr erschrak Antang Taui, als darin keine menschlichen Knochen
waren, sondern Fischgriten und Tierstacheln. Ins Haus zuriickgekehrt
rief Antang Taui seine Frau beiseite und sagte ihr unter vier Augen,
was er gesehen und in dem Sirglein gefunden hatte. ,,Mir ist’s nicht
wohl, wenn Ake und Tahuman fernerhin noch bei uns bleiben. Nach
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dem Totenfest wollen wir sie fortschicken“. Tapih bekriftigte die
Worte ihres Mannes. Und Antang Taui bekannte: ,,Ich erschrak nicht
wenig, als ich in dem einen Sarg nur Fischknochen und Tierstacheln
fand®.

Nach dem Totenfest redeten Antang Taui und Tapih mit Ake und
Tahuman: ,,Wir haben sicher nichts gegen euch. Aber wir meinen, es
sei gut, wenn wir uns voneinander trennen. Wir wollen euch den
Rasenfluss 42, an dem noch keine Menschen wohnen, als Eigentum
geben. Von seinem Ursprung bis zur Miindung soll euch der Rasen-
fluss gehoren”. Und Antang Taui und Tapih gaben Ake und Tahuman
Reiskessel, Bratpfannen, Rotankorbe und alles was sie bendtigten, um
einen eigenen Haushalt zu fiihren. Alle diese Giiter trugen sie in einen
am Landungssteg liegenden Nachen hinunter. Und Ake ruderte mit
Tahuman den Rasenfluss hinauf. An den Ufern des Rasen suchten sie
sich einen geeigneten Bauplatz. Ake, der als einstiges Waldtier die
Erde auf ihre Fruchtbarkeit hin genau kannte, suchte die beste Erde
zur Anlegung von Feldern aus. Tahuman, die sich als einstiger Fisch
im Wasser auskannte, wusste an welchen Stellen sie das meiste Gold
finden konnte. Ake pflanzte Reis, Tahuman wusch Gold. Sie konnten
viel Reis und Goldsand verkaufen. Bald konnten sie sich ein schones
Holzhaus erstellen. Von Jahr zu Jahr mehrte sich ihr Reichtum.
Wiederum schenkten Tapih und Tahuman gleichzeitig einem Kinde
das Leben. Tapih gebar einen Sohn, den sie Rason nannte, Tahuman
ein Midchen mit Namen Rusuh.

Als Rason erwachsen war, verbot ihm sein Vater, jemals an den
Rasenfluss zu fahren, da er jede Begegnung mit Ake und Tahuman
vermeiden wollte. Rason aber i{ibertrat wihrend einer lingeren Ab-
wesenheit seines Vaters dessen Gebot und befuhr trotzdem den Rasen,
kam ins Haus Ake’s und Tahuman’s, die ihn als Verwandten auf-
nahmen, und er nahm deren Tochter Rusuh zur Frau.

Als Antang Taui nach Hause zuriickgekehrt war, liess er seinen
Sohn heimrufen. ,,Oo00, mein Sohn®, klagte der Vater, ,,was hast du
getan! Ake ist nicht mein Bruder und Tahuman ist nicht die Schwester
deiner Mutter. Sie beiden gehdren nicht einmal dem Menschen-
geschlechte an, sondern sind Tiere, die Menschengestalt angenommen
haben. Und Antang Taui erzihlte seinem Sohn Rason die Geschichte
der beiden. Und er schloss seine Erzihlung mit den Worten: ,,Sie
haben dich betrogen, mein Sohn. Sie sind nicht mit uns verwandt®.
Die Augen Rasons wurden grosser und grosser, als er die Worte
seines Vaters horte. Im tiefsten Herzen erschrak er und sagte: ,,Was, so
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sehr haben sie mich betrogen! Hitte ich das gewusst, dann hitte ich
nie und nimmer Rusuh geheiratet, trotz ihrer grossen Schonheit".

Zwei, drei Wochen lang blieb Rason zu Hause bei seinen Eltern.
Schliesslich konnte er es vor iibergrossem Herzweh nicht mehr aus-
halten und ging auf Reisen. Er reiste an den Kahaian, von dort ging er
an den Katingan hiniiber, reiste flussaufwiarts und wandte sich an den
Serujan. Hier verheiratete er sich mit der einzigen Tochter reicher,
angesehener Leute. Seine Frau war sehr schon und jhr Reichtum war so
gross wie sein eigener.

Als Rusuh, seine verlassene Frau am Rasen, merkte, dass ihr Mann
nicht mehr zu ihr zuriickkehrte, sagte sie in ihrem Jammer: ,Ich will
Rason, meinen Mann suchen. Thr Kopf mit den daranhingenden Ein-
geweiden 16ste sich von ihrem Korper, und als Hantuen, als Hexe flog
sie davon um Rason zu suchen.43 Sie flog nach Baras Manjang, aber
Rason war nicht dort. Sie suchte ihn in Tangkahen. Vergeblich! Sie
flog den Kahaian hinauf. Aber nirgends konnte sie ihn finden. Sie flog
an den Samba, hinab an den Katingan. Umsonst! Sie flog den Katingan
hinauf, den Mahop hinauf. Aber nirgends konnte sie Rason finden.
Endlich flog sie an den Serujan und den Serujan hinauf.

Hier fand sie ihn nun. Am Ende des Dorfes fand ein grosses Toten-
fest statt. Rason und seine ihm angetraute Frau wollten die Seelen der
verstorbenen Grosseltern ins Seelendorf fithren. Sdmtliche Dorfleute
waren auf dem Festplatz versammelt. Rusuh setzte sich in der Nihe
der Haustreppe in einen Hithnerkorb und lauerte auf ihren Mann.
Als Rason mit seiner jungen Frau und seinen Schwiegereltern am
Morgen das Haus verlassen wollte, um mit den vielen Festgisten den
Sangkaraja (Schidelpfahl) zu umtanzen, hiipfte Rusuh, die Hantuen,
die Hexe, auf die Schulter ihres Mannes und stellte ihn zur Rede:
,»Wie lange schon hast du mich verlassen! Sogar eine andere Frau
hast du dir genommen®! Rason konnte sich der Hantuen nicht er-
wehren, denn sie sass fest auf seiner Schulter. Er sprang, so schnell ihn
seine Fiisse tragen konnten, in den Wald hinter dem Dorf. Vom frithen
Morgen bis um die Mittagszeit eilte und sprang er, so schnell er konnte.

Um die Mittagszeit kam er an einen mit Friichten iiberladenen
Sauergoldbaum. Rason hielt im Laufen inne und sagte: ,,Sieh, wie
viele Friichte der Sauergoldbaum triagt! Ich habe Hunger und mdchte
von den Frichten fiir uns holen. Wir wollen hier ein wenig rasten‘.
,,O nein, entgegnete ihm Rusuh, ,,vielleicht willst du mich betriigen®.
,,Nein“, versprach Rason, ,,ich will nur den Fruchtbaum erklettern und
Friichte herabholen”. In der Nihe des Sauergoldbaumes befand sich
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ein Baumstrunk. Rusuh loste sich von der Schulter ihres Mannes los
und setzte sich auf den Baumstrunk.

Rason erkletterte den Sauergoldbaum, pfliickte eine Frucht und
wollte sie seiner auf dem Baumstrunk sitzenden Frau an den Kopf
werfen. Aus Furcht, Rason konnte sie treffen, neigte Rusuh ihren Kopf
hin und her, und die Frucht fiel auf die Erde. ,,Schlecht gezielt, schlecht
gezielt!" rief Rusuh zu Rason hinauf, immerfort den Kopf hin und
her neigend. Hunderte, Tausende dieser Friichte warf Rason hinunter,
mit jeder Frucht auf den Kopf seiner Frau zielend, ohne ihn treffen
zu konnen. Zuletzt waren nur noch drei davon iibrig. Er nahm die erste
dieser drei Friichte, zielte, so gut er konnte, auf den Kopf Rusuhs und
traf ihn. Der Kopf fiel von dem Baumstrunk herunter. Mit den beiden
letzten Friichten zielte Rason auf den am Boden liegenden Kopf und
zerschmetterte ihn ganz und gar.

,,Du willst mich toten ! rief Rusuh, ,,ich sterbe’. Und im Sterben
befahl sie Rason: ,,Komm herunter und umzaune den Platz, auf dem
mein Kopf liegt”. Rason tat wie er geheissen war. Und die sterbende
Rusuh befahl weiter: ,,Nach drei Tagen komm wieder hieher! Aus
meinem Kopf werden nebeneinander zwei Sprosse herauswachsen. Der
Spross zur Rechten ist Gift, der Spross zur Linken ist Gegengift.44
Hole sie dir und lege jeden Sprossen in eine leere Flasche. Wenn dich
jemand vergiftet, darfst du nur das Gegengift essen und das genossene
Gift kann dir nichts schaden, die Giftwirkung ist aufgehoben®.

Rason ging darauf wieder zu seiner Frau ins Dorf zuriick. Die Fest-
versammlung sass gerade beim grossen Festmahle. Rasons Frau
schopfte ihrem Manne Reis und Zuspeise heraus, und er ass.

Nach Ablauf dreier Tage ging Rason, dem Geheisse Rusuhs gemadss,
zum Sauergoldbaum, um zu sehen, was aus Rusuhs Kopf geworden
war. In dem umziunten Platze wuchsen nebeneinander zwei Sprosse.
Den Worten Rusuhs folgend, legte Rason den rechten Spross als Gift
in eine mitgebrachte leere Flasche, und den linken Spross legte er als
Gegengift in eine zweite leere Flasche. Dieses aus dem Kopf Rusuhs
entsprossene Gift ist die Mutter alles Giftes.

Rason brachte die beiden Flaschen ins Dorf. Die Rusuhs Kopf ent-
wachsenen Gift- und Gegengiftsprosse vermehrten sich zusehends.
Sie toteten samtliche Pflanzen und Gewichse, die sich in ihrer Nihe
befanden. Die Erde im Umkreis dieser beiden Sprosse wurde kahl
und leer wie die hartgetretene Erde eines Gehweges, auf dem nichts
gedeihen kann,

Wenn die Dorfleute in den Wald gingen, um essbare Pflanzentriebe
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und Blatter fiir ihre Gemdiisesuppe als Zuspeise zum Reis zu holen und
unwissenderweise dem Giftpflanzenplatz zu nahe kamen, wurden sie
von der Ausdiinstung des Giftes schwer krank, so, als ob sie Gift ge-
gessen hatten. Wer sich zu spit nach Gegengift umsah, war unrettbar
dem Tode verfallen,

Die Dorfleute waren verwundert, ratlos und hilflos und ahnten nicht,
woher die Vergiftungen kamen. Nachdem Dutzende von Menschen
an dem Gift gestorben waren, weihte Rason seinen Schwiegervater in
das Geheimnis ein. Dieser riet ihm: ,,Teil dein Gegengift mit den
Dorfleuten, damit das Gift sie nicht totet®.

Rason befolgte diesen Rat. Sein Schwiegervater lud simtliche Dorf-
bewohner in sein Haus ein, und Rason gab ihnen von seinem sicher
wirkenden Gegengift. Das Gift selbst aber behielt er fiir sich. Von
jenem Tage an starb niemand mehr im Dorfe an Gift. Bald kamen
von iiberall her Leute, um von Rason das starke Gift und das sicher
wirkende Gegengift zu kaufen. Vom Kahaian, vom Katingan und vom
Samba kamen sie. 45

IV. DIE RELIGION
A. Die Welt- und Menschwerdung 46

a. Der Ursprung der Sangiang nach der katinganischen Version

In den frithesten Zeiten hatte Ranjing Mahatala Langit Himmel und
Erde geschaffen. Aber die Erde war nur klein. Darnach schuf er einen
Menschen, einen Mann. Dieser hatte nichts zu tun und wusste nicht
womit er sich die Zeit vertreiben sollte. Tag und Nacht schaute er
herum, mehr hatte er nicht zu tun und weil es ihm sehr langweilig
wurde und er sich einsam fiihlte, weinte er unaufhorlich. Da versenkte
ihn Mabhatala in tiefen Schlaf. Er wusste nichts mehr von sich und
wusste auch nicht was um ihn herum vorging und was mit ihm geschah.
Mabhatala nahm einen Knochen aus seiner Seite heraus und schuf aus
ihm eine Frau die er neben dem Manne niederlegte. Als er erwachte
sah er die Frau zu seiner Seite sitzen. Er fragte sie nach ihrem Namen
und sie sagte ihm, dass sie Tunggol Garing heisse. Der Mann war
sehr erstaunt diese Frau zu sehen aber sein Herz wurde wieder froh
und er weinte nicht mehr wie frither. Die beiden verheirateten sich
und wohnten nun fortan beisammen. Schon nach kurzer Zeit fiihlte
sich die Frau schwanger. Im siebenten Monat gebar sie einen Hund.
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Bald darauf fiihlte sie sich wieder schwanger und gebar nach sieben
Monaten eine Katze. Nach einiger Zeit fithlte sie sich wieder schwanger
und gebar nach sieben Monaten ein Schwein. Das ndchste Mal, das sie
schwanger wurde gebar sie nach sieben Monaten ein Huhn. Nach
einiger Zeit fiihlte sie sich wieder schwanger und nun gebar sie nach
neun Monaten einen sehr schonen Knaben, den sie mit ihrem Manne
zusammen Maharadja Sangen nannte. Er wuchs und entwickelte sich
sehr rasch. Schon nacht drei Monaten glich er in jeder Hinsicht einem
dreijahrigen Kind. Er konnte selbst an den Fluss hinuntersteigen, er
konnte sich selbst baden und er begab sich da- und dorthin.

Bald fiihlte sich die Mutter wieder schwanger und wieder gebar sie
einen sehr schonen Knaben den sie Maharadja Bunu nannten. Auch
er entwickelte sich wie sein Bruder. Und bald darauf war die Mutter
wieder schwanger und sie gebar ihren dritten Sohn den sie Maharadja
Sangiang nannten. Die drei Briidder wuchsen rasch und entwickelten
sich merkwiirdig schnell. Bald konnte Maharadja Sangen mit seinen
Briidern allein auf den Fischfang und die Jagd ausgehen. Eines Tages
hatten sie verabredet mit dem Netze zu fischen. Maharadja Sangiang
fragte seine Briider: ,,Welcher von uns dreien soll nun zuerst das Netz
auswerfen? | Ich“, antwortete Maharadja Sangen, ,denn ich bin der
alteste von uns dreien“. Sie ruderten eine Flussbiegung weit, sie
ruderten eine zweite, aber iiberall wo sie das Netz auswarfen fingen
sie nichts. In der dritten Flussbiegung warf Maharadja Sangen wieder
sein Netz aus und als er es herauszog war es voll und schwer, aber
nicht von Fischen sondern von einem schwimmenden Eisen das sich in
ihm verfangen hatte. ,,Das ist Eisen“, sagte Maharadja Bunu, ,wir
wollen uns aus ihm unsere Waffen schmieden®. Sie warfen wiederum
das Netz aus, aber ohne jeglichen Erfolg und so kehrten sie schliesslich
mit ihrem merkwiirdigen Fang wieder nach Hause zuriick. Die beiden
altesten Briider schmiedeten sich Waffen und jeder von ihnen erhielt
ein Schwert und einen Panzer, nur der jiingste Bruder, Maharadja
Sangiang, ging leer aus. Mit Herzeleid sah er den anderen Briidern zu.
Seine Arbeit bestand weiterhin im Fischfang, aber er hatte wenig
Gliick dabei. Als er aber eines Tages wiederum sein Netz auswarf
konnte er es nur mit grosser Mithe aus dem Wasser ziehen und als er
nachschaute, da sah er, dass sich in ihm ein Stiick sinkendes Eisen
verfangen hatte. Erfreut iiber diesen seltenen Fang kehrte er nach
Hause zuriick und schmiedete sich wie seine Briider einen Panzer und
ein Schwert.

Die Nachkommen des Maharadja Sangen sind (u.a.m.):
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Umang, Sakanak, Paka Hatu, Pang Paloi, Sahawong, Tingang
Kamandai, Aring. Sie wohnen alle in der Oberwelt.

Die Nachkommen des Maharadja Bunu sind (u.a.m.):
Djin, Njaring, Pampahilep, Kudjut Kariu, Nabi epat puluh,
Kudjuh Apang Pandjong (Radjan Pali). Auch sie wohnen in
der Oberwelt.

Die Nachkommen des Maharadja Sangiang sind die Menschen an
den Ufern des Flusses der Welt.

b. Der Ursprung der Sangiang nach Hardeland 47

Die Sangiang sind gute, hiilfreiche Wesen. Sie leben iiber dem
Nebelmeere irgendwo in dem Himmel, im Lewu Sangiang, Sangiang-
lande, welches durch 160 Fliisse durchstromt wird. Die Verhiltnisse
und das Leben dort kommen iibrigens mit dem auf dieser Unterwelt
ziemlich {iberein, nur dass dort alles prichtiger, schoner und lustiger
ist. Es wachsen dort z.B. nur Fruchtbiume, Biume akan manontong
tahaseng (um den Atem aneinander zu setzen, zu verlingern) ; Baume
akan panarang ater (die das Herz hell, weiss machen). Es wachsen
dort die Batang garing (Garingbiume) die feine Tiicher als Blitter
tragen, deren Bliiten Gold und Ringe (Arm-, Bein- und Fingerringe),
und deren Friichte Lamiang (schén bearbeitete Achate) sind, und
welche als Saft denum kaharingan (lebendig machendes Lebenswasser)
ausstromen.

Vor alten Zeiten lebten die Sangiang mit auf dieser Welt.48 Sie
sind auch mit den Menschen verwandt, konnten sich aber nicht gut
mit ihnen vertragen. Obwohl sie nun viel starker und michtiger als die
Menschen sind, waren sie doch dadurch gegen die Menschen im Nach-
teil, dass sie nur Sanaman lampang (schwimmendes Eisen) hatten, d.h.
solches, welches nur fiir eine Zeitlang totet, sodass die dadurch Ge-
toteten nach einiger Zeit wieder lebendig werden. Die Menschen aber
hatten Sanaman leteng (sinkendes Eisen), welches wirklich und fiir
immer tétet. Dies bewog den Sabuaja, den Stammvater der Sangiang,
um mit den Seinigen nach dem Lewu Sangiang (dem Lande der
Sangiang) zu verziehen.

Jener Sabuaja zeugte den Tantulang. Tantulang zeugte zwei Sohne,
den Panjarawan Katingan, und den Pampulu Hawon. Diese beiden
wurden die Stammviter von zwei Geschlechtern der Sangiang. Jeder
von ihnen zeugte vierzehn Kinder, sieben Sohne und sieben Tochter.

Der Panjarawan Katingan griindete ein Reich im Sangianglande am
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Batang danum Barirai (Bariraifluss) ; der Pampulu Hawon am Batang
danum Djalajan (Djalajanfluss). Spater haben sich noch mehrere
kleinere Geschlechter von jenen beiden Sangiangstimmen abgezweigt,
doch werden nur jene beiden Stimme von den Dajak verehrt und um
Hiilfe angerufen.

Man ruft die Sangiang um Hiilfe und Vermittlung an, sobald man
irgend etwas von einem andern der Geister wiinscht. Hat z.B. der
Radja Sial (der Herr des Ungliicks), jemanden dadurch krank ge-
macht, dass er dessen Hambaruan (Seele) entfilhrte (dadurch ent-
stehen die meisten Krankheiten), dann bittet man einen Sangiang
dorthin zu gehen, und die Seele wieder zu holen. Will man den Radja
Ontong (Herr des Gliickes) um Gliick anflehen, dann muss ein
Sangiang die Bitte tiberbringen, und den Radja Ontong herbeiholen.
Gliick verschaffen die Sangiang nicht selbst, das kommt vom Radja
Ontong, vom Djata, Pampahilep etc., wohl aber bewahren die Sangiang
vor Unglick und Gefahren, weshalb z.B. Reisende sich ihnen anbe-
fehlen, und bamiat intu Sangiang (den Sangiang ein Geliibde tun) d.h.
dass sie ihnen Opfer darbringen wollen, wenn sie die Reise wohl-
behalten beendet haben. Ungliick bringen die Sangiang nur zur Strafe
denen, welche ihnen die getanen Geliibde nicht halten. In solchen
Fillen strafen sie durch Krankheit, oder lassen den Uebertreter unklug
werden. Die den Sangiang gebrachten Opfer bestehen hauptsichlich aus
Hiithnern, drei, funf oder sieben Stiick, zusammen mit Backwerk und
Friichten.

Die oben genannten Stammviter der Sangiang leben noch immer,
aber sie sind emeritiert,49 man wendet sich nicht mehr an sie. Man
nimmt jetzt seine Zuflucht hauptsichlich zu vier Sangiang, den beiden
éltesten und jiingsten Sohnen des Panjarawan Katingan und Pampulu
Hawon. Der ilteste Sohn des Panjarawan Katingan heisst Radja
Ngalang, der jlingste Tempon Kanarean. Die alteste Tochter heisst
Rampan, die jiingste Tempon Tiawon. Der alteste Sohn des Pampulu
Hawon heisst Radja Dohong (Konig des Dolches), der jiingste Tempon
Telon (Besitzer des Telon). Die ilteste Tochter heisst Sarin Bunge,
die jiingste Tempon Hendan.

An welchen dieser Sangiang man sich halten will steht in jedes
Belieben. Gewohnlich hilt sich jede Familie an den Sangiang, an
welchen schon die Vorfahren sich gehalten haben, wenn nicht etwa
dieser Familiensangiang sich gar zu unhiilfreich erweist und ein anderer
Sangiang dagegen in Ruf als hiilfreich gekommen ist. Bei wichtigen
Fillen ruft man auch alle Sangiang zu Hiilfe. Am meisten von allen
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Sangiang wird der Tempon Telon (Telon ist sein Sklave) um Hiilfe
angerufen. Er ist der stirkste und tapferste aller Sangiang. Er allein
auch kann magah liau (die abgeschiedene Seele fithren) in die Lewn
liaw (Seelendorf). Dieser Tempon Telon, um von diesem Haupt-
sangiang doch noch etwas Naheres zu sagen, war eine unzeitige Geburt
und kam nur als Blutklumpen zur Welt und wurde von seiner Mutter
ins Wasser geworfen. Er trieb beim Bukit Lengkong (Lengkongberg)
im Sangiangland ans Ufer, wo ihn eine weibliche Sangiang, die Puson
Baluso, welche gerade am Baden war, fand, aus dem Wasser zog und
aus dem Blutklumpen ein lebendes Wesen machte dem sie den Namen
gab Kumpang Bulau Panarusan Langit (die goldene Schwertscheide
welche dahintrieb unter dem Himmel). Als der Findling gross ge-
worden war kam seine Base (Nichte) Tempon Tiawon dahin. Sie war
auf der Flucht vor einem gewissen Manjamei, einem machtigen Sa-
ngiang, welcher sie heiraten wollte, von ihr aber verschmiht wurde.
Manjamei verfolgte sie, wollte sie greifen, da nahm Kumpang Bulau
Panarusan Langit sich ihrer an, kimpfte mit dem Manjamei und iiber-
wand und totete ihn, worauf die Tempon Tiawon ihn dann heiratete
unter der Bedingung, dass er mit ihr in ihr Land zuriickkehren miisse.
Bei dieser Gelegenheit offenbarte ihm seine Pflegemutter wer er sei.
Zuriickkehrend wurde er, der Ueberwinder des Manjamei, welchem
alle andern Sangiang nicht zu widerstehen vermochten, mit Freude
aufgenommen. Der maichtige Telon unterwarf sich ihm als Sklave,
weshalb er nun den Namen Tempon Telon annahm. Er heiratete dann
seine Base (Nichte), zugleich heirateten am gleichen Tag seine sechs
Briider ihre sechs Basen, die Schwestern von Tempon Telons Frauy,
und deren sieben Briider heirateten die sieben Schwestern des Tempon
Telon. Seit der Zeit nun ist Tempon Telon der angesehenste unter
den Sangiang geblieben.

Ausser den bereits genannten Sangiang steht unter den Dajak noch
ein michtiger Sangiang, der Sangumang und seine Genossen Papaloi
und Sakanak, in grossem Ansehen.

c. Der Ursprung der Sangiang nach Schwaner 50

Es ist schwierig eine gute Beschreibung zu geben von den religiosen
Vorstellungen der Eingeborenen. Sie sind zu sehr zusammengestellt
und werden durch eine grosse Menge abergldubischer Begriffe noch
komplizierter. Soviel steht fest, dass sie an ein Hochstes Wesen
glauben das den ersten Anstoss gab zur Schopfung alles dessen was
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geschaffen ist und dessen unaufhérlichem Einfluss zu danken ist, dass
die Ordnung des Weltalls aufrecht erhalten bleibt.

Ihr Gott, namens Hatala, wird umgeben von einer Menge von
Engeln welche mit ihm den héchsten Himmel am Meer Tasik Taban-
teram Bulan Laut Lumbung Mattan Andan bewohnen (muss heissen:
Tasik Kabanteran Bulan, Laut Lumpong Matanandau). Auf den ersten
Himmel folgt der zweite am Meer Tasik Malambang Bulan Laut
Babandan Intan (muss heissen: Tasik Malambong Bulau, Laut Bapan-
tan Intan), der, nebst einigen Halbgdttern, auch von Engeln einer mehr
untergeordneten Klasse bewohnt wird. Darauf folgt der dritte Himmel
am Labeho Rambang Mattan Andan Tasik Kalumbang Bulan (muss
heissen: Tasik Rampang Matanandau). Dieser wird ebenfalls durch
sehr michtige Engel bewohnt, von denen der wichtigste Tempon Tellon
genannt wird. Hier haben auch die Seelen der Verstorbenen ihren
Aufenthaltsort. Der vierte Himmel erstreckt sich um das Meer Laut
Bohawang (muss heissen : Tasik Ambon Bagantong, Laut Enon Batu-
jang). Hier wohnt, unter andern hohen Wesen, auch der Sangsang
(Sangiang) der Balian. Der fiinfte Himmel liegt am Meer Tasik Bulan
und wird durch den Njaring Dumpang Enjeng (?) bewohnt. Darauf
folgt die Erde. Unter der Erde befindet sich der Aufenthaltsort der
Kalue Tungal Tussoh (muss heissen : Kalue Tonggal Tusu = die Kalue
mit der einzigen Brust), die iiber die Pflanzen wacht. Diese Himmel
sind alle bevolkert mit einer grossen Anzahl von Sangsangs (Sangiang),
Engel, welche zum Teil an der Schopfung der Erde und dem was sie
hervorbringt mitgearbeitet haben und die zum Teil auch stindig mit
den Menschen in Verbindung bleiben, weil sie ihren Einfluss ausiiben
auf ihr Los und ihnen Gliick oder Ungliick zufiigen.

Die Luft ist erfilllt von zahlreichen Hantu (Spukgeister). Jedes Ding
hat einen solchen Hantu, der es bewacht und gegen Gefahren verteidigt.
Die Hantu sind es hauptsichlich die tiber die Menschen Krankheit und
Unheil hereinbringen und aus diesem Grunde werden ihnen, und auch
den michtigen Sangsangs (Sangiang), oft Opfer dargebracht, wihrend
der hochste Gott, der die Quelle alles Guten ist, vernachlassigt wird.
Wihrend sie sich die Sangsangs (Sangiang) vorstellen als schone und
vollkommene Menschen, geziert mit prichtigen Kleidern und mit
glanzenden Schmuckstiicken, beschreiben sie die Hantu als riesige
Wesen deren Augen Flammen und Funken schiessen, und mit langen,
mit Klauen versehenen Fingern. Sie sind mit rauhen Haaren bedeckt.

Die Vorstellungen iiber die Schoépfung der Erde sind in den ver-
schiedenen Teilen des Stromgebietes (gemeint ist das Stromgebiet des
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Barito) nicht die gleichen. Da, wo die Eingeborenen mit den Moham-
medanern in Berithrung gekommen sind, finden wir sie vermengt mit
islamitischen Begriffen. Tiefer im Inland lassen sich die verschiedenen
Vorstellungen auf zwei zuriickbringen.

Nach der ersten bestand am Anfang aller Dinge das Wasser, das
von der Naga Bussai bewohnt wurde. Es war eine merkwiirdig ge-
formte Schlange, prunkend in glinzenden Kleidern und geschmiickt
mit einer Krone und Diamanten. Thr Kopf war so gross wie die Erde.
Hatala warf Erde auf sie herunter und diese erhob sich als ein fester
Wall der wie eine Insel aus dem Wasser emporragte.

Ranjing Atalla (muss heissen: Ranjing Mahatala Langit) stieg herab
auf die junge Erde und fand auf ihr sieben, von Erde geformte Eier
von denen er zwei aufhob. In dem einen entdeckte er einen Mann, in
dem andern eine Frau. Beide sahen wie Tote aus. Ranjing Atalla
(Ranjing Mahatala Langit) kehrte zuriick zum Schopfer um von ihm
den noch fehlenden Atem zu erbitten. Waihrenddessen stieg der
Sangsang Angai (muss heissen: Sangiang Angoi) auf die Erde herab
und blies den Menschengestalten Atem ein wodurch sie lebend wurden
aber gleichzeitig auch den Keim des Todes in sich aufgenommen hatten.

Ranjing Atalla (Ranjing Mahatala Langit) der den Menschen den
Atem der Unsterblichkeit holen wollte, fand bei seiner Riickkehr die
durch Angai (Angoi) vollbrachte Arbeit. Traurig kehrte er zuriick in
den Himmel. Er nahm nicht nur die Unsterblichkeit der Menschen
mit sich, er nahm von ihnen auch die gottlichen Geschenke die fiir das
Menschengeschlecht bestimmt waren : die ewige Jugend, das allgemeine
und ungestorte Gliick, den iiberfliessenden Genuss des Lebens ohne
Arbeit, in einem Wort: die ganze Seligkeit des Paradieses.

Die Verhiltnisse der menschlichen Gesellschaft, so wie diese nun ist,
werden geregelt durch Angai (Angoi). Erst durch Arbeit verdient man
den Genuss, auf das Unrecht folgt die Strafe, Schmerz und Krankheit
haben den Tod zur Folge, Krieg und Blutvergiessen zerstéren mit
Gewalt einen Teil des Menschengeschlechtes.

Die andern Erdeier enthielten die Keime von allen Pflanzen und
allen Tieren.

Nach einer andern Vorstellung befanden sich im Reiche der Gotter
zwei Biume, namlich der Bungking Sangalang und der Limut Garing
Tinga. Der erste hatte einen kugelformigen Auswuchs, Bungking ge-
nannt, und in seiner Krone lebte der Vogel Sinang (muss heissen:
Tingang) zusammen mit dem gefliigelten Engel Tambarirang. Die
Aeste, in Bewegung gebracht durch das Schwanken ihrer beiden Be-
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wohner, stiessen den Bungking vom Stamme ab und dieser fiel in das
Wasser des Batang Danom Sangsang (Sangiangfluss), das durch die
Naga Tumbang (die Naga an der Miindung, meist der Aufenthaltsort
von Naga) bewohnt war. Diese versuchte den Bungking zu fangen und
zu verschlingen, aber er erreichte, ihr entfliechend, das Ufer und ver-
wandelte sich dort in die Jungfrau Budak Bulan Handjuren Karangan,
welche ein Blatt von dem Baume Kunuk (muss heissen: Lunok) vom
Boden aufhob und es in das Boot Lassang Daun Lunok (muss heissen :
Lasang Dawen Lunok = das Boot vom Blatt des Lunok) verwandelte.
In diesem Boot fuhr sie flussabwirts bis zur Miindung des Batang
Danum Sangiang am Meer Labeho Rampang Mattan Andan Tasik
Kalumbang Bulan (muss heissen: Tasik Rampang Matanandau). Hier
trieb auf dem Wasser der Baumstamm Garing Tjenjahunan Laut, der
sich, durch die Wellen beriihrt, in die Gestalt eines Mannes verwandelte
und deshalb auch genannt wird Garing Banjang (wahrscheinlicher
Budjang) Tjenjahunan Laut. Auf einer Felseninsel des himmlischen
Meeres vereinigte er sich mit der Jungfrau und die Frucht ihrer Ver-
einigung waren Blutfliisse (Fehlgeburten) die von Zeit zu Zeit aus
der Gottin hervorstromten und sich in Wesen verwandelten, die einen
grossen Einfluss ausiiben auf die Menschen und ihr Los. Sie alle
zusammen bilden die Hantu.

Unter andern mehr erlitt Budak Bulan Handjuren Karangan einen
Blutfluss beim Baden. Sie sammelte das Blut und legte es auf einen
Baumstamm der bei der Insel Pulan Tellopulu (muss heissen: Pulau
Telo pulu = die dreissig Inseln) ans Land getrieben wurde. Hier ver-
wandelte sich das Blut in die Jungfrau Putir Rewo Bawin Tellopuly,
die, nachdem sie sich mit dem dort wohnenden Djangong Hadoen
Peres (muss heissen: Djangan Hatuen Peres) vereinigt hatte, alles
Ungliick und alle Krankheiten die zum Unheil der Menschen dienen,
zur Welt brachte.

Aus einem andern Blutfluss, ebenfalls beim Baden, entstand die
Indu Reman Lawang. Sie verband sich mit dem im Wasser lebenden
Angan Bijai Mamasawang Bungei Peneng Basallo Mamarandang
Lagang und beide wurden die Stammeltern der Krokodile.

Ein dritter Blutfluss stromte aus der Goéttin als sie am Ufer be-
schiftigt war um mit einem kleinen Sieb Fische zu fangen. Daraus
entstand eine Jungfrau die sich mit der Naga Dambang (muss heissen:
Naga Dambong) vereinigte und sechs Kindern des Leben schenkte. Sie
alle gehen darauf aus den schwangeren Frauen Unheil und Schaden
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zuzufiigen. Diese bringen ihnen deshalb ihre Opfer in kleinen Gefissen
dar die sie an den Flussufern an den Aesten der Baume aufhingen.

Ein vierter Blutstrom ergiesst sich auf die Erde des Himmels und
verwandelt sich in die Jungfrau Kamello Lellak Lawang (muss heissen :
Kameloh Lelak Lawang) die sich mit dem Batu Mambon (muss
heissen: Batu Mamben) vereinigt. Sie schenkt sieben Kindern das
Leben, die alle zu tapferen und kriegsfreudigen Méannern heranwachsen.
Diese ruft man an wenn man sich auf den Krieg vorbereitet oder
einen Mord ausfithren will. Man bringt ihnen Speisen zum Opfer die
auf einem Gong ausgebreitet werden. Ihr Beistand wird auch angerufen
bei der Feier von Totenfesten und bei der Ablegung von Geliibden fiir
die gute Ausfithrung einer Reise.

Aus einem fiinften Blutfluss entsteht die Jungfrau Indu Mellang
Sangar, mit der Tarahem Radja Nandang (muss heissen: Darahen
Radja Antang) viele Kinder zeugt die alle die Gestalt von Adler
(Falken, Haliastur intermedius) haben. Ruft man sie an und bringt
man ihnen Speisopfer dar dann verleihen sie ihre Hiilfe bei mord-
siichtigen Raubziigen (d.h. bei der Kopfjagd), bei Handelsreisen und
bei Erkrankungen.

Einem sechsten Blutfluss verdankt Kamello Bumbong Lunok ihr
Entstehen. Aus ihrer Umarmung mit Njaring Gilahanjie Dumbang
Enjen Tingang entstehen viele Kinder die die Aufgabe haben die ver-
lassenen Wohnungen und die um sie herum gepflanzten Fruchtbiume
zu bewachen. Wer sich wagt diese zu entheiligen oder zu vernichten
wird durch sie mit Geistesstorung bestraft.

Die siebente Schwangerschaft hatte einen normalen Verlauf und
endigte mit der Geburt von zwei Sohnen, Mahadara Sangen und
Mahadara Singsang (muss heissen: Mahadara, oder auch Maharadja
Sangen und Mahadara Sangiang).

Sangen wird ausgeriistet mit allen Keimen der Pflanzen und Tiere
und auf die Erde heruntergelassen die noch wiist und tot war. Hier
angekommen findet er die Wunderbdume Limut Garing und Limut
Gohong, die sich zusammen paaren. Als Frucht dieser Paarung ent-
steht ein Ei aus dem das leblose Schattenbild eines Médchens zum
Vorschein kommt.

Sangen kehrt zuriick in den Himmel um von dort alle Mittel und
Krifte zu holen die notig sind um der Form, die aus dem Ei geboren
wurde, ihre Vollendung zu geben und ihr das Leben zu schenken. Von
seiner Abwesenheit machte Angoi, ein Bander Atallas (?), Gebrauch
um mit eigener Kraft dieses Werk auszufithren. Er sammelte Wind
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fiir den Atem, Regen fiir das Blut, Bading Sangalong (wahrscheinlich
Bambus) fiir die Knochen und Erde fiir das Fleisch. Diese Elemente
vereinigte er mit dem Schattenbild und formte daraus eine irdische
Schoénheit.

Als Sangen mit dem Danom Kaharingan Belom Bohong Baninting
Asseng (muss heissen: Danum Kaharingan Belom, Dohong Kapanin-
ting Aseng = Wasser des Lebens, das lebenschaffende, Wasser, der
Reiniger des Atems) wieder zuriickkam und sah was Angoi getan hatte
zerschmetterte er vor Zorn das Gefiss in dem er das Lebenswasser
mitgebracht hatte, sodass es nach allen Seiten spritzte, den Samen
aller Pflanzen aber nicht den Mensch benetzte. Weil der Mensch mit
dem himmlischen Wasser nicht befeuchtet wurde ist er ein Opfer des
Todes geworden, wihrend die Pflanzen, auch wenn sie abgeschnitten
werden, doch immer wieder neu ausspriessen und dem Tod nicht unter-
worfen sind.

Die Zwietracht der beiden Gotter entwickelt sich zu einem Kampf
worin Angoi sein Leben verliert. Sein Korper wird in Stiicke zerhackt
und diese werden {iberall ausgestreut. Sie verwandeln sich in Schlangen
und Tiger und alle andern, dem Menschen feindlich gesinnten Ge-
schopfe.

Sangen vereinigt sich mit dem ersten menschlichen Wesen, mit
Budak Bulan und sie werden die Stammeltern des Menschengeschlech-
tes. Mahadara Singsang (Sangiang) wird der Stammvater vieler Gotter,
unter andern auch vom Sangsang Tempon Tellon (Sangiang Tempon
Telon), dem Mittler zwischen den Goéttern und den Menschen. Er wird
in allen Gefahren und Noten angerufen und bringt auch die Seelen der
Verstorbenen nach ihrem Aufenthaltsort in der Seligkeit.

d. Der Ursprung der Sangiang nach C. Hupe 51

Was hier folgt bildet den kurzen Inhalt einer sangen (Mythe; Hupe:
zangen, Holl. = Lieder) der Ngadju-Dajak. Sie lautet:

Am anfang gab es nur Wasser. Da schuf Gott den Nagapusai (Naga
kann mit Erdschlange iibersetzt werden. Er ist ein erdichtetes Wasser-
ungetiim. Man findet von ihm gewdhnlich ein aus Holz geschnittenes
Bild auf den Grabern oder vor den Wohnungen der Dajak) in der
Mitte des Wassers. Sein Kopf, auf einem sehr kleinen Rumpf ruhend,
war so gross wie eine Insel. Diese Unregelmassigkeit im Korperbau
verursachte, dass der Kopf, der nicht gut verankert war, durch alle
Winde hin und her gedreht wurde. Das verdross den Naga und er
weinte. Als Hatala das sah sandte er seinen Sklaven Praman zu ihm
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um nach der Ursache zu fragen und die Klagen des Naga ihm mit-
zuteilen. Nachdem das geschehen war liess er sich hernieder und gab
dem Kopf des Naga einen besseren Rumpf. Er bedeckte ihn mit Erde
um ihn so vor der brennenden Sonne zu beschiitzen. Batu-Djampa
(muss heissen : Ratu Tjampa), der Sohn von Hatala sah herunter aus
dem Himmel und er entdeckte zwei grosse Erdeier (fanteloh petak)
auf dem Naga.

Er stieg zu ihnen herunter und zerbrach sie. Aus ihnen traten ein
Mann und eine Frau hervor. Er verheiratete die Beiden. Nachdem sie
sieben Knaben und sieben Midchen das Leben geschenkt hatten, die
alle noch leblos waren, als sie geboren wurden, kam der Sohn Gottes
wieder zu ihnen und gab dem Mann einen supu (ein kleines Por-
zellangefdss) und befahl ihm darin bei dem Naga die Seelen der vier-
zehn Kinder zu holen. Bevor er sich auf den Weg begab gebot er seiner
Frau streng, sich wihrend seiner Abwesenheit sorgfiltig hinter den
Gardinen ihres Bettes verborgen zu halten. Es wurde ihr dort aber
zu warm und sie wiinschte sich durch ein Bad zu erfrischen. Aber als
sie die Gardinen oOffnete iiberfiel sie und ihre Kinder ein Windstoss
sodass diese begannen zu leben und zu weinen. Das ist der Grund, dass
die Seelen der Menschen nur aus Wind bestehen und deshalb sterb-
lich sind. Der Zorn des Vaters wandte sich gegen die unschuldig
ungliicklich gemachten Kinder und er schleuderte diese paarweise von
sich weg. Ein Paar fiel in das Wasser. Von ihm entstand der Wasser-
gott Djata. Zwei Paare fielen auf Felder und in Wilder und von ihnen
stammen ab die Kambe, Pampahilep, Njaring und Kariau (bose
Geister). Die noch iibrigen flogen im Himmel nach drei verschiedenen
Flussreichen.

Der Stammvater des Reiches am Flusse Djalajan ist der Radja
Sangin (muss wohl heissen: Maharadja Sangen). Sein Sohn heisst
Tantulang bulan. Dieser hatte wieder einen Sohn namens Pampulu
hawon. Dieser zeugte sieben Sohne und sieben Tochter. Die Séhne
heissen: Radja duhun bulan, Budjang Barinding, Rahin Tingang,
Panjulilanka, Babu Kansuling, Tempon Telon und Sahawong Bulan.
Die Tochter heissen: Sarinbunge, Bawi sara gantin bulan, Bawi turun
bulan, Bawi hilang bulan, Bawi njawang bulan, Pati und Tempon
hendan bulan.

Am Flusse Marirai (muss heissen: Barirai) werden als Stammeltern
genannt: Panjarawan mit sieben Sohnen und sieben Tochtern. Die
Sohne heissen: Radja njalang bulan, Sari kampung duhung, Landa
lindang lin, Prakahan Singang, Iring salungan, Talinting bulan,



DIE RELIGION 73

Tempon Kanarean. Die Tochter heissen: Rampan, Mandilan, Mandilan
bulan, Bawin mandilan dari, Bawi mandilan lamiang, Bungen bulan
und Tempon Tijawan bulan.

Im dritten Dorf regierte Sangumang mit seinem Vater Radja
Tangku bato, seiner Mutter Batun, seiner Schwester Putir Silo und
seinen Sohnen Papaloi und Maharadja. Der letzte hatte sieben Putirs
(putris oder Prinzessinnen), welche mit ihrem Bruder Putri Sandang
oder Omban Bulan die Brautpaare einsegnen. Alle diese genannten
Personen sind unsterblich.

Der erste Mann behielt nur ein Paar von seinen Kindern bei sich
und dieses war fruchtbar und bevolkerte die Erde, Hatala sandte ihnen
Fische und Vogel als Nahrung, aber er enthielt ihnen den Reis, den
grossten Segen der Menschheit, trotz aller flehentlichen Bitten seines
Sohnes. Schliesslich entschloss sich der Sohn Gottes den Reis fiir die
Menschen zu stehlen, ebenso das Eisen, er verbot ihnen aber den
feindschaftlichen Gebrauch desselben. Auch das Feuer warf er aus dem
Himmel, welches auf seinem Wege die Sonne entziindete und schliess-
lich auf Felsen herunterfiel. Das ist auch der Grund, dass man bis heute
aus Stein Feuer schlagen kann.

e. Der Ursprung von Himmel und Erde nach Sundermann 52

Vor alter Zeit wohnten Menschen auf dem Kopf der Naga (grosse
Schlange) welche die Grundlage der Erde ist. Da kamen einmal acht
Fremde dort zum Besuch. Man bewirtete sie mit Reis, doch sie
wollten gar nicht essen. Sie sagten: ,,Wir werden nur essen, wenn ihr
uns Keang und Mahangstimme (zwei Holzarten) gebt. Da gaben
Sangkarewang und Sangkarepang ihnen Keang und Mahangstimme
und sofort assen sie davon. Als sie acht Tage und acht Nichte da
gewesen waren, reisten sie wieder ab. Sie sagten: ,Wir reisen wieder
ab, da liegen zwei Haufen, die Excremente von dem, was wir gegessen
haben. Stampft die beiden Haufen und macht aus dem zur rechten
Seite des Weges den Himmel und aus dem zur linken die Erde‘.
Darauf reisten sie ab. Nun stampften Sangkarewang und Sangkarepang
die zwei Haufen und in acht Tagen waren Himmel und Erde fertig.
Aber wer sollte nun den Himmel aufheben? Sie befahlen dem Kakang
Ajus es zu tun. Der begann dann auch zu heben, aber der Himmel
war noch immer zu niedrig. Da sagte die Grossmutter des Barurong:
,,Du musst noch achtmal heben“. Er hob noch achtmal. ,,0 weh!“
sagte die Grossmutter des Barurong, ,,nun ist er zu hoch®. ,,Ich kann
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ihn nicht wieder herunterlassen“, sagte Kakang Ajus, ,,er muss nun
so bleiben“. Es war aber sowohl vom Himmel als von der Erde ein
Haufchen zuriickgeblieben. Da stampften Sangkarewang und Sang-
karepang von dem Ueberbleibsel des Himmels den Grossvater des
Djalu Orai und von den Ueberbleibseln der Erde die Grossmutter des
Djalu Orai. Die beiden wurden Ngorai genannt. Es waren Menschen
und sind es geblieben bis heute.

f. Der Ursprung der Sangiang nach Mallinckrodt 53

Zuerst muss das Hochste Wesen, der Gott der Dajak, genannt
werden. Sein Name ist Mahatara, oder wie er in Kota Waringin ge-
nannt wird, Sangiang Dewata. Er ist nur wenig bekannt und erfreut
sich nicht sehr der Aufmerksamkeit der Gliubigen. Man sieht ihn nur
noch zum Vorschein kommen in den alten Erzihlungen und nur bei
grossen Ausnahmen ruft man ihn noch an. Er ist der Schopfer der
Welt, wobei ihm aber durch verschiedene andere Goétter geholfen wurde,
vor allem durch seinen sanger (so nennen sich zwei Minner deren
Kinder zusammen verheiratet sind) Djata. Zu jener Zeit gab es bereits
zahlreiche andere Goétter. Wir werden sie noch kennen lernen als die
Fiirsten des Gliicks und Heils, des Ungliicks, des Goldes usw. In
welchem Verhiltnis sie zu Gott standen ist nicht mit Sicherheit zu
sagen. Wahrscheinlich sind sie nur als Kréfte zu beschauen. Nur einige
von ihnen (ndmlich vierzehn) werden angerufen.

Mahatara wohnt im hochsten Himmel von denen es sieben gibt.
Djatas Reich besteht aus drei Abteilungen. Die Zuginge zu ihnen
liegen bei tiefen Flussbuchten (labeho). Bestand anfinglich nur ein
Djata, so sind es nun unzihlbare geworden und jeder von ihnen hat
wieder einen eigenen labeho (Tiefe im Fluss) als Zugang zu seinem
Aufenthaltsort. Von der grossten Bedeutung sind aber die Sangiang
oder Luftgeister (nach Hardeland iibersetzt) die in dem Orte lewun
Sangiang (Dorf der Sangiang) wohnen. Dieses ist eine der untersten
Schichten des Himmels, ein grosses Flussland in dem jeder Sangiang
sein eigenes Stromgebiet besitzt.

Sie sind dem Menschen behiilflich und werden oft angerufen. An
den verschiedenen Fliissen (d.h. unter den verschiedenen Stimmen)
findet man verschiedene Himmelsbeschreibungen und auch verschiedene
Namen fiir diese Michte.

Dem Ursprung der Sangiang kann man am besten nachgehen anhand
der Ngadju-Legende (Mythe) die dariiber berichtet und die uns auch
einen Einblick gibt in das Entstehen dieser héheren Maichte.
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Nachdem Mahatara die Erde erschaffen hatte wiinschte er auch dass
sie bewohnt wiirde. An einem Ast des Garingbaumes machte er, an
jedem Ende, ein Menschenbild fest. Auf der einen Seite einen Mann,
auf der andern Seite eine Frau. Diesen Stock warf er auf die Erde
herunter. Das Bild des Mannes kam ins Wasser zu liegen, das Bild
der Frau aufs Land. In der Mitte war der Ast durchgebrochen und das
Bild des Mannes trieb auf dem Wasser weg. Nachdem es in der Nihe
der Flussmiindung auf einer Insel angespiilt worden war, wurde es
lebendig. Sein Name war Tonggal Garing Djandjahunan Laut (der
einzige Garing der aus dem Meer aufgestiegen ist). Inzwischen war
auch das Frauenbild lebendig geworden. Sie hiess Putri Bulau Djulah
Karangan (die goldene Prinzessin die hervorkommt aus den Stein-
bianken). Sie nahm eine Pinangscheide und ruderte in ihr flussaufwarts.
Inzwischen war auch der Mann auf einem Stiick Holz flussaufwirts
gerudert.

Die beiden lebten nun zusammen, zuerst im Boot der Frau. Nach
einiger Zeit begann sie zu menstruieren, was sie als ein Ungliicks-
zeichen ansah.

Dat Blut warf sie ins Wasser und aus ihm entstanden alle bosen
Wassergeister. Darauf begaben sie sich aufs Land um dort zu wohnen.
Wieder verlor sie Blut und das Blut fiel diesmal auf die Erde. Es
verwandelte sich in alle bosen Erdgeister. Sie bauten sich nun ein Haus
und sie taten wie sie zuvor getan hatten, aber keine Veranderung stellte
sich ein. Bei dieser dritten Gelegenheit wurde das menschliche Bild
(d.h. die Frithgeburt, um solche hat es sich auch oben gehandelt) in
ein Pinangblatt eingewickelt und in einen Baum geworfen. Es ver-
wandelte sich in alle Baumgeister.

Aber nun kam Mahatara zu ihnen und er teilte ihnen mit, dass sie
verkehrt gehandelt hatten weil sie sich einfach ohne weiteres vereinigt
hatten. Dies durfte nur geschehen auf eine Weise die er ihnen nun
mitteilte. Und was er ihnen sagte hatten sie allen Wesen (d.h. allen
Nachkommen) mitzuteilen und sie mussten mit Blut bestrichen werden
(manjaki mamalas).

So gab ihnen Mahatara alle Vorschriften die man auch jetzt noch
bei der Heiratsfeier befolgt.

Nachdem alle diese Vorschriften durch sie befolgt worden waren,
geschah, dass, nachdem Putri Bulau’s Zeit wieder gekommen war, sie
drei S6hnen das Leben schenkte, nimlich Maharadja Sangiang, Maha-
radja Sangen und Maharadja Bunu.

In diesen Tagen war noch das Paradies auf Erden, Himmel und Erde
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waren noch beisammen und der Himmelsstoff diente den Menschen als
Speise. Bei ihrer Geburt hatten alle drei Kinder ein Geschenk be-
kommen von Gott. Maharadja Sangen erhielt allerlei niitzliche Same-
reien und er beschiftigte sich damit sie zu pflanzen zum Nutzen der
Menschheit die spiter entstehen sollte. Maharadja Sangiang hatte zum
Geschenk Eisen bekommen, allerdings nur Eisen, dass den Menschen
zeitlich kampfunfihig machen konnte, aber ihn nicht zu toten ver-
mochte. Es war das sogenannte sanaman lampang (schwimmendes
Eisen). Maharadja Bunu aber bekam ein dusserst gefihrliches Spiel-
zeug, namlich ein Stiick Eisen das zu toten vermochte. Es war das
sanaman leteng (das sinkende Eisen). Und weil diese Briider nun fort-
wihrend stritten, sehen wir, dass Mahatara sozusagen jeden Tag mit
dem danum kaharingan belom (dem Lebenswasser, dem Leben schaf-
fenden) sich hin und her begab zwischen seinem Wohnplatz und dem
der Erdbewohner um einen Erschlagenen wieder zu beleben. Schliess-
lich aber verdrossen ihn und die Eltern diese stindigen Streitigkeiten
und es geschah, dass Himmel und Erde voneinander geschieden wurden
und Maharadja Bunu allein zuriickblieb. Arm und verlassen irrte er
herum und iberall suchte er etwas. Wohl standen ihm die durch
Maharadja Sangen gepflanzten Fruchtbiume zur Verfiigung, aber er
wiinschte sich eine Frau. Und als er nirgends andern Menschen be-
gegnete beschloss er eine Puppe von Lehm zu machen.

Als er die Puppe gemacht hatte bat er Mahatara sie lebend zu
machen, was dieser ihm zusagte. Als er aber wartete, dass das ge-
schehen sollte kam ein Tier zu ihm, nimlich ein angoi (Chameleon).
Dieses spottete ihn aus weil er, um die Puppe lebend zu machen,
Mahatara um Hiilfe gefragt hatte und es sagte ihm, dass es das auch
tun konne. Maharadja Bunu gab seine Zustimmung, dass es die Puppe
belebte. Die Puppe wurde lebendig und erhielt den Namen Hantelo
Petak (dreimal Erde). Aber in diesem Augenblick kam Mahatara mit
dem Danum Kaharingan (Lebenswasser) an und war sehr entriistet
iiber das was geschehen war. Weil die Puppe durch ein sterbliches
Wesen, den Angoi, das Leben erhalten hatte sollte sie nun fortan auch
sterblich sein, was nach dem Gebrauch des Danum Kaharingan nicht
der Fall gewesen wire. Alle Menschen stammen nun von diesem Ehe-
paar ab und deshalb miissen sie auch sterben.

Maharadja Sangiang und Maharadja Sangen hatten sich inzwischen
auch verheiratet mit Putri Kambang Ambon Hatantali und Putri
Kambang Garing und sie wurden die Stammeltern der beiden Ge-
schlechter der Luftgeister, der Sangiang und Sangen. Die letzteren
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spielen im gewohnlichen Leben keine Rolle. Der Stamm der Sangiang
ist aber sehr wichtig. Nach diesen Sangen nennt man auch die Helden-
gedichte (Mythen), die man abends zu singen pflegt, sangen.

Wir sehen dann weiter, dass acht Geschlechter aufeinander folgen
die aber hier nun weniger wichtig sind. Der achte aber sollte der eigent-
liche Stammvater werden der Gotter die den Menschen ihre Dienste
beweisen. Dies war Tantolang Bulan (muss heissen: Tantaolang Bulau,
die Uebersetzung von Mallinckrodt: er, der die goldenen Knochen hat,
stimmt nicht). Er schenkte zwei Kindern das Leben, ndmlich dem
Radja Pampulau Hawon und der Kamilau Panjulau Bintang (muss
heissen : Kameloh Panjulen Bintang). Die letzte verheiratete sich mit
ihrem Vetter Radja Pendjarawan Ketingan (muss heissen: Radja
Panjarawan Katingan). Beide schenkten vierzehn Kindern das Leben,
sieben Sohnen und sieben Tochtern.

Die Schne des ersten hiessen: 1. Radja Dohong Bulau, 2. Pandjundai
Langka Mamat Tempong Baron, 3. Rahon Tingang Njampulau Ba-
handang, 4. Talantang Sawang Buang Tolang, 5. Budjang Barendeng
dia baka impon lawa, 6. Sahawong Bulau tempon penja, 7. Rawing
Tempon Telon Lumba Baharun Bulau.

Seine Tochter hiessen: 1. Saring Bunge Mina djalembang tinggaring,
2. Udjan Bulau kangkalingan andau, 3. Pergantian Bulau, 4. Pera-
himok Tatawa, 5. Riwut Garantong Manambeleng Sambang, 6. Bawi
Turon bulau menjamben Njahau, 7. Tempon Hendan Bulau.

Das andere Ehepaar (Radja Panjarawan Katingan und Kameloh
Panjulen Bintang) schenkte ebenfalls sieben Tochtern und sieben
Sohnen das Leben. Die Namen der Téochter sind: 1. Rampan bawi hai
mengawang Ngambulong Lomba, 2. Balon tambok pandak indu bulau
kambahan, 3. Loang Tandang Maheirai bunge, 4. Garing balemo
sangkabilang Runtun, 5. Bawi Balang Babilem mina asok kasanparong,
6. Bunge Bulau Bawi Randan, 7. Kameloh Tempon Tiawon.

Die Namen der sieben Sohne sind: 1. Radja Ngambang Bulau, 2.
Lalenda Lio, 3. Marakahan Tingang, 4. Sari Kambang Bunge, 5. Tan-
teloh Tingang, 6. Tawon Babukan Suling Nangai Andang Ngababilai
Langit, 7. Tempon Kenarian Sawang.

Von den Erzihlungen die iiber diese Gotter in Umlauf sind, sind vor
allem die tiber Tempon Telon sehr beliebt. Wir sehen, dass er zuerst
als ein Blutklumpen geboren wurde. Seine Mutter warf ihn weg und er
trieb flussabwirts. Eine andere Sangiangfrau (Pusun Baluso) fand ihn
beim Bukit Lengkong und machte ihn zu einem Sangiang und gab ihm
den Namen Kumpang Bulau Panarusan Langit (die goldene Schwert-
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scheide, die unter dem Himmel davontreibt). Wir hdoren von vielen
Kriegen die durch ihn gefithrt wurden gegen bose Geister die er
beendete mit dem Sieg {iber Manjamei, einen gefiirchteten Sangiang,
der Tempon Tiawon belistigte.

Beide, Tempon Telon und Tempon Tiawon, kehren nun nach dem
Wohnplatz der Frau zuriick und dort verheiraten sie sich miteinander.
Zur gleichen Zeit verheiraten sich auch die Briidder und Schwestern.
Die Manner lassen sich dann im Gebiet der Frauen nieder, so wie die
Hadat das vorschreibt. Die Téchter von Papulan Hawon am Batang
Danum Djalajan, die andern am Batang Danum Barirai.

Das Land der Sangiang ist nimlich ein grosses Flussgebiet wo jeder
Stamm sein eigenes Wohngebiet besitzt. Zeichnungen dieser Gegenden
sind nicht selten zu sehen.

Nicht alle diese Sangiang sind gleich wichtig. Der berithmteste von
ihnen ist Tempon Telon, der seinen Namen einem gewissen Telon zu
danken hat der sich nach seinem Sieg iiber Manjamei als sein Sklave
unterwarf. Telon ist dann auch in der Sangiangsprache der Name fiir
Sklave (darin irrt sich Mallinckrodt). Ein anderer Sangiang der ihm
ebenfalls seine Dienste anbot war Asai Menteng (Asai, der Mutige).
Wenn Tempon Telon seine Arbeiten verrichtetet, d. h. wenn er die
Seelen der Verstorbenen in seinem eisernen Schiff (banama sanaman)
nach dem Seelenland (lewu liau) bringt, tritt Asai Menteng als Djuru
batu (der Mann, der auf dem Schiff mit dem auswerfen des Ankers
beauftragt ist) auf.

Tempon Telon wird von den Menschen sehr oft angerufen, ebenso
sein iltester Bruder und sein jiingster Schwager.

Sind nun die Goétter, die diesen Namen tragen (die Sangiang) vor
allem den Ngadju zugehérig, so gibt es unter ihnen doch ein Ge-
schlecht das in ganz Siid-Borneo bekannt ist und angerufen wird. Es
ist Sangumang mit seinem Helfer Papaloi und Maharadja Hadji, der
Schwiegervater des Sangumang der stets von seinem Schwiegersohn
betrogen wird. Die Erzihlungen, die tiber diese drei Personen in
Umlauf sind, sind mehr als frohlich.

Wenn Sangumang jeweils fiir eine Zeit lang seine Streiche einstellt,
dann ist er einer der meist geliebten, wenn nicht {iberhaupt der an-
gesehenste Sangiang. Er wird sehr viel um Hiilfe angerufen, man bringt
ihm zahlreiche Geliibde dar und manche Waldchen (heilige Haine) sind
ihm geweiht.

In den verschiedenen Orten wihlt man meistens einen gewissen
Sangiang den man zum Schutzpatron der Familie oder des Ortes erhebt.
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Nebst den Erdgeistern wird bei verschiedenen Gelegenheiten auch
dieser angerufen um seinen Verehrern hiilfreich beizustehen. Das
nimmt aber nicht weg, dass man nicht auch andere Geister um Hiilfe
anrufen kann, was meistens bei sehr wichtigen Angelegenheiten der Fall
ist, oder auch dann wenn der Schutzheilige seine Pflichten nachlissig
erfiillt.

Im gebiet von Kota Waringin nennt man alle diese Gottheiten mit
dem Sammelnamen Sangiang Dewata. Es ist also der gleiche Name
den auch der Schopfer der Welt und der Stammvater der Menschheit
tragt. Aber auch dort haben die verschiedenen Gebiete ihren eigenen,
speziellen Sangiang Dewata und ebenso hat auch jede Familie ihren
Schutzheiligen der ebenfalls diesen gleichen Namen tragt.

Der Ursprung der Menschen wird uns im Gebiet von Kota Waringin
folgendermassen dargestellt: Nachdem Sangiang Dewata die Erde
geschaffen hatte sandte er seinen Sohn und seine Tochter (Bagalah und
Batara) auf die Erde um sie zu bevolkern. Batara liess sich mit ihrer
Sklavin Baromas auf den Baum Kansurai hernieder, wihrend Bagalah
mit seinem Sklaven Suri Bujang aus dem Wasser auftauchte. Nachdem
er sich am Ufer niedergesetzt hatte sah er im Wasser das Spiegelbild
einer Frau, aber wie er auch nach ihr suchte, es gelang ihm nicht sie
unter dem Wasser zu finden. Unzufrieden setzte er sich wieder ans
Ufer und horte plétzlich die Stimme eines Maniboi (ein Vogel) von
einem Baum herab. Er schaute nach dem Vogel und auf diese Weise
sah er die beiden Frauen die sich auf dem Baum aufhielten.

Er verheiratete sich mit der Frau. Auch der Sklave und die Sklavin
heirateten zusammen. Sie wurden die Stammeltern der orang suka und
hulun (der Freien und Sklaven). Von den mitgebrachten Friichten
pflanzten sie verschiedene Sorten an, nimlich die Sawang, Durian,
Sangkawang, Pinang und Kokospalmen.

g. Djata und ihr Anteil an der Weltwerdung, nach Hardeland 54

Djata nennt man die Gotter des Wassers. Jeder grosse Fluss hat
verschiedene Djata, von welchen jeder seinen eigenen Bezirk be-
herrscht. Die michtigsten derselben residieren nahe der Miindung der
Fliisse. Ausser diesen verschiedenen Distrikten der Fliisse, von welchen
jeder von seinem Djata beherrscht wird, gibt es in jedem Fluss noch
eine Menge einzelner Plitze, wo man meint, dass Djata sind, ver-
schieden in Macht, Ansehen etc. Es sind aber solche Plitze nicht die
eigentlichen Wohnplitze der Djata, sondern es ist dort nur der Eingang
zu ihrem unter dem Wasser in der hohlen Erde liegenden Reiche, wo
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es ziemlich wie in unserer Oberwelt aussiecht, nur alles schéner,
prichtiger.

Die badjai (Krokodile) sind die Knechte der Djata, welche eigentlich
menschliche Gestalt habend ihre Krokodilgestalt nur als klambi (Kleid),
iiberziehen, wenn sie auf der Oberwelt einen Besuch machen. Deshalb
wagt auch kein Dajak ein Krokodil zu toten, ausser wenn dasselbe
einen seiner Verwandten gefressen hatte und die Blutrache es also
fordert. Auch die tambon (Seeschlange), und viele Krankheiten (z.B.
die Cholera, alle solche Krankheiten personifizieren die Dajak), sind
Knechte der Djata.

Urspriinglich bestand nur ein Djata, der sanger (so nennen sich zwei
Minner deren Kinder miteinander verheiratet sind) des Mahatara,
welcher mit dem Mahatara zusammen alle Dinge geschaffen hat. Dieser
eine, hochste Djata wird jetzt aber nicht mehr verehrt.

Die Djata sind machtiger als die Sangiang (Luftgétter). Will man die
Djata um etwas bitten, so geschieht das durch Intercession der
Sangiang. Man erbittet von den Djata Kinder (besonders ganz un-
fruchtbare Minner und Frauen). Sie konnen wahrend der Schwanger-
schaft vor den vielen bosen Geistern bewahren, welche den Schwangeren
nachstellen, und konnen leichtes und gliickliches Gebaren verschaffen.
Sie geben auch gute Ernten. Wenn man einen Djata um etwas bittet,
bringt man entweder gleich Opfer, oder verspricht Opfer zu bringen,
wenn die Bitte erfiillt sein wird. Oft bringt man ihnen auch Opfer ohne
einen bestimmten Zweck, nur um sich im Allgemeinen ihrer Gunst zu
empfehlen. Viele Kinder werden durch mampandoi (taufen) dem
Schutze der Djata iibergeben.

h. Weltwerdung und Ursprung der Sangiang nach Bapa Haastert 55

Dieser wichtige Text erzahlt uns, dass die Reisseelen, die beim
Totenfest ausgesandt werden um Tempon Telon als Helfer abzuholen,
in der Oberwelt angekommen sind. Bevor sie ihre Reise aber fort-
setzen konnen haben sie sich zu legitimieren, dass sie wirklich das
Recht haben in die Oberwelt zu reisen und Tempon Telon um Hiilfe
zu bitten. Ihre Reise wird durch Balo Lunok sawan Sangalang
Ronggon Andau aufgehalten. Sie haben sich ihr gegeniiber auszuweisen
und miissen zu diesem Zweck den Ursprung der Welt und der Sangiang
erzahlen um durch ihr Wissen zu beweisen, dass auch sie zum gleichen
Geschlecht gehéren. Man vergleiche diesen wichtigen und zentralen
Text mit dem der im zweiten Band dieses Werkes mitgeteilt wird.

Die Erzahlung lautet :56
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Tawur hajak Bahing Timang
palus mahalau lewun Sang-
iang, lewu pulu ngambo tum-
bang lawang langit, ie te:

Die Reiskorner (d.h. die Reisseelen)
und das Spruchwort (d.h. das personi-
fiziert gedachte Spruchwort des Pries-
ters das die Reisseelen auf ihrer Reise
nach der Oberwelt begleitet) gehen
vorbei an den Doérfern der Sangiang,
an den Orten, den zehn, die sich ober-
halb des Zugangs zur Tiire des Him-
mels befinden. An diesen niamlich
gehen sie vorbei:

Lewun Sangiang Tumbang Rajoh Ambon

1.

2 ” »”
3 ” ”»
4 ” ”
5. ” ”
6. » ”
7 ” »»
8 ” 2
9 ” ”
0

” »”

Tawur tuntang 57 Bahing
Timang sampai Lunok Hai
Ganggahepan Pulu, Baringen
Datoh Manindan djalatien.

Lunok hai te pupoh tumbang
batang danum 160.

Bara hete tawur hapisah na-
muei akan laut, akan batang
danum Djalajan, akan hulu
danum mangumbang Rawing
Tempon Telon, mikeh ie ma-
namuei.

Bahing Timang melai intu

Rangkang Hagawing

Salat Pulau Karungut
Tumbang Lawang Hadjendjang
Tewai Pantai

Bukit Pandjang

Marewor Garo

Batang danum Sangkalela
Batang danum Mantegagau
Batang danum Mantenju

Der Streureis und das Spruchwort
kamen an beim Lunok, dem grossen,
den zehn Menschen erst umspannen
konnen, beim Waringin, dem umfang-
reichen, fiir den neun Méinner nétig
sind um ihn zu umfassen.

Dieser hohe Lunok ist das Wahr-
zeichen der Miindungen der 160 Fliisse
(in der Oberwelt gibt es 160 Fliisse
an denen die Sangiang wohnen).
Von dort trennt sich der Streureis
und reist iiber die See nach dem Fluss
Djalajan, nach dem Oberlauf des
Flusses um zu suchen den Rawing
Tempon Telon, denn es konnte sein,
dass er sich auf der Reise befinden
wiirde.

Das Spruchwort bleibt zuriick auf dem
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Lunok Hai Ganggahepan Pu-
lu, Baringen Datoh Manindan
Djalatien, manunggo sampai
Tawur karamahan.

Aton intu hete oloh bawi
bagare Balo Lunok sawan
Sangalang Ronggon Andau,
balaku dengan Bahing Ti-
mang, uka ie manaturan ata-
wa maasal lewu Hapungkal.

Auch iseke te kalotoh:

Pire oloh menteng hong lewu
Hapungkal hila ngadju, pire
hila ngawa tuntang pire oloh
bawi idje bahalap tuntang
pire sungei idje kalong lewu
Hapungkal, tinai eweh aram
ikau njahe bahanji dohong
pantang langit, pulang taka-
ranak hawon; tapi, koan Balo
Lunok te, bilak kasenangku
ikau toh.

Te Bahing Timang palus ma-
nanggar pondoke, manaharep
Balo Lunok, bawi njawak
kabangkang, habinei terus ka-
tentang.

Kantoh betau, koan Bahing
Timang, aku djari bahanji
dohong pantang langit, pulang

Lunok, dem grossen, den zehn Men-
schen erst umspannen konnen, dem
Waringin, dem umfangreichen, fiir
den neun Mainner nétig sind um ihn
zu umfassen, um dort zu warten auf
die Riickkehr des Streureises.

Dort (auf dem Lunok) hielt sich auf
eine Frau namens Balo Lunok, die
Frau des Sangalang Ronggon Andau
und sie bat das Spruchwort ihr zu
berichten oder den Ursprung zu nen-
nen des Dorfes Hapungkal (Hapung-
kal ist ein anderer Name fir Batu
Nindan Tarong, Liang Angkar Banti-
long Njaring, das Stammdorf aller
Sangiang, das in den andern Texten
unter diesem Namen sehr hiufig ge-
nannt wird).

Das Wort ihrer Frage lautet:
Wieviele mutige Ménner wohnen im
Dorfe Hapungkal nach der Seite von
flussaufwirts, wieviele wohnen nach
der Seite von flussabwirts und wie-
viele schone Frauen befinden sich an
beiden Orten, wieviele Fliisslein um-
geben das Dorf Hapungkal, weiter,
wie ist dein Name, mein Bruder, du
mutiger Dolch der du heraufklimmst
zum Himmel, du tapferer Griff, der
du heraufsteigst zu den Wolken ; aber,
spricht Balo Lunok, es scheint mir,
dass ich dich beinahe kennen sollte.
Sogleich erhebt sich das Spruchwort
von seinem Sitze und es nihert sich
der Balo Lunok, der Frau von grosser
Schonheit, dem Weib von unaussprech-
licher Lieblichkeit.

Komm hieher meine Schwester, spricht
das Spruchwort, ich bin der mutige
Dolch welcher heraufstieg in den
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takaranak hawon. Himmel, der tapfere Griff welcher
emporklimmte zu den Wolken.

Tawangku taturan lewu Ha- Wohl ist mir bekannt die genaue

pungkal, betau, ie te pangen- Reihenfolge des Dorfes Hapungkal, o

teng hila ngadju lewu, arae: Schwester, die Tapferen, die in der
Richtung flussaufwarts des Dorfes
wohnen, heissen :

Tambon Paringkong

Punding Njarakulas

Rohau Bahanji

Pakiho Bingkok Nantaran Budjur

Asai Menteng

Djudjok Panuhok Dia Usah Ukur Kandaleme
Banguman Lanting

Nonbkwdhe=

Aran oloh bawi bahalap tapa- Der Name der schénen Frau die am
kan lewu hila ngadju, ie te: Ende des Dorfes, in der Richtung
nach flussaufwirts wohnt, ist dieser:

1. Kameloh Kambang Baras, bawin oloh sungei Sandehan

Pangenteng hila ngawa lewu, Die Tapferen, die in der Richtung
arae: flussabwirts des Dorfes wohnen, sind
diese:

Tambon Patin

Tambon Bantus

Radja Bohong Tingang Bidik Matae Lasak Baner
Radja Kalambohong Tai

Apang Karangka, ingarangka ih usang parong batu
Samben Tiki Samben Tekang, batekang tolang idjang
Sarampang Pandji

N d o=

Aran bawi bahalap tapakan Der Name der schénen Frau, die am
lewu hila ngawa, ie te: Ende des Dorfes, in der Richtung nach
flussabwarts wohnt, ist dieser:

1. Putak Hadjundju Pasang Kameloh Bumbong Riak

Aran bawi bahalap intu ben- Der Name der schénen Frau, die in
tok lewu, ie te: der Mitte des Dorfes wohnt, ist dieser :
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1. Kameloh Suluh Garing Putir Lelak Balawan

Tinai sungei idje kalong le-
wu Hapungkal horan, ie te:

1.

Sungei Lentur Lio tandi-
pah dengan sungei Salat
Sawang

Sungei Karamunting Tan-
dok tandipah dengan su-
ngei Leleng Hempeng.
Sungei Sahai Tambarirang
tandipah dengan sungei
Salat Pulau Embat Pan-
djang

Atawa kalotoh:

1.

Sungei Karamunting Tan-
dok hulang gandang de-
ngan sungei Salat Sawang
tapakan lewu hila ngawa

Bentok lewu, sungei idje
kalong lewu Hapungkal,
ie te: Sungei Sahai Tam-
barirang, eka Bawi Balang
Babilem, hulang gandang
dengan Hatasan Baras
Bulau, batang danum Ka-
siwahan Andau

Tapakan lewu hila ngadju,
ie te: sungei Sandehan
hulang gandang dengan
sungei Leleng Hempeng;
udju kare sungei idje ka-
long lewu Hapungkal ho-
ran,

Horan, metoh lewu Hapung-
kal irentah awi radja 58 Sa-
rampang Pandji ewen due
Bangunan Lanting, ewen due

Und die Fliisslein die das Dorf Ha-
pungkal friiher einschlossen, sind diese :

1. Das Fliisslein Lentur Lio gegen-
iiber dem Fliisslein Salat Sawang

2. Das Fliisslein Karamunting Tan-
dok gegeniiber dem Fliisslein Le-
leng Hempeng

3. Das Flisslein Sahai Tambarirang
gegeniiber dem Flisslein Salat
Pulau Embat Pandjang

Oder auch so:

1. Das Fliisslein Karamunting Tan-
dok schlangelt sich zusammen mit
dem Fliisslein Salat Sawang am
Ende des Dorfes in der Richtung
nach flussabwirts

2. In der Mitte des Dorfes sind die
Fliisslein welche das Dorf Hapung-
kal umgeben diese: das Fliisslein
Sahai Tambarirang, der Wohnort
der Bawi Balang Babilem, welches
sich schlingelt zusammen mit dem
Hatasan Baras Bulau und dem
Fluss Kasiwahan Andau

3. Am Ende des Dorfes nach der
Seite flussaufwirts ist es dieses:
das Flisslein Sandehan das sich
schldngelt zusammen mit dem
Fliisslein Leleng Hempeng ; sieben
Flisslein sind es die frither das
Dorf Hapungkal einschlossen.

In fritheren Zeiten, als das Dorf Ha-
pungkal beherrscht wurde durch den
Konig (Aeltesten) Sarampang Pandji,
zusammen mit Bangunan Lanting,



DIE RELIGION 85

te handak mampatei radja
Hawon Tasik.

Ie, radja Hawon Tasik ha-
dari akan laut dengan sawae,
tuntang radja Rangkang
Rangas Batakolok Batu, Pa-
rokat Bindjai Bauntek Tam-
baga dengan radja Samatuan.
Maka horan te radja Tanta-
olang Bulau manjoho anak
esoe mamangun parong ba-
tundjong.

Djari pangu,e palus ma-
mangun huma ain Mangko
Amat ewen due Njai Djaja
intu tumbang sungei Kara-
munting Tandok.

Ie, horan betau 59 radja Tan-
taolang Bulau mambawa ana-
ke udju bawi tuntang udju
hatue, samandiai epatbalas
biti tuntang ie mambagi kare
panatau (balanga, garantong,
pati bahandang, tampong la-
miang, bantilan timpong) tun-
tang sepsimpan panatau.

Palus radja Tantaolang Bu-
lau mangahau anake, koae:
Eto-etoh ikau, o anak Sawang
Barahila, duan kalabien pana-
tau idje pansok (balanga).

Kanduengku pansok te, a-
pang?

Hau, koan radja Tantaolang
Bulay, ela ikau muntu guna,e
akam, bilak sama kahai rega,e
kilau idje katelok tasik le-
wun Balanda bagadong batu,

wollten die beiden den Konig Hawon
Tasik toten.

Aber der Konig Hawon Tasik fliichtete
sich mit seiner Frau nach der Seite
des Meeres und der Konig Rangkang
Rangas Batakolok Batu, Parokat
Bindjai Bauntek Tambaga, zusammen
mit dem Konig Samatuan.

In dieser fritheren Zeit gab der Konig
Tantaolang Bulau seinen Kindern und
Enkeln den Befehl ein sich hoch er-
hebendes Haus zu bauen.

Als der Bau fertig war bauten sie
sogleich auch das Haus des Mangko
Amat und der Njai Djaja an der
Miindung des Fliissleins Karamunting
Tandok.

Und es geschah in fritheren Zeiten,
dass die Schwester des Konigs Tanta-
olang Bulau ihren Kindern rief, sieben
Madchen und sieben Knaben, zusam-
men vierzehn Personen, und sie ver-
teilte unter ihnen alle Reichtiimer
(heilige Topfe, Gong, rote Truhen,
Trosse mit Achaten, Kissen von fei-
nem Tuch) und noch verschiedene an-
dere Reichtiimer.

Und sogleich rief der Konig Tantao-
lang Bulau seinen Kindern und sprach:
komm hieher, o mein Sohn Sawang
Barahila, nimm zu dir vom Rest des
Reichtums einen pansok (einen heili-
gen Topf).

Wozu soll mir dieser pamsok dienen,
o mein Vater?

Hau, sprach der Konig Tantaolang
Bulau, siehest du denn nicht den
Nutzen, den er fir dich hat, sein Wert
ist beinahe so gross wie eine Buchtung
des Meeres der Dorfer der Europder
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sama kilau idje katelok tasik
lewun Tjina bakuntjir pan-
djang, balalu oloh garing ta-
rantang manarima,e.

Toh tinai, o anak Kameloh
Bakowo Batu, duan akam
bagin panatau idje pansok
kea.

Toh tinai, o anak Penjang
Barahila, duan bagin panatau
akam idje pansok kea.

Toh, akam o anak Putir Ma-
ludja hintan, duan akam pa-
natau idje pansok kea.

Toh tinai akam, o anak radja
Pampulu Hawon Batandok
Tonggal Sasuro Benteng Din-
ding Pasah Bangkang Balanga
Tingang, duan idje butah 60
apong pandji.

Duan ajum, o anak Kameloh
Limut Njalong idje pansok.

Tarima ajum, o anak Paru-
wan Katingan, idje butah.

Eto-etoh ikau, o anak Kame-
loh Mandalan Bulan Indang
Sahawong, toh bagin panatau
akam idje butah apong pandji
pandong panjaheroi dare.

Narai huange apang?
Koan radja Tantaolang Bu-
lau, toh huange anak Dohong

in denen sich erheben die steinernen
Lagerhiuser, beinahe ebenso hoch wie
eine Buchtung der Dorfer der Chine-
sen mit den langen Birten, und so-
gleich nahmen ihn in Empfang die
elfenbeinernen Kinder.

Und nun du, o mein Kind Kameloh
Bakowo Batu, empfange deinen Teil
des Reichtums, niamlich auch einen
pansok.

Und nun du, o mein Kind Penjang
Barahila, empfange deinen Teil des
Reichtums, ndmlich ebenfalls einen
pansok.

Und nun duy, o mein Kind Putir Ma-
ludja Hintan, empfange deinen Teil
des Reichtums, nimlich ebenfalls einen
pansok.

Und nun du, o mein Kind Koénig
Pampulu Hawon Batandok Tonggal
Sasuro Benteng Dinding Pasah Bang-
kang Balanga Tingang, empfange dei-
nen Teil des Reichtums nimlich einen
Tragkorb Apong Pandji.

Nimm nun als dein Eigentum in Emp-
fang, o mein Kind Kameloh Limut
Njalong, einen pansok.

Nimm nun als dein Eigentum in Emp-
fang, o mein Kind Paruwan (oder auch
Panjarawan) Katingan, einen Trag-
korb.

Komm hieher, o mein Kind Kameloh
Mandalan Bulan Indang Sahawong,
empfange deinen Teil des Reichtums,
nidmlich auch einen Tragkorb apong
pandji pandong panjaheroi dare (einen
geflochtenen).

Was befindet sich darin, mein Vater?
Es spricht der Konig Tantaolang
Bulau, es befindet sich darin das
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Lalunding Liau,$! Pulang
Pampang Raung tuntang Ba-
tu Kangkalingen Liau, Liang
Sampalak Matei.

Aton toh tinai akam, o anak,
Batu Lumpong Matanandau
arae.

Akan narai guna, apang, ko-
an Kameloh Mandalan Bulan
Indang Sahawong.

Koan radja Tantaolang Bu-
lau: toh Dohong Lalunding
Liau tuntang Batu Kangka-
lingen Liau hapan hanteran
anak kaharingan, magah anak
liau akan batang danum Ka-
babohan Njaho.

Toh Batu Lumpong Mata-
nandau, anak, ikau mahapan
djetoh, uka ikau haradjur
budjang, dia tau rangkang,
hajak minjak ajar mata du-
jung,$2 minjak saputar ba-
lik 63 sariguna 64 tengko-teng-
kong peres halingo 65 telo
njelo, minjak Sri Gunong
Ali 66 sampar karendem de-
lapan tahun, minjak toh mi-
njak karuhei. 67

Amon oloh buah karuhei toh,
telo njelo sampai hanja njelo
oloh te buah mananggong
kapehen atei, tapi kapehen
atei djete kipen isi.

Handjak rantang huange Ka-
meloh Mandalan Bulan Indang
Sahawong, ambet sambil gan-
tau kilau mambet ramon ta-

Kind (die Substanz) des Dolches, des
Schmuckes der Liau, der Griff, das
Geweih des Sarges und der Schatten-
stein der Liau, der steinerne Spiegel
des Toten.

Und ferner befindet sich darin fiir
dich, o mein Kind, der Stein der
Rundheit der Sonne, so ist sein Name.
Was ist ihr Nutzen, o mein Vater, so
fragt Kameloh Mandalan Bulan Indang
Sahawong.

Es spricht der Ko6nig Tantaolang Bu-
lau: hier, der Dolch, der Schmuck der
Liau und der Stein des Schattenbildes
der Liau werden gebraucht um zu
leiten das Kind des Lebens (Toten-
seele), um zu fithren das Kind der
Liau (wie oben) zum Flusse Kaba-
bohan Njaho (das Totendorf).

Hier diesen Stein der Rundheit der
Sonne, o mein Kind, diesen wirst du
gebrauchen damit du immer jung
bleibst und nie alt werden wirst, zu-
sammen mit dem QOel, den Tranen der
Seekuh, mit dem Oel Saputar Balik,
dem Zaubermittel das da vertreibt die
Krankheit des Herzens wahrend drei
Jahren, das Oel Sri Gunong Ali, das
wegstosst das Herzeleid wihrend acht
Jahren, dieses Oel ist Karuheioel.

Werden die Menschen mit diesem
Karuhei bestrichen, dann konnen sie
wahrend drei bis acht Jahren das
Herzeleid ertragen, denn das Herzeleid
ist die begierde des Fleisches.

Es freut sich und ist froh in ihrem
Innern die Kameloh Mandalan Bulan
Indang Sahawong, sie zieht sie herbei
links und rechts, wie man herbeizieht
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manang lomat pusing.

Toh lepah panatauku, apangm,
koan radja Tantaolang Bu-
lau.

Hemben te horan aton dumah
Garing Hatungko Batu, apang
Sangumang, talih bapae radja
Tantaolang Bulau, koae : kueh
bagin panatau akangku, a-
pang?

Koan bapae:
anak.

djari lepah,
Amon kalote, koan Garing
Hatungko Batu, toto aku pu-
na dia anakm.

Te bapae horan garu-garus
bumbong pinding, gaja-gajau
kanaie, mahining auch anake.

Terai anak, koan bapae, aton
tisan panatauku bapam, idje
dereh batu pandjang 6660
depe, djalan Tato Garagasi
mandop akan pantai danum
kalunen.

Koan anake: kanduengku
dengae, apang? hapaku ma-
ngitoi manok dia olihku
manggatange !

Hau anak, koan radja Tanta-
olang Bulau, inampa akan
pantar pandjang, aton ajung-
ku:

die Mittel, die da aufheben die ginz-
liche Unfruchtbarkeit.

Erschopft sind nun die Reichtiimer
deines Vaters, spricht der Konig
Tantaolang Bulau.

In dieser fritheren Zeit geschah es,
dass Garing Hatungko Batu, der Vater
des Sangumang kam und sich nahte
seinem Vater, dem Konig Tantaolang
Bulau, sprechend: wo ist mein Anteil
des Reichtumes, o Vater?

Und es spricht der Vater: er ist ganz
erschopft, mein Kind.

Wenn es so ist, spricht Garing Ha-
tungko Batu, dann bin ich wahrlich
nicht dein Kind.

Und damals kratzte sich sein Vater
an den Herzblittern der Ohren (Ohr-
lappchen), er kratzte sich an seinem
Bauch als er diese Worte seines Kin-
des horte.

Schweige nun mein Kind, spricht der
Vater, es besteht noch ein Ueberrest
des Reichtumes deines Vaters, ein
steinerner Stab (Pfahl, Siule) 6660
depe (Klafter, die Linge der beiden
ausgestreckten Arme, ca. 1.80 m) lang,
der als Weg diente fiir den Tato Gara-
gasi wenn er sich an die Ufer des
Flusses der Welt auf die Jagd begab.68

Es spricht sein Kind: was sollte ich
damit tun, o mein Vater, wollte ich
ihn gebrauchen um mit ihm die Hiithner
wegzujagen, dann wire es mir nicht
moglich ihn aufzuheben.69

Han mein Kind, spricht der Konig
Tantaolang Bulau, gebrauchen wir ihn
als hohen Pfahl,70 denn mir gehoren:
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udju gudang sanaman
kuningan
gansa
tambaga
salaka
bulau
hintan.

» »
»” ”

”» »

Ie radja Tantaolang Bulau
palus mamumpong kamasan
7770 biti, sukup kambo pan-
tar batu te 7770 depe.
Radja Tantaolang Bulau ma-
njoho pangirak Matjan Ka-
djoho Tuhan Tandjaro mirak
oloh are mandohop, palus ie
misong pantar batu te, ie
djari tarusan Pantar Batu.

Te horan oloh mampendeng
pantar batu.

Pantar batu te injaki hapan
dahan hadangan tuntang da-
han djipen telo, tapi dia tau
mendeng.

Te radja Garing Hatungko
Batu kapehen ateie.

Te radja Tantaolang Bulau
horan mamumpong nudjum
epat pulu idje biti.

Aton idje nudjum te bagare
Karawat Mondok Karawat
Mendeng, koan nudjum te:
tapas sakie, pantar batu dia
tau mendeng.

Narai sakie, koan radja Tan-
taolang Bulau.

sieben Lagerhduser Eisen

Messing

) ' Bronze

Kupfer

Silber

Gold

Edelsteine
(Diamanten).
Alsogleich versammelte der Konig
Tantaolang Bulau 7770 Feinschmiede,
und gentigend war die Linge der stein-
ernen Siule, nimlich 7770 depe.

Der Konig Tantaolang Bulau gab dem
Aufrufer 71 Matjan Kadjoho Tuhan
Tandjaro den Auftrag die Menge der
Leute zusammen zu rufen damit sie
mithilfen, und sogleich schleppten sie
den steinernen Pfahl und so entstand
der Kanal Pantar Batu.

Und so richteten die Leute in friihe-
ren Zeiten den steinernen Pfahl auf.
Der steinerne Pfahl wurde rituell be-
strichen mit dem Blut eines Wasser-
biiffels und mit dem Blut von drei
Sklaven, aber es war nicht moglich
ihn aufzurichten.

Da iiberfiel den Konig Hatungko Batu
das Herzeleid.

Da versammelte der Konig Tantao-
lang Bulau, damals in der fritheren
Zeit, ein und vierzig Wahrsager.
Unter ijhnen war ein Wahrsager
namens Karawat Mondok Karawat
Mendeng und dieser Wahrsager sprach :
die rituelle Bestreichung ist nicht ge-
niigend, deshalb ist es nicht moglich
den steinernen Pfahl aufzurichten.
Was soll denn zur rituellen Bestrei-
chung gebraucht werden, sprach der
Konig Tantaolang Bulau.



90 MYTHEN ZUM TOTENKULT

Koan nudjum: amon dia nja-
ki hapan dahan radja Rang-
kang Rangas Batakolok Batu
Parokat Bindjai Bauntek
Tambaga, puna dia tau men-
deng.

Ie palus oloh akan laut ma-
rawei radja Rangkang Rangas
Batakolok Batu Parokat Bin-
djai Bauntek Tambaga horan,
palus dumah radja hapan ba-
nama pandjang sampai lewu
Hapungkal.

Ie aton hatue idje bakena
intu lewu Hapungkal, bagare
Tonggal Iman Handjaliwan,
palus inamee bara djundjun
karapuron radja Rangkang
Rangas horan, ie musat ba-
henda lumpok matae, haban
mende-mendeng, palus dumah
oloh idje bagare Rumpong
Kusong Tempon Lingai Pe-
njang Mamunu, mampatei ie,
palus ie matei.

Dahae ihapan oloh manjaki
pantar batu, ie pantar batu
mendeng palus oloh manem-
bak lela pandjang palus ka-
hem banama pandjang, ie sa-
loh mandjadi batu rampar
banama, eka belom lunok hai
ganggahepan pulu, tapatindan
tihang intu lewu Hapungkal,
ie lewu balalu bagare Batu
Nindan Tarong, Liang Ang-
kar Bantilong Njaring.

Es sprach der Wahrsager: wenn er
nicht rituell bestrichen wird mit dem
Blut des Konigs Rangkang Rangas
Batakolok Batu Parokat Bindjai Baun-
tek Tambaga, dann wird es nicht mog-
lich sein ihn aufzurichten.

Und sogleich begaben sich Leute nach
dem Meere um einzuladen den Konig
Rangkang Rangas Batakolok Batu
Parokat Bindjai Bauntek Tambaga,
damals in der fritheren Zeit, und so-
gleich kam der Konig in einem langen
Boote und er kam an im Dorfe Ha-
pungkal.

Es befand sich im Dorfe Hapungkal
ein Mann der schon war, namens
Tonggal Iman Handjaliwan, in ihn
hinein begab sich durch die Fontanelle
der Konig Rangkang Rangas in der
fritheren Zeit, bleich und gelb wurden
seine Augen, er wurde krank wahrend
er noch aufrecht stand, und sogleich
kam ein Mann namens Rumpong Ku-
song Tempon Lingai Penjang Mamunu
und tétete ihn und sogleich starb er.

Sein Blut gebrauchten die Leute um
mit ihm rituell zu bestreichen den
steinernen Pfahl, der steinerne Pfahl
konnte nun aufgerichtet werden und
die Leute schossen darnach eine lange
Kanone ab und sogleich versank das
lange Boot, es verwandelte sich in den
Stein des umgefallenen (oder auch:
flachen) Bootes, der Platz auf dem
sich der Lunok, den erst zehn Manner
umspannen konnen, erhebt, der auf-
gerichtete Flaggenstock, d.h. das Wahr-
zeichen des Dorfes Hapungkal und von
dieser Zeit an nannte man das Dorf
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Pondok apui horan tambalang
bara arut hai, ie djari hang-
gulan apui dia tau belep,
pondok sihong dia tau lepah.

Bara katika te oloh mimbul
bua Asem Lumba baka belom
belai, malunek bulau ontong,
mamantis njalong kaharingan
belom, enjoh gading, mingkes
lalang salangap langit, nju-
ang behas pulut, inutup hapan
pundang.

Ila-ilai langit, imipih dia tau
una, injendok dia tau lepah.

Hanggulan garing aton pusa
dokoh tungo, e kahain lakang
badjang.

Asem Lumba aton tato seso
kahai randok kambing tungo,e.

Enjoh gading aton tato sara-
gate, kahai lakau djagau,
tunggo,e.

Ie horan anak radja Rang-
kang Rangas, bagare Asai
Menteng Katingan Handi-

Batu Nindan Tarong, Liang Angkar
Bantilong Njaring.

Das brennende Stiick Holz (mit dem
im Boot das Feuer unterhalten wurde)
wurde herausgeschleudert und ver-
wandelte sich in den Feuerbrand 72
der nicht verloschen kann, in das el-
fenbeinerne 73 Feuer, das nie verzehrt
wird.

Seit dieser Zeit pflanzen die Menschen
die Asem Lumba Fruchtbiume, von
deren Friichte sie sich satt essen und
die Kerne haben von Gewinn bringen-
dem Gold und von denen herunter-
tropft das Wasser des Lebens, das
lebenschaffende, und sie pflanzen die
Kokospalmen, die viel Rippen haben-
den und sie besitzen die heiligen Topfe
Salangap Langit die gefiillt sind mit
Pulutreis 74 und bedeckt mit Fleisch
das an der Luft getrocknet wurde.
Das gerechnet wird zum Himmel ge-
horend, von dem man abschneidet ohne
dass es vermindert (das Fleisch), von
dem man aufschopft ohne dass er ab-
nimmt (der Reis).

Den Feuerbrand, den elfenbeinernen,
bewachte eine Wildkatze, die ungefahr
die Grosse hatte eines Hirsches.
Beim Asem Lumbo Fruchtbaum hielt
der Stammvater der Seso,’5 der die
Grosse hatte eines alten Ziegenbockes,
die Wache.

Bei der Kokospalme mit den zahl-
reichen Rippen hielt der Stammvater
der Saragate,76 der die Grosse hatte
eines Hahnes, die Wache.

Es geschah in dieser friiheren Zeit,
dass die Kinder des Konigs Rangkang
Rangas, namens Asai Menteng Ka-
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wong tuntang Rohau Bahanji
Habungai Lamiang handak
masang lewu Hapungkal.

Kabar te djari sampai.

Ie lewu Hapungkal pangang-
karak, oloh lewu te mangum-
bang batang danum, manggau
eka melai,e.

Radja Pampulu Hawon Ba-
tandok Tonggal akan batang
danum Djalajan.

Radja Panjarawan Katingan
horan akan batang danum
Barirai.

Sawang Ila-Ila akan bukit
Batengkong.

Penjang Barahila akan pulau
Karandahong Bahandang.

Radja Garing Hatungko Ba-
tu akan batang danum Sang-
kalela.

Sambatang Maharadja Hadji
akan Haselan Tingang.
Rasing, apang Paloi akan
batang danum Mantenjo Bu-
lau, gohong Nalaga Tahil.
Sang Pijata akan batang da-
num Maninting Ambon.
Rantingan, bapa Upo, akan
batang danum Mantawa Bu-
lau Mupoh Djadjangkit La-
jang Batahasak Njalong Ka-
haringan Belom.

Tinai budjang Laut buli akan
Laut, budjang Djalajan buli

tingan Handiwong und Rohau Bahanji
Habungai Lamiang das Dorf Hapung-
kal durch einen kriegerischen Ueber-
fall vernichten wollten.

Die Nachricht davon war im Dorf
angekommen.

Das dorf Hapungkal wurde verlassen
und verfiel und die Leute des Dorfes
siedelten nach andern Fliissen {iber
und suchten sich Orte wo sie sich
niederlassen konnten.

Der Konig Pampulu Hawon Batandok
Tonggal liess sich nieder am Flusse
Djalajan.

Der Konig Panjarawan Katingan liess
sich in dieser fritheren Zeit nieder am
Flusse Barirai.

Der Sawang Ila-Ila zog auf den Berg
Batengkong.

Der Penjang Barahila siedelte nach
der Insel Karandahong Bahandang
iiber.

Der Konig Garing Hatungko Batu
liess sich nieder am Fluss Sangkalela.

Sambatang Maharadja Hadji zog an
den Haselan Tingang (ein Teich).
Rasing, der Vater des Paloi, liess sich
nieder am Flusse Mantenjo Bulau, am
Wasser Nalaga Tahil.

Sang Piato liess sich nieder am Fluss
Maninting Ambon.

Rantingan, der Vater des Upo, liess
sich nieder am Fluss Mantawa Bulau
Mupoh Djadjangkit Lajang Batahasak
Njalong Kaharingan Belom.

Ferner, die Jinglinge vom Meere her
kehrten ans Meer zuriick, die Jiing-
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akan Djalajan.

Ie, tawur idje mangumbang
manggau Rawing Tempon
Telon te dumah bara laut,
bara Djalajan, bara hulu ba-
tang danum, tende intu Lunok
Hai Gangga-Pulu, Baringen
Datoh Manindan Djalatien,
eka Bahing Timang mentai
sampai tawur te dumah.

Ie, Bahing Timang manam-
punan Tawur, palus Bahing
Timang hakotak dengan Ta-
wur, koae: bua-buah, itah
murik batang danum Djala-
jan, palus Bahing Timang
tolak bara tandjungan Lunok
hai.

Tawur palus mahalau pulau
Handiwong, pulau Tadjahan,
bukit, eka Mambang Kum-
pang, tandjong Bingkok,
tandjong Kangkelong Beng-
kel, tandjong Sakean Burong
Tingang.

Tawur manjaloh balai Kalati
djahawen pulu, ngawa tum-
bang batang danum Djalajan,
palabohan lasang djahawen
pulu, palabohan banama dja-
hawen pulu, palabohan kalu-
lus djahawen pulu.

Kare taloh te samandiai dja-
ton aton una ise,e.

linge vom Djalajan kehrten an den
Fluss Djalajan zuriick.7?

Der Streureis, der nach verschiedenen
Richtungen und in verschiedenen
Gruppen ausgezogen war um Rawing
Tempon Telon zu suchen, kam wieder
zuriick von der Richtung des Meeres
her, vom Flusse Djalajan und vom
Oberlauf der Stréme und er versam-
melte sich auf dem Lunok, dem gros-
sen, den erst zehn Minner zu um-
spannen vermdgen, auf dem Waringin,
dem hohen, den erst 9 Maianner um-
fassen konnen, der Platz wo das
Spruchwort auf ihre Riickkehr wartete.
Das Spruchwort versammelte den
Streureis und das Spruchwort sprach
zum Streureis, sagend : tretet nun vor-
sichtig auf, wir werden nun hinauf-
reisen den Fluss Djalajan, und sogleich
reiste das Spruchwort weg von der
Krone des grossen Lunok.

Und der Streureis reiste vorbei an
der Insel Handiwong, an der Insel
Tadjahan, am Berge, dem Orte des
Mambang Kumpang, an der Buchtung
Bingkok, an der Buchtung Kangke-
long Bengkel, an der Buchtung Sakean
Burong Tingang.

Der Streureis ging voriiber an den
Balai, den sechzig, unterhalb der
Miindung des Flusses Djalajan, am
Hafen der sechzig Boote, am Hafen
der sechzig Handelsboote, am Hafen
der sechzig zierlichen Boote.78

Alle diese Dinge zusammen, nicht
wurden sie gerechnet oder gezihlt
durch das Spruchwort.
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Te Bahing Timang mameteh
tawur: bua-buah itah manja-
loh balai Rawing Tempon
Telon, sabab balai te djaton
aton djihi, djaton aton tong-
ket, mikeh balai te paliam-
bong, karana balai te baja
ingarambang awi batang sa-
wang, hambalat awi batang
pantar.

Ie tawur sampai, tapi Rawing
Tempon Telon batiroh, palus
tawur tingkap manapis intu
batang Sangalang, Bahing
Timang melai intu puson Pi-
nang Entas djendjang balai.

Sana Rawing Tempon Telon
misik batiroh, palus ie ma-
njoho djipe,e idje bagare Te-
lon mukei pakaja,e hong pati
pandjang, palus inetes sirat
pati te lepa-lepah hajak ba-
tetes ambon rutas matei ain
oloh kalunen.

Sana mukei, huang pati te
aton:

1. Tingang, dawen marau
bara Manjamei tumbang la-
wang langit.

Koan Telon: pire rega,e dje-
toh, tempo?

Djetoh imili hapan kamen-
tengku, tempom, hajak pe-

Und das Spruchwort gab dem Streu-
reis den Auftrag: nun vorsichtig, wir
gehen nun voriiber am Balai des Ra-
wing Tempon Telon, und weil dieser
Balai keine hohen Balken hat und
nicht auf kleinen Pfosten ruht,79 des-
halb konnte es sein, dass er plotzlich in
die Hohe gehoben wiirde, denn er ist
ja nur umgeben von Sawangstauden,
nur umziunt mit hohen Pfahlen (er ist
also schwebend und kann sich von
selbst in die Hohe heben).

Der Streureis kam dort an, aber Ra-
wing Tempon Telon schlief und so-
gleich liess sich der Streureis nieder
auf dem Sangalangbaume und das
Spruchwort wartete in den Herzblat-
tern der Pinang Entas neben dem
Balai.

Nachdem Rawing Tempon Telon von
seinem Schlafe erwacht war, befahl er
sogleich seinem Sklaven, namens Te-
lon, zu oOffnen seine Kleider welche
sich befanden in der Kiste, der langen,
und sogleich durchschnitt er die ge-
flochtenen Bander die die Kiste ver-
schlossen und er durchschnitt auch die
Wolken, die vernichtenden, des Toten
aus den Menschen der Welt.80

Und als er sie geoffnet hatte, lagen
in ihr:

1. Tingang, dawen Marau vom Manja-
mei beim Zugang zur Tiire des Him-
mels.81

Es spricht der Telon: wie gross ist
der Wert dieses Stiickes hier, mein
Besitzer?

Dieses hier hat gekauft mit seiner
Tapferkeit dein Besitzer, in Zusam-
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njang kasingan tandang hara-
maung.

2. Tuntang baron pandjang
tingang idje lombah dandang
bara Manjamei Tuha, oloh
Petok Kanarewong Antang,
tuntang baron Tumpang Ton-
tang.

3. Tjula Tupai Tingang, tan-
dok rangkang bara Manjamei
Tungking Langit, tuntang
baron tapas-tapas tuntang
penjang tandok landok, batu
utin pusa, kareh mandjawut
amon marantang.

4. Tingang baputih dandange
bara Gadjah Menteng babalai
banama tuntang penjang apui
tau lenjoh menteng.

5. Penjang Apau bara radjan
Siau tuntang baron lamiang,
tuntang penjang batun tiroh
tau buang lewu.

6. Tingang Tahilan bara Ma-
njamei Menteng Njalutoh
Buno tuntang baron Kamon-
dang tuntang penjang.

7. Buntat Tuwe Tingang, bi-
sa-bisa dandange, bara Balo
Indu Gareman, bawin Tam-
bon tuntang baron bisa-bisa
tuntang penjang njalong tau
teneng labeho.

8. Tingang Ohing bara An-
dju Menteng Panjempong Ti-
hang, Taladjan Bahanji Pa-

menarbeit mit den Penjang,82 den
Zihnen des Tigers.83

2. Und das Oberkleid, das lange des
Tingang, das breite Schwanzfedern
hat, vom Manjamei Tuha, dem Manne
von Petok Kanarewong Antang und
das Oberkleid Tumpang Tontang.

3. Und das Horn Tupai Tingang,84
das Horn, das sehr alte des Manjamei
Tungking Langit und das Oberkleid
Tapas-Tapas 85 und die Penjang, die
Horner der List und des Betruges, die
Steine des Schamteiles des Katers, die
ihm herausgerissen werden sobald er
geboren wird.

4. Der Tingang mit den weissen
Schwanzfedern der Gadjah Menteng
der da wohnt in dem Boot und die
Penjang des Feuers die zu lihmen
vermogen die Tapferkeit.

5. Die Penjang Apau des Konigs Siau
und das Oberkleid von Achatsteinen
und die Penjang, die Steine des Schla-
fes welche leer machen konnen die
Dorfer (weil sie die Bewohner toten).
6. Der Tingang Tahilan des Manjamei
Menteng Njalutoh Buno und das
Oberkleid des Kommandanten und die
Penjang.

7. Die Buntat Tuwe Tingang mit den
nassen Schwanzfedern von der Balo
Indu Gareman, der weiblichen Tam-
bon 86 und das Oberkleid, das nasse
und die Penjang des Wassers welche
zum Verstummen bringen die Wasser-
tiefe (Zugang zur Unterwelt).

8. Der Tingang Ohing des Andju
Menteng Panjempong Tihang, Tala-
djan Bahanji Panesei Gandang und
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nesei Gandang, tuntang pe-
njang bulau silang atei tun-
tang baron lepah ukei.

Telon Mama Tambon Buno
ewen due Hamparong Mama
Kandaju Lanting dinon pa-
nenga bara Rawing Tempon
Telon, ie te: idje mariam hai
tuntang idje garantong.
Hemben te kea tawur manja-
loh balai, olih kaput batialem,
aloh tupang-tapei dadinding
pendae, Rawing Tempon Te-
lon mite tawur babilem, sair-
manjair, tunek-manunek, mi-
keh tawur pulih nadjahan
itah telo matei.

Te ie mambawa Indu bulan
Pangasene uka ie mangasene
tawur, tapi dia ie kasenee,
ie Rawing Tempon Telon
kapehe huange.

Ie, bapa tinai, radja Pampulu
Hawon, puna kasene tawur,
koae: hau anak, toh tawur
oloh kalunen, manjoho ikau
mahanteran salumpok liau
oloh kalunen, manantelak am-
bon rutas matei.

Te bapa manjoho anake Ra-
wing Tempon Telon, tapi ie
dia nahuang mandohop oloh
kalunen.

Tagal te, bapae radja Pam-
pulau Hawon manaturan tato
bara tamparan kalunen, ie te,

die Penjang der goldenen Hilfte der
Leber und das Oberkleid mit der voll-
stindigen Oeffnung.

Telon Mama Tambon Buno zusam-
men mit Hamparong Mama Kandaju
Lanting erhielten ein Geschenk von
Rawing Tempon Telon, nimlich die-
ses : eine grosse Kanone und ein Gong.

Damals geschah als der Streureis vor-
beiging am Balai, dass doppelte Dun-
kelheit hereinbrach, obwohl man hoch
aufhob die Winde des Balai blieb alles
dunkel, Rawing Tempon Telon sah
den schwarzen Streureis wie Spine
und Sagemehl, wie Staub und Mehl,
vielleicht ist es giftiger Streureis wel-
cher uns besucht um uns drei zu téten,
so sprach er.

Er rief herbei die Indu Bulan Panga-
sene damit sie erkenne den Streureis,
aber nicht vermochte sie ihn zu erken-
nen, da erfiillte Leid das Innere des
Rawing Tempon Telon.

Er aber, der Vater (des Tempon
Telon), der Konig Pampulu Hawon,
kannte wohl den Streureis und er
sprach: Hau, mein Sohn, es ist der
Streureis der Menschen in der Welt,
er iberbringt dir den Auftrag die Liau
der Leute in der Welt zu fithren (nach
dem Totendorf) und zu vertreiben die
Wolken, die vernichtenden, des Toten.
Darauf gab der Vater seinem Kinde
Rawing Tempon Telon den Auftrag
es zu tun, aber er wollte nicht den
Leuten in der Welt behiilflich sein.
Aus diesem Grunde geschah es, dass
sein Vater, der Konig Pampulau Ha-
won ihm die Reihenfolge der Ahnen
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oloh kalunen puna idje dengan
oloh Sangiang, koae: ie te,
horan, anak, kalotoh pahoroie,
puna penjang idje hindje
simpei,e, paturong hindje san-
dik,e, oloh kalunen puna tau
basara, anak, inenga tuak
djohon mata, sirih hatantu-
rong akam, o anak.

Hemben horan, anak, kalunen
ambon njalong luja-lujak.

Tikas Hatala ewen due Dja-
ta.

Hatala melai intu langit, Dja-
ta melai intu huang danum,
baja ewen due kabuat ih.

Ie Ranjing Hatala Langit
horan manangkilik akan ngi-
wa palus mandjato kupiah
bulau katopong hintan ain
Hatala balalu buah hundjun
pangkuan Djata.

Ie iambong awi Djata akan
hila kabeloman, ie saloh djari
Tingang Rangga Bapantong
Njaho, palus tingang nun-
djong taribanga katelo andau
katelo alem, hajak balau ka-
naie.

vom Anfang der Welt aufzihlte, es
ist nimlich so, dass die Menschen der
Welt ein Geschlecht bilden mit den
Sangiang, er sprach deshalb: so steht
die Sache, mein Sohn, in fritheren
Zeiten waren wir alle Penjang die
einem Bande aufgereiht waren, waren
wir Paturong die sich in einem Biin-
del befanden,87 und weiter: die Men-
schen in der Welt konnen alle Dinge
gut in Ordnung bringen, mein Sohn,
sie werden dir Bier, die Trianen der
Augen (ein sehr schmackhaftes Reis-
bier) und Sirih zum Kauen in Ueber-
fluss geben.88

In fritheren Zeiten, mein Sohn, war
die Welt itber dem Wasser nur eine
breiige Masse (es war alles nur Was-
ser, es bestand noch keine Erde und
keine Welt).

Nur bestanden damals Hatala und
Djata.

Hatala wohnte oben im Himmel, Djata
aber hielt sich auf unten im Wasser,
nur sie beide allein bestanden, sonst
niemand.

So geschah es in der fritheren Zeit,
Ranjing Hatala Langit schaute vom
Himmel herunter aufs Wasser und es
fiel herab seine goldene Kopfbedeckung,
sein Helm von Edelsteinen und er fiel
auf den Schoss der Djata.89

Er wurde hoch in die Hohe gehoben
durch die Djata in der Richtung nach
Sonnenaufgang und er verwandelte
sich und nahm die Gestalt an des
Tingang Rangga Bapantong Njaho
(der erhabene Nashornvogel mit dem
donnernden Horn), sogleich erhob er
sich und flog davon wahrend drei
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Ie inampajah awi Ranjing
Hatala Langit horan palus ie
malaboh sokah balalu saloh
mandjadi lunok masak mana-
landjan tampong, palus gitan
awi tingang, balalu tingang
hakananan bua lunok.

Manangkilik tinai Ranjing
Hatala Langit, palus malaboh
suloh garing, ie saloh djari
garing belom ganto-gantong
hila kabalepan.

Nampajah tinai Ranjing Ha-
tala Langit horan, palus la-
bohe karis hila kabalepan,
palus saloh djari hatuen Tam-
barirang.

Ie hatuen Tambarirang horan
balalu tingkep intu batang
garing hakananan bua garing
sampai dawe,e lepah, eda,e
lepah tuntang lunok garing,
mahin ie dia tau besoh.

Ie manjahumpak batang ga-
ring, saloh djari banama bu-
lau, mantap lunok garing,
saloh djari oloh bawi bagare
Kameloh Lumot Garing, ie
palus imintike tuntang ie sa-
loh djari Tunggul Hadjunan
Danum.

Tagen und drei Nichten, und er war
hungrig.

Er wurde gesehen durch Ranjing
Hatala Langit, damals in der fritheren
Zeit, und er warf herab seinen Stab
(Spazierstock) und dieser verwandelte
sich sogleich und nahm die Gestalt
eines Lunok (Fruchtbaum 90) an, der
voller reifer Fruchttrossen hing und
sogleich ass der Tingang von den
Friichten des Baumes.

Und wieder schaute herab Ranjing
Hatala Langit und er warf herunter
den Schossling eines Baumes und
dieser verwandelte sich und er wurde
ein lebender Baum von sehr grosser
Hohe der in der Richtung von Son-
nenuntergang gedieh.

Und wieder schaute herunter Ranjing
Hatala Langit in der fritheren Zeit
und er warf, in der Richtung nach
Sonnenuntergang, seinen Dolch 91 her-
ab und dieser verwandelte sich sogleich
in einen mannlichen Tambarirang.92
Er, der mannliche Tambarirang liess
sich damals, in der friitheren Zeit, nie-
der auf dem Baume und er verzehrte
die Friichte des Baumes bis nichts
mehr ibrig blieb von seinen Blittern
und von seinen Aesten und vom ganzen
Baum und doch war er noch nicht satt.
Er schlug Stiicke ab von dem Baum-
stamm und diese verwandelten sich in
ein grosses goldenes Boot, er schlug
nocheinmal Stiicke ab von dem Baum-
stamm und diese verwandelten sich in
eine Jungfrau namens Kameloh Lumot
Garing, er stiess den Baumstamm noch
einmal an mit seinem Fuss und er
verwandelte sich sogleich in den Tung-
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Ie horan hatuen Tambarirang
tarawang akan hila kabeloman
andau, gitae pahalendang bua
lunok lenda-lendang, palus
hatuen Tambarirang tingkep
intu tahandjungan lunok.

Te hatuen Tambarirang haka-
lahi dengan Tingang, palus
hatuen Tambarirang mintik
batang lunok, dia olih bali-
hang, baja manjahumpak ih,
ie saloh djari banama hintan.

Manangkilik tinai Ranjing
Hatala Langit, ilabohe kuas
pinang, inotoke awi Tingang,
inelee dia tau, iluae dia tau
balua, tapi palus balua kea
tuntang ie saloh djari oloh
hatue bagre Manjamei Bulau
Onggon Tingang.

Ie melai intu banama hintan,
Kameloh Lumot Garing me-
lai intu banama bulau, bana-
ma due te hapandoh.

Ie te horan Tingang palus
mintik batang lunok te, lim-
bah te Tingang Rangga Ha-
pantong Njaho sawong parap
tadji dengan hatuen Tambari-
rang, palus hatuen Tambari-
rang matei, saloh djari sungei
Sahai Tambarirang.

gul Hadjunan Danum.93

Damals in fritheren Zeiten flog der
mannliche Tambarirang nach der
Richtung von Sonnenaufgang und er
sah in Erscheinung treten einen
Fruchtbaum und er sah seine Friichte
und sogleich liess sich der minnliche
Tambarirang auf dem Wipfel des
Baumes nieder.

Der mannliche Tambarirang kiampfte
mit dem Tingang und der mannliche
Tambarirang schlug mit seinem Fusse
an den Baumstamm aber es war ihm
nicht moglich ihn auf diese Weise zu
fallen, nur schlug er Stiicke von ihm
ab und diese verwandelten sich sofort
in das grosse Edelsteinboot.

Und wieder schaute herunter Ranjing
Hatala Langit und er warf herab ein
gekautes Stiick Betelnuss, es wurde
aufgepickt durch den Nashornvogel
aber er vermochte es nicht herunter-
zuschlucken und auch nicht mehr aus-
zuspucken, aber plétzlich fiel es heraus
und es verwandelte sich in einen Jiing-
ling namens Manjamei Bulau Onggon
Tingang.

Er hielt sich auf in dem grossen Edel-
steinboot, Kameloh Lumot Garing
aber hielt sich auf in dem grossen
Goldboot, die beiden Boote aber waren
aneinander festgemacht.94

Aber es geschah in fritheren Zeiten,
dass der Tingang den Baumstamm
mit seinem Fusse anstiess (sodass er
umstirzte) und darauf fiel der Tingang
Rangga Hapantong Njaho mit seinem
Sporne den mainnlichen Tambarirang
an und sogleich starb der mannliche
Tambarirang und er verwandelte sich
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Batang lunok te basaloh kea
djari Lunok Djajang Tingang,
Baringen Sempong Tolang
Tambarirang.

Sana Tingang Rangga Ba-
pantong Njaho mite,e, balalu
ie tingkep intu Lunok Dja-
jang Tingang, palus Tingang
Rangga te matei, ie saloh
djari tarusan Lunok.

Toh tinai saritan Manjamei
Bulau Onggon Tingang de-
ngan Kameloh Limut Garing.
Ewen due hindje, Manjamei
Bulau Onggon Tingang ma-
sawe Kameloh Limut Garing.
Tapi petak djaton ekae, ie
ilaboh Ranjing Hatala Langit
bawak kaju samatuan telo
kabawak, te Hatala pamohon
riwut barat manampur udju
andau udju alem, palus lam-
pang petak djala-djalan lom-
bah.

Nampajah tinai Ranjing Ha-
tala Langit, palus labohe ben-
dang epat kabisak, palus djari
kaju-kajuan, uras aton.

Palus Manjamei Bulau Ong-
gon Tingang mamangun pa-
rong, djari huma, ie ewen due
hindje, balalu Kameloh Limut
Garing manak anake idje so-
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in den Fluss Sahai Tambarirang.
Aber auch der Baumstamm wurde ver-
wandelt und nahm die Gestalt an des
Lunok Djajang Tingang, Baringen
Sempong Tolang Tambarirang (der
Baum des Sieges des Tingang, der
Waringin der zerbrochenen Knochen
des Tambarirang).

Sobald Tingang Rangga Bapantong
Njaho ihn erblickte, liess er sich auf
ihm, dem Lunok Djajang Tingang
nieder und darnach starb der Tingang
Rangga und er verwandelte sich in den
Kanal Lunok.

Nun setzen wir fort die Erzdhlung
von Manjamei Bulau Onggon Tingang
und Kameloh Limut Garing.

Die Beiden vereinigten sich, Manjamei
Bulau Onggon Tingang verheiratete
sich mit Kameloh Limut Garing.
Aber Erde, auf der sie sich hatten
niederlassen konnen, gab es nicht, da
liess Ranjing Hatala Langit drei
Fruchtkerne des Baumes Samatuan(?)
herunterfallen und Hatala liess einen
heftigen Sturmwind losbrechen der
sieben Tage und sieben Nichte brauste
und da tauchte Erde auf die allméhlich
breiter und grésser wurde.

Und wiederum schaute Ranjing Hatala
Langit herunter und er liess vier Stiick
Bendangbretter 95 herabfallen und aus
ihnen entstand sogleich ein Wald in
dem alles vorhanden war (was fiir den
Hausbau benétigt wurde).

Und sogleich baute Manjamei Bulau
Onggon Tingang ein Haus und als das
Haus fertig aufgerichtet war vereinig-
ten sich die Beiden in ehelicher Ge-
meinschaft und bald gebar Kameloh



lake, ie te:

1. Putak Djulen Karangan
2. Daha urase, ie injila palus
iambong hapan isin dohong
akan laut, saloh djari tato
Peres, melai intu banama
bunter, tinai iambong akan
hundjun petak, saloh djari
tato kahiu, bakei, bakara,
buhis, tato njamok, rangit,
langau.

3. Uras bulu kahain halo,n
puseh kare,e telo karambar,
djete inetek bagi due palus
iambong akan hundjun bukit,
ie saloh djari tato badjang,
tato Njaring tuntang Sangi-
ang liliapan Ambon.

4. Daha, kahai dulang, inising
bagi udju tuntang imbelome,
palus bagare:

bl R
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Limut Garing ihre ersten Kinder, diese
namlich :

1. Putak Djulen Karangan

2. Nur Blut (Blutklumpen, Fehlge-
buhrt), es wurde in zwei Hilften ge-
schnitten und die eine Halfte wurde
mit dem Eisen eines Dolches in die
Hohe gehoben in der Richtung nach
dem Meere und sie verwandelte sich
und nahm die Gestalt des Stamm-
vaters Peres an der sich in dem bana-
ma bunter (das runde Boot) niederliess,
und die andere Hilfte wurde auch in
die Hohe gehoben, auf die Erde, und
sie verwandelte sich in die Stammvater
der Orang Utan, der grauen Affen,
der Nasenaffen, der Wau-Wau, die
Stammuvater der Moskiten, der Miicken
und der Fliegen.

3. Nur Haar von der Grosse eines
Stabes mit dem man das Feuer an-
dreht,96 davon drei Stiick, diese wur-
den halbiert und sogleich in die Hohe
gehoben auf einen Berg, sie verwan-
delten sich und nahmen die Gestalt
an des Stammvaters der Hirsche, des
Stammvaters der Njaring und der
Sangiang Liliapan Ambon (die sich in
den Wolken, zwischen Erde und der
Oberwelt aufhalten und dort ihre Dér-
fer haben).

4. Alles Blut (Blutklumpen) von der
Grosse eines Schweinetroges, es wurde
in sieben Teile zerteilt und belebt und
diese Teile erhielten die Namen:

Sambajau Sangiang
Sambajau Sangen
Gadjah Bakapek Bulau
Kamben Pating
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5. Bungking Kalapapa
6. Galoh Malujang Bulau
7. Maharadja Buno

Tapi Maharadja Buno baja
aton hampatong olon, djaton
tau belom awi tapas isie
daha,e, tolange, tahasenge.

Ie bapa,e Manjamei Bulau
Onggon Tingang horan ma-
nadjat Sang Paukur, uka ba-
laku dohop dengae mambelom
anake Maharadja Buno.

Tapi huang palihie te aton
dumah Angoi, palus ie mam-
belome, tapas isi indahange
dengan petak, tapas daha in-
dahang dengan danum, tapas
tolang indahange dengan pa-
ting sangalang, tahasenge in-
duae bara riwut.

Ie arae Maharadja Buno, tapi
djaton aton dohonge.

Sana bapae dumah ie mite
anake belom tapi djaton aton
bara dohong, balalu bapae
Manjamei horan maneser
akan penda danum balaku
sanaman galang paseban ain
Djata, sanaman leteng, awi te
Maharadja Buno paham men-
teng.

Ie horan Maharadja Buno
hakalahi dengan Sambajau
Sangiang, hatakian Gadjah
Bakapek Bulau, palus irantare
ranjing buno awi Maharadja
Buno.

Aber Maharadja Buno hatte nur die
Gestalt (Form) eines Menschen, aber
er vermochte nicht zu leben weil er
zu wenig Fleisch, Blut, Knochen und
Atem besass.

Sein Vater, Manjamei Bulau Onggon
Tingang, begab sich damals in der
fritheren Zeit zu Sang Paukur 97 um
ihn um seine Mithiilfe zu bitten bei
der Belebung seines Kindes Maharadja
Buno.

Aber wihrend seiner Abwesenheit ge-
schah es, dass Angoi kam und sogleich
belebte er ihn (den Maharadja Buno),
das fehlende Fleisch ersetzte er mit
Erde, das fehlende Blut ersetzte er
durch Wasser, fiir die fehlenden
Knochen verwendete er Baumaste und
den Atem nahm er vom Winde.

Sein Name war Maharadja Buno, aber
er besass keinen Dolch.98

Als sein Vater wieder zuriickkam sah
er, dass sein Kind lebte aber, dass es
keinen Dolch besass und sogleich
tauchte sein Vater ins Wasser unter
und holte von dem Eisen auf dem der
Palast der Djata gebaut war, nimlich
das sinkende Eisen, aus diesem Grun-
de wurde Maharadja Buno ein sehr
tapferer Mann.

In der fritheren Zeit kimpfte Maha-
radja Buno mit Sambajau Sangiang,
sie stritten miteinander wegen dem
Gadjah Bakapek Bulau, und sogleich
schleuderte seinen Speer,99 er, der
Maharadja Buno.
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Ie buah bumbong likur Ga-
djah, palus Gadjah hadari, pa-
lus bapontong batang danum
Tingkah Tingang, bapontong
batang danum Djangkuran,
buah batang danum Katim-
bongan, ie palus manampa
tasik Galombang Gadjah, laut
Hadjaran Tandang, laut Ba-
ras Bulau dengan batang da-
num Tiawo.

Awi te Maharadja Buno ho-
ran djari iagah bapae akan
pantai danum kalunen.

Ie horan palus Ranjing Ha-
tala Langit panohon tiroh
tudjah akan Maharadja Buno,
balalu manduan idje kabisak
tolang baraware palus imbe-
lome djadi oloh bawi, ie ing-
garee arae Galoh Malujang
Bulau, Putri Basamban Hin-
tan, balalu ewen due Maha-
radja Buno hindje, ie horan
manak idje hatue, idje bawi.

Aran idje hatue Dandan Ka-
haian, aran idje bawi Tiong
Maliana.

Ewen due te hindje tinai, ie
manak are biti balalu ewen
mamangun huma hai.

Awi ewen djari kuman kulat
sipa, kulat bitak, ie babusau
hakotak sama mimbit auche.

Kotake hakabeken basae, ie
ewen oloh are te hapisah, dia
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Er traf das Riickengrat des Gadjah
(Elephant) und sogleich fliichtete sich
der Elephant und er durchbrach den
Fluss Tingkah Tingang in seiner
Mitte, er durchbrach den Fluss Djang-
kuran und er kam an den Fluss Katim-
bongan und er machte dort das Meer
Galombang Gadjah, die See Hadjaran
Tandang, das Meer Baras Bulau und
den Fluss Tiawo.

Weil dies geschehen war brachte sein
Vater ihn an die Ufer des Flusses der
Welt.

In dieser fritheren Zeit liess Ranjing
Hatala Langit einen tiefen Schlaf
(einen Schlaf der Ohnmacht) auf
Maharadja Buno fallen und als er
schlief nahm er aus seiner Seite eine
Rippe weg und belebte sie und sie
wurde zu einem Weib, das genannt
wurde Galoh Malujang Bulau, Putri
Basamban Hintan, sie und Maharadja
Buno vereinigten sich zusammen in
ehelicher Gemeinschaft und sie schenk-
ten das Leben einem Knaben und
einem Maidchen.

Der Name des Knaben war Dandan
Kahaian, der Name des Madchens war
Tiong Maliana.

Die beiden verheirateten sich und sie
schenkten vielen Kindern das Leben
und sie bauten ein grosses Haus.
Weil sie Sipapilze und Bitakpilze ge-
gessen hatten (die offenbar fiir sie pali
waren) wurden sie davon betiubt und
jeder sprach von dieser Zeit an seine
eigene Sprache.

Ihr Reden geschaﬁ nun in andern
Sprachen (Fremdsprachen) und die
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tau hindje, sama mimbit tin-
tu,e tumon kanahuange.

Ie te horan anak Sambajau
Sangiang buli bukit Rampa-
ran Buno, ie manak:

o=

Bungking Kalapapa horan
masawe Kameloh Talean Te-
ras, ie manak radja Djang-
kunoi (radja Bapasah Run-
djan).

Radja Djangkunoi manak Ra-
wai Ganan Bukit, awi sala
dawen kaju kina,e (tarakina,e
dawen kaju tambalik angin)
ie saloh djari tato Hadangan.

Kamben Pating horan djari
tato Kabilon (tato Djata), ie
sewu akan danum.

Kameloh Gana Tunggol Ha-
djunan Danum babane Samba-
jau Sangen, ie manak:

-
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Menge der Leute trennte sich vonein-
ander, sie konnten nicht mehr zusam-
menbleiben und jeder suchte sich sei-
nen Ort nach seinem eigenen Wunsch
und Willen, und liess sich dort nie-
der.100

In fritheren Zeiten kehrte der Sohn
Sambajau Sangiang zuriick auf den
Berg Ramparan Buno und er zeugte
folgende Kinder:

Riak Hai Pangeroh Laut
Rangkang Karangan
Tungkoh Batu

Udju Njaho Papan Taliwo

Bungking Kalapapa verheiratete sich
in der fritheren Zeit mit Kameloh
Talean Teras, er zeugte den Konig
Djangkunoi (oder auch genannt: den
Konig Bapasah Rundjan).

Radja Djangkunoi zeugte den Rawai
Ganan Bukit, weil er unrichtige Baum-
blitter ass (er ass Blitter vom Baume
Tambalik Angin 101), deshalb wurde
er verwandelt und wurde zum Stamm-
vater der Wasserbiiffel.

Kamben Pating wurde in dieser frithe-
ren Zeit der Stammvater der Wasser-
oberfliche (der Stammvater der Dja-
ta 102), er stiirzte sich ins Wasser.
Die Kameloh Gana Tunggol Hadju-
nan Danum verheiratete sich mit dem
Sambajau Sangen und sie gebar:

Tanteloh Petak
Tantamau Danum
Djulen Karangan
Lambak Telon Penjang
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Lambak Telon Penjang ma-
nak:

Nnh W=

Radja Tantaolang Bulau ma-
nak Garing Hatungko Batu.
Garing Hatungko Batu ma-
nak Sangumang tuntang Ka-
meloh Silon Tingang, ewen
melai intu batang danum
Sangkalela.

Anak radja Tantaolang Bulau
horan, ie Penjang Barahila
manak Njaring Hantangan
tuntang Kameloh Tanteloh
Bulau, ewen melai intu pulau
Karandohong Bahandang.
Sawang Ila-Ilai tuntang Ka-
meloh Pamalumpong Tahil
melai intu bukit Batengkong.
Radja Panjarawan Katingan
manak:

Anak hatue (Knaben):

Ngalang Bulau
Lalendang Lio
Miring

Salungan
Sarikumpang
Dahiang
Parakuhen Tingang
Talinting

Tempo Hendan
Kanarean Sawang

COPXNIIN A WN -~

—
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Lambak Telon Penjang zeugte:

Sangkalap Badju

Sangkalap Gimai

Badjakah Lombok-Lombok Ontai Leo-Leoh
Radja Tantaolang Bulau

Mangko Amat

Radja Tantaolang Bulau zeugte den
Garing Hatungko Batu.

Garing Hatungko Batu zeugte Sangu-
mang und Kameloh Silon Tingang, sie
wohnten am Flusse Sankalela.

Der Sohn des Koénigs Tantaolang Bu-
lau, nimlich Penjang Barahila, zeugte
in dieser friiheren Zeit den Njaring
Hantangan und die Kameloh Tante-
loh Bulau, sie wohnten auf der Insel
Karandohong Bahandang.

Sawang Ila-Ilai und die Kameloh
Pamalumpong Tahil wohnten auf dem
Berge Batengkong.

Der Konig Panjarawan Katingan
zeugte:

Anak bawi (Méadchen):

Rampan Mandilan Bulau
Rampan Mandilan Dare
Rampan Parahimok
Rampan Paragantin Bunge
Bungen Bulau

Tempo Tiawon

SR o L
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Ewen melai hong batang da- Sie wohnten am Flusse Barirai.

num Barirai.

Radjan Pampulu Hawon ma- Der Konig Pampulu Hawon zeugte:
nak:

Anak hatue (Knaben): Anak bawi (Méidchen):
Radja Dohong Sarin
Budjang Barendeng Bunge

Panjule Langkah
Babuken Suling
Tanteloh Tingang
Sahawong Bulau
Tempon Telon

Sarin Bulau

Maharum Dawen Lunok
Kameloh Mitir Bintang
Kameloh Kambang Ambon
Tempon Hendan Bulau

Nk LN~
Ntk =

Ewen toh melai hong batang Diese hier wohnen am Flusse Djala-

danum Djalajan. jan.
Djari lepah taturan tato awi Zu ende ist nun die Aufzihlung der
Radja Pampulu Hawon. Reihenfolge der Ahnen durch den

Konig Pampulu Hawon.

B. Der Ursprung der Bewohner fremder Welten

Der Dajak kennt den umfassenden Begriff der Menschheit und der
Welt in unserem Sinne nicht. Die Menschheit ist fiir ihn sein Stamm
und die Welt ist das Stammgebiet. Kalunen bedeutet Mensch aber auch
Welt. Wo der Mensch ist, und als solcher wird nur der Stammes-
genosse angesehen, da ist die Welt und umgekehrt.

Der Dajak weiss natiirlich auch um das Bestehen anderer Welten
und jhrer Bewohner und er hat sich mit dieser eigenartigen Tatsache
und Erscheinung mythologisch und soziologisch klassifizierend ausein-
andergesetzt und diese Auseinandersetzung findet ihren Niederschlag
in den Mythen. Sowohl fiir Fremdstimme mit denen man auf be-
freundetem Fusse lebt wird dieses Verhiltnis mythologisch begriindet,
als auch fiir andere Stimme mit denen man mehr feindschaftliche
Bezichungen unterhielt.

Die Katinganer erzihlen von ihren Nachbarstimmen, dass sie von
einem Hund und einem Affen abstammen die einem Katinganer ge-
horten. Damit ist diese Menschwerdung nicht nur erklart, sie hat auch
ihre tiefgreifenden Folgen gehabt. Diese Nachbarstimme gehérten
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eigentlich den Katinganern, denn sie stammten von ihren Haustieren
ab. Und weil sie ihnen gehorten, und weil sie eigentlich keine Menschen,
sondern nur menschenihnliche Wesen waren, konnten die Katinganer
wihrend Jahrhunderte ihre Kopfe erbeuten ohne sich an fremden
Menschenleben zu vergreifen, denn sie toteten ihr Eigentum. Ich teile
hier zwei dieser Mythen mit.

a. Der Ursprung der Olon Tamuan 103

Als eines Tages ein Mann wie gewohnlich im Walde arbeitete und
Buschprodukte suchte sah er plétzlich einen schonen Schimpansen, wie
er bisher noch keinen gesehen hatte. Er verfolgte ihn, fing ihn ein und
brachte ihn lebend nach Hause. Der Schimpanse erwies sich fiir alle
Arbeiten, die im Haus zu verrichten waren, sehr geschickt und er
konnte auch sprechen wie die Menschen. Sein Besitzer gewann ihn
immer lieber. Eines Tages ging sein Herr wieder wie gewohnt in den
Wald um dort seine Arbeiten zu verrichten und er hatte fiir die Zeit
seiner Abwesenheit dem Schimpansen die Arbeiten im Haus iiber-
tragen.

Als der Affe nun so allein war, sagte er zu sich selbst: ,,Has, ich
will meinen Besitzer nun verlassen. Ich habe ihm lange Zeit gedient
und ich will als Lohn fiir meine Arbeiten seine heiligen Topfe (hala-
maung und balanga) und seine Gong (garantong) mit mir nehmen®.
Nachdem er so zu sich selbst gesprochen hatte, verwandelte er sich in
einen schonen jungen Mann und fithrte sein Vorhaben aus. Schwer
bepackt verliess er das Haus und machte sich in der Richtung nach
dem Tualan (ein kleiner Nebenfluss des Mentaja) davon.

Nach einiger Zeit kehrte der Mann wieder aus dem Walde nach
Hause zuriick und er war sehr erstaunt, dass ihm der Schimpanse nicht
so wie er gewGhnlich zu tun pflegte, entgegenkam und wie erschrak
er erst als er das Haus betrat und sah, dass sein ganzer Reichtum
aus ihm verschwunden war. ,Hau", sagte er zu sich selbst, ,gewiss
ist mein Schimpanse entflohen und hat meinen ganzen Reichtum mit
sich genommen. Ich will mich eilig auf den Weg machen und ihn ver-
folgen, vielleicht gelingt es mir ihn noch einzuholen®.

So machte er sich rasch auf den Weg und {iberall wo er an be-
wohnten Hiitten vorbeikam fragte er die Menschen: ,,Habt ihr meinen
Schimpansen nicht gesehen? Er ist mir entflohen und hat meine
heiligen Topfe und meine Gong mit sich genommen®. , Nein“, sagten
die Leute, ,einen Schimpansen haben wir nicht gesehen, aber vor
kurzer Zeit kam hier ein Fremder vorbei, ein junger schoner Mann,
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den wir nicht kannten und den wir auch noch nie gesehen haben. Er
war schwer bepackt mit heiligen Topfen und Gong*“. Er verfolgte nun
die Spur weiter und sie fithnte ihn an den Tualan wo er nach einiger
Zeit ankam. Dort fand er in einem kleinen Dérflein einen jungen
Mann den er als seinen entlaufenen Schimpansen erkannte. In seinem
Hause fand er auch seinen Besitz, die gestohlenen Topfe und Gong.
Nachdem sie zusammen die Flucht und den Diebstahl besprochen und
die Streitsache geschlichtet hatten, kehrte er mit seinen Gilitern wieder
nach Hause zuriick. Der Schimpanse aber blieb am Tualan. Er ver-
heiratete sich dort, zeugte viele Kinder und wurde so der Stammvater
der Olon Tamuan.

b. Der Ursprung der Olon Sembuluh 104

Vom Ursprung der Olon Sembuluh berichtet die katinganische
Mythologie : Eines Tages war Pang Paloi (ein Sangiang aus der Ober-
welt) in die Welt (lewn pantai danum kalunen: das Dorf am Ufer des
Flusses der Welt) heruntergestiegen und durchschweifte mit seinem
Hund die Wailder, Stromgebiete und Ddrfer. Plotzlich vermisste er
seinen treuen Begleiter. Er rief ihn, aber der Hund antwortete nicht
und er kam auch nicht zuriick. Offenbar hatte er sich im Walde verirrt
als er ein Wild verfolgte. So kehrte Pa Paloi wieder allein in die Ober-
welt zuriick. Nach einiger Zeit fand Bagaloh, ein Mann der im Walde
arbeitete, das verirrte Tier. Er rief es zu sich und dieses gehorchte
sofort seinem Rufe und folgte ihm nach Hause. Der Hund blieb nun
bei seinem neuen Besitzer und begleitete ihn zu aller Arbeit und vor
allem auch zur Jagd.

Eines Tages verirrte er sich aber wieder im Walde und er ver-
mochte die Spur seines Herrn nicht mehr zu finden. Er irrte lange Zeit
umbher und schliesslich kam er an den Danau Sembuluh (Sembuluhsee).
Dort nahm er die Gestalt eines schonen Jiinglings an und er begab sich
zu den wenigen Menschen die er in einem einsamen Hause fand. Von
dieser Zeit an blieb er bei ihnen und er verheiratete sich schliesslich
auch mit einer ihrer Tochter. Er zeugte Kinder und er wurde der
Stammvater der Olon Sembuluh.

Bagaloh aber konnte seinen Hund nicht vergessen, denn ein scho-
neres und besseres Tier hatte er noch nie besessen. Er entschloss sich,
ihn in allen Dorfern und an allen Fliissen zu suchen und nicht eher
heimzukehren bis dass er ihn gefunden hatte. Er reiste an den Samba,
an den Kahaian, an den Kapuas und von dort wieder zuriick an den
oberen Katingan und Serujan. Er kam in alle Dérfer. Er erkundigte
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sich bei allen Menschen nach seinem Hund, aber nirgends konnte er
eine Spur von ihm entdecken. Schliesslich kam er auf seinen Streif-
zligen auch an den Sembuluhsee und liess sich dort im Rasthaus eines
kleinen Dorfes nieder. Es war das Dorf seines verlorenen Hundes der
hier die Gestalt eines Menschen angenommen hatte. Die Dorfleute be-
trachteten den Fremden und plétzlich sagte der zu einem Menschen
gewordene Hund, der sich auch unter ihnen befand, zu sich selbst:
»Kai, kai, das ist ja mein fritherer Herr, ich will ihn begriissen“. Am
andern Morgen nahm er wieder die Gestalt eines Hundes an und
nahte sich seinem fritheren Herrn, vor Freude bellend und mit dem
Schwanze wedelnd.

Bagaloh erkannte ihn sofort und nahm ihn sehr erfreut zu sich.
Tagsiiber begleitete ihn der Hund zur Arbeit in den Wald, denn
Bagaloh hatte Biume gefillt um sich fiir die Heimreise ein Boot zu
bauen. Nachts aber blieb der Hund weg, denn dann nahm er wieder
menschliche Gestalt an und kehrte zu den Seinigen zuriick. Nach
einiger Zeit aber starb er, denn seine Seele war durch die oftmaligen
Verwandlungen schwach geworden. Er wurde feierlich beigesetzt und
noch heute sieht man auf dem Grunde des Sembuluhsee, dann wenn
das Wasser klar ist, seinen Sandong.

Seine Nachkommen aber haben auch heute noch, wie man sagt,
kleine Schwanze deren Spuren man gut sehen kann wenn sie sich
irgendwo in den Sand oder Lehm setzen.

C. Die Maichte 105

a. Die Entstehung der Hantuen (Hexen) 106

Die hantuen (Hexen) werden abgeleitet von dem ersten Menschen-
paar. Als die Frau des Tunggol Garing, Kameloh Djandjulen Karangan
Putak Bulau Kambang Karangan die Monatsregel hatte, fiel, als sie
im Flusse ihr tigliches Bad nahm, ein Tropfen des Blutes in das
Wasser (wahrscheinlich handelt es sich hier auch wie bei den Erzih-
lungen oben um einen Blutklumpen oder um eine Fehlgeburt). Dieser
Blutstropfen trieb im Wasser weiter und wurde von einem Geiste
gefunden und gepflegt und er entwickelte sich zu einem Menschen der
den Namen Sangkalap Gimai erhielt. Als er erwachsen war verheiratete
er sich und er zeugte den Kamben Pating. Kamben Pating zeugte den
Njaho Lentup Tempon Tatean Teras und dieser zeugte den Konig der
Hexen, den Haramaung Batolang Bunu, Pangandien Balikur Talawang
(den Tiger mit den Knochen von Lanzen, den Tiger mit dem Riicken
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von einem Schild). Dieser zeugte Iman Handjaliwan, Hatuen Baras
Mumpon Penda Balawan, Bukit Kinting Dohong, Kereng Baramban
Baja. Er wohnte am Flusse Taberan Mekot der in das Meer Rampang
Matanandau einmiindet.

Durch seine vielen Verwandlungen durch die er eine andere Gestalt
anzunehmen vermochte und die zahlreichen Verfithrungskiinste die er
anwandte entstanden in den Dorfern an den Ufern des Flusses der Welt
die Hantuen von denen hier die Rede ist.

Der Ursprung der Hantuen im Oberland 107

Es geschah in fritheren Zeiten, dass die Bevolkerung des Dorfes
Matomai am Mambaroh von einer schweren Hungersnot heimgesucht
wurde. Viele Bewohner verliessen damals mit ihren Familien das
heimatliche Dorf und ihren Fluss und liessen sich anderswo nieder, in
der Hoffnung dort, im neuen Wohngebiet, ihr Leben besser fristen zu
konnen. So kam auch eine Schar dieser Auswanderer an das Fliisslein
Mante (Mambaroh und Mante sind kleine Seitenfliisse im Quellgebiet
des Kapuas Bohang der bei Pontianak in die Javasee miindet) und
suchte sich hier einen giinstigen Wohnplatz in der Nahe von Baumen
deren Schlosslinge essbar waren und mit denen sie sich in der schweren
Hungerzeit einigermassen ernihren konnten. Weil sie nicht mehr in ihr
heimatliches Dorf zuriickkehrten, sondern dort wohnen blieben, nannte
man sie mit der Zeit nach ihrem neuen Wohnplatz, die Manteleute, vor
allem da sie sich sehr von den andern Menschen zuriickzogen, fiir sich
allein waren und sich mit niemanden vermischen wollten. Hindler und
Fremde kamen nie in ihr Dorf und so wurden sie mehr und mehr des
Verkehrs mit andern Menschen entwohnt und wurden deshalb scheu
wie die Tiere und wild wie die Ot-Leute in den Wildern.108

Schon lange wohnten sie am Mante als sie sich endlich entschlossen
ihre primitiven Hiitten abzubrechen und sich ein eigenes neues Dorf
zu bauen um dort niher beisammen zu wohnen. Das neue Dorf wollten
sie Mungku nennen,

Sie entschlossen sich zuerst den Platz zu untersuchen auf dem sie
das neue Dorf bauen wollten um aus der Beschaffenheit der Erde und
dem Verhalten der Vorzeichen (dahiang) gebenden Tiere zu erkennen,
ob sie dort auch wirklich bauen konnten oder nicht.

Die Vorzeichen, die sie sahen und horten, waren ungiinstig. Als sie
den Platz vom Wald und Busch siuberten flogen sehr viele Vor-
zeichenvogel herum, Kangkamiak, Kulangkulit und viele andere mehr.
Nachts, zu ungewohnter Zeit, schwebten die Antang {iber ihrem Lager
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und stahlen die Hithner weg. Das waren alles sehr ungiinstige Zeichen.
Als die Vogel schwiegen zeigte sich ein neues ungiinstiges Zeichen. Die
Erde begann so sehr nach Verfaultem zu stinken, dass sie es beinahe
nicht aushielten weiter auf dem Platze zu arbeiten. Die Aeltesten
versammelten sich und sie beschlossen an diesem Orte kein neues Dorf
zu bauen weil alle Vorzeichen viel zu schlecht ausgefallen waren. Aber
da mischten sich die Jungen in den Beschluss der Alten ein und sagten:
»Euer Wort ist ein leeres und euer Rat ist nicht gut, denn die Vor-
zeichen sind giinstig. Was bedeuten die vielen Vogel? Sie sind die
Seelen der heiligen Topfe (die Seelen, gama, werden personifiziert
gedacht, sie konnen eine andere Gestalt annehmen) und die Seelen der
Gong die wir in diesem neuen Dorf erwerben werden. Sie melden sich
jetzt schon an und stellen sich jetzt schon ein um uns zum Bau des
Dorfes zu ermutigen. Was bedeutet die stinkende Erde? Dieser Ge-
stank ist doch nicht anderes als die Seelen (hambaruan. Menschen,
Tiere und Reis, oft auch die teuersten heiligen Topfe haben eine
hambaruan nicht eine gana) der Opfertiere, der Wasserbiiffel, Kiihe,
Schweine und Hiihner, die wir hier einst toten werden. Auch sie stellen
sich jetzt schon ein. Nein, Viter und Onkel, der Ort hier ist sehr gut,
wir wollen hier und nirgends anders unser Dorf bauen !

Was wollten die Alten tun! Sie waren von den Jungen besiegt
worden und fiigten sich ihrem Willen. Man begann nun mit dem Bau
des Dorfes. Man machte den Platz sauber, man hob die Locher aus
fiir die hohen Pfihle und man machte das Holz bereit fiir den Bau.
Wihrend sie mit dem Bau beschiftigt waren brach wieder eine grosse
Hungersnot iiber sie herein. Sie fanden keine geniessbaren Baum-
schlosslinge mehr, Hirsche und Wildschweine erlegten sie nur noch
hochst selten und Fische fingen sie fast gar keine mehr. Kiimmerlich
fristeten sie ihr Leben.

Wihrend sie die Locher fiir die Eisenholzpfihle aushoben fand
plotzlich einer von ihnen ein merkwiirdiges Tier wie er zuvor noch
keines gesehen hatte. Es hatte die Linge einer Palme, sein Leib war
glatt wie der Leib eines Blutegels, er hatte keine Haare und keine
Schuppen. Erstaunt rief er seinen Kameraden zu: ,,Schaut doch diesen
Fisch 109 hier an“. Und alle, die das Tier sahen, riefen erstaunt und
fragend aus: ,,Lauk en* (was fiir eine Fisch ist das)? Keiner wusste
den Namen und deshalb nannte man das Tier Lauk En.

Sie toteten den Lauk En und waren sehr erstaunt, dass sie keine
Knochen und keine Grite fanden, sondern nur Fleisch und sehr viel
Fett. Jeder erhielt ein Stiick Fleisch und alle waren iiber den Fund
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und den willkommenen Fang sehr erfreut, denn wihrend dieser
Hungerzeit gelang es ihnen nur sehr wenig Fleisch zu erhalten.

Aber was geschah als sie das Fleisch verzehrt hatten! Als die
Dunkelheit hereingebrochen war da begannen die Teller und Schiisseln,
aus denen sie gegessen hatten, zu funkeln und zu glinzen, so, wie der
Sualapilz im Waldesdunkel leuchtet.110 Und als sie sich gegenseitig
verwundert anschauten, da erschraken sie noch mehr, denn sie sahen,
dass von dem Munde eines Jeden der Fleisch gegessen hatte, das
gleiche matte Licht ausstrahlte.

Alle Bewohner des Dorfes waren von einer bosen Macht besessen
worden. Sie waren nicht mehr Menschen, sie waren Hantuen (Hexen)
geworden weil sie von dem Lauk En, der ein Geistertier war und zu
den bosen Michte gehorte, gegessen hatten. Plotzlich losten sich ihre
Kopfe von ihren Hilsen und mit den Eingeweiden, die daran hingen
geblieben waren, flogen sie herum wie Vgel und strahlten ein mattes
blauliches Licht aus. Sie flogen dahin und dorthin. Sie schauten nach
Leichen aus um ihr Fleisch zu verzehren. Sie konnten sich nicht wehren
gegen diesen unwiderstehlichen Drang, sie mussten sich immer wieder
von Leichen ndhren obgleich es ihnen davor anfinglich ekelte. Sie
flogen mit ihren Ohren, so wie ein Vogel seine Fliigel gebraucht. Wo
sie eine Leiche oder ein frisch aufgeworfenes Grab oder einen aus-
gesetzten Sarg gewahrten, da setzten sie sich nieder und verzehrten
den Leichnam bis nichts mehr iibrig war. Und diese ekelhafte Speise
schmeckte ihnen schliesslich wie der Honig der wilden Bienen.

Verfeindeten sich aber andere Menschen mit ihnen, dann starben
diese Menschen rasch und verloren auf ritselhafte Weise ihr Leben.
Sie waren getotet worden durch die Hantuen, die nachts ihr Blut
ausgesaugt oder ihre Leber verzehrt hatten! Nicht lange nach dieser
Zeit waren sie gezwungen ihren Wohnort zu verlassen, denn unter
den Leuten hatte sich das Geriicht herumgesprochen, dass sie durch
die Verzehrung des Lauk En zu Hantuen geworden seien die die
Leichen aufissen und ihre Feinde toteten. Man begann sich vor ihnen
zu fiirchten. Deshalb versammelten sich die Bewohner des Mambaroh
und sie beschlossen : ,,Wir wollen einen Kopfjagerzug nach dem Mante
unternehmen und die Bewohner des Dorfes Mungku, die sich in
Hantuen verwandelt haben, ausrotten‘. Aber die Hantuen hatten von
diesem Beschluss Wind bekommen und sie entschlossen sich so rasch
wie moglich ihr Dorf und ihren Fluss zu verlassen und sich anderswo
anzusiedeln. Sie reisten aber nicht wie andere Leute reisen, sondern sie
zogen mit ihren Hausern und ihrer ganzen Habe um. Sie flogen nach
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ihrem neuen Wohnort. Sie ruderten ihre Hiuser durch die Luft. So
flogen sie nach dem oberen Senamang (ein Seitenfluss des oberen
Katingan) und sie bogen dort in sein kleines Nebenfliisslein Ewang
ein wo sie sich mit den Hiusern niederliessen. Das neuentstandene
Dorf nannten sie ebenfalls Mungku.

Eines Tages kam ein Fremdling in ihr Dorf. Er hatte von der
Eigenschaft der Bewohner keine Ahnung. Es war zur Zeit in der die
Schweine durch die Wilder ziehen und iiber die Fliisse schwimmen. 111
Die Bewohner des Dorfes Mungku machten Jagd auf die wilden
Schweine und sie lauerten den iiber den Fluss schwimmenden Tieren
am Ufer auf. Auch der Fremdling ergriff seinen Speer und beteiligte
sich an dieser Jagd. Eine grosse Herde Schweine niherte sich auf dem
gegeniiberliegenden Ufer, stiirzte sich in den Fluss und schwamm, ein
Schwein hinter dem andern, dem Ufer entgegen. Er ergriff seinen
Speer um die Schweine niederzustechen aber wie erschrak er als er
plotzlich sah, dass er gar keine Schweine sondern nur schwimmende
Speckseiten vor sich hatte. Er stieg rasch wieder ans Ufer. Er sah wie
die Bewohner des Dorfes die Speckseiten aus dem Fluss holten. Sie
forderten ihn auf mitzutun, aber er fiirchtete sich, denn er konnte sich
diese merkwiirdige Erscheinung nicht erkliren. Am Abend veranstal-
teten die Bewohner ein grosses Essen und sie baten auch den Fremdling
daran teilzunehmen. Gerne hitte er sich geweigert, aber er getraute sich
nicht seine Gastfreunde zu beleidigen und so setzte er sich mit ihnen
zum Essen. Nachdem er gegessen hatte spiirte er, dass er ein Hantuen
geworden war. Er bereute nun, dass er am Essen teilgenommen hatte,
aber es war zu spit, er war dem Betrug der Manteleute zum Opfer
gefallen.

Nach einigen Jahren verliessen die Hantuen ihr Dorf Mungku am
Ewang, dessen Ueberreste man bis auf den heutigen Tag noch sieht,
und sie zogen an den Rongan. Als sie am Rongan ankamen flogen sie
dessen Nebenfliisslein Lapan hinauf und liessen sich dort mit ihrem
Dorf an einsamer Stelle nieder (Vgl. auch die Geschichte von Antang
Taui). Sie verrichteten manche Wundertaten die nur Hantuen ver-
richten konnen. Oft geschah es, dass, wenn sie keine Fische zu ihrer
Zuspeise hatten, sie nicht auf den Fischfang auszogen wie andere Leute,
sondern, dass sie dann auf einem nahen Berg eine riesige Fischreuse,
einen sogenannten mihing, aufstellten. Am Morgen nahten sie sich
dann dem Mihing und sie klopften an alle diirren Blitter die in ihn
gefallen waren und sprachen dazu: ,Behau, Sapan, Mandjohan!*
(Fischnamen). Sofort verwandelten sich die Blatter in die gewiinschten
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Fische. Regnete es und fiillten sich ihre Abwasserkanile mit Wasser,
dann warfen sie Feuerbrinde hinein und sprachen: ,,Behau!** und
sofort verwandelten sich diese ebenfalls in Fische. Diese Fische assen
sie als Zuspeise zu ihrem Reis und bewirteten mit ihnen auch ihre
Gaste. Aber wer von dieser Speise ass der wurde in ein Hantuen ver-
wandelt. Thre Frauen und Maidchen waren sehr schon. Aus diesem
Grunde fanden sich manche Bewerber ein die sich mit ihnen verheiraten
wollten. Wer sich aber mit einem solchen Miadchen verheiratete der
wurde zu einem Hantuen. Man unterscheidet unter den Hantuen drei
Arten. Bei der ersten Art ist die Ansteckung nur leichter Natur und
verliert sich nach etwa drei Tagen wieder. Bei der zweiten Art, den
hantuen baringin, ist die Ansteckung schwerer und die Genesung erst
nach langer Behandlung durch einen Priester moglich. Die dritte Art
der Hantuen, die hantuen pulut, sind sehr bosartiger Natur. Wer zu
einer solchen geworden ist kann nicht mehr geheilt werden.

Die Manteleute wohnten lange am ILapan aber schliesslich wurde
ihre Familie so gross und nahm die Anzahl der Hantuen durch die
Ansteckung so sehr zu, dass sie gezwungen waren sich voneinander zu
trennen und sich auch an andern Fliissen niederzulassen. Sie zogen
an den Rongan und Lasen (In der Mythe von Antang Taui wird dieses
Fliisslein Rasen genannt) und von dort verbreiteten sie sich weiter.
In manchen Dorfern findet man einzelne Hantuen und fast an allen
Fliissen findet man auch ausgesprochene Hantuendorfer, die aus-
schliesslich von ihnen bewohnt werden.

Deshalb sagt das Sprichwort auch heute noch: Hantuen Rongan,
Lapan tuntang Lasen (Hantuen vom Rongan, Lapan und Lasen), dass
heisst : alle Schlechtigkeiten einer urspriinglichen Hantuen sind in der
Person vereinigt iiber die man dieses Sprichwort aussagt. Man fiirchtet
die Ronganleute und will nichts mit ihnen zu tun haben um nicht durch
sie angesteckt auch zu einer Hantuen zu werden.112

Der Ursprung der Hantuen am unteren Katingan

Das Dorf Handiwong war, als diese Geschichte sich zutrug, ein sehr
grosses Katingandorf. Durchschritt man es nachts, dan hatte man von
seinem unteren Ende bis zum oberen drei Fackeln notig, so lange hatte
man zu gehen, und zwar brauchte man Fackeln die nicht kurz waren,
sondern von denen jede die Linge von drei depe hatte (ca. 5,40 m
lang. Die alten Dorfer werden in der Mythologie immer als sehr gross
und ausgedehnt geschildert).
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Eines Tages wollten die Bewohner dieses Dorfes ein neues Haus
bauen. Alle Leute waren aus diesem Grunde im Dorfe versammelt. Wer
auf dem Felde war kehrte heim um bei der Arbeit mitzuhelfen. Als die
Leute so versammelt waren sahen sie plotzlich ein Tier das einem
Schwein glich vom andern Ufer des Flusses her auf ihr Dorf zu-
schwimmen. Die Minner eilten gerduschlos in die Hiuser um ihre
Speere und Blaserohre zu holen und lauerten am Ufer dem merk-
wiirdigen Tiere auf. Als das Tier sich ndherte verwunderten sie sich
sehr iiber seine Gestalt, denn was da iiber den Fluss schwamm war
eigentlich kein Tier, sondern glich eher einer Speckseite ohne Kopf und
Ohren, ohne Hinde und Fiisse. Sie zogen dieses merkwiirdige Ge-
schopf ans Ufer, beschauten es eingehend und beratschlagten wie es
wohl heissen konnte. Die Jungen wussten keinen Namen, sie hatten
noch nie ein dhnliches Tier gesehen, auch die Alten erinnerten sich
nicht jemals in ihrem Leben etwas derartiges wahrgenommen zu
haben. Ratlos standen sie da. Da niherte sich in einem kleinen Boot
ein Fremder. Er sah das Tier und rief verwundert aus: , Lauk en te?
(Was fiir ein Tier ist das?‘ ,,Wir wissen es auch nicht", riefen die
Leute zurick, ,,wir haben noch nie ein solches Tier gesehen oder ge-
fangen, wir kennen seinen Namen nicht. Und sie fragten den Frem-
den: ,,Was meinst du, konnen wir wohl das Fleisch dieses Tieres
essen ?‘ | Ja“, antwortete er, ,,ich glaube wohl, dass man das Fleisch
geniessen kann‘‘. Darauf toteten sie das Tier und sie verteilten das
Fleisch unter sich um es als Zuspeise zum Reis zu verzehren. In allen
Haiusern brachten sie etwas von ihm, auch in das Haus eines Mannes
der sich nicht bei ihnen befand als sie das Tier erlegten, denn seine
Frau hatte in jener Stunde einem Kinde das Leben geschenkt und er
konnte sie nicht allein lassen. Als sie sich der Hiitte naherten, riefen
sie mit lauter Stimme: ,,Oh, ihr, ist jemand im Hause?* , Nein®, rief
die Frau zuriick, ,,ich bin allein hier,113 mein Mann ist aufs Feld ge-
gangen um Brennholz zu holen“. ,O, ist das so“, entgegneten die
Leute, ,,wir bringen dir hier Zuspeise von einem Tier das wir ge-
fangen haben®. ,Wie heisst das Tier?* fragte die Frau zurick. ,,Wir
wissen es auch nicht”, antworteten sie, ,aber wir haben es Lauk En
genannt”. ,,Gut”, sagte die Frau, ,legt es nur bei der Reisscheuer
nieder, mein Mann kann es ins Haus bringen wenn er vom Felde
zuriickkehrt®.

In allen Hiusern wurde nun Fleisch gebraten und ein angenehmer
Duft durchzog das ganze Dorf, alles freute sich auf die schmackhafte
Zuspeise und alles bekannte: ,,Wir haben noch nie so gutes Fleisch
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genossen wie heute, es ist besser als das aller Tiere die im Wasser,
auf der Erde und auf den Biumen leben!“ und grosse Freude iiber
den gliicklichen Fang erfiillte alle Hiuser.

War das Tier auch nicht sehr gross gewesen, alle hatten sich doch
satt gegessen, denn das Fleisch hatte die merkwiirdige Fihigkeit, dass
es sich vermehren konnte.

Am spiten Nachmittag kehrte der Mann mit seinem Holzbiindel vom
Felde in sein Haus zuriick und verrichtete zuerst die tiglichen not-
wendigen Arbeiten. Er stampfte Reis, schopfte Wasser aus dem Fluss,
wusch sorgfiltig seine Frau und reinigte alle Essensgerite. Dann
fiitterte er die Hithner und Schweine und als er diese Arbeiten beendigt
hatte begab er sich wieder ins Haus, setzte sich beim Herde nieder
und begann das Nachtessen zu riisten und den Reis zu kochen. ,,Es ist
doch ein Elend", sagte er, ,,wir miissen essen und wir haben ausser
unserem Reis und djoho (eine Art Gemiisesuppe die zum Reis ge-
gessen wird) keine Zuspeise”. ,,Doch®, entgegnete die Frau, ,wir
haben wohl Fleisch zur Zuspeise, ich vergass ganz dir zu sagen, dass,
als du fort warst Leute kamen. Sie brachten Fleisch von einem Tier
das sie gefangen hatten, dessen Namen sie aber nicht wussten und das
sie deshalb Lauk En nannten“. ,,Wo ist dieses Fleisch?‘ fragte der
Mann. ,,Sie haben es auf einen Pfahl bei der Reisscheuer niedergelegt®,
antwortete die Frau.

Inzwischen war aber die Nacht hereingebrochen. Der Mann nahm
ein brennendes Scheit aus dem Feuer, trat mit ihm unter die Tiire und
wollte das Fleisch holen um es als Zuspeise zu ihrem kirglichen Mahle
zu braten. Aber wie erschrak er als er in die Dunkelheit hineinsah.
Da wo das Fleisch liegen sollte sah er ein eigentiimliches Licht gldnzen
und iber sich horte er ein merkwiirdiges Rauschen. Als er in die
Hohe sah da gewahrte er hunderte und hunderte von kleinen, matt
leuchtenden Lichtern die herumflogen und die sich alle seiner Hiitte
niherten. Das Gerdusch erfillte das ganze Dorf. Tjup-tjip, rup-rep!
tonte es von tiberall her. Noch mehr aber erschrak er in seinem Herzen
als er diese Lichter niher beschaute. Es waren ja die Kopfe seiner
Verwandten und an ihnen hingen die Eingeweide. Die Ohren ge-
brauchten sie als Fliigel. Das ganze Dorf flog. Schreckensbleich trat er
wieder in die Hiitte zuriick und sprach zu seiner Frau: ,,Wir miissen
schleunigst fliehen, denn in unserem Dorfe sind fiirchterliche Dinge
geschehen. Das ganze Dorf fliegt umher wie bose Geister und alle
wollen uns verfolgen und téten”. (Die Hantuen verzehren mit Vorliebe
neugeborene Kinder. Ihr Fleisch schmeckt wie Kuchen und wie der
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Honig wilder Bienen.) Er nahm das Kind aus der Wiege,114 ergriff
den Speer und das Schwert und stiitzte seine schwache Frau. Dann
trat er mit ihnen aus der Hitte um sich ans Landungsfloss hinunter
zu begeben und in seinem Boot das unheimliche Dorf eiligst zu ver-
lassen. Die Hantuen, denn zu solchen waren die Bewohner durch den
Genuss des Fleisches geworden, verfolgten ihn und versuchten ihm
Frau und Kind zu entreissen und mitzufithren, aber er wehrte sich
tapfer mit seinem Schwert. Es gelang ihm nur mit grosser Miihe
seiner Frau und seinem Kinde ins Boot zu helfen, das Rotan, mit dem
es festgemacht war, durchzuschneiden und mit ihnen vom Landungs-
floss wegzurudern. Er fuhr iiber den Fluss, die Hantuen verfolgten
ihn. Er ruderte flussaufwirts, die Hantuen umflogen das Boot und er
vermochte fast nicht sich ihrer zu erwehren. Rudernd und kimpfend
kam er nur langsam vorwirts. Die Mitternacht war schon vorbei als
er endlich in Luwok ankam. Immer noch folgten ihm die Hantuen.
Erschopft klopfte er an das Haus seiner Verwandten. Erschrocken
tiber den unerwarteten Besuch Offneten sie die Tiire und hiessen ihn
eintreten. Erschrocken betrachteten sie sein bleiches Gesicht und sie
wurden selbst bleich vor Schrecken als sie die unzihligen Lichter ge-
wahrten, die die Nacht in Tag verwandelten. Sie fragten ihn, bleich-
geworden, wie er selbst war: ,,Was ist geschehen, warum kommst du
wie ein Fliichtling in tiefer Nacht zu uns, was bedeuten die vielen
Lichter, die dir folgen und die sich iiber unser ganzes Dorf verstreuen ?*
Er erzihlte jhnen was in Handiwong geschehen war. Als der Morgen
anbrach erfiillte laute Klage das Dorf Luwok. Fiinf Menschen die am
Abend zuvor noch gesund gewesen waren, starben plotzlich in der
Nacht auf unerklirliche Weise. Herzeleid erfillte die Leute, denn
immer noch sanken gesunde Menschen um wie vom Wind umgewehte
Biume und wenn man sich erschrocken zu ihnen herunterbeugte, dann
sah man in die verzerrten Gesichter von Toten. Ihre Leber war auf-
gegessen worden durch die Hantuen und ihr Blut aus den Adern ge-
sogen durch diese bosen Geister. Als die Sonne aufging verschwanden
die Hantuen, aber als die Nacht aufs neue hereinbrach, horten sie
wieder das unheimliche Rauschen iiber ihren Haiusern und wieder
starben gesunde Menschen plétzlich hinweg.

Erschrocken versammelten sie sich zusammen mit dem Dorfiltesten
und sie beratschlagten was zu tun sei um dieses Leid abzuwenden. Die
einen sagten: ,Lasset uns unsere Waffen holen und nach Handiwong
rudern um diese verderbliche Bevélkerung auszurotten, denn wenn
von ihnen nur einer iibrig bleibt, haben wir keine Ruhe, sondern immer
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wieder wird der Tod in unsere Hitten einziehen“. Die andern aber
sagten: ,,Nein, diesen Rat konnen und wollen wir nicht befolgen. Wir
wollen nicht das Blut von Verwandten, von Briidern und Schwestern,
Onkeln und Tanten, Neffen und Nichten, vergiessen. Wir wollen ihnen
eine Botschaft senden und wir wollen sie auffordern unseren Fluss zu
verlassen!“ Dieser Rat wurde angenommen. Man bestimmte die Ael-
testen die Botschaft der Luwokleute den Verwandten in Handiwong
zu liberbringen. Sie ruderten weg und kamen rasch nach Handiwong,
wo sie in das Haus des Dorfiltesten eintraten. Mit hoflichen Worten
teilten sie ihm den Beschluss der Luwokleute mit und sie baten ihn
mit der ganzen Bewohnerschaft das heimatliche Dorf und den Fluss
zu verlassen, ,,denn, wir wollen nicht miteinander kimpfen und gegen-
seitig unser Blut vergiessen weil wir verwandt sind“.

»Was du sagst ist gut und deine Rede klingt nicht falsch in meinen
Ohren", antwortete darauf der Aelteste von Handiwong, ,,aber welches
Vergehens bezichtigt ihr uns, dass ihr uns den Befehl gebt unser Dorf
und unsern Fluss zu verlassen? Der Aelteste von Luwok antwortete:
»Mein Freund, du weisst den Grund, es ist nicht notwendig, dass ich
ihn nenne®. ,Ich weiss keinen Grund, mein Freund“, war die Entgeg-
nung, ,,ich glaube, dass ihr uns nur aus Hass von hier vertreiben wollt
und wenn Einzelne von euch sagen: lasset uns Handiwong iiberfallen
und seine Bewohner ausrotten, dann ist diese Rede recht. Wir fordern
sie auf zu kommen und mit uns zu kidmpfen, freiwillig aber verlassen
wir das Dorf nicht®.

Nachdem der Aelteste von Handiwong seine Rede beendet hatte
stand er vom Boden auf, ergriff ein Schwert und einen Speer und
reichte sie den Aeltesten von Luwok mit den Worten: ,,Hier habt ihr
ein Schwert. Wenn ihr unser Dorf {iberfallt, dann schlagt uns mit ihm
unsere Kopfe ab. Hier habt ihr einen Speer. Wenn ihr uns bekriegt,
dann stecht uns mit ihm tot. Habt ihr den Mut nicht dazu, dann ge-
braucht ihn als Loffel um eueren kochenden Reis umzurithren mit dem
ihr euere schwachen Lenden heilen konnt®.

,»In diesem Tone wollen wir nicht miteinander sprechen®, antworteten
die besonnenen Aeltesten von Luwok, wir sind eine Gemeinschaft
(kaungkup oder ungkup, so wird die Blutsgemeinschaft genannt, die
von gleichen Ahnen abstammt und die gleichen Ahnen verehrt), es
geziemt sich, dass wir ruhig und der Sitte gemass miteinander sprechen
und iiberlegen®. , Der Worte sind genug gewechselt”, sagte der Dorf-
alteste von Handiwong, ,bringt nun eueren Leuten das Schwert und
den Speer, die ich euch tberreicht habe und die Rede die ich zu euch
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sprach, es ist besser, dass wir Krieg fithren als dass wir Wegzehrung
bereit machen und unser Dorf verlassen®.

,,Was sollen wir entgegnen, wenn deine Rede so lautet, o Freund
antworteten die Aeltesten von Luwok, ,,wir wollen in unser Dorf
zuriickkehren und tun wie du uns geheissen hast*.

Unverrichteter Dinge ruderten sie wieder heim und brachten ihren
Dorfleuten die erhaltenen Waffen und die Rede des Dorfiltesten von
Handiwong. Als die Dorfleute die Waffen sahen und die Rede horten
ergrimmten sie in ihren Herzen und beschlossen sofort einen Kriegszug
vorzubereiten und die Kopfe der widerstrebenden Verwandten von
Handiwong als Beute heimzubringen. Fiinfzig Manner eilten in die
Hiuser und kamen nach kurzer Zeit bewaffnet und mit Panzern be-
kleidet aus ihnen zuriick. Sie bestiegen die Boote und ruderten nach
Handiwong und iiberfielen jhre Verwandten, Tag fiir Tag wieder-
holten sie diese Ueberfille und von jedem Kriegszug brachten sie fiinf
oder sechs erbeutete Kopfe heim.

Schrecken iiberfiel die Handiwonger. Sie waren zu schwach um an
ihren Feinden Rache zu nehmen. Aengstlich verbargen sie sich in ihren
Hiusern. Keiner wagte mehr das Dorf zu verlassen. Keiner wagte mit
dem Boot auf den Fischfang auszuziehen. Niemand getraute sich an
den Fluss hinunter um Wasser zu schopfen oder zu baden. Nachts
loschte man vorsichtig die Lichter. Niemand ging im Hause herum,
niemand hatte den Mut zu sprechen um nicht den unter den Hausern
lavernden Feinden seinen Sitzplatz zu verraten und das Opfer des
rasch zustechenden Speeres zu werden.

Die Not und Angst wurde immer grosser. Eines Tages rief der
Dorfilteste alle Ménner, Junge und Alte, in sein Haus zu einer Ver-
sammlung zusammen und er sprach zu ihnen: ,,Wir sind heute nicht
hier zusammengekommen um ein frohes Fest zu feiern, sondern aus
Not und Leid. Taglich iiberfallen uns die Feinde. Taglich erbeuten sie
Kopfe von unseren Angehorigen. Wir haben nicht mehr den Mut aus
unseren Hausern herauszutreten. Wir werden alle umgebracht. Ent-
weder geschieht es durch unsere Feinde oder dann durch den Hunger
den wir gegenwirtig leiden miissen. Wir wollen deshalb zusammen
beratschlagen was zu tun sei. Ich mache den Vorschlag, dass wir unser
Dorf und unseren heimatlichen Fluss verlassen und uns anderswo an-
siedeln, aber dieser Vorschlag ist mein eigenes Wort und meine per-
sonliche Rede, niemand hat mich geheissen so zu euch zu sprechen,
iiberlegt nun auch selbst was wir tun sollen um unser bedrohtes Leben
zu retten®. ,,.Deine Rede ist gut”, antworteten die Leute, ,,wir wollen

'U
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deinen Rat befolgen und von unserem Dorf wegziehen“. Ein Alter aber
sprach: ,,Nein, bevor wir diesen Plan ausfithren wollen wir doch auch
den Antangl15 um Rat fragen und seine Entscheidung einholen. Stimmt
er diesem Rat zu, wohlan, dann ziehen wir von hier weg, wenn aber
nicht, dann wird sich unser Schicksal wenden und wir haben keinen
Grund unseren heimatlichen Fluss zu verlassen. Lasst uns drei Pfihle
aufrichten. Einen im Dorf, einen oberhalb des Dorfes, der nach dem
Rongan weist, einen unterhalb des Dorfes der nach dem Mentaja ge-
richtet ist. Schwebt der Antang {iber dem Pfahl im Dorf, dann wissen
wir, dass wir hier bleiben konnen und die Macht der Feinde gebrochen
wird, schwebt er iiber dem Pfahl der nach dem Rongan weist, dann
wissen wir, dass wir in der Richtung nach dem Rongan unser Dorf
verlassen miissen, schwebt er aber iiber dem Pfahl unterhalb des
Dorfes, dann fliehen wir nach dem Mentaja“.

Der Rat des Alten wurde gutgeheissen. Man steckte die Pfihle, so
wie er es vorgeschlagen hatte ein. Der Priester streute den Reis und
rief dem Antang Njai Tumbang Balahasi. Dreimal streute er ihn,
dreimal rief er dem Antang und plotzlich erschien er am Himmel und
zog seine Kreise {iber dem Pfahl den sie oberhalb des Dorfes auf-
gerichtet hatten und der nach dem Rongan wies und so wie er ge-
kommen war verschwand er auch wieder.

Nun sprachen die Aeltesten: ,,Wir haben einen guten Antang, er hat
uns gezeigt was wir tun sollen. Wir wissen nun, dass wir nach dem
Rongan fliichten miissen. Jeder kehre in sein Haus zuriick und mache
die Wegzehrung und seine Habe bereit, denn in der Morgenfriihe des
anbrechenden Tages verlassen wir unser heimatliches Dorf und unseren
Fluss und ziehen in die Fremde um uns eine neue Heimat zu suchen®.

Als am andern Morgen die Kopfjager aus Luwok kamen fanden sie
keinen Menschen mehr in Handiwong. Die Hauser waren leer und
auch in der Umgebung vermochten sie niemand mehr zu finden.,,Hau !
riefen sie, ,,die Handiwonger haben in dieser Nacht das Dorf verlassen
und sind gefliichtet, gewiss sind sie nach der Miindung gerudert. Wir
wollen sie verfolgen und sie ginzlich ausrotten“. Rasch stiegen sie
wieder in ihre Boote und ruderten flussabwirts. Sie ruderten einen
Tag, sie ruderten einen zweiten und schliesslich kamen sie in Belawan
an und fragten die Leute, die mit erstaunten Gesichtern vom Ufer aus
ihre Ankunft beobachteten: ,,Sind hier nicht viele Menschen in ihren
Ruderbooten vorbeigekommen ? ,,Nein®, antworteten die Leute, ,,wir
haben niemanden gesehen, es kamen keine Boote hier vorbei. Nun
sagten sie sich: ,,Gewiss sind sie in der Nacht an Luwok vorbei-
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gerudert. Sie haben sich vorbeigestohlen wie Diebe, sodass wir den
Schlag der Ruder nicht horen konnten, aber wir wollen sie sofort ver-
folgen, vielleicht gelingt es uns sie noch einzuholen®. Wieder bestiegen
sie die Boote und ruderten heimwdrts. Sie ruderten an Luwok vorbei
bis Tewang Baringin Tingang und fragten die Leute: ,Sind unsere
Verwandten aus Handiwong nicht kiirzlich hier vorbeigefahren ?*
,»Nein“, sprachen die Leute, ,,wir haben niemanden gesehen“. ,Sie
ligen“, sprachen die Luwoker untereinander, ,,sie miissen hier vorbei-
gekommen sein. Wir wollen sie weiter verfolgen”. In Tewang Sanga-
lang Garing (das heutige Penda Hara) hielten sie wieder an und
erkundigten sich ob nicht kiirzlich in vielen Booten zahlreiche Menschen
vorbeigefahren seien. , Nein", sagten die Leute, ,,es ist hier wirklich
niemand vorbeigekommen®. Erst jetzt glaubten es die Luwoker und
kehrten unverrichteter Dinge wieder nach Hause zuriick.

Als die Handiwonger ihr Dorf in ihren Booten verliessen, waren sie
der Weisung ihres Antang gefolgt und waren etwas oberhalb des
Dorfes in ein Nebenfliisslein eingefahren auf dem sie den Rongan
erreichen konnten. Den ganzen Tag ruderten sie bis zur Quelle des
Hampangen. Dort verliessen sie die Boote und marschierten unter
grossen Beschwerden durch den unwegsamen Wald in der Richtung
eines Seitenfliissleins des Rongan. Sie kamen beinahe nicht vorwirts,
denn sie waren schwer beladen und hatten auch die kleinen Kinder zu
tragen die noch nicht selbst gehen konnten. Als die Dunkelheit herein-
brach erreichten sie die Quelle dieses Fliissleins. Hier liessen sie sich
fiir einige Tage nieder und bauten sich kleine Hiitten. Sie hatten ja
keine Boote mehr in denen sie sofort die Reise fortsetzen konnten,
sondern mussten sich zuerst wieder solche bauen. Einige schlugen
Holz, andere siduberten die Stamme von den Aesten und wieder andere
bauten die neuen Boote. In sechs Tagen waren sie mit ihrer Arbeit
fertig. Dann versammelten sie sich um den Geistern, der Erde und
dem Wasser Opfer darzubringen und baten sie um Hiilfe damit ihre
Feinde nicht ausfindig machen konnten in welcher Richtung sie ge-
flohen seien und damit ihre Augen, falls sie sie verfolgten, geschlossen
und ihre Sinne verwirrt wiirden und schliesslich warfen sie in der
Richtung des Hampangen einen sundur (einen engen Kamm) zuriick
und sprachen die Beschworungsformel aus: ,,Werde zu einem dichten
Bambusstrauch, der den Feinden, die uns verfolgen, den Weg ab-
schliesst und sie irrefithrt”. Dann bestiegen sie die Boote und fuhren
flussabwirts. Als sie an der Miindung angekommen waren, brachten
sie wieder Opfer dar (weil sie in ein neues Gebiet kamen das ihnen
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fremd war) und baten, wie sie es bereits vor ihrer Reise auf dem
Fliisslein getan hatten, die Geister um Hiilfe. Dann warfen sie einen
sarak (einen weiten Kamm) hinter sich in das Wasser und sprachen
die Beschworungsformel: ,,Verwandle dich in eine Palisade die unsere
Feinde nicht zu {ibersteigen vermégen, in eine Wand die den Fluss
abschliesst”. Dann ruderten sie den Rongan hinauf und suchten einen
geeigneten Platz auf dem sie sich niederlassen konnten.

In dieser Zeit waren aber auch die Luwoker nicht untitig gewesen,
denn sie wollten von der weiteren Verfolgung der Handiwonger nicht
absehen. Sie versammelten sich und beratschlagten was nun zu tun
sei und kamen zu dem Ergebnis ihrer Besprechung, dass es das Beste
sei den Antang aufzurufen um von ihm zu erfahren in welcher Richtung
sich die Feinde davon gemacht hatten.

Sie richteten drei Pfihle auf. Einer wies flussaufwarts, der andere
flussabwirts und der dritte nach dem Nebenfluss der nach dem Rongan
fithrte. Der Priester streute den Reis und rief dem Antang Ganan
Tadjahan (dem Falken, der Seele des Ahnenplatzes). Plotzlich erschien
der Antang am Himmel und schwebte tiber dem Pfahl der nach dem
Rongan wies und dann verschwand er wieder in den Wolken und
kehrte zum Tadjahan zuriick.

Sie sprachen: ,,Wir wissen nun in welcher Richtung sich unsere
Feinde davongemacht haben, der Antang hat es uns deutlich gezeigt.
Wir wollen sie verfolgen und sie vollstindig vernichten damit wir
nichts mehr zu befiirchten haben von ihnen®.

Sie machten ihre Boote bereit, bestiegen sie und ruderten das kleine
Fliisslein hinauf. Als sie an seinem Oberlauf angekommen waren ver-
liessen sie die Boote und wanderten durch den Wald nach dem Rongan.
Plotzlich kamen sie vor ein dichtes Bambusgestriuch das ihnen den
Weg vollstindig versperrte. Viel Zeit ging verloren mit der Beseitigung
dieses Hindernisses, aber schliesslich gelang es ihnen und sie setzten
die Verfolgung fort. Sie sahen, dass sie auf der rechten Spur waren.
Endlich erreichten sie den Platz wo die Handiwonger gerastet hatten
und auch sie bauten sich dort Hiitten, fillten Baume und stellten
Boote her die sie fiir die Weiterreise notig hatten. Nach einigen Tagen
hatten sie die Vorbereitungen beendet und konnten die Verfolgung
wieder aufnehmen. Sie fuhren das Fliisslein hinunter und als sie unge-
fahr in der Mitte waren gewahrten sie eine starke Palisade die sie
nicht umzulegen vermochten, so wie sie mit dem Bambusgestrauch
getan hatten, denn sie war hoch und stark gebaut. Sie konnten ihre
Reise nicht fortsetzen und waren gezwungen unverrichteter Dinge
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wieder nach Luwok zuriickzukehren. Seit dieser Zeit aber nannten sie
dieses Nebenfliisslein Rongan Pagar (der Zaun), das Nebenfliisslein
am Katingan aber nannten sie Hampangen (von hempeng : das Bambus-
gestrauch). Die Handiwonger setzten ihre Flucht fort. Sie fuhren den
Rongan hinauf und in allen Dorfern baten sie die Menschen um
Erlaubnis sich bei ihnen niederlassen zu diirfen, aber iiberall wies man
sie ab. Sie fuhren den Rongan wieder hinunter und den Kahaian hinauf,
aber auch am Kahaian gab man ihnen keine Erlaubnis sich in einem
Dorf niederzulassen oder ein eigenes Dorf anzulegen. Sie fuhren den
Kahaian hinab, vorbei an der Ronganmiindung, aber iiberall wies man
sie ab. Sie wollten ans Meer fahren. In der Nihe der Miindung sahen
sie einen Seitenfluss, der halb Fluss, halb Kanal war. Sie entschlossen
sich ihm zu folgen und kamen in den Murong (der Murong ist ein
Seitenarm des Barito. Er durchfliesst die unter dem Namen Pulau
Petak bekannte Landschaft, vereinigt sich bei Kuala-Kapuas mit dem
Kapuas und miindet als solcher in die Javasee). Sie fuhren den Murong
hinauf in der Hoffnung, dass es ihnen gelingen mochte sich irgendwo
niederlassen zu konnen. Vom Murong gelangten sie in den Kapuas,
aber auch dort wollte man sie nicht in die Dérfer aufnehmen, doch
gab man ihnen die Erlaubnis sich an unbewohnter Stelle ein eigenes
Dorf anzulegen, womit sie zufrieden waren.

So bauten sie sich am untern Kapuas ihr Dorf und nannten es:
Leleh Baner Kampong Karanen. Dort wohnen ihre Nachkommen bis
heute noch.

Radja Haramaung Batolang Buno, Balikur Talawaeng

Der Konig aller Hantuen (Vgl. die Geschlechterliste am Anfang
dieses Abschnittes und die Listen in den Texten zum Totenkult, 2.
Band) dem man Opfer darbringt um die durch die Hantuen verur-
sachten Krankheiten abzuwenden ist Radja Haramaung Batolang Buno,
Pangandien Balikur Talawang. Er wohnt am Flusse Hepeng Bulau, im
Dorfe Bukit Ambo Nangga Buno Kereng Gatang Mahakang Dohong.
Werden die Reisseelen mit ihren Begleitern, bezw. Begleiterinnen
(Siehe die Besingung des Streureises im zweiten Teile dieses Werkes),
zu ihm gesandt, dann nahen sie sich nur zogernd seinem Dorfe, denn
er ist allgemein als ein roher und ungeschliffener Geselle bekannt.
Wenn sie das Dorf erreicht haben und zu seinem Hause gekommen
sind, dann rufen sie seiner Frau und erkundigen sich bei ihr: ,,Wo
ist dein Mann, der tapfere Nashornvogel?‘ , Er schlift in seiner
Kammer*, antwortet Kameloh Takun Bulan. ,,Gehe zu ihm und wecke
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ihn auf", bitten sie die Reisseelen. ,,Nein“, antwortet sie, ,ich habe
den Mut nicht, denn wenn ich meinen Mann, den tapferen Nashorn-
vogel aufwecken wiirde, dann schliige er sich mit mir”. Nach diesem
ergebnislos verlaufenen Gesprich begibt sich Antang Ranggam, ein
Begleiter der Reisseelen, nach dem Zimmer des Radja Haramaung
und ruft dem Schlafenden mit lauter Stimme zu: ,,O Radja Haramaung
Batolang Bunu, erwache doch". Er erwacht, er bewegt und streckt sich
und er ruft mit lauter Stimme: ,,Wer ist es, der es wagt mich zu
wecken wihrend meines Schlafes?” ,Ich“, ruft Antang Ranggam.
Radja Haramaung entgegnet: ,,Nimm deine Waffen, denn wir wollen
uns schlagen®. Antang Ranggam zieht seinen goldenen Dolch aus der
Scheide, aber er antwortet: ,,Nein, wir wollen uns nicht schlagen. Ich
wiirde unterliegen und in deinem Haus sterben. Kein Mensch von den
Ufern des Flusses der Welt wiirde sich mehr wagen dir zu nahen wenn
ich nicht mehr zuriickkehren wiirde, denn siehst du, ich bringe dir hier,
zusammen mit Rika Bulau Antang Ganan Tadjahan (der Falke des
Ahnenplatzes) und Banjawei Ganan Tawur, Sahawong Rawatan Behas
(die minnliche Reisseele) den Auftrag der Menschen aus dem Dorfe
am Ufer des Flusses der Welt. Sie bitten dich aus der Oberwelt her-
unterzusteigen und ihre Opfer zu essen, die sie dir bereit gestellt
haben‘. Darauf antwortet Radja Haramaung: ,,Es ist nicht nétig, dass
ich personlich zu den Menschen am Flusse der Welt herabkomme.
Hier ist mein Sklave, der Jiingling mit goldenem Leib, er ist mein
Bote, er kann meinetwegen mit euch dreien an den Fluss der Welt
herabkommen und die bereitgestellten Opfer und Gaben in Empfang
nehmen. (In diesem Tone und auf diese Weise geht das Gesprach noch
wihrend einiger Zeit weiter.)

b. Die Ursache der Sonnen- und Mondfinsternis

Es geschah in der Urzeit, am Anfang der Welt. Ranjing Mahatala
Langit hatte einem Mann und einer Frau den Auftrag gegeben aus
der Oberwelt an die Ufer des Flusses der Welt herabzusteigen. Der
Mann wurde ein reicher und weiser Konig und nach einiger Zeit
schenkte ihm seine Frau eine Tochter die rasch heranwuchs und eine
sehr schone Jungfrau wurde. Ueberall sprach man von ihrer grossen
Schonheit und ihrer Lieblichkeit. Auch Djangga, der Herr des Mondes,
horte durch Indu Panjaruna Rawei Riwut (die Géttin des Windes)
von der grossen Schonheit und Liebenswiirdigkeit des Konigskindes
und es ergriff ihn das Verlangen sie kennen zu lernen und als seine
Frau heimzufiihren.
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Eines Tages stieg er vom Monde auf die Welt herab und begab sich
zu dem reichen Konig, dem Vater der schonen Prinzessin. Als er sie
sah ergriff ihn heisse Sehnsucht nach ihr. Er sprach mit ihren Eltern
und bat sie um die Hand ihrer Tochter. Seine Bitte wurde ange-
nommen, denn er war ebenfalls ein reicher Konig und ein sehr schoner
Mann. Nach kurzer Zeit fand die Hochzeit statt. Er wohnte fortan im
Hause seiner Frau und sie waren sehr gliicklich. Nicht lange nach der
Hochzeit fithlte die Frau, dass sie einem Kinde das Leben schenken
wiirde. Zeitweise hielt sich Djangga auf dem Monde auf, aber zur Zeit
des Neumondes kehrte er immer zu seiner Frau zuriick. Aber weil nun
fiir die Frau durch die Schwangerschaft eine Palizeit angebrochen war
und weil sie sich ausgerechnet zur Zeit seiner Besuche ihm entziehen
musste, wurde er missmutig und wurde immer verdrossener. Als er
wieder einmal kam sprach er zu seiner jungen Frau: ,Ich halte es am
Flusse der Welt nicht mehr aus, es stinkt mir hier auch zu sehr,116 ich
muss zu meinen Verwandten und Angehorigen zuriickkehren und kann
nie mehr zu dir kommen*, ,, Tue doch das nicht!* sagte die Frau, ,,du
siehst doch, dass ich ein Kind erwarte und du weisst doch, dass es pali
(tabu: unerlaubt) ist fiir einen Mann seine Frau wahrend der Schwan-
gerschaft zu verlassen. Du weisst doch, dass die Nichtbeachtung dieser
Palivorschrift unserem, zu erwartenden Kinde Schaden und Leid
zufiigen miisste. Du weisst, dass es als eine Missgeburt geboren wiirde.
Und wenn du mich verlassen wiirdest, dann wiirde unser Kind nie
seinen Vater kennen lernen. Tue mir und deinem Kinde dieses Leid
und diesen Schmerz nicht an". ,,Nein“, entgegnete Djangga, ,.es ist mir
unmoglich deine Bitte zu erfiillen, ich halte es am Flusse der Welt nicht
mehr aus, ich muss fort von hier, ich muss zuriickkehren zu meinen
Verwandten, denn vor Leid und Schmerz und Heimweh weine ich
Tag und Nacht in meinem Innern. Halte mich nicht zuriick. Lass mich
ziehen. Mein Kind verlasse ich nicht. Ich iibergebe dir hier sieben
Pfeile. Ist unser Kind ein Knabe, dann iibergibst du ihm diese Pfeile
sobald er zu einem Jiingling herangewachsen ist. Fragt er dich wer
sein Vater sei, dann hast du ihm meinen Namen zu nennen. Will er
mich besuchen, dann hast du ihn ziehen zu lassen und ihn zu unter-
richten in dem was ich dir nun mitteile, nimlich: will er mich besuchen,
dann muss er sich hinter das Dorf in den Busch begeben. Dort hat er
sieben gelbe Bambusstocke aufeinander zu schichten. An diesen muss
er emporklettern. Hat er das Ende erreicht, dann muss er diese sieben
Pfeile durch sein Blaserohr gegen den Himmel blasen. Diese werden
eine Kette bilden die sich in eine Schlingpflanze verwandeln wird. An
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dieser klettert er weiter empor und kommt dann zur Tiire des Himmels.
Er muss durch sie eintreten. Von dort aus wird er mich dann miihelos
finden konnen. Verflucht sei dein Leben wenn du dich nicht an mein
Wort hiltst. Ungliicklich und heillos wirst du werden wenn du meine
Rede unserem Sohne verschweigst®.

Nachdem Djangga diese Worte gesprochen hatte schnallte er sich den
Dolch und Pfeilkocher um, ergriff das Blaserohr und verliess seine
Frau, die tiefbetriibt in Leid und Schmerz versunken, am Flusse der
Welt zuriickblieb. Er begab sich hinter das Dorf, schichtete, dort
angekommen, sieben Bambusstocke aufeinander und kletterte daran
hinauf. Dann blies er sieben Pfeile durch sein Blaserohr. Sie bildeten
sogleich eine Kette und diese verwandelte sich in eine Schlingpflanze.
Daran kletterte er weiter hinauf und trat durch die Tiire des Himmels-
gewdlbes in die Oberwelt ein und begab sich in seine Stadt und zu
seinen Angehorigen und Verwandten.

Silai wird geboren. Etwa einen Monat nachdem Djangga
seine Frau verlassen hatte schenkte diese einem Sohne das Leben. Aber
wie war er anzusehen! Die Uebertretung der Palivorschrift durch
seinen Vater hatte sich an ihm gerdcht. Die Mutter hatte einer Miss-
geburt das Leben geschenkt, einem Knaben, dessen Korper nur auf der
einen Seite voll entwickelt war, wiahrend auf der andern Seite die
Glieder fehlten. Seine Mutter nannte ihn Silai (Einseitiger oder Halb-
seitiger). Silai wuchs heran wie alle andern Kinder auch und er lernte
sprechen wie alle andern Menschen auch sprechen. Er wurde grosser
und élter, aber er blieb ein Einseitiger.117

Silai besucht seinen Vater und was ihm auf dem
Wege begegnet. Eines Tages erkundigte sich Silai bei seiner
Mutter nach seinem Vater. Schon lange hatte sie diese Frage be-
flirchtet, denn sie war in ihrem Herzen besorgt dass sie nicht nur ihren
Mann, sondern auch ihren Sohn verlieren sollte, aber sie erinnerte sich
der Worte und der Drohung ihres Mannes und sie sprach deshalb zu
ihrem Sohn: ,,Dein Vater wohnt nicht hier am Flusse der Welt. Er ist
kein Mensch. Er ist Djangga, der Herr des Mondes".118 | Gut", sagte
der Sohn, ,,ich will ihn besuchen, sage mir den Weg*. Die Mutter ant-
wortete : ,,Es wird dir schwierig werden deinen Vater zu besuchen, denn
der Weg ist weit und mithsam und es wird das Beste sein wenn du dich
zuerst zu deinem Onkel, dem Bruder deines Vaters, begibst, zu Djang-
karang Matanandau, dem Herrn der Sonne,119 und ihn um Rat fragst.*
,»Gut®, sagte Silai, ,,ich will deinen Rat befolgen®. Am andern Morgen
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traf er die Vorbereitungen zu seiner weiten Reise. Er machte die Weg-
zehrung bereit, giirtete den Dolch und den Pfeilkocher um, ergriff das
Blaserohr, nahm Abschied von seiner Mutter und verliess das Haus. Er
wanderte hinter das Dorf, schritt riistig durch die Felder, dann durch
den Busch, dann durch den Wald und kam dann schliesslich in hiigeliges
Gelidnde und als er sieben Tage gewandert war erblickte er plotzlich vor
sich eine einsame aber sehr schon gebaute Hiitte. Es war das Haus des
Konigs der Orang Utan. Als er vor ihm angekommen war rief er: ,,0
Grossvater, darf ich in dein Haus eintreten ?*‘ ,, Komm nur herauf, mein
Enkel”, rief der Konig zuriick und Silai trat ins Haus ein und be-
griisste den Ko6nig und die Konigin, die ihn freundlich aufnahmen und
bewirteten. Dann fragte ihn der Konig: ,,Woher kommst du, mein
Enkel, und wohin willst du dich begeben?* Silai erzihlte ihm seine
Geschichte und klagte ihm, dass er eigentlich nicht wisse wie er seinen
Onkel finden- und zu seinem Vater hingelangen konne. ,Vielleicht
sterbe ich auch unterwegs, o Grossvater”. Der Konig sprach zu ihm:
,Ich kann dir leider den Weg auch nicht weisen, o mein Enkel, ich
kann dich nicht zu deinem Onkel fithren, denn ich bin zu wenig
machtig. Nur einer hat die Macht und nur er konnte dir helfen, nim-
lich mein Grossvater, der Konig der Raben. Vielleicht, dass er gewillt
ist, dich zur Tiire des Himmelsgewdlbes zu bringen. Schlafe nun heute
in meinem Haus und suche ihn morgen auf“.

Am andern Morgen setzte Silai seine Reise wieder fort und nach
einiger Zeit kam er zum Konig der Raben. Er wurde freundlich auf-
genommen und bewirtet und der Konig fragte ihn nach seinem Woher
und Wohin. Silai erzihlte ihm seine Geschichte und bat ihn: ,,Hilf mir
doch, mein Grossvater. Fithre mich zur Tire des Himmelsgewdlbes
damit ich meinen Onkel und meinen Vater besuchen kann, denn mir
allein ist es nicht moglich den Weg zu finden, nur du kannst mich
fithren®. ,,Gut“, sprach der Kénig, ,,ich will dir gerne helfen. Fange
morgen frith eine panganen (Riesenschlange, Python) als Wegzehrung
fiir mich und wenn du das getan hast, dann will ich dich zur Tiire des
Himmelsgewolbes bringen®, Als der Morgen graute begab sich Silai in
den Wald um eine Panganen zu fangen. Nach kurzer Zeit kehrte er
mit der Schlange zum Konig zuriick und sie bereiteten sie als Weg-
zehrung und dann machten sie sich auf den Weg. Silai setzte sich auf
den Riicken des Konigs der Raben und dieser sprach zu ihm: ,,Wenn
ich hungrig bin und dich um Essen bitte, dann stecke mir ein Stiick
unserer Wegzehrung in den Mund“. ,Ich will es gerne tun“, sprach
Silai. Sie flogen zwei Tage, sie flogen noch den dritten Tag, endlich
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kamen sie an der Tiire des Himmelsgewdlbes an. Der Konig hackte
seinen Schnabel in die Tiire, 6ffnete sie und setzte Silai auf dem Wege
ab und sprach zu ihm: ,,Wenn du nun auf deiner Weiterreise Tiere
begegnest die sich in Not befinden, dann sei ihnen behiilflich und rette
sie, denn sie werden auch dir helfen und dich retten wenn du dich in
Not befindest®. ,,Ich will deinen Rat gerne befolgen und ich danke dir
fiir deine Hiilfe®, sprach Silai und setzte seinen Weg fort wahrend der
Konig der Raben wieder zuriickkehrte. Noch nicht lange war Silai
gewandert, da erblickte er in einem Teiche ein treibendes Holzstiick
auf dem Ameisen unruhig und dngstlich hin- und herliefen. Sie riefen
ihm zu: ,,O Silai, du siehst unsere Not. Wir kommen um, wenn wir
noch lange auf diesem Holzstiick auf dem Wasser herumtreiben miissen,
Der nichste Windstoss oder die nichste Welle wird uns ins Wasser
werfen und die Fische werden uns auffressen. Hilf uns doch und erlose
uns vom Tode". , Ich will euch gerne helfen, antwortete Silai, und er
schnitt rasch mit seinem Dolche einen Stab den er den Ameisen hin-
hielt und iber den sie ans sichere Land gelangen konnten. Die
Ameisen sprachen zu ihm: ,,Wir danken dir, Silai, wir werden dich
nicht vergessen. Wenn du dich in Not befindest dann werden wir
kommen und dir helfen wie du uns geholfen hast®.

Silai wanderte weiter, aber er war noch nicht weit gegangen da sah
er in einem trilben Wassertiimpel einige Saloangfische 120 die unruhig
hin- und herschwammen. Als sie ihn sahen, riefen sie ihm zu: ,O
Silai, hilf uns doch. Du siehst, dass wir in diesem Wassertiimpel,
abgeschnitten vom Fluss und vom stromenden Wasser, elend um-
kommen miissen. Rette uns doch®. ,,Ich will euch gerne retten®, sprach
Silai, und er grub ihnen mit seinem Dolche eine Rinne zum Fluss
durch die sie den Wassertiimpel verlassen konnten. Frohlich schwam-
men sie weg und in den Fluss hinaus und sie sprachen zu Silai: ,,Wir
danken dir, Silai, dass du uns vom Tode erlost hast. Wie du uns in der
Not beigestanden bist, so werden auch wir dir beistehen wenn du in
Not kommst. Wir werden dich nicht vergessen*.

Silai setzte seine Wanderung wieder fort und als er einige Zeit ge-
gangen war sah er plétzlich einen Hirsch vor sich der sich mit seinem
Geweih in Gestrduch und Schlingpflanzen verfangen hatte und trotz
aller Anstrengungen nicht mehr frei werden konnte. Er bat Silai:
,,Hilf mir doch, sonst verderbe ich hier®. Silai 1oste sein Geweih aus
den Pflanzen und als sich der Hirsch wieder frei fiihlte, sprach er:
,,Jch werde dir in der Not beistehen und dir diesen Dienst vergelten®,
und dankend nahm er Abschied von seinem Retter.
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Als Silai wieder weitergegangen war sah er nach einer Weile am
Wege einen Affen der mit einem seiner Arme zwischen zwei Aesten
eines Baumes eingeklemmt war und sich daraus nicht mehr zu befreien
vermochte. Er rief: ,,O Silai, hilf mir doch, 16se meinen Arm aus den
Aesten, denn wenn du mir nicht hilfst, dann muss ich hier verhungern
und umkommen®. Silai befreite den Affen und dieser dankte ihm fiir
seine Hilfe und sprach: ,,Wenn du dich einst in Not befindest, dann
werde ich dir ebenfalls beistehen und dir helfen wie du mir geholfen
hast®,

Wieder setzte Silai seine Wanderung fort und nach einiger Zeit
erblickte er ein Krokodil das ihn anredete: ,,O Silai, ich habe mich
im Walde verirrt und es gelingt mir nicht mehr den Riickweg zum
Flusse zu finden. Rette mich und zeige mir den Weg". ,Ich will dir
gerne helfen®, sprach Silai und mit seinem Dolche schlug er einen Weg
durch den Wald zum Fluss. Wie dankbar war das Tier als es wieder
den Fluss sah! Es sprach zu Silai: ,,Wenn du dich in Not befindest,
dann werde ich kommen und dir beistehen wie du mir heute bei-
gestanden bist, denn hittest du dich meiner nicht erbarmt und mir
geholfen, dann wire ich im Walde elend umgekommen®.

Froh wanderte Silai weiter. Plétzlich sah er am Rande des Weges
ein Spinnennetz in dessem Gewebe sich ein Leuchtkifer verfangen
hatte. Er miihte sich ab sich aus dieser Gefangenschaft zu befreien aber
alle Anstrengungen waren umsonst. Als er Silai sah rief er ihm zu:
,,O Silai, Sohn des Djangga, des Konigs des Mondes, rette mich, denn
ich kann mich nicht selbst befreien und die Spinne wird mich toten®.
Silai trat herzu und l6ste den Kifer vorsichtig aus den Fiden des
Spinnennetzes und als er sich wieder frei fiihlte sprach er zu seinem
Retter: ,Ich danke dir, Silai, fiir deinen grossen Dienst und fiir die
Errettung vom sicheren Tod. So wie du mir heute beigestanden bist in
der Not, so werde ich dir auch beistehen wenn du einmal in Not
kommen solltest".

Silai kommt in dem Dorf seines Onkels an. Silai
setzte seine Reise fort und nicht lange darnach kam er in dem Dorfe
seines Onkels Djangkarang Matanandau an. Wie erstaunte er als er
dieses schone und reiche Dorf sah, denn es war von lauter Gold und
Edelsteinen gebaut. Die Leute, denen er begegnete, fragten ihn: ,,Wo-
her kommst du Silai?‘ Und er antwortete und erzéhlte ihnen iiber sein
Woher und Wohin und teilte ihnen seine Geschichte mit. Daraufhin
fithrten sie ihn in das Haus seines Onkels der ihn freundlich aufnahm
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und gut bewirtete. Nachdem Silai sich satt gegessen hatte und nachdem
er Sirih kaute fragte ihn sein Onkel iiber sein Woher und Wohin. Silai
brachte sein Anliegen vor und bat seinen Onkel: ,Meine Mutter hat
mich zu dir gewiesen damit du mir den Weg zu meinem Vater zeigen
mochtest. Ich bitte dich, fithre mich doch zu ihm*. ,,Das will ich gerne
tun®, sprach Djangkarang Matanandau, ,,denn mein Dorf liegt nicht
ferne von dem deines Vaters, morgen frith brechen wir dorthin auf.

Silai bei seinem Vater und wie es ihm dort er-
geht. Als der Morgen graute machte sich Silai mit seinem Onkel auf
den Weg. Riistig schritten sie aus und kamen bald vor dem Dorfe des
Mondkénigs an. Djangkarau Matanandau kehrte wieder zuriick und
Silai setzte seine Wanderung allein fort und nach kurzer Zeit kam er in
dem Dorfe seines Vaters an. Er war sehr erstaunt, denn es war ebenso
schon wie das Dorf seines Onkels. Er erkundigte sich nach dem Hause
seines Konigs und als er dort angekommen war und ihn der Konig iiber
sein Woher und Wohin ausgefragt hatte, da sprach er zu seinem Vater:
,,Mein Vater, ich bin doch dein Sohn, erkennst du mich denn nicht?"
Erstaunt blickte ihn der Konig an und zornig schrie er: ,,Was, Miss-
geburt, du willst mein Sohn sein! Du bist ein Liigner und ein Betriiger.
Du bist nicht mein Sohn, denn mein Sohn wire ein schoner Mensch,
aber nicht eine solche verkriippelte und einseitige Missgeburt wie du
bist. Packe dich hinweg!“ Betriibt antwortete Silai: ,,Ja, mein Vater,
du hast recht mich eine Missgeburt zu schelten. Aber es ist deine
Schuld, dass ich so missgestaltet und verkriippelt geboren worden bin.
Du hast meine Mutter, als sie mich unter ihrem Herzen trug, verlassen.
Du hast die Palivorschriften gebrochen und ich bin das Opfer davon
geworden®. Aber der Vater glaubte seinen Worten nicht. Betriibt begab
sich Silai ins Fremdenhaus, denn sein Vater hatte ihm in seinem Hause
die Herberge geweigert und hatte ihn weggeschickt wie einen Liigner
und Betriiger. Er setzte sich auf den Boden und weinte iiber die
Hartherzigkeit die ihm wiederfahren war. Als aber sein Vater von
seinem Herzeleid horte, da ging er zu ihm und sprach: ,,Wenn du
wirklich mein Sohn bist, was ich allerdings nicht glauben kann, dann
will ich dich auf die Probe stellen und es wird sich zeigen ob dein
Wort Wahrheit oder Liige war. Bestehst du die Probe, dann anerkenne
ich dich als meinen Sohn“. Er holte einen sangko (ein Gefdss von
Messing), fiillte ihn zur Hilfte mit Wasser, goss eine Flasche Oel hin-
ein und fiigte einen gantang (ein Mass) Asche und einen Gantang
feinen Gries bei und riihrte alles um. Darauf sprach er zu seinem
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Sohn: ,,Wenn es dir gelingt das Oel in die Flasche zuriickzugiessen
und die Asche und den Gries in die Gantang zu sammeln, sodass das
Wasser wieder hell und klar wird, dann hast du die Probe bestanden
und bist wirklich mein Sohn‘“. Nach diesen Worten verliess er ihn.
Nachdem Silai diese Rede gehort und die Arbeit gesehen hatte, die
sein Vater von ihm forderte, da erschrak er sehr und das Herzeleid
ergriff ihn aufs neue, denn er sah wohl ein, dass es ihm nicht gelingen
wiirde die Forderung seines Vaters zu erfiillen. Er verliess das
Fremdenhaus und lief in seinem Herzeleid umher um sich einen Rat
auszusinnen. Und als er so betriibt und niedergeschlagen herumlief, da
begegnete er plotzlich den Ameisen und Saloangfischen die er vom
Tode erlost hatte. Sie fragten ihn teilnehmend: ,,Was fehlt dir Silai,
weshalb bist du so niedergeschlagen?“ Er erzihlte ihnen was ihm be-
gegnet war und darauf sprachen sie zu ihm: ,,Sei nicht traurig, Silai.
Du hast uns erlost und vom Tode errettet, nun wollen wir dir helfen
und wir wollen dir vergelten was du an uns getan hast. Zeige uns die
Arbeit. Er fithrte die Tiere zum Sangko. Die Fische stiirzten sich in
die Fliissigkeit, schluckten das Oel auf und spieen es in die Flasche
aus. Die Ameisen aber sammelten die Asche und den Gries und
fiillten damit die beiden Gantang und schon nach kurzer Zeit war die
Arbeit beendet. Wie froh wurde Silai als er sah was die Tiere fiir ihn
getan hatten. Er dankte ihnen und sie verliessen ihn wieder und
sprachen zu ihm: , Trage nun alles zu deinem Vater und lege es vor
ihm nieder und er wird dich nun als seinen Sohn anerkennen miissen®.
Silai tat wie ihn die Tiere geheissen hatten. Als er zu seinem Vater
kam und als dieser sah, dass die Arbeit, die er seinem Sohne auf-
getragen hatte, beendet war, da sprach er zu ihm: ,,Du hast die erste
Probe bestanden. Ich sehe, dass du mein Sohn bist, aber ich muss dich
nochmals auf die Probe stellen. In der Ndhe meines Dorfes liegt ein
grosser kudjang-garten (ein Garten mit Knollengewichsen). Ich will
dir die Richtung zeigen. Wenn es dir gelingt durch den Busch einen
Weg zu diesem Garten zu schlagen, ohne dass du dich verwundest
oder durch Dornen verletzt wirst, dann bist du wirklich mein Sohn*.
Silai erschrak sehr und er wurde voller Sorge und das Herzeleid ergriff
ihn wieder, denn er wusste wohl, dass er diese Arbeit nicht aus-
zufithren vermochte, denn sie war sehr schwer. Der Weg, den er
schlagen sollte, fithrte durch dichte und undurchdringliche Dornen-
biische. Betriibt machte er sich auf den Weg und er griibelte nach wie
er diese neue Probe wohl bestehen konne und als er so seines Weges
ging und vor sich hinstarrte begegnete er ganz unerwartet dem Hirsch,
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dessen Geweih er aus dem Gestriuch gelost hatte. ,,Weshalb bist du
so betriibt, o Sohn des Herrn des Mondes?" fragte ihn der Hirsch.
Silai erzahlte ihm seine Geschichte und was sein Vater von ihm ge-
fordert hatte und dass es ihm unméglich sei diese Probe zu bestehen
weil die Arbeit viel zu schwer sei. ,,Sei unbesorgt®, sagte der Hirsch,
»ich will dir helfen, wie du mir geholfen hast. Setze dich auf meinen
Riicken. Ich will dich zum Garten tragen und von dort wieder zuriick-
bringen nachdem du einen Zweig der Kudjangstauden gebrochen hast
als Zeichen fiir deinen Vater, dass du seinem Befehl nachgekommen
bist®. Silai tat wie ihn der Hirsch geheissen hatte und nach einiger
Zeit trat er wieder unversehrt vor seinen Vater und iibergab ihm den
Zweig aus dem Kudjanggarten. Dieser schaute ihn sehr erstaunt an,
denn nirgends bemerkte er an ihm eine Verletzung. Er sprach zu ihm:
,,Du bist wirklich mein Sohn, aber trotzdem muss ich dich noch einmal
auf die Probe stellen. Du siehst dort auf der Ueberseite des Flusses
den hohen Tapangbaum. Wenn es dir gelingt ihn bis zu seinem Wipfel
zu erklettern und du wieder unversehrt vor mich hintrittst, dann aner-
kenne ich dich als meinen Sohn. Gelingt es dir aber nicht, dann kann
ich nicht glauben, dass du mein Sohn bist, trotz aller Proben die du
zuvor schon bestanden hast®, Betriibt verliess Silai seinen harten Vater.
Wie sollte es ihm, der Missgeburt, dem Halbseitigen, gelingen den
hohen Tapangbaum zu erklettern! Voller Herzeleid lief er ruhelos
umher und plotzlich begegnete er dem Affen den er vom Verderben
erlost hatte. ,,Weshalb schleichst du so traurig umher?* fragte ihn der
Affe. ,,Was bekiimmert dich, o Silai?* Silai erzihlte ihm welche harte
Probe sein Vater von ihm gefordert hatte und dass es fiir ihn ganz
aussichtslos sei sie zu bestehen, denn er wisse wohl, dass er den
Tapangbaum nie erklettern konne. ,,Sei ohne Sorge”, sprach der Affe,
»ich will dir helfen wie du mir geholfen hast. Gib mir deine Kleider.
Ich besteige fiir dich den Baum. Niemand wird aus der Ferne erkennen
konnen, dass nicht du es bist der ihn erklettert”. Voller Freude zog
Silai seine Kleider aus und {ibergab sie dem Affen der den Baum
miihelos bis zu seinem Wipfel erkletterte und rasch wieder zuriickkam.
Dann zog er die Kleider wieder aus und iibergab sie Silai mit den
Worten: ,,Sei nun ohne Sorge! Tritt vor deinen Vater, er wird dich
nun als sein Sohn anerkennen miissen, denn er hat mit eigenen Augen
gesehen, dass du die Probe bestanden hast®. Silai tat wie der Affe ge-
sprochen hatte und als sein Vater ihn wieder erblickte und auch sah,
dass er unversehrt war, da sprach er: ,,Du scheinst wirklich mein Sohn
zu sein. Ich habe gesehen wie du den Baum erklettert hast, aber ver-
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zeihe mir, dass ich dich trotzdem nochmals auf die Probe stellen muss.
Du musst morgen mit einigen Sklaven auf dem Flusse nach einem
bestimmten Ziele hin um die Wette rudern. Erreichst du das Ziel als
Erster, dann anerkenne ich dich als meinen Sohn“. Wiederum verliess
Silai betriibt und voller Herzeleid seinen Vater und wanderte ruhelos
umher. Wie sollte es ihm, dem Kriippel, gelingen diese neue Probe zu
bestehen! Als er so umherging wurde er plotzlich angesprochen und als
er um sich schaute, da sah er das Krokodil dem er durch den Wald
einen Weg zum Fluss geschlagen hatte. Es fragte ihn teilnehmend:
,»Weshalb bist du so betriibt, o Silai?* Er erzihlte ihm, dass er morgen
mit den Sklaven seines Vaters um die Wette rudern miisse, aber dass
es ganz ausgeschlossen sei, dass er Sieger werden konne. ,,Sei ohne
Sorgen®, sprach das Krokodil, ,,ich habe nicht vergessen was du fir
mich getan hast als du mich vom Tode errettetest. Ich will dir helfen,
dass du das Ziel als Erster erreichen kannst und die Probe bestehst.
Wenn der Morgen graut, dann setze dich ruhig in dein Boot, ich
werde dann auch zur Stelle sein. Wenn du mich siehst, dann befestigst
du das Boot an meinem Schwanze und ich werde es zum Ziele hin-
ziehen“. Am andern Morgen tat Silai wie ihn das Krokodil geheissen
hatte und als das Wettrudern begann lachten die Teilnehmer erst iiber
den verkriippelten Silai und spotteten ihn aus, aber sie blieben mit
ihren Booten weit hinter ihm zuriick. Silai war Sieger geworden und
das Krokodil verliess ihn mit den Worten: ,,Gehe nun zu deinem
Vater, er wird dich als sein Sohn anerkennen miissen®. Als sein Vater
ihn sah sprach er: ,,Du hast die Probe bestanden und ich sehe jetzt dass
du mein Sohn bist, aber erlaube mir, dass ich dich heute Nacht zum
letzten Mal auf die Probe stelle. Bestehst du sie, dann bist du mein
Sohn! Heute Nacht, wenn im Hause alle Lichter ausgeloscht sind und
alles schlift musst du mich im Hause suchen und dich zu meiner Seite
setzen. Gelingt dir das, dann sehe ich, dass du wirklich mein Sohn bist*.
Wiederum ergriff das Herzeleid den betriibten Silai. Wie sollte er in
dem ihm voéllig unbekannten Hause das Schlafgemach seines Vaters
finden! Wie sollte er ihn erkennen konnen in der Dunkelheit! Wie
sollte es ihm auch gelingen sich an seine Seite setzen zu konnen! Be-
triibt wanderte er umher. Plotzlich horte er neben sich eine Stimme die
ihn fragte: ,,Weshalb bist du so betriibt, o Silai?‘ Und als er sich um-
wandte sah er den Leuchtkafer dem er das Leben gerettet hatte indem
er ihn aus dem Netze der Spinne 1oste. Er klagte ihm seine Not und
erzihlte: ,,Mein Vater will mich in dieser Nacht zum letzten Mal auf
die Probe stellen ob ich wirklich sein Sohn sei oder nicht. Ich muss
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ihn in dem dunklen Hause in seinem Schlafgemach aufsuchen und mich
an seine Seite setzen. Wie sollte mir das auch gelingen kénnen! Ich
kenne mich doch in dem Hause gar nicht aus!“ ,,Sei unbesorgt, Silai",
sprach der Leuchtkifer, ,,sobald es dunkel geworden ist werde ich mich
einstellen. Ich fliege vor dir her und ich erleuchte dir den Weg und
werde dich auf diese Weise in das Schlafgemach deines Vaters bringen,
du hast mir nur nachzufolgen“. Als die Nacht hereingebrochen war
stellte sich der Leuchtkifer ein und flog vor Silai her bis sie in das
Schlafgemach seines Vaters gekommen waren. Dort flog er iiber dem
Platz auf der sich Silai niederlassen musste und dann verliess er durch
das Fenster das Zimmer und Haus. Silai setzte sich neben die goldene
Schlafmatte seines Vaters und rief ihn an: ,,O mein Vater, hier bin
ich“. Der Vater erwachte und erkannte nun, dass Silai wirklich sein
Sohn sei und er sprach zu ihm: ,,Ich habe dich deshalb so oft auf die
Probe gestellt weil ich fiirchtete dass du ein Liigner und Betriiger
seiest. Nun hast du alle Proben bestanden, auch diese letzte, und daraus
sehe ich, dass du die Wahrheit gesprochen hast. Ich anerkenne dich
als meinen Sohn und nehme dich auf in mein Haus. Du bist zu einer
verunstalteten Missgeburt geworden weil ich deine Mutter wihrend
ihrer Schwangerschaft verlassen habe. Ich will das wieder an dir gut
machen. Sobald der Morgen graut will ich deine Gestalt verwandeln.
Du sollst ein schoner Mensch werden, schoner als alle andern Menschen
sind*.

Silai bekommt eine neue Gestalt. Als der Morgen
graute ergriff Djangga eine Feile und zerfeilte seinen Sohn in kleine
Stiicke auf einem Amboss. Die Stiicke warf er in einen eisernen Tiegel
und kochte sie. Als sie geniigend gekocht waren goss er Lebenswasser
iiber sie aus und alsbald stand sein Sohn wieder lebend vor ihm. Der
Vater sprach zu ihm: ,,Du siehst dort dritben das Reisfeld. Auf ihm
arbeiten viele Menschen. Begib dich nun zu ihnen und hére was sie
sagen®. Silai tat wie ihn sein Vater geheissen hatte. Als er in die Nihe
des Feldes kam schauten die Laute erstaunt von ihrer Arbeit auf und
riefen einander mit verachtlicher Stimme zu: ,,Pfui, seht doch diesen
schwarzen Kerl da“. Betriibt kehrte er zu seinem Vater zuriick und
teilte ihm die Worte mit mit denen ihn die Leute empfangen hatten.
,»Sei nicht betriibt®, sprach der Vater, ,denn ich will dir morgen eine
neue Gestalt geben“. Als der Morgen anbrach tat er wie am Tage
zuvor. Er nahm seinen Sohn und zerfeilte ihn auf einem Amboss zu
kleinen Stiicken die er in einen kupfernen Tiegel warf und kochen
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liess. Als sie gar waren goss er Lebenswasser dariiber und sein Sohn
stand wieder lebend vor ihm. Und wieder befahl ihm sein Vater:
,,Begib dich unter die Leute und hore was sie iiber dich sprechen®.
Als Silai in die Nihe der Leute kam und sie ihn sahen, da riefen sie
erstaunt und verdchtlich aus: ,,Pfui iiber dich, du roter Kerl, komm
nicht in unsere Nihe, packe dich hinweg von hier*. Betriibt kehrte
Silai zu seinem Vater zuriick und erzihlte ihm die Beschimpfungen die
ihm wiederfahren waren. Aber auch diesmal sprach sein Vater trostend :
,,Betriibe dich nicht, mein Sohn, denn morgen gebe ich dir eine neue
Gestalt”. Als der Morgen angebrochen war tat er wie am Tage zuvor.
Wieder zerfeilte er seinen Sohn und warf die Stiicke in einen silbernen
Tiegel. Als sie gekocht waren goss er Lebenswasser dariiber und sein
Sohn stand wieder lebend vor ihm und er befahl ihm wieder: ,,Begib
dich unter die Leute und vernimm was sie iiber dich sagen!“ Aber als
die Leute ihn sahen, da schrieen sie auf: ,,Pfui du weisses Huhn. Packe
dich hinweg von hier, wir wollen nichts mit dir zu tun haben, denn du
gehorst nicht zu uns®. Betriibt kehrte er wiederum in sein Vaterhaus
zurlick und erzdhlte was ihm begegnet war, aber wieder trostete ihn
sein Vater: ,Trage kein Herzeleid, ich gebe dir morgen einen so
schonen Leib wie ihn kein anderer Mensch besitzt, zudem mache ich
dich auch reich, heilvoll und gliicklich®. Als der Morgen anbrach nahm
er seinen Sohn wieder und zerfeilte ihn auf dem Amboss in Stiicke und
warf diese in einen goldenen Tiegel und vermischte sie mit allem
moglichen Reichtum und mit kostlichen, heilbringenden Erbstiicken
(pusaka). Er schiittete Penjang Sihong hinein und vermischte sie mit
dem elfenbeinernen Zahn (ebenfalls ein Penjang), der gefiillt war mit
kraftigen Mitteln die seinem Sohn Tapferkeit, Mut, Gesundheit und
Reichtum und die Kraft des Tigers verleihen sollten und dazu auch
die Gabe der iiberzeugenden Rede. Dann goss er wieder Lebenswasser
dariiber und sein Sohn stand alsbald vor ihm als der Schonste der
Menschen, gesund, reich, tapfer, mutig und im Besitz der wohldurch-
dachten und iiberzeugenden Rede.121

Von Silai stammen die weissen Menschen ab. Damit meinen wir
nicht die Européder, sondern unsere freien Geschlechter deren Sohne
und Tochter sich durch eine hellere Hautfarbe von den andern Ge-
schlechtern und Menschen auszeichnen.122 Sie alle sind die Nach-
kommen des Silai.

Silai kehrt zu seiner Mutter zurick. Waihrend zwei
bis drei Jahren blieb Silai im Hause seines Vaters. Da sprach dieser
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eines Tages zu ihm: ,,Mein Sohn, es ist nun Zeit, dass du wieder an den
Fluss der Welt zuriickkehrst und dass du dich verheiratest und Kinder
zeugst. Ich kann dir hier keine Frau geben, denn wir haben als Geister
zu viele Palivorschriften, es wire dir unmoglich sie zu erfiillen, du
wiirdest ungliicklich werden, deshalb kehre an den Fluss der Welt
zuriick und suche dir dort eine Frau aus reichem Hause. Ich lasse dich
nicht unbeschenkt von mir ziehen, sondern ich gebe dir grossen Reich-
tum mit den ich hier in diese Elfenbeindose eingeschlossen habe, und
die ich dir hiermit nun iibergebe. Oeffne sie nicht bis du beim Konig am
Flusse der Welt angekommen bist. Du wirst in ihr das Lebenswasser
finden. Es hat aber den einen Fehler, dass es sich zusehends ver-
mindern wird. Gebrauche es deshalb sparsam. Du findest in ihr feinen
Goldstaub, Kies von Edelgestein, Sandbdnke von Gold und Steinbinke
von heiligen Topfen. Wie erfreut war Silai iiber diese reiche Gabe
seines Vaters. Am andern Morgen verliess er seinen Vater und machte
sich auf den Riickweg nach dem Flusse der Welt. In den Handen trug
er sorgfaltig die Elfenbeindose, die den kostlichen Reichtum, das Ge-
schenk seines Vaters, enthielt. Lange war er gewandert und er war
hungrig und durstig geworden, deshalb setzte er sich an einem kleinen
Flusse nieder, ass und trank. Nachdem er gebadet hatte betrachtete er
die Elfenbeindose und sprach zu sich selbst: ,,Wie! wenn mich mein
Vater betrogen hitte und diese kleine Dose nicht den grossen Reichtum
enthielte von dem er zu mir sprach. Ich will sie doch einmal 6ffnen
und ich will nachschauen ob er die Wahrheit gesprochen hat oder
nicht®. Er offnete sorgfiltig den Deckel und wie staunte er iber die
Dinge die er zu sehen bekam, denn plotzlich stellte sich vor ihm ein
grosses und prichtiges Dorf mit schonen Hiusern und vielen Menschen
auf. Grosse Sandbinke von Gold und Steinbinke von heiligen Tépfen
dehnten sich vor seinen Augen. Er konnte sich nicht satt sehen an
diesem Reichtum der sein eigen sein sollte. Wie erschrak er aber als er
alles wieder in die Dose zuriicklegen wollte. Es gelang ihm nicht mehr
so oft er es auch versuchte. Der grosse Reichtum hatte keinen Platz
mehr in der kleinen Elfenbeindose. Er iiberlegte was zu tun sei, denn
er getraute nicht mehr zu seinem Vater zuriickzukehren dem er unge-
horsam gewesen war. Er durfte ihn nicht mehr um Hiilfe ansprechen.
Da erinnerte er sich seines Onkels Djangkarang Matanandau. Thn wollte
er um Hiilfe bitten. Er begab sich sofort zu ihm und erzihlte ihm sein
Missgeschick und bat ihn um Hiilfe. ,,Ja% sprach sein Onkel, ,ich
will dir diesmal gerne helfen, aber 6ffne hernach die Dose nicht mehr
bis du am Flusse der Welt angekommen bist. Fiir meine Hiilfe verlange
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ich jedoch ein Geschenk von dir”. ,,Ich will deinen Rat gerne befolgen®,
sprach Silai, ,,und ich will dir auch gerne ein Geschenk geben wenn du
mir hilfst”. Sie begaben sich zu dem Platze wo sich das grosse Dorf,
die Sandbinke von Gold und die Steinbinke von heiligen Topfen
weithin dehnten und Djangkarang Matanandau ergriff alles und legte es
in die Elfenbeindose zuriick. Darauf iibergab er sie seinem Neffen und
forderte von ihm das versprochene Geschenk. Aber der schlaue Silai
sprach: ,,Wie kannst du doch von mir ein Geschenk verlangen, o mein
Onkel ! Ich habe nichts was ich dir geben kdnnte, begib dich zu meinem
Vater und fordere von ihm Lohn, er wird dir gerne geben was du ver-
langst*, ,,Gut“, sprach sein Onkel, ,du hast recht, ich will mich zu
deinem Vater begeben und will ihn fiir die Hiilfe, die ich dir erwiesen
habe, um ein Geschenk bitten. Darauf trennten sie sich und Silai zog
seines Weges weiter durch die Oberwelt. Drei Tage wanderte er, dann
kam er beim Balai (Versammlungs- und Fremdenhaus) Haratong
Tonggang Langit an das dem Lilang, dem Alten, dem Sahawong
Sangiang, dem Hiiter an der Tiire des Himmelsgewolbes gehorte. Er
blieb sieben Tage bei ihm. Als diese Zeit abgelaufen war bat er
Lilang 123: , Mein Oheim, ich mochte an den Fluss der Welt zuriick-
kehren, ich bitte dich, hilf mir“, Lilang antwortete: ,,Ja mein Neffe,
ich will dir gerne helfen, denn ich habe hier:

Das Seil von Gold, das rotgebliimte

Aus zusammengebundenen Knochen.

Den weitleuchtenden, fliegenden Drachen

Mit dem Haupte des Tigers.

Die geflochtene Kette von Gold,

Das Seil, das weitreichende.*

An diesem will ich dich hinunterlassen an den Fluss der Welt. Wenn
du eine depe (1,80 m) von der Erde entfernt bist, dann 19se dich von
dem Seil damit ich es wieder zu mir hinaufziehen kann®. Silai tat wie
ihn sein Onkel geheissen hatte. Als er noch eine depe tiber der Erde
entfernt war loste er sich los und Lilang zog das Seil wieder in die
Hohe.

Silai wanderte nun auf der Erde weiter und als er Menschen be-
gegnete da erkundigte er sich bei ihnen wo er sich befinde und sie
antworteten ihm: ,,Du befindest dich im Reiche der Hindu, du bist in
Madjapait“. Sie fragten ihn nach seinem Woher und Wohin und er
erzihlte thnen seine Geschichte. Dann begab er sich in das Haus seiner
Mutter, der Tochter des Konigs von Madjapait. Sie war sehr erfreut
iiber seine Riickkehr und sie bereitete ihm ein grosses Fest. Spiter
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verheiratete sich Silai und seine Nachkommen blieben reiche und
angesehene Leute am Flusse der Welt.

Djangkarang Matanandau fordert von Djangga
Bulan das Geschenk Nicht lange nachdem Silai sich von
seinem Onkel verabschiedet hatte, begab sich Djangkarang Matanandau
zu seinem Bruder und erzihlte ihm was geschehen war und wie er
seinem Neffen in der Not beigestanden sei und er forderte den Lohn,
den er ihm versprochen hatte. ,,Was fillt dir auch ein, mein Bruder®,
entgegnete Djangga zornig, ,,wenn du Lohn haben willst dann wende
dich an deinen Neffen, ihm hast du geholfen, nicht mir, er hat dich zu
bezahlen, nicht ich, von mir bekommst du nichts”“. Aber Djangkarang
Matanandau beharrte auf seiner Forderung. Immer aufgeregter wurden
die beiden Briider, immer lirmender wurde ihre Stimme, immer
zorniger ihr Herz. Schliesslich griffen sie sich gegenseitig an. Djang-
karang Matanandau fing Djangga Bulan und umgekehrt. Als sie miide
und erschopft waren kehrte Djangkarang Matanandau wieder in sein
Dorf zuriick. Bis heute aber wiederholt sich von Zeit zu Zeit zwischen
den beiden verfeindeten Briidern der Streit um den Lohn den Silai
seinem Onkel versprochen hatte. Wenn die Sonne den Mond fingt,
dann wird der Mond finster und die Menschen sagen: ,,.Der Mond ist
wieder von Geistern gefangen genommen worden®, oder dann auch
umgekehrt.

Die Bedeutung der Mondfinsternis. Man unterscheidet drei ver-
schiedene Arten der Mondfinsternis. Man nennt diese Arten Raho.124
Ist der verfinsterte Teil des Mondes ganz schwarz anzusehen, dann
hat die Sonne den Mond mit einer eisernen Kette gefesselt. Man nennt
diese Mondfinsternis Raho Bahuang (Birenfinsternis, weil sie so
schwarz ist wie das Fell eines Biren). Fiir die Menschen bedeutet
diese Finsternis Misswachs und Hungersnot. Ist der verfinsterte Teil
des Mondes rotlich anzusehen, dann nennt man diese Verfinsterung
Raho Tambaga (Kupferfinsternis, weil sie so rot ist wie Kupfer). Der
Mond soll dann mit einer kupfernen Kette, nach andern Versionen mit
einer Kette von Achatsteinen gefesselt worden sein. Den Menschen
bedeutet diese Finsternis eine anbrechende Zeit von Krankheiten und
Seuchen. Ist die Verfinsterung aschfarbig (besser weiss, denn um diese
drei Farben: Schwarz, Rot und Weiss geht es ja immer. Siehe Note
122), dann nennt man sie Raho Ambon (Nebelfinsternis). Der Mond
ist dann mit einer silbernen Kette gebunden worden. Diese Verfinste-
rung bedeutet den Menschen eine gliickliche Zeit.
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Das Verhalten der Menschen bei Sonnen- oder Mondfinsternis. Der
Tag oder die Nacht der Finsternis ist heilig. Man arbeitet oder
schlaft nicht. An diesem Tage, oder in dieser Nacht, schlachtet man
Hithner und Schweine und opfert sie. Man schlagt die Gong und die
Trommeln, man tanzt und man lirmt. Man tut alles um die beiden
kampfenden Gruppen zu trennen und auseinander zu treiben. Denn
sowohl von der Sonne als auch vom Mond geniessen die Menschen
Segen und sie konnen es deshalb nicht zulassen, dass die Sonne oder
der Mond gefangen genommen wird und dadurch seine fiir die Men-
schen am Flusse der Welt segensvolle Wirksamkeit einstellen muss.
Bei der Mondfinsternis empfangen die Menschen von ihren Ahnen
auch reiche, heilbringende Geschenke (karuhet).

c. Der Verkehr mit der iibersinnlichen Welt

Wie die Vorzeichen entstanden: Die Mythe von Umang
und dem Hirsch 125

Umang wollte sich mit Putir Busu, der jiingsten Tochter seines
Oheims Maharadja, verheiraten. ,Ich bin einverstanden mit deiner
Werbung®, sagte Putir Busu, ,,aber nur unter der Bedingung, dass
du den auf der Ueberseite des Flusses gelegenen Baum Rando Harawen
Timpong (der Rando mit Kleiderstoffen als Blatter) besteigst!" Umang
machte sich sogleich auf den Weg. Er ging um den Berg Tundjong
Njaho herum und fand auf dem Wege, am Fuss des Berges, die Reich-
tum und Gliick bringenden karuhei tatan, die er zu sich nahm und in
seinen Korb legte den er auf seinem Riicken mittrug. Als er beim
Baume Rando Harawen Timpong angekommen war, bestieg er ihn
sofort und nahm von seinen Blittern, die aus goldenen Tiichern be-
standen, so viele zu sich als er zu tragen vermochte. Als er die Krone
des Baumes erreicht hatte, sah er auf der Ueberseite des Flusses seine
Braut die zum téglichen Bad zum Landungsfloss hinunterstieg. Er
jauchzte ihr zu. Plotzlich horte er wie ihm jemand antwortete. Dreimal
jauchzte er und dreimal erhielt er auch Antwort und er verwunderte
sich sehr dariiber. Nach einiger Zeit stieg er mit den goldenen Tiichern
beladen wieder vom Baume herunter. Als er nach seinem Korbe, der die
Karuhei tatau enthielt, suchte, fand er ihn nicht mehr, er war spurlos
verschwunden obgleich sich kein Mensch in seiner Ndhe aufgehalten
hatte der ihn hitte stehlen konnen. Er suchte ihn tiberall aber er fand
ihn nicht mehr, Aber als er wieder um sich schaute erblickte er plotz-
lich einen Hirsch. Er nidherte sich ihm, aber das Tier ergriff die Flucht.
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Daraufhin kehrte Umang zu Putir Busu zuriick und brachte ihr als
Beweis, dass es ihm gelungen sei den Baum zu besteigen die goldenen
Tiicher mit, worauf sie in die Heirat einwilligte.

Einige Zeit nachdem dies geschehen war begaben sich die Banjawei
auf die Jagd hinter das Dorf Batu Nindan Tarong. Ihr Hund witterte
die Spur eines Tieres und schlug an. Die Jiger verfolgten die Spur
und fanden ein Tier wie sie zuvor noch keines gesehen hatten und
dessen Name ihnen auch nicht bekannt war. Sie erlegten es und
brachten es ins Dorf zuriick. Dann riefen sie die Bewohner aus drei
umliegenden Dorfern zusammen, damit sie ihnen raten und sagen
sollten wie das Tier heisse, dass sie als Jagdbeute mitheimgebracht
hatten.

Auch Umang befand sich unter den Versammelten. Als er das Tier
gesehen hatte, sagte er: ,Dieses Tier hier kenne ich wohl, es ist ent-
standen aus meinem Korbe und den darin befindlichen Karuhei tatau
die ich am Berge Tundjong Njaho fand. Sein Name ist Hirsch. Ich
rate, dass wir das Tier in zwei Halften schneiden und aus der einen
einen minnlichen Hirsch, aus der andern einen weiblichen Hirsch
schaffen. Der Rat des Umang wurde befolgt. Das Tier wurde in zwei
Teile zerschnitten und die fehlenden Hailfte ersetzte man von Erde die
man der Gestalt des Hirsches entsprechend nachformte. So entstanden
aus dem einen Hirsch zwei, ein mannlicher und ein weiblicher.

Darauf sprach Umang: ,,Nun wollen wir den Tieren die Freiheit
schenken und wollen sie zu den Menschen senden die am Ufer des
Flusses der Welt wohnen damit sie ihnen auf der Reise, bei den Feld-
arbeiten, bei Hochzeiten und Geburten und allen wichtigen Ereignissen
und Perioden in ihrem Leben Vorzeichen geben nach denen sich die
Menschen richten konnen. Wenn aber die Menschen die Geschichte
vom Ursprung des Hirsches wissen, dann sind sie gliicklich und ihr
Leben gestaltet sich zu einem heilvollen. Vernehmen sie den Schrei
des Hirsches, dann miissen sie ihm ein Opfer schlachten das aus einem
roten Huhn 126 besteht und dieses Opfer miissen sie in ein Gestell
legen das die Form eines Hirsch-Kinnbackens hat*.

Tunggol Samali

Eines Tages schnallte sich Tunggol Samali seinen Pfeilkécher um,
ergriff das Blaserohr und begab sich auf die Jagd nach dem Berge
Tundjong Njaho. Er verirrte sich aber und fand den Heimweg nicht
mehr. Als er so herumirrte sah er plétzlich ein Haus das ihm bewohnt
schien. Er betrat es und zu seiner grossen Verwunderung sah er in
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ihm nur eine einzige Frau, aber keinen Mann und auch keine Kinder.
Er fragte sie deshalb: ,,Wem gehort dieses Haus?* ,,Mir", antwontete
die Frau. ,,Wo sind die Manner", fragte Tunggol Samali, ,,denn hier
wohnen doch sicher auch Manner”. ,,Es sind keine hier, ich bewohne
das Haus allein®, entgegnete die Frau. ,,Wie heissest du?*“ so fragte
er sie weiter. Sie sprach: ,Ich bin der weibliche Vorzeichenvogel
(bawin dahiang, dass kann auch heissen: der Vorzeichenvogel, oder die
Aelteste der Vorzeichenvogel) vom Berge Tundjong Njaho. Darauf
verheiratete Tunggol Samali sich mit ihr und er blieb bei ihr im Hause
und dachte nicht mehr zu den Seinigen zuriickzukehren. Nach einiger
Zeit wurde die Frau schwanger. Tunggol Samali hielt sich schon
monatelang bei ihr auf, endlich entschloss er sich wieder einmal in sein
Dorf und zu seinen Verwandten zuriickzukehren. Und eines Tages
sprach er zu seiner Frau: ,,Du wirst nun bald einem Kinde das Leben
schenken, deshalb mochte ich gerne fiir kurze Zeit nach Hause zuriick-
kehren um das Tuch Badjanda Tulis Tukis Takadjika, das gewoben
wurde vom Frosche im Fluss, zu holen damit du dir mit ihm nach der
Geburt den Unterleib einbinden kannst®. ,Es ist gut so“, entgegnete
die Frau, ,aber bleibe nicht lange weg, denn du weisst, dass mir dein
Wegbleiben bei der Geburt Unheil bringen wiirde”. ,Nein®, sagte
Tunggol Samali, ,,in sieben Tagen werde ich wieder zuriick sein, eher
wirst du keinem Kinde das Leben schenken. Daraufhin reiste er weg
und kam bald in seinem Dorfe an. Wie waren seine Verwandten und
Freunde erfreut als sie ihn wieder sahen, denn sie hatten sich um sein
Schicksal sehr besorgt gemacht und sie dachten nichts anderes, als
dass er auf der Jagd ums Leben gekommen sei. Sie fragten ihn: ,,Wo
bist du auch so lange geblieben?* Und Tunggol Samali erzihlte ihnen
was ihm begegnet war, nidmlich, dass er sich auf der Jagd im Wald
verirrt hitte und dass er nach einiger Zeit des vergeblichen Suchens
und Herumirrens zu einem Hause gekommen sei, das von dem weib-
lichen Vorzeichenvogel vom Berge Tundjong Njaho bewohnt war und
dass er sich mit ihm verheiratet habe und dass seine Frau von ihm nun
ein Kind erwarte und er nun deshalb ins Dorf zuriickgekehrt sei um
fiir sie das Tuch Badjanda Tulis Takadjika, das gewoben wurde vom
weiblichen Frosch im Fluss, zu holen. Aber seine erfreuten Verwandten
bereiteten ihm ein grosses Fest und liessen ihn lange Zeit nicht seines
Weges ziehen und nach Hause zuriickkehren. Die sieben Tage ver-
strichen, Tunggol Samali hielt sich immer noch in seinem Dorfe auf.
Inzwischen hatte nun seine Frau in der einsamen Hiitte geboren. Aber
was gebar sie, wie war ihr Kind gestaltet! Sie gebar abgestorbene
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Baumaiste, gebrochene Zweige, Schlangen, Leguane, Giirteltiere, Bako-
tok- und Patisvogel.

Nach einiger Zeit kehrte Tunggol Samali endlich wieder zu seiner
Frau zuriick. Als er das Haus betrat und seine Frau sah, da merkte
er, dass sie bereits geboren hatte. Er schaute sich verwundert nach
seinem Kinde um, aber er sah es nirgends. Da sprach seine Frau zu
ihm: ,,Schau im Reisbehilter nach, dort habe ich unser Kind unter-
gebracht!“ Er war sehr erstaunt {iber diese merkwiirdigen Worte
seiner Frau, denn kleine Kinder pflegt man sonst nicht in Reisbehiltern
unterzubringen. Aber er tat wie sie ihn geheissen hatte. Er begab sich
zum Reisbehilter und schaute nach. Merkwiirdige Dinge sahen seine
Augen. Er sah die abgestorbenen Baumdste, die gebrochenen Zweige,
die Schlangen, Leguane und Glirteltiere, die Bakotok- und Patisvigel.
Als er alle diese Dinge gesehen hatte begann er zu lachen und kehrte
sich nach seiner Frau um. Aber sie sprach zu ihm mit ernster Stimme:
,,Lache nicht, denn das sind wirklich unsere Kinder die ich geboren
habe. Ich habe dich ja gebeten mich nicht zu lange zu verlassen weil
dies wahrend der Zeit der Schwangerschaft pali ist. Du hast meine
Bitte missachtet und dein Versprechen nicht erfiillt. Du bist nicht in
sieben Tagen zuriickgekehrt wie du sagtest, dass du es tun wollest und
weil ich einsam und allein, verlassen von dir, meinem Manne, geboren
habe, deshalb sind unsere Kinder nun so gestaltet und geartet. Sie
sollen aber doch niitzlich sein, denn wir senden sie zu den Menschen
am Ufer des Flusses der Welt und sie werden ihnen als Vorzeichen
dienen nach denen sie sich richten konnen. Wenn ein diirrer Ast vom
Baume fillt oder ein griiner Zweig abbricht, wenn eines dieser Tiere
schreit oder einer dieser Vogel pfeift, sei es bei der Geburt oder Hoch-
zeit, beim Tod oder beim tiwah (Totenfest), bei der Bestellung des
Feldes oder bei den Arbeiten im Wald, auf der Reise oder beim Kauf
oder Verkauf von heiligen Topfen, dann miissen die Menschen diese
Vorzeichen beachten und miissen sich nach ihnen richten und sie
miissen ihnen Opfer darbringen. Befinden sie sich aber auf der Reise,
dann ist es nicht notwendig, dass sie opfern, aber sie miissen die
Erzihlung vom Ursprung der Vorzeichen rezitieren. Gliicklich und
heilvoll ist der Mensch der diese Geschichte kennt. Er wird nicht krank
werden und kein Unheil wird ihn treffen. Sein Leben wird gliicklich
und heilvoll verlaufen®.

Der Ursprung des Antang nach Missionar Becker 127

Der Tato, das heisst der Stammvater des angesehenen Antangge-
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schlechtes (d.h. der Falken) ist ein gewisser Sambila-Tiong, ein reicher
Sohn eines kahaianischen Hiuptlings, der in fritheren Zeiten lebte.
Dieser Sambila-Tiong war es, der zuerst das spiter unter den Dajak
so in Gebrauch gekommene Kopfabschneiden (die Kopfjagd) einfithrte.
Seine Mutter hatte ihn beim Absterben ihres Mannes dazu angereizt.
Sie wollte sich nicht eher zufrieden geben bis sie ein Menschenhaupt
hitte. Das abgehauene Haupt wiirde das Fest erhohen und der Geist
(besser: Seele) des Enthaupteten wiirde dem gestorbenen Hiuptling
als Sklave beigegeben werden um ihn nach der Lewu Liau (Toten-
dorf) zu begleiten. Sambila-Tiong war dem Befehl seiner Mutter ge-
horsam. An einem frithen Morgen versah er sich mit lundjo (Speer)
und mandau (Schwert), ferner mit etwas gekochtem Reis, den er in
ein Pisangblatt einwickelte und er wanderte auf einem schmalen und
einsamen Pfade in das nahe Gebirge. Hier angekommen verbarg er
sich in einem einsamen Gebiisch dicht am Wege und lauerte still und
begierig auf eine Beute. Nachdem er hier eine kurze Zeit hatte warten
miissen, erschien abwarts am Bache ein Reisender, welcher ein Pack-
chen auf dem Riicken trug. Als dieser nun den Bach durchwatet hatte
naherte er sich eilig und ganz arglos der Stelle an welcher Sambila-
Tiong sich verborgen hielt. Dieser rithrte sich nicht, sondern liess den
armen Wanderer ruhig an sich voriiberziehen, fiel ihn dann plotzlich
von hinten an und stiess ihm dergestalt seinen Speer in die Seite, dass
derselbe nach vorne auf die Erde fiel. Es war von des Angefallenen
Seite nicht daran zu denken Gegenwehr zu bieten, denn noch ehe er
seine Geistesgegenwart wieder erlangt hatte, rollte das losgeschnittene
Haupt vor die Fiisse des Morders. Hastig nahm dieser es bei den
aufgelosten Haaren vom Boden auf, verbarg es in seinem rabat
(Riickenkorb) und kehrte mit seiner Beute noch an demselben Tage
nach Hause zuriick, wo seine Mutter ihn erwartete. Unverziiglich
wurden nun die notigen Vorbereitungen zu dem tiweh (Totenfest)
gemacht, und als man damit nach Verlauf eines Monats weit genug
vorgeriickt war, so wurden die Giste in grosser Zahl eingeladen. Aber
sieche da, was sich da ereignete! Am Glanzpunkt des Festes, als das
Dorf widerhallte vom Gesang der Balian, als Schuss auf Schuss (aus
Kanonen) das Gebiude erschiitterte, als die Menge weithin horbar
jubelte und die Sangen: die heiligen Gesinge des Magah Liau (der
Reise der Seele nach dem Totendorf) hdher und hoher stiegen, da
wurde Sambila-Tiong pldtzlich in einen antang (Falken) verwandelt
und flatterte mit seinen roten Fliigeln iiber den Kopfen der Balian und
des oloh magah liau (des Seelenleiters) hin und her, bis er endlich die
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offene Tiire erreichte, worauf er sich, nachdem er durch die Tiire ge-
flogen, in die Hohe schwang, darnach einige Augenblicke in grossen
und weiten Ringen {iber dem Dorfe schwebte und zuletzt nach den
stillen Ufern der danau (Binnensee) sich begab von wo aus er spiter
sich durch seine zahlreichen Nachkommen ausbreitete, nicht nur iiber
diese ganze grosse Insel, sondern iiber den ganzen Indischen Archipel.

Der Ursprung des Antang nach Missionar Hupe 128

Als erste Bewohner der Landschaft Pulau Petak und als Stamm-
vater der gegenwirtig dort wohnhaften Bevolkerung nennen die Dajak
den Antang und seine zwei Briider Patingi und Patigi-Djuking. Diese
drei lebten und sind begraben in Djuking, einer Flussbiegung im Ge-
biete von Pulau Petak. Antang war unsterblich. Aber als er das Alter
von 200 Jahren erreicht hatte begann er einzuschrumpfen, wurde mit
Federn tiberdeckt und bekam Fliigel und Klauen an Stelle seiner
Hinde und Fiisse. Da kamen seine Nachkommen zu ihm und fragten
ihn: ,,Von welchem Wasser hast du getrunken, dass du Unsterblich-
keit erlangt hast?* Er antwortete ihnen: ,Lasst mich auf das Wasser
herunterkommen und ich werde mich in einen Vogel verwandeln und
in dieser Gestalt werde ich auch weiterhin {iber euch herrschen. Wenn
ihr, meine Angehorigen, meine Hiilfe nétig habt, streut dann Reis um
euch hin und ich werde kommen und euch beistehen und helfen“.
Seine Nachkommen nahmen ihn, brachten ihn in ein Boot und liessen
ihn im Wasser untersinken. Aber er erhob sich wieder aus dem Wasser
als der Raubvogel Antang und er vermehrte sich so, dass nun beinahe
jedes Dorf seinen eigenen Antang besitzt, einige einen weissen, andere
einen schwarzen (wieder andere einen roten) die alle fiir das Gedeihen
und Heil des Dorfes sorgen und die bei wichtigen Ereignissen und
Handlungen durch die Bewohner angerufen werden.

D. Mythen zum Totenkult der Ngadju-Dajak

1. Weshalb der Mensch sterblich ist

a. Die Geschichte von Ranjing Pahatara (Die Mythe stammt vom
Katingan)

Lahatala hat alle Dinge erschaffen, nur die Menschen und die Erde
erschuf er nicht. Ranjing Pahatara und seine Frau Andin Bamban, die
Stellvertreter und Boten des Lahatala, besichtigten die ganze Schépfung
und sie sprachen: ,Es ist nicht gut, wenn alle diese Dinge da sind
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aber keine Menschen geschaffen werden die sie niitzen kénnen®. Eines
Tages ging Ranjing Pahatara segeln. Er fand sieben Eier von Erde,
nahm sie zu sich und zerschlug sie und formte aus ihnen eine mann-
liche und eine weibliche Gestalt. Aber diese Gestalten besassen keine
Knochen und hatten keinen Atem und waren deshalb schwach und
leblos. Er brachte sie heim und eines Tages begab er sich wieder auf
die Reise um fiir die Menschen Steinatem und Steinknochen zu suchen.
Waihrend er sich auf der Reise befand kam Peres. Er erkundigte sich
bei Andin Bamban: ,,Wo ist dein Mann ?*“ Sie antwortete ihm: , Er hat
sich auf die Reise begeben um fiir diese beiden menschlichen Gestalten
da Steinatem und Steinknochen zu holen‘. ,,So", sagte Peres, ,das ist
nicht gut was Ranjing Pahatara da unternehmen will. Es ist besser,
wenn wir diese Menschen da beleben, denn siehst du, wenn ihre
Knochen und ihr Atem von Stein genommen sind, dann haben diese
Menschen ewiges Leben, sie konnen nicht sterben und bald wird
deshalb die Welt fiir sie zu klein sein. Es ist besser wenn sie nur kurze
Zeit in der Welt leben und dann sterben und spiter wieder fiir kurze
Zeit auf sie zuriickkommen. Es ist besser wenn sie kommen und gehen
und dann wiederum kommen®. Erstaunt fragte Andin Bamban: ,,Wie
soll das aber moglich sein? Peres antwortete: ,,Der Leib ist von Erde,
den Atem nehmen wir vom Wind, die Knochen schnitzen wir aus
Holz und das Blut nehmen wir vom Wasser®. ,Es ist gut so“, sagte
Andin Bamban. Sie fing nun etwas Wind ein fiir den Atem und
schopfte etwas Wasser fiir das Blut wihrend inzwischen Angoi, der
Onkel des Rangang Tingang, aus Holz die Knochen schnitzte. So
schufen sie die ersten Menschen die alsbald zu atmen und zu leben
begannen. Aber sie hatten noch keine Haare, keine Zihne und keine
Nagel.

Nach kurzer Abwesenheit kam Ranjing Pahatara wieder zuriick und
er sah sofort was inzwischen geschehen war. Er fragte seine Frau:
,» Wie geschah es, dass diese Menschen lebendig wurden?* Sie erzihlte
ihm was Peres geraten und was sie zusammen unternommen hatten.
»Es ist gut und recht so“, antwortete Ranjing Pahatara und darnach
schnitzte er von den Steinen die er mitgebracht hatte Nigel, Zihne
und Haare und machte sie an den Menschen fest.

Am Anfang aber schwebten die Menschen in der Héhe, Sie hatten
noch keinen Ort auf dem sie sich niederlassen konnten. Nach einiger
Zeit ging Ranjing Pahatara auf den Fischfang aus. Er fing eine Naga
(Seeschlange) die er unter den schwebenden Menschen ausbreitete.
Sobald diese die Schlange sahen sprangen sie auf ihren Korper her-
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unter der sich alsbald in Erde verwandelte die sich mehr und mehr
ausdehnte. Auf ihr mehrten sich die Menschen und wurden zu einem
grossen Geschlecht.

Nach einer andern Version dieser gleichen Erzihlung liess Ranjing
Pahatara Erde auf eine Naga herunterfallen die zur Welt und zum
Aufenthaltsort der Menschen wurde. Die Schlange lebt noch unter der
Erde. Wenn sie sich bewegt dann entstehen Erdbeben. Man bringt ihr
Opfer dar bei allen wichtigen Ereignissen und Handlungen.

b. Weshalb das Lebenswasser verloren ging

In fritheren Zeiten lebten an den Ufern des Flusses der Welt zwei
Kinder reicher Eltern, ein Knabe und ein Midchen. Die Eltern hatten
sich gegenseitig versprochen, dass sie einst die Kinder verheiraten
wollten, sobald sie dazu das Alter erreicht hitten. Als der Knabe zu
einem Jingling und das Madchen zu einer Jungfrau herangewachsen
war, erfiillten sie das gegenseitige Versprechen und riisteten sich zu
einem grossen Hochzeitsfest. Das Brautpaar wurde mit Opferblut be-
strichen und dann hielt es sich wiahrend der vorgeschriebenen Palizeit
ruhig im Hause auf. Sie gingen nicht aus, sie arbeiteten nicht, sondern
hielten die Pali in der richtigen Weise inne. Als sie abgelaufen war
gingen sie zum Fluss hinunter und fingen zusammen Bata- und
Saloangfische und verbrachen zum Zeichen, dass die Palizeit vorbei
sei, ein Stiick Rotan und ein Stiick Holz.

Noch war kein Monat verstrichen seit der Hochzeit als die junge
Frau krank wurde. Die Krankheit steigerte sich immer mehr. Die
Eltern streuten den Geistern Reis, toteten zahlreiche Schweine und
Hihner und legten Geliibde ab, aber die Krankheit wollte nicht
weichen, sie nahm immer mehr zu. Die Frau nahm einen Tag lang
keine Speise zu sich, auch am zweiten Tage wollte sie nichts essen und
so ging es weiter bis am siebenten Tage. Niemand kannte mehr das
einst so schone und blithende Mdadchen, denn es war zum Skelett
abgemagert. Am achten Tage sah man, dass sich ihr Zustand sehr
verschlimmerte. Um die Mittagszeit horte man plotzlich dreimal dum-
pfes Donnerrollen und nun wussten die Angehdrigen, dass die Kranke
nicht mehr zu retten sei, denn ihr naher Tod war durch den Donner
angekiindigt worden. Kurz darauf starb sie.

Ihr Mann sagte zu seinem Schwiegervater und zu seinen Ange-
horigen: ,,Ich halte es vor Herzeleid und Kummer nicht mehr aus in
meinem Haus, ich muss weg von hier. Ich begebe mich auf die Jagd
in der Richtung des Bukit Raja (hochster Berg des Schwanergebirges,
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er ist heilig 129) um meine Gedanken zu zerstreuen, aber ich verbiete
euch die Leiche aus dem Hause zu bringen bis ich wieder zuriick-
gekehrt bin“. Dann ergriff er das Blaserohr, giirtete den Pfeilkécher
und Dolch um, rief seinen Hunden und verliess das Haus. In seinem
grossen Herzeleid lief er wie ein Blinder und Tauber durch den Wald.
Er schaute weder hinter sich, noch vor sich. Er sah nicht was zu
seiner Rechten war und was sich zu seiner Linken befand. Unaufhorlich
lief er ruhelos weiter durch den Wald nach dem Bukit Raja, denn er
wollte dort das Lebenswasser holen um mit ihm seine junge tote Frau
wieder ins Leben zuriickzurufen. Nach drei Tagen kam er am Fuss
des Berges an. Er bestieg ihn und kam schliesslich zu einem iiber-
hingenden Felsen der auf einem Reisstampfer ruhte. Unter ihm lag die
Quelle des Lebenswassers. Da es ihm nicht gelang hinunterzuklettern
suchte er ein Bambusrohr, machte eine Oeffnung und liess es an einem
Seil zur Quelle hinunter um etwas von dem Lebenswasser aufzu-
schopfen. Aber der Bambus schlug sofort aus und trieb Schosse. Dar-
auf nahm er einen Holzstab und hohlte ihn aus, aber auch dieser
schlug aus und trieb Schosse. Wiederum war seine Miihe vergeblich
gewesen. Schliesslich nahm er ein kleines Steinkriiglein das er bei sich
hatte und nun gelang es ihm auch etwas von dem Lebenswasser aufzu-
schopfen. Froh verliess er den Bukit Raja wieder und freudig eilte er
durch den Wald zuriick nach seinem Dorf, hatte er doch gefunden was
er suchte und konnte er nun doch seine junge tote Frau wieder ins
Leben zuriickrufen!

Inzwischen hatten seine Angehorigen auf ihn gewartet. Als er aber
nach drei Tagen immer noch nicht erschien und die Leiche schon sehr
stark in Verwesung tibergegangen war, fillten sie einen Baum und
schnitzten aus dem Stamme den Sarg in den sie die Leiche legten.
Immer noch war der Mann nicht zuriickgekehrt. Da sprach sein
Schwiegervater su seinen Angehdrigen: ,,Mein Schwiegersohn scheint
nicht mehr heimzukommen. Gewiss hat er sich im Walde verirrt und
ist umgekommen. Wir halten es wegen des Leichengeruches im Hause
nicht mehr aus, deshalb schlage ich vor, dass wir noch wihrend dieser
Nacht auf meinen Schwiegersohn warten. Kommt er nicht zuriick,
dann bringen wir morgen den Sarg aus dem Hause heraus und ver-
brennen ihn mit der Leiche auf dem dafiir bestimmten Platz unterhalb
des Dorfes”“. Die Anwesenden stimmten seiner Rede bei und nochmals
sassen sie eine Nacht lang um den Sarg herum und beklagten die Tote.
Aber auch in dieser Nacht stellte sich der Mann nicht ein. Am Morgen
taten sie wie sie beschlossen hatten. Einige schlachteten die Tiere und
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riisteten fiir die Giste das Essen. Andere schichteten unterhalb des
Dorfes den Holzstoss auf. Alles war bereit. Alle hatten gegessen. Sie
verliessen mit dem Sarg das Haus und verbrannten die Leiche auf dem
Holzstoss. Dann sammelten sie die Asche und die Knochen in einen
Topf und legten ihn in der Nihe des Pambak nieder.

Kaum waren sie mit diesen Arbeiten fertig geworden da kehrte der
Mann zuriick und fragte sie: ,,Wo habt ihr den Leichnam meiner
Frau?“ Sie erzihlten ihm was sie iiber seine Abwesenheit gedacht und
was sie inzwischen getan hatten. Darauf ging der Mann zum Pambak.
Er breitete dort ein siebenfach gefaltetes Tuch 130 aus und schiittete
die Asche und die Knochen seiner Frau darauf. Dann goss er etwas
Lebenswasser dariiber und sprach: ,,Wenn du miaust, dann wirst du
eine Katze werden. Wenn du bellst, dann wirst du dich in einen Hund
verwandeln (das heisst in der Folgordnung, in der die Urmutter nach
andern Mythen die Haustiere und die ersten Menschen geboren hat.
Siehe oben). Wenn du aber niesest, dann wirst du wieder deine frithere
Gestalt erhalten”. Nach diesen Worten erzitterten die Knochen plétz-
lich, beriihrt durch das tiber sie ausgegossene Lebenswasser und sie
fiigten sich zu einer menschlichen Gestalt zusammen. Aber wie sah
seine frither so schone und liebliche Frau aus! Ihr Korper war schwarz,
ihre Knochen schienen verkohlt zu sein und sie konnte weder sprechen
noch sehen. Der Mann erschrak sehr als er diese Erscheinung sah und
er rief vor Zorn und Herzeleid aus: ,,Du wirst nicht mehr so werden
wie du zuvor warst weil man dich verbrannt hat. Deine Gestalt be-
schimt mich und deshalb ist es besser wenn du nicht ins Leben zuriick-
gerufen wirst”. Dann goss er wieder etwas Lebenswasser iiber sie aus
und sprach dazu: ,,Falle wieder auseinander zu Knochen und Asche”.
Seine Worte erfiillten sich sogleich.

Er verliess den Platz und lief wie ein Rasender davon und schrie
vor sich her: ,Ich werde den Zugang zum Lebenswasser zerstoren
damit niemand mehr durch eitle Hoffnungen betrogen wird wie ich es
wurde, denn das Lebenswasser vermochte meiner Frau nicht mehr die
frithere Gestalt zuriickzugeben“. Er fiillte einen Korb mit djakang-
samen und kehrte mit ihm zum Bukit Raja zuriick. Als er bei der
Stelle ankam von wo aus man das Lebenswasser erreichen konnte,
streute er den Baumsamen aus und nach kurzer Zeit iiberwuchs ein
dichter Wald hoher Urwaldbdume den Ort. Von dieser Zeit an ver-
mochte niemand mehr zum Lebenswasser durchzudringen und der Weg
zu ihm ging verloren und mit ihm auch die Unsterblichkeit des
Menschen.
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Nach einer andern Version dieser Mythe stieg der Mann, bei der
Stelle angekommen, an einer Schlingpflanze die den Zugang zum
Wasser bildete, hinunter zur Quelle. In seinem Zorn durchschnitt und
vernichtete er sie, sodass der Zugang fir alle Zeit unmoglich gemacht
war.

2. Die Abwendung des vorausgewussten Todes (Mythen zum stell-
vertretenden Opfer)

a. Mangapatong Liauw oder Taloh

Der Traum ist eine Gabe der Ahnen. Im Traum offenbaren sie dem
Menschen Gliick und Ungliick. Im Traum deuten sie ihm Gegenwart
und Zukunft. Durch den Traum leiten sie ihn auf rechtem Wege,
geben ihm Ratschlige bei allen wichtigen Entscheidungen und offnen
ihm den Weg zum Gliick und Reichtum. In Palizeiten, wie z.B. nach
dem Tode eines Angehorigen, hat man keine Triume. Die Verbindung
mit den Ahnen ist durch das eingetretene Unheil verbrochen und wird
erst nach den Reinigungsopfern (siehe die Texte zum Tantolak Matei
im zweiten Teil dieses Bandes) wieder hergestellt. Dann finden wir
auch den stereotypen Ausdruck: ,Wenn die Waisen, die verlassenen
Kinder, wieder gute Triume haben werden, dann werden sie die Vor-
bereitungen treffen fiir die Feier des tiwah (Totenfest). Das heisst:
durch die guten Triume, diese Gabe der Ahnen, wird es moglich sein,
dass sie sich die notigen Reichtiimer versammeln, dass sie mit gutem
Resultat Handel treiben und Gewinn machen und dass sie mit Erfolg
ausziehen auf die Kopfjagd. Diese Dinge kann der Mensch nicht aus
sich selbst tun, er bedarf dazu der Leitung und Fiihrung seiner iiber-
weltlichen, allmichtigen und alleswissenden Ahnen und diese Leitung
und Fithrung geschieht durch den Traum. Aus diesem Grunde ist auch
eine der wichtigsten und am meisten wiederholten Bitten oder Segens-
wiinsche die um gute Triume, oder um gute Vorzeichen. Ein aus dem
Stamme Ausgeschlossener und ein Verfluchter hat keine Triume mehr.
Sein Leben ist haltlos, zufillig, ohne Fiithrung, ohne Leitung, ohne
Heimat, weil er aus der Gemeinschaft der Lebenden und der Ahnen
ausgeschlossen ist. Kein Traum erhellt mehr sein Leben, kein Vor-
zeichen leitet seinen Fuss.

Was der Mensch im Traume erlebt ist Wirklichkeit wie das Leben
selbst. So wie die guten Triume mit giinstiger Vorbedeutung in
Erfiillung gehen, so gehen auch die schlechten Triaume in Erfillung.
Hat ein Mensch getriumt, dass er sich in der Gesellschaft der lian
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(Tote) befand oder dass diese ihn eingefangen haben, oder dass sie
seine Seele abholten um sie nach dem Totendorf zu begleiten, oder
traumt er diese Dinge von einem Andern, dann ist das ein untrig-
liches Zeichen, dass der Traumer, oder dieser Andere von dem man
getrdumt hat, innerhalb drei Tagen eine Leiche sein wird und dass
die liau (Toten) ihn nach dieser Zeit abholen werden.

Hat man aber getriumt, dass man von taloh (Siehe die Basaloh-
Mythen) gefangen genommen worden sei, oder dass man sich in ihrer
Gesellschaft befand, oder traumte man, dass man auf irgend eine Weise
schwer verwundet worden sei, sodass die Seele dadurch den Korper
verliess, oder dass man durch einen fallenden Baum getotet wurde
(unreifer oder unnatiirlicher Tod), oder triumte man das von einer
andern Person, dann ist das ein Zeichen, dass der Triumer oder die
andere Person durch den Einfluss von taloh (Geister) sterben muss.

Von diesem drohenden Unheil kann man sich nun befreien und man
kann das was im Traume vorausgesagt wurde und das sich unbedingt
erfiillen wird, auf einen Andern {ibertragen, auf einen Stellvertreter,
nimlich auf einen hampatong: ein kleineres Schnitzbild, dass der
Traumer, oder die Person von der man getraumt hat, beseelen muss
und das dadurch seine Gestalt annimmt und sich, ihn vertretend, den
Liau oder Taloh ausliefert. Damit stehen wir vor einer Reihe der
wichtigsten stellvertretenden Opfer der Dajak deren mythologische
Begriindung hier folgt.

Ist einem Menschen im Traum das oben beschriebene Schicksal
vorausgesagt worden, dann sucht man am andern Morgen einen
Menschen auf der die Handlungen und Zeremonien, die fiir das stell-
vertretende Opfer notwendig sind, kennt und die zu zitierenden
Mythen, die die Handlungen nicht nur darstellen sondern auch be-
wirken, weiss. Was er in der Mythe ausspricht ist nicht nur ein ein-
maliges, zeitgebundenes Geschehen, das unwiederholbar wire, nein, es
wiederholt sich bei jeder neuen Rezitation. Der Kundige fiihrt dieses
Geschehen durch sein Wissen und durch die Rezitation, immer wieder
als das einst in der Urzeit geschehene, aber eben wiederholbare Ur-
geschehen, neu herbei. Diesen Kundigen, der kein Priester zu sein
braucht, nennt man Tukang Mangadiri (¢ukang : Meister, Eingeweihter,
Kundiger, Wissender; mangadiri: austauschen, auslosen, vertreten).

Ist die auszulosende Person weiblichen Geschlechtes, dann schnitzt
man aus bestimmtem Holz drei menschliche Figuren 131 und bekleidet
sie mit alten Kleiderfetzen der Traumerin, bezw. der Person von der
man getriaumt hat. Ist die auszulosende Person ein médnnliches Familien-
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glied, dann schnitzt man drei mannliche Figuren die man ebenfalls mit
Kleiderfetzen des Traumers, bezw. der andern Person, bekleidet. Diese
drei Schnitzbilder legt man in einer Reihe vor die auszul6sende Person
nieder. Wenn das geschehen ist schlachtet man ein Opferhuhn und legt
es, zusammen mit gekochtem Reis, Sirih und Tabak auf eine Reis-
worfelmatte nieder.

Nachdem diese Vorbereitungen beendigt sind setzt sich der Tukang
Mangadiri vor dem Kranken nieder und rezitiert eine der zahlreichen
Mythen die den Vorgang des ersten stellvertretenden Opfers, das in
der Urzeit dargebracht wurde, neu herbeifiihrt.

Von den zahlreichen Mythen, die alle inhaltlich fast gleich lauten
und auch die gleiche Tendenz und Wirkung haben, gebe ich hier die
bekanntesten und am meisten gebrauchten wieder.

Sind alle Handlungen vollzogen, dann legt man den hampatong liau
(das Schnitzbild fiir die Toten) beim Sandong nieder. Hat man aber
von Taloh getridumt, dann wird der hampatong taloh hinter das Haus
in den Busch gebracht. Dort ist der Wohnort der Taloh und dort wird
der Hampatong auch weggeworfen fiir die Taloh.

Die Geschichte von Patih Teteh und Akah Ihang Tho

Der Tukang Mangadiri rezitiert in eintonigem, langgezogenem Ge-
sang: Eines Tages gingen Patih Teteh und seine Frau Akah Ihang
Tho nach einem kleinen Fliisslein am Fuss des Berges Liang Kalamiting
"befindet sich in der Oberwelt) um dort dem Fisch- und Krebsfang
obzuliegen, denn sie hatten keine Zuspeise mehr zu ihrem Reis. Sie
fingen zahlreiche Krebse und Fische und kehrten mit ihrem Fang nach
Hause zuriick um ihn fir die Mahlzeit zu riisten und zu braten.

Wihrend sie aber mit dieser Arbeit beschiftigt waren betrat plotz-
lich ein junger Tiger das Haus und sprach zu ihnen: ,Ich mochte
gerne mit euch zusammen essen, euere Speise duftet herrlich und hat
mich angezogen und zu euch hergefiihrt”. Patih Teteh antwortete: ,,Es
ist uns recht, du kannst mit uns die Mahlzeit einnehmen wenn du
gerne willst”. Daraufhin setzten sich die Drei um das Essen herum
und nahmen ihre Mahlzeit ein. Nachdem sie sich gesittigt hatten und
nachdem der Sirih herumgereicht worden war, sprach der junge Tiger:
,,Jch mochte gerne bei euch bleiben, denn es geféllt mir hier. Ich bitte
euch, nehmt mich als euer Kind auf und werdet mir Vater und Mutter®,
Seine Bitte wurde angenommen und so blieb der junge Tiger fortan im
Hause des Patih Teteh wo er durchaus als ihr Kind betrachtet und
behandelt wurde. Der junge Tiger war sehr schon. Er benahm sich
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durchaus wie ein Mensch und er begleitete seinem Vater oft auf seinen
Reisen und zu seiner Arbeit. Eines Tages hatte sich Patih Teteh
schon frithmorgens vom Hause wegbegeben und war auf die Jagd ge-
gangen. Der Tiger schlief noch als er das Haus verliess. Als er er-
wachte und als er seinen Vater nirgends gewahrte, fragte er seine
Mutter: ,,Wo ist mein Vater?“ Sie antwortete ihm: ,Er ist auf die
Jagd gegangen®. Daraufhin sprach der Tiger: ,Ich mdchte meinem
Vater gerne nachfolgen, denn ich sehne mich nach ihm“. ,,Du kannst
das tun“, antwortete die Mutter. Darauf verliess er das Haus und folgte
den Fusspuren seines Vaters nach. Er kam ihm niher und immer
niher. Plotzlich horte Patih Teteh, dass ihm im Walde ein Tier nach-
schlich. Er erschrak sehr und wandte sein Angesicht um um zu sehen
was es fiir ein Tier sei, das ihn verfolge. Er sah den Tiger und
erschrak noch mehr. Rasch griff er nach seinem Speer, zielte gut und
schleuderte ihn ohne sein Ziel zu verfehlen. Das Tier sank schwer
verwundet zusammen, dann erhob es seinen Kopf und sprach mit
brechenden Augen und schwacher Stimme: ,,Du hast Schweres getan,
o mein Vater. Ich sehnte mich nach dir und ich verfolgte deine Spuren
um dich rasch zu erreichen und nun hast du mich mit deinem Speer
getotet. Wie erschrak Patih Teteh als er diese Worte hérte und in
seinem Herzeleid sprach er: ,,Bist du es denn, o mein Kind? Ich horte
ein Gerausch hinter mir, ich wandte mich um und sah dich, aber ich
vermochte dich in meinem Schrecken nicht zu erkennen. Ich glaubte
es sei ein Tier, das mich verfolgen wolle, deshalb warf ich den Speer
nach dir“. Kaum hatte er diese Worte gesprochen da verschied der
Tiger. Patih Teteh kehrte sofort nach Hause zuriick und erzihlte
seiner Frau was geschehen war und auf welche Weise ihr Kind den
Tod gefunden hatte. Akah Ihang Tho wurde in ihrem Herzen sehr
zornig liber die Tat ihres Mannes, aber sie verbarg ihren Zorn. Aber
als Patih Teteh sich zum Schlafe niedergelegt hatte stieg in ihr der
Gedanke auf ihn zu téten. Sie ergriff ein Stiick Holz und schlug ihm
damit auf die Nase bis sein Atem den Korper verlassen hatte. Nicht
lange darnach kehrte die Reue in ihr Herz ein. Sie beklagte den Toten
und sie bereitete alles vor fiir die Verbrennung der Leiche. Als die
Flammen den Holzstoss ergriffen und die Leiche zerstdrten und der
Rauch sich auf die Erde senkte und dariiber hinwegstrich, da sagte sie
zu sich selbst: ,JIch will dem Rauche nachfolgen. Ich will meinem
Manne in die Lewu Liau (Totendorf) nachgehen. Vielleicht gelingt
es mir ihn auf irgend eine Weise wieder auf diese Welt zuriick-
zubringen. So ging sie dem Rauche nach. Als sie schon einige Zeit
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durch den Busch und iiber zahlreiche Hiigel hinweggegangen war
horte sie plotzlich einen Jauchzer. Sie folgte der Richtung aus der er
gekommen war und schon nach kurzer Zeit kam sie zu einem breiten
Weg. Auf diesem Weg ging sie nun weiter. Nach einiger Zeit sah sie
Menschen (es waren natiirlich Liau) die mit den Vorbereitungen fiir
die Feldarbeiten beschiftigt waren und den Wald von allem grossen
und kleinen Holz siuberten. Sie riefen ihr zu: ,,Wohin gehst du,
Akah Thang Tho?“ Sie antwortete ihnen: ,Ich folge meinem Manne
Patih Teteh nach, habt ihr ihn nicht gesehen? Sie sprachen: ,In
diesem Augenblicke ist er von hier weggegangen. Sein ausgespuckter
Speichel ist noch nicht trocken, aber hilf du uns bevor du deinen
Weg fortsetzest bei unserer Arbeit!* Sie half nun bei den Arbeiten
mit, aber weil sie alles verkehrt machte, denn in der Lewu Liau
(Totendorf) ist alles verkehrt und alle Arbeiten werden ebenfalls ver-
kehrt ausgefiihrt, schickten sie die Leute wieder fort. Bald darauf
kam sie an eine Stelle wo sie Leute sah die mit dem Niederlegen der
grossen Biume beschiftigt waren weil sie dort ihr neues Reisfeld
anlegen wollten. Als sie sie bemerkten riefen sie ihr zu: ,,Wohin
gehst du, Akah Ihang Tho?* Sie antwortete ihnen: ,,Ich folge meinem
Manne nach, ist er wohl hier vorbeigekommen?“ Sie antworteten:
,Eben in diesem Augenblicke ging dein Mann von hier weg, sein
Speichel hier auf der Erde ist noch nicht einmal trocken. Hilf uns aber
bevor du weitergehst bei unserer Arbeit”. Sie half mit, aber weil sie
auch hier alles verkehrt machte, wurde sie weggeschickt. Darnach kam
sie nach kurzer Zeit zu einem Reisfeld auf dem die Leute das Unkraut
ausjiteten. Sie riefen ihr zu: ,Wohin gehst du, Akah Ihang Iho?*
Sie antwortete ihnen: ,Ich folge meinem Manne nach, ist er nicht hier
vorbeigekommen P ,,Doch®, antworteten sie, ,,in diesem Augenblicke
ist er von hier weggegangen. Sein Speichel ist selbst noch nicht einmal
trocken. Hilf uns aber zuerst beim Jiten unseres Feldes”. Sie tat wie
sie gebeten worden war, aber weil sie alles verkehrt machte schickten
sie die Leute wieder weg. Wieder ging sie auf dem breiten Wege
weiter und sie kam nach kurzer Zeit zu einem Felde auf dem die Leute
mit der Ernte beschaftigt waren. Sie fragten sie: ,,Wohin gehst du
Akah Thang Iho?“ Sie antwortete ihnen: ,Ich folge meinem Manne
nach, ist er nicht vor kurzer Zeit hier bei euch vorbeigekommen ?‘ Sie
antworteten ihr: ,In diesem Augenblicke erst ist er von hier weg-
gegangen, sein Speichel ist noch nicht trocken, hilf du uns aber zuerst
bei der Ernte unseres Reises. Sie half mit, aber weil sie auch hier
alle Arbeiten verkehrt ausfithrte schickten sie die Leute weg. Nicht
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lange war sie auf dem Wege weitergegangen als sie in die Nahe eines
alleinstehenden Hauses kam. Vor ihm angekommen rief sie mit lauter
Stimme: ,,0 ihr, o ihr, wem gehort dieses Haus? Eine alte Frau, in
der sie ihre Grossmutter Pulang Henda erkannte, trat vor die Tiire
und antwortete ihr: ,,Es ist mein Haus, aber sage mir Akah Thang Iho,
wohin willst du dich denn begeben? Sie erzihlte ihrer Grossmutter
was geschehen war und dass sie im Begriffe stehe ihrem Manne nach-
zufolgen um ihn wieder auf die Welt zuriickzubringen. Pulang Henda
entgegnete: ,,Tritt in mein Haus ein. Du miisstest sterben wenn du
deinem Manne nachfolgen und seinen Wohnort erreichen wiirdest. Ich
will dir aber gerne helfen damit du dein Ziel erreichen kannst“. Als
sie ins Haus eingetreten waren setzte sie ihre Rede fort: ,In drei
Tagen kommt dein Mann, begleitet von einer Schar weiblicher Liau
um hier in der Nihe in einem Teiche zu baden. Ich will ihn zum Essen
einladen. Du bereitest die Mahlzeit und machst den Sirih zum Kauen
bereit und nimmst dafiir Blitter die deinen Mann betiuben. Nachdem
er gekaut hat wird er sofort einschlafen. Bevor er aber das Haus
betritt musst du den Querbalken hier besteigen und dich dort gut
verstecken. Ich iibergebe dir hier dieses Haarnetz. Sobald du siehst,
dass dein Mann in Schlaf gefallen ist wirfst du dieses Netz {iber ihn.
Er wird sofort aufwachen und zu dir sprechen: ,Ich verwandle mich
in einen Tiger des Hiigels um dich zu verzehren®. Du antworntest ihm:
,,Es ist mir recht, denn wenn ich sterbe, dann kann ich doch bei dir
bleiben“. Er wird darauf sagen: ,,Ich verwandle mich in eine Gift-
schlange um dich zu beissen®. Du antwortest: ,,Es ist mir recht so‘.
Dann wird er sprechen: ,Ich verwandle mich in einen minnlichen
Nashornvogel um dir die Augen auszupicken“., Antworte ihm: ,Es
ist mir recht so“. Dann wird er schliesslich sagen: ,Ich verwandle
mich in das Ei eines Nashornvogels”. Antworte ihm: ,Tue das ja
nicht, denn ich kenne deine verderblichen Gedanken wohl“. Daraufhin
wird er sich in ein Ei verwandeln. Du ergreifst es schnell, legst es in
ein Korblein und fliichtest mit ihm an den Fluss der Welt zuriick®.
Am dritten Tage tat Akah Thang Tho wie Pulang Henda sie geheissen
hatte. Sie machte die Mahlzeit und den Sirih bereit, dann ergriff sie
das Haarnetz und kletterte auf den Querbalken iiber dem Fussboden
wo sie sich gut versteckte, sodass sie von niemandem gesehen werden
konnte. Kaum hatte sie sich verborgen da betrat Patih Teteh mit einer
Schar weiblicher Liau das Haus um seine Grossmutter zu besuchen.
Kaum hatte er das Haus aber betreten, da rief er erschrocken und
verwundert aus: ,,Kaja-kajah! Grossmutter, in deinem Hause riecht
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es ja nach einem Menschen. ,Du irrst dich“, sprach Pulang Henda,
,»in meinem Hause riecht es immer so wenn ich mich nach der Weise
der Frauen nicht wohl fithle. Setze dich nun mein Enkel und nimm
die Speisen zu dir die ich dir bereitet habe”. Patih Teteh setzte sich
und kaum hatte er einen Bissen zu sich genommen, da rief er ver-
wundert aus: ,,Leha-lehan! Grossmutter, das Essen ist zubereitet wie
es mir jeweils durch meine Schwester (die Frau nennt man auch
Schwester) Akah Ihang Iho zubereitet wurde®. , Bezweifelst du meine
Worte?" fragte die Grossmutter, ,,ich bin es doch die dir das Essen
zubereitet hat. Wie sollte uns denn Akah Ihang Iho, die noch nicht
einmal gestorben ist, sondern immer noch am Flusse der Welt wohnt,
hier im Totendorf besuchen konnen?‘ Nach dem Essen griff Patih
Teteh nach dem Sirihbesteck und bestrich ein Blatt mit Kalk, griff
nach einem Stiick Pinang (Betelnuss) und schob beides in seinen
Mund. Nicht lange darauf fiel er in tiefen Schlaf. Die weiblichen Liau
wollten wieder nach Hause zuriickkehren und sie versuchten ihren
Gefihrten aufzuwecken, aber ihre Mithe war vergeblich. Da sprach
Pulang Henda zu ihnen: ,,Geht nur ruhig nach Hause. Lasst Patih
Teteh schlafen, wenn er aufwacht wird er euch nachfolgen”. Nach
diesen Worten verliessen die Liau das Haus und traten den Heimweg
an. Nachdem nun Patih Teteh schlafend allein im Hause zuriick-
geblieben war, tat Akah Thang Tho wie sie von Pulang Henda unter-
wiesen worden war. Sie warf das Haarnetz {iber ihren Mann. Er
erwachte sofort, richtete sich auf und erkannte seine Frau und sprach
zu ihr drohend: ,Ich verwandle mich in einen Tiger des Hiigels um
dich zu toten“. ,Es ist mir recht so, denn wenn du mich totest, dann
kann ich doch bei dir bleiben®, antwortete seine Frau. ,,Ich verwandle
mich in eine Giftschlange um dich zu beissen®. ,,Es ist mir recht so*,
war ihre Antwort. Er sprach wiederum: ,JIch verwandle mich in
einen minnlichen Nashornvogel um dir die Augen auszupicken®. ,,Es
ist mir recht so“, antwortete sie, ,,denn wenn ich blind bin, dann kann
ich den Heimweg nicht mehr finden und ich muss bei dir bleiben®.
Er sprach darauf: ,Ich verwandle mich in das Ei eines Nashorn-
vogels“. ,Tue das ja nicht“, rief Akah Ihang Iho erschrocken aus,
,,denn ich kenne deine Gedanken wohl!“ Kaum hatte sie diese Worte
ausgesprochen, da hatte sich ihr Mann bereits in das Ei eines Nashorn-
vogels verwandelt. Sie ergriff es sofort und legte es in ein Korbchen
das sie bereit gestellt hatte. Dann verabschiedete sie sich dankend von
ihrer Grossmutter Pulang Henda und diese sprach zu ihr: ,,Wenn du
mein Haus verlassen hast, dann schlage den Patikbaum bei der
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Treppe um. Bist du in der Mitte des Weges angekommen, dann wirf
diesen Kamm, den ich dir hier {ibergebe, hinter dich. Sobald du, am
Flusse der Welt angekommen, dein Haus wieder betreten hast, dann
schnitze dir aus Bindang- und Siungbambus drei minnliche Figuren
die du mit Kleiderfetzen von Kleidern deines Mannes bekleidest.
Daraufhin schlachtest du ein Huhn, kochst schwarzen Klebreis und
bereitest etwas Sirih. Das alles legst du auf eine Reismatte und sprichst
dariiber die Worte aus: ,,Dieses hier habe ich zubereitet um meinen
Mann aus dem Tode auszuldsen. Darnach bringst du die geschnitzten
Figuren mit den Opfergaben zum Sandong (Knochenhiuschen) und
legst sie dort nieder. Die Liau, die dich verfolgen werden um deinen
Mann zuriickzuholen, werden an seiner Stelle diese geschnitzten
Figuren mitnehmen die seine Gestalt und sein ganzes Wesen ange-
nommen haben. Daraufhin legst du das Ei auf ein siebenfach gefaltetes
Tuch und sprengst etwas Lebenswasser dariiber und alsogleich wird
dein Mann wieder lebendig vor dir stehen®.

Nach diesen Worten und Ratschligen verliess Akah Thang Iho das
Haus ihrer Grossmutter Pulang Henda. Bei der Treppe angekommen
schlug sie den Patikbaum um und rasch eilte sie weiter um die Lewu
Liau (Totendorf) zu verlassen und an den Fluss der Welt zuriick-
zukehren.

Nach einiger Zeit wurden die weiblichen Liau unruhig, denn Patih
Teteh blieb zu lange aus. Sie kehrten ins Haus der Pulang Henda
zuriick und sie vernahmen von ihr was sich inzwischen ereignet hatte.
Sie antworteten mit erschrockener und zorniger Stimme: ,,Wohlauf,
wir wollen Akah Thang Iho verfolgen und Patih Teteh zuriickholen®.
»Das hat keinen Sinn mehr", sprach Pulang Henda, ,seht ihr nicht
den Patikbaum bei der Treppe meines Hauses! Akah Thang Iho hat
ihn, als sie die Flucht ergriff, umgeschlagen und nun schligt er schon
wieder neue Triebe aus. Es ist also schon viel zu lange her seit sie
von hier weggegangen ist und ihr Vorsprung ist ein viel zu grosser,
ihr werdet sie nicht mehr einholen®. ,,Das macht nichts aus, ent-
gegneten die Liau, ,,wir wollen sie trotzdem verfolgen*. Sie verliessen
sofort das Haus und nahmen die Verfolgung auf.

Akah Thang Tho war noch nicht sehr weit entfernt vom Hause ihrer
Grossmutter als sie plotzlich das Geschrei der Liau vernahm die sie
zu suchen schienen. Sie erschrak sehr in ihrem Herzen und be-
schleunigte die Flucht. Nach einiger Zeit kam sie zu einem Fliisslein
das sie iiberqueren musste. Bei ihren zu raschen und zu unvorsichtigen
Bewegungen fiel ihr das Ei aus dem Korblein und versank sofort im
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Wasser. Sie sprang ihm nach und tauchte unter um es zu suchen.
Inzwischen waren aber auch die Liau angekommen. Als sie sahen, dass
Akah Ihang Tho im Flusse untertauchte, begannen auch sie zu tauchen
um nach dem verlorenen Ei zu suchen. Sie erschrak sehr in ihrem
Herzen als sie das sah, aber plétzlich horte sie wie ihr der Vogel Bamban
zurief: , Tirok-tirok!" (Such mit einem Bambus, such mit einem
Bambus). Rasch schnitt sie aus einem nahe gelegenen Bambusgestriuch
einen Stab und tastete mit ihm den Grund des Fliissleins ab und plotz-
lich fithlte sie, dass sich in der Hohlung des Stabes etwas festgeklemmt
hatte. Es war das verlorene Ei. Sie ergriff es rasch und als die Liau
wieder untertauchten verliess sie still und unbemerkt den Fluss und
setzte ihre Flucht fort. Nach einiger Zeit gewahrten die Liau, dass
Akah Thang Tho nicht mehr mitsuchte und dass sie auch nirgends
mehr zu bemerken war. ,,Hau, hau!” riefen sie, ,,gewiss hat sie das Ei
gefunden und ist mit ihm davongeschlichen. Wir wollen sie verfolgen,
denn es hat keinen Wert, dass wir uns linger hier aufhalten“. Nach
kurzer Zeit horte Akah Thang Tho die Stimmen der Liau wieder hinter
sich. Sie erinnerte sich des Rates ihrer Grossmutter und warf den
Kamm, den sie von ihr erhalten hatte, hinter sich. Er verwandelte
sich sofort in eine hohe Wand. Als die Liau an dieser Stelle des
Weges ankamen versuchten sie die Wand zu iibersteigen, aber es
gelang ihnen nicht. Sie beratschlagten was sie nun zu tun hitten und
sie entschlossen sich schliesslich durch die Wand eine Offnung zu
kratzen. Inzwischen aber war Akah Ihang Tho in ihrem Dorfe am
Flusse der Welt angekommen und hatte ihr Haus betreten. Sie tat wie
ihr ihre Grossmutter geraten hatte und schnitzte rasch von Bindan-
und Siungbambus drei méinnliche Figuren die sie mit Fetzen von den
Kleidern ihres Mannes bekleidete. Darauf schlachtete sie ein Huhn
und kochte schwarzen Klebreis und bereitete etwas Sirih. Das alles
legte sie auf eine Reismatte und sprach dariiber die Worte aus:
,Dieses hier habe ich zubereitet um die Seele (hambaruan) meines
Mannes aus dem Tode auszulésen. Darnach brachte sie die Figuren
mit den Opfergaben zum Sandong und legte sie dort nieder. Dann
kehrte sie ins Haus zuriick und legte das Ei auf ein siebenfach ge-
faltetes Tuch, schiittete etwas Lebenswasser dariiber und plétzlich
stand ihr Mann wieder lebendig vor ihr.

Nach einiger Zeit gelang es den Liau in der Wand eine Oeffnung
zu kratzen. Sie krochen hindurch und sie erreichten auch bald die
Hiitte des Patih Teteh am Flusse der Welt. Dort sahen sie ihn als
Leiche langausgestreckt beim Sandong liegen. Sie ergriffen ihn und
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verliessen jauchzend den Platz und kehrten mit grosser Freude und
mit lautem Jubel mit ihm in das Totendorf zuriick. Als sie beim Hause
der Pulang Henda angekommen waren, sprach diese zu ihnen, um
ihre Freude etwas zu dimpfen: ,Weshalb jauchzt ihr eigentlich so
sehr? Schaut doch einmal was ihr da mitgebracht habt! Das ist ja gar
nicht Patih Teteh, das ist ja nur sein Stellvertreter den Akah Ihang
Tho geschnitzt hat. Wenn von nun an die Menschen trdumen, dass sie
von euch verfolgt, oder dass sie durch euch gefangen genommen worden
seien, oder dass sie durch euch abgeholt wurden um nach dem Toten-
dorf begleitet zu werden, dann konnen sie sich von diesem Schicksal
auslosen und sie konnen sich vertreten lassen wenn sie solche ham-
patong (Schnitzbilder) machen und wenn sie zuvor diese Mythe
(sansana) rezitieren. Ihr werdet dann den Menschen jeweils verfolgen,
gefangen nehmen oder nach dem Totendorf abholen, aber ihr werdet
immer nur seinen Stellvertreter finden den ihr nach der Lewu Liau
(Totendorf) bringen miisst. Den Menschen aber wird kein Leid ge-
schehen®.

Die Geschichte des Panetang Nupi

Eine andere Mythe die durch den Tukang Mangadiri oft auch an
Stelle der oben mitgeteilten rezitiert wird ist die des Panetang Nupi.
In manchen Ziigen weist sie viel Ubereinstimmung auf mit der Mythe
vom Ursprung der Sonnen- und Mondfinsternis. Die Mythe lautet:

Panetang Nupi war ein Mann der in fritheren Zeiten gelebt hat.
Alles was ihm im Leben widerfahren sollte, Gliick und Ungliick,
Grosses und Kleines, Gutes und Schlechtes, wurde ihm immer zuvor
im Traume offenbart. Bis heute nennt man solche Leute, denen im
Traum alles mitgeteilt wird, Panetang Nupi.

Eines Nachts sah sich Panetang Nupi wieder im Traum. Er
wanderte im Walde und wéhrend er so davonschritt horte er die
Axthiebe von Leuten die offenbar mit der Fillung eines Baumes
beschiftigt waren. Es schienen ihrer nicht wenige zu sein. Er hdrte
im Traume wie der Baum krachend auf die Erde fiel und wie ihm
darauf die Leute die Aste abhieben. Er ging langsam weiter und kam
dem Arbeitsplatze immer niher. Als er ziemlich nahe war rief er den
Leuten zu: ,,Hoi, hot! ihr, was tut ihr dort?*“ ,Wir machen einen Sarg
fiir Panetang Nupi, denn alles was geschieht wird ihm immer zuvor
im Traume mitgeteilt; wir wollen diesen Alleswisser ums Leben
bringen”, so riefen sie zuriick. Er begann zu zittern vor Angst und
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erwachte und vermochte hernach den Schlaf nicht mehr zu finden,
denn er musste unaufhérlich daran denken wie er wohl dem voraus-
gesagten Tode entrinnen konne. Er sagte zu sich selbst: ,,Das ist doch
ein schwerer und inhaltsvoller Traum gewesen den ich da soeben ge-
habt habe. Wenn ich an ihn denke, dann schmerzt mich mein Herz,
denn ich weiss ja nur zu gut, dass alles was mir bis jetzt im Traume
offenbart wurde, immer auch in Erfiillung gegangen ist. Kein Traum
war bis jetzt inhaltslos und ohne Bedeutung. Auch dieser wird in Er-
filllung gehen wie die fritheren Tridume auch. Ich bin doch sehr un-
gliicklich, denn ich weiss nicht was ich tun soll®.

Panetang Nupi hielt es nicht mehr in seinem Hause aus. Nirgends
war es ihm mehr wohl, denn wo er ging und stand da musste er
unaufhorlich an seinen Traum denken. Er fliichtete sich in den Wald
um Zerstreuung zu suchen. Er ging einen Tag, er irrte einen zweiten
im Walde herum. Weit und breit waren keine Menschen und befanden
sich auch keine Hiitten, nur der dichte Urwald umgab ihn. Plstzlich
schlug ein Laut an sein Ohr und er hérte deutlich: ,, Tik-tek, tik-tek".
»Hau', sagte er zu sich selbst, ,offenbar sind doch noch andere
Menschen im Wald und sie féllen einen Baum. Konnen es aber wohl
Menschen sein? So weit vom Dorf entfernt fallt doch niemand Baume.
Gewiss sind es Geister (faloh)“. Er iiberlegte, ob er sich dem Platze
ndhern oder ob er sich fliichten wolle, denn er war ganz allein und
sollte ihm Gefahr drohen, dann war es ihm unmdglich sich ihrer zu
erwehren. Er iiberwand seine Furcht und entschloss sich den Weg
fortzusetzen um so nahe als moglich an die Arbeitenden heranzu-
kommen. Von weitem rief er: ,,Hot, ihr, was macht ihr dort“? Sie
riefen ihm zuriick: ,,Wir machen einen Sarg fiir Panetang Nupi, dem
alles was geschieht immer zuvor im Traume mitgeteilt wird. Nun
wollen wir diesen Alleswisser ums Leben bringen und darauf seine
Leiche in diesem Sarge wegschaffen*. Er verhielt sich still, um sich
nicht zu verraten, und sagte betriibt zu sich selbst: ,,Mein Traum ist
also doch wahr und er wird in Erfiillung gehen. Meine Augen haben
es nun selbst gesehen und meine Ohren haben es selbst gehort. Alles
stimmt genau mit meinem Traume {iberein, nun weiss ich sicher, dass
ich sterben muss". Wie sollte ihn nicht das Herzeleid ergriffen haben
als er dies alles bedachte! Er kehrte so rasch wie moglich in sein Dorf
und Haus zuriick und er erzihlte seiner Mutter was er getrdumt- und
was nun seine Augen auch selbst gesehen hatten und was seine Ohren
im Walde horten. Auch seine Mutter ergriff das Herzeleid, denn sie
wusste, dass alle Triume ihres Sohnes in Erfiillung gehen mussten.
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Nach einiger Zeit des Nachdenkens sagte die Mutter zu ihrem Sohn:
»Es kommt mir ein Gedanke. Begib dich zu deinem Grossvater, der
in dem und dem Dorfe, ferne von hier, daheim ist. Bitte ihn um
einen Rat, denn er ist ein Mann grossen Verstandes und tiefer Ge-
danken. Sein Wort trifft gewohnlich das Richtige und was er sagt ist
wahr. Mache dich sobald wie moglich auf den Weg um ihn zu be-
suchen”. ,,Gut", sagte der Sohn, ,,ich will meinen Grossvater besuchen,
ich will ihm meinen Traum erzihlen und ihn um einen Rat bitten®.
Er machte sich fiir die Reise bereit, dann stieg er zum Anlegefloss
hinunter, schopfte dort das Wasser aus dem Boot heraus und ruderte
von seinem Dorfe weg. Auf seiner Fahnt flussabwirts sah er einen
Sangkoangbaum am Ufer. Dieser rief ihm zu: ,,Wohin gehst du,
Panetang Nupi?* Er antwortete: ,,Ich rudere flussabwirts um meinen
Grossvater zu besuchen und ihn wegen meines bosen Traumes um
Rat zu fragen“. ,,So“, sagte der Sangkoangbaum, ,bitte ihn doch auch
fiir mich um einen Rat, denn wenn Leute in ihren Ruderbooten fluss-
aufwirts reisen, dann stechen sie mit ihren Stechbdumen immer wieder
in meinen Stamm um an mir ihr Boot abzustossen. Sie verwunden
mich und sie zerstoren mein Leben, deshalb trage ich Herzeleid. Frage
doch deinen Grossvater was zu tun sei, damit das nicht mehr geschehe
und ich von meiner Not und meinem Herzeleid befreit werde. Willst
du das fiir mich tun?“ ,,Ja“, entgegnete Panetang Nupi, ,ich will auch
fiir dich um Rat fragen®.

Als er wieder weiter reiste kam er nicht lange darmach zu einem
Bambanstrauch (eine Sorte Bambus), der ihm zurief: ,,Wohin deines
Weges, o Panetang Nupi?*“ Er antwortete ihm: ,,Ich reise zu meinem
Grossvater um ihn wegen meines Traumes um Rat zu fragen®. Da
sprach der Strauch: ,Willst du deinen Grossvater auch fiir mich um
Rat fragen? Siehst du, ich bin sehr betriibt, ich lebe hier am Ufer des
Flusses, aber mein Leben ist ein kiimmerliches und trauriges, ich kann
nicht gross und schon werden, sondern bleibe immer klein und elend.
Frage ihn doch, was zu tun sei, damit ich gedeihen kann wie meine
Verwandten auch“. ,Ich will deinen Auftrag gerne ausrichten®, ant-
wortete ihm Panetang Nupi. Darauf setzte er seine Reise wieder
fort und sah nach kurzer Zeit in einem Wassentiimpel ein einziges
Saloangfischlein unruhig hin- und herschwimmen. Der Fisch rief ihm
und fragte: ,,Wohin gehst du, Panetang Nupi?“ Er antwortete: ,,Ich
besuche meinen Grossvater, um ihn wegen meines Traumes um Rat
zu fragen. Da bat der Fisch: ,,Bitte ihn doch auch fiir mich um Rat.
Ich bin in diesem Wassertiimpel gefangen und kann nicht zum Fluss
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zuriickkehren, sondern muss hier elend umkommen. Frage ihn doch was
zu tun sei, damit ich gerettet werden kann“. ,Ich will gerne fiir dich
fragen®, antwortete Panetang Nupi und setzte seine Reise fort,

Nach einiger Zeit erreichte er das Anlegefloss seines Grossvaters.
Er hielt an, band sein Boot fest und machte sich auf den Weg nach
dem Haus das fern vom Flusse lag. Als er seines Weges dahinging
gewahrte er einen Bambusstrauch der ihn fragte: ,,Wohin deines
Weges, Panetang Nupi?* Er antwortete ihm: ,,Ich will meinen Gross-
vater besuchen und will ihn wegen meines Traumes um Rat fragen®.
,»Willst du nicht auch fiir mich um Rat fragen“, bat der Bambus-
strauch, ,,denn siehst du, ich trage grosses Leid in meinem Herzen. Ich
lebe hier, aber ich kann nicht hoch und schon werden wie die andern
Straucher. Mein Leben ist diirftig und elend. Frage ihn doch was zu
tun sei, dass ich gedeihen kann“. Panetang Nupi antwortete: ,Ich will
gerne fiir dich fragen“. Er setzte seine Reise fort. Auf seinem Wege
begegnete er nach einiger Zeit einem Krokodil, das ihn fragte: ,,Wohin
deines Weges, Panetang Nupi ?* Er sagte : ,,Ich besuche meinen Gross-
vater um ihn um Rat zu fragen wegen meines schlechten Traumes®.
Da sprach das Krokodil: ,Bitte ihn doch auch fiir mich um einen
Rat. Ich habe mich auf meinem Wege verirrt und ich kann nicht mehr
zum Flusse zuriickkehren und wenn mir nicht geholfen wird dann
muss ich hier im Walde elend umkommen. Frage ihn was zu tun sei
damit ich den Riickweg wieder finden kann®, ,Ich will gerne fiir dich
fragen®, antwortete Panetang Nupi und er setzte seine Wanderung
fort.

Als er einige Zeit weitergegangen war sah er einen Hirsch der sich
mit seinem Geweih in Schlingpflanzen verwickelt hatte und sich nicht
mehr daraus zu befreien vermochte. Der Hirsch rief ihm zu: ,,Wohin
gehst du, Panetang Nupi? Er entgegnete ihm: ,Ich besuche meinen
Grossvater um ihn um Rat zu fragen wegen meines bosen Traumes".
Da sagte der Hirsch: ,,Du siehst, dass ich mit meinem Geweih in
diesen Schlingpflanzen verwickelt bin. Frage ihn doch auch fir mich,
was zu tun sei, dass ich wieder frei werden kann, denn sonst muss ich
hier umkommen®. ,Ich will gerne fiir dich um Rat fragen®, sprach
Panetang Nupi und er setzte seine Reise fort.

Nicht lange war er auf dem schmalen Buschpfade dahingegangen,
da sah er einen Orang Utan der seine Hand zwischen Asten fest-
geklemmt hatte und sich nicht mehr frei zu machen vermochte. Das
Tier sprach ihn an: ,Wohin gehst du, Panetang Nupi?“ Er erzihlte
ihm, dass er seinen Grossvater besuchen und ihn wegen eines un-
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giinstigen Traumes um Rat fragen wolle. Da sprach der Orang Utan:
,Frage ihn doch auch fiir mich um Rat. Ich habe hier meine Hand
eingeklemmt und ich kann sie nicht mehr loslosen. Wenn mir kein Rat
und keine Hiilfe wird, dann muss ich hier sterben“. ,Ich will gerne
fiir dich um einen Rat bitten®, antwortete Panetang Nupi. Er ging
wieder weiter und kam an den Rand eines Feldes das die Leute eben
vom Busch gesdubert hatten. Sie liessen das Holz nun zum Trocknen
liegen um es nach einigen Tagen verbrennen zu konnen. Mitten im
Felde aber stand ein hoher Fruchtbaum der ihm zurief: ,,Wohin gehst
du, Panetang Nupi?“ Er antwortete ihm: ,,Ich besuche meinen Gross-
vater um mir von ihm Rat zu holen, denn ich habe einen sehr
schlechten Traum gehabt“. Da bat der Fruchtbaum: ,Frage ihn doch
auch fiir mich um einen Rat. Ich stehe hier noch ganz allein mitten
im Felde. Wenn die Besitzer das trockene Holz verbrennen, dann
werden die Flammen auch mich ergreifen und ich muss elend um-
kommen. Frage ihn, was zu tun sei, damit mein Leben gerettet wird".
,,Ich will gerne fiir dich um Rat fragen®, antwortete Panetang Nupi
und er setzte seine Reise fort.

Nach kurzer Zeit erreichte er das Haus seines Grossvaters und er
fragte die Leute, die er dort sah: ,Ist mein Grossvater wohl daheim ?*
,Ja', antworteten sie ihm, ,er liegt dort drinnen in seiner Kammer
und schlaft. Aber weshalb willst du ihn eigentlich besuchen?* Er
erzihlte ihnen ausfiihrlich seinen Traum und er sagte ihnen auch was
ihm auf dem Wege begegnet war und wer ihn ebenfalls gebeten hatte
den Grossvater um Rat zu bitten. ,,Es ist gut so, antworteten seine
Verwandten, ,setze dich nur auf den Fussboden und warte bis dein
Grossvater aufgewacht ist, damit du ihm deine Bitten vorbringen
kannst”.

Panetang Nupi setzte sich und wartete geduldig. Schon wollte die
Sonne untergehen aber sein Grossvater war immer noch nicht erwacht.
Da verlor er die Geduld. Er konnte es nicht mehr aushalten so lange
zu warten und er stiess seinen Grossvater in die Seite. Aber er erwachte
nicht sondern schlief weiter wie zuvor. ,,Hau!“ sprach Panetang Nupi,
,es ist unbegreiflich wie tief mein Grossvater schlift. Ich muss auf
alle Fille versuchen ihn aufzuwecken. Er ergriff ein Stiicklein Eisen
und machte es im Feuer glihend und als es heiss und glithend war
stiess er es in das Ohr seines Grossvaters. Nun erwachte er endlich und
gab einen verdrossenen Laut von sich. Dann schlug er langsam seine
Augen auf. ,,Sitz auf, Grossvater®, sagte Panetang Nupi. Aber nur
widerwillig setzte sich der Alte auf. Er o6ffnete seinen Mund nicht.
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Weder begriisste er seinen Enkel, noch fragte er ihn woher er komme
und welches Anliegen ihn zu ihm herfiihre. Nun konnte es der Enkel
nicht mehr aushalten. Er erzdhlte ungefragt seinem Grossvater den
Traum der ihn quélte und er berichtete ihm was seine Augen gesehen
und was seine Ohren im Wald gehért hatten. Er erzihlte ihm auch
was ihm auf dem Wege begegnet war und wer ihn alles gebeten hatte
von ihm ebenfalls einen guten Rat zu erbitten. Dann setzte er sein
Gesprach fort und sagte: ,,Nun bin ich hier, o mein Grossvater. Ich
bitte dich, sage mir doch was ich tun soll, dass sich dieser Traum nicht
an mir erfiillt, denn siehst du, ich bin der Panetang Nupi. Alles was
geschieht wird mir immer zuvor im Traume mitgeteilt und alle meine
Tridume erfiillen sich in meinem Leben. Gib mir doch auch einen Rat
fiir alle die, die mich baten von dir Rat und Hilfe mitzubringen, damit
auch sie gerettet werden konnen“. Wohl horte der Grossvater alle
seine Worte und seine Bitten aber er tat seinen Mund nicht auf. Er
fragte nichts und sagte nichts, unbeweglich sass er da. ,,Ich begreife
nicht", sagte Panetang Nupi zu sich selbst, ,,weshalb mir mein Gross-
vater nicht antworten will, weshalb er mir nicht sagt ob er mich ver-
standen habe oder nicht und warum er mir und auch denen die mich
um Hilfe baten keinen Rat geben will“. I.ange noch sass er seinem
Grossvater gegeniiber, aber er blieb immerfort still und sass unbeweg-
lich wie zuvor da ohne auch seinen Enkel nur einmal anzusehen. ,,Ich
muss diesem Benehmen ein Ende machen®, sagte er zu sich selbst,
,denn nun halte ich es nicht mehr aus. Ich konnte hier noch lange
sitzen bleiben aber mein Grossvater wiirde mir dennoch keine Antwort
geben. Das Beste wird sein wenn ich dieses Haus wieder verlasse und
auf einem andern Wege mein Ziel doch zu erreichen versuche®. Er
verabschiedete sich von seinem Grossvater und seinen Verwandten
und verliess das Haus und er tat wie wenn er zum Flusse zuriick-
kehren wollte. Aber nach kurzer Zeit kehrte er auf einem Umweg
wieder zum Haus zuriick und er bestieg in seiner Nihe einen hohen
Baum von dessen Wipfel er das Innere des Hauses iiberblicken konnte
und wo er auch jedes Wort verstand das in ihm gesprochen wurde.
Er verhielt sich in seinem Versteck ganz still. Der Grossvater glaubte,
dass sein Enkel wieder unverrichteter Dinge nach Hause zuriick-
gekehrt sei und deshalb fragte er seine Angehorigen: ,,Wo ist mein
Enkel Panetang Nupi?“ Sie antworteten ihm: ,Er ist zum Flusse
zuriickgekehrt®. Darauf sprach er: ,Mein Enkel Panetang Nupi ist
wirklich dumm. Er spricht etwas viel von sich selbst. Er beschaut
sich als verstindig und gescheit und rithmt sich ein Panetang Nupi
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zu sein. Aber wegen dieses Traumes weiss er sich nun nicht zu helfen.
Auch weiss er denen keinen Rat zu geben die ihn um Hiilfe baten.
Ist ein solcher Mann gescheit? Ich glaube viel eher, dass er dumm
zu nennen ist. Wenn er wirklich etwas verstehen wiirde, dann wiisste
er doch auch was er zu tun hitte damit das ihm im Traume voraus-
gesagte Los nicht in Erfilllung geht. Wie machen wir es denn in
einem solchen Falle? Wir schnitzen doch von Holz und Rotan eine
menschliche Figur als Stellvertreter fiir unser bedrohtes Leben. Wir
legen sie lange ausgestreckt hin wie man eine Leiche hinlegt und wir
bekleiden sie wie man eine Leiche bekleidet. Dann bereiten wir das
Essen zu. Wir toten ein Schwein oder ein Huhn, wir kochen den Reis
und wir bereiten den Sirih damit alles fiir die Liau oder Taloh bereit
ist wenn sie kommen um die Leiche abzuholen. Und dann kommen sie.
Sie sehen das Essen und sie sagen: Es ist wirklich wahr, dass der
Verstorbene gewusst hat, dass er sterben muss. Es ist ihm im Traume
vorausgesagt worden. Er hat alles bereit gemacht, Speisen sind in
Menge vorhanden. Er ist wirklich ein Panetang Nupi gewesen. Seht
ihr dort nicht auch seinen lang ausgestreckten Leichnam daliegen!
Darauf essen die Geister und wenn sie satt sind kauen sie den Sirih
und darnach ergreifen sie die Leiche und legen sie in den mitgebrachten
Sarg. Jauchzend und jubelnd verlassen sie den Ort und sie rufen vor
sich her: ,Panetang Nupi ist gestorben, wir bringen seine Leiche mit
uns’. Wenn wir es so machen, dann sind wir vom Tod, der uns im
Traume vorausgesagt wurde, frei und erlost”. Panetang Nupi horte
auf dem Baume Wort fiir Wort. Er freute sich sehr, denn nun wusste
er doch was er zu tun hatte. Er verhielt sich aber ganz still, denn sein
Grossvater hatte noch nicht ausgesprochen, sondern er fuhr fort in
seiner Rede: ,Ja, was sollte Panetang Nupi wohl denen sagen, die
ihn baten auch fiir sie um Rat zu fragen! Was sollte wohl dem Frucht-
baum im Reisfeld geantwortet werden? Man muss ihm so antworten:
Treibe Bliiten und setze rasch Friichte an, denn wenn der Besitzer
des Feldes dies sieht, dann wird er den Platz um dich herum von allem
Gras und diirren Holz siubern, damit er nicht um die gute Fruchternte
betrogen wird. Auf diese Weise wirst du das Leben behalten und nicht
mitverbrannt werden. Um den Orang Utan zu befreien muss man
den Ast durchschlagen und die Hand aus der Einklemmung l6sen.
Darauf wird er zu seinem Befreier sprechen: Heil sei dir, es geschehe
dir wie mir geschah. Sei frei von deinem bésen Traum. Das Geweih
des Hirsches muss man aus den Schlingpflanzen losen. Er wird dann
frei werden und er wird ebenfalls sprechen: Heil sei dir, auch du
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sollst frei werden von deinem Unheil. Dem Krokodil muss man durch
den Wald einen Weg zum Flusse schlagen dann kann es den Riick-
weg finden und wieder gerettet werden und es wird zu seinem Retter
sprechen: So wie ich nun wieder frei geworden bin und nun wieder
leben darf, so sei auch du frei von deinem Traum, dein Leben sei
ein gliickliches. Weshalb kann der Bambusstrauch nicht hoch und
schén werden? Weshalb fithrt er ein so kiimmerliches Leben? Unter
seinen Wurzeln liegt ein grosser Schatz von Edelsteinen vergraben.
Diesen muss man heben dann wird der Strauch in guter Erde Wurzel
fassen konnen und er wird gedeihen. Der Schatz aber gehort seinem
Retter und zudem wiinscht ihm der Strauch noch: Heil sei deinem
Leben! Dem Saloangfisch, der im Wassertiimpel gefangen ist, muss
man einen Weg zum Flusse graben dann kann er sich retten und so
vom Tode befreien und er wird zu seinem Helfer sprechen: Du hast
mich erlost vom Tode, also sollst auch du erlost sein, deinem Leben
widerfahre Heil. Der Bambusstrauch lebt so kiimmerlich und drmlich
weil er in einem Goldschatz Wurzeln gefasst hat. Dieser Schatz muss
ausgegraben werden damit er in guter Erde wurzeln kann. Der Schatz
gehort dem der ihn ausgribt und der Strauch wird zu seinem Retter
noch sprechen: Durch deine Hilfe, die du mir erwiesen hast, wird
mein Leben nun gliicklich und heilvoll werden. So geschehe auch dir
der du mich erlost hast. Zum Sangkoangbaum muss man sprechen:
Bitte die schwarzen Wespen, dass sie an deinem iiberhingenden Aste
ihr Nest bauen. Wenn die vorbeifahrenden Menschen dieses Nest
sehen dann werden sie sich nicht mehr getrauen mit ihren Stangen
ihr Boot an dir abzustossen, sie werden fortan still und vorsichtig an
dir vorbeifahren um nicht die Aufmerksamkeit der Wespen auf sich
zu lenken. Der Baum wird darauf sprechen: Du hast mir geholfen und
hast mich von meinem Herzeleid erlost, so sei nun auch du erldost von
deinem bésen Traum und dem vorausgesagten Unheil”. So sprach der
Grossvater zu seinen Angehorigen und Panetang Nupi auf dem Baume
freute sich tiber jedes Wort das er vernommen hatte. Laut jauchzte
er vor Freude auf und er rief in das Haus hinein: ,,Nun ist mir Heil
widerfahren, o mein Grossvater, ich werde nun handeln nach deinen
Worten. ,,Kai-kai!* rief der Grossvater erschrocken aus, ,,wie, mein
Enkel befindet sich noch immer hier! Ich dachte doch, dass er nach
Hause zuriickgekehrt sei. Er ist wirklich nicht so dumm wie ich dachte,
er ist ein gescheiter und schlauer Mensch. Er hat mich tiberlistet.
Inzwischen war Panetang Nupi ins Haus eingetreten und trat vor
seinen Grossvater hin zu dem er sprach: ,Ich danke dir, mein Gross-
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vater, fiir dein Wort und deinen Rat die ich vernommen habe. Heil
und Glick sei dir*. Darauf verliess er das Haus und kehrte froh zum
Fluss zuriick. Allen, die ihn um Hiilfe gebeten hatten, half er nach
dem weisen Rat seines Grossvaters und so gewann er grossen Reich-
tum, viel Edelgestein und Gold, und alle, denen er geholfen hatte,
wiinschten ihm: ,,Du hast uns vom Verderben erlost, du hast uns vom
Tode befreit, du hast uns geholfen in unserer Not und unserem Leid,
so sei nun auch du von deinem Traume frei und es widerfahre dir
nur Gliick und Heil in deinem Leben!* Nach kurzer Zeit kam er zu
Hause an. Er tat wie er von seinem Grossvater gehort hatte. Er
schnitzte drei minnliche Figuren und er bekleidete sie so wie man
eine Leiche bekleidet. Daraufhin brachte er sie zu einem Sarggestell
und legte sie dort langausgestreckt nieder und neben sie die Speisen,
die er zubereitet hatte. Inzwischen war die Sonne untergegangen.
Nicht lange dauerte es, da horte er das Gesprach der Geister die sich
seinem Hause ndherten um seine Leiche abzuholen .Obwohl sie alle
gleichzeitig und durcheinander sprachen konnte er doch jedes Wort
verstehen und er horte wie sie zueinander sagten: ,,Has! wir wollen
die Leiche des Panetang Nupi abholen. Er ist gestorben. Wir horen
schon den dumpfen Laut der Gong der uns seinen Tod verkiindet.
Liegt nicht hier auch schon seine Leiche langausgestreckt in dem
Haus. Sind nicht schon geniigend Speisen (Opfer fiir den Ver-
storbenen) bereit. Kommt, wir wollen uns setzen und wollen essen.
Ja, er ist wahrlich ein Panetang Nupi gewesen, dem im Traume voraus-
gesagt worden ist, dass er sterben miisse, denn er hat alles zuvor
gewusst und hat alles bereit gemacht®.

Die Handlungen nach der Rezitation der Mythe

Nachdem der Tukang Mangadiri eine dieser beiden Mythen rezitiert
hat legt er die Hand auf die drei menschlichen Figuren und spricht
itber ihnen die Worte aus:

Du hier, der du durch diesen N.N. hier (gemeint ist der Traumer
oder die Person von der man getriaumt hat) angefertigt worden
bist, du hast seine Grosse und seine Breite, sein Antlitz und seine
Augen, seine Kleider und sein Lendentuch, sein Wort und seine
Aussprache. Aus diesem Grunde dienst du zum Austausch seiner
Person. Alle schlechten Triume werden auf dich {ibertragen. Du
iibergibst dich an seiner Stelle den Liau (oder den Taloh) die dich
abholen werden, damit er (der Triaumer) frei sei und sie ihn nicht
mehr abholen oder verfolgen.



DIE RELIGION 167

Nach diesen Worten iibergibt der Tukang Mangadiri dem Triumer,
bezw. der Person von der man getraumt hat, die menschlichen Figuren.
Der Triaumer spuckt sie nun dreimal an und spricht dabei:

Ich bin nun ausgeldst von allen schlechten Triumen. Sie sind auf
dich iibertragen. Ich bin frei.

Wenn das geschehen ist, dann stosst der Triumer die Hampatong
(die menschlichen Figuren) mit seiner linken Hand dreimal von sich
weg und spricht dabei:

Alle Dinge, die mir in dem schlechten Traum vorausgesagt worden
sind, sind tibertragen auf diese Hampatong hier. Meine Person ist
mit ihnen vertauscht. Ich bin ausgelost.

Nach dieser Handlung legt der Tukang Mangadiri die Figuren mit
den Opfergaben beim Sandong nieder. Die Hampatong Taloh aber
bringt man mit den Opferspeisen hinter das Haus. Der Triaumer ist
nun wieder frei. Er ist ausgelost. Die Liau oder Taloh holen nur
seinen Stellvertreter ab der durchaus seine Gestalt angenommen hat
nachdem er vom Tukang Mangadiri besprochen- und vom Triumer
beseelt (Kleider und Speichel) worden ist. Wahrend dieser ganzen
Handlung ist das Haus pali, es darf weder betreten noch auch ver-
lassen werden.

b. Das Mantumbal

Mantumbal nennt man ein stellvertretendes Opfer das in drei be-
stimmten Fillen dargebracht wird, nimlich dann, wenn ein Mensch
krank gemacht worden ist durch die Ganan Lunok (gana: Seele von
leblosen Gegenstinden, Pflanzen und Tieren, lunok: Waringin. Die
Ganan Lunok sind die Geister des Lunokbaumes), ferner durch die
Kalue und durch den Patisvogel.

Mantumbal Lunok

Dem Lunok oder Waringin wird durch die Dajak aller Stimme
besondere Bedeutung zugemessen, wie iiberhaupt jedem Baum oder
Strauch der eine kleberige oder milchige Flissigkeit absondert. Der
Lunok wird bewohnt von Geistern, den sogenannten Ganan Lunok oder
Seelen des Lunok. Sie werden alle unter den Sammelnamen Njaring
gebracht.132 Sie bewohnen die Lunok in ganzen Familien deren
einzelne Angehdrigen oft gesehen werden oder die sich auch im Traume
offenbaren konnen. Nach andern Anschauungen ist die Ganan Lunok
ein einzelnes weibliches, unordentliches Wesen (siehe Erzihlung
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unten). In der Nihe eines Lunok muss man sich sehr vorsichtig
benehmen. Reisende, die an einem solchen Baum vorbeirudern, rufen
den Kindern der Ganan Lunok zu: ,,O Enkel, steigt ja nicht zum
Fluss herunter. Begebt euch nicht in die Nihe des Wassers, denn
eure Eltern sind ja nicht zu Hause". Darauf begeben sich die Kinder
zu ihren Eltern und sie teilen ihnen mit was sie von den vorbei-
rudernden Menschen gehort haben und diese antworten ihnen: ,,O
unsere Kinder, das sind gewiss Verwandte von uns 133 weil sie euch
so freundlich ermahnt haben vorsichtig zu sein. Tut ihnen kein Leid
an®.

An einem Lunok darf man auch sein Boot nicht mit den Stech-
bdaumen abstossen um nicht seinen Stamm, das Haus der Geister, zu
zerstoren. Von den Lunok sind sehr viele Erzdhlungen im Umlauf
von denen ich hier drei mitteile.

Eines Tages ging ein Mann von Penda-Hara (Dorf am mittleren
Katingan) morgens frith hinter das Dorf um zu jagen. Sein Weg
fithrte ihn an einer einsamen Feldhiitte vorbei in der ein Verwandter
von ihm krank darniederlag. Als er dort vorbeigegangen war kam er
in die Nahe eines Lunok. Plotzlich schrak er zusammen, denn er
horte wie etwas vom Wipfel des Baumes auf den Boden fiel. Als er
genauer hinschaute sah er ein weibliches Wesen mit zerzausten Haaren
und mit einem unordentlichen Umschlagtuch bekleidet wie es von den
Frauen in fritheren Zeiten getragen wurde, nimlich ein kurzer Rock
der nicht ganz bis zu den Knien reicht. Er sah wie dieses weibliche
Wesen auf die Feldhiitte zuschritt und in sie eintrat. Er zitterte am
ganzen Leibe. Die Erscheinung hatte ihm die Jagd verleidet und er
kehrte so rasch wie moglich wieder nach Hause zuriick. Nicht lange
darnach brachte man seinen kranken Verwandten sterbend ins Dorf
zuriick und kurz darauf verschied er. Die Ganan Lunok hatte ihm die
Leber aufgegessen.

Eine andere Geschichte erzihlt: Eines Tages begab sich ein Mann
von Tumbang-Tarusan (Dorf am mittleren Katingan, in der Ndhe von
Penda-Hara gelegen) auf die Jagd. Als er in die Nihe eines Lunok
kam horte er plotzlich wie etwas vom Wipfel des Baumes auf die Erde
fiel. Als er nachschaute was es gewesen sein konnte stand plotzlich
ein weibliches Wesen mit zerzausten Haaren und einem kurzen Rock
vor ihm. Ihre Hautfarbe war rotlich, ihre Augen blickten scharf und
stechend. Er legte das Gewehr auf sie an und schoss. Plétzlich war
die Frau verschwunden. Als er einige Zeit spater wieder an dem Lunok
vorbeikam, da sah er, dass dieser vollstindig abgestorben war und
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daran erkannte er, dass er die Ganan Lunok, die ihm auf dem Wege
begegnet war mit seinem Schuss aus dem Gewehr getroffen- und
getotet hatte.

Eine dritte Geschichte berichtet uns: Vor etwa vierzig Jahren ging
einmal ein Mann allein auf die Jagd hinter das Dorf Penda-Hara. Sein
Hund hatte die Spur eines Wildschweines gewittert und verfolgte sie
bellend. Sein Besitzer folgte ihm nach. Als er in die Nihe eines Lunok-
baumes kam horte er aus dem Baum plétzlich eine scheltende Stimme
die seinen Hund wegjagte: ,,Hus, hus! was wagst du dich dieses
Schwein zu verfolgen. Hus, hus, packe dich weg von hier. Erstaunt
blickte er um sich und als er seinen Kopf in die Hohe hob da sah er
in den Aesten des Baumes einen Affen sitzen. Er war sehr erstaunt,
denn er hatte doch von dorther deutlich eine menschliche Stimme ver-
nommen. Gewiss war es die Ganan Lunok gewesen, die sich, um ihre
Gestalt vor ihm zu verbergen, in einen Affen verwandelt hatte.

Ein Lunok darf nicht gefillt werden, wenn nicht zuvor Opfer dar-
gebracht und gewisse Zeremonien erfiillt worden sind. Auch seine
Wurzeln diirfen bei den Feldarbeiten nicht verletzt werden. Vor der
Niederlegung des Baumes totet man ein Huhn und bestreicht mit
dessen Blut den Stamm, indem man dazu spricht:

Wir bitten dich, Ganan Lunok, begib dich von hier weg. Suche
dir einen andern Wohnplatz, denn wir sind gezwungen dein
jetziges Haus zu zerstdren um hier unser Reisfeld anlegen zu
konnen.

Dann stellt man ein Opfergestell auf und legt etwas Reis, Tabak,
Sirih, den Hiihnerkopf und die Beine des Huhnes hinein als Gabe fiir
die Ganan Lunok.

Eine andere, einfachere Sitte um die Ganan Lunok zum Umzug
zu bewegen besteht darin, dass man am Fuss des Baumes eine
Kudjang 184 pflanzt, deren Saft sehr scharf ist und die Haut reizt.
Dieser reizt nun auch den Stamm des Baumes und damit auch die
Ganan Lunok und sie verldsst aus diesem Grunde den ihr unangenehm
gewordenen Wohnort und siedelt sich anderswo an. Darnach kann der
Baum gefillt werden. Die Wirkungen der Ganan Lunok auf den
Menschen sind die folgenden: Hat jemand bei den Feldarbeiten in
unachtsamer Weise die Wurzeln eines Lunok verletzt, dann wird er
nach kurzer Zeit krank werden. Uebereinstimmend mit den Ver-
letzungen des Lunok beginnt die Krankheit an einem seiner Beine,
oder auch an beiden Beinen. Das Bein schwillt an und beginnt heftig
zu schmerzen. Die Ganan Lunok hat an ihm Rache genommen. Hat
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jemand einen Lunok gefillt ohne vorher die vorgeschriebenen Opfer
darzubringen oder die notwendigen Vorsichtmassregeln zu beachten,
dann wird er nach kurzer Zeit von heftigem Fieber befallen. Sein
ganzer Korper beginnt zu zittern, sein Mund schiumt, seine Rede ist
irre. Die Ganan Lunok hat Rache genommen. Auch leichter Irrsinn
wird durch die Ganan Lunok verursacht. Ist jemand lange Zeit krank
und schmerzt ihn sein ganzer Korper dann ist die Ursache dieses
nicht eindeutig feststehenden Leidens ebenfalls durch die Ganan Lunok
verursacht. Ist jemand lange krank und haben alle Opfer, Beschworun-
gen und Geliibde nichts geholfen, dann liegt die Ursache darin, dass die
Ganan Lunok stindig nach dem Kranken ,sieht”, ihn ,besucht und
seine Leber langsam verzehrt. Bei sehr schweren, nicht heilenden
Erkrankungen, z.B. Tuberkulose, kann die Ganan Lunok durch den
Kundigen (es braucht nicht ein Priester zu sein, sondern jemand der
die Handlungen kennt) befragt werden ob der Patient mit dem Leben
davonkomme oder nicht. Man schlachtet zuerst ein Schwein, legt es
beim Lunok nieder und bietet es der Ganan Lunok an. Dann klopft
der Kundige dreimal mit seinem Fuss an den Stamm und lauscht mit
seinem an den Baum gelegten Ohr nach der Antwort. Besteht diese aus
einem tiefen Mmmmm, dann besteht keine Hoffnung mehr fiir die
Genesung des Kranken. Lautet die Antwort aber wie ein helles Dia
men (es macht nichts) dann wird der Kranke mit dem Leben davon-
kommen.

Das Opfer fiir die Ganan Lunok. Hat man durch das Los oder durch
die Krankheitserscheinungen selbst erkannt, dass die Krankheit durch
die Ganan Lunok verursacht worden ist, dann begibt man sich zu
einem Tukang Mantumbal, fiir den die gleichen Aussagen gelten wie
sie fiir den Tukang Mangadiri gemacht wurden. Man bittet ihn das
Mantumbal fiir den Kranken zu vollziehen. Er wihlt sich unter den
Anwesenden im Hause des Kranken einige Minner aus die ihm bei
den notwendigen Verrichtungen behiilflich sein miissen. Zuerst werden
aus Reis drei menschliche Figuren geformt, dann schnitzt man von
Lakuang-Tamberanholz, sowie von rotem Zuckerrohr ebenfalls drei
menschliche Figuren (Hampatong) und bekleidet sie mit Kleider-
fetzen des Kranken. Dann werden sieben Korner Seelenreis 135 in
einen Fetzen neuen Tuches gewickelt und dieses steckt man in einen
silbernen Fingerring (Der Fingerring wird genannt fisin akan batun
hambaruan: Ring als Stein fiir die Seele, der die Seele und auch den
Seelenreis stirken soll). Sind diese Vorbereitungen beendet, dann
bereitet man die Opfergaben zu mit denen man die Seele des Kranken
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von der Ganan Lunok zuriickbitten will, namlich Sirih, Tabak, Reis,
Salz, etwas Haar von der Schlife des Kranken, einige Fetzen von
seinen bereits getragenen Kleidern und wickelt sie in ein Pisangblatt
und legt sie in einen kleinen Korb. Darnach nimmt man einen
halamaung (ein Topf von gleicher Form wie die heiligen Topfe, kostet
aber nur etwa 3 -4 Gulden), ein pisau pepet (das Messer in das man
beisst, d.h. um seine Seele zu stirken. Das geschieht bei allen Opfer-
handlungen, religiosen Zeremonien, bei Verwundungen und bei Rechts-
handlungen) 136, eine Axt, einen Hund und den Streureis (fawur) der
sich durch das Machtwort und das Lied des Tukang in Reisseelen
verwandeln soll die seine Bitten den Geistern und Ahnen zu tiber-
bringen haben. (Vgl. die ausfiihrlichen Gesange im zweiten Teil
dieses Bandes.) Man legt ihn sorgfiltig in ein kleines Gefdss. Sind
diese Vorbereitungen beendet dann tritt der Tukang Mantumbal mit
den stellvertretenden und den Kranken auslosenden Opfergaben vor
den Kranken hin. Dreimal beriihrt er mit dem Korb der die Opfer
enthilt den Kopf des Kranken. Es wiederholen sich die gleichen Hand-
lungen und Worte wie sie oben, nach dem Mangapatong Liau mit-
geteilt wurden.

Wenn das alles geschehen ist und der Kranke alles auf die Stell-
vertreter fibertragen hat verlasst der Tukang Mantumbal mit seinen
Helfern das Haus. Bis er wieder zuriickgekehrt ist bleibt dieses pali.
Beim Lunok angekommen werden die Opfergaben ausgebreitet. Der
Tukang ergreift das Gefiss mit dem Streureis und besingt ihn, im
Gegensatz zu grosseren Handlungen, mit kurzen Worten. Sein Ge-

sang lautet:

Du Reis, es ist nicht notwendig, dass ich dich heute mit langen
Worten besinge. Ich besinge dich nur kurz, um dich rasch in die
Oberwelt entsenden zu konnen. Deinen Ursprung kenne ich wohl.
Du stammst ab von dem iiberzihligen Rest der Sonne, von dem
Tropfen des Mondes.

Wir werden dich leicht spater besingen. Unser Gesang wird dann
sein wie der Wind der die Blitter des Lunok bewegt. Wir be-
singen dich kurz und unser Lied gleicht dem Siuseln der
Baringinblatter durch die der leichte Lufthauch weht. Linger
werden wir dich besingen wenn wir ausziehen auf die Kopfjagd,
wenn wir Rache nehmen an unseren Feinden fiir die abge-
schlagenen Horner (Kopfe).
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Darauf streut der Tukang viermal Reis und spricht:

Eins, zwei, drei und eines mehr. Verwandle dich in einen geraden
Steg der die Breite hat der Trommel und der hinfithrt zu Rika
Bulau Hatuen Antang Ganan Tadjahan, der seinen Wohnplatz
hat im heiligen Hain auf der Ueberseite des Dorfes.

Wieder streut der Tukang achtmal Reis und spricht:

Eins, zwei, drei, vier, fiinf, sechs, sieben und eines mehr. Ver-
wandelt euch in sieben Jungfrauen, bekleidet mit goldenen
Kleidern, ihr Seelen des Reises, ihr Herrlichen.

Ueberbringt meine Bitten, {iberbringt sie festgeschniirt wie mit
Draht vom Meere her, meine Geliibde, festverkniipft wie der
Haarball den man im Bauche des Krokodiles, des mutigen, findet.
Begebt euch fiir mich zu Rika Bulau Hatuen Antang Ganan
Tadjahan der seinen Wohnplatz hat auf der Ueberseite des Dorfes
(d.h. iiber dem Fluss).

Bittet ihn, dass er zu mir komme um mit mir die Mythe des
Karawambang Rawajan Kupang zu rezitieren.

Bringt ihn mit euch zuriick, bringt ihn den tapferen Helden.
Bringt ihn rasch wie der Wind der durch die Zweige des Lunok
rauscht damit wir zusammen die Mythe hersagen.

Der Tukang Mantumbal wartet nun ungefahr fiinf Minuten bis die
Reisseelen mit Rika Bulau Hatuen Antang Ganan Tadjahan zuriick-
gekehrt sind, dann ruft er den Reisseelen dreimal zu:

Kruk, meine Reisseelen! Ihr seid zuriickgekehrt mit Rika Bulau
Hatuen Antang Ganan Tadjahan. Ich bitte euch rezitiert mit uns
zusammen nun die Mythe des Karawambang Rawajan Kupang.

Die Mythe von Karawambang Rawajan Kupang

In langgezogenem Gesange singt der Tukang, zusammen mit den
Reisseelen und dem Rika Bulau Hatuen Antang Ganan Tadjahan: 137
In fritheren Zeiten lebte Karawambang Rawajan Kupang zusammen
mit seiner Frau. Sie hatte ihm ein Kind geboren, einen Knaben. Nach
kurzer Zeit schon konnte sie sich wieder von ihrem Lager erheben und
ihren tiglichen Arbeiten nachgehen. Eines Tages brachte sie den
Reis vor das Haus und breitete ihn auf Matten zum Trocknen aus.
Wahrend sie mit dieser Arbeit beschiftigt war beschloss der Mann
bei sich selbst auf die Jagd zu gehen. Er begab sich zum Balai (Ver-
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sammlungshaus), in dem auch die Waffen und Schilde aufbewahrt
wurden, um dort die Pfeile fiir sein Blaserohr bereit zu machen. Seine
Frau war inzwischen wieder ins Haus eingetreten um dem Kinde, das
sie weinen horte, die Brust zu reichen. Kurz darnach schlief das Kind
ein und sie begab sich wieder zum Reis zuriick um ihn gegen die
Hiihner und Vogel zu beschiitzen. Als er trocken war sammelte sie ihn
in einen Korb, begab sich zum Stampfblock und stampfte ihn dort.
Einige Zeit spater horte sie das Kind wieder weinen. Sie rief ihrem
Manne zu: ,,O Karawambang Rawajan Kupang, kehre doch ins Haus
zuriick und passt gut auf unser Kind auf, denn ich habe keine Zeit, ich
muss den Reis hier zuerst fertig stampfen. Aber Karawambang
Rawajan Kupang tat als ob er nichts gehort hitte. Er schnitzte ruhig
seine Pfeile und bestrich sie mit Gift. Immer doch weinte das Kind
heftig. Nochmals rief seine Frau: ,,O Karawambang Rawajan Kupang,
kehre doch rasch ins Haus zuriick und sieh nach unserem Kinde".
Aber er tat auch diesmal als ob er nichts gehort hitte und arbeitete
ruhig weiter. Als das Kind mit Weinen nicht aufhdrte und sein Vater
nicht ins Haus zuriickkehren wollte um nach ihm zu schauen wurde
die Frau in ihrem Herzen sehr zornig und verfluchte ihn mit den
Worten : ,, Karawambang Rawajan Kupang, ich verfluche dich wenn es
dir nicht moglich ist eine Reismatte voll Pfeile zu schnitzen. Dein
Mund (d.h. der Atem) sterbe wie der Mund des Nashornvogels der
vom Pfeile durchbohrt zur Erde fillt. Dein Atem losche aus wie der
Atem des Vogels der auf der Jagd erlegt wurde”. Der Mann vergalt
ihr den Fluch mit den gleichen Worten: ,Ich verfluche dich, wenn
es dir heute nicht moglich ist die ganze Scheuer voll Reis zu stampfen.
Dein Mund sterbe. .. usw.".

Er setzte seine Arbeit fort und es gelang ihm eine ganze Reismatte
mit den geschnitzten Pfeilen zu fiillen. Inzwischen war das Kind still
geworden und eingeschlafen. Karawambang Rawajan Kupang fiillte
seinen Kocher mit Pfeilen, darauf begab er sich ins Haus, ergriff sein
Blaserohr, nahm sieben Korner Reis und legte sie in seinen Kocher.
Dann verliess er das Haus wieder und begab sich in den Wald zur
Jagd. Seine Frau aber stampfte immer noch Reis.

Schon einige Zeit war er gegangen als er iiber sich in den Baumen
Vogel horte die Friichte aufpickten. Er ndherte sich und sah, dass
sich die Vogel auf einem hohen Lunokbaum befanden und dessen
Friichte assen. Er schlich leise ndher herbei, legte sein Blaserohr an
den Mund, aber als er blasen wollte, da sah er plotzlich ein grosses
Wildschwein das unter dem Baume die herabgefallenen Friichte ver-
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zehrte. Er zielte nun auf dieses Tier, blies den Pfeil ab und traf es in
die Seite. Sobald sich das Schwein getroffen fiihlte fliichtete es.

Am gleichen Tage ging Radja Peres mit seinen sieben Briidern
ebenfalls auf die Jagd. Als sie in den Wald gekommen waren schlugen
die Hunde an denn sie hatten die Spur eines Schweines gewittert.
Rawunjit Radja Peres verfolgte es mit seinen Briidern und als sie es
eingeholt hatten schleuderte er seinen Speer ohne das Ziel zu verfehlen.
Das Schwein sank tot um.

Auch Karawambang Rawajan Kupang hatte die Spur des Schweines
verfolgt und erreichte es eben in dem Augenblicke als Radja Peres
seinen Speer schleuderte. Er trat zu ihm und zu seinen sieben Briidern
und sprach: ,,Das Schwein gehért mir, denn ich habe es mit meinem
Pfeile verwundet”. , Nein“, antwortete Radja Peres, ,,das Schwein
gehort uns, unser Hund hat seine Spur gefunden und uns das Tier
angezeigt. Wir haben es verfolgt und soeben habe ich es, wie du ja
selbst sehen konntest, mit meinem Speer getitet”. , Untersuchen wir
das Schwein®, entgegnete Karawambang Rawajan Kupang. Sie be-
folgten seinen Rat und sie fanden die Pfeilwunde und Radja Peres
sprach: ,,Dein Wort ist wahr, du hast das Schwein eher verwundet,
aber ich mache den Vorschlag, dass wir das Fleisch teilen, denn das
Tier ist gross, jeder von uns erhilt einen gentigenden Anteil®. ,Es
ist mir recht so‘, entgegnete Karawambang Rawajan Kupang, und
darauf verteilten sie die Jagdbeute. Inzwischen war es aber spiter
Nachmittag geworden. Die Sonne war dem Untergehen nahe und des-
halb sprach Radja Peres zu Karawambang Rawajan Kupang: ,Wir
wollen uns hier von Aesten und Blittern eine Hiitte bauen damit wir
im Walde iibernachten konnen. Die Nacht fallt nun rasch herein und
wir werden, bevor es dunkel wird, unsere Dorfer doch nicht mehr
erreichen. Sie machten sich sofort an die Arbeit und nach kurzer Zeit
hatten sie ihre notdiirftige Unterkunft fertig erstellt. Darnach fragte
Radja Peres: ,,Wer von euch hat Reis bei sich?* Seine Briider
antworteten: ,,Wir haben keine Wegzehrung mitgenommen®, aber
Karawambang Rawajan Kupang entgegnete: ,Ich habe in meinem
Pfeilkocher sieben Korner Reis”. Radja Peres sprach: ,Es geniigt
fiir uns, wir haben nicht mehr notig". Darauf fragte er weiter: ,,Wer
von euch hat Feuer mit sich genommen?* Sie alle antworteten: ,,Wir
haben keines bei uns*. Darauf befahl er: ,,Wohlan, es steige einer von
euch auf einen hohen Baum und iiberschaue die Umgebung, vielleicht,
dass es ihm gelingt in der Nihe ein Feuer oder aufsteigenden Rauch
zu entdecken®. Sofort erkletterte einer seiner Briider einen Baum und
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schaute iiber den Wald. In der Ferne sah er Rauch zwischen den
Biumen aufsteigen. Er stieg rasch wieder herunter und sprach zu
seinen Briidern: ,In der Nihe sah ich Rauch aufsteigen. Gewiss be-
finden sich Menschen dort. Ich will zu ihnen hingehen und sie um
Feuer bitten“. ,,Gut”, antwortete Radja Peres, ,hole uns Feuer, aber
fiige den Menschen kein Leid zu. Stehle ihnen nichts, tote ihnen keine
Hiihner oder Schweine, mache sie nicht krank und entfithre ihre Seelen
nicht”. ,,Nein‘/, antwortete er, ,,ich werde nach deinem Worte handeln®.
Er begab sich in den Wald hinein und verfolgte die Richtung aus der
er den Rauch aufsteigen sah. Seine Briider riisteten inzwischen die
Mahlzeit. Einige zerlegten das Schwein, andere schnitten Bambus-
kocher um den Reis zu kochen und Wasser zu schopfen. Wieder
andere stiegen zum nahen Fliisslein hinunter und trugen Wasser her-
bei. Derjenige, der das Feuer zu holen hatte, kam nach einiger Zeit
bei einer Hiitte an. Vor ihr stampfte eine Frau Reis. Er begab sich,
ohne mit ihr zu sprechen und ohne sie vorher um Erlaubnis zu fragen,
ins Haus und nahm vom Herde ein glimmendes Scheit. Dann kehrte
er um und wollte das Haus wieder verlassen. Bei der Tiire sah er die
Secle eines kleinen Kindes sitzen. Sie versperrte ihm den Weg und
darum nahm er sie mit sich. Aber er war noch nicht weit gegangen da
kam ihm der Befehl seines Bruders in den Sinn und er erschrak sehr,
denn er hatte diesen Befehl {ibertreten und die Seele entfithrt. Er nahm
sieben Muhaublitter und wickelte die Seele in sie hinein und schlug
eine Kerbe in einen Timaubaum und verbarg dort das Blatterbiindel
mit der Seele. Dann schritt er weiter und kam nach kurzer Zeit wieder
bei seinen Briidern an. Er fachte rasch das Feuer an und seine Briider
brachten den Reis den sie in sieben Bambuskdcher gelegt hatten um
ihn darin zu kochen 138 und das Schweinefleisch. Die Reiskocher, in
die man die sieben Reiskorner gelegt hatte fiillten sich sofort mit Reis,
denn dieser hatte die Macht sich zu vermehren. Dann drehten sie die
Kocher iiber dem Feuer damit der Reis regelmissig kochen und nicht
anbrennen sollte. Als das Essen zubereitet war setzten sie sich und
assen. Nach dem Essen sammelten sie alle Knochen des Schweines
auf einem Platze und schichteten sie dort auf. Inzwischen war die
Dunkelheit hereingebrochen. Sie setzten sich in ihre Hiitte, kauten
Sirih und plauderten.

Nachdem die Sonne untergegangen war hatte auch die Frau des
Karawambang Rawajan Kupang ihre Arbeit beendet und kehrte ins
Haus zuriick. Thr Kind schlief immer noch. Bevor sie nach ihm
schaute verrichtete sie noch ihre tiglichen Arbeiten. Sie ergriff die
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Bambuskocher und stieg mit ihnen zum Flusse hinunter um Wasser
zu schopfen und gleichzeitig zu baden. Darauf fiitterte sie die Schweine
und Hihner und kehrte dann ins Haus zuriick. Sie fachte auf dem
Herde das Feuer an, schiittete den Reis in die Kocher, drehte sie bis
er gar war, dann wiarmte sie den Djoho (eine Gemiisesuppe die von
verschiedenen Gemiisen hergestellt wird) und die Zuspeise und als
alles fertig war ass sie. Nach der Mabhlzeit griff sie zum Sirih und
kaute. Dann erst schaute sie nach ihrem Kind das immer noch schlief.
Sie nahm es aus der Wiege. Sie erschrak sehr in ihrem Herzen denn
ihr Kind war gestorben, sie hielt nur noch seine Leiche in ihren Armen.
Sie legte die Leiche auf den Boden und setzte sich weinend neben ihr
nieder. Dann stand sie wieder auf und sie schlug einen der Gong.
Dreimal schlug sie in kurzen Zwischenpausen auf das Instrument um
den Umwohnenden anzuzeigen, dass in ihrem Hause jemand gestorben
sei. Darauf schlug sie alle Gong um auch die entfernter wohnenden
Verwandten von dem Todesfalle zu benachrichtigen.

»Hau", rief Radja Peres als er die Gong plotzlich horte, ,,was be-
deutet das? Sollte wohl jemand gestorben sein?* Und er wandte sich
zu seinem Bruder dem er den Auftrag gegeben hatte Feuer zu holen
und fragte ihn: ,Hast du auf dem Weg oder in der Hiitte, in der du
fiir uns das Feuer geholt hast, etwa einen Menschen getotet ? Der Laut
der Gong kommt aus jener Richtung“. Er antwortete: ,,Ja, ich habe
die Seele eines kleinen Kindes entfithrt und verborgen. Ich kam zu
einer Hiitte. Vor ihr stampfte eine Frau Reis. Ich trat in die Hiitte
ein und nahm vom Herd ein glimmendes Scheit. Als ich mich umdrehte
und sie wieder verlassen wollte sah ich bei der Treppe die Seele eines
kleinen Kindes sitzen die mir den Weg versperrte. Ich ergriff sie und
nahm sie mit. Aber ich war noch nicht weit gegangen als mir dein
Befehl in den Sinn kam. Ich nahm rasch sieben Muhaublitter und
wickelte die Seele hinein, dann schlug ich eine Kerbe in einen Timau-
baum und legte in ihr das Blatterbiindel nieder und kurz darnach
kam ich mit dem Feuer bei euch wieder an®.

Radja Peres wandte sich an Karawambang Rawajan Kupang, der
still und nachdenklich der Erzihlung zugehort hatte, und er fragte ihn:
»Weisst du vielleicht in wessen Hiitte die Gong geschlagen werden
und wer wohl gestorben sein konnte?* Er antwortete betriibt: ,,Ja, ich
weiss es. Es ist mein Kind, das gestorben ist. Ich ging vor kurzer Zeit
von meiner Hiitte weg und meine Frau stampfte Reis wahrend das
Kind in seiner Wiege schlief. Den Laut der Gong kenne ich ebenfalls
genau. Es sind die meinigen“.
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Darauf sprach Radja Peres zu ihm: ,Deine Rede ist wahr. Trage
kein Herzeleid, denn es gibt noch einen Weg und eine Moglichkeit
deinem Kinde das Leben wieder zuriickzugeben. Ich will dir nun sagen
was du zu tun hast wenn du Morgen frith wieder nach Hause kommst.
Sobald du in deinem Hause angekommen bist dann formst du von
gekochtem Reis zwei menschliche Figuren. Darauf nimmst du Lakoang-
Tamberanholz und rotes Zuckerrohr und schnitzest aus ihnen ebenfalls
zwei menschliche Figuren. Darnach nimmst du etwas Sirih, Tabak,
Salz und einige Kleiderfetzen von deinem Kinde und schneidest etwas
Haar ab von seiner Schlife. Das alles legst du auf ein Pisangblatt
und dieses auf eine Reismatte. Darauf nimmst du einen Hund, einen
Halamaung (Topf) und eine Axt und wahlst sieben Korner Seelen-
reis aus. Du wickelst den Seelenreis in einen Fetzen neuen Tuches
und schiebst es in einen silbernen Fingerring um die Seele zu stirken
(hapa, e manekang hambaruan). Dann bereitest du den Streureis vor
und salbst ihn mit Gelbwurz. Mit allen Opfergaben beriihrst du dreimal
den Kopf deines toten Kindes...usw., wie oben. Wenn du das alles
getan hast, dann bringst du alles zu einem Lunokbaum und auf dem
Wege dorthin nimmst du aus der Kerbe des Timaubaumes das Muhau-
blitterbiindel zu dir. Beim Lunok angekommen t6test du den Hund
und bratest zuerst seine Leber an einem Stiick Holz iiber einem offenen
Feuer. Wenn sie geniigend gebraten ist zerteilst du sie in sieben
Schnitten und legst die einzelnen Schnitten in Blitter., Darnach bratest
du den Hund auf die gleiche Weise und wenn er gebraten ist hackst
du ihn in kleine Stiicke und streust sie aus. Gleichzeitig rufst du dem
Rika Bulau Hatuen Antang Ganan Tadjahan und bittest ihn die ver-
irrte Seele deines Kindes zuriickzuholen. Dann schligst du mit der
Axtspitze dreimal an den Topf und sprichst:

O Sukoh, Ganan Lunok, hole die Speisen, die ich dir zubereitet
habe und bringe das Gold der Seele meines Kindes mit dir, damit
sie wieder zuriickkehre mit Rika Bulau Hatuen Antang Ganan
Tadjahan, denn ich habe sie ausgelost. Ihre stellvertretenden
Opfer habe ich hier niedergelegt.

Nicht lange wird es dauern, dann wird die Seele deines Kindes kom-
men. Du rufst ihr dreimal zu:
Kruk, Seele meines Kindes, du bist wieder heimgebracht worden
durch Rika Bulau Hatuen Antang Ganan Tadjahan, vom Orte
des Sukoh, der Gana des Lunok.

Darauf kehrst du nach Hause zuriick. Bei der Treppe angekommen
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stossest du mit dem Fusse dreimal an die Treppe wahrend du, ins
Haus hinein rufend, die Worte aussprichst:
Ist die Seele meines Kindes schon heimgekehrt?
Aus dem Hause wird man dir dreimal antworten :
Ja, die Seele ist wieder heimgekehrt. Sie hat sich auf ihrem Wege
nicht verirrt. Sie ist zuriickgekommen vom Lunokbaum und halt
sich wieder fest im Hause auf.
Nachdem du diese Worte gehort hast betrittst du das Haus. Du
Offnest das Biindel mit Seelenreis und das Biindel von Muhaublittern
das die Seele deines Kindes enthilt. Du vermengst den Inhalt der
beiden Biindel. Du nimmst den Seelenreis und beriihrst mit ihm drei-
mal den Kopf deines Kindes indem du dazu sprichst:
Kruk, Seele meines Kindes, du bist wieder zuriickgekehrt vom
Orte des Sukoh, der Gana des Lunok Baringin, des Baumes im
Walde.
Das sind die Handlungen die du auszufilhren hast um dein Kind
wieder ins Leben zuriickzurufen®.

Nach diesen Worten des Radja Peres legten sie sich in der Hiitte
zur Ruhe und schliefen bald ein. Als der Morgen anbrach begab sich
Radja Peres zu den Schweineknochen, die sie am Abend zuvor auf-
geschichtet hatten. Er stiess mit seinem Fusse daran. Ein Zittern ging
durch die Knochen. Sie fiigten sich zusammen und plotzlich lag ein
Schwein zu seinen Fiissen. Er zerteilte es in zwei Halften. Die eine
Halfte iibergab er seinen Briidern, die andere iiberreichte er Kara-
wambang Rawajan Kupan. Dann machten sie sich bereit und jeder
kehrte wieder in sein Dorf und in seine Hiitte zuriick.

Als Karawambang Rawajan Kupang sein Haus betrat sah er, dass
er sich nicht getduscht hatte. Sein Kind war gestorben und die Ver-
wandten hatten die Leiche bereits lings der Mittelschwelle des Hauses
aufgebahrt. Er legte seine Jagdbeute in einer Ecke des Hauses nieder,
stellte das Blaserohr gegen die Wand und begann die Vorbereitungen
zu treffen um die Seele seines Kindes zuriickzuholen und auszulGsen,
so, wie ihn Radja Peres gelehrt hatte es zu tun. Er hielt sich genau
nach seinen Worten und handelte in allen Dingen nach seinem Rat
und als alle Zeremonien erfiillt- und alle Worte gesprochen waren
kehrte die Seele zuriick und sein Kind begann zu atmen und nicht
lange darnach schlug es auch wieder die Augen auf.

Nachdem der Tukang Mantumbal, zusammen mit Rika Bulau
Hatuen Antang Ganan Tadjahan und den Reisseelen, diese Erzahlung
rezitiert hat, spricht er abschliessend:
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Das ist die Mythe, die wir befolgen und derzufolge wir unsere
Opfer darbringen und unsere Handlungen verrichten. Ich habe
an ihr nichts verdndert, sondern ich habe sie so rezitiert wie sie
uns von unseren Ahnen iberliefert worden ist.

Darauf werden in der von Radja Peres genannten Reihenfolge alle
Opfer dargebracht und alle Handlungen ausgefithrt und wenn der
Tukang Mantumbal wieder vom Lunok ins Haus des Kranken zuriick-
kehrt, dann ist auch die Seele des Kranken bereits dort angekommen.
Er macht sie im Kranken noch fest, indem er ihm den Seelenreis auf
den Kopf streut und dreimal die Seele ruft.

In vielen andern Dorfern, z.B. auch in Tubang Lahang am Katingan,
wird statt dieser Mythe eine andere rezitiert. Sie heisst:

Die Mythe des Anak Luting

In fritheren Zeiten lebte der Sohn des Luting, den man einfach
Anak Luting (Kind des Luting) nannte, weil er noch keinen Namen
besass. Er hatte sechs Briider und er war der jiingste von ihnen, ein
kleines armseliges und erbarmlich aussehendes Kind. Sein Korper war
von Geschwiiren bedeckt und er konnte fast nicht gehen weil auch
seine Fussohlen voller Geschwiire waren (Framboesia). Weil er so
klein und so {iberaus hisslich war hassten ihn seine Briider und wenn
er in ihre Nidhe kam jagten sie ihn weg und schlugen ihn. Ueberall
war er ihnen im Weg. Aus diesem Grunde hielt er sich auch den ganzen
Tag nicht im Hause auf sondern spielte und arbeitete fiir sich unter
der Reisscheuer und schmiedete sich dort Speere, Dolche und Blase-
rohrspitzen.

Eines Tages hatten seine Briider keine Zuspeise mehr fiir den
tiglichen Reis. Einige von ihnen sassen den ganzen Tag mit ihren
Angelruten am Ufer, andere ruderten auf dem Fluss und warfen das
Netz aus, aber so sehr sie sich auch bemiihten etwas zu fangen, so
gelang es ihnen doch nicht auch nur einen einzigen Fisch mitheim-
zubringen. Verdrossen kehrten sie nach Hause zuriick und der Aelteste
von ihnen sprach zu seinen Briidern: ,,Wir haben genug von diesem
Elend. Wir wollen nun auf die Jagd gehen und wir bleiben so lange
im Walde bis wir ein Wild erlegt haben. Unseren jiingsten Bruder
lassen wir daheim. Wir wollen diesen hisslichen Kerl nicht auch noch
mit uns herumschleppen. Er kann ja doch auch fast nicht gehen. Jeder
mache sich nun still bereit und dann rudern wir unbemerkt von hier
weg". Wie er gesprochen hatte, so taten sie auch. Still und unaufféllig
machten sie ihre Blaserohre, die Pfeilkécher und die Wegzehrung bereit



180 MYTHEN ZUM TOTENKULT

und dann trugen sie alles zum Boot hinunter. Ihr jiingster Bruder
beobachtete aber ihr Treiben erstaunt und betriibt und er sprach zu
sich selbst: ,,Leha-lehan, wie schlecht sind doch meine Briider! Sie
wollen wegreisen und sie wollen sich von hier wegstehlen wie Diebe.
Offenbar haben sie im Sinn mich zuriickzulassen, aber das soll ihnen
nicht gelingen, ich werde mich ihnen aufdrangen, ich lasse mich diesmal
von ihnen nicht abweisen. Auch er machte rasch seine Waffen und die
Wegzehrung bereit und als die Briider das Boot bestiegen nahte er
sich ihnen ebenfalls. ,,Was willst du hier? schrie der Aelteste ihn
zornig an, ,,packe dich weg. Wir gehen auf die Jagd und wir werden
dich diesmal auf keinen Fall mitnehmen. Denke nur an deine Ge-
schwiire an den Fiissen und am ganzen Leib. Du wiirdest die Strapazen
nicht aushalten und wérest uns iiberall im Wege". , Ich will mit"“, rief
der Jiingste zuriick. ,JIch bleibe diesmal nicht daheim“. ,Und du
bleibst daheim!‘‘ schrieen ihn seine Briider an und damit stiessen sie
das Boot vom Landungsfloss ab und ruderten weg. Aber der Jiingste
hatte sich nun einmal in den Kopf gesetzt sie unter allen Umstinden
begleiten zu wollen, deshalb sprang er rasch ins Wasser, schwamm
dem Boote nach und setzte sich hinten ans Steuer. Aber seine Briider
schlugen ihn und warfen ihn wieder ins Wasser zuriick. Der Jiingste
weinte heftig und rief unaufhérlich: ,,Erbarmt euch meiner, erbarmt
euch meiner, lasst mich mitkommen, ich will mit euch gehen, nehmt
mich doch wieder ins Boot hinein!“ Sie hielten an und zogen ihn
wieder ins Boot herein und wieder schlugen sie ihn unbarmbherzig,
sodass das Blut iiber seinen ganzen Korper stromte, und dann setzten
sie ihn hinten am Steuer nieder. Er war tropfnass, er fror und er
zitterte vor Schmerz und Kilte und er weinte unaufhérlich vor sich hin
wegen der Hirte und Herzlosigkeit seiner Briider.

Einen halben Tag lang fuhren sie das Fliisslein Pali aufwirts bis sie
am Nachmittag den Fuss des Berges Pali, des siebenfach iibereinander-
geschichteten, erreichten. Dort horten sie das Gezwitscher und Ge-
krichze zahlreicher Vogel die die Friichte von Lunokbdumen auf-
pickten. Der Aelteste sprach: ,,Wir wollen hier mit unserem Boote
anhalten und uns eine kleine Hiitte bauen®. ,Nein“, rief der Jiingste,
,hier halten wir nicht an, wir sind hier am Berge Pali. Erinnert ihr
euch nicht mehr an das was euch der verstorbene Vater gesagt hat?
Gab er uns nicht den Rat, uns nie in der Nahe des Berges Pali auf-
zuhalten oder ihn gar zu besteigen, weil dies unheilbringend wire?
Lasst uns doch weiter rudern®. ,,Schweig still”, schrieen seine Briider,
»was willst du denn wissen”. Und nach diesen Worten schlugen sie



DIE RELIGION 181

ihn und warfen ihn wieder ins Wasser. Aber einer seiner Briider
hatte Mitleid mit ihm und er zog ihn wieder ins Boot herein und wies
seine Briider wegen ihrer Herzlosigkeit zurecht. Keiner aber befolgte
den Rat ihres jiingsten Bruders. Sie hielten mit jhrem Boote an denn
es war bereits spiter Nachmittag geworden. Einige schlugen sofort
Holz und sammelten Zweige um eine kleine Hiitte aufzurichten. Als
die Sonne unterging hatten sie ihre Arbeit beendet. Einige begannen
nun Wasser zu schépfen, andere machten Feuer, wieder andere schiit-
teten den Reis in Bambuskocher und drehten diese iiber dem Feuer.
Dann kochten sie den Djoho (Gemiisesuppe) von Blittern und Schoss-
lingen die sie im Walde gefunden hatten. Als das Essen bereit war
setzten sie sich und nahmen die einfache Mahlzeit ein und als sie
damit fertig waren tranken sie Wasser und setzten sich auf den Fuss-
boden und begannen den Sirih zu kauen. Der Jiingste begab sich zum
Feuer um sich zu wirmen, denn das Fieber schiittelte ihn. Bald legten
sie sich zur Ruhe und schliefen ein. Als der Morgen anbrach und sie
erwachten begannen sie die notwendigen Arbeiten zu verrichten.
Einige schopften wieder Wasser, andere fachten das Feuer an, wieder
andere kochten den Reis und Djoho. Als sie gegessen und gekaut
hatten machten sie ihre Blaserohre und Pfeilkocher bereit und verliessen
den Platz indem sie zu ihrem jiingsten Bruder sprachen: ,,Wir be-
steigen nun den Berg Pali. Du kannst uns nicht begleiten. Bleibe hier
und warte auf unsere Riickkehr®. Er folgte ihnen aber doch nach, aber
schon bald verlor er ihre Spur und er erinnerte sich auch des Rates
seines Vaters. Er schweifte nun allein im Walde herum und er bestieg
einen Berg der in der Nihe des Berges Pali lag. Auf dem Riickweg
erlegte er ein grosses Schwein.

Inzwischen bestiegen seine Briider den Berg Pali und folgten dem
Gekrachze der zahlreichen Vogel die sich an den Friichten der Lunok-
biaume giitlich taten. Sie verwunderten sich sehr, denn kein Vogel flog
auf wenn sie in seine Nihe kamen und keines der Tiere fliichtete sich
vor ihnen in den Wald. Noch nie hatte ein Mensch den Berg Pali
bestiegen und noch nie war auf ihm ein Tier getotet worden, deshalb
waren sie so zahm und fliichteten sich nicht als sie die Sohne des
Luting sahen. Sie legten ihre Blaserohre an den Mund und sie bliesen
Pfeil um Pfeil nach den Vigeln und Tieren. Sie machten sehr grosse
Beute und als sie des Jagens miide waren kehrten sie mit den erlegten
Tieren zu ihrer Hiitte zuriick und erreichten diese gleichzeitig mit
ihrem jiingsten Bruder der von einer andern Richtung kam. Als er
seine Briider sah, erschrak er sehr. Sie benahmen sich nicht mehr wie
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sie sich zuvor benommen hatten, sondern sie redeten wirr und un-
verstindlich durcheinander. Sie waren wahnsinnig geworden.139 Sie
nahmen die Tiere, die sie erlegt hatten aus und vermischten das Fleisch
mit ihrem eigenen Unrat und assen es so auf. Die ganze Nacht hin-
durch sprachen sie. Die geifernden Zungen hingen ihnen zum Mund
heraus, die Augen traten aus den Hohlen.140 Es war ein schrecklicher
Anblick fiir ihren jlingsten Bruder. Als der Morgen tagte sprachen sie
zu ithm: ,,O unser jiingster Bruder, nimm deine Jagdbeute und kehre
in unser Dorf zuriick. Wir konnen dich nicht begleiten, denn wir sind
durch die Besteigung des Berges Pali und die Erlegung der Tiere, die
auf ihm wohnen, zu Geistern geworden. Wir gehdren von jetzt an nicht
mehr zu euch Menschen, sondern wir gehdren zu Kameloh Pakon
Bulan die auf diesem Berge wohnt. Sorge du gut fiir dein Leben. Wir
werden dich und deine Angehdrigen, deine Kinder und Enkel nicht
verlassen, sondern wir werden euch in der Not beistehen. Wird jemand
von euch krank durch die Ganan Lunok, dann opfert ihr uns und ihr
streut uns roten und gelben Reis. Fiur den Kranken schnitzt ihr drei
mannliche Figuren von Sagagulangholz und bekleidet sie mit Kleider-
fetzen des Kranken. Die weiteren Handlungen sind gleich wie oben.

Mantumbal Kalue

Das der Kalue gehdrende heilige Tier ist ein kleiner, etwa zwei
Finger breite Frosch, der im Walde lebt. Er wird ebenfalls Kalue
genannt. Wird er durch einen Menschen auf unachtsame Weise ver-
wundet, dann richt er sich an ihm entsprechend der Verwundung die
er erhalten hat. Sind seine Beine verwundet worden, dann wird der
Mensch nach kurzer Zeit heftige Schmerzen in seinen Beinen ver-
spiiren. Ist der Korper verwundet, dann wird ihn sein ganzer Korper
schmerzen. Ist der Kopf verwundet worden, dann wird er an starken
Kopfschmerzen leiden. Nur wenn der Kalue sofort getotet worden ist
kann er sich nicht mehr rdchen und der Mensch kommt ohne Krankheit
davon. Aus der Art der Krankheit und durch die Befragung des Loses
erkennt man ob sie durch den Kalue verursacht worden sei oder nicht.

Hat man die Krankheitsursache erkannt oder durch das Los heraus-
gefunden, dann ruft man einen Tukang Mantumbal und bittet ihn fiir
den Kranken das Mantumbal Kalue zu vollziehen.

Opfer und Stellvertreter, die sich gleich bleiben, werden durch den
Tukang und seine Helfer zu einem Termitenhiigel im Walde gebracht.
Man hohlt diesen mit Buschmessern etwas aus und der Tukang ruft
dreimal :
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Erwache, Konig der Kalue.

Wenn er erwacht ist werden die Opfer und Stellvertreter angeboten
und man bittet vom Konig der Kalue die Seele zuriick. Worte und
Handlungen sind gleich wie oben. Eine Mythe wird nicht rezitiert.

Mantumbal Patis

Der Patis ist ein Vorzeichenvogel der, wenn er durch einen Menschen
verwundet worden ist, ihn krank machen kann. Die Krankheit besteht
in heftigem Fieber mit Schiittelfrost. Ist ihre Ursache eindeutig fest-
gestellt dann holt man einen Tukang Mantumbal Patis der die Opfer
darbringt und die Stellvertreter, die aus Reismehl geformt worden
sind, anbietet. Opfer, Handlungen und Formeln sind die gleichen wie
oben. Der Tukang bringt die Opfergaben und Stellvertreter mit seinen
Begleitern zusammen in den Wald. Dort angekommen hingt er das
Gefiss, das die Opfergaben enthilt, etwa einen Meter iiber der Erde
an einen Zweig eines beliebigen Strauches. Er setzt sich mit ihnen auf
die Erde, streut den Reis und bietet den Patis- und Bakotokvogeln
(ebenfalls Vorzeichenvogel) sowie auch den Gana der Straucher und
Biume die Gaben dar und bittet sie den Kranken gesund zu machen
und seine Seele wieder zuriickzugeben.

c. Manolak Peres (Verabschiedung des Krankheitsgeistes)

Frither war es bei den Ngadju- und Ot Danum-Dajak allgemeine
Sitte, dass jedes Jahr, nach der Ernte, der feindliche Krankheitsgeist,
der das Dorf iiberfallen- und iiber seine Bewohner Krankheit und
Unheil hereinbringen wollte- oder bereits hereingebracht hatte, durch
die ganze Bevodlkerung verabschiedet (manolak) wurde. Heute wird
diese Sitte nur dann noch ausgeiibt wenn man hért, dass in einem
Dorfe eine Epidemie ausgebrochen sei die allmdhlich flussaufwérts
ziehe und auch die andern Dorfer iiberfalle. Sobald dieser Bericht das
Dorf erreicht versammeln sich die Bewohner und beschliessen dem
Krankheitsgeist ein stellvertretendes Opfer entgegen zu senden und
dadurch seinen Weiterzug zu verhindern.

Der Tukang Tawur (der Priester der den Streureis streut und den
Antang Ganan Tadjahan aufruft) befiehlt jeder Familie die Opfer
bereit zu machen. In jeder Familie und in jedem Hause wird fiir jede
Person eine menschliche Figur von Rotan oder Sagagulangholz ge-
schnitzt. Die Figuren, die fiir die weiblichen Personen bestimmt sind,
bekleidet man mit weiblichen Kleidern, die der minnlichen Glieder
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bekleidet man mit einem Lendentuch. Die Kleider werden von Kleider-
fetzen angefertigt. Darnach finden alle Uebertragungshandlungen statt,
wie sie bereits oben in der Mythe vom Mangapatong Liau, mitgeteilt
wurden. Die Hampatong (Schnitzbilder) werden fiir jede Familie je
in einen besonderen Biindel zusammengebunden. Sind diese Vor-
bereitungen beendet, dann versammeln sich die Manner um von Pisang-
stidmmen und Sagagulangholz ein kleines Floss zu bauen. Es wird mit
Rudern und zwei Ruderknechten versehen. Darauf wird das Floss be-
laden mit allen Gebrauchsgegenstinden die man in einem dajakischen
Hause findet, mit Werkzeugen, heiligen Topfen und wertvollen Erb-
stiicken (pusaka),die alle naturgetreu in Miniaturform aus Sagagulang-
holz nachgeschnitzt worden sind, ferner mit einem Blasebalg von Bam-
bus, einem Amboss und Schmiedehammer von Holz, grossen und
kleinen Gong von Bambus, Buschmessern, Speeren und Blaserohren
von Holz und darnach legt man die gebiindelten Hampatong auf das
Floss. Als Opfergaben werden mitgegeben : ein lebendes Huhn, weisser
und schwarzer Klebreis, Sirih, Tabak und Salz. Das Floss wird am
Ufer des Flusses niedergelegt und die Bewohner des Dorfes setzen sich
mit dem Priester darum herum. Der Priester ruft zuerst den Rika
Bulau Hatuen Antang Ganan Tadjahan auf und rezitiert mit ihm und
mit den Reisseelen zusammen die Erzdhlung von Sawuwur und
Sawawar, namlich :

Die Mythe vom Ursprung des Peres

In ganz fritheren Zeiten, als sich die Menschen noch mit den Gottern
verheirateten und ein Mischgeschlecht bildeten, verheiratete sich aus
diesem Geschlecht ein Mann namens Sawuwur mit einer Frau die
Sawawar hiess. Sie wohnten in Telok Tumbang Tiwei. Eines Tages
zog der Mann auf die Jagd aus. Als er im Walde angekommen war,
begann sein Hund plétzlich zu bellen und verfolgte einen runden
Gegenstand, den Samen des Eisenholzbaumes. Sawuwur nahm die
eigenartige Frucht, die er noch nie gesehen hatte und deren Namen er
nicht kannte, zu sich und kehrte nach Hause zuriick. Er begab sich mit
ihr zu seinem Grossvater Sakarana und bat ihn: ,,Nenne mir den
Namen dieser Frucht die ich auf der Jagd fand, denn du bist alt und
weisst alle Dinge“. Sakarana sprach: ,,Die Frucht, die du gefunden
hast ist der Same des Eisenholzbaumes und stammt von unseren Ahnen
Mangko Amat und Njai Djaja, die, als sie am Flusse Djalajan den
Pang Dohong Bulau gesund machen sollten, durch das Gift von
Menschen umkamen und in Fruchtbdume und Nutzpflanzen ver-
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wandelt wurden. Die Frucht fiel vom Berge Palangka Langit Kereng
Ngantong Gadang Sangiang herunter an den Fuss des Berges Pali.
Die Frucht hat grossen Wert und bringt dir reichen Nutzen. Wenn
du nun nach Hause kommst dann bestelle sofort dein Feld. Arbeite auf
ihm drei Tage. Am vierten Tag stellst du die Arbeit ein weil es pali
ist an diesem Tag zu arbeiten. Daraufhin setzest du deine Arbeit
wieder fort. Du siduberst den Busch, du fillst die Baume, du breitest
das Kleinholz aus, damit es gut trocknen kann, und wenn es trocken
ist, dann verbrennst du es. Darauf nimmst du diese Frucht und zer-
stampfst sie zu feinem Mehl. Du streust es aus in die vier Ecken des
Feldes und in seine Mitte. Wenn die Saat zu sprossen beginnt und
das ganze Feld schon regelmissig griint, dann ist diese sprossende
Saat Reis. Sprosst die Saat aber nur an einzelnen Stellen, dann ist
deine Arbeit umsonst gewesen“,

Nachdem Sawuwur von seinem Grossvater Sakarana diesen guten
Rat empfangen hatte bedankte er sich hoflich und kehrte wieder nach
Hause zuriick. Er tat dort angekommen wie er geheissen worden war.
Wihrend er sich aber auf dem Felde aufhielt und den Wald vom
Kleinholz siuberte gebar seine Frau eine Totgeburt. Das Kind hatte
weder Arme noch Fiisse, weder einen Kopf noch Ohren. Es atmete
auch nicht, sondern war ohne Leben. Als Sawuwur nach Hause kam
und als er sah was geschehen war entschloss er sich mit seiner Frau
diese Totgeburt auf dem Flusse wegtreiben zu lassen. Er faltete Rinde
zu einem Gefiss zusammen, legte die Totgeburt hinein, brachte sie an
den Fluss hinunter und liess sie vom stromenden Wasser hinweg-
treiben. Auf seiner Fahrt trieb das Gefdss an einen mit Pilzen be-
wachsenen Baum und plétzlich bildeten sich nach dieser Beriithrung
an dem toten Korper Ohren. Es trieb weiter und stiess gegen einen
Patikbaum und plétzlich hatte der tote Korper nach dieser Berithrung
einen Kopf und Augen. Es trieb wieder langsam weiter und stiess
gegen ein Bambusgestriduch und nach dieser Berithrung bildeten sich
plotzlich an dem toten Kérper Arme und Fiisse. Wieder trieb es weiter
und es blieb schliesslich am Ende eines Anlegeflosses hingen. Dieses
Floss gehorte der Indang Bemban Maruan, der Frau des Konigs aller
Krankheiten, die in Telok Tumbang Tiwei, unterhalb des Wohnplatzes
des Sawuwur wohnte. Als Indang Bemban Maruan wie gewohnlich
zum Landungsfloss hinunterstieg um ihre Notdurft zu verrichten und
zu baden sah sie am Ende des Flosses das merkwiirdige Gefiss mit
dem leblosen Knaben. Sie nahm ihn heraus, kehrte mit ihm ins Haus
zuriick, wickelte ihn in ein siebenfach gefaltetes Tuch und goss etwas
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Lebenswasser iiber den leblosen Korper. Sofort begann das Kind zu
atmen. Sie nahm es nun als ihr eigenes Kind auf und nannte es
Ramboari.

Die Eisenholzfrucht, die Sawuwur auf seinem Felde ausgestreut
hatte gedieh prichtig und er erhielt eine grosse Reisernte. Von diesem
Jahre an begannen er und seine Angehorigen Reis zu essen und zu
bauen.

Nach einiger Zeit schenkte seine Frau wiederum einem Kinde das
Leben und sie nannten es Rambogana. Als er zu einem Jiingling heran-
gewachsen war verheirateten ihn seine Eltern und seine Frau schenkte
ihm viele Kinder.

Eines Tages bat Rambogana seinen Vater ihm einen Platz fiir sein
Reisfeld anzuweisen. Sein Vater sprach: ,Lege dein Feld da an wo ich
das erste Mal Reis baute”. Rambogana zog mit seinen Sklaven aus.
Sie sduberten den Platz vom Busch, fallten die hohen Biume, breiteten
das Holz zum Trocknen aus und als es diirr war verbrannten sie es.

Am gleichen Tag stieg Ramboari zum Fluss hinunter um zu baden.
Er erstaunte und erschrak als er plotzlich unfern seines Badeplatzes
Rauch aus dem Walde aufsteigen sah. Er sprach zu sich selbst: ,,Hau,
gewiss sind Menschen dort die sich ein Feld anlegen. Es nimmt mich
nur wunder wer den Mut findet diese Arbeiten auf meinem Geburts-
platz zu verrichten. Er rief seinen Sklaven: ,,Has! meine Sklaven,
begleitet mich dort hiniiber. Wir wollen nachsehen wer dort den Wald
abbrennt“. Sie machten sich rasch auf den Weg und als sie eine Strecke
weit gegangen waren sagte Ramboari: ,,Wir wollen hier warten und
den Menschen auflauern die es gewagt haben auf meinem Geburtsplatz
den Wald abzubrennen, denn sie miissen, wenn sie von der Arbeit
heimkehren, hier vorbeikommen®. Sie versteckten sich im dichten
Gebiisch und lauerten auf die Menschen. Nach einiger Zeit sagte
Rambogana zu seinen Sklaven: ,,Wir haben fiir heute nun genug ge-
arbeitet. Die Somme sinkt, lasst uns nach Hause zuriickkehren“. Sie
nahmen ihre Werkzeuge und machten sich auf den Heimweg. Plotz-
lich wurden sie aus einem Hinterhalt iiberfallen. Ramboari fiel
Rambogana an und fragte ihn: ,Weshalb legst du dir da, wo ich
geboren wurde, ein Feld an? Wer hat dich geheissen so zu tun?
Rambogana antwortete: ,,Mein Vater hat mich geheissen dort mein
Feld anzulegen“. Ramboari fragte weiter: ,,Wer ist dein Vater und
wer bist denn eigentlich du?“ Rambogana nannte seinen Namen und
sprach: ,,Ich bin der Sohn des Sawuwur und der Sawawar®. ,,Wenn
es so ist“, sprach Ramboari, ,,dann sind wir ja Briider, denn ich bin



DIE RELIGION 187

ebenfalls ein Sohn des Sawuwur und der Sawawar und ich wohne in
Telok Tumbang Tiwei. Leben meine Eltern noch? ,Ja, sie leben
noch®, sprach Rambogana, ,und sie wohnen dort dritben in ihrem
Dorf". Damit wies er mit der Hand die Richtung. , Es ist gut so“,
antwortete Ramboari, und er fragte weiter: ,bist du verheiratet und
hast du auch Kinder? ,,Ja“, sprach Rambogana, ,,ich bin verheiratet
und habe viele Kinder, Knaben und Madchen”. ,,Wenn es so ist",
sprach Ramboari, ,,dann geziemt es sich, dass wir uns verschwigern,
denn auch ich habe viele Kinder und wir sind Briider. Ziehe mit deinem
Vater und deiner Mutter, deiner Frau und deinen Kindern und allen
deinen Sklaven und Giitern zu mir um. Baue dir ein Floss. Lade alles
darauf und komm zu mir. Wir wollen auch die Zeit deines Umzuges
genau feststellen. In sieben Tagen kommst du, wenn nicht, dann werde
ich euch abholen. Wir wollen uns diese Abmachung gegenseitig durch
bindendes Versprechen bekriftigen®. Nach dieser Unterredung gingen
sie auseinander. Ramboari kehrte mit seinen Sklaven nach Hause
zuriick und so tat auch Rambogana. Zu Hause angekommen trat
Rambogana vor seinen Eltern und er sprach zu ihnen: ,Als ich mit
meinen Sklaven vom Felde nach Hause zuriickkehren wollte iiberfielen
uns in der Mitte des Weges fremde Leute. Der Herr, der uns mit
seinen Sklaven dort aufgelauert hatte erklirte mir, dass er euer Sohn
und ich sein Bruder sei. Er nannte sich Ramboari und sagte, dass er
auf dem Platze geboren worden sei auf dem ich gegenwirtig mein
Feld anlege. Er hat viele Kinder, Sohne und Tdchter, und er mdchte,
dass wir uns gegenseitig verschwigern, deshalb bat er mich euch zu
sagen, dass wir alle in sieben Tagen zu ihm kommen sollten“. Darauf
sprachen die Eltern: ,,Du hast keinen andern Bruder. Friiher hat deine
Mutter einmal eine Totgeburt gehabt. Ich, der Vater, nahm sie weil
sie leblos war und weder Kopf noch Ohren, weder Hinde noch Fiisse
hatte und legte sie in ein Gefdss, dass wir gewohnlich fiir die Auf-
bergung der Nachgeburt brauchen. Ich brachte es zum Fluss hinunter
und liess es dann vom stromenden Wasser wegtreiben. Gewiss war es
diese Totgeburt die dir als dein Bruder begegnet ist. Auf irgend eine
Weise muss er lebend geworden sein. Wir wollen nun tun was er uns
geheissen hat®. Sawuwur begann mit seinen Kindern und Enkeln ein
grosses Floss zu bauen. Als es fertig war beluden sie es mit allen
Werkzeugen, Waffen und Hausgerdten. Darauf stiessen sie vom Ufer
ab und fuhren zu Ramboari. Um die Essenszeit hielten sie an und
banden ihr Floss an einem Baume am Ufer fest. Rambogana ging mit
seinen Sklaven in den Wald um Brennholz zu holen. Plotzlich sah er
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einen Zwerghirsch. Er sprach zu sich selbst: ,,Wenn dieser Zwerg-
hirsch nur in meine Nihe kommen wiirde damit ich ihn erlegen und als
Zuspeise zu unserem Reis auf unser Floss bringen konnte®. Der
Zwerghirsch kam niher und niher. Rambogana erhob seinen Speer um
ihm zu schleudern, aber da wandte der Hirsch plotzlich seinen Kopf
nach ihm um und sprach: ,/Tote mich nicht. Ich mdchte dich gerne
fragen weshalb du dich auf der Reise befindest und wohin du dich
begeben willst“. Rambogana antwortete: ,,Ich begebe mich mit meinen
Angehorigen zu meinem Bruder der in Telok Tumbang Tiwei wohnt".
Darauf entgegnete der Zwerghirsch: ,,Begib dich auf keinen Fall dort-
hin, denn wenn du deinen Bruder besuchst wirst du sterben miissen.
Er ist sehr tapfer und er ist kein Mensch, sondern ein boser Geist der
viel Gift besitzt mit dem er die Menschen totet. Er ist ein Hantuen
(Hexe, boser Geist), der dich umbringen will. Lose dich und alle deine
Angehorigen von deinem Bruder aus. Sende ihm an deiner Stelle
Stellvertreter entgegen, damit, wenn er euch abholen will, er diese an
euerer Stelle findet und sie mit sich nimmt. Wenn du nun nach Hause
kommst, dann baue ein kleines Floss von Sagagulangholz, schnitze
aus dem gleichen Holz menschliche Figuren, fiir jede Person die sich
in deinem Hause befindet eine. Bekleide sie mit Fetzen von eueren
Kleidern. Die Figuren der Frauen und Maidchen bekleidest du mit
weiblichen Kleidern, die der Manner und Knaben mit Lendentiichern.
Dann setzest du diese Figuren auf das Floss, wie man sich auch sonst
zu setzen pflegt. Diese Figuren sind euere Stellvertreter, mit ihnen
lost ihr euch aus. Von Sagagulangholz schnitzest du Trommeln und
Gong, Schwerter und Speere, Ambosse und Himmer und heilige Tépfe.
Dann totest du ein schwarzes Huhn, kochst schwarzen und weissen
Klebreis und auch gewohnlichen Reis und legst diese Speisen eben-
falls auf das Floss. Dann bringt ihr es zum Fluss hinunter und lasst
es durch die starke Stromung euerem Bruder entgegentreiben®.

Rambogana dankte dem Zwerghirsch fiir seine Warnung und er
kehrte mit seinen Sklaven sofort zum Floss zuriick und erzihlte seinen
Eltern das merkwiirdige Erlebnis.

,»,Wenn es so ist, sprach der Vater, ,,dann wollen wir den Rat des
Zwerghirsches befolgen und sofort nach Hause zuriickkehren“. Zu
Hause angekommen taten sie wie ihnen der Zwerghirsch geraten hatte
und als sie das Floss mit den Figuren und Speisen und allen Werk-
zeugen, Waffen und heiligen Topfen beladen hatten, brachten sie es
zum Fluss hinunter und liessen es von der Stromung wegtreiben.
Nach einiger Zeit kam das Floss in Telok Tumbang Tiwei an. Die
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Hampatong, die menschliche Gestalt angenommen hatten, schlugen die
Gong und Trommeln. ,,Hau, hau", rief Ramboari, ,,meine Verwandten
kommen an, wir wollen zum Fluss hinuntersteigen und sie am Lan-
dungsfloss erwarten®. Als sie dort ankamen begaben sie sich zu ihren
Verwandten auf das Floss. Sie assen von den mitgebrachten Speisen
und tranken aus den heiligen Topfen Bier. Als sie alle betrunken
waren sprach Ramboari: ,,Kommt, lasst uns zusammen in unser Haus
gehen. Dort angekommen legten sich die Verwandten auf den Fuss-
boden nieder, denn das genossene Bier hatte sie schlifrig gemacht
und sie vermochten nicht mehr die Augen offen zu halten. Ramboari
rief nun seinem Pflegevater und seiner Pflegemutter und schrie seinen
Sklaven zu: , Kommt, wir wollen unsere Verwandten zerreissen und
wollen ihr Fleisch verzehren“. So taten sie. Sie rissen die Leiber der
Schlafenden auseinander und verzehrten das Fleisch, aber plétzlich
sagte Ramboari: ,Das sind ja gar nicht unsere Verwandten, die wir
da verzehren, das Fleisch schmeckt gar nicht wie Menschenfleisch,
gewiss haben sie Hampatong geschnitzt um sich durch sie vertreten
zu lassen und ihr Leben zu retten und uns damit zu betriigen und
diese Hampatong nun sind es die wir verzehren. Wenn es aber so ist,
dann wollen wir uns sofort aufmachen. Wir wollen zu unseren Ver-
wandten reisen um an ihnen Rache zu nehmen®. Seine Pflegeeltern
aber antworteten ihm: ,,Nein, das geschehe nicht, gehe nicht zu deinen
Eltern und zu deinem Bruder denn du gehdrst nicht mehr zu ihnen,
du gehorst zu uns Geistern und bist kein Mensch”. Nachdem seine
Pflegeeltern so zu ihm gesprochen hatten verzichtete er auf den Rache-
zug.

Aengstlich warteten Sawuwur und Sawawar mit ihrem Sohn und
ihren Enkeln ob sie nicht von Ramboari verfolgt wiirden, aber als
nichts geschah und alles so blieb wie es sonst auch war, sprach Sawuwur
zu den Seinigen : ,,Wir sind ein grosses Geschlecht geworden. Ramboari
wird uns, die wir an den Ufern des Flusses der Welt wohnen, immer
wieder verfolgen wollen, aber wenn ihr und eure Kinder und Enkel
euch immer dieser Mythe erinnert und immer nach der Ernte so handelt
wie wir nun gehandelt haben, dann wird euch kein Leid geschehen.
Ramboari wird immer nur eure Stellvertreter mit sich nehmen, aber
ihr werdet heilvoll und im Frieden an den Ufern des Flusses der Welt
wohnen und euer Bruder wird euch kein Leid zufiigen kénnen.

Nachdem der Priester (Tukang Tawur), zusammen mit Rika Bulau
Hatuen Antang Ganan Tadjahan und den Reisseelen, diese Mythe
rezitiert hat spricht er: ,Diese Mythe befolgen wir und nach ihr



190 MYTHEN ZUM TOTENKULT

handeln wir damit uns Radja Peres nicht erreichen und uns kein
Unbheil iiberfallen kann“. Darauf fithrt der Priester mit den stell-
vertretenden Hampatong die gleichen Handlungen aus und spricht die
gleichen Worte wie sie bereits mitgeteilt wurden und wenn diese
abgeschlossen sind bringt man das Floss zum Fluss hinunter und lasst
es von der starken Stromung wegtreiben.

Wenn das geschehen ist nimmt der Priester ein Biindel Blitter-
zweige die zusammengestellt sind von Dahian-, Batupak- und Lesi-
zweigen, legt sie in einen Sangko (ein Gefdss) und taucht diesen im
Fluss unter. Darauf tritt er mit dem nassen Biindel vor jeden Dorf-
bewohner. Er bestreicht einen nach dem andern und spricht dazu die
Worte :

Ich wische dich ab. Ich wische von dir weg Krankheit
und Unheil. Wie das Wasser kalt ist, das von diesen
Blittern trdufelt, so sei auch dein Befinden kalt.

Wenn das geschehen ist dann macht der Priester in jeder Person
wieder die Seele fest, indem er Reis auf den Kopt jedes Einzelnen
streut und seine Seele zuriickruft, damit sie nicht mit dem Floss mit-
reise und sich nicht verirre.

d. Manolak Puru (Verabschiedung der Pocken)

Eine der schwersten Epidemien die frither die Dajak heimgesucht
und ihre Dorfer gelichtet hat war die puru oder Pocken, die durch die
Zwangsimpfung schon seit Jahrzehnten wirkungsvoll bekdmpft worden
ist. Auch diese Krankheit zog von Westen, von Sonnenuntergang her,
die Flusse aufwarts und verbreitete sich von Dorf zu Dorf. Horte man,
dass die Krankheit im Anzug sei, dann versammelte sich die Dorf-
bevdlkerung mit dem Priester um das manolak Puru vorzunehmen. Es
wird, wie oben mitgeteilt, ebenfalls ein Floss gebaut und in der gleichen
Weise beladen und vom Ufer weggestossen, wobei die gleichen Hand-
lungen vorgenommen und die gleichen Worte gesprochen werden.

Hat sich Rika Bulau Hatuen Antang Ganan Tadjahan eingestellt
dann rezitiert der Priester mit ihm und mit den Reisseelen zusammen
die Mythe von:

Pulang Gana und Putir Seri Bunge

Die Mythe lautet: In fritheren Zeiten lebte Pulang Gana mit seiner
Schwester Putir Seri Bunge. Als Pulang Gana zu einem Jiingling
herangewachsen war, verheiratete er sich mit Putir Seri Hawon. Nach



DIE RELIGION 191

einiger Zeit wurde die Frau schwanger und als sich ihre Zeit nahte,
dass sie gebdren sollte, schenkte sie einem Kinde das Leben. Aber als
sie das Kind sah da erschrak sie sehr, denn es lebte beinahe nicht und
es hatte auch keine Hinde und Fiisse und war iiber und iiber mit Blut
bedeckt. Es konnte nur weinen. ,,Pfui”, sagten Pulang Gana und seine
Frau, ,unser Kind ist sehr hisslich gestaltet. Es ist nicht wie andere
Kinder. Wir miissen uns vor allen Leuten schimen und deshalb ist es
das Beste wenn wir es wegwerfen. Pulang Gana machte von Pinang-
rinde ein Gefiss das einem kleinen Boote glich, legte das Kind hinein,
brachte es zum Fluss hinunter und liess es von der Strémung weg-
treiben.

Nach kurzer Zeit kam das Gefiss mit dem immerfort weinenden
Kinde an der Miindung des Flusses, die am Meere lag, an. Es wurde
von den Wellen hin und hergeworfen. Einmal trieb es flussaufwérts,
dann wieder flussabwirts aber schliesslich trieb es aufs offene Meer
hinaus. Eines Tages blieb es an einem Landungsfloss hingen, denn
mitten im Meere lag auf einer Insel das Dorf Puser Tasik. Es war das
Dorf des Pandjangen Hatuen Laut und seiner Frau Balo Kambang
Maraung, die beide wilde Hantuen (Hexen, bose Geister) waren und
jeden der sich auf ihre Insel verirrte unbarmherzig auffrassen. Sie
ndhrten sich von ahnungslosen Reisenden und armen Schiffbriichigen.

Es war ein sehr heisser Mittag als das Gefiss mit dem neugeborenen,
weinenden Kinde gegen ihr Landungsfloss trieb und dort hingen
blieb. In den Hiusern war es sehr schwiil. Niemand hielt es in ihnen
lange aus. So sprach auch Balo Kambang Maraung zu ihrem Manne:
,,Begleite mich zum Bade an das Landungsfloss hinunter. Ich halte
es im Hause nicht mehr aus und ich muss meinen Leib etwas abkiihlen
im Wasser des Meeres®. Sie verliessen zusammen das Haus und als
sie bei der Treppe, die zum Landungsfloss hinunterfithrte, angekommen
waren schauten sie zuerst etwas herum. Plotzlich erstaunten sie, denn
sie horten das Wimmern eines kleinen Kindes. Als sie nachforschten
woher die Stimme kommen konnte, sahen sie das Gefass mit dem
armseligen Kind an ihrem Landungsfloss. Sie waren sehr erfreut {iber
diese neue Beute die ihnen die Wellen zugetrieben hatten und stiirzten
sich rasch auf das Gefiss, rissen das Kind heraus, leckten sein Blut
ab und wollten es verzehren. ,,Pfui“, riefen sie, ,,das Fleisch dieses
Kindes schmeckt sehr schlecht und scharf, wir konnen es nicht ge-
niessen”. ,Wir wollen dieses Kind nicht verzehren“, sagte Balo
Kambang Maraung, ,,sondern wir wollen es als unser eigenes Kind
annehmen und aufziehen, denn wir sind ja kinderlos. Sie brachten
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es ins Haus und pflegten es sehr gut. Sie machten ihm Arme und
Beine und nannten es Pintoari.

Viele Jahren waren vorbeigegangen seit Pintoari durch seine Pflege-
eltern an Kindesstatt angenommen worden war. Er war zu einem
kriftigen Jiingling herangewachsen der bereits allein auf die Jagd und
zum Fischfang ausziehen konnte und alle Arbeiten zu verrichten ver-
mochte. Eines Tages nahm er das Wurfnetz und rief zwei Sklaven und
bestieg mit ihnen das Boot. Sie ruderten an den nahen Strand und
warfen dort ihre Netze aus aber ohne dass es ihnen gelang etwas zu
fangen. Sie ruderten weiter. Wieder warf Pintoari das Netz aus, aber
auch hier hatte er keinen Erfolg. Sie probierten es noch viele Male,
sie probierten es da und dort, aber nie gelang es ihnen auch nur einen
Fisch zu fangen. Endlich kamen sie zu der Miindung eines Fliissleins.
Wieder warf Pintoari das Netz aus und diesmal gelang es ihm auch
einige Fische zu fangen. ,,Hau", sagte er, ,hier scheint es giinstig zu
sein. Wir wollen das Fliisslein hinaufrudern um auch dort unser Netz
auszuwerfen. Langsam ruderten sie weiter, Pl6tzlich sahen sie Reis-
spreu und Reishalme auf dem Flusse dahertreiben. Offenbar hatten
sich Menschen an diesem Fluss ein Feld angelegt und waren nun mit
der Ernte beschaftigt. ,,Leha-lehan!* sagte Pintoari, ,wer sind wohl
die Menschen und wie mogen sie heissen, die es wagen an diesem
Fliisslein ihr Feld anzulegen. Has, wir wollen weiterrudern um sie
zu finden und zu toten, denn niemand hat das Recht hier zu wohnen
und hier sein Feld anzulegen. Ich bin der Besitzer dieses Flusses und
seiner Ufer, denn ich bin hier geboren worden. T6ten wir die Menschen,
die es gewagt haben auf meinem Grund Reis zu bauen und zerstéren
wir ihre Hiitten!“ , Nein“, sagten seine Sklaven, ,tue das ja nicht, o
Pintoari, denn vielleicht sind es Verwandte von dir die sich hier Dorf
und Feld angelegt haben®. ,,Ja%, antwortete Pintoari, ,,ihr habt recht.
Wir wollen nun nicht unbedachtsam handeln sondern uns zuerst gut
nach den Leuten erkundigen. Sind sie seit langer Zeit hier ansissig,
dann wollen wir ihnen nichts tun. Wohnen sie aber erst kurze Zeit
hier, dann werden wir sie umbringen®.

Sie ruderten weiter und als sie sieben Flusshiegungen vom Meere
entfernt waren sahen sie im Wald ein Feld auf dem die Leute mit der
Ernte des Reises beschiftigt waren. Es war das Feld des Pulang Gana,
der hier von Zeit zu Zeit Reis baute und mit seinen Angehorigen und
Sklaven zusammen sich hier sein Dorf aufrichtete. Der Ort hiess
Tandjong Geting Mahakang Dohong. Pintoari legte mit seinen Sklaven
am Landungsfloss an. Sie stiegen ans Ufer und sahen vor sich sieben
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Hiitten und einen kleinen Balai (Versammlungs- und Fremdenhaus).
Sie begaben sich, wie es sich fiir Besucher geziemt, zuerst in den
Balai und riefen von dort dreimal zu den Hiitten hiniiber nach
Menschen. Endlich bekamen sie eine Antwort und sie horten wie
jemand zu seinem Sklaven sagte: ,Nimm das Sirihgefdss und bringe
es den Fremden ins Fremdenhaus hiniiber”. , Nein, mein Herr", sagte
der Sklave, ,,ich gehe nicht hiniiber, ich habe den Mut nicht dazu, denn
die Fremden sehen wenig vertrauenswiirdig aus”. Der Besitzer des
Hauses entschloss sich nun die Fremden selbst im Balai zu besuchen.
Er giirtete den Dolch und den Pfeilkdcher um, ergriff das Blaserohr
und das Sirihgeféss, verliess das Haus und schritt zum Balai hiniber.
Dort begriisste er die Fremden, setzte sich zu ihnen und schob ihnen
den Sirih zu. Dann fragte er sie nach ihrem Woher und Wohin und
welches das Anliegen sei, das sie in sein Dorf fithre. Pintoari ant-
wortete ihm: ,Ich bitte dich, sage mir doch wer es gewagt hat hier
sein Dorf und Feld anzulegen, denn der Fluss und seine Ufer gehoren
mir. Ich bin hier geboren worden und habe deshalb hier Eigentums-
rechte weil ich von hier abstamme. Niemand anders darf hier ohne
meine Erlaubnis wohnen®.

Pulang Gana, denn er selbst war es, der sich zu den Fremden be-
geben hatte, fragte den Fremden: ,,Wie willst du es begriinden, dass
du hier das Recht auf den Fluss und seine Ufer habest und dass du
hier geboren seiest? Ich wohne schon seit den frithesten Zeiten hier und
als ich an diesen Fluss kam hielten sich noch keine andern Menschen
hier auf. Wer bist du denn eigentlich? | Es verhdlt sich so“, ant-
wortete Pintoari, ,,ich bin hier geboren worden. Ich kam als eine Fehl-
geburt zur Welt und weil ich sehr hisslich war und keine Hande und
Fiisse besass verwarfen mich meine Eltern. Sie legten mich in ein
Gefiss und liessen mich auf diesem Flusse hier von der Strémung
wegtreiben. Ich trieb lange herum. Schliesslich blieb ich an einem
Landungsfloss in Puser Tasik, in der Mitte des Meeres, hingen.
Pandjangen Hatuen Laut und seine Frau Balo Kambang Maraung
fanden mich. Sie haben mich an Kindesstatt angenommen und auf-
gezogen. Weil ich aber von hier stamme, deshalb gehdren Fluss und
Ufer auch mir”, Pulang Gana erschrak als er diese Worte horte, denn
er wusste, dass er seinen Sohn vor sich hatte. Deshalb antwortete er
ihm: ,,Niemand anders hat ein Kind verstossen und vom Fluss weg-
treiben lassen als ich. Ich bin dein Vater, du aber bist mein Sohn.
Fiige uns deshalb kein Leid zu. Bleibe bei uns. Verheirate dich hier,
ich will dir die Tochter meiner Schwester Putir Seri Bunge zur Frau
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geben. Sie ist in deinem Alter und sie ist ein sehr schones Madchen
namens Putir Djundjung Lupak®. ,JIch bin mit deinem Vorschlag
einverstanden®, antwortete Pintoari, ,,aber nur unter der Bedingung,
dass wir uns nicht hier sondern in Puser Tasik, bei meinen Pflege-
eltern, verheiraten“. Pulang Gana war damit einverstanden, obgleich
es nicht der Sitte entsprach, dass das Madchen im Dorfe ihres zukiin{-
tigen Mannes verheiratet wurde. Sie besprachen nun mit den Eltern
des Méidchens die Heiratsbedingungen und die Heiratssumme und als
sie zur Uebereinstimmung gekommen waren, beschlossen sie in zehn
Tagen nach Puser Tasik zu reisen und ihre Tochter dort zu ver-
heiraten. Pintoari wurde ins Haus seiner Eltern aufgenommen. Sie
bereiteten ihm ein grosses Fest. Sie schlachteten ein Schwein und
bestrichen mit dessen Blut seinen ganzen Korper. Sie umbanden ihm
Armringe und Goldschmuck um damit seine Seele zu stirken und ihn
als vollwertiges Glied in die Hausgemeinschaft und Familie aufzu-
nehmen.

Am andern Tage kehrte Pintoari mit seinen Sklaven wieder zu
seinen Pflegeeltern nach Puser Tasik zuriick. Sie hatten sich bereits
um ihn besorgt gemacht weil er die ganze Nacht fortgeblieben war
ohne sie vorher iiber seine Plane zu unterrichten. Als er am Landungs-
floss ankam badete er zuerst, dann betrat er das Haus, nahm das Essen
ein, darauf kaute er Sirih und dann erzihlte er seinen Pflegeeltern was
sich zugetragen hatte. Er sagte: ,,In zehn Tagen soll ich hier verheiratet
werden mit meiner Nichte Putir Djundjung Lupak, der Tochter meiner
Tante Putir Seri Bunge. Mein Vater, den ich auf meiner Reise ge-
funden habe, wird sie mit allen meinen Verwandten zusammen her-
fihren. Ich bitte euch, befehlt doch den Sklaven, dass sie Brennholz
hacken, Bambuskocher zum Kochen bereit machen, den Reis sonnen
und stampfen und Bier brauen, denn alles muss bis dahin bereit sein.
Sie werden ganz gewiss kommen, denn sie haben es mir versprochen®.

Auch Pulang Gana machte mit seinen Angehorigen und Sklaven
alles fiir die Reise bereit und traf auch alle Vorbereitungen fiir das
kommende Fest. Sie hackten Holz, schnitzten die Bambuskocher in
denen sie den Reis kochen wollten und brauten Bier. Am neunten
Tage beluden sie das Floss mit Kiithen, Schweinen, Hiihnern, Gong
und heiligen Topfen, mit Bier und Reis, mit Kuchen und Klebreis.
Am zehnten Tage breiteten sie iiber dem Floss ein Dach von kost-
lichem Stoff aus und als alles bereit war bestieg Pulang Gana mit
seinen Leuten und mit Putir Djundjung Lupak das Floss und sie
stiessen vom Ufer ab.
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Sie waren schon einige Zeit flussabwarts gefahren, da sprach Pulang
Gana zu seinen Sklaven: ,,Wir wollen hier anhalten um abzukochen
und die Mahlzeit einzunehmen, denn es ist schon hoher Mittag und
wenn wir in Puser Tasik ankommen, dann haben wir weder zum
Kochen noch zum Essen Zeit", ,,Ja", sprachen seine Sklaven, ,,deine
Rede ist gut”. Sie steuerten das Floss ans Ufer und banden es dort
fest. Einige der Sklaven fachten das Feuer an, andere kochten ab.
Wiihrend sie mit diesen Arbeiten beschiftigt waren sahen sie plotz-
lich einen Zwerghirsch der sich ihnen nahte. ,,Wir wollen ihn fangen
und toten und sein Fleisch als Zuspeise zubereiten!“ Mit diesen
Worten standen sie auf um den Zwerghirsch zu verfolgen. Aber als
sie in seine Nahe kamen blieben sie erstaunt stehen, denn das Tier
sprach sie mit menschlicher Stimme an: ,Fangt mich nicht, erkennt
mich zuerst. Ich bin kein gewohnlicher Zwerghirsch, ich habe Macht.
Ich habe Mitleiden mit euch und ich will euch mitteilen welches Los
euch in Puser Tasik erwarten wird“. Sie erstaunten sehr nachdem
sie diese Worte gehort hatten und sie sprachen zueinander: ,,Er sagt
die Wahrheit. Er hat wirklich Macht, denn bis jetzt hat noch nie ein
Zwerghirsch zu uns gesprochen®’, und Pulang Gana bat ihn: ,,Sage uns
doch was uns in Puser Tasik erwarten wird“. Er sprach: ,Reist auf
keinen Fall dorthin. Fithrt eure Nichte nicht zu Pintoari und ver-
heiratet sie nicht mit ihm. Seine Pflegeeltern sind keine Menschen, sie
sind Hantuen die sich von Reisenden und armen Schiffbriichigen
erndhren. Wer sich in ihr Dorf begibt kommt nicht mehr mit dem
Leben davon. Auch euch werden sie verzehren und Pintoari wird sich
an diesem grausigen Mahl beteiligen, denn er ist selbst zu einem
Hantuen geworden. Aus diesem Grunde gebe ich euch den Rat: Kehrt
wieder in euer Dorf zuriick. Gehorcht ihr diesem Rat und fiithrt ihr
eure Reise nicht aus, dann rate ich dir, Pulang Gana: Befiehl, daheim
angekommen, deinen Sklaven Sagagulangholz zu suchen. Schnitze von
diesem Holz fiir jeden deiner Angehdrigen und Sklaven eine mensch-
liche Figur. Bekleide die minnlichen Figuren mit ménnlichen Kleidern
und die weiblichen mit weiblichen Kleidern, die ihr von eueren eigenen
Kleiderfetzen herstellen miisst. Bespuckt sie dreimal und weist sie
dreimal mit der linken Hand von euch weg. Schnitzt heilige Topfe,
Gong, Waffen und zwei Rudersklaven die ihr an das Steuer und an
den Kiel stellt. Wenn alles bereit ist, dann baut ihr ein kleines Floss
von Bamban (eine Art Bambus). Legt alles darauf. Dann sprichst du
zu den Figuren, dass sie eure Gestalt anzunehmen haben. Sie werden
sich nach diesen Worten in Menschen verwandeln. Sie werden essen
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und trinken, sie werden die Trommeln und Gong schlagen und sie
werden laut jauchzen. Dann bringt ihr das Floss zum Fluss und lasst
es von der Stromung wegtreiben nach dem Meer und nach dem Dorf
Puser Tasik".

Nachdem der Zwerghirsch so gesprochen hatte bat er um Erlaubnis
heimkehren zu diirfen und er verabschiedete sich von Pulang Gana
und seinen Angehorigen. Pulang Gana sprach: ,,Wir nehmen das Wort
und den Rat dieses Zwerghirsches an. Wir setzen unsere Reise nicht
fort sondern wir kehren wieder um“, und so fuhren sie wieder fluss-
aufwints nach Tandjong Geting Mahakang Dohong. Zu Hause an-
gekommen handelten sie nach dem Rat des Zwerghirsches und liessen
an ihrer Stelle ein Floss mit ihren Stellvertretern und mit Opfergaben
beladen wegtreiben. Nach einiger Zeit kam es in Puser Tasik an und
als Pintoari in seinem Haus das Jauchzen und den Laut der Trommeln
und Gong horte sagte er zu seinen Angehorigen: ,,Has, wir wollen
meine Verwandten am Landungsfloss erwarten, denn gewiss sind sie
es die ankommen. Holt meine Braut Putir Djundjung Lupak ab und
geleitet sie ins Haus. Bereitet das Essen und das Bier".

Als das Floss ankam wurden die Verwandten mit Ehren empfangen
und mit ihren Schitzen, die sie mitgebracht hatten, ins Haus gefiihrt.
Am andern Tage feierten sie die Hochzeit. Man war frohlich und man
ass und trank den ganzen Tag. Als die Dunkelheit hereingebrochen
war, waren alle so trunken, dass sie zu Boden fielen und sofort ein-
schliefen. ,,O meine Sklaven®, rief Pandjangen Hatuen Laut, ,ergreift
diese Menschen, packt einen um den andern und fithrt sie hieher. Wir
wollen sie zerreissen und uns an ihrem Fleische giitlich tun“. Aber
was geschah! Als sie die Verwandten brachten, da verwandelten sie
sich alle, einer um den andern, in kleine hélzerne Schnitzbilder, in
Hampatong. Pandjangen Hatuen Laut und Balo Kambang Maraung
und Pintoari lirmten und tobten als sie sahen wie sie betrogen worden
waren, aber ihr Zorn half ihnen nichts mehr.

,,Lalehan®, sprach Pandjangen Hatuen Laut zu seiner Frau und zu
seinem Sohn: ,,Gross ist die Weisheit der Menschen an den Ufern des
Flusses der Welt. Es ist ein grosser Gewinn fiir sie, dass sie diese
Arbeiten und Handlungen kannten und dass sie wussten auf welche
Weise sie sich von uns auszuldsen hatten. Wenn ihre Kinder und
Enkel immer so handeln wie Pulang Gana getan hat, sobald sie die
Botschaft vernehmen, dass die Puru (Pocken) im Anzug sei, wenn
sie sich immer auf diese Weise auslésen und nichts vergessen von
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dieser Mythe, dann werden sie heilvoll und im Frieden am Flusse der
Welt leben und wir werden tiber sie keine Macht haben®.

Nachdem der Priester, mit Rika Bulau Hatuen Antang Ganan
Tadjahan und den Reisseelen zusammen, diese Mythe rezitiert hat,
spricht er: ,Diese Mythe befolgen wir und nach ihr handeln wir
damit uns die Geister von Puser Tasik kein Leid zufiigen konnen®.
Darauf wiederholen sich die gleichen Handlungen wie sie oben dar-
gestellt wurden und die Puru sind dadurch verabschiedet und das
Dorf hat vor dem Umsichgreifen der Krankheit nichts mehr zu be-
fiirchten.

e. Das stellvertretende O pfer bei der Schwangerschaft

Die Zeit der Schwangerschaft ist eine heilige und gefihrliche.
Wihrend ihr hiufen sich die Palivorschriften. Diese miissen sowohl
vom Mann als auch von der Frau beachtet werden damit die Schwanger-
schaft normal und giinstig verlduft und sich die Geburt in der rechten
Weise vollzieht. Zahlreiche Méchte gefihrden wihrend dieser Zeit das
Leben der werdenden Mutter und des Kindes. Man bringt diesen
Michten verschiedene Opfer dar. Das wichtigste unter ihnen ist das,
im siebenten oder achten Monat der Schwangerschaft vollzogene stell-
vertretende Opfer fiir Mutter und Kind, das den Geistern dargebracht
wird, die sie und ihr Kind zerstdren wollen. Dieses Opfer wird dar-
gebracht durch einen Tukang Mangadiri. Meistens ist dieser Tukang
eine alte Frau, oder ein Mann, gewohnlich aber nicht der Priester,
was natiirlich nicht ausschliesst, dass auch er dieses stellvertretende
Opfer darbringen und die Handlungen vollziehen kann. Bedingung ist,
dass der Tukang Handlungen und Mythe kennt.

Ich gebe hier, wegen der Verbreitung und auch wegen der Wichtig-
keit dieses Opfers, das man in ganz Borneo findet, als Beispiel ver-
schiedene dieser Opferhandlungen aus verschiedenen katinganischen
Dérfern und Geschlechtern wieder.

Das stellvertretende Opfer in Penda-Hara

Zwischen dem siebenten und neunten Monat der Schwangerschaft
bringt man das stellvertretende Opfer fiir die Schwangere dar. Man
weicht zuerst weissen und schwarzen Reis ein. Wenn er weich ge-
worden ist wird er getrocknet und darnach zu Mehl gestampft. Vom
Mehl des weissen Klebreises formt man zwei menschliche Figuren, die
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die Mutter und das Kind darstellen sollen. Aus dem Mehl des
schwarzen Klebreises formt man verschiedene Fische die das Leben
der Mutter und ihres Kindes bedrohen, unter anderen Barira-,
Tampahas-, Ula- und Djaleketfische, ebenso formt man von ihm noch
eine Lindong, eine etwa armdicke, rot und schwarz gestreifte Wasser-
schlange, einen Bahong, ein fingergrosser Wurm und noch verschiedene
andere Schlangen. Man legt alle diese Figuren auf eine Reismatte und
bedeckt sie mit Pisangbliattern, nachdem man ihnen als Opfergaben
noch beigefiigt hat: etwas Sirih, Tabak, Salz, Reis, einige Tuchfetzen
und etwas Haar der Schwangeren.

Alle weitere Handlungen sind gleich wie oben. Die Reismatte wird
vom Tukang und seinen Helferinnen zum Flussufer- oder zum Lan-
dungsfloss gebracht. Dann besingt der Tukang den Reis und schickt die
Reisseelen zu Radja Batunggul Bulau der am Fuss des Djanggibaumes
im Dorfe Puser Tasik wohnt damit sie ihm die Figuren und Opfer
iberbringen. Mit ihnen f{iberbringen sie aber auch die Bitten des
Tukang, die folgendermassen lauten :

Befehlt (das wird zu den Reisseelen gesagt die nach Puser Tasik
reisen) den Sklaven des Radja Batunggul Bulau, dass sie die
Opfer fiir die Schwangere und fiir das von ihr zu erwartende
Kind abholen, denn sie sind bereit fiir sie. Sprecht zu Radja
Batunggul Bulau: ,Nicht stére mehr mit deinen Sklaven die
Schwangere und das Kind das sie erwartet. Nicht vernichte ihr
Leben, denn wir bringen dir zu ihrer Auslésung geniigend Opfer*.
Fragt ihn ob sich ihre Seelen, irregeleitet durch seine Sklaven
und geraubt durch sie, schon verirrt haben, ob sie schon entfiihrt
worden seien, und bittet ihn sie euch zuriickzugeben.

Darnach wirft der Tukang die Opfergaben ins Wasser und wartet
etwa filnf Minuten. Dann ruft er die Seelen seiner Helfer oder
Helferinnen zuriick und er ibertrigt die zuriickgebrachte Seele auf
die Schwangere und das Kind.

Das stellvertretende O pfer in Tumbang-Lahang

In Tumbang-Lahang unterscheidet man zwei stellvertretende Opfer
fiir Schwangere. Das eine dieser beiden Opfer ist das allgemein ge-
brauchliche, das in allen Fillen zwischen dem siebenten und neunten
Monat dargebracht werden muss; das andere wird nur dargebracht,
wenn sich die Schwangere immer unwohl fiihlt und tiber nicht nach-
zulassende Bauchschmerzen klagt.
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Das dibliche stellvertretende Opfer darf nicht vor dem siebenten
Monat dargebracht werden. Die Vorbereitungen sind beinahe die
gleichen wie sie oben dargestellt wurden. Die Opfergaben und Ham-
patong (Schnitzfiguren oder Reisfiguren) von Reis legt man in zwei
flache Opferkorbe, die von Bambus geflochten werden. In manchen
Doérfern werden statt der Opferkorbe (man nennt sie antjok) auch
Flosse gebraucht.

Die beiden Antjak stellt man mitten im Hause auf. Auf der einen
Seite des Fussbodens 141 setzt sich die Schwangere, auf der andern
Seite setzt sich der Tukang. Er rezitiert, zusammen mit Rika Bulau
Hatuen Antang Ganan Tadjahan und den Reisseelen die Mythe von:

Benang Kanjangan Tewang und Tipung Kandajun Tandjong

Die Mythe lautet: In dem Dorfe Kiham Balaki Tumbang Tarusan
wohnten in fritheren Zeiten zwei Schwestern namens Benang Kanjan-
gan Tewang und Tipung Kandajun Tandjong. Das Dorf war damals
sehr reich und auch sehr gross und man lebte dort herrlich und in
Freuden, denn zahlreiche Sklaven besorgten die tiglichen Arbeiten
und sie mehrten den Reichtum.

Von fiberall stromten die Hindler herbei, verkauften und kauften
die Produkte ein, die durch die Sklaven eingesammelt worden waren.
Eines Tages kamen im Dorfe zwei Briider mit ihrem grossen Handels-
boot (banama) und zahlreichen Sklaven an. Der eine von ihnen hiess
Ehing Baburing Bulau, der andere nannte sich Rakang Hagandang
Tarong. Sie waren tapfere, schone Manner und reiche Hindler. Tag
fiir Tag kamen die Leute um bei ihnen einzukaufen und ihr Boot wurde
nie leer. Eines Tages kamen auch die beiden Schwestern Benang
Kanjangan Tewang und Tipung Kandajun Tandjong zum Boot hin-
unter um die Giiter zu besichtigen und Kleiderstoffe zu kaufen. Nach-
dem sie sich wieder entfernt hatten sprachen die beiden Briider:
,»Kai-kai, wie schon sind doch diese beiden Frauen. Wir wollen uns
erkundigen ob sie schon verheiratet seien oder nicht, und wenn sie es
noch nicht sind, dann wollen wir um ihre Hand bitten und uns mit
ihnen verheiraten”. Sie forschten die Leute nach ihnen aus und sie
vernahmen, dass sie beide noch Jungfrauen seien die man noch keinem
Manne verlobt hitte. Als sie das hdrten freuten sie sich sehr und sie
entschlossen sich die Angehorigen zu besuchen und mit ihnen die
Heirat zu besprechen und den Brautpreis festzusetzen. So taten sie.
Ihre Bitte wurde angenommen und nicht lange darnach verheirateten
sie sich mit den beiden Schwestern. Nach einiger Zeit wurden sie
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schwanger. Thre Ménner trieben immer noch Handel im Dorf und ihr
Geschift blithte und sie wurden reich und angesehen.

Eines Tages entschlossen sie sich nach dem Oberlauf des Flusses
zu reisen um auch dort Tauschhandel zu treiben. Sie teilten ihren
Entschluss ihren Frauen mit und diese waren mit ihrer Reise ein-
verstanden und machten ihren Méinnern alles bereit was sie zu ihrer
Reise benétigten. Bevor diese ihre Reise antraten, besserten sie mit
ihren Sklaven zusammen noch das Boot aus, dann brachten sie es ins
Wasser und beluden es mit Handelsgiitern. Dann warteten sie noch
einen glinstigen Tag, der ihnen durch die Vorzeichen (dahiang) an-
gezeigt wurde, ab und dann verliessen sie am dritten Tage das Dorf
und fuhren langsam flussaufwirts. Sieben Sklaven ruderten vorne im
Boot, sieben Sklaven ruderten hinten im Boot. Nach einiger Zeit
kamen sie in den Dorfern des Oberlaufes an. Sie hielten sich iiberall
lange auf und trieben mit den Leuten Handel. Fiir ihre Handelsgiiter
tauschten sie Rotan, Tengangschniire, Eisenholz, Harz, Gummi und
Gold ein. Schon waren sie vier Monate vom Hause weg aber immer
noch setzten sie jhre Geschifte fort und sie dachten nicht daran zu
ihren Frauen zuriickzukehren.

Bevor sie ihre Reise angetreten hatten, hatten sie ihren Frauen die
Pali mitgeteilt die sie wihrend der Schwangerschaft und wiahrend
ihrer Abwesenheit beobachten mussten und sie sagten ihnen: ,,Wir
verlassen euch nun. Wahrend euerer Schwangerschaft habt ihr manche
Pali zu beobachten die hier in euerem Dorfe unbekannt sind, aber die
von den Frauen unseres heimatlichen Dorfes innegehalten werden
miissen. Wir wollen sie euch nennen. Beobachtet ihr diese Pali nicht,
dann zerstort ihr nicht nur euer eigenes Leben, ihr vernichtet auch
euver Kind und uns. Wir diirften dann nicht mehr bei euch leben, wir
miissten heimziehen, wir miissten euch fiir immer verlassen und da-
durch wiirde unsere Ehe zerstort werden. Dies sind die Pali: Wenn
ihr euere Haare wiascht, dann diirft ihr dafiir nicht wie 1iblich Zitronen
oder Balimbingfriichte verwenden. In euere Haarknoten diirft ihr
keine duftenden Taran- und Sahipangblumen einflechten. Zum Kauen,
oder als Medizin, diirft ihr keine Sekur- und Djarangauhdlzer und
-blatter verwenden. Wenn ihr Flechtarbeiten ausfithrt, dann diirft ihr
den Abfall nicht durch die Oeffnungen des Hauses auf die Strasse
hinauswerfen. Beim Sirihkauen diirft ihr nur in den Spucknapf aus-
spucken, nicht aber auf den Fussboden oder durch seine Ritzen unter
das Haus auf die Erde. Das sind die Pali, die wir euch nennen miissen
und die ihr zu beobachten habt, wollt ihr euch, euer Kind und uns
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nicht ins Verderben stiirzen“. Die Frauen versprachen ihren Minnern
sich dieser Worte erinnern und die Pali innehalten zu wollen, aber
als die Minner solange Zeit wegblieben und nicht zuriickkehrten, ver-
gassen sie mehr und mehr was sie ihnen gesagt und was sie darauf
versprochen hatten. Eines Tages sprach Benang Kanjanang Tewang
zu ihrer Schwester: ,,O meine jiingere Schwester (man unterscheidet
zwischen dlterer und jiingerer Schwester oder Bruder. Die iltere
Schwester nennt man keke, die jiingere andr), wie lange ist es doch
schon her seit wir das letzte Mal unsere Haare gewaschen haben und
sie mit duftenden Blumen schmiiickten. Ich halte es nicht mehr aus,
ich muss es wieder einmal tun®. ,,An das was du zu tun wiinschest
habe ich soeben auch gedacht", antwortete Tipung Kandajun Tandjong,
,unsere Gedanken treffen zusammen und das ist ein gutes Zeichen.
Geben wir doch unseren Sklavinnen den Auftrag, dass sie fiir uns
Zitronen und Balimbingfriichte, Taran- und Sahipangblumen holen®.
So taten sie und sie erinnerten sich nicht mehr der Worte ihrer
Minner. Nachdem die Sklavinnen zuriickgekehrt waren stiegen sie
zusammen zum Fluss hinunter. Sie badeten sich und wuschen darauf
ihre Haare mit den verbotenen Friichten, dann schmiickten sie die
Haarknoten mit den Blumen und stiegen wieder ins Haus hinauf.
Dort setzten sie sich auf den Fussboden, griffen zum Sirih, vermengten
ihn mit Pinang, Kalk und mit Sekurblittern und begannen zu kauen
und zu plaudern. Von Zeit zu Zeit spuckten sie durch eine Ritze des
Fussbodens unter das Haus auf die Erde. Als sie des Kauens satt
waren setzten sie sich zu einer Oeffnung des Hauses und ergriffen
ihre angefangenen Flechtarbeiten um sie fortzusetzen. Den Abfall
warfen sie durch die Oeffnung vor das Haus hinaus auf den Weg.
An keine einzige der Palivorschriften ihrer Méanner erinnerten sie sich
noch, alle Pali hatten sie vergessen.

Am gleichen Tage, als diese Dinge in Kiham Balaki Tumbang
Tarusan geschahen, fithlten sich ihre Minner in einem der Dorfer am
Oberlauf des Flusses plotzlich unwohl und krank werden. Das Fieber
schiittelte sie so stark, dass auch das Boot zu schwanken begann. Sie
riefen ihren Sklaven zu: ,,O unsere vierzehn Sklaven, wir sind schwer
krank geworden und wir wollen sofort in unser Dorf Kiham Balaki
Tumbang Tarusan zuriickkehren. Beladet das Boot rasch, zieht noch
die Schulden ein wo es moglich ist sie einzuziehen, den Rest konnen
wir leicht spiter in Empfang nehmen. Rudert darnach so stark ihr
konnt, wir wollen Tag und Nacht durchreisen®. Die Sklaven taten wie
sie von ihren Besitzern geheissen worden waren. Sie ruderten sieben
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Tage und sieben Nichte. Endlich kamen sie in ihrem Dorfe an und
machten das Boot am Landungsfloss ihres Hauses fest. Als das ge-
schehen war sprachen die beiden kranken Besitzer zu ihren Sklaven:
,,Holt unsere Frauen. Wir konnen nicht mehr in unser Haus hinauf-
steigen, wir sind zu krank und zu schwach“. Die Sklaven stiegen ins
Haus hinauf und sprachen zu den Frauen ihrer Besitzer: ,JO unsere
Herrinnen, unsere Sangiang (Die Sangiang sind géttliche Ahnen die
in der Oberwelt wohnen. Die Freien sind mit ihnen verwandt und die
Unfreien, die Sklaven, hatten ihre Besitzer anzusprechen: Tempongku,
Sangiangku : mein Herr und mein Sangiang), unsere Herren bitten
euch, dass ihr zu ihnen ins Boot heruntersteigen méchtet. Sie sind vor
sieben Tagen schwer krank geworden und es ist ihnen nicht moglich
ins Haus heraufzukommen®. Die Frauen machten sich sofort bereit und
stiegen zum Landungsfloss herunter und begaben sich zu ihren Man-
nern in das Boot. Sie setzten sich zu ihrer Seite und weinten bitterlich.
Ehing Baburing Bulau sprach zu seiner Frau mit schwacher Stimme:
,,O Benang Kanjanang Tewang, ich muss dich fiir immer verlassen.
Bleibe hier zuriick. Pflege dich gut und ziehe unser Kind in der rechten
Weise (d.h. nach der Hadat) auf. Meinen Reichtum lasse ich hier
fiir dich und unser Kind zuriick. Meine Zeit ist gekommen, ich muss
scheiden und dich und unser Kind fiir immer verlassen weil du die
Pali, die ich dir aufgetragen habe, nicht beobachtet hast. Ich kann
dagegen nichts unternehmen, wir miissen uns nun trennen und wir
miissen fiir immer scheiden obgleich du der Ort meiner Liebe bist
(eka sintangku)*. Mit den gleichen Worten sprach auch Rakang
Hagandang Tarong zu seiner Frau Tipung Kandajun Tandjong und
nachdem sie so gesprochen hatten, brachen alle in Weinen und Schluch-
zen aus. Die Frauen versuchten ihre Minner ins Haus zu bringen aber
diese wehrten ab. Inzwischen hatten die Sklaven alle Giiter und
Reichtiimer ausgeladen und in das Haus der Frauen ihrer Herren
gebracht. Mit Herzeleid und unter vielen Tranen verliessen die Frauen
ihre Minner. Die Sklaven nahmen mit den Rudern in der Hand ihre
Plitze ein und dann stiessen sie das Boot vom Landungsfloss ab und
fuhren flussabwirts. Als sie drei Flussbiegungen weit gerudert hatten
schlug das Boot plotzlich um und verschwand in der Tiefe des Wassers.
Die Sklaven wurden in gewohnliche Wasserschlangen verwandelt und
ihre Herren in Tambon und Naga (mythische Wasserschlangen. Ver-
gleiche den zweiten Teil dieses Bandes). Auf dem Flusse erhob sich
plotzlich ein starker Sturm und hohe Wellen rollten heran.

Am gleichen Tage war in der Morgenfriihe eine Sklavin der Benang
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Kanjanang Tewang unterhalb das Dorf Kiham Balaki Tumbang
Tarusan zum Fischfang gegangen. Dort angekommen setzte sie sich
in das Gebiisch und warf die Angel aus. Plétzlich sah sie ein Boot
herankommen. Sie sah wie es in der Tiefe des Flusses verschwand
und wie seine Insassen in Wasserschlangen verwandelt wurden die
unruhig hin und her schwammen. Sie erschrak sehr in ihrem Herzen.
Auf einmal sah sie wie eine Tambon, in der sie Ehing Baburing Bulau
erkannte, den Kopf aus dem Wasser emporhob und gegen das Ufer
gewandt mit lauter Stimme rief: ,,O ihr Tiere am Ufer des Flusses
der Welt, vielleicht weilt ihr im Gebiisch oder haltet euch auf den
Zweigen der Biume auf, vernehmt was ich euch zu sagen habe. Ich
verlasse mit meinem Bruder unsere Frauen in Kiham Balaki Tumbang
Tarusan. Sie sind beide schwanger und sie erwarten von uns ein Kind.
Weil sie die Pali iibertraten deshalb wurden wir in Tambon und Naga
verwandelt. Nun kehren wir wieder heim in unser Dorf im Meere,
wir gehen zuriick nach Puser Tasik Etang Karangan. Unsere Kinder
aber werden ebenfalls in Tambon und Naga verwandelt werden, wenn
die Leute in den Dorfern am Flusse der Welt nicht wissen was sie tun
miiissen um dieses Schicksal zu verhiiten. Wir wollen es euch sagen.
Sie miissen zwei Antjak (flache Opferkorbe) flechten und sie mit
Opfergaben fiillen, nimlich mit einem gekochten Huhn, einem Hiihner-
ei, gewohnlichem Reis, weissem und schwarzem Klebreis, Sirih, Tabak,
Salz und einem Pisangblatt voll Hithnerblut. Ferner miissen sie von
Reismehl zwei Hampatong (menschliche Figuren) formen, einen fiir
die Mutter, den andern fiir das Kind, je zwei fiir jeden Antjak.
Unsere Frauen miissen etwas von ihrem Haar und ihren Fingernigeln
den Opfern beifiigen und sie miissen genau diese Geschichte kennen.
Einen Antjak miissen sie hinter das Haus in den Busch bringen und
den andern ins Wasser des Flusses werfen. Wenn sie so handeln, dann
wird ihnen und ihren Kindern kein Unheil geschehen und sie werden
nicht in Tambon und Naga verwandelt werden”.

Nachdem die Tambon so gesprochen hatte verschwand sie in der
Tiefe und schwamm, schnell wie der Blitz durch die Luft zuckt, fluss-
abwarts. ,,Kai-kai", sagte die Sklavin Orang Merutas, ,,nun weiss ich
was geschehen ist und wie sich meine Herrin vor Unheil bewahren
kann. Ich weiss nun auch, dass mein Herr kein Mensch sondern ein
Geist, eine Wasserschlange, war. Ich will mich rasch aufmachen und
in unser Dorf zuriickkehren und meiner Herrin erzihlen was meine
Augen gesehen und meine Ohren gehért haben”. Sie packte ihre Angel-
rute und die gefangenen Fische rasch zusammen und machte sich auf



204 MYTHEN ZUM TOTENKULT

um nach dem Dorf zuriickzukehren. Zu Hause angekommen rief sie
ihre Herrin und ihre Schwester und sprach: ,,O meine Herrinnen,
meine Sangiang, hort was meine Augen gesehen und meine Ohren
gehort haben. Euere Méanner waren keine Minner aus den Dérfern an
den Ufern des Flusses der Welt, sie waren Geister aus dem Dorfe
Puser Tasik Penda Etang Karangan in der Mitte des Meeres. Als ich
am Flussufer angelte sah ich, wie sich ganz plétzlich ein heftiger Sturm
erhob und wie ihr Boot in der Tiefe verschwand und sie mit ihren
Sklaven zusammen in Schlangen verwandelt wurden. Ich horte was
die Tambon Ehing Baburing Bulau den Tieren am Ufer des Flusses
der Welt mitteilte”, und sie erzihlte ihnen alle Worte. ,,Kai-kai!“ riefen
die beiden Frauen, ,,verhilt es sich so? Wir wollen sofort nach den
Worten des Ehing Baburing Bulau handeln damit wir uns und unsere
Kinder von dem Verderben erretten konnen®. Sie befahlen der Sklavin
Antjak zu flechten und sie mit den Opfergaben zu fiillen und dann den
einen hinter das Haus in das Gebiisch und den Wald zu bringen und
den andern in den Fluss zu werfen. Nachdem der Antjak ins Wasser
geworfen worden war verwandelten sich die Hampatong (die Figuren
von Reis geformt) in die beiden schwangeren Frauen und ihre Kinder.
Sie trieben rasch flussabwirts und kamen schon nach kurzer Zeit im
Dorf, in der Mitte des Meeres, an. Dort bestiegen sie das grosse Haus
und setzten sich unter die Tiire. Nach einiger Zeit kamen auch die
beiden Naga (bezw. Tambon) in ihrem heimatlichen Dorfe an und sie
nahmen dort mit ihren Sklaven zusammen wieder menschliche Gestalt
an. Als sie zum Hause hinaufsteigen wollten sahen sie ihre Frauen und
Ehing Baburing Bulau rief seinem jiingeren Bruder zu: ,,Was ge-
wahren meine Augen, o mein jiingerer Bruder! Sitzen nicht unsere
Frauen hier. Wie kommt es, dass sie vor uns das Dorf erreicht haben ?
Sie freuten sich sehr in ihrem Herzen.

Als die Dunkelheit hereingebrochen war legten sie sich mit ihren
Frauen zur Ruhe nieder, aber plétzlich sahen sie, dass sich die Frauen
in Reismehlpuppen verwandelten. ,,Kai-kai*, schrieen sie, ,,nun wissen
wir weshalb unsere Frauen vor uns im Dorf angekommen sind. Sie
wussten offenbar wie sie sich auslosen konnten und was sie zu unter-
nehmen hatten damit ihre Kinder nicht in Naga und Tambon ver-
wandelt wurden. Das ist ein grosser Gewinn fiir sie. Wenn ihre Kinder
und ihre Enkel diese Geschichte wissen und nach ihr handeln, dann
werden sie heilvoll und in Frieden am Ufer des Flusses der Welt
wohnen und wir werden ihnen nie Leid zufiigen konnen und miissen
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uns immer mit Stellvertretern und Opfern begniigen mit denen sie
sich und ihre Kinder auslosen.
Nachdem der Tukang diese Erzihlung rezitiert hat, spricht er:

Diese Erzahlung befolgen wir und nach ihr handeln wir.
Wir haben an ihr nichts veridndert sondern wir haben sie so
rezitiert wie sie uns von unseren Ahnen iiberliefert worden ist.

Darnach werden die gleichen Handlungen vorgenommen und die
gleichen Worte gesprochen wie sie bereits oben mitgeteilt wurden. Der
eine der beiden Antjak wird im Busch niedergelegt und der andere
in den Fluss geworfen.

Das aussergewiohnliche Opfer fiir die Schwangere

Zur Erginzung teile ich auch noch das hiufig dargebrachte ausser-
gewohnliche Opfer mit, das dann vollzogen wird, wenn sich eine Frau
wihrend ihrer Schwangerschaft immer unwohl fithlt und tiber nicht
nachlassende Bauchschmerzen klagt. Die Ursache dieses Uebelbefindens
schreibt man einer Wasserschlange oder einem Fisch zu der in den
Bauch der Kranken hineingekrochen ist um dort das Kind zu zer-
storen. Der Bauch schwillt etwas an und soll eine fisch- oder schlangen-
formige Wolbung bilden. Man lisst in diesem Falle ebenfalls einen
Tukang (Mann oder Frau) kommen und bittet ihn fiir die Schwangere
das stellvertretende Opfer darzubringen. Dieses Opfer nennt man
nicht mangadiri sondern manalisih (das Wort hat die gleiche Be-
deutung: austauschen, stellvertreten, zeigt aber die andere Art dieses
besondern Opfers im Unterschied zum gewohnlichen stellvertretenden
Opfer, an).

Der Tukang wihlt sich fiir die auszufiihrenden Handlungen einige
Helfer oder Helferinnen und baut mit ihnen zuerst von Sagagulangholz
zwei kleine Flosse die die Opfergaben und Hampatong aufzunehmen
haben. Dann schnitzt man vom gleichen Holz zwei Rudersklaven
denen man die Namen gibt Tikas und Tende. Darauf schnitzt man
zweimal sieben Figuren die in zwei Biindeln (in jedem Biindel be-
finden sich sieben) zusammengebunden werden. Sie stellen Mutter und
Kind dar. Man schlachtet das Opfertier, ein Schwein oder ein Huhn,
kocht das Fleisch und zerteilt es in gleiche Teile und legt es auf die
beiden Flosse und fiigt auch die andern, oft genannten Opfergaben,
bei. Sind die Flosse beladen, dann bestreicht man den Bauch der
Schwangeren mit etwas Blut vom Opfertier. Die Opfergaben werden
in der Mitte des Hauses niedergelegt und der Tukang rezitiert die
Erzihlung. Von dieser teile ich nur den Anfang mit. Der Rest stimmt
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iberein mit dem Schlusse der Erzihlung von Benang Kanjanang
Tewang und Tipung Kandajun Tandjong. Das mitgeteilte Stiick dient
lediglich zur Erginzung.

Die Mythe von Budjang Badara

In ganz fritheren Zeiten lebten im Dorfe Kiham Balaki Tumbang
Tarusan Danum ein Konig und eine Konigin (d.h. Dorfilteste) die
eine einzige Tochter, namens Budjang Badara besassen. Als sie alter
wurde wuchs sie zu einer sehr schonen Jungfrau heran und der Ruf
ihrer Lieblichkeit verbreitete sich von der Quelle bis zur Miindung des
Flusses, ja, selbst an andern Fliissen sprach man von ihr. Und wo von
ihrer Schonheit und Lieblichkeit erzihlt wurde machten sich die jungen
Minner auf und bestiegen mit ihren Gefidhrten und Sklaven die Boote
und ruderten nach Kiham Balaki. Der Fluss wimmelte von Booten
und an die Ufer schlugen die Wellchen die durch die Ruderschlige
verursacht wurden und zahlreiche Stimmen hallten durch den stillen
Wald. Sie alle besuchten den Konig und wurden von ihm freundlich
aufgenommen und bewirtet. Und sie alle warben um die Hand seiner
Tochter. Unter ihnen befanden sich reiche und herrliche Konigssohne
denen der Konig seine Tochter gerne zur Gemahlin gegeben hatte, aber
alle Freier, mochten sie noch so reich und noch so schon sein, wies
Budjang Badara ab.

Eines Tages sprachen die Eltern zu ihr: ,,Du bist nun zu einer
Jungfrau herangewachsen und hast das Alter erreicht in dem man zu
heiraten pflegt. Zahlreiche junge Mainner werben um dich. Unter
ihnen befinden sich schone, reiche und tapfere Konigssohne. Unser
Dorf ist voll von ihnen. Sie haben meinen Reis aufgegessen und von
meinen Pinangniissen und Sirihblattern sind keine mehr dibrig und
mein Landungsfloss ist durch die vielen Boote zerstort worden. Wihle
einen von diesen jungen Minnern als Gemahl, denn es ziemt sich, dass
du dich jetzt verheiratest. Sage mir welchen du wiinschest und wie er
aussehen soll®. ,,O mein Vater und meine Mutter, sprach die Tochter,
die sich in ihrem Zimmer aufhielt, ,ich wiinsche keinen von diesen
Freiern zum Gemahl. Ich werde mich nur verheiraten mit Tambon
Hatingan Bulau aus dem Dorfe Puser Tasik Penda Etang Karangan.
Er besitzt grosse Reichtiimer und ist sehr schon. In seinem Schatze
befinden sich siebenfach gebogene Pfihle von Gold und die Erde vor
seiner Haustreppe ist aufgehoht mit Edelsteinen und Sand von Gold*.
,»Ich bin weit herumgereist”, sprach der Vater, ,aber ich kenne keinen
Konigssohn der diesen Namen trigt und auf den diese Beschreibung
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zutrifft. Durch wen hast du von ihm gehort? Wer hat dir seinen Namen
genannt?* Die Tochter antwortete: ,,Niemand hat mir von ihm erzihlt
und niemand hat mir seinen Namen genannt, ich habe ihn im Traum
gesehen und dort wurde mir auch gesagt: wihle ihn und keinen andern
zu deinem Gemahl! deshalb will ich mich nicht verheiraten bis er kommt
und um mich freit". ,,Es wird fiir dich ein grosser Gewinn sein, wenn
dein Traum wirklich in Erfiillung geht“, antwortete der Vater. Die
Tochter entgegnete: ,,Wenn er nicht kommt, dann werde ich mich
nicht verheiraten. Dann werde ich dahinsterben wie der Diwong (ein
Bambusstrauch) der verwelkt und vertrocknet ehe er Friichte tragt‘.

Als die Eltern mit ihrer Tochter sprachen hatte sie der weibliche
Windgeist Riwut Indang Pararu Rawei belauscht. Er erhob sich und
flog mit seinen sieben Geschwistern davon nach Puser Tasik und sah
sich nach dem Tambon Hatingan Bulau um. Sie sah ihn in der Mitte
des Balai (Versammlungshaus) sitzen wo er mit dem Schnitzen eines
feinen Dolchgriffes beschiftigt war. Sie rief ihm zu: ,,O Tambon
Hatingan Bulau, du tust mir Leid, du bist so allein, hast du denn
kein Verlangen nach einer Frau, nach einer Gefihrtin und Zierde
deines Hauses? Ordne deine Haare und offne deine Ohren und hére
was ich dir zu sagen habe (Der Dajak trug frither lange Haare. Bei
einem Gesprich ging zuerst diese Aufforderung voran: Ordne deine
Haare, die iiber die Ohren herunterhangen, damit du meine Rede
besser horen kannst). Ist denn nicht das Geriicht bis zu dir durch-
gedrungen, dass sich in Kiham Balaki eine wunderschone Konigs-
tochter befindet die von vielen jungen Minnern umworben wird, sodass
der Fluss erschallt vom Schlage ihrer Ruder und die Wellchen unauf-
horlich ans Ufer schlagen wegen der vielen Boote die Tag fiir Tag
flussaufwirts und flussabwirts fahren. Alle Freier schligt sie ab. Sie
will sich mit keinem andern verheiraten als mit dir. Sie hat zu ihrem
Vater und ihrer Mutter gesprochen: wenn nicht Tambon Hatingan
Bulau um mich freit, dann: werde ich mich nicht verheiraten, sondern
ich werde dahinsterben, wie der Diwong, der verwelkt ehe er Friichte
bringt. Mache dich auf, reise nach Kiham Balaki und freie um sie, denn
sie ist sehr schon und sie wird eine Zierde deines Hauses sein®.
Tambon Hatingan Bulau horte verwundert diese Rede an. Er schaute
herum, aber er gewahrte niemanden. Er stieg in sein Haus hinauf und
fragte seine Mutter: ,,Hast du zu mir gesprochen als ich im Balai
sass?* ,Nein“, antwortete seine Mutter, ,ich sprach nicht zu dir, Er
verwunderte sich noch mehr iiber die Worte die er gehort hatte und
er nahm aus seinem Schatze Goldbinder und schmiedete aus ihnen
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herrliche Ringe und Armbinder die er seiner zukiinftigen Gemahlin
als Geschenk mitbringen wollte. Als er nach einiger Zeit alles bereit
hatte, da sprach er zu seiner Mutter: ,,O Mutter, ich mochte mich
gerne verheiraten mit einer schonen Jungfrau aus dem Geschlechte
der Menschen am Flusse der Welt. Es ist mir mitgeteilt worden, dass
Budjang Badara in Kiham Balaki nur mich zu ihrem Gemahl erwihlen
will und alles was ich auch sonst {iber sie gehort habe lautet sehr gut.
Lass mich dorthin reisen um mich mit ihr zu verheiraten®. Die Mutter
antwortete ihm: ,Hat es nicht geniigend Tochter in unserem Dorf,
reiche und schéne Jungfrauen, mit denen du dich verheiraten kannst.
Weshalb willst du in die Ferne ziehen und dich mit einem Maéadchen
aus dem Geschlechte der Menschen am Flusse der Welt verheiraten.
Bleibe hier und ich will dir aus den Jungfrauen eine zur Gemahlin
auswihlen die zu dir passt und die ebenso reich ist wie du und die
auch aus dem gleichen Stande kommt*“. ,Nein®, sprach der Sohn, ,,ich
kann deinen Rat nicht annehmen. Wenn ich mich nicht mit Budjang
Badara verheiraten kann dann bleibe ich ehelos und sterbe ohne
Kinder gezeugt zu haben“. Nachdem die Mutter diese Rede gehort
hatte erschrak sie sehr und sie gab seinen Wiinschen nach, denn er war
ihr einziger Sohn.

Sobald er von seiner Mutter die Erlaubnis zu seinem Unternehmen
erhalten hatte befahl er seinen Sklaven sein Boot zu beladen. Er
selbst fiillte sieben Gefisse mit feinem Goldstaub und machte sieben
goldene Lamiang (lingliche Achatsteine die um den Hals und die
Handgelenke getragen werden) bereit als Brautpreis fiir Budjang
Badara. Als alles bereit war bestieg er mit seinen Sklaven das Boot
und sie segelten iiber das Meer bis sie beim Flusse Tarusan Danum
ankamen. Dort holten sie die Segel ein und ruderten flussaufwirts.
Nach kurzer Zeit kamen sie in Kiham Balaki an. Sie machten an einem
grossen Landungsfloss ihr Boot fest. Nachdem sie gebadet und gegessen
hatten rief Tambon Hatingan Bulau seinen sieben Sklaven und fiber-
gab ijhnen die sieben Gefisse mit Goldstaub und die sieben goldenen
Lamiang, indem er sprach: ,Diese Schitze bringt ihr in das elterliche
Haus der Budjang Badara. Ihr legt sie vor ihrem Vater und ihrer
Mutter nieder und sprecht: dieses hier sendet euch Tambon Hatingan
Bulau der um eure Tochter freit. Er ist soeben mit seinem Boot von
Puser Tasik hier angekommen und er bittet euch ihm eure Tochter
zur Gemahlin zu geben®. Nach diesen Worten machten sich die sieben
Sklaven, glinzend wie der Blitz der durch die Wolken zuckt, auf und
bestiegen das Haus der Budjang Badara. Vor der Tire angekommen
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baten sie um Erlaubnis das Haus betreten zu dirfen. Der Besitzer
hiess sie willkommen und bat sie auf dem Fussboden Platz zu nehmen.
Dann schob er ihnen das Sirihgerit zu und als sie gekaut hatten fragte
er sie: ,,O meine Neffen, woher kommt ihr und was fithrt euch in mein
Haus?“ Sie antworteten ihm: ,,O unser Herr, unser Sangiang, unser
Besitzer schickt uns mit diesen Reichtiimern zu dir um dich fiir ihn
um die Hand deiner Tochter zu bitten. Es ist Tambon Hatingan Bulau
aus Puser Tasik. Er hat von der Schonheit deiner Tochter gehort und
das Verlangen ergriff ihn nach ihr und er wilnscht um sie zu freien.
Er ist ein junger, schoner und reicher Herr".

Als Budjang Badara in ihrem Zimmer diese Worte horte, da trat
sie heraus zu den Minnern und als sie den Reichtum sah den die
Sklaven ausgebreitet hatten, sprach sie zu ihren Eltern: ,,Freut euch
nun mit mir. Ist mein zukiinftiger Gemahl, von dem ich zu euch sprach
nicht herrlich und reich?” Und ihre Mutter antwortete: ,,Du hast gut
gewihlt und recht gehandelt, dass du nur diesen zu deinem Gemahl
erwiahlen wolltest, denn er ist reicher als alle Konigssohne die um
dich gefreit haben. Wir hoffen, das nun alles gut besprochen und zu
einem guten Ende gefiihrt werde".

Die Eltern besprachen nun mit den Sklaven des Tambon Hatingan
Bulau den Brautpreis und stellten den Hochzeitstag fest und sie
einigten sich und beschlossen die Hochzeit in sieben Tagen zu feiern
um in der Zwischenzeit alles fiir das Fest vorbereiten zu konnen.

Der Vater der Budjang Badara befahl seinen Sklaven Reis zu
stampfen, Holz zu suchen, Bambuskocher zu schneiden um den Reis
darin abkochen zu kdnnen, Kiihe, Schweine und Hiithner einzufangen,
denn das Fest sollte von vielen Gisten aus dem Dorfe selbst und aus
den Doérfern des Ober- und Unterlandes besucht werden. Die Blinden
fiihrten die Sehenden an ihren Héinden herbei, die Lahmen, Alten und
Gebrechlichen kamen an Stocken herbeigehumpelt. Das ganze Dorf
wimmelte von Menschen und hallte wieder von dem Laut der Trom-
meln und Gong und den frohen Liedern der Giste.

Am siebenten Tage fand die Hochzeit statt und nach dem Feste
kehrten die Géste wieder heim. Drei Monate blieb Tambon Hatingan
Bulau bei seiner Frau, da fiihlte sie sich schwanger und teilte ihre
Freude ihrem Manne mit. ... usw.

Die Fortsetzung der Mythe lautet beinahe wortlich gleich wie die
obige.

Nachdem der Tukang diese Erzdhlung rezitiert hat werden wieder
die gleichen Worte gesprochen und die gleichen Handlungen ausgefiihrt
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wie oben. Eines der Flosse bringt man hinter das Haus in den Busch
und das andere lasst man auf dem Flusse wegtreiben.

3. Basaloh-Mythen

Saloh, oder von dieser Wortwurzel abgeleitet basaloh 142 (das Ver-
bum lautet manjaloh), bedeutet verwandelt werden. Der Begriff wird
angewandt fiir Dorfer und Menschen die durch eine schuldvolle Tat
oder Handlung plétzlich in Steine oder Biume verwandelt werden
(basaloh). Diese verwandelten Menschen, die nicht in das Totendorf
eingehen und auch nicht in die Gemeinschaft der diberweltlichen
Ahnen aufgenommen werden, weil sie durch ihre schuldvolle Tat und
ihren plotzlichen Tod (mate: manta: unreifer Tod) aus dieser Ge-
meinschaft ausgestossen wurden, aber auf dem Platze der Verwand-
lung weiterexistieren und sich den Lebenden hiilfreich oder auch
schidigend erweisen konnen, nennt man taloh. Das Wort wird
meistens {ibersetzt mit: Gotzen, Geister, Gespenster, Zauber und
Gift, irrtiimlich aber auch mit Ding. Das Basaloh hat zwei Ursachen
die hier nur kurz beschrieben werden sollen, ndmlich:

a. Basaloh durch Sarok

Sarok ist eine besondere Form der Tabuvorschriften. Basarok nennt
man den unheilvollen Zustand in den man durch die Uebertretung
dieser Vorschrift gekommen ist. Man unterscheidet zwei Arten des
Sarok. Wenn man ein fremdes Gebiet bereist das von einem fremden
Stamm bewohnt wird und in dem fremde Sitten (Hadat) und fremde
Gebrauche beobachtet werden und auch fremde Michte herrschen,
muss man sich sehr vorsichtig benehmen. Rudert man auf dem Fluss
in dieses fremde Gebiet hinein, dann 1ibergiesst man sich an der
Grenze, oder an der Miindung von Nebenfliissen mit Wasser das man
aus dem Fluss aufgeschopft hat. Betritt man auf einer Wanderung das
fremde Gebiet, dann richtet man an der Grenze einen Hampatong (ein
Schnitzbild das man rasch aus einem Baumast schnitzt) auf und legt
bei ihm ein bespucktes Blatt und etwas Tabak nieder. Im fremden
Gebiet angekommen darf man sich iiber fremde und ungewohnte
Erscheinungen nicht lustig machen, vor allem muss man sich hiiten
die Dorfheiligtiimer, die Hampatong und Sapundu, die sich vielleicht
durch ungewohnte Formen und noch nie gesehene Figuren auszeichnen,
zu belicheln. Nichts, aber auch gar nichts ist in der Fremde Licherlich,
es ist fiir den Besucher hochstens unverstindlich, hat aber am fremden
Ort und im andern Stamm seinen begriindeten Sinn und darf deshalb,
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weil man diesen Sinn noch nicht kennt und nicht versteht, nicht
lacherlich gemacht werden. Das ungebiihrliche Betragen in der Fremde
hat Fieber, Dysenterie und Brechdurchfall (mute mani) zur Folge,
das Belidcheln von heiligen Plitzen und Hampatong verursacht leichter
Wahnsin, tétliche Folge hat der Zustand aber nicht. Die andere Form
des Sarok ist das unziemliche Benehmen gegeniiber Tieren die unter
dem Schutz von Geistern stehen oder bestimmten Geistern heilig sind.
Unziemlich ist es wenn man einem Tier einen andern Namen gibt,
oder etwas von ihm aussagt, das gegen seine Natur ist, z.B. wenn man
von einer Laus sagt, dass sie tanze, von einer Ratte, dass sie singe, von
einer Fliege, dass sie Krieg fithre, von einer Katze, dass sie ein Hund
sei usw. Unziemlich ist auch, wenn man lebende Tiere begribt und
sagt: ich begrabe einen Menschen, oder wenn man fiir sie, wie fiir
Menschen, einen Sarg macht. Ferner, wenn man z.B. einem Frosch
die Haut abzieht und sagt: nun hat er seinen Rock ausgezogen, oder
wenn man ein Tier mit menschlichen Kleidern bekleidet.

Geschieht so etwas absichtlich oder unabsichtlich, dann verdunkelt
sich der Himmel plotzlich, der Tag wird in Nacht verwandelt, ein
schweres Unwetter steigt auf, die Blitze zucken fiirchterlich und der
Donner rollt drohend. Immer niher kommt das Unwetter und plotz-
lich verschwindet das Dorf, es ist mit den Hausern, Menschen und
Tieren verwandelt worden (basaloh) in Steine und Biume oder auch
in Stromschnellen.

Als Richer treten bei Vergehen gegen die Sarokbestimmungen die
Njaro, die Gotter des Donners und Unwetters, auf. Die Njaro sind
sieben Briider von denen der jiingste gestorben ist. Sie haben mensch-
liche Gestalt, aber eiserne Waden, und drei dicke goldene Haare. Sie
sind stets vom Kopf bis zu den Fiissen bewaffnet. Sie wohnen in der
Oberwelt und auf hohen Bergen.

Spricht oder handelt ein Mensch in der oben beschriebenen Weise
unziemlich, dann kommen die Njaro in einem schweren Unwetter um
den Uebertreter und sein ganzes Geschlecht zu bestrafen. Ihr Jauch-
zen und ihr Lachen ist der Donner. Durch dieses Lachen fallen die
tatek (goldene Stifte die in die Zahne eingesetzt sind) heraus und
verwandeln sich in Blitze. Sie werfen ihre Streitaxt, die baliong Njaro
(die baliong Njaro sind neolithische Steinbeile die der Dajak bei der
Arbeit im Feld oder Wald oft findet. Sie dienen als Gegenmedizin bei
Krankheiten die durch die Njaro verursacht worden sind) nach den
Schuldigen und t6ten sie oder verwandeln sie und ihr ganzes Dorf in
Stein.
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Von den zahlreichen Mythen, die man in jedem Dorfe findet, filhre
ich hier zwei an, namlich:

Der Ursprung des Kalanaman

In der Nihe von Kasongan nimmt der Katingan einen kleinen
Nebenfluss, den Kalanaman, auf iiber dessen Ursprung die Katinganer
berichten : In fritheren Zeiten befand sich da, wo heute der Kalanaman
in den Katingan einmiindet, ein grosses, stattliches und reiches Dorf.
In ihm wohnte ein Mann der mit einer sehr schonen Frau verheiratet
war. Er war iberaus eifersiichtig und iiberwachte seine Frau sehr
streng. Eines Tages fand in dem Dorfe ein grosses Opferfest statt und
Nawan, so hiess dieser Mann, wollte nun ausgerechnet gerade an
diesem Tage auf die Jagd gehen. Die Leute baten ihn im Dorfe zuriick-
zubleiben und an dem Fest teilzunehmen, aber er schlug ihre Bitte ab.
Er nahm seinen Speer und rief die Hunde und dann verliess er das
Haus. Als er bei der Tiire angekommen war wandte er sich noch ein-
mal um und sprach zu seiner Frau: ,Ich verbiete dir streng wihrend
meiner Abwesenheit das Haus zu verlassen und am Fest teilzunehmen®.
Sie befolgte anfinglich die Worte ihres Mannes. Aber spiter kamen
Verwandte, setzten sich zu ihr auf den Fussboden und erzédhlten ihr
von dem schonen Fest und baten sie doch auch mitzukommen. Aber
sie dachte an das Verbot ihres Mannes und schlug die Einladung ab.
Aber immer wieder baten die Verwandten: ,Komm doch mit, nimm
doch an unserem Feste teil, dein Mann wird gewisslich noch nicht so
rasch von der Jagd heimkehren®. Schliesslich gab sie den Bitten ihrer
Verwandten nach und verliess mit ihnen das Haus und begab sich
in das Festhaus.

Nach einiger Zeit kam der Mann mit seiner Jagdbeute, einem roten
Affen den er im Walde erlegt hatte, wieder zuriick. Er offnete die
Thire seines Hauses. Alles war still. Er rief seine Frau, aber er
erhielt keine Antwort. Da wurde er in seinem Herzen sehr zornig und
sprach zu sich selbst: ,,Gewiss hat meine Frau mein Verbot iiber-
treten und hat sich doch zum Fest begeben‘. Immer zorniger wurde er.
Schliesslich nahm er den toten Affen und bekleidete ihn mit seinen
Kleidern und begab sich dann mit ihm in das Haus wo die Feiernden
frohlich beisammensassen. Er sah wie seine Frau bei den Verwandten
sass und Sirih kaute. In seinem grossen Zorn warf er ihr den be-
kleideten Affen zu und schrie: ,,Da hast du den Lohn deiner Untreue
und deines Ungehorsams. Nimm diesen Affen da als Mann, er ist
gerade gut und recht fiir dich”. Zuerst lachten die Leute tiber die
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zornigen Worte des Mannes und den Scherz, den er sich mit dem
Affen erlaubt hatte, aber plotzlich horten sie schweren Donner rollen
und sahen durch die Ritzen des Hauses wie unheimliche Blitze durch
die Luft zuckten. Immer schwerer und drohender wurde das Unwetter,
immer ndher rollte der Donner, immer dunkler wurde der Tag. Sie
hatten noch nie ein so furchtbares Wetter erlebt. Ihr Lachen ver-
stummte, ihre Gesichter verzehrten sich vor Angst, ihre Augen traten
vor Schreck aus den Hohlen. Sie wollten das Haus verlassen und sich
fliichten, aber ehe sie dazu kamen wurden sie mit dem ganzen Dorf in
Stein verwandelt und von den hochgehenden Fluten weggespiilt.
Nawan allein war es gelungen sich mit seinem jiingeren Bruder in
den Wald zu fliichten. Er irrte mit ihm durch die weglose Wildnis.
Der Donner verfolgte ihn und Blitze zuckten hinter und um ihn.
Hinter seinen Schritten stiirzte die Erde ein und bildete ein tiefes
Flussbett. Immer verzweifelter rannte er mit seinem Bruder davon.
Plotzlich horte er hinter sich eine Stimme die ihm zurief: ,,Haue
deinen kleinen Finger ab, haue deinen kleinen Finger ab!“ Zuerst
achtete er nicht auf diese Stimme, aber als sie sich fortwahrend wieder-
holte, tat er schliesslich wie ihm von unsichtbarer Macht befohlen
wurde. Er legte seinen kleinen Finger auf einen Felsblock und hieb
ihn ab.143 Der Ort wo er das tat verwandelte sich in eine Strom-
schnelle (diese Stromschnelle befindet sich oberhalb Mirah, einem
Dorf am Oberlauf des Kalanaman) und der Weg, den er mit seinem
Bruder zuriickgelegt hatte, wurde zu einem Fluss den die Leute
Kanawan hiessen und der heute den Namen Kalanaman trigt.

Der Ursprung des Nasenaffen

In fritheren Zeiten lag hinter dem jetzigen Dorfe Tarusan Danum
(es liegt in der Nihe von Penda Hara, am Katingan) ein sehr altes
Dorf das den Namen Tangking Parei trug. Es war noch vor Tewang
Sangalang Garing, dem heutigen Penda Hara, erbaut worden. Das
Dorf war gross und reich und sehr viele Menschen wohnten in ihm.

Eines Tages reisten ein Mann und eine Frau aus diesem Dorf nach
Mendawei (ein grosses Dorf und Handelszentrum in der Nihe der
Katinganmiindung). Ihre Kinder, zwei Knaben und ein Midchen,
hatten sie daheim zuriickgelassen. Das Madchen war bakowo.144

Wihrend sich die Eltern auf der Reise befanden vergniigten sich
die Knaben mit einem streng verbotenen Spiel. Sie hatten eine
Heuschrecke gefangen und schnitzten fiir sie ein kleines Sirglein.
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Dann legten sie die Heuschrecke in dieses Sirglein und begruben sie
auf die gleiche Weise wie man eine Leiche begrabt. Nicht lange dar-
nach dberzog sich der Himmel mit schwarzen Wolken. Die Blitze
zuckten unheimlich und der Donner rollte fiirchterlich. Immer niher
kam das Unwetter bis es sich iiber dem Dorf zusammengezogen hatte.
Plstzlich wurde das ganze Dorf in Wald verwandelt und das Haus,
in dem die Kinder daheim waren, in einen Lunokbaum. In diesem
Baume lebte das Midchen weiter und es konnte durch eine kleine
Oeffnung die Hand herausstrecken.

Nach einiger Zeit kamen der Mann und die Frau wieder aus
Mendawei zuriick. Als sie den Platz ihres Dorfes erreicht hatten er-
schraken sie sehr. Wo frither die Hiuser standen, griinten nun hohe
Bidume und Strducher. Keine Ueberreste des Dorfes und keine Spur
von Menschen fanden sie. Wo ihr Haus einst gestanden hatte erhob
sich nun ein hoher Lunokbaum. Als sie ihn nidher beschauten, sahen
sie in ihm eine Oeffnung und ihr Entsetzen nahm zu als sie plétzlich
sahen, dass aus dieser Oeffnung eine Hand zum Vorschein kam. Sie
erkannten sie als die ihrer Tochter. Nun beschlossen sie den Lunok-
baum zu féillen und ihre Tochter aus dem merkwiirdigen Gefingnis
zu befreien. Aber so oft sie auch den Baum fillten, immer stand er
wieder unversehrt da. Schliesslich gaben sie den Versuch auf ihre
Tochter zu befreien. Dem Midchen konnte man durch die Baum-
offnung Handarbeiten iibergeben, sie flocht und stickte sehr schén.
Uebergab man ihr eine solche Arbeit, dann konnte man sie nach
einigen Tagen wieder abholen. Solange sich ihr niemand mit schlechten
Gedanken nahte, dauerte dies so fort. Aber eines Tages kam ein junger
Mann mit schlechten Absichten zum Baum und er fiberredete das
Maidchen ihm ihre Hand zu reichen. Er probierte sie aus der Oeffnung
herauszuziehen, aber als ihm dies nicht gelang, hieb er die Hand mit
seinem Schwerte ab. Kaum war dies geschehen, da schloss sich die
Oeffnung des Baumes und die Menschen, die sich in seiner Nihe
aufhielten, sahen wie plotzlich ein Nasenaffe den Stamm des Lunok-
baumes emporkletterte und verschwand. Sie hatten bis jetzt noch nie
ein solches Tier gesehen und es war ihnen eine gewisse Tatsache, dass
sich das Médchen im Baume in diesen Affen verwandelt hatte.

Oft versuchten spéter die Katinganer den Nasenaffen mit Blaserohr-
pfeilen und Gewehrkugeln zu erlegen, nie gelang es ihnen. Auch wenn
sie ihr Ziel noch so gut getroffen hatten fliichtete der Nasenaffe un-
verwundet weiter und jedesmal {iberzog sich dann der Himmel mit
dunkeln und drohenden Wolken und ein furchtbares Unwetter brach
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tiber dem Dorfe aus. Seit dieser Zeit wagen es die Katinganer nicht
mehr Jagd zu machen auf dieses heilige Tier.

b. Basaloh durch Tulah

Auch die religiose Verbotsbestimmung, die mit tulah bezeichnet wird,
hat zwei Bedeutungen mit verschiedener Folge fiir den Uebertreter.
Die Tulahvorschriften sind sehr umfassend. Sie beziehen sich auf den
Verkehr zwischen den Geschlechtern, auf den gegenseitigen Umgang
zwischen verschiedenen Altersstufen und auch auf Handlungen und
Arbeiten die Jugendlichen, die noch nicht alle Initiationsriten abge-
schlossen haben, unerlaubt sind. Vor allem aber beziehen sie sich auch
auf den Verkehr zwischen Schwiegertochter und Schwiegervater,
Schwiegersohn und Schwiegermutter.

Die Uebertretung dieser Tulahverbote hat die Panjakit Tulah (Tulah-
krankheit) zur Folge unter der man Gelbsucht oder verschiedene
Erlahmungserscheinungen versteht.

Die zweite Bedeutung des Tulah ist die Blutschande oder auch der
unerlaubte sexuelle Verkehr mit einer Jungfrau der Schwangerschaft
zur Folge hat. Wird eine solche Tat nicht gesiihnt, dann geht die
Welt unter. Naturkatastrophen brechen herein. Der Fluss schwillt
plotzlich hoch an und {iberschwemmt die Felder, oder der Reis und die
Gartengewichse werden durch Diirre zerstort die zu ungewohnter
Zeit eintritt. Die Biume tragen keine Friichte mehr und alles was die
Menschen unternehmen misslingt. Bei den Ot Danumstimmen wurde
das blutschinderische Paar, zur Sithnung der Tat und als stellver-
tretendes Opfer fiir den ganzen Stamm, an einen Baum gekreuzigt.
Auf einer Seite des Baumes der Mann, auf der andern Seite die Frau.
Das Blut dieser beiden Verbrecher sandte man im ganzen Stammes-
gebiet herum damit mit ihm das Wasser und die Erde, die Baume und
die Felder, die Hiuser und die Dorfstrasse, die Menschen und Tiere
gereinigt werden konnten. Heute findet dieses stellvertretende Siihn-
opfer natiirlich nicht mehr in dieser Form statt. Man behandelt das
Paar wie Schweine. In einen Schweinetrog giesst man das Essen und
dann ruft man es wie man Schweine ruft. Sie miissen sich kriechend
nahen und ohne die Hinde zu beniitzen das Essen aus dem Trog zu
sich nehmen. Wenn das geschehen ist wird die Welt gereinigt mit dem
Blut eines stellvertretenden Opfertieres, einer Katze oder einem Hund
oder auch einem Wasserbiiffel. Man schickt dieses Blut auch in die
benachbarten Dorfer damit auch dort die Reinigungshandlungen voll-
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zogen werden konnen. Die Blutschande hat aber auch die Versteinung
(basaloh) der Schuldigen und ihres ganzen Dorfes zur Folge. Um
dieses Schicksal zu verhiiten wurde, wie schon gesagt, bei den Ot
Danum das Paar gekreuzigt, bei den Ngadju Dajak aber wurde es
versteint.145 Sehr viele Mythen erzihlen uns von der Versteinung von
Diorfern wegen eines Tulahvergehens. Ich teile hier nur eine solche
Mythe mit. Wir finden diese Mythen in allen dlteren Déorfern und in
der Nihe von ihnen zeigt man auch die versteinten Dorfer, oft liegen
sie im Wald, oft sind sie im Fluss zu reissenden Stromschnellen ge-
worden. Das letztere ist der Fall bei der Mythe die ich hier mitteile.
Sie lautet:

Wie der Samanja entstand

Der Samanja ist eine ungefihrliche Stromschnelle unterhalb des
Dorfes Tumbang Manggo, das am unteren Samba, einem Nebenfluss
des oberen Katingan, liegt. Die Mythe berichtet uns von ihr:

In ganz fritheren Zeiten geschah es eines Tages, dass ein kleiner
Knabe in der Kiiche seines elterlichen Hauses heftig weinte. ,,Sei still,
Mandi!“ rief ihm die Mutter zu, aber Mandi horte nicht auf mit
Weinen. Nochmals rief sie: ,,Sei still Mandi!“ und ihre Stimme hatte
einen zornigen and drohenden Klang. Aber je lauter die Mutter schalt
umso heftiger wurde das Weinen des Kindes. Schliesslich war sie so
zornig geworden, dass sie den eisernen Kochloffel ergriff und ,,pek*
schlug sie mit ihm dem Kinde auf den Kopf. Blutiiberstrémt brach es
zusammen. Der Vater, der sich in der Nihe des Hauses aufgehalten
hatte, horte das Weinen des Kindes ebenfalls. Er begab sich rasch in
das Haus um der Ursache nachzuforschen. Wie erschrak er als er sah,
dass es in seinem Blute badete.

,Hau', rief er, ,was ist mit meinem Kinde geschehen? ,Ich liess
mich wegen seines unaufhdrlichen Weinens vom Zorne hinreissen und
schlug es mit dem eisernen Kochloffel”, antwortete die Mutter. Der
Vater sprach kein Wort mehr, aber man sah, dass er in seinem Herzen
sehr zornig war. Er rief seinem Kinde zu: ,Hieher Mandi, deine
Mutter hat dich im Zorne geschlagen, sie wollte dich toten”. Dann
ergriff er das Kind, raffte die wenigen Habseligkeiten zusammen und
verliess das Haus und bereitete sich auf eine grosse Reise vor.

Wenige Tage spiater sah man ihn an den Katingandorfern vorbei-
fahren. Die Leute wussten nicht wohin er reisen wollte, sie wussten
auch nicht wie lange seine Abwesenheit dauern sollte. Niemand ge-
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traute sich ihn dariiber zu fragen und wenn man ihn fragte, dann gab
er so einsilbige Antworten, dass man das Gesprich lieber abbrach.

Von dieser Zeit an horte man nichts mehr von ihm und seinem
Kinde. Sie waren fiir die Bewohner von Samanja verschollen und ver-
loren. Die Frau wohnte ganz allein in ihrem Hause. Sie war plétzlich
zu einer Witwe und einer Unfruchtbaren geworden die keinen Kindern
mehr das Leben schenkt. Nun hatte sie Zeit iiber ihre Tat nach-
zudenken und ihren schnellen Zorn zu bereuen. Es tat ihr leid und ihr
Herz schmerzte sie, dass sie sich so unbedacht vom Zorn hatte hin-
reissen lassen. Viele Jahre waren vergangen. Es ging in das fiinf-
zehnte oder sechszehnte Jahr seit diese Tat geschehen war und seit
Mandi mit seinem Vater das heimatliche Dorf fiir immer verlassen
hatte. Wer dachte noch an sie!

Eines Tages kam in Samanja ein grosses und schwerbeladenes
Handelsboot an das reiche Giiter geladen hatte: Gong, Trommeln,
heilige Topfe, kostbare Tiicher und viele andere Waren mehr. Die
Bewohner des Dorfes besuchten das Boot sooft wie sich die Vagel
baden. Die Waren fanden reissenden Absatz und so war der Handler
gezwungen mit seinen Sklaven lange Zeit in Samanja zu verbleiben.
Niemand kannte ihn und auch er kannte niemanden im Dorf, denn es
war das erste Mal, dass er hieher gereist war und er war ein Landes-
fremder der vom Meere hergekommen war.

Eines Tages gewahrte der Hindler unter den Frauen des Dorfes
eine die ihm besonders gut gefiel. Sie war schon und sein Herz er-
glithte vor Liebe zu ihr. Er erkundigte sich bei den Dorfbewohnern
nach ihr und er vernahm, dass sie eine unverheiratete Witwe sei. Er
liess bei ihren Verwandten um ihre Hand fragen. Seine Anfrage
wurde erwogen und angenommen, denn er war reich und konnte dem
Dorf von grossem Nutzen sein. Nach kurzer Zeit verheirateten sie sich.
Schon lingere Zeit lebten sie in der Ehe als der Héndler eines Tages
seine Frau bat: ,Lies doch die Liuse von meinem Kopf* (das ist nicht
nur eine niitzliche und notwendige Arbeit sondern eine besondere
Liebkosung. Der Mann liegt dabei der Frau mit aufgelésten Haaren
auf den Schoss). Sie tat es und bei dieser Beschiftigung entdeckte sie
auf dem Kopfe ihres Mannes eine Narbe. Sie fragte: ,,Weshalb hast
du auf dem Kopf eine Narbe, wann bist du verwundet worden und
weshalb geschah es?* Er antwortete ihr: ,,0O, ich selbst erinnere mich
nicht mehr weshalb ich eigentlich verwundet wurde und wann dies
geschehen ist. Ich weiss nur noch was mir mein Vater erzihlt hat. Als
ich noch sehr klein war soll ich einst in der Kiiche unseres Hauses
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heftig geweint haben. Meine Mutter hiess mich stille sein, aber ich
weinte nur noch heftiger. Da wurde sie sehr zornig und in ihrem Zorne
schlug sie mit einem eisernen Kochloffel heftig auf meinen Kopf sodass
das Blut an meinem Korper herunterfloss. Der Vater kam dazu. Er
wurde sehr zornig und verliess mit mir zusammen die Mutter und das
heimatliche Dorf. In der Fremde wollte er sich nicht mehr an sie
erinnern. Er hat mir nie ihren Namen genannt, auch nicht wo sie
wohnt und so weiss ich auch gar nichts von ihr. Aber es ist schon sehr
lange her seit dies geschehen ist‘.

Die Frau horte der Erzihlung zu. Ihre Finger griffen nicht mehr in
die Haare ihres Mannes. Ihr Gesicht wurde bleich vor Schrecken. Thr
Korper zitterte vor Entsetzen. Sie rief, wie eine die keiner Gedanken
mehr fihig ist, mit hohler Stimme: ,,Mandi, Mandi, du bist ja mein
Kind und ich bin deine Mutter. Du erzihlst meine Geschichte. Ich bin
es ja die dich geschlagen hat, ich habe dich und deinen Vater von hier
vertrieben®. Kaum hatte sie diese schrecklichen Worte gesprochen, da
begann sich der Himmel mit schweren und drohenden Gewitterwolken
zu iiberziehen. Die Blitze zuckten tjir-tjar, der Donner rollte dum-dam.
Immer schwirzer wurde der Himmel, immer dunkler der Tag. Mandi
fliichtete sich vor Entsetzen aus dem Hause um sich nach seinem
Boote zu begeben und diesen unheilvollen Ort zo schnell wie moglich
zu verlassen. Er kam nicht weit. Von unsichtbarer Macht wurde er
ergriffen 146 und in den Fluss geschleudert und dort in Stein ver-
wandelt. Auch seine Mutter wurde in Stein verwandelt. Seine Handels-
giiter und sein Boot wurden versteint und ebenso auch das ganze Dorf
Samanja mit allen seinen Bewohner. Wo sich dieses Dorf einst befand
liegt jetzt eine Stromschnelle im Flussbett. Die Steine tragen noch
heute Namen die an diese Katastrophe erinnern. Da, wo der Samba
in den Katingan einmiindet findet man den versteinten Mandi und
gegeniiber der Stromschnelle erhebt sich die versteinte Mutter. Man
findet in der Schnelle selbst auch das zu Stein gewordene Boot, die
versteinten Trommeln, Gong, heiligen Tépfe und alle iibrigen Waren.
So richte die unsichtbare Macht die Heirat Mandis mit seiner Mutter
und seine blutschinderische Tat.

4. Gaip-Mythen

Gaip bedeutet : ohne zu sterben aus dieser sichtbaren Welt entriickt
und in ein Geisterdorf, nicht das Totendorf, aufgenommen zu werden.
Jedes Dorf besitzt zahlreiche solche Mythen und weiss von vielen
Menschen zu erzdhlen, die ohne zu sterben aus dieser Welt hinweg-
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geholt und in ein Geisterdorf aufgenommen wurden. Dass dies der
Fall war wissen sie weil der Entriickte sich nach seiner Entriickung
meistens noch einmal seinen Verwandten zeigt und ihnen seine Hilfe
und seinen Schutz zusagt, fir den Fall, dass sie diese ndtig haben.

Besonders wird man durch die Pampahilep, oft aus dieser Welt
weggeholt und in ihre Gemeinschaft aufgenommen in der man weiter-
leben bleibt.

Hardeland (siehe Worterbuch unter Pampahilep) schreibt tiber die
Pampahilep: Sie sind sehr starke, méchtige Waldgeister. Die Kariau
und Pudjut sind ihre Sklaven. Die Pampahilep wohnen in Pahewan,
heiligen Zauberwildchen (heilige Haine wo man Opfer darbringt, man
nennt sie Pahewan oder auch lewun taloh: Geisterdorfer), gewohnlich
an der Miindung kleiner Fliisse. Sie haben die Gestalt und Grosse der
Menschen und sind sehr schon. Der erste Pampahilep war anfangs
auch ein Mensch welcher gaip wurde und ohne zu sterben aus dieser
Welt ausschied. Auch jetzt noch manggaip (Verbum) die Pampahilep
oft Menschen, holen sie lebendig aus dieser Welt wenn sie sie einsam
im Walde oder anderswo finden, damit sie ihnen zu Frauen oder
Minnern werden, denn es gibt auch weibliche Pampahilep. Darum
gehen die Dajak nicht gerne allein in den Wald. Um gute Ernten zu
erlangen, um Gliick auf Handelsreisen zu haben usw. gelobt man den
Pampahilep Opfer, die man, wenn man Gliick gehabt hat, darbringt.
Gewdohnlich besteht das Opfer aus einem Schwein oder sieben Hilthnern.

Die Kariau sind Gespenster, Geister, von Gestalt wie etwa ein
sechsjihriges Kind. Sie stehlen dem Jéger seine Speise, Geritschaften,
oder begegnen ihm in der Gestalt eines Bekannten und bringen ihn
so auf Irrwege und verschwinden dann plétzlich. Sie verbergen das
Wild vor den Augen des Jigers, Bambus und Rotan vor den Augen
derer die diese Produkte suchen. Ist man beim Rotanschneiden oder
auf der Jagd nicht gliicklich, dann bringt man den Kariau Opfer,
gewohnlich Eier, auch Reis oder Hiithner, die man auf einen Antjak
(flacher Opferkorb) legt. Die Pudjut sind eine Art Gespenster oder
Geister. Sie haben menschliche Gestalt aber einen sehr flachen Kopf.
Sie sind sehr bose und pflegen die Menschen, die sie im Walde an-
treffen, zu verschlingen. In den Doérfern haben sie keine Macht
Menschen zu téten, wohl aber sie krank zu machen. Krdmpfe in der
Brust und Asthma sind die Leiden, die die Pudjut verursachen.

Eine Gaip Mythe ist auch die von den Briidern des Anak Luting
die auf dem Berge Pali in die Gemeinschaft von Geistern aufgenommen
wurden. Siehe oben.
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Eine dieser Mythen lautet:

Das Geisterdorf bei Tumbang Danum

Tumbang Danum ist ein sehr altes Dorf bei Tumbang Samba am
oberen Katingan.

In fritheren Zeiten befand sich im Wald hinter dem Dorfe Tumbang
Danum ein Geisterdorf. An manchen Tagen konnte man von dorther
das Bellen der Hunde, das Gackern der Hithner und das Schlagen der
Trommeln deutlich horen. Die Bewohner aber sah man nie. Ein alter
Mann aus Tumbang Danum begab sich eines Tages in einen Neben-
fluss auf den Fischfang. Er kehrte spit abends heim und hatte nur
wenig Beute mitgebracht. Auch am nichsten Tage begab er sich wieder
auf den Fischfang und blieb noch linger weg und als ihm seine
Angehdrigen zu essen geben wollten weigerte er die Speise mit den
Worten: ,Ich habe schon gegessen®. Schliesslich blieb er eines Tages
aus und kehrte nicht mehr ins Dorf zuriick. Er blieb verschwunden
und alle Nachforschungen waren erfolglos.

Eines Tages kam er plotzlich wieder zu seinen erstaunten Ange-
horigen, die schon geglaubt hatten, dass er gestorben sei. Nachdem
er sich auf dem Fussboden niedergelassen hatte sprach er zu ihnen:
,,O meine Kinder und Enkel, hort was ich euch zu sagen habe. Als ich
auf den Fischfang auszog begegnete ich Bewohnern aus dem Geister-
dorf. Sie waren sehr freundlich zu mir und sie luden mich ein in ihr
Dorf zu kommen. Dort haben sie mich, wie einen der ihren auf-
genommen und freundlich bewirtet und dort war ich auch wéahrend
aller dieser Tage meiner Abwesenheit. Es hat mir dort so gut ge-
fallen, dass ich in ihr Dorf zuriickkehren- und fiir immer bei ihnen
bleiben will. Ich werde mich dort auch verheiraten, denn meine Frau
ist ja schon lingst gestorben. Nun bin ich gekommen um euch das zu
sagen und um von euch Abschied zu nehmen, denn nach diesem Besuch
werde ich nie mehr zu euch zuriickkehren. Kommt ihr aber in Not,
sei es durch Krankheit oder Hunger, durch Hochwasser oder Diirre,
dann streut gelben und roten Reis aus und ruft mich. Ich werde dann
erscheinen und euch helfen”. Nachdem er so gesprochen hatte nahm er
Abschied von seinen Angehorigen und kehrte ins Geisterdorf zuriick.
Litten aber die Bewohner von Tumbang Danum unter Krankheit oder
Hunger, Hochwasser oder Diirre, dann streuten sie Reis und riefen
ihren Ahnen und er stand ihnen helfend bei und wandte ihre Not.
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Wie das Geisterdorf von Pang Gajau entstand

In fritheren Zeiten lebten im Dorfe Sanggajau ein Mann namens
Pang Gajau und seine Frau. Eines Tages ruderten sie nach dem
Fliisslein Kamipang um dort ihr Wurfnetz auszuwerfen und zu ver-
suchen ob sie zu ihrer Mahlzeit einige Fische fangen konnten. Als sie
schon ziemlich weit von der Miindung entfernt waren sahen sie auf
dem Flusse Reisspreu herantreiben. ,,Hau", sagten sie zueinander,
,gewiss haben sich am Oberlauf des Fliissleins Menschen nieder-
gelassen. Wir wollen zu ihnen hinrudern und wir wollen schauen ob
sie uns etwas von ihrem Reis verkaufen konnen. Sie ruderten rasch
weiter und kamen bald bei einem kleinen Dorfe an wo sie die Menschen
beim Reisstampfen fanden. Die Leute freuten sich sehr als sie die
beiden Fremden sahen und sie luden sie ein zu ihnen ins Haus zu
kommen. Das taten sie. Nachdem sie das Haus betreten hatten, sahen
sie zu ihrer grossen Bestiirzung erst, dass sie sich nicht bei Menschen,
sondern in einem Dorfe der Kangkamiak 147 befanden. Alle Dorf-
bewohner freuten sich iiber diesen unerwarteten Besuch, man sah es
ihren Gesichtern deutlich an. Pang Gajau erriet ihre Gedanken. Die
Kangkamiak wollten sie natiirlich toten und ihr Fleisch verzehren. Er
erschrak sehr in seinem Herzen und dachte rasch nach wie er sich
und seine Frau aus dieser iiblen Lage befreien konnte. Es kam ihm
ein guter Einfall. Nachdem er den angebotenen Sirih gekaut hatte,
sprach er ndmlich zum Dorfiltesten: ,,Meine Frau und ich sind mit
einer grossen Bitte zu euch hergerudert. Wir haben einen Sohn und
wir mochten ihn gerne verheiraten und wir haben gehdrt, dass ihr
heiratsfihige Tochter habt und nun mochten wir euch gerne fragen ob
ihr nicht gewillt wiret eine eurer Tdchter unserem Sohne zur Frau
zu geben“. Als die Kangkamiak diese Bitte horten, freuten sie sich
noch mehr in ihrem Herzen und sie dachten: ,,Es ist besser wenn wir
die Beiden leben lassen und ihnen nichts antun und noch warten bis sie
mit jhrem Sohn und allen Verwandten zusammen in unser Dorf
zuriickkehren, dann wollen wir sie alle tiberfallen und aufessen und
unsere Beute ist dann viel reicher”. Diesen Gedanken teilten sie aber
Pang Gajau nicht mit, sondern der Dorfilteste antwortete: ,,Ja, wir
haben wohl heiratsfihige Tochter und wir haben nichts dagegen ein-
zuwenden wenn ihr eine von ihnen fiir eueren Sohn zur Frau wiinscht.
Wann aber willst du mit deinen Verwandten zusammen deinen Sohn
in unser Dorf bringen?*“ Pang Gajau antwortete: ,,In sieben Tagen
bin ich wieder hier und bringe mit vielen Verwandten zusammen
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meinen Sohn zur Hochzeit", ,,Es ist gut”, antworteten die Kangkamiak,
,»in dieser Zeit konnen wir auch alles bereit machen was fiir die Hoch-
zeit und fiir die Bewirtung der Géste nétig ist*.

Nach dieser Abmachung nahmen Pang Gajau und seine Frau von
den Kangkamiak freundlich Abschied und sie kehrten so rasch als
moglich in ihr Dorf zuriick. Als sie dort angekommen waren riefen
sie die Bewohner des ganzen Dorfes zusammen und teilten ihnen ihr
Erlebnis im Geisterdorf mit und die Bewohner beschlossen : ,,Has, wir
wollen dieses Dorf sofort verlassen und uns anderswo niederlassen,
denn gewiss kommen die Kangkamiak hieher wenn wir in sieben Tagen
nicht zu ihnen kommen. Aber lasst uns schlau sein, wir wollen unsere
Katzen, Hunde, Ziegen und Kiihe t6ten und sie in der Nihe unserer
Hiuser begraben. Kommen dann die Kangkamiak, dann denken sie,
dass wir gestorben seien und sie werden uns nicht weiterverfolgen®.
So taten sie. Nachdem die Haustiere getbtet und begraben waren
machten sie ein grosses Floss und beluden es mit allen ihren Giitern
und verliessen ihr heimatliches Dorf und wandten sich flussabwirts.
Als sie bei der Miindung des Kalaru angekommen waren fuhren sie
den Kalaru hinauf und bauten an ihm ihr neues Dorf.

Die sieben Tage waren verstrichen. Die Kangkamiak hatten ver-
geblich auf Pang Gajau und seine Verwandten gewartet. Sie hatten
sich nicht eingefunden. Am achten Tage erschienen sie auch nicht. Da
beschlossen sie: ,,Wir alle zusammen wollen nach dem Dorfe des Pang
Gajau rudern und ihn und seine wortbriichigen Verwandten dort iiber-
fallen und aufessen.” So taten sie. Als sie das Dorf erreichten, da sahen
sie, dass es verlassen war und dass die Hiuser leer waren. Kein Mensch
und kein Tier war weit und breit zu entdecken. Sie sahen sich im Dorfe
um und gewahrten die vielen neuen Griber und sprachen: ,Hau, ge-
wiss sind die Bewohner alle zusammen gestorben und liegen hier be-
graben, has, wir wollen die Griber offnen und die Leichen verzehren®.
Sie offneten die Griber und assen die Leichen und kehrten wieder in
ihr Dorf zurick.

Von Pang Gajau und den Bewohnern des Dorfes am Kalaru hat
niemand mehr etwas gehort. Sie waren und blieben verschwunden. Sie
waren gaip geworden und ihr Dorf hatte sich in ein Geisterdorf ver-
wandelt.

S. Die Erscheinung von Toten (liau)

Erzihlungen von Toten (liau) die ihren Verwandten erscheinen, gibt
es in jedem Dorf in grosser Zahl. Wir haben zu unterscheiden zwischen
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den Liau die zwischen der Zeit des Todes und des Totenfestes ruhelos
in den Wildern und in der Umgebung der Dorfer herumschweifen und
den Lebenden Schaden zufiigen wollen und den Liau fiir die das
Totenfest gefeiert wurde und die man nach dem Totendorf geleitet
hat. Von diesen Liau hat man nichts mehr zu befiirchten. Es ist un-
richtig anzunehmen dass diese Liau nicht mehr aus dem Totendorf in
die Welt der Lebenden kommen konnen, denn auch sie greifen immer
wieder spiirbar und sichtbar mit ihrem Rat und ihrer Hilfe in das
Leben der Menschen ein. Man bringt ihnen Opfer, man ruft sie auf,
man bittet um ihre Hilfe und ihren Rat. Die erste Erzihlung berichtet
uns von einer Liau die zu der ersten Gruppe gehort, die zweite Er-
zdhlung, die wir hier mitteilen, berichtet uns von Liau die zu der
zweiten Kategorie gehoren.

Wie eine Liau ihrer Mutter erscheint

In fritheren Zeiten lebte einmal ein Mann der mit einer jungen Frau
verheiratet war, aber weil er sehr eifersiichtig war, hielt er sich nicht
bei den andern Menschen auf sondern entfernte sich mit seiner Frau
aus dem Dorfe und baute sich weit von den andern Leuten weg, im
Busch, eine Feldhiitte. Nach einiger Zeit sprach er zu seiner Frau:
,»Ich will mich in den Wald begeben um Buschprodukte zu suchen und
werde einige Tage wegbleiben. Pflege dich in dieser Zeit gut”., Die
Frau aber erwartete ein Kind und die Zeit der Geburt war schon sehr
nahe herbeigekommen. Sie wartete einen Tag um den andern auf ihren
Mann aber immer noch kehrte er nicht nach Hause zuriick und so war
die Frau ganz allein in ihrer Hiitte als sie einem Kinde das Leben
schenkte. Aber sie starb bei der Geburt.

Am gleichen Tage hatte ihre Mutter, die im Dorfe wohnte, sich
entschlossen ihre Tochter in ihrer einsamen Feldhiitte zu besuchen und
um nicht allein rudern und durch den Wald gehen zu miissen, nahm
sie eines ihrer jiingeren Kinder mit. Sie kamen nach einiger Zeit bei
der einsam stehenden Hiitte an. Die Mutter rief, als sie bei der Treppe
angekommen war: ,,O mein Kind, bist du daheim?* Und sie erhielt
die Antwort: ,,Ja, meine Mutter, tritt nur ins Haus herein“. Es war
aber ihre tote Tochter die so gesprochen hatte. Nachdem die Mutter
in die Hiitte eingetreten war sah sie, dass ihr Kind geboren hatte und
sie fragte verwundert: ,Weshalb war niemand bei dir als du einem
Kinde das Leben schenktest, wo ist denn dein Mann?“ Thre Tochter,
d.h. die Liau, entgegnete: ,,Er ist weggegangen in den Wald um Busch-
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produkte zu suchen, aber er wird bald wieder heimkehren®. Und sie bat
ihre Mutter: ,,Ich mochte gerne noch geschwind auf unser Feld gehen
um Reis zu pflanzen, vielleicht kann meine Schwester mich begleiten.
Achte inzwischen auf dein Enkelkind und wenn es weint, dann gibst
du ihm diese Milch hier und mit diesen Worten strich sie ihrer
Mutter die Milch an den Finger. Und bevor sie das Haus verliess
sprach sie noch zu ihrer Mutter: ,,Oeffne aber ja nicht die Schlaf-
gardine!“ Die Reissetzlinge, die sie mitnehmen wollte, hatte sie in
einen Korb gelegt und sie nahm diesen auf ihren Riicken. Aber sie tat
es verkehrt (die Liau machen alles verkehrt) und die Schwester machte
sie darauf aufmerksam und fragte sie: ,,Siehst du nicht, dass du den
Korb verkehrt, mit der Oeffnung nach unten statt nach oben, auf
deinem Riicken tragst?‘ , Nein“, antwortete sie ihrer Schwester, ,,ich
habe den Korb recht auf meinen Riicken genommen®. Auf dem Felde
angekommen hiess sie ihre jiingere Schwester mit einem Stocke die
Pflanzlocher machen und dann pflanzte sie in diese Locher hinein den
Reis. Aber auch diese Arbeit tat sie verkehrt, denn nicht die Wurzeln
steckte sie in die Erde sondern die zarten Blatter. ,,Hau", sagte die
Schwester als sie diese Arbeit sah, ,,wie pflanzest du denn doch den
Reis! Siehst du nicht, dass du deine Arbeit ganz verkehrt machst?*
,,Nein“, sprach die Schwester, ,jich mache meine Arbeit recht”. Da
erschrak die jiingere Schwester sehr in ihrem Herzen und sie sprach
zu sich selbst: ,,Gewiss lebt meine Schwester nicht mehr und es ist die
Liau mit der ich hier auf dem Felde arbeite, denn alles was sie tut,
das macht sie verkehrt und sie handelt ganz nach der Weise der Liau“
und sie sprach zu ihrer Schwester gewandt: ,,Entschuldige mich einen
Augenblick, ich muss dich geschwind verlassen um meine Notdurft zu
verrichten, aber ich werde sogleich wieder zu dir zuriickkehren“.
Nach diesen Worten entfernte sie sich und sie kehrte so rasch sie eilen
konnte, zu ihrer Mutter in die Hiitte zuriick. Dort angekommen sagte
sie zu ihr: ,,Mit meiner Schwester ist offenbar etwas nicht in Ordnung.
Gewiss ist sie gestorben und es war die Liau die mit dir sprach und die
mich aufforderte mit ihr aufs Feld zu kommen, denn alle Arbeiten
fithrte sie nicht nach menschlicher Weise aus, sondern tat sie so wie
sie die Liau zu tun pflegen. Sie machte alles verkehrt“. ,,Dein Wort
ist recht”, sagte die Mutter, ,,ganz gewiss war es nicht meine lebende
Tochter, sondern die Liau, die mir soeben befahl: hebe die Schlaf-
gardine nicht auf. Wir wollen nun doch geschwind nachsehen was sich
unter ihr befindet”. Und als die Gardine offen war sahen sie zu ihrem
grossen Entsetzen eine Leiche unter ihr liegen. Rasch verliess die
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Mutter mit ihrem Kinde das Haus und eilte von diesem unheimlichen
Orte weg.

Lange hatte die Liau auf dem Felde gewartet, aber die Schwester
kehrte nicht mehr zuriick. Sie entschloss sich sie zu suchen und sie
eilte zuerst in die Hitte zuriick ob sie sie wohl dort finden mdchte.
Aber sie entdeckte, dass sich nicht nur ihre Schwester sondern auch
ihre Mutter davongemacht hatte. Rasch verfolgte sie die Fliichtenden
und rief jhre Namen. Die Milch, die sie ihrer Mutter an den Finger
gestrichen hatte damit sie damit den Siugling stillen sollte, war aber
keine Milch gewesen sondern Limbanwasser (danum limban, so wird
die Fliissigkeit genannt die aus den verwesenden Leichen fliesst). Rief
sie nun den Namen der Mutter, dann antwortete dieses Limbanwasser
auf ihren Ruf: ,,Hier bin ich, hier bin ich®“. Die Mutter fiirchtete sich
sehr und sie eilte mit ihrem Kinde, so rasch sie konnte, weiter. Aber
jedesmal wenn die Liau wieder rief antwortete das Limbanwasser. Sie
versuchte ihren Finger an einem Tunggulbaum rein zu fegen, aber es
gelang ihr nicht. Wieder rief die Liau und wieder antwortete das
Limbanwasser. Erschopft kam sie mit ihrem Kinde beim Ruderboote
an das im kleinen Nebenfliisslein lag. Sie bestiegen es rasch und
ruderten schnelle nach der Mitte des Flusses. Aber wieder rief die Liau
und wieder antwortete das Limbanwasser : ,,Hier bin ich®. Sie ruderten
weiter so rasch sie zu rudern vermochten und als sie zu einer Fluss-
biegung kamen sahen sie am Ufer einen schlafenden Hirsch liegen.
Lautlos niherten sie sich ihm und rasch strich die Mutter ihren Finger
am Fell des Tieres ab und dann ruderten sie wieder weiter. Und siehe,
was da plotzlich geschah! Als die Liau wieder rief, da blieb ihr Finger
still aber der Hirsch antwortete: ,,Hier bin ich, hier bin ich!“ Als die
Liau den Hirsch erreicht hatte stiirzte sie sich auf ihn und zerriss ihn
in viele Stiicke. So wurde die Mutter und ihr Kind gerettet.

Nach einiger Zeit kehrte der Mann aus dem Walde wieder in seine
Hiatte zuriick. Er sah, dass seine Frau inzwischen einem Kinde das
Leben geschenkt hatte, aber dass Mutter und Kind bei der Geburt
gestorben waren, weil er sie in dieser Zeit allein im Hause zuriick-
gelassen und alle Pali, die ihm verboten seine Frau zu verlassen, miss-
achtet hatte. Er bereute seine Tat sehr. Er bereute auch, dass er aus
Eifersucht mit seiner Frau das Dorf verlassen und sich im Busch,
weit von andern Menschen weg, eine Hiitte gebaut hatte. Aber zur
Reue war es zu spit, seine Frau und sein Kind waren tot und er
konnte sie nicht mehr ins Leben zuriickrufen.
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6. Liau aus dem Sandong besuchen ihre Angehorigen

Die Verstorbenen (ein Mensch der gestorben ist nennt man Liau,
es ist unrichtig diesen Terminus nur auf die Seele zu beziehen, er
meint den Menschen in seiner Ganzheit, also mit Leib und Seele, als
Toter) deren Knochen beim Tiwah (Totenfest) im Sandong (ge-
schnitztes Knochenhiuschen) beigesetzt sind, konnen von den Lebenden
aufgerufen werden. Das geschah in fritheren Zeiten vor allem bei
Hexenprozessen. Als Hantuen (Hexen, bose Geister) verdichtigte
Menschen mussten den Sandong umtanzen und seine Bewohner, die
Toten oder Liau, wiesen an ob die Person wirklich ein Hantuen sei
oder nicht. Aber auch bei andern Gelegenheiten rief man die Ver-
storbenen, die sich im Sandong aufhielten auf und manche Erzihlung
berichtet wie sie aus dem Sandong heraustraten und nachts ihre
Angehorigen besuchten und die Nacht in ihrer Gesellschaft verbrachten.

Die Erzihlung von Kanjok

Kanjok, ein Mann der in fritheren Zeiten lebte, war mit zwei Frauen
verheiratet. Die eine hiess Djabak, die andere Pali. Eines Tages wollte
Kanjok den Mut seiner Frau Djabak auf die Probe stellen. Er teilte
ihr mit, dass er beschlossen hitte mit Pali zusammen ihre Eltern zu
besuchen und eine Nacht dort zu schlafen und erst am andern Morgen
wieder heimzukehren. Nachdem er den Beschluss Djabak mitgeteilt
und ihr gesagt hatte, dass sie auf alle Dinge im Haus gut aufpassen
solle, begab er sich mit Pali auf den Weg. Sie mussten beim Sandong
vorbeigehen und als Kanjok dort angekommen war schlug er mit seiner
Hand an die Wand und rief: ,,O, meine Ahnen, verbringt doch die
heutige Nacht bei meiner Frau Djabak. Ich muss mit Pali ihre Eltern
besuchen und kann erst am Morgen wieder zuriickkehren. Unterhaltet
meine Frau gut“. ,Ja", entgegneten die Ahnen, ,sobald die Sonne
untergegangen und die Dunkelheit hereingebrochen ist, werden wir uns
zu ihr begeben“. Djabak hatte aber vom Hause aus gesehen was
Kanjok tat und sie hatte auch seine Worte vernommen. Sie bereitete
das Nachtessen und sie kochte mehr als sie notig hatte um auch die
Ahnen bewirten zu konnen. Als die Sonne ausgeloscht war verliessen
die Ahnen den Sandong und kamen zum Hause der Djabak. Mit
lauter Stimme riefen sie: ,,Welche Zuspeise hast du uns bereitet zum
Reis? Sie antwortete ihnen: ,JIch habe euch Gemiisesuppe (djoho)
von Kudjang, Rimbang und Uwi bereitet, tretet ein und esst was ich
fiir euch gekocht habe‘. Djabak aber wartete nicht bis sie das Haus
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betreten hatten. Mit einem kleinen Hunde auf ihrem Arm kletterte sie
rasch auf einen Querbalken iiber dem Fussboden und versteckte sich
dort. Die Ahnen setzten sich auf den Boden und assen die Speisen, die
fiir sie bereitet waren. Darauf kauten sie Sirih und als sie damit fertig
waren begannen sie den Balken, auf dem Djabak sass, zu umtanzen.
Sie begoss das Gesicht des Hundes mit Wasser und er begann zu
wimmern. Die Ahnen fragten sie: ,,Wer ist es dort bei dir, der da
wimmert ?“ Sie antwortete: ,,Still ihr, sonst sieht euer Enkel euer
Tun®. Eine Zeit lang blieben sie ruhig sitzen aber dann begannen sie
wieder zu tanzen und wieder netzte Djabak das Gesicht des Hundes
mit Wasser und wieder wimmerte er wie ein kleines Kind und die
Ahnen stellten die gleiche Frage und bekamen dieselbe Antwort wie
zuvor. Das wiederholte sich bis die Morgendimmerung anbrach. Als
der Tag graute verliessen die Ahnen das Haus und Djabak kletterte
unversehrt von ihrem Balken herunter.

Als die Sonne hoher gestiegen war kehrten Kanjok und Pali wieder
heim und sie schauten suchend im Hause herum und verwunderten
sich sehr, dass Djabak frohlich und unversehrt herumlief wie wenn
gar nichts geschehen wire. Aber sie getrauten sich nicht sie zu fragen
wie die Nacht verlaufen sei und auch Djabak sagte kein Wort. Aber
am Nachmittag sprach sie zu Kanjok: ,,O mein Mann, ich bin schon
lange nicht mehr bei meinen Eltern gewesen. Ich mochte sie gerne
besuchen und diese Nacht bei ihnen zubringen. Am Morgen kehre ich
wieder zuriick. Es ist aber nicht nétig, dass du mich begleitest, bleibe
du mit Pali hier und bewache mit ihr zusammen gut unser Haus".
Nachdem sie so gesprochen hatte verliess sie das Haus und als sie auf
ihrem Weg beim Sandong angekommen war klopfte sie an die Wand
und rief: ,,0, meine Ahnen, ich gehe fiir diese Nacht zu meinen Eltern.
Kanjok und Pali sind allein im Haus zuriickgeblieben. Besucht sie doch
und bleibt bis am Morgen bei ihnen“. Die Ahnen waren damit ein-
verstanden. Aber auch Pali und Kanjok hatten diese Worte gehort
und als der Abend hereingebrochen war kochten sie fiir die Ahnen
Reis und Zuspeisen. Aber sie hatten die Zuspeisen zu lange iiber dem
Feuer gehabt und sie waren verbrannt und verdorben und schmeckten
sehr schlecht. Als sie das Essen bereitgesetzt hatten warfen sie die
Treppe herum,148 schlossen die Tiire gut ab, wickelten sich in Matten
und legten sich auf den Boden und taten wie wenn sie schlafen wiirden.

Als die Sonne untergegangen war verliessen die Ahnen den Sandong
und kamen zum Haus heriiber. Sie sahen dass die Treppe herum-
gedreht war und sie riefen mit lauter Stimme: ,,O Kanjok und Pali,



228 MYTHEN ZUM TOTENKULT

seid ihr daheim und was habt ihr uns als Mahlzeit zubereitet?‘ Aber
im Hause blieb alles still, sie bekamen keine Antwort, denn Kanjok
und Pali getrauten sich nicht zu sprechen. Da sprachen sie: ,,Stich
Nadel, stich Nadel”, und nach diesen Worten standen sie im Haus.
Sie sahen die Speisen und setzten sich auf den Fussboden nieder und
begannen zu essen. Aber das Essen schmeckte ihnen sehr schlecht und
sie wurden sehr zornig. Sie warfen sich auf Kanjok und Pali und zer-
schlugen und zerkratzten sie, sodass sie steif und ohnméchtig liegen
blieben. Als der Morgen anbrach kehrten sie zum Sandong zuriick und
bald darauf kam auch Djabak nach Hause. Sie sah die Beiden steif auf
dem Fussboden liegen. Rasch kochte sie Wasser um sie durch warme
Déimpfe wieder zum Bewusstsein zu bringen. Das gelang ihr nach
kurzer Zeit. Von dieser Zeit an wagte Kanjok aber nicht mehr den
Mut seiner Frau Djabak auf die Probe zu stellen.

7. Warum die Leichen bewacht werden

Fiir die Bewachung der Leiche, fiir die Zeit in der sie im Hause
aufgebahrt liegt, geben die Ngadju Dajak folgende Erklirungen:

a. Eine der Geschichten erzahlt uns: Weit vom Dorfe entfernt, in
einer einsamen Feldhiitte, schenkte einmal eine Frau einem Kinde das
Leben zur gleichen Stunde als ihr Schwiegervater im Hause, das sich
im Dorfe befand, gestorben war. Nachdem ihnen diese Trauerbotschaft
{iberbracht worden war, sagte der Mann zu seiner Frau: ,,Erlaube mir
doch, dass ich fiir diese Nacht ins Dorf zuriickkehre um bei der Leiche
meines Vaters zu wachen®. Die Frau war damit einverstanden, aber sie
bat ihren Mann: ,,Schleife mir zuerst das Buschmesser und den Speer
recht scharf, damit ich, wenn ich diese Nacht allein in unserer Hiitte
zuriickbleiben muss, doch recht gute Waffen habe“. Der Mann tat wie
die Frau ihn geheissen hatte. Es war schon spiter Nachmittag ge-
worden bis er endlich aufbrechen konnte. Zuerst verriegelte er noch
das Fenster, dann verliess er das Haus und verschloss die Tiire gut und
kehrte die Treppe um, damit kein Tier das Haus erklimmen konnte,
und darauf begab er sich eilig nach dem Dorf.

In seinem elterlichen Hause angekommen setzte er sich mit seinen
Verwandten um die Leiche seines Vaters. Es war schon spat in der
Nacht. Immer tiefer senkten sich die Kopfe der Angehérigen die um
die Leiche herum Platz genommen hatten und schliesslich waren sie
alle zusammen eingeschlafen.

Plotzlich wurde die Leiche von einem Geist besessen (ingumpang
taloh, dass kann auch heissen, dass die Liau in den Korper des Toten



DIE RELIGION 229

zuriickgekehrt ist, denn die Liau wird, vor allem zwischen Tod und
Totenfest, oft auch faloh genannt). Sie stiitzte sich auf ihren Ellbogen
auf, dann erhob sie sich und verliess das Haus und begab sich zur Feld-
hiitte in der seine Schwiegertochter wohnte um seinen neugeborenen
Enkel zu besuchen. Vor dem Hause angekommen rief er mit lauter
Stimme und bat seine Schwiegertochter ihm die Tiire zu offnen. Aber
sie gab ihm weder Antwort noch offnete sie ihm die Tiire. Er wandte
die Treppe um und stieg zum Haus empor und als die Thire immer
noch nicht gedffnet wurde, zerriss er die Rindenwinde des Hauses.
Als die Frau das sah nahm sie das Buschmesser zur Hand und Sffnete
vorsichtig die Tiire, aber nur sehr wenig. Rasch wollte der Schwieger-
vater mit der Hand nach ihr greifen, aber sie schlug sie ihm mit dem
Messer ab und nahm sie ins Haus herein. Sie legte sie iiber das Harz-
feuer und liess sie leicht rdsten. Als der Schwiegervater merkte, dass
er seine Hand nicht mehr besass, rief er :,,Gib mir meine Hand zuriick !
Aber die Schwiegertochter gab sie ihm nicht. Erst als der Morgen
ddmmerte gab sie ihm seine Hand wieder zuriick und eilig trat die
Leiche den Riickweg zum Dorfe an und legte sich, ohne dass sein Fort-
gehen bemerkt worden wire, wieder auf den Fussboden nieder. Als es
hell geworden war erwachten die Schlafenden und sie sahen zu ihrer
grossen Bestiirzung, dass die eine Hand der Leiche verbrannt war.
Nun wussten sie, dass sie durch Geister besessen worden war und dass
in dieser Nacht etwas geschehen sein musste. Schnell machten sie einen
Sarg und legten die Leiche hinein und schlossen den Deckel ab.

Seit dieser Zeit aber wollen die Menschen nicht mehr schlafen so
lange sich eine Leiche im Hause befindet und sie wollen sie auch nicht
verlassen so lange sie noch nicht im Sarge liegt. Sie erinnern sich an
diese Geschichte, die fiir sie eine Warnung ist, und sie wollen nicht,
dass nochmals die Seele eines Menschen durch eine Leiche gefihrdet
werde. Wihrend sie die Leiche bewachen fiihren sie deshalb manche
Spiele aus und sie streuen heissen, gerosteten Reis iiber ihre Kopfe
oder jagen ihnen mit Feuerbrinden nach. Dadurch wird verhiitet, dass
sie in Schlaf fallen.

b. In einem Dorfe starb eines Tages ein Mann. Seine Leiche lag auf
dem Fussboden aufgebahrt aber sie war noch nicht in den Sarg gelegt
worden. Die Leute wachten nicht, sondern jeder lag auf seiner Matte
und schlief ruhig. Plotzlich wurde die Leiche von einem Geist besessen.
Sie erhob sich und ging im Hause herum und zerschlug die heiligen
Topfe und streute die gesalzenen Fische, die in andere Tdpfe eingelegt
waren, auf dem ganzen Fussboden herum. Aber im Hause befand sich
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auch eine Wochnerin die vor kurzer Zeit einem Kinde das Leben ge-
schenkt hatte. Sie konnte in dieser Nacht nicht schlafen und sie sah
alles was die Leiche tat, aber sie wagte kein Wort zu sprechen oder
die Leiche bei ihrem Zerstérungswerke zu hindern. Aber auch die
Leiche sah, dass sie bei ihrem Tun beobachtet worden war und sie trat
vor die Frau hin und sprach zu ihr: ,Wenn du den Leuten sagst wer
dies alles getan hat, dann werde ich dich umbringen“. Nach diesen
Worten legte sie sich wieder langausgestreckt auf den Fussboden nieder
und sie nahm, bevor sie das tat, ein scharfes Schnitzmesser zu sich.

Der Tag brach an. Die Leute erwachten und sahen zu ihrer grossen
Bestiirzung die Verwiistung, die die Leiche angerichtet hatte. Einer
beschuldigte den Andern, aber jeder stritt die Tat ab. Schliesslich
wandten sie sich auch zu der Frau und sprachen zu ihr: ,,Gewiss bist
du es gewesen die diese Nacht unsere heiligen Topfe zerschlagen und
die Fische auf dem Boden herumgestreut hat". Aber auch sie wies die
Beschuldigung von sich. Die Leute glaubten ihren Worten nicht und
wiederholten scheltend ihre Worte. Da erhob sich die Frau von ihrem
Fussboden, nahm das Kind zu sich, und dann begann sie den Leuten
zu erzihlen was sich in dieser Nacht zugetragen hatte. Die Leiche liess
ein dumpfes drohendes Mmmmm hdren um die Frau zu warnen. Sie
erzihlte aber weiter. Lauter und dumpfer ertonte das Mmmmm. Sie
liess sich nicht abhalten und erzdhlte den Leuten, dass sich die Leiche
plotzlich erhoben und alles zerschlagen hitte. Kaum aber hatte sie das
gesagt, da erhob sich die Leiche, ergriff das Schnitzmesser und
schleuderte es nach der Frau. Es blieb in ihrem Riicken stecken und
tot sank sie auf dem Boden zusammen. Aber auch die Leiche legte sich
wieder auf ihren Platz und war leblos wie zuvor.

Seit dieser Zeit aber schlafen die Menschen nicht mehr, wenn sich
eine Leiche im Haus befindet. Sie bewachen sie, weil sie sich dieser
Erzihlung erinnern.

8. Die Feier des ersten Tiwah in Batu Nindan Tarong 149

Batu Nindan Tarong, Liang Angkar Bantilong Njaring ist das erste
Dorf in der Oberwelt in dem die ersten Menschen wohnten. Die
Nachkommen dieser ersten Menschen verbreiteten sich iiber die ganze
Oberwelt und eine ihrer Gruppen stieg herunter auf die Welt und
baute hier ihr erstes Dorf. Die Angehorigen dieser Gruppe sind die
Stammeltern der Ngadju Dajak geworden.

Alle wichtigen Handlungen im Leben der Ngadju Dajak werden
ausgefiihrt wie sie erstmalig eingesetzt und ausgefiithrt wurden von den
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Urahnen in Batu Nindan Tarong. Auch das Tiwah (Totenfest), und
alle dabei ausgefiihrten Handlungen, werden genau nach dem Vorbild
des ersten Tiwah von Batu Nindan Tarong ausgefiihrt. Von diesem
ersten Tiwah erzihlt die Mythe, die bei der Aufrichtung des bala
sanggaran 150 rezitiert werden muss:

Im Dorfe Batu Nindan Tarong lebte ein Mann namens Tanta Olang
Bulau, Tanta Enjet Njaring (statt Njaring steht auch Penjang). Er
war der Aelteste des Dorfes.

Eines Tages, als Tanta Olang Bulau im Balai (Versammlungs-
haus) sass, besuchten ihn zwei Minner. Der eine hiess Tungkong
Njaho. Er kam aus dem Dorfe Bukit Letai Rundjan. Der andere,
Andin Habalau Bulau, stammte aus dem Dorfe Bukit Bulau. Die
beiden besuchten Tanta Olang Bulau im Auftrag des Ranjing Mahatala
Langit und sie forderten ihn auf sich mit ihnen zu ihm zu begeben,
denn, sagten sie: ,,Heute in sieben Tagen haben wir drei vor Ranjing
Mahatala Langit zu erscheinen. Aber Tanta Olang Bulau erwiderte:
,,Jch kann mein Dorf nicht verlassen, denn in unserem Dorf befinden
sich grosse Reichtiimer®. Kaum hatte er aber diese Antwort gegeben,
da fiihlte er sich so sehr krank werden, dass er nicht einmal mehr sitzen
konnte. Die beiden Besucher wurden plotzlich emporgehoben, immer
hoher und hoher, bis sie endlich im Dorfe des Ranjing Mahatala Langit
ankamen. Sie sagten ihm, dass Tanta Olang Bulau die Einladung nicht
angenommen habe und berichteten: ,,Er kann sein Dorf nicht verlassen,
denn in ihm befinden sich grosse Reichtiimer”. Darauf entgegnete
Ranjing Mahatala Langit: ,Er ist als Strafe fiir seine Weigerung
schwer krank geworden und ich will ihm eine Erangfrucht 151 geben
damit er nicht sterben muss und damit er, wie ihr beide, bei mir bleibt
und nicht mehr in sein Dorf zuriickkehrt”. Es wurde Tanta Olang
Bulau die Botschaft iibergebracht: ,,Du bist krank, Tanta Olang Bulau,
und du wirst sterben miissen, wenn du nicht zu mir kommst. Willst du
aber zu mir kommen, dann sollen du und deine Nachkommen immer
leben“. Tanta Olang Bulau schenkte dieser Einladung kein Gehor. Als
er fithlte, dass es mit seinem Leben zu Ende ging, versammelte er alle
Verwandten um sich und sprach: ,,Ich muss sterben und ihr alle werdet
von jetzt an auch sterben miissen®. Wihrend er im Sterben lag wollte
ihn Rawing Tempon Telon mit seinen Sklaven zusammen besuchen,
aber kaum war er im Dorfe Batu Nindan Tarong angekommen, da
starb Tanta Olang Bulau und er kehrte mit seinen Sklaven wieder
unverrichteter Dinge in sein eigenes Dorf zuriick.

Die Leute in Batu Nindan Tarong waren sehr traurig, ihr Herz
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schmerzte sie, denn sie wussten, dass sie alle auch einst sterben mussten.
Von dieser Zeit an kehrten Krankheit, Tod und Not in ithrem Dorfe
ein. Die ganze Oberwelt wurde von einem grossen Hochwasser heim-
gesucht. Das Wasser dehnte sich immer mehr und immer weiter aus.
Da baute der Grossvater Rawing Tempon Telon ein grosses Boot
(Banama Bulan Runtil Bulau). Er bestieg es, zusammen mit seinen
Verwandten. Die ganze Erde wurde von der grossen Flut bedeckt,
sieben Tage und sieben Nichte lang. Als endlich das Wasser wieder
sank blieb das Boot auf dem Gipfel des Berges Bukit Lampajong Njaho
liegen. Ranjing Mahatala Langit warf eine Erangfrucht nieder auf die
Erde und sprach: ,,Wer diese Frucht findet wird leben und er wird
auch seinen Verwandten, die schon gestorben sind, zum Leben ver-
helfen konmen, sodass ihre Seelen bei mir leben werden. Aber nur die
Seelen derer konnen zu mir gelangen fiir die das grosse Tiwah gehalten
worden ist*.

Die Erangfrucht wurde von Rawing Tempon Telon und seinem
Sklaven auf dem Berge gefunden und nachdem die beiden sie auf-
gehoben hatten, wurden sie plétzlich emporgehoben, immer hoher und
hoher, bis hinauf zu Ranjing Mahatala Langit. Dieser sprach zu ihnen:
,,Die Menschen konnen nicht zu mir heraufsteigen, sie miissen sterben.
Aber ihre Seelen (liau) konnen zu mir gelangen, wenn fiir sie das
grosse Tiwah gegeben wird”“. Und er befahl Rawing Tempon Telon:
,»Steige hinunter in das Dorf Batu Nindan Tarong. Versammle die
Dorfleute und sage ihnen, dass sie fiir Tanta Olang Bulau und die
andern Verstorbenen das Tiwah veranstalten sollen” und bis in die
kleinsten Einzelheiten erklirte er ihm wie das Tiwah gehalten und
veranstaltet werden miisse.

Rawing Tempon Telon tat wie ihm Ranjing Mahatala Langit be-
fohlen hatte. Er stieg hernieder in das Dorf Batu Nindan Tarong und
unterwies die Bewohner wie sie fiir Tanta Olang Bulau und die
andern Verstorbenen das Tiwah zu veranstalten hatten.

So, wie in der Urzeit dieses erste Tiwah gehalten wurde, so hilt man
es in den Dorfern an den Ufern des Flusses der Welt bis auf den
heutigen Tag. Das leere Boot, die Banama Runtil Bulau, iibergab
Rawing Tempon Telon seiner Schwester Kameloh Tempon Tiawon.

Zu diesem allerersten Tiwah hatten die Bewohner von Batu Nindan
Tarong auch einen Balai sanggaran errichtet. Dieser Balai war fest
gebaut und auf beiden Seiten mit den geschnitzten Tambon (Wasser-
schlangen) versehen.

Das grosse Tiwah war lingst vorbei. Da kam eines Tages ein
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Fremder in das Dorf Batu Nindan Tarong und wollte in dem leer-
stehenden Balai sanggaran iibernachten. Aber die Dorfleute sagten zu
ihm: ,In dieser Hiitte kannst du nicht {ibernachten, es ist pali“. Der
Fremdling kiimmerte sich aber nicht um die Worte der Dorfbewohner,
er begab sich ruhig in die Hiitte um in ihr zu schlafen. Plotzlich brach
ein entsetzliches Unwetter los. Es blitzte und donnerte als ob die Welt
untergehen wollte. Der Pantar pandjang (der Seelensteg, die hoch
zum Himmel emporragende Eisenholzsiule), der vom Tiwah her noch
auf dem Platze stand, verwandelte sich plétzlich in eine Steinsdule. Der
Balai sanggaran verwandelte sich in eine Tambon. Der Fremdling
wurde vom Sturm fortgeweht und ins Wasser hinausgeschleudert und
er verwandelte sich dort in einen Stein der bis heute den Namen trigt:
Batu Saloh, Liang Angkar Bantilong Njaring. Die Tambon (Wasser-
schlange) aber begab sich ins Wasser und befindet sich bis heute in
der Wassertiefe des Meeres in der Oberwelt. Bei ihr muss Rawing
Tempon Telon vorbeifahren, wenn er in seinem Boot die Toten in das
Totendorf abholt und jedesmal wenn er hier auf seiner Reise vorbei-
kommt, will thn die Tambon anfallen. Gibt man ihr aber Opfer, dann
lasst sie Rawing Tempon Telon ruhig und ungehindert vorbeirudern.
Aus diesem Grunde werden beim Tiwah der Tambon in einer beson-
deren Opferhiitte Opfer dargebracht. Man nennt diese Hiitte Balai
Tambon Lambang Balai.

E. Anhang: Aus der Mythologie eines Dajakdorfes

Um ein Beispiel des mythologischen Hintergrundes eines Dorfes, und
seiner Bedeutung fiir die Bewohner, zu geben teile ich hier die wichtig-
sten Mythen des Dorfes Tumbang Lahang mit.

Tumbang Lahang liegt am oberen Katingan, ungefdhr 430 Km. von
der Miindung des Flusses in die Javasee entfernt. Es ist gebaut auf
einer Insel die gebildet wird durch die beiden Fliisslein Djakolok und
Lahang, die beide aus dem waldumsiumten griinen Bakongsee (wahr-
scheinlich ein alter Flussarm, er liegt zwei Stunden Marsches hinter
dem Dorfe) ausfliessen und in entgegengesetzten Richtungen nach
dem Katingan stromen.

Tumbang Lahang ist am oberen Katingan das berithmteste Dorf.
Es hat angesehene Kopfjiger und Dorfilteste, deren Autoritdt sich
auch iiber andere Dorfer erstreckte, hervorgebracht. Es steht auch heute
noch in Ansehen und wird von Fremdlingen gefiirchtet. Das Dorf zihlt
ungefdhr 450 Einwohner. Sie stammen vom oberen Katingan, vom
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mittleren Katingan und vom Kahaian. Thre Abkunft, vor allem aber
dann auch die urspriingliche Stammeinteilung in zwei Stammteile (von
dem Clan wissen wir nichts mehr), findet in den Mythen ihren Nieder-
schlag.

1. Der Ursprung der Bevolkerung

Es geschah in alten Zeiten, dass einst ein sehr schoner Tag ange-
brochen war an den Ufern des Flusses der Welt. Der Himmel war blau
und rein. Weit und breit sah man keine Wolke und ruhig schwebte
der Falke iiber Fluss und Wald. Da sahen die Menschen, die am Ufer
des Flusses der Welt wohnten, wie sich langsam ein Seil vom Himmel
heruntersenkte. An ihm hielten sich zwei Menschen fest. Es waren
zwei Minner. Der eine von ihnen hiess Raju, der andere Sanggarong
Ugang. Sie waren im Begriffe die Oberwelt zu verlassen und an die
Ufer des Flusses der Welt herunterzusteigen. Sie erreichten ihr Ziel
auf dem Batu Ambo bei Tumbang Baraui am mittleren Samba (Neben-
fluss des Katingan). Nachdem sie festen Grund unter ihren Fiissen
fithlten, losten sie sich vom Goldseil los und dieses verschwand wieder,
von unsichtbarer Hand eingeholt, in der Oberwelt. Bis heute noch sieht
man aber die Spuren dieses schweren Goldseiles auf dem Batu Ambo
und bis heute bewahren die Nachkommen des Raju ein Stiick dieses
Seiles als kostliches Erbgut (pusaka) auf. (Es ist im Besitz des Damang
Rasa in Tumbang Lahang.)

2. Die Mythe von der Naga Andoh

In fritheren Zeiten lag am Fliisslein Lahang ein Dorf, genannt
Manunggul. Thm stand als Aeltester ein sehr alter Mann vor, der
tapfer und gefiirchtet war und manchen Kopf erbeutet hatte. Eines
Tages befahl er seinen Sklaven: ,,Geht in den Wald und sammelt
Feuerholz, Blitter und Bambusschosslinge und andern gab er den
Auftrag Henda, Pfeffer und Kriuter zu sammeln und wieder andern
befahl er die Bewohner des Nachbardorfleins Djakolok zu einem Feste,
das er veranstalten wollte, einzuladen. Die Sklaven handelten nach dem
Befehl ihres Herrn. Als diejenigen, die nach Djakolok ruderten, dort
angekommen waren, machten sie am Landungsfloss ihr Boot fest und
stiegen zum Dorf hinauf. Der Aelteste sass eben im Balai (Versamm-
lungshaus) und als er die Sklaven kommen sah drehte er sich nach
ihnen um und fragte sie: ,,Was fithrt euch zu mir her, meine Neffen ?
Sie sagten ihm: ,,Frage nicht nach unserem Kommen, denn unser Herr,
unser Sangiang, hat uns beauftragt dir die Einladung zu seinem Feste
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zu iiberbringen. In drei Tagen findet in unserem Dorf ein Tiwah statt
und er bittet dich und die Bewohner deines Dorfes daran teilzunehmen®.
Nachdem sie den Auftrag ihres Herm ausgerichtet hatten, kehrten sie
wieder in ihr Dorf zuriick.

Am zweiten Tage versammelte der Dorfilteste von Tumbang
Djakolok die Bewohner seines Dorfes und teilte ihnen die Einladung
des Dorfiltesten von Manunggul mit. Sie wurde von allen gerne
angenommen und man entschloss sich in der Frithe des kommenden
Tages dorthin zu rudern. Als der Morgen graute, machte man sich fiir
die Abreise und den Besuch in Manunggul bereit und dann fuhr man
gemeinsam in einem langen Boote weg. Zuerst ruderten sie ein Stiick
flussabwérts und dann bogen sie in den Lahang ein und fuhren fluss-
aufwirts. Schon nach ganz kurzer Zeit kamen sie im Dorflein Manung-
gul an, wo die ganze Bevolkerung in festlicher Stimmung beisammen-
sass. Die einen tranken Reisbier, die andern assen die vorgesetzten
Speisen und wieder andere schlugen die Trommeln und Gong. Sie
legten mit ihrem Boot am Landungsfloss an und als man sie entdeckt
hatte begriisste man sie mit lauten Jauchzern und ging ihnen entgegen.
Ihr Aeltester, Andoh, wurde auf ein, mit Flechtereien geschmiicktes
Brett gesetzt das die Méinner auf ihre Schultern hoben und in den
Balai Raung, die Hitte in der die Sirge aufgebahrt waren, trugen.
Inmitten der versammelten Aeltesten setzten sie das Brett nieder und
Andoh wurde gebeten den Ehrenplatz einzunehmen. Auch seine Be-
gleiter folgten dem Zuge und betraten den Balai Raung. Man schopfte
ihnen Essen und fillte die Biiffelhdrner mit Bier und als sie sich satt
gegessen hatten griffen sie zum Sirih und begannen zu kauen. Bald
darauf verabschiedeten sie sich fiir diesen Tag vom Veranstalter des
Tiwah und sie baten ihn um Erlaubnis nach Hause zuriickkehren zu
diirfen. Die Erlaubnis wurde ihnen erteilt und sie stiegen zu ihrem
Boot hinunter, losten das Rotan und fuhren wieder von Manunggul
weg. Noch waren sie nicht weit gerudert, als sich der Himmel mit
schwarzen und drohenden Wolken zu iiberziehen begann. Blitze zuck-
ten flackernd auf, der Donner rollte dumpf und plétzlich brach iiber
ihnen ein furchtbares Unwetter aus. Als sie bei der Wassertiefe Busi
ankamen 152 sahen sie, dass das Fliisslein Lahang durch einen ge-
waltigen Lunokbaum, den der Sturm gefallt hatte, abgeschlossen war.
Probierten sie unter ihm durchzufahren, dann senkte er sich plotzlich,
versuchten sie ihn mit vereinter Kraft ins Wasser zu driicken, um tiber
ihn hinwegfahren zu konnen, dann hob er sich, wie von unsichtbarer
Macht in die Hohe gedriickt. Sie konnten ihn nicht auf die Seite
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raumen, da sie keine Beile bei sich hatten, und so verloren sie bei
diesem merkwiirdigen Hindernis viel Zeit. Endlich sagte der Aelteste
Andoh: ,,Schluss nun mit unseren vergeblichen Bemiihungen. Einige
von den Sklaven sollen sich ins Dorf begeben um Feuer und Beile zu
holen, damit wir diese Versperrung beseitigen konnen. Nach kurzer
Zeit kamen sie wieder zuriick und inzwischen hatte sich das Unwetter
auch wieder verzogen. Die Sklaven fachten ein Feuer an, dann schwan-
gen sie die Beile, dass die Spihne vom Stamm flogen. Andoh stand
beim Feuer und wiarmte sich, denn er war durch den heftigen Regen
vollstindig durchnisst worden und fror und zitterte am ganzen Leib.
Plotzlich flog ein Spahn des Lunokbaumes in das Feuer und als er
Feuer gefangen hatte stieg ein angenehmer Duft auf. ,Hau", sagte
Andoh, ,,das muss eine angenehme Speise sein, die so herrlich duftet”.
Er holte den Spahn aus dem Feuer und verzehrte die schmackhafte
Speise. In diesem Moment senkte sich der Baum ins Wasser und er
konnte mit seinen Leuten die Heimreise fortsetzen. Zu Hause ange-
kommen begab sich jeder wieder in seine Hiitte.

Den ganzen Tag fiihlte sich Andoh nicht recht wohl. Die Haut juckte
ihn am ganzen Korper, sodass er es fast nicht aushielt und unaufhérlich
und diberall kratzen musste. Als er einmal den Arm hob um in der
Armhohle zu kratzen, wo er ein besonders starkes Jucken verspiirte,
sah er zu seinem grossen Schrecken, dass sich dort Schuppen, wie
Schuppen der Naga anzusehen, gebildet hatten. Er war betriibt in
seinem Herzen und er rief mit lauter, weithin schallender Stimme
seinen Kindern und Enkeln und als diese um ihn herum versammelt
waren sprach er zu ihnen: ,,O ihr, tragt mich hinunter in den Balaij,
denn ich muss diese Nacht dort zubringen. Unter meinem Arm be-
ginnen sich Schuppen zu bilden. Meine Tage auf dieser geliehenen
Welt (kalunen indjam) sind gezihlt. Tragt mich hinunter und niemand
von euch nahe sich in dieser Nacht dem Balai“. Mit erschrockenen und
wehen Herzen erfiillten die Kinder und Enkel den Wunsch des greisen
Andoh und trugen ihn in den Balai wo er die Nacht allein zubrachte.
Immer mehr iiberzog sich sein Koérper mit Schuppen und als der
Morgen graute, war er in eine grosse Naga (Wasserschlange) ver-
wandelt geworden (basaloh mandjadi Naga).

Die Naga verkroch sich unter den Balai und als der Morgen graute
und es in den Hausern lebendig wurde, rief sie mit lauter Stimme: ,,0
meine Kinder und Enkel, kommt zum Balai und hort was ich euch
zu sagen habe“. Als sie sich erstaunt und erschrocken um die Naga
versammelt hatten, sprach diese zu ihnen: ,,Meine Kinder und meine



DIE RELIGION 237

Enkel, meine Tanten und Onkel, meine Briider und Schwestern, hort
meine Rede. Ich bin in eine Naga verwandelt worden. Euer Herz
betriibe sich deswegen nicht. Wohl verlasse ich heute das Dorf, aber
ich werde mich von nun an in der Wassertiefe (labeho) an der
Miindung unseres Fliissleins Djakolok aufhalten. Ich werde der Geist
(taloh) werden der sie bewohnt. Bleibt nun weiterhin in diesem Dorfe
beieinander. Verlasst es nicht. Naht sich euch aber Krankheit, Not und
Misswachs, dann streut gelben und roten Reis aus und ruft meinen
Namen. Ich will mich dann nahen und euch besuchen und ich werde
euch in euerer Not beistehen und euch helfen. Aber nun ist meine
Zeit hier abgelaufen. Ich muss euch verlassen. Erlaubt mir, dass ich
mich ins Wasser stiirze und mich von nun an in der Wassertiefe auf-
halte®. Nachdem die Naga Andoh diese Worte gesprochen hatte verliess
sie jhre Verwandten, begab sich ins Wasser und schwamm zur Tiefe
hin.

3. Der Tod der Naga Andoh

Die Naga Andoh wurde nicht nur von den Verwandten in ihrem
Dorf, sondern iiberall wo sich am Katingan und an seinen Neben-
fliissen Verwandte befanden, und wo man auch von ihrer Macht gehort
hatte, verehrt. Man opferte ihr reichlich und in Zeiten von Not und
Leid, Diirre und Hochwasser, Krankheit und Misswachs, streute man
ihr gelben und roten Reis und rief sie bei ihrem Namen. Und sie
erschien bei den Hilfesuchenden und stand ihnen bei.

Eines Tages sprach das Saloangfischlein, das auf die Naga neidisch
geworden war und sie zu vernichten gedachte, zu sich selbst: ,Ich will
mich doch einmal zur Naga Andoh begeben und sie besuchen, und ich
will schauen was ich tun kann um sie umzubringen®. Es fithrte seinen
Entschluss aus, schwamm zur Wassertiefe hin und fand die Naga
daheim. Lange sprachen sie iiber nebensichliche Dinge, aber schliess-
lich sagte das Saloangfischlein mit gedimpfter Stimme: ,,Es ist eigent-
lich etwas anderes, etwas wichtiges, was mich zu dir fithrt. Ich kann
das, was ich gesehen und gehort habe, nicht fiir mich allein behalten.
Ich muss es dir mitteilen um nicht spiter als verriterisch und gemein
betrachtet zu werden. Siehst du, ich komme nun eben von der Mitte
des Meeres her, von Puser Tasik (Nabel des Meeres). Dort bin ich
mit der berithmten und machtigen Naga Kusai zusammengetroffen und
ich habe dort ein Gesprich belauscht, das fiir dich sehr wichtig ist.
Sie will ndmlich, so viel ich gehort habe, den Katingan aufwirts
schwimmen um dich zu {iberfallen und zu toten und sie wird, soviel ich
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weiss, schon in einigen Tagen hier eintreffen. Sei also vor deinem
starken Feinde auf der Hut und bereite dich auf einen harten Kampf
vor., Nachdem der Saloang so gesprochen hatte, bat er die Naga um
Erlaubnis, nach Hause zuriickkehren zu diirfen.

Als die Naga wieder allein war, dachte sie iiber das Gehorte nach
und ihr Herz schmerzte sie, wenn sie an den bevorstehenden Kampf
mit der méichtigen und gefiirchteten Naga Kusai dachte, aber sie sagte
zu sich selbst: ,, Ich will mir dariiber nun nicht zu viele Gedanken
machen und mich nicht zu frith schon dngstigen. Morgen frith begebe
ich mich zu meinen Angehodrigen in Tumbang Djakolok und bitte sie
mir die Zahne mit scharfem Gift zu bestreichen.

Am andern Morgen friih bewegte sich das Wasser des Flusses bei
Tumbang Djakolok so stark, dass die Wellen iiber die Ufer schlugen
und {iber den Dorfweg dahinspiilten und in einer solchen Welle stieg
auch die Naga zum Dorf hinauf. Die Bewohner waren anfinglich tiber
den wildbewegten Fluss und die hohen Wellen erschrocken, aber als
sie die Naga sahen freute sich ihr Herz und sie gingen ihr entgegen
um sie nach der Ursache ijhres Besuches zu fragen. Sie sprach zu
ihnen : ,,Meine Kinder und Enkel, ordnet eure Haare, 6ffnet eure Ohren
und hort auf das Wort, das ich euch zu sagen habe. Der Saloang hat
mir mitgeteilt, dass in den nichsten Tagen die Naga Kusai von Puser
Tasik den Katingan heraufschwimmen will um mich zu bekidmpfen. Ich
bitte euch, bestreicht nun meine Zihne mit einem scharfen und totlich
wirkenden Gift, damit ich sie mit meinem Biss iiberwinden und titen
kann“. Sie suchten rasch in ihren Hiusern das Gift zusammen und be-
strichen mit ihm die Zihne der Naga Andoh. Nachdem die Arbeit
vollendet war, verliess sie das Dorf wieder und stiirzte sich in den
Fluss. Sie schwamm durch das Fliisslein Lahang, schwamm weiter
durch den Bakongsee und mit ihrem Oberleib durch den Djakolok und
streckte ihren Kopf spihend in den Katingan hinaus. Der Schwanz
lag im Lahang, aber er war so lang, dass er weit in den Katingan
hinausragte. Als die Naga Andoh eines Tages wieder flussabwirts
schaute, sah sie, dass sich beim Lahang das Wasser im Fluss bewegte.
»Hau", sprach sie zu sich selbst, ,,die Naga Kusai scheint vom Meere
her angekommen zu sein. Ich will ihr entgegenschwimmen und will sie,
ehe sie mich erspaht hat, angreifen und mit meinen vergifteten Zihnen
toten”. Sie schwamm rasch flussabwiérts und erspahte gerade noch das
Schwanzende ihrer Feindin die offenbar bereits den Lahang hinauf-
geschwommen war. Kriftig biss sie zu und sie kehrte mit dem Gefiihl,
ihre Feindin iiberwunden zu haben, wieder nach dem Djakolok zuriick.
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Aber nach kurzer Zeit fiihlte sie sich schwer krank werden und sie
sprach zu sich selbst: ,,Nun hat mich ein grosses Ungliick getroffen.
Ich habe nicht die Naga Kusai in den Schwanz gebissen, sondern mich
selbst. Ich weiss, dass ich nun sterben muss durch mein eigenes Gift
und wohl auch durch die Liige des Saloang der mich vernichten wollte.
Nichts und niemand kann mich retten, aber bevor ich nun sterbe, will
ich noch mit meinen Kindern und Enkeln sprechen®. Und mit lauter
Stimme rief sie zum Dorf hinauf: ,,Meine Kinder und Enkel, kommt
rasch herbei und versammelt euch um mich“. Als sie sich eingefunden
hatten, sprach sie zu ihnen: ,,Hort aufmerksam nach meiner Rede. Ich
muss sterben, denn ich habe nicht die Naga Kusai vernichtet, sondern
mich selbst. Aber bevor ich euch verlasse, mache ich euch noch mit
meinen Wiinschen bekannt. Ich befehle euch: verlasst diesen Ort und
dieses Dorf hier nicht, bleibt hier wohnen. Und wenn ihr eure Felder
anlegt, dann fithrt die Arbeiten gemeinsam und am gleichen Ort aus.
Nicht sollen einige von euch ihre Felder am Djakolok, andere am
Bakongsee und wieder andere driiben am Lahang anlegen. Legt ihr die
Felder am Kahang an, dann sollen alle ihre Felder dort anlegen, und
so auch am Bakongsee und am Djakolok, nicht sollt ihr euch jemals
trennen. Trennt ihr euch aber, dann trifft euch mein Fluch. Dann soll
euch der Tod heimsuchen, Krankheiten sollen euch wegraffen, durch
blutige Wunden, die nicht mehr zu heilen sind, sollt ihr sterben‘‘. Nach-
dem sie so gesprochen hatte, verliess sie ihre Kinder und Enkel und
starb bald nach dieser letzten Unterredung.

Seit dieser Zeit legen die Lahanger, um nicht dem Fluch der Naga
Andoh zu verfallen, ihre Felder gemeinsam an. Seit dieser Zeit aber
sagt man von einem betriigerischen Menschen aus: ,,Er ist wie ein
Saloang® und von einem liignerischen Wort sagt man: ,Es ist ein
Saloangwort".

4. Pa Tanggoi und seine Briider werden verwandelt (basaloh)

In fritheren Zeiten lebte im Dorf Tumbang Djakolok ein Mann
namens Pa Tanggoi mit seinen Briidern und seiner Schwester. Die
Briider hiessen Randau, Ipang, Gembau, Goai und Andja, die Schwester
hiess Bulau. Wihrend vielen Jahren ging es ihnen immer sehr gut, sie
hatten reiche Ernten und litten nie Mangel. Aber plétzlich trat eine
grosse Trockenheit und Diirre ein und dauerte schon zwei Jahre. Der
junge Reis wurde verbrannt sobald er zu sprossen begann und von
einer Ernte sah man keine Spur, und im Dorf litt alles Hunger und
ernahrte sich kiimmerlich von Knollengewichsen, die man im Walde
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ausgrub. Im dritten Jahre bestellten die Geschwister ihr Feld wie
iiblich und nachdem sie den Reis ausgesit hatten, kamen sie iiberein
sich in den Wald zu begeben um Sago zu suchen und auf diese Weise
ihren drgsten Hunger zu stillen. Sie suchten zuerst nach einem Platz
auf dem sich viele Nangebidume befanden und nach langem Suchen
fanden sie schliesslich einen solchen im Sahai Rukau, einem kleinen
Nebenflisslein des Manta, der unterhalb Tumbang Lahang in den
Katingan miindet. Sie kehrten wieder nach Hause zuriick und be-
reiteten sich fiir einen lingeren Aufenthalt im Walde vor. Aber wer
sollte nun wihrend ihrer Abwesenheit das Feld bewachen? Wer auf
den Reis aufpassen? Sollte einer der Briider zuriickbleiben? Und
welcher dann von ihnen? Pa Tanggoi sprach: ,,Es ist am besten, wenn
wir Briider gemeinsam in den Wald gehen und unsere Schwester
bitten wihrend unserer Abwesenheit die notwendigen Arbeiten auf dem
Felde zu besorgen und den reifenden Reis zu bewachen, denn wir
konnen sie ja doch nicht gut mitnehmen. Ist dann die Ernte nahe, dann
kann sie uns holen, oder auch holen lassen. Wir halten uns ja nicht
fern vom Dorfe auf*. Als sie ihre Werkzeuge und ihre Wegzehrung
bereit hatten, ruderten sie eines Morgens von Tumbang Djakolok weg.
In Matunus, einer Waldstelle am Katinganufer, hielten sie an, weil
sie den Manta wegen der Trockenheit nicht befahren konnten. Sie
banden ihr Ruderboot an einem Baume fest, nahmen die Korbe auf den
Riicken und die Waffen in die Hand und wanderten durch den Wald
nach dem Sahai Rukau wo sie am Abend ankamen. Noch reichte ihnen
die Zeit um vor Sonnenuntergang eine kleine Hiitte von Zweigen und
Blattern aufzurichten.

Am andern Morgen zogen einige Briider aus um die Plitze zu
suchen wo die Nangebdume wuchsen, andere blieben bei der Hiitte
zuriick und fertigten Fallen und Schlingen an fiir den Fang von
wilden Tieren, deren Fleisch sie als Zuspeise zum Sago notig hatten.
Am nichsten Tage begannen die Briider, die die Nangebdume gefunden
hatten, mit ihrer Arbeit. Einige suchten Sago und andere blieben bei
der Hiitte zuriick um fiir Wild und fiir das Essen zu sorgen. Es ging
ihnen recht gut. Sie gewannen viel Sago und fingen reichlich wilde
Tiere. So arbeiteten sie nun Tag fiir Tag und Monat fiir Monat und
sie dachten gar nicht mehr an ihre Verwandten, ihr Dorf, ihr Feld.
Sie fithlten sich hier sehr wohl, vermissten nichts und niemand storte
sie bei ihrer Tatigkeit und in ihrem einfachen Leben, das sie nach
eigenem Gutdiinken einrichten und fithren konnten. Schon waren sechs
Monate verstrichen und immer noch dachten sie nicht an die Riickkehr
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und fiir die Leute in Tumbang Djakolok waren sie wie Verirrte, die nie
mehr heimkehren. ,Leha-lehan, was ist wohl mit Pa Tanggoi und
meinen andern Briidern geschehen?‘ sprach Bulau eines Morgens in
ihrem Herzen. ,,Nun sind schon Monate verstrichen, seit sie sich in
den Wald begeben haben und immer noch kehren sie nicht zuriick und
senden auch keinen Bericht iiber ihr Ergehen ins Dorf. Der Reis reift,
die Ernte naht. Eine Feldhiitte sollte gebaut, ein Gestell sollte auf-
gerichtet werden, auf dem der geerntete Reis trocknen kann. Ich kann
diese Minnerarbeiten nicht allein ausfilhren. Wenn sie doch auch
zuriickkehren wiirden. Ob sie wohl iiberhaupt noch am Leben sind!
Ob sie wohl vielleicht im Wald krank und elend darniederliegen! Wer
weiss es! Das Beste wird sein, wenn ich mich morgen friih geschwind
aufmache und nach dem Sahai Rukau gehe um nachzuschauen, ob sie
sich noch dort befinden oder nicht. Es ist ja nicht weit und ich kann,
wenn ich mich beeile, am Abend wieder im Dorf sein. Ich muss nun
doch wissen was mit ihnen geschehen ist und weshalb sie so lange
nicht heimkommen"‘.

Am andern Morgen nahm sie etwas Wegzehrung und den Speer zu
sich und rief ihrem jungen Hund und dann stieg sie ins Boot und
ruderte iiber den Fluss nach dem Matunus. Dort angekommen band sie
ihr Boot an einem Busch fest und machte sich auf den Weg nach dem
Sahai Rukau. Der Weg war sehr schlecht und mithsam. Er war mit
Gestrduch iiberwachsen und man sah, dass er schon lange Zeit nicht
mehr begangen worden war. So kam sie nur langsam vorwirts und die
Sonne stand schon hoch am Himmel.

Am gleichen Nachmittag vergniigten sich die Briider, wie schon so
oft, mit Téanzen und Spielen. Einige hatten sich mit Zweigen und
Blattern von Pahakong, Pahakat und Kadjangedan als Kambe Rawit
(zerreissende Gespenster die aus Sargspihnen entstehen und sich auf
dem Platze aufhalten wo Menschen einen Sarg anfertigen) vermummt
und umtanzten einen Sangkaraja (ein von Bambus aufgerichtetes Ge-
stell in dem nach der Kopfjagd oder beim Totenfest der erbeutete Kopf
der Feinde oder der Sklaven niedergelegt wird). Andere schlugen statt
der Trommel die Pfeilkécher und statt der Gong den Boden von hohen
Topfen. Plotzlich schlug ein Hund an. Sie erschraken sehr und ent-
ledigten sich rasch ihrer Vermummung und verbargen den Sangkaraja
und die merkwiirdigen Musikinstrumente. Kaum waren sie damit fertig,
da stand ijhre Schwester vor ihnen. Sie hiessen sie etwas verlegen
willkommen und baten sie in ihre Hiitte einzutreten und Platz zu
nehmen. Dann fragte sie Pa Tanggoi: ,,Wie steht es daheim in unserem
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Dorf und was fiihrt dich zu uns“. Sie antwortete ihm: ,,Jhm Dorf steht
alles gut, und wenn ich heute zu euch komme, dann geschieht es deshalb
weil ihr nicht heimkehrt, obgleich schon sechs Monate verstrichen sind
und weil ihr auch keinen Bericht schickt iiber euer Ergehen. Der Reis
ist nun reif und muss geerntet werden. Eine Feldhiitte und ein Gestell
sind auch noch nicht gebaut und ich kann diese Arbeiten nicht allein aus-
fihren. Ich bin gekommen um euch zu holen. Thr miisst nun unbedingt
mit mir heimkehren, sonst verdirbt der Reis auf dem Feld. Ich gehe
nicht mehr allein heim, sondern nur mit euch zusammen"“. ,,Was sollen
wir nun jetzt tun“, fragte Pa Tanggoi, ,natiirlich kommen wir heim,
aber heute wird uns das kaum mehr moéglich sein. Wir kénnen nun
nicht einfach alles hier geschwind verlassen. Gehe du nun heute allein
heim, wir kommen morgen frith auf alle Fille nach®. Auch die andern
Briider waren mit diesen Worten einverstanden und versprachen ihrer
Schwester am folgenden Tage heim zu kommen und nachdem sie ihre
Versprechen gehort hatte und mit ihren Worten einverstanden war,
bat sie um Erlaubnis den Riickweg anzutreten und verliess ihre Briider.
Sie schritt rasch aus, denn es war schon spiter Nachmittag und sie
befiirchtete ihr Dorf nicht mehr vor der Dunkelheit erreichen zu
konnen. Als sie am Mantunus ankam, ging die Sonne unter. Sie 19ste
rasch ihr Ruderboot und ruderte heim nach Tumbang Djakolok, wo sie
in der Dunkelheit ankam. Aber sie sprach zu sich selbst: ,,Nun habe
ich doch meine Briider gesehen und habe mit ihnen gesprochen und ich
weiss nun auch, dass sie morgen heimkommen werden®. Und zufrieden
legte sie sich auf ihr Lager nieder.

Aber der nichste Tag verging ohne dass die Briider heimgekehrt
waren und so verstrich Tag um Tag. Ihr Herz schmerzte sie, wenn
sie an das Feld dachte und an den reifenden Reis, der sicher verderben
musste, weil er nicht geerntet werden konnte. Sie sprach zu sich selbst :
»Wenn nun morgen meine Briidder immer noch nicht zuriickkommen,
dan werde ich nochmals zu ihnen gehen um sie zu holen, denn es ist
schade, wenn unser Reis wegen ihrer Nachlissigkeit verderben muss‘.
Und als sie auch an diesem Tage nicht kamen, ruderte sie am folgenden
Morgen wieder auf die Ueberseite des Flusses und wanderte nach
Sahai Rukau. Auch an diesem Tage vergniigten sich die Briider mit
Tanz und Spiel und sie dachten nicht mehr an die Heimkehr in ihr
Dorf und nicht mehr an das Versprechen, das sie ihrer Schwester ge-
geben hatten, und sie erinnerten sich auch nicht mehr der dringenden
Ermtearbeiten. Plotzlich schlug das Gebell eines Hundes an ihr Ohr.
Rasch versteckten sie den Sangkaraja und entledigten sich ihrer
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Maskierungen und kaum waren sie damit fertig, da stand auch schon
ihre Schwester vor ihnen. Sie freuten sich scheinbar sehr als sie sie
sahen und sie baten sie wiederum in die Hiitte einzutreten und Platz
zu nehmen und nachdem sie sich gesetzt und mit Sirih bedient hatte,
fragte sie Pa Tanggoi: ,,Und nun Schwester, was ist es, dass dich
heute wiederum zu uns fithrt?“ Sie antwortete: ,,Habt ihr mir nicht
versprochen ins Dorf zuriickzukehren, als ich das letzte Mal bei euch
war? Ich habe euch tiglich erwartet, aber ihr seid nicht gekommen und
nun komme ich wieder zu euch und ich werde diesmal nicht eher
zuriickkehren bis dass ihr euch aufmacht und mich nach dem Dorf
begleitet, denn es ist schade, wenn unser Reis, der dieses Jahr sehr
gut geraten ist, wegen euerer Nachlissigkeit verderben muss®. ,Ja“,
sprach Gembau, ,,bleibe nun heute hier und morgen kehren wir dann
zusammen, nachdem wir hier alles in Ordnung gebracht haben, ins
Dorf zuriick”. Nachdem sie gegessen und Sirih gekaut hatten, legten sie
sich auf ihre Matten nieder und schliefen ein. Als Bulau in der Nacht
einmal erwachte und zu ihren Briidern hiniiberschaute, da erschrak sie
heftig in ihrem Herzen vor dem Anblick der sich ihren Augen darbot.
Sie sah, dass ihre Briider die Augen wild verdreht hatten und ihre
Zungen lang zum Munde heraushingen. Ein schrecklicher Verdacht
stieg in ihrem Herzen auf und sie sprach zu sich selbst: ,,O weh, was
haben meine Briider getan, was ist mit ihnen geschehen? Sie gebidrden
sich nicht mehr wie Menschen, sie sehen nicht mehr wie andere Leute
aus, gewiss werden sie in Geister verwandelt werden“. Sie konnte den
Schlaf nicht mehr finden und sie sehnte sich nach dem anbrechenden
Morgen und sie war froh als endlich die ersten Sonnenstrahlen den
Wald erhellten. Rasch stand sie auf und kochte den Reis und dann
setzte sie sich mit ihren Briidern auf den Boden um die Mahlzeit ein-
zunehmen und als sie fertig gegessen hatten sprach Bulau: ,,Ich denke,
dass wir uns nun bereit machen miissen um den Riickweg anzutreten.
Pa Tanggoi antwortete ihr aber:, O unsere Schwester, halte dich nicht
langer bei uns auf, verliere deine Zeit nicht. Wir kommen heute nicht
mit dir heim, sondern wir werden erst in drei Tagen in unser Dorf
zuriickkehren, eher ist es uns wegen unserer vielen Arbeit nicht mog-
lich diesen Ort hier zu verlassen. Gehe du nun erst allein, wir werden
dann spater schon nachkommen®. Bulau antwortete ihm nicht, aber in
ihrem Innern sprach sie: ,Nun ist es um meine Briider geschehen,
nun weiss ich gewiss, dass sie Geister werden miissen und jetzt schon
zu ihnen gehdren (bagin taloh) und nicht mehr zu uns Menschen. Es
ist schade um sie, aber ich kann nichts machen, ich vermag sie nicht
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zu retten. Sie nahm ihren Korb auf den Riicken und den Speer in die
Hand und rief ihren Hund und sie verliess die Hiitte mit schwerem
Herzen und mit Trinen in ihren Augen, denn ihre Briider taten ihr
leid. Kaum war sie im Walde verschwunden, da sprach Pa Tanggoi zu
seinen Briidern: ,Richtet den Sangkaraja auf und lasst uns uns ver-
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