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DIE TIERWELT.

Schon bel der Behandlung der Abbildungen der Gaugeister
wurde bemerkt, dass sich in der Nidhe der Geister, in Ranzen,
Kisten oder freistehend in Speichern oftmals Abbildungen wirk-
licher oder phantastischer Tiere finden und dass diese nicht als
selbstindige Geisterwesen, sondern als Gehilfen des Haupt-
geistes, vormals als seine kor, Erscheinungsformen aufgefasst
werden. Die Demjanka-Ostjaken nannten derartige Figuren
sPferdes des Geistes, auf denen derselbe seine Reise zuriick-
legte. Dieser Volksglaube trifft meines Erachtens gewiss das
Richtige inbezug auf die fritheren Verhaltnisse; auf Grund der
jetzigen Verhiltnisse kénnen wir kaum zu einer andern An-
nahme kommen, als dass selbst die primitivsten Darstellungen
der eigentlichen Geister, ob sie nun das Werk der Hande oder
natirliche Steinbildungen waren, in irgendwelcher Weise
menschlichen Wesen dhnelten. Aber auch die Tierfiguren kon-
nen als kor oder Gehilfen der Geister einen bestimmenden Ein-
fluss im menschlichen Leben ausiiben, und es ist somit garnicht
verwunderlich, dass ihnen in gewissen Fillen kultische Ver-
chrung zuteil, ja dass sogar ihnen zu Ehren ein selbstindiger
Kult eingerichtet wird. Uber derartige Tierbilder haben wir
jedenfalls ein paar Nachrichten von den jetzigen Ostjaken.
So soll sich im Dorfe Tsingin, an einem Nebenflusse der Dem-
janka, ein gemeinsamer Speicher der Dorfschaft fir den Toatan-
ke, und darin hinter dem Tisch eine holzerne Eule, gegen die
Wand gelehnt, befinden; sonst soll dort kein Gotterbild sein.
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Als Opfer wird in dem Speicher ein gewisses Mass von Mitkal
aufgehingt, aber sogar eine Kuh ist gelegentlich geschlachtet
worden. Im Hinblick auf die Erklirung und den Namen »Ge-
fliigelter Alter» des Geistes kann man sich der Annahme nicht
verschliessen, dass dieser Gaugeist tatsichlich als Eule dar-
gestellt wurde. Weniger Gewissheit hat eine andere Nachricht
fiir sich. Eine alte russische Quelle berichtet nimlich u. a. von
den Obdorsk-Ostjaken, dass sie eine bleierne Renntierfigur
verehrten. Beim Weiterziehen trugen sie sie um die Renntier-
herde und schlachteten ihr zu Ehren Renntiere; sonst wurde sie
in einer Lade aufbewahrt. Ich stehe nicht an zu behaupten, dass
es sich hier, wie in etwaigen andern unbekannten Fillen, um
eine spiatere Entwickelung handelt, wenn nicht die Geister {iber-
haupt spiteren Ursprungs sind. Es besteht auch die Méglich-
keit, dass sich etwas ofter als aus den kor der Gaugeister
aus Gehilfen der Hausgeister, die oft aus Metall gemacht und
somit dauerhafter waren, selbstindige Geisterwesen entwik
keln konnten, obwohl ich keine sicheren Beispiele davon kenne.
In fritheren Untersuchungen werden alle Geister in Tiergestalt
gewohnlich als selbstindige Geister aufgefiihrt.

Die tierformigen Figuren sind also teilweise ithrem Charak-
ter nach kor cines Geistes oder daraus hervorgegangene Ge-
hilfen, aber daneben finden sich andere, bei denen dies wenig-
stens nicht klar zutage tritt. Dazu konnen wir schon die Figu-
ren, die zu der Ausriistung des Zauberers gehoren, zidhlen.
Nosilow hat bei einem Wogulen (nach der Schilderung zu
schliessen einem Zauberer), in der Tasche (?) einen kleinen
Sack, der aus dem Fell eines noch nicht véllig im Mutterleibe
ausgebildeten Hirschfiillens gemacht war, und darin eine
holzerne  Schamanenfigur (?) mit langer Nase sowie kleine
Steine, die an Tierképfe erinnerten, und einen Metallguss, in
den ein Hirsch eingeritzt war, gesehen. Diese Tierfiguren wa-
ren natiirlich die Gehilfen des Zauberers, ohne die er seine Auf-
gabe nicht erfiillen noch die Reisen zu den oberen oder unterirdi-



e

FFC 63 Die Tierwelt 5

schen Geistern machen konnte. Grundsitzlich unterscheiden

sie sich also noch nicht von obigen. Anders scheint es sich mit
gewissen anderen, die in der Verwahrung gewdhnlicher Men-
schen sind, zu verhalten. Pallas hat gehért, dass die Wogulen
Figuren von Raubtieren fiir die Jagd haben und ihnen opfern.

Bei den ostlichsten Ostjaken, besonders am Vasjugan, begeg- '
net man oft selbstindigen Tierbildern, die keinem Geiste gehoren,
und zwar mehrere Arten; es wurden genannt: Hecht, Kiihling

Karausche, Bir, Hase, Auerhahn, sogar Schlange Eidechse und
Frosch. Der Anlass zur Verfertigung solcher Bilder ist zwei-
facher Art: Krankheit oder Sicherung eines Unternehmens.
Als jemand nach Misshandlung einer Karausche erkrankte,
genas er nach Mitteilung des Zauberers erst dann, als er ein
Karauschenbild verfertigt hatte; aus gleichem Grunde musste
e1 ein andermal einen Hasen abbilden. Dem Geschlechte »Volk
vom Fischflusse» droht aus irgendeinem Anlass Gefahr von
den Biren, weshalb ein Alter dieses Stammes stets eine Biren-
figur mit sich filhrte. Dem kul-junk verfertigen die Wasjugan-

Ostjaken ein Fischbildnis aus Birkenrinde oder Holz, ein sog.
shélzernes Opferbilds, und zwar von der Gestalt eines Hechtes
oder eines Kiihlings, und dies wird in einen bunten (»schuppi-
gen») Leinwandlappen gewickelt oder ein solcher (3'/, Span-
nen) wird an seinem Halse befestigt. Beim Fischfang nehmen
sie die Figur mit und bringen sie dann wieder mit heim. Eine
derartige Behandlung eines Bildnisses, das zum gliicklichen
Gelingen eines Unternehmens beitragen soll, ist jedoch auf den
Einzelfall beschrinkt. — Die Behandiuug solcher Bilder, die
fiir beide Zwecke bestimmt s}ﬂ, schwankt im A]lgememen
nach dem Aufbewahrungsort. Krankheitsbilder wer-
den gewohnlich in Zeuglappen gehiillt in der Wohnung aunfbe-
wahrt, und oft nimmt man sie zur Jagd mit, die Glicks-
figuren bringt man an die betr. Opferstelle, z. B. Auer-
hahnbilder auf einen Baumstumpf, Fischfiguren héufen sie
auf dem Boden auf. An einer vasjuganer Opferstelle sah ich
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eine grosse Anzahl derartiger Fischfiguren: zwischen den Ga-
beln einer zweiarmigen Semra einen kleinen Haufen Kiihlinge
von ca T m Linge und eine Menge ziemlich ebensolanger, auf
zwei Stangen quer aufgereihter, glatt gehobelter Hechte aus
Holz. Am Wach werden, nach Dunin-Gorkawitsch, hélzerne,
bisweilen mit roten Streifen bemalte Barschfigure nbeim
Eisgang zwecks Beforderung des Fischsegens in den Fluss ge-
worfen. Am Barschsee an Oberlaufarmen des Salym soll unter
freiem Himmel an heiliger Stitte eine holzerne Quabbe n-
figur sein. Es wurde schon hervorgehoben, dass solche
Gliicksfiguren keine Geister sein kénnen, sondern nur als Opfer
dienen. Schon der Umstand, dass sie in grossen Mengen an
einer Stelle auftreten, spricht fiir thre Eigenschaft als Opfer,
sowie auch die Tatsache, dass sich solche von verschiedener
Art an ein und demselben Ort finden, ferner dass am Wach
zum Hineinwerfen in den Strom ein Barsch, der durchaus
nicht der wichtigste Fisch der Gegend ist, geformt wird. Ganz
wie der Jager, der um gute Hunde bittet, an dem Opferplatze
eine Hundefigur zum Opfer verfertigt, so bringt der Fischer in
den Opferhain an einen Ort in der Nihe der Fangstelle die
Figur des jedesmal zu fangenden Fisches — bald eines Hechtes,
bald eines Kiihlings —, der Jiger das Bild eines Auerhahns.
Auch die Krankheitsfiguren lassen sich kaum anders auffassen:
man versucht durch sie den Zorn der betreffenden Tierart,
oder nach der heutigen Denkweise, die Rachlust ihres Schutz-
geistes zu besinftigen. Aber die Behandlung dieser Bilder
unterscheidet sich einigermassen von der der Gliicksfiguren;
erstere, die bei dem ‘Opferer aufzubewahren sind, bekommen
wie die Privatgeister in Menschengestalt einen Zeuglappen
zur Bekleidung, aber die letzteren, die immer in Scharen auf-
treten, entbehren einer solchen Zugabe. Erstere haben sich
also zu Privatgeistern, die Opfer empfangen, entwickelt. Nur
geniessen sie meines Wissens nie die Verehrung eines grosseren
Kreises. Auch fiithren sie nie die Bezeichnung »Geists, wie die
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menschenférmigen Figuren, die bei Krankheitsfillen herge-
stellt werden; sie sind nur kor »Bilder, Schemen». Es ist auch
nicht ausgeschlossen, dass solche Bilder verhdltnismissig
spiten Datums sind, was auch mit denen der menschenférmi-
gen Krankheitsgeister der Fall zu sein scheint.

Neben obigen beweglichen Tierbildern sind auf manchen
Gebieten solche, die in lebende Bédume eingeritzt sind,
gefunden worden. So ritzt der Kondaostjake, wenn er ein
grosseres Tier, einen Biéren, einen Hirsch oder eine Otter
erbeutet hat, in der Nidhe des Dorfes am Pfade das Bild des
Tieres in eine Kiefer. Diese Tierbilder haben jedoch keinerlei
religiose Bedeutung, sondern sind nur dazu da, »damit die
Leute sehen, dass ein solches Tier erlegt worden ist.» Die Stich-
haltigkeit dieser Erklirung geht aus dem entsprechenden
Verfahren der Wasjuganer hervor: Dort wird nidmlich in
einen kantig zugeschnitzten Baum an einer Wegkreuzung im
Walde ein Renntier- oder Hirschh or n geschnitzt, um die Art
der erlegten Tiere anzuzeigen, sowie iiberdies soviel Linien, als
Tiere erlegt worden sind; nach Erbeutung eines Béren werden
in eine Semra soviele Pfoten, als Bidren getétet wurden, abge-
bildet, und durch Linien wird die Zahl der Bérenjager angezeigt.
Hier haben wir es also nicht mit einer Zeichnung des ganzen
Tieres, sondern nur mit dessen Zeichen, dnal, zu tun. Dieser
Umstand zeigt, dass wir hier keinerlei Kult vor uns haben.
Von einer gleichartigen »Nachrichtenschrifts sind schon oben
nach Nosilow Beispiele von den Wogulen angefiihrt worden.

Schon friihzeitig fiel den Forschern, die mif den Jugrern in
Beriihrung kamen, deren »Kult» der Tiere auf, besonders
das Verhalten der Jugrer zu dem Kkliigsten, kriftigsten und
fiir den Menschen gefihrlichsten Bewohner des Waldes, dem
Baren. Schon Mathias von Miechow erwihnt sdie Tiere des
- Waldes» als Gegenstand der Verehrung, und bei Wifsen treffen
wir die Birenschmiuse kurz erwihnt. Bei spidteren Schrift-
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stellern fliessen die Nachrichten sehr reichlich. Beachtung ver-
dient, dass als wichtigstes Zeugnis fiir die »Tierverehrungy» die
Existenz von Tierfiguren erwihnt wird, was meines Erachtens
nicht exakt ist: denn der »Kult» des Birenbildes und die Ver-
chrung des lebenden Biren haben verschiedene Grundlagen.
Im folgenden lasse ich diese alten Nachrichten zum grissten
Teil beiseite und begniige mich damit, die wirklichen oder
phantastischen Tiere aufzufithren, die an sich zum religidsen
Vorstellungskreis gehorig gelten kénnen, obgleich nicht allen
eine kultische Verehrung zukommt.

Der Bir. An erster Stelle unter den heiligen Tieren
steht unbedingt der Bir. Die Anschauungen iiber ihn sind
auf dem ganzen Jugragebiete recht dhnlich und setzen eine
gemeinsame urjugrische Grundlage voraus. In der Volksdich-
tung des gesamten Westens wird dic hohe Abstammung des
Biren geschildert. Er wichst im silber- und goldsparrigen
Hause seines Vaters, des Num-toram, das er nicht verlassen
darf. Als einst der Vater im Walde war, iibertritt der Sohn das
Gebot des Vaters und geht auf den Hof spielen, wo er schliess-
lich zu den Pferden hinten im Hofe kommt. Diese scheucht
er in die Flucht. Der Huf des Leitpferdes sinkt »in dem Bodens
ein, und, als der Blick des Jungen auf das Loch fillt, sieht er die
goldglinzende Erde. Die Friichte und Beeren der Biume da
unten erwecken in thm ein solches Verlangen, das ihm die
Kehle austrocknet und das Wasser im Maule zusammenlaufen
lisst. Als der heimkehrende Vater merkt, was geschehen ist,
geht er an das Schmieden von Ketten, an deren Ende er eine
Wiege befestigt. Darin ldsst er den ungehorsamen Sohn auf die
Erde nieder. Vor dem Herablassen warnt jedoch der Vater
seinen Sohn noch vor bosen Taten: vor dem Fressen von Leichen
und Vorriten von Menschen sowie von »Minnern mit unschul-
digem Bauch, von Weibern mit unschuldigem Bauch» d. 1.
Schuldloser; iibertritt er dieses Gebot, so wird sein Fleisch
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trocknen, sodass »beim Betreten von Gras ihn das Gras tragt,
beim Treten auf ein Reis, das Reis ihn aushilty, so leicht wird
er dann beim Abmagern sein. Beachtet und befolgt dagegen
der Bar diese Ratschlige, so wird ihm wachsen das Fett auf dem
Riicken so dick wie eine Handspanne, so dick wie dic Hand-
fliche. Wo sich auch immer der Biar bewegen mag, »soll er
zerreissen »das Weib mit schuldigem Magen, den Mann mit
schuldigem Magen» und den Eid des Weibes, den Eid des
Mannes anhéren, wo er auch geleistet werden mag. So berich-
tet vom Ursprung des Biren ein nordostjakisches Lied. Ahn-
liche Schilderungen haben wir von den Wogulen, nur wird dort
der Bir am gewdhnlichsten als die Tochter des Himmels-
gottes gedacht, deren Nachkommen jetzt, mit Munkacsis
Worten, auf der Erde »als gottliches Tier, als taram-ui», dessen
besondere Aufgabe die Uberwachung der Heilighaltung der
Eide ist, auftreten. Auch die Irtysch-Ostjaken haben dhnliche
Erziahlungen: Der Sdnks-Vater liess sein Kind vom Himmcl
herab, als es noch so klein wie ein Madchen in der Wiege war,
und bestimmte gleichzeitig, was der Bir auf Erden fressen
diirfte, obgleich dieser seine Begierden nicht bezihmen noch
das Gebot erfiillen konnte. Dunin-Gorkawitsch horte, dass der
Bar wegen seines Hochmutes und Ungehorsams vom Himmuel
herabgeschleudert worden sei.! Nackt fiel er zwischen zwel
Baumen nieder und schlief dort lange, sodass Moos auf 1thm
wuchs, das dann zum Barenpelz wurde. Als Torym ihn endlich

1 In der Nachricht von Dunin-Gorkawitsch ist cine originelle, er-
wihnenswerte Sielle. Der Bar war krilig und fiigte seinem Bruder
Nikotai stind'g Bises zu. Endlich saste der Vater Torynt: »Dein Name
war Michail; vc n jeizt ab wirst du zum Biren, deine Nachkommen werden
Waldtiere sein, zwar von hehaartem Korper, aber der Verstand soll dir
unvermindert crhalien Lleiben, du weisst alles.» Hier, allerdings in eincr
kaum weit verbreiteten Darstellungsweise, kinnen wir uns nicht dem
Eindruck verschliessen, dass wir es mit der Vertreibung des widerspen-
stigen Engels aus dem Himmel zu tun haben, und wir sehen auch hicr-
aus, in welchem Umfange und welcher Tiefe sich der fremde Einfiuss bei
den Ostjaken geltend gemacht hat.
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aus seiner Not befreite, sagte er: »Die Leute fiirchten dich und
schworen bei dir ... dessenungeachtet wirst du getdtet und
mit Ehrenbezeugungen begraben.» — Nicht iiberall ist der
Bir himmlischen Ursprungs. Nach den Wasjuganern »gebar»
Moay-junk den Biren. In den Sagen der Irtysch-Ostjaken ist er
stellenweise der Nachkomme von Helden, oftmals eine Frucht
des Zusammenlebens einer Heldentochter und des menk, und
in ihren Birenanreden heisst der Biar »Sohn (oder Tochter)
des Mannes mit der schiessenden Hand und des #'apar-Weibes.»
Mit #'apar ist ein altes mythisches Volk, dhnlich den Tschuden
weithin in Nordrussland, gemeint. Auch in der Volksdichtung
gewisser Gauve der Wogulen ist der Bir nach Munkdcsi sder
Sohn des sapar--Weibes, der Sohn des Kam-Weibes», der
ilteste der siecben Urséhne. In einem Wutanfall verwandelte
er sich in einen Biren und sagte, als er sich ins Gebiisch zuriick-
zog: »Bei einem falschen Eide, rufe man mich nicht zu Hilfe,
man rufe mich aber bei einem gerechten Eide. Ruft man
mich bei einem falschen Eide, so reisse ich den Schwéorenden
wie eine Miitze, einen Handschuh in Stiicke.»

Wo auch der Bar herstammen mag, immer ist er ein Wesen,
das keinerlei Spott vertrigt und dem gegeniiber man sich
nicht iibermiitig verhalten darf, vor dessen Beleidigung man
sich peinlich hiiten muss. Nicht einmal seinen Namen soll
man unnotigerweise in den Mund nehmen; denn unnétiges
Aussern des Namens des Biren bedeutet gleichzeitig dessen
unnotiges Herbeirufen; daher, zum Teil auch um zu schmei-
cheln, soll man vom Biren auch in der gewéhnlichen Rede nur
Umschreibungen und iibertragene Bezeichnungen gebrauchen.
Deren gibt es auch eine ganze Menge. Die augenscheinlich
ilteste ostjakische Bezeichnung iy ist schon verhéltnismissig
selten geworden.! An dessen Stelle sind weit verbreitet papi und

1 Castrén erwihnt, dassdie Ostjaken den Biren 7ig *Vater» nennen,
und dieselbe Nachricht treffen wir auch bei Patkanow und P. Papai.
Meines Erachtens sind hier 7y »Bér» und 72) »Vater» verwechselt.
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besonders osrien-tka »Pelz-Alters. Bei den Irtyschostjaken ist
er iiberdies oft nur »das Tier, »das gute od. heilige Tier» »der
heilige od. Klauen-Alte», und pup-Alter, dessen erster Teil' ein
Schreckwort der Wogulen zu sein scheint; die Tremjuganer
nennen das Birenminnchen kaley-pap 'Enkelpap’; bei den
Wasjuganern ist der Bir fiir Kinder und Furchtsame kdlay-
vajay »das k-Tiers, der einjihrige Birenjunge jay-mok »Men-
schenkind»; an der Kazym heisst der Bir sschreckender Alter»,
oft auch »Sumpftier-Waldtiers, oder mit einer entlehnten Be-
zeichnung moipar, der junge Bir moipar-poy »m.sohms. Von
wogulischen Bezeichnungen seien genannt »heiliges Tiers, »Tier-
alters und »Grossvaters. Aber nicht nur das Aussprechen des
Namens des Biren kann gefihrlich sein, sondern auch bei der
Erwihnung seiner Korperteile sind Umschreibungen geboten.
Sein Kopf ist sdie Stadt», der Mund »das Meer» oder sdas Schloss»
der Zahn »der Eisbill, die Zunge sder Marder» oder »der Heilige»,
das Auge »der Stern», das Ohr »die Siule» oder »der Baum-
stumpfs, die Hinterfiisse sder Speicherranzem, die Klaue »das
Krummesser» oder »die Bogenfalles, der Schwanz »der Hand-
schuhdanmen des Samojeden», das Herz »der Held» oder »der
Heilige», das Blut »der Rosts oder »Bibergeil», der Magen »das
Boot», »Feuerzeugbeutels, »Beerenkérbchens, das Gedirm
»Bindeseils, der Riicken »der Pfahly, »Querstange beim Koch-
topfs, das Riickenfett »der Messerwegr, das Fell »der Pelz»,
»die Kleidung»; der Bir wird nicht getitet, sondern sherunter-
gebrachts (d. i. vom Walde an den Fluss), nicht gehiutet, son-
dern »ausgezogen» usw., alles Benennungen, deren Vergleiche
oftmals recht treffend sind. Weiter unten werden wir bei
Behandlung der Zeremonien noch andere Fille von Umschrei-
bungen, die im Grunde die gleiche Ursache haben, kennern lernen.

Der Bir ist gewiss ein Wesen, das durch seine Klugheit, scin
Geschick und seine Kraft dazu angetan ist, Respekt zu erwek-

! Das gleiche Wort ist augenscheinlich in der Dichtung der Nord
Ostjaken pubi, das nach Papay dasselbe wie kul’ bedeutet.
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ken, aber die Behauptung, dass »die Wogulen das Toten des
Biren, eines heiligen Tieres, fiir Siinde halten» und »dass Versoh-
nungsopfer angestellt werden miissen, wenn ein solcher durch
Zufall getétet worden ist», wie Pawlowskij berichtet, ist nicht -
als solche stichhaltig. Tatsache ist gewiss, dass der Jiger
nicht cigens auf die Birenjagd auszieht, sondern dass die
Erlangung einer solchen Beute immer dem Zufall iiberlassen
bleibt; der Wasjuganer z. B. sagt beim Auffinden eines Biren-
lagers: »Ich bin auf das Haus des Tieres gestossen.» Aber wenn
der-Bir einmal angetroffen ist, dann lisst man ihm keine Ruhe
mehr; denn ganz abgesehen von dem hohen Erlés aus dem
Birenfell ist die Erlegung selbst eine Heldentat, an der jeder
cchte Weidmann beteiligt sein méchte.!  Beim Einkreisen,
Erlegen und Heimbringen und der spiteren Behandlung des
Biren sind besondere Zeremonien zu beachten. Die zum Biren-
lager aufbrechenden  Jéger miissen sich durch Réaucherung
reinigen, besonders von der Befleckung durch das Weib, be-
steht doch stellenweise eine solche Vorschrift, dass auch zu
Hause wihrend dieser Jagd keine schmutzigen Arbeiten, wie
Fegen der Diele, Kleiderwaschen usw. vorgenommen werden
diirfen.  Der erlegte Bir ist mit allen Zeichen der Hochachtung
zu behandeln. Das Verfahren hierbei soll dem Béaren deutlich
offenbaren, wie hoch der Mensch dessen Kraft und Macht
cinschiatzt und die Erlegung gar nicht menschliches Verdienst
ist, sondern dem Willen des Himmelsgottes oder dem eigenen
Verlangen des Biren zu verdanken ist. Die Béirenfinger sind
unschuldig wie die Limmer. Schon Witsen kennt die Bitte

Y Die ovon Gondatti angefulirte Anschauung halte ich jedenfalls
micht far allgeme ngaltig,. Danach »soll jeder nach der Birenjagd Ver-
langen tragen, wenn auch mit einem Gemisch von Furcht und Hoffnung,
dass Gott ithm gerade einen solchen Biren schicke, der irgend ein Ver-
brechen begangen habe und so von Gott zur Bestrafung ausersehen sei,

und dass er gerade ihn, den ihm angenehmen Menschen, zum Vollstrek-
ker der Strafe auserwiihles.
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der Ostjaken: »Ziirne nicht uns, sondern denen, die Eisen und
Pfeil bereitet haben,» und dasselbe sagt auch heute noch der
Irtysch-Ostjake: »7TGiram’s Sohn, Sohn der Erde, vom ¢ apar-Weib
Geborener! Ziirne uns nicht, dich tétete der Pfeil des Russen,
dich erlegte der Speer des Russen.» Unter verschiedenen Zere-
monien enthduten die Jiger den Biren und bringen ihn so von
der Erlegungsstelle ins Dorf. Sein Fell, an dem Kopf und
Klauen verbleiben, wird, mit dem nétigen Schmuck und Klei-
dern angetan, gewshnlich auf den Ehrenplatz im Hause des
Erlegers gebracht, um dort Bewirtung zu cmpfangen sowie
die nunmehr zu veranstaltenden Belustigungen anzuschauen
und die ihm dargebrachten Verbeugungen und Kiisse entgegen-
zunchmen. Besonders zwischen dem Weibe und dem Béren ist
eine weite Kluft, offunbar aus zwei Grinden: das Weib ist zu
unrein fiir den Biren, und die Beriihrung des letzteren ist jenem
noch nach dem Tode des Baren gefihirlich. Wenn anzunehmen
1st, dass sich ein Bar in der Nihe aufhiilt, sagt das Konda-Weib
im Walde: »Geh hinter einenBaum, hinter zwel Biaume, 1ch
firchte mich.» Gerit ein Weib zufillig auf die Spur des Biren,
so muss es sie umgehen oder etwas zum Opfer hinlegen, seien es
auch nur im Notfalle cin paar Haare, die sie sich ausrupft, —
benichtet Gondatti!.  In den Gegenden, wo man Birenfleisch
verzehrt, wird dies stets von Minnern zubereitet, da man
Weiber hierfiir nicht geeignet halt. Zwar schienen am Wasju-
gan die Weiber der Uberwachung des Feuers unter dem Topfe
fitr wiirdig befunden worden zu sein — ich sah eine altere Frau
bei diesem Amte — aber in den Topf diirfen sie auch dann

1 Besonders gefahrlich soll der Bar schwangeren Weibern sein und
beim Angreifen ihnen immer den Bauch zerreissen, Als Ursache wird ge-
nannt, dass der Bir in dem geboren werdenden Kinde cinen Verfolger
furchtet. Diese Erklarung diirfte jedoch nicht den ursprimglichen
Sachverhalt treffen. Die Gefahrlichkeit des Biren filr das Weib, bes.
das schwangere, hingt mit dem Gebiren und dem in das Neugeborene
tibergehenden Geist zusaminen,



14 . Die Tierwelt FFC 63

nicht greifen. Stellenweise ist ihnen Berithrung von Biren-
fleisch verboten, so z. B. nach Infantjew bei den Siidwogulen;
stellenweise wiederum ist nur das Essen der »edlen Teile», von
Kopf, Brust und Herz, den Weibern streng verboten. Nach
Gondatti geben die Nordwogulen den Weibern das Hinterteil
des Biren zum Kochen und Essen. Ausser bei der Zubereitung
und dem Essen haben sich die Weiber, besonders menstruie-
rende, auch sonst vom Biren und Birenfell fern zu halten; sie
miissen ihr Antlitz mit einem Tuch verdecken und beim Her-
austragen des Birenfells aus der Wohnung sich mit Schnee
oder Wasser iiberschiitten, also den Seelenschatten verscheuchen,
cine Reinigung, die bisweilen auch die Minner mit sich vor-
nehmen. Bei der Zerlegung des Tieres diirfen die Knochen
nicht zerbrochen werden, sondern die einzelnen
Teile sind bei den Gelenken von einander zu lésen. Nach dem
Essen diirfen die Knochen nicht weggeworfen, sondern der
grosste Teil muss verbrannt, bisweilen vergraben werden; nur
der Schidel mit der (Schatten)seele und, wenigstens stellenweise,
das daran zu befestigende Unterkinn und die Armknochen
werden aufbewahrt, da den Menschen sicherlich Rache treffen
wiirde, wenn er ohne wirklichen Anlass das erlegte Tier spur-
los vernichten wiirde. Um das Gehirn aus dem Schidel zu
crhalten, muss zwar eine Offnung gemacht werden, aber das
geschieht unter Beobachtung besonderer Zeremonien. Die
Wasjuganer z. B. verfertigen zu diesem Zweck besondere, finger-
lange, diinne Holzstibchen und ebenso grosse schaufelartige
Gegenstinde, womit man zunichst den Schiadel 6ffnen will.
Da diese natiirlich zerbrechen, beginnen die Teilnehmer am
Mahle zu rithmen, dass nicht einmal »Stangen» und »Spaten»
gegen den Schidel ankommen. Alle Zeremonien zielen darauf
ab, den Biren durch Bewirtung, Unterhaltung und seiner
Eigenliebe schmeichelndes Rithmen mit seinem Schicksale
und.seinen Erlegern zu versohnen und seinen Hass auf irgend-
welche fremde und entfernte Personen oder Tiere atzulenken.
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“Ein originelles Beispiel dieser Denkweise bei den Wasjuganern

fithrt Filimonow an; es ist jedoch nicht ausgeschlossen, dass es
am ehesten die Sitten der dortigen Ostjak-Samojeden schildert.
»Die Ostjaken versuchen den erlegten Biren geschickt zu
tauschen, damit dieser nicht erfihrt, dass die Menschen sein
Fleisch gegessen haben. Die Augen des toten Tieres werden
sorgfiltig mit Birkenrinde verschlossen, das Fleisch wird in
aller Stille gekocht, und auch das Essen, zu dem das ganze
Dorf, ausser den Kindern, eingeladen wird, geschieht in aller
Stille. Nach dem Schmause nihert sich, nachdem sich alle auf
den Heimweg begeben haben, ein hochbetagtes Weib
dem Kessel. Es entblésst die Augen des losgeschnittenen
Birenkopfes und fragt: »Wer hat dich getotet, mein Lieber?
Wer hat dein Fleisch gegessen?» Dann werden Kinder, die ihre
Antwort auswendig gelernt haben, zu der Alten geschickt. Bei
deren Anblick fragt die Alte: »Wisst ihr, wahrheitsliebende
Kinder, wer das Birenfleisch gegessen hat?» ... »Wir wissen
es, Miitterchen, wir haben es gesehen; herbeigeflogene Krihen
haben das Birenaas mit dem Schnabel gehackt.» »O die Scheu-
sale! Sie miissen Strafe leiden! Wohin sind sie geflogen?» »Wir
wissen es nicht, Miitterchen, wir haben es nicht gesehen, aber
wir glauben, dass sie schon weit fort sind.»

Von den Zeremonien betr. des erlegten Biren ist hier
besonders die. Anbringung des. Barenschiidels an einem Baum
oder bisweilen an einem Pfahle zu erwihnen. So sdubern z. B.
die Wasjuganer den Schidel von Fleisch und allem sonstigen
Inhalt, binden daran mit einer Schnur den Unterkiefer und die
Armknochen fest, und bringen ihn auf einem Stock aus Ahl-
kirschbaumholz in das Laubwerk einer dichtbelaubten Semra’
nach Sonnenaufgang zu. Von dem entsprechenden Verfahren
der Wogulen berichtet Gondatti: »In der letzten Nacht der

1 Am Was;ugan scheint aus der Semra eine Art Barenbaum gewor-
den zu sein; durch ein Merkzeichen an der Semra wird auch die Erlegung
eines Baren angegeben.
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Birenfeier kochen sie den Kopf und hiingen dann den Schadel
an einem nahen Baume auf. In einem wogulischen Birenlied
gibt die Birin selbst folgende Schilderung: »Meines, der Tier-
tochter, Flechtenkopies dreifacher Ruf erschallt meinem Vater,
meinem Numi-tarom-Mann-Vater.» »Der Zweck eines jeden
Rufes ist», erklirt Munkécsi, »eigentlich den Himmelsgott zu
versdhnen, eine Siihne, die die ihrem Wesen nach siindige Tat,
dass der Mensch gegen den gottlichen Willen die Lebenszeit
eines Tieres verkiirzt hat, erheischt. Das Anbieten (des getote- -
ten Biren) in Gestalt eines Opfers schliesst gleichzeitig eine
Verteidigung des Blutvergiessens in sich, insofern nimlich, als
dadurch erwiesen wird, dass die Tat nicht aus Widersetzlichkeit
gegen Gottes Willen geschehen ist, sondern gerade um ihm
wohlzugefallen, also unter Wahrnehmung seiner Vorteile.»
Diese Erklirung klingt recht schén und enthilt treffliche Argu-
mente, sie gehort jedoch nicht zu den Anschauungen der Jugrer.
Wir konnen uns schwer denken, dass diese hohe Anbringung
des Schiidels und das Anrufen des Himmelsgottes aus solchen
Griinden geschehe, ist es doch unsicher, ob ein solches Verfah-
ren frither und urspriinglich iberhaupt ein Opfer war, obgleich
es jetzt an manchen Orten als solches aufgefasst werden kann
und wohl auch aufgefasst wird. Aber dieser Auffassung wider-
sprechen meines Erachtens cinige wichtige Tatsachen. Es
1st niamlich zu beachten, dass der Schidel immer allein auf-
gehiingt wird, also vom Fell getrennt, welches ebenfalls gegen-
wiirtig bei cinem Teile der Wogulen, und frither gewiss auch
ber den Ostjaken, oft einem Gaugeist zum Opfer dargebracht
wird. Vom Standpunkte der Jugrer aus wire der Gedanke, dass
das Iell einem  anderen als der Schiidel , also in Wirklichkeit
derselbe Bir  zwei verschiedenen Geistern geopfert wiirde,
hochst sonderbar. Weiterhin ist zu bemerken, dass der Schidel
nicht an einem heiligen Baume aufgehingt wird, obgleich
es in der Volksdichtung heisst, dass der Bir »an den t@rem-
Platz, an den ator-Platzs, somit an die Opferstitte gebracht
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- werde; dabei diirfte nur vom Aufhiingen des Felles die Rede sein.
Im Aufhiingen des Schidels dagegen haben wir, wenn es nicht
die spiite Nachahmung gewdhnlicher Opferzeremonien ist, kaum
etwas anderes zu erblicken,als dass damit der Teil des Biren,
der dessen Seele enthilt, zur Ruhe gebracht und somit eine

gicht gegeniiber dem Verstorbenen erfiillt wird, Der Ruheort
istf allerdings kein Grab noch Bestattungshiitte, sondern meist

i Baum in dem Wohngebiet des Biiren, im Walde. In diesem

Ndste, das an seinen alten Aufenthaltsort erinnert, kann der
Flenschemen des Biren wie ein Vogel hausen. Im Bediirfnis-
e, wenn ein heiliger Eid zu schwiren ist, fungiert der Schiidel

“8yYf diese oder jene Weise als Schwurzenge ebenso wie das
Blirenfell oder dessen Teile.

4 i In seinem Werke »Schamanismen 1 norra Asien» be-

<. hjuptet J.Stadling, dass die Ostjaken neben anderen Ehren-

~——==ptzeugungen dem Biren noch einen Hund op-
fern. Es wire interessant zu erfahren, woher er diese Nach-
richt hat; denn meines Erachtens trifft dies fiir die finnisch-
ugrischen Ostjaken nicht zu, die, ebenso wie die ihnen verwan-
dten Wogulen, dem Biren héchstens etwas Speise, darunter bis-
weilen Backwerk in Tierform, anbieten. Die einzige Nachricht,
in der man ein Zeugnis fiir die Darbringung von Opfern an den

,\‘ Seelenschemen des Béren sehen konnte, trifft man in einem
‘¢ von Pipay veroffentlichten Barenliede. In diesem trigt der

v Held nach Abhaltung des Barenschmauses den Biren, d.i.

“q dessen Fell, aus der Wohnung »in den Hintergrund des hinteren

!

Hauses», dorthin, wo schon viele Tiere getotet wurden, bringt
auch ein paar Renntierochsen dorthin und opfert sie »seinem
naram-vai-Sohne, seinem vollzihnigen Zahnsohne», wobei er
den Biren mit diesen Tieren zu Sonyli-toram, seinem Vater,
aufsteigen heisst, um dort zu thronen »tausend Mannesalter,
lange Zeit.» Hier braucht aber garnicht von einem ausdriick-
lichen Opfer fiir den Biren die Rede zu sein, sondern wir kon-
nen uns denken, dass die Renntiere geschlachtet werden, um

Jugra-Vilker — 2
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den Biren zu beférdern, genau wie das auch bei einem Verstor-
benen geschieht, wenn {iberhaupt dieser poetischen Schilde-
rung allgemeingiltige reale Beweiskraft zukommt. In den
wirklichen Birenzeremonien habe ich nichts bemerkt, was man
auf ein Opfer fiir den Bédren deuten kénnte. — Der Gedanke
vom Aufsteigen des Seelenschemens des Béren in den Himmel
wird auch anderswo in der Volksdichtung begegnen. So erzihlt
der Bir im Birenlied der Irtyschostjaken, dass er nach dem
Birenmahl zu seinem Vater aufsteige, »indem die Eisenketten
auf dem teuren Haupte wie Silber klirren.»

Gewdhnlich werden dem getéteten Bidren irgendwelche
Ehrenerweisungen zuteil, stellenweise recht festliche Toten-
schmiiuse, aber doch existiert ein Fall, wo er ohne diese bleibt,
ja sogar ganz vernichtet wird. Sobald der Magen des erlegten
Biren aufgeschnitten ist, wird griindlich untersucht, ob sich
ein »Haarbiischely darin findet. Ist dies der Fall, so beweist das
cinwandfrei, dass der Bir einen Menschen gefressen hat, Wenn
der Bir einen Teilnehmer an der Jagd getitet hat, so muss
bei den Wogulen der Bruder oder ein naher Verwandter den
Biren stellen und téten oder der Betreffende selbst ist dem
Tode verfallen — so berichtet wenigstens Gondatti; somit
bestdnde bei den Wogulen noch die Blutrache, wovon die Volks-
lieder zu erzihlen wissen und sich auch Spuren in der Sprache
erhalten haben. Ein solcher Biar, der Menschenleben
vernichtet hat, kann ungestraft vollig vertilgt werden. Damit
er nach dem Tode keinen Schaden mehr anrichten kann, wird
er verbrannt, bei den Wogulen an der Stelle, wo er
den Mann totete, bei den Ostjaken am Erlegungsorte. Die
Wasjuganer sind in dieser Beziehung schon sparsamer geworden;
denn sie verbrennen nur den enthiduteten Rumpf, und das Fell
behalten sie fiir sich selbst. Auch dies zeigt an seinem Teile, wie
praktische Erwdgungen auf alte Anschauungen umgestaltend
einwirken konnen; nach den fritheren Anschauungen von der
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~ Seele wiirde namlich die Aufbewahrung des Felles auch das
Fortleben der Seele zur Folge haben.

Gelegentlich der Ehrerbietung gegeniiber dem Biren
werden gewohnlich die metallenen Biren- oder besonders
Birenkopfbilder, die man bei den Jugrern jetzt noch antrifft,
die es aber friiher, nach den Funden zu schliessen, noch viel
reichlicher gegeben hat, eswihnt; die Existenz solcher Bildnisse
wird gewohnlich als Zeugnis fiir den Kult des lebenden Béren
angefiihrt; dazu ist jedoch zu bemerken, dass es sich hier gar
nicht um Darstellungen wirklicher Biren, sondern, wie schon
erwihnt, solcher mythischer Wesen in Birengestalt handelt, wie
sie den Gaugeistern und Zauberern zur Verfiigung standen und
noch stehen. Der abgebildete Bir ist, wie ihn die Wasjuganer
nennen, nur ik-korau-junk »ein Geist in Birengestalt» oder, um
den nord-ostjakischen Geister-namen zu verwenden: »ein Mann
von der Gestalt des Sumpftieres, des Urwaldtieres.»

In viel geringerem Masse religioser Natur sind andere

Tiere. Das bedeutendste unter diesen, wenigstens stellenweise,
ist der Schrecken der Renntiere,

~ der Wolf, das grausame Raubtier, das besonders im
" Norden haust. Bei den Pelymka-Wogulen ist er ein Geschépf
des kul’', Auch ihn darf man nicht mit dem gewohnlichen
Namen ostj. jevra, jévar, sondern nur in Umschreibungen
nennen. Bei den Tremjuganern ist er paman-kd »das fellbe-
deckte Tier »oder »por-vajay» das beissende Tier», obgleich auch
der Gebrauch dieser Bezeichnung gefiirchtet ist; denn bei ihrem
Vernehmen gerdt der Wolf in Wut und ruft Panik in den
Renntierherden hervor. Die Renntier-Nordostjaken nennen
ihn ridgram-yo »Sumpfmanns, diejenigen ohne Renntierbesitz
konnen- auch den Namen wvuli-porti-voi »Renntiere beissendes
Tier» verwenden. Eine Bezeichnung von letzterer Art gebrau-

- chen auch die Nord-Wogulen: sali-purné-ui oder verkiirzt

: - sali-wi »Renntier-Tier», die siidlicheren wiederum: §&¢, §63, als

L
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dessen Bedeutung Munkdcsi »gefrissige, gierige Bestie» angibt,
stellenweise pong-ui »was wahrscheinlich "Tier mit Zihnen’
bedeutet.» — Nach Savrov erweisen die Nordostjaken dem
Wolfe, um ihn zu besinftigen, gleiche Achtung wie dem Béren:

zuniichst verspotten sie das mit Gras ausgestopfte Fell, zupfen
daran, beissen, treten, bespeien es usw., aber dann bringen sie
es in den Heiligenwinkel der Jurte und erweisen ihm Ehrer-
bietung wie einem Gotte; verwenden sie doch das Fell sogar
beim Schwure. Die Darstellung des Schriftstellers vom Wolfs-
schmaus ist kaum zutreffend; er gibt sie ndmlich in einem
Zusammenhang, wo er zwar gleichzeitig von den religiésen
Anschauungen iiber den Wolf und den Biren spricht, hat aber
dabei vor allem den letzteren im Auge. Die Nachricht vom
Schworen beim Wolfe diirfte jedoch richtig sein. In einigen
anderen ostjakischen Gegenden tritt der Wolf als eine Art
Strafender oder Vermittler von Strafe auf. Wenn man am
Wasjugan einen unbekannten Dieb bestrafen will, so nimmt
man eine Wolfssehne d.i. Bogensehne, und diese verbrennt
man unter Ausserung des Wunsches, dass sich die Hand des
Diebes krimmen moge wie eine brennende Sehne. Am
Tremjugan sind mit diesem Verbrennen kompliziertere Zere-
monien verbunden. Sie machen aus Birkenrinde die Abbildung
einer Hand, und daran werden die Vorderfussehnen des Wolfes
an den Fingern befestigt. Diese Handabbildung wirft ein
kleiner Junge ins Feuer; dabei wird gesagt: »Die Hand des
Diebes zog sich krumm.o  Dasselbe Verfahren wenden sie
ber einem des Diebstahls Verdichtigen in dessen Gegen-
wart an, sodass das ganze Verfahren bereits nach dem Schwo-
ren hiniiberspielt, obwohl es nicht als eigentliche Eidesleistung
anzusehen ist.

Der Hirsch stammt ebenso wie der Biar vom Himmel
und geniesst auch eine Art Ehrerbictung. Am Wasjugan ist
T oram-junk scine »Gebirering, wihrend ihn in der wogulischen
Volksdichtung der Himmelsgott »als siisses Stiick der Herzens-
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AL ﬁnlendarfunddassdnm seine Zunge und Schnauze, nu:h
]ﬂ!tjew den Weibern ginzlich vorzuenthalten sind, ja nicht
¥ ' einmal kosten darf das Weib die daraus bereitete Suppe. Von
~ der Schnauze des Hirsches diirfen vor dem Kochen die Haare
ﬁ nicht weggebrannt werden; denn der Hirsch wiirde aus Zorn
" iiber das Sengen dem Jager zu Leibe gehen. Nach einem Liede
- der Irtyschostjaken diirfen auch bei der Hirschjagd die Zu-
| hauseverbliebenen nicht kehren, ein Verbot, das wahrschein-
lich durch Namensmissverstindnis von den Birenzeremonien
iibertragen ist.
- In der Volksdichtung fiihrt der Hirsch bei den Wogulen bis-
- weilen das Epithet: »Glinzendes heiliges Tier am Himmel, eine
- Benennung, die daher riihrt, dass bei ihnen das Siebengestirn
~ den Namen »Hirsch» fithrt. Nach Mitteilung von Irtysch-
~ Ostjaken ist am Hirsche besonders dessen Schnauze »heiligs.
~ Die kahle Stelle dariiber heisst jéman lat »Heilige Grube»;
~der Abhauter darf nicht vor der Schnauze von einer Seite auf
~ die andere gehen; denn das kénnte schlimme Folgen haben,
~ einer verwandelte sich denn auch in ecinen Vogel». — Die
~ Erlegung eines Hirsches ist ein so bedeutendes Ereignis, dass
~ ¢s zu besonderen Zeremonien Veranlassung geben kann. Nosi-
~ low gibt einen breiten, gefirbten Bericht von einem solchen
~ selbstbeobachteten Vorkommnis bei den Wogulen: Der Hirsch
~ wurde in der Wohnung enthiutet und zerlegt, in Gegenwart
gnd unter Mithilfe der eigens dazu geladenen Giiste. Dabei
then alte Heldenlieder unter Begleitung »der Gans» gesun-
S :_' eine Branntweinlibation ins Feuer dargebracht, ein Teil
. ..'f- r Nwren, der Lippen, etwas Fleisch und Blut wurde in einer
~ wvergoldeten» Holzschiissel dem Geiste in der Heiligenecke
_. und wihrend des Schlachtens wurden die Giste
vichst mit rohem, dann mit gekochtem Fleisch sowie Tee
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und Branntwein bewirtet. Hat der Irtyschostjake seinen ersten
Hirsch im Herbst erlegt, so ritzt er dessen Gestalt in einer Kiefer
nahe beim Dorfe ein, ja bereitet sogardem Himmelsgotte
ein Mahl, para. Dabei werden ihm Brustfleisch, Herz und Leber
von der Beute vorgesetzt. Die Speise wird mit folgenden Wou-
ten angeboten: »Mein siebenabsitziger-erhabener-Mann-Vater,

sechsabsitziger-erhabener-Mann-Vater! Mein sieben-Sdnka-er-

habener-Mann-Vater, mein sechs-Sédnks-erhabener-Mann-Vater!
Ich lade dich zur Giite des Sumpftieres, des Waldtieres. Eine
reichlich gefiilite Schiissel mit Brustfleisch, mit Kopffleisch
habe ich hergesetzt. Ich erbitte von dir das siebenfache Gliick
des Sumpftieres, des Waldtieres, ich erbitte das siebenfache
Gliick der Wasserfische, das sechsfache Gliick des Wildbrets.»

Vom Ursprung des Hirsches findet sich auf dem Jugra-
Gebiet, vom Wasjugan bis zu den Wogulen, ein Mythus, der, da
er angeeignet ist, die Bedeutung des Hirsches zu beleuchten,
hier kurz angefithrt werden moge. Der Hirsch wohnte urspriing-
lich im Himmel, erzihlen die Irtyschostjaken, und hatte sechs
IFiisse, sodass er so schnell lief, dass kein Sterblicher thn ein-
holen konnte. Diesen Nachteil wollte Tunk-pay (am Tremju-
gan: Lunk-pay, am Wasjugan und Wach T dram-pay, bei den
Wogulen »Waldbewohners mos-yum) beseitigen. Er verfertigte
Schneeschuhe aus heiligem Holze, und zwar von solcher Ge-
schwindigkeit, dass es zu ihrer Lenkung besonderer Hemmvor-
richtungen bedurfte. Der Wettkampf war hitzig. Nach den
Wogulen lief der Hirsch mit Kuh und Kilbern in solch rasender
Geschwindigkeit, dass er beim Auftreffen mit den Vorderfiissen
den Birkenwald, beim Aufsprung mit den Hinterfiissen den
Kiefernwald hinter sich liess. Aber der Verfolger stand ihm
nicht nach, mit einem Stoss des Fusses durcheilte er das Birken-
geholz, mit dem anderen den Kiefernstreifen, und beim Stoss
des Stabes entstand in der Spur des Stabrings ein »fischbevél-
kerter See.» Nach Durchquerung des Himmels liessen sich
die Laufer auf die Erde nieder, wo T'unk-pay den Hirsch bei der
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Landzunge von Samarovo ereilte — dort sind noch Ruinen der

Stadt Tunk-pay's —, nach anderen bei Obdorsk, und er schlug
dem Hirsch zwei Beine ab. Nun kann ihn somit auch ein
gewohnlicher Mensch einholen. Die Spuren dieses wichtigen
Ereignisses sind noch am Himmel sichtbar: Der Tierkreis ist die
Schneeschuhspur des Verfolgers, das Siebengestirn (»der Hirschy)
das verfolgte Tier, dessen abgehackte Beinstiimpfe noch als
kleine Sterne nahe dabei sichtbar sind. Nach den Wasjuganern
sind denn auch im Siebengestirn elf Sterne, u. a. zwei, die die
Augen darstellen. Das eine ist allerdings ganz klein, da nach
der Erlegung des Hirsches durch T dram-pay ein Rabe dem
Aas ein Auge aushackte.

Von der Verehrung der anderen Waldtiere ist nicht viel

zu berichten. Gondatti horte, dass die Jiger die Schnauze

des Lemmings, des Fuchses und des Marders, um
Jagdgliick zu haben, mit sich fithren. Nach den Wasjuganern
sgebar» den Lemming, den Fuchs, das Eichhdrn-
chen und den sibirischen Marder Voni-junk, den
Vielfrass, wie auch den Bédren May-junk,das Renntier.
und den Marder Taram-junk, sodass also diese Jagdtiere von
Geistern abstammen. Von dem (wilden) Renntiere sei noch
erwihnt, dass am Wasjugan das Verzehren von dessen blutigen
Nieren (ndnak) in rohem Zustande jungen Minnern Gliick in
der Renntierjagd bringt und dass am Tremjugan das Verzehren
des Renntierdickdarmes (aja-sol »Gliicksdarm») verpont ist, weil
sonst den Menschen das Gliick verlisst. Am Wach dient der
oberste Halswirbelknochen des Renntieres zum Losen (siehe
weiter unten). Der Jager von Demjanka kiisste die Schnauze
des Lemmings, als der Erleger ihm dessen Fell wies, und
dhnliche Ehrerbietung erweist auch der Tremjuganer dem Fell
der O t t er. Nach Erlegung einer solchen zeichnet der Irtysch-
Ostjake oftmals deren Bild in eine Kiefer nahe beim Dorfe,
ebenso wie nach der Erlegung eines Biren oder eines Hirsches.
Auch der ziemlich ausgerottete Biber geniesst besondere
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Beachtung; denn mein Gewihrsmann aus Nizjam erzihlte mir,
dass es frither bei der Biber- (jank-véja) Jagd verboten war,
Gegenstinde bei ihrem richtigen Namen zu nennen. Diese
Nachricht beweist, dass das ihnliche Verhalten beim Biren-
mahl und iiberhaupt inbezug auf den Biren durchaus nicht
lediglich in der F ur ¢ h t vor dem Biiren begriindet ist, sondern

vielmehr in der Vorstellung, dass durch die richtige Benennung !
der Gegenstinde das Tier irgendwie aus dem Bereich der Nach-

steller verscheucht wird. Nach der Anschavung der Jugrer
scheint es namlich wichtig zu sein, dass vor dem zur Beute
auserschenen Tier die Verfolger und ihre Umgebung méglichst
verborgen gehalten werden und der Verdacht des Tieres von
den Menschen abgelenkt werde, ganz wie in dem oben ange-
fuhrten wasjuganer Verfahren mit dem erlegten Biren.

Auch von den V 6 g e 1 n sind hier noch einige zu erwihnen.
Schon oben war oft davon die Rede, dass der Taucher
(colymbus) und der Polartaucher (colymbus arcticus)
besonders den Unterirdischen geweiht sind, weshalb ihre Nihe
auch gemieden wird. Nach Nosilov glauben die Sygwa-Wogulen,
dass im Taucher die Seele des »Schaitan» wohne. Wenn am
unteren Ob ein Taucher 1n das Netz eines Fischers gerit, so
totet dieser thn nicht, noch ergreift er ihn, sondern lidsst ihn frei,
selbst wenn er zu diesem Zwecke sein neues Netz zerreissen
milsste. Nach wogulischen Erzihlungen war der Schwan
ein Mensch, den der Himmelsgott auf dessen eigene Bitte in
cinen Vogel verwandelte; der wunderbare Ursprung des Schwa-
nes werde noch durch seine Menstruation bezeugt. Die Irtysch-
ostjaken halten es fiir siindhaft, Schwanenfleisch zu essen; als
IFolge einer solchen Tat wird die vollige Vernichtung einer
Dorfschaft angefithrt. Dies verhindert aber die Ostjaken nicht,
den Schwan zu toten, sein Fell zu verwenden und seine Eler zu
essen. Ber den Nordwogulen wiederum ist es zwar erlaubt, sein
Ileisch zu essen, aber Fell und Knochen sind dem Weltbe-
schauenden Manne zu opfern. — Grigorowskij haben die
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Wasjuganer erzihlt, dass der R a b ¢ urspriinglich Gottes Sohn
sel, den sein Vater zur Strafe in einen Vogel verwandelte. Ver-
chrung wird auch thm nicht zuteil. Fiir die Irtysch-Ostjaken
ist er nur ein Weissagervogel, der im allgemeinen in hirsch-
reichen Gegenden wohnt und aus dessen Stimme man auf die
Art der Tagesbeute schliessen kann. Ruft er morgens krom
krom (russ. korm 'Speisc’), so prophezeii dies Beute, »aber horst
duihn koltok (=? tat. kaltak) schreien, so kannst du den Tag uber
in derHitte sitzen bleiben,» Dem Wach-Bewohner prophezeit er
Beute, wenn er plitzlich in der Luft einen Purzelbaum macht.
— Der Uhu gilt am Wasjugan als Vogel des Vouni-junk »des
Waldgeistes.» — Nebenbei sei noch erwdhnt, dass in Helden-
liedern Jungfrauen in Gestalt einer E ule zu ihrem Geliebten
wandern, um ihn zu baldiger Brautwerbung zu ermuntern, da-
mit sie nicht einem anderen gegeben werden. Diese dichte-
rische Gestaltung beruht auf dem nichtlichen Herumstreifen
der Eule sowie auf ihren, an einen Menschen erinnernden Ziigen.
— Das Haselhuhn ist nach wasjuganer Nachrichten von
T gram-junk »geboreny, und eine andere Sage russischen Ur-
sprungs berichtet, dass Toram-pay, da er durch ihre vormalige
ungeheure Grosse erschreckt worden war, es verkleinert habe.
Gondatti horte von den Wogulen, dass der Himmelsgott das
michtige Haselhuhn tétete und zerstiickelte und von den
Stiicken verschiedenen Tieren gab, deren eigenes Fleisch durch
Berithrung mit dem Unterirdischen Kwl'-@ts7 schwarz geworden
und seiner Nahrkraft verlustig gegangen war; aus dem letzten
Stiick jedoch machte er ein neues Haselhuhn, viel kleiner als
das urspriingliche und fiir den Menschen erreichbar. — Der
Kuckuck gilt am Tremjugan bei regelrechter Behandlung
als Gliicksvogel. Wenn man einem erlegten Kuckuck die Augen
mit Silbermiinzen verdeckt und ihn 1n einer Holzkiste vergribt,
so0 hat man nach sieben Jahren beim Ausgraben eine Kiste voll
Silbergeld. Hiitet man sich vor vélliger Entleerung dersellen,
so ist dieser Schatz unerschopflich. In den Heldenliedern
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der Irtyschostjaken tritt der»Kuckuck des Scheitels» oft als Bote
und Gesandter um Hilfe auf. — Der Sp ech t ist am Wasju-
gan der Gehilfe des Vont-junk »des Waldgeistess, und »der
Russ-Specht» d.i. der Schwarzspecht bringt Reichtum
und Jagdgliick demjenigen Tremjuganer, der von diesen Vogeln
im Verlaufe von 24 Stunden sieben Stiick zur Strecke bringt;
dem Wach-Anwohner bringt schon die Tétung von fiinf Stiick

Gliick. — Die Kohlmeise, dieser kleine Vogel, ist der Ge-_'

hilfe oder Schemen des allermidchtigsten Geistes, des Mastor
(Ort-ik), sie darf daher nicht getitet werden. In den Sagen wird
berichtet, dass einst die Kohlmeise nach dem Essen von drei
Bissen, einem roten, einem bunten und einem weissen, die ihm
der Himmelsgott gegeben hatte, das Wasserungeheuer vuras,
das den Fluss versperrte und die Auffahrt aller Fische verhin-
derte, wegzutragen vermochte.!

Die Kriechtiere sind nach der verbreitetsten Ansicht
vom unterirdischen Geist geboren oder auf die Erde heraufge-
lassen, sodass man ithnen gegeniiber Vorsicht beachten muss.
Am hervorragendsten ist die Sc h la n g e, die z. B. die Kazym-
Anwohner »heiliges Tiers, die Kondawogulen »Geisterschemens
nennen. »Eine Schlange darf man nicht schlagen noch essen,
sagt Gondatti, »weil ein Gott bisweilen in sie fihrt.» An der

1 Bei Besprechung der Vogelwelt sei hier erwihnt, dass bei Wogu-
len und Westostjaken (bis in die Gegend von Surgut) in Sagen und Lie-
dern das Winterland der Zugvigel wog. morti-ma, ostj. mort>-ma) auf-
tritt. Von unserem Weltteil scheidet es wie ein Vorhang der Himmels-
rand, den der Wind hin und her bewegt und unter dem hjnweg nur die
flinken Vogel auf die andere Seite hinuber huschen koénnen. Die Be-
wohner von morta-may, der Alte und die Alte, ernihren sich von den
Vigeln, die der Himmelsrand erschligt; die Knochen werfen sie in das
sMeer des lebenden Wasserss neben ithrer Stube. Dort entstehen aus den
Knochen von neuem lebende Vogel. Kinder haben die Bewohner nicht
nach ecimer Nachricht von der Konda, sie brauchen sie auch nicht zur
Fortpflanzung ihres Geschlechts; wenn sie selbst alt werden, baden sie
im Meere und verjungen sich so,
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Demjanka wird sie als Zaubermittel angewandt, nach dem
Verfahren und dem Zweck zu schliessen auf russische Ein-
wirkung hin. Wenn der Hausvater eine Schlange crlegt und
ohne Vorwissen der anderen hinter den Ofen wirft, so sterben
im Hause alle Wanzen; bemerkt es aber irgend jemand, so
kommen noch einmal soviel Wanzen. In die Irtysch-Sagen
hat schon so ein Sagentier wie vayfs-vifs-yom »der Schlangen-
koénig» Eingang gefunden. — Ein anderes wichtiges Kriechtier
ist dic Eidechse, in die nach Gondatti oft ménkw fihrt.
Das Abbrechen des Eidechsenschwanzes bedeutet das Austre-
ten des ménkw aus ihr und prophezeit oft den Tod von Ange-
hérigen des Augenzeugen. Diese Gefahr kann jedoch durch
Tétung einer solchen Eidechse abgewehrt werden. Das Ei-
dechsentdten ist iiberhaupt bei den Wogulen — nach fremdem
Muster — eine verdienstliche Tat; dieses Tier starrt nimlich
oftmals auf Anstiften des Teufels mit aufgesperrtem Maul in die
Sonne, um sie zu verschlingen. _

Sogar von der »Heiligkeit» des Frosches haben wir
von den Ostjaken und Wogulen Nachrichten. Auch in diesen
kann nach Gondatti menkw- fahren. Ein Russe hat in der Ge-
gend von Surgut eine Erzihlung gehort, nach der der Frosch
heilig und unanrithrbar ist, da er das von »Mufili-Turm» ver-
pestete totliche Kraut frisst und das Gift in verpesteter Luft
verschlingt. Der Veroffentlicher dieser Erzdhlung fithrt diese
Anschauung darauf zuriick, dass der Frosch mit offenem Maule
gleichsam Luft verschlingend Jagd auf Miicken und Insekten
macht. Der wirkliche Grund zur Heiligkeit ist natiirlich der-
selbe, der auch den Wasjuganer dazu veranlasst, auf Geheiss
des Zauberers eine Froschfigur anzufertigen: er wird in be
stimmten Féllen fiir einen Krankheitserzeuger gehalten. —
Ein versteinerter Kopf des hier erwihnten Surguter »heiligen
Frosches» ist im Tobolsker Museum aufbewahrt; es ist ein ca.
faustgrosser Stein, dessen Umrisse und Riefen ihm tatsdchlich
Ahnlichkeit mit dem Kopf eines grossen Frosches verleihen.
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Ith Verhalten den Fischen gegeniiber begegnen wir
einigen zeremonienartigen Ziigen. So darfz. B. am Kazym kein
Fisch zu Hause am Spiesse gebraten werden, und auf dem
gesamten westlichen Ostjakengebiet, sogar am Tremjugan und
Wach, ist es unpassend, einen Fisch mit dem Messer abzuschup-
pen, sondern dazu ist ein aus Holz oder dem Hiiftknochen
cines  Renntieres verfertigter schaufelartiger, bisweilen ein
messerartiger Gegenstand zu verwenden. Ist auf der Fahrt ein
solcher nicht zur Hand und man daher gezwungen, das Messer
zu benutzen, so spricht man vor dem Entschuppen: »auf
baumlosen Boden, auf krautlosen Boden wurde ich verschlagen,
zurnt nicht, seid nicht bése!» Bei den Wogulen wiederum darf
man die Fische aus dem »heiligen Wasser» nicht mit einem
Eisen, sondern muss sie mit einem Holzmesser saubern.! Uber
e Behandlung der Fische hat Bartenjew aus der Gegend von
Obdorsk einige, leider einigermassen unzuverlissige Nach-
richten.  Er behauptet, dass die Wetber den Hech t, die
Ouabbe und den Stor nicht zerlegen diirfen, dort diirfen
diese drer Fischarten nicht zusammen gekocht noch die Briihe
gegessen werden, in der ciner dieser Fische mit Inhalt gekocht
worden ist. Ein Weib darf die K arausch e nur in zuberei-
tetem Zustande essen, aber nicht selbst zerlegen. Wahrschein-
hich dirften diese Bereitungsvorschniften nicht woértlich be
folgt werden. Gewiss ist allerdings, dass das Weib nicht von
jeder Fischart essen darf. Den Weibern der Sygwawogulen ist
gefrorener H e ¢ ht und die QO ua b b e sowie den Schwangeren
noch der Syrok verboten. Bei den Westostjaken ist der
H ¢ ¢ h t einheiliger Fischy, soll er doch auch als Schwurzeuge
Verwendung gefunden haben. In dem grossen See auf dem
Gipfel des Salym darf die O ua b b e unter keinen Umstinden
gehischt werden, sie ist ein Fisch des Geistes und somit »heiligp,

! Munkacsi will hier cinen Uberrest auns den Zeiten vor der Metall-

211 sehen,
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findet sich doch sogar ein Holzbild der Quabbe in dem heiligen
Hain am Seeufer.

Neben vorstehenden wirklich auftretenden Tieren, an die
sich auf diese oder jene Weise religiose Vorstellungen kniipfen,
sind noth einige sagenhafte Tierwesen zu nennen. Am beach-
tenswertesten ist das
~ Mammut, das auf dem ganzen Gebicte bekannt ist.
Schon die alten Quellen von den Jugrern erwihnen es und noch
jetzt ist die Erinnerung darin im Volk ganz lebendig. Man
glaubt, dass das Mammut ein Wassertier ist, das im und unter
dem Wasser lebt, besonders an den Zwischenstellen der Strom-
strudel und in Seen, und dass es stirbt, sobald es in die Luft
kommt. Wenn im Winter das Eis kracht und birst, so wandelt
dort das Mammut und zerspaltet das Eis mit seinen grossen
sHornern». Und an vielen Stellen schreibt man ihm die michti-

- gen Geréllbildungen an den Ufern zu. »Wenn es sich wendet,

stiirzt das Wasser aus seinem Bett und schiumt wie unter dem
Miiblrad aufs, haben die Wasjugan-Ostjaken zu Grigorowskij
gesagt, und in den Volksliedern der Irtysch-Ostjaken begeg-
nen Schilderungen, nach denen er wie ein Damm den Fluss ver-
sperrt hat. Wenn bei einem Ufersturz der Hauzahn eines
Mammuts blossgelegt wird, so ist das das »Horn» jenes Wunder
tieres. Er liefert ihnen schones Material fiir gewisse Knochen-
gegenstinde, z. B. zum Schutz des Handgelenks fiir den Bogen-
schiitzen. Finden sie am Wasjugan ein Stiick vom Eise ange-
schwemmte Steinkohle, so ist das von der »Leber» des Mammuts.
— Das Mammut hat mehrere Namen. Die Ostjaken kennen
iiberall die Bezeichnung wves, entweder alleinstehend oder in
Kompositis: jank-ves »Wasser-v.y, ves-Tka »v.-Alters, lai-ves
»unterer v.» (letzterwidhnter begegnet nur in Liedern), im Nor-
den wird von ihm auch der Name ostj.: muv-yor (worunter
jedoch manche ein anderes Tier vermuten), wog. md-ydr »Land-
Renntierochse» verwendet. Weit ist bei den Wogulen auch die
Bezeichnung vitka$, die Munkécsi »Wasserherr»  iibersetzen
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wollte, verbreitet. Aus den Erklirungen der Leute zu schliessen,
wird jedoch das Mammut seinem Aussehen nach garnicht als
einheitliche Tierart aufgefasst, sondern mit diesem Namen wer-
den verschiedene Arten bezeichnet. Ein Wogule erkldrte Mun-
kécsi, dass das in tiefen Strudeln lebende vitka$ die Gestalt eines
Fisches, Hirsches, Biaren oder Pferdes habe, und fiigte hinzu,
dass »Waldtier und Wasserfisch im Alter zu vitkes’s werden.»
Ein Demjanka-Ostjake erzihlte, dass ves vom Geschlechte des
Hirschs sei; wenn der Hirsch 25 Jahie alt wird, wachsen ihm
aus den Nasenléchern 1/, Arschin dicke »Hélzer»* und er geht
ins Wasser, wo er niemals stirbt. Auch die Kondawogulen
sehen im ves-Tka einen alten Hirsch. Im siidlichen Gebiete hat
der ves stellenweise die Gestalt eines sehr grossen, gehérnten,
behaarten Hechtes. Der Tremjuganer sagte, dass er von einem
sehr alten Hirsch, einem (wilden) Renntier, einer Otter, einem
Hunde, einem Hasen, einem Hecht, einem Barsch, sogar
cinem Kifer »geborens werde, wenn sich ein solches Tier in einem
See oder Fluss unter der hohen Uferbéschung niederlisst. Nach
der Meinung der Wach-Ostjaken ist ves ein altes (wildes) Renn-
tier oder ein alter Bir, der sich in den Strudeln niedergelassen
hat. Uberdies haben sie noch einen Kaulbarsch-ves
und einen H e ¢ h t-ves, die das Aussehen dieser Tiere haben und
mit ihrer Riickenflosse das Eis durchschneiden, somit keine
»Horner» haben. Auch am Wasjugan finden sich Mammuts
verschiedenen Ursprungs in den reissenden Stromkriimmungen;
auch in dem gefihrlichen Strudel des Dorfes Kuntik ist ein
besonderer K aulbarsch-ves und oberhalb des Dorfes Was-
jugan war frither ein M e ns ¢ h e n-ves. Dieses Ungeheuer, das
die Stelle so gefihrdete, dass man dort nicht mit dem Boote
fahren konnte, sondern diese vielmehr zu Lande eine Strecke
tragen musste, wurde der Sage nach von einem Weibe geboren,

1 Das Wachsen der Holzer aus den Nasenléchern ist eine An-
schauung, die auf Grund von gedruckten Darstellungendes Elefanten oder
von russischen Erzihlungen gebildet worden ist.
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der Fische. Dann sagte es, dass es in jenen Wirbel gehe und
verbot den Leuten, dort mit dem Boote zu fahren. Nach Jahren
verschwand jedoch ves spurlos, und der Strudel verlor seine
Gefahrlichkeit. Die Nordostjaken scheinen keine solche An-
schanung vom Ursprung des Mammut und seinem Zusammen-
~ hang mit der wirklichen Tierwelt zu haben. Da sind es nur
obische wank-ves, lai-ves des Erdinnerns oder serdkieferne
(von: der Kiefer!) sieben-vess; deren Wohnort wves-yot-anart
sder ves-Hiitte-Strudels ist.

An dem Aufenthaltsort des Mammut diirfen keine Fangge-
rite aufgestellt werden, und es ist nicht einmal gut, Wasser
daraus zu trinken, sagt Patkanow. Derselbe Schriftsteller
berichtet, dass das Mammut dem Menschen ungefihrlich ist,
es kann weder Gedeihen noch Gesundheit verleihen, aber doch
opfern ihm die Reisenden, um vor Eisbriichen und Uferstiir-
zen sicher zu sein, von denen tatsichlich bisweilen in Nord-
westsibirien dem Flussfahrer furchtbare Gefahren drohen.
Von solchen Opfern habe ich im Irtyschgebiet nichts gehort,
aber die Nordostjaken opfern tatsichlich dem Mammut bis-
weilen (zahme) Renntiere, wenn der Fischfang recht schlecht
lohnt; Zweck des Opfers ist den ves zu veranlassen, Fische in
den Fluss zu treiben. Wurde doch sogar erzihlt, dass beim ves
geschworen werde. Dieser Eid hat aber keine grosse Bedeutung;
denn nach sieben Jahren hat ves die Sache vergessen; um Strafe
zu vermeiden, muss also der Meineidige sich solange vom Ob
fernhalten.

Es ist klar ersichtlich, dass der Glaube an die Existenz
eines solchen, fiir den Menschen im Grunde und urspriinglich
bedeutungslosen mythischen Tieres, ein Glaube, der in Nord-

! In eciner Trempjuganer Sage wird berichtet, dass ves einen
Menschen in einem Moorsee getdtet habe.
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asien weit verbreitet ist, in den Funden begriindet ist, die ab
und zu von der prihistorischen Tierwelt, seien es Knochen,
Schidel, Zihne, Wirbel usw., ja bisweilen ganze Gerippe, zutage
treten. Das Mammut wurde fiir die Jugrer dadurch zum
Wassertier, dass seine Knochen immer an Wasserrindern, als
Anspiilungen aus dem Schosse der Eide angetroffen werden.

Ein anderes Wundertier, ebenfalls auf dem gréssten Teile
des Jugrergebiets als Wassertier vorgestellt, ist jur, jor; Mun-
kacsi will es in gewissen Wendungen der Volksdichtung als
Bewohner »des trocknen Landes» aufgefasst sehen. In ihr
erscheint es bald als Parallele zur Eidechse, bald zum ves, wor-
aus wir ersehen konnen, was sich die Jugrer darunter vorstellen;
mit dem wves ist es hinsichtlich seiner Lebensgewohnheiten und
seiner Kraft zusammenzustellen, mit der Eidechse seiner Ge-
stalt, zum Teil auch seiner Lebensgewohnheit nach. Die Lieder
der Wogulen sprechen von dem »Lebendigen», »Kriechendens,
»Zahnigen», »Gefliigeltens, »Fussversehenens, »Eisenleibigens,
dem Sieben-jam oder dem »Sieben-jir-Sohnesr. Die Kondaostja-
ken sagten, dass sic es nicht gesehen haben, aber hielten es fir
eidechsenformig, die Wasjuganer wiederum fiir ein schlangen-
gestaltiges, Ufer herabwilzendes Tier. Als solches tritt es,
jor-vajey, anuch am oberen Ob auf, dessen Anwohner seine Spuren
im Ufersand gesehen haben wollen, ebenso auch jor-vds an der
Wach-Miindung. In der Nihe von Surgut wird es als kleines,
angliches Wassertier aufgefasst. Auch die Nordostjaken stellen
es in ihren Liedern neben die Eidechse, wird es doch sogar oft
als Unterirdisches erwihnt, aber nach den dblichen Erkliarun-
gen ist jor dort ein hechtihnliches Tier in kleinen Fliissen; ves
dagegen lebt nur im Ob. Uber irgendwelche Verehrung haben
wir keine Kenntnisse. Die Nordostjaken schwéren jedoch
bisweilen bei thm, und es 1st tatsichlich fiir den Meineidigen
sehr gefahrlich, mag es sich nun auf dem Lande oder im Wasser
verbergen. — Nach der am allgemeinsten verbreiteten Anschau-
ungswelse habe ich jur 1m vorstehenden als mythische E i-

-
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~ dechse bezeichnet. Hinsichtlich ihres Ursprung ist es ange-
- bracht, auf die schon mehrfach erwihnte Tatsache hinzuweisen,
dass in kultischen Antiquititen oftmals ein vielfiissiges Kriech-
meinen Komposition nach zu schliessen, nicht zu den urspriing-
lichen Anschauungen der Jugrer zu passen, sondern verleihen
wohl fremden Vorstellungen Ausdruck, obgleich manche
Bilder an Ort und Stelle nach auswirtigen Mustern gegossen
sein konnen. In diesem mythischen, wahrscheinlich von aussen-
her entlehnten Eidechsenbilde, das nach den Bildern zu schlie-
ssen als Gehilfe eines oder mehrerer Geister angesehen wurde,
mochte ich das Motiv zum jetzigen jur-Tier der Jugrer sehen.
Der scheinbare Unterschied im Wesen beider widerlegt diese
Hypothese nicht; denn noch jetzt trifft man jur bisweilen als
Gehilfen eines Geistes. So haben Salym-Ostjaken cinem Russen
mitgeteilt, dass sowohl ves als auch jur Geistergehilfen sind, von
denen auch Abbildungen im heiligen Hain aufgestellt sind,
und in den Volksliedern der Wogulen ist oft von einem sNestes,
einer sWohnung» oder einem sKleidersaum» die Rede, der voll
ist von den jwr-Tieren (daneben bisweilen: Eidechsen-Tieren)
eines Geistes. Unter diesen Redewendungen kann man nur
Gehilfen des betreffenden Geistes verstehen.! Von einem sol-

1 Eine andere Erklirung von den Nest-jir hat Munkécsi gegeben.
In einem Liede wird erzdhlt, dass auf den heiligen Baum ecines Geistes
viele gefligelte Tiere des Geistes fliegen, wenn ein oberer Wind die
Zweige schiittelt, und viele jir-Tiere des Geistes auffliegen, wenn ein
unterer Wind die Wurzeln schiittelt, und dass dies eine schwere Krank-
heit zur Folge habe. Sich auf die Erklirung seines Berichtstatters stit
zend sieht Munkdcsi in den jir die aus den faulenden Fellen herab-
fallenden Wirmer, die die Vogel aus dem Wipfel essen, wodurch sie
die Krankheit hervorrufen. Unter Verallgemeinerung dieses Gedankens
hdlt er alle Nest-, Wohnungs- und Saum-jir fir Wirmer in faulenden
Fellen, Geweben und Speisen, die nach dem Volksglauben seinem Geiste
zugehdren. Diese Auffassung geht von ganz unmoglichen Voraussetzun-
gen aus. Die betreffende Liedstelle ist viel einfacher auf andere Weise zu
erkldren.
Jugra-Volker — 3
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chen Gehilfen wird spiter, wahrscheinlich zum Teil unter Ver-
mittlung der unter Baumen und im Grase herumkriechenden
Eidechse, zum Teil der vielfiissigen Wasserkifer der i1m Wasser
hausende jur entstanden sein, der in einem Teile des Gebietes,
mit dem ves vereinigt, zu einem Tier, das diesem an Kraft gleicht,
erhoben worden ist.

Bei den Nord-Ostjaken trifft man noch ein drittes Wasser-
tier namens wvuras, das sich quer iiber den Ob legen und so
durch Verhindern der Fische am Aufsteigen dem Fischfang
grossen Schaden zufiigen kann. Dagegen werden mehrere
Geister, der Himmelsgott, Jank-vort u.a., denen das ganze
Volk, nm sie giinstig zn stimmen, drei, vier (zahme) Renntiere
opfert, angerufen. In den Sagen wird erzihlt, wie einst der
Vogel Mastor-s, die Kohlmeise, das vuras Ungeheuer forttrug,
nachdem es vom Himmelsgott drei Bissen zur Stirkung
bekommen hatte. -

Das vierte, weithin bekannte Wundertier ist der Greif,
toytan-kdres, bei den Wogulen stellenweise taulin:kdras, an der
Konda torem-karas, der, wie schon erwihnt, die Helden aus
der Unterwelt ins Sonnenlicht beférdert.! In seiner jetzigen
Gestalt ist er augenscheinlich nach fremden Madrchenmotiven
gebildet; treten doch solche Vogel in den Mirchen vieler Vilker
auf, u. a. bet den Russen, mit deren Zar-ptitsa Patkanow denn
auch den ostjakischen verglichen hat. Die sagenhafte Umge-
bung des ftoyton-kdros trigt bei den Irtysch-Ostjaken ganz
deutlich russischen Charakter. Nach Patkanow wird der Vogel
als sehr gross geschildert, sein Aussehen gleicht dem des mensch-
lichen Anthitzes, ein grosser Schnabel, kriftige Schwingen, Hinde

L'Am Tremjugan tnfft man jetzt drei Vogel dieser Art: Karas, toy-

Loy-kives und kuray-kires. Letzterer ist gewiss urspringlich in Liedern
nur die Wiederholung von lorlai-kirss gewesen, und ist dann davon
getrennt und zur Bezeichnung eines anderen mythischen Vogels gewor-
den. In den Wasjuganer-Marchen ist das Epithet des !nrbs,-kt_irfs:
sSteben-klafter-fligeliger  karas.»
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mit gewaltigen Krallen sind ihm eigen; er ist weise und spricht
wie die Menschen. Auf anderen als dem siidlichen Gebiete ist er
nicht so sehr bekannt, obgleich er auch da hin und wieder ange-
troffen wird. — Es ist nicht ausgeschlossen, dass der jetzigen
Gestalt des Greifvogels etwas Urspriingliches zugrunde liegt.
Mein Tremjuganer Gewidhrsmann sagte mir, dass sein Vater
einst ein mehr als einen Klafter breites Nest des jetzt noch
.anzutreffenden, den Menschen angreifenden kéras gefunden
habe. Nach einem Obdorsker ist kdras ein Vogel, grisser als der
Adler, schwirzlich und schiesst auf Fische herab, in einer
Beschreibung vom Kazym ist er wie am Tremjugan ein mythi-
scher grosser Raubvogel; wenn man sein Nest findet, muss man
den Schnabel der Jungen zubinden, sodass sie nicht fressen
konnen. Die Mutter, die die wahre Ursache nicht merkt,
bringt dann immer kostbarere Beutetiere herbei

.~ Am Wasjugan treffen wir noch einen mythischen Vogel,
varas, auf dem die Zauberer ihre Reisen machen. Der Gedanke
diirfte von den Nachbarvélkern, wahrscheinlich den Tataren,
stammen, in deren Zauberei ein derartiger Vogel eine grosse
Rolle zu spielen scheint.

Schliesslich ist noch zu erwihnen, dass am Wach als ufer-
herabwilzendes sagenhaftes Wassertier auch der Wasserkifer
kamalki, von dem jedoch keine weitere Kunde vorhanden war,
begegnet. Er diirfte dem jor-vis an der Miindung des Wach
entsprechen. Kaum ist der mythische Charakter dieses Kifers
so zu erkldren, dass er in irgendwelchem Zusammenhang mit
‘einem Verstorbenen gesetzt wurde; denn vom Wach haben
wir keine derartigen Nachrichten. Wahrscheinlich lieferte die
unmittelbare Beobachtung des Treibens der Kifer, wie sie im
Boden wiihlen, zur Bildung dieser mythischen Anschauung
geniigend Stoff.

Das Verhalten der Jugrer zur Tierwelt hat sich in vielen
Féillen garnicht bis zur Verehrung, die die Erlangung ihrer
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Huld bezwecken koénnte, entwickelt, nur in wenigen Fillen
kénnten wir von einem eigentlichen Tierkult sprechen. In’
Ermangelung eines passenderen Namens wollen wir von diesem
Verhalten zur Tierwelt den freilich etwasinhaltsschweren Namen:
Tierverehrung prigen. Immerhin Scheu und Achtung driickt
sich in dieser Einstellung aus, mag sie auch nicht bis zum eigent-
lichen Kult entwickelt sein. Die Objekte dieser Verehrung -
lassen sich in grossen Ziigen in zwei Gruppen scheiden: Tie r-
figurenund eigentliche Tiere.

Die verehrten Tierfiguren sind, wie auf grund der
jetzigen Anschauungen der Jugrer dargestellt wurde, urspriing-
lich zweifacher Art, entweder wurden sie als kor und daraus
hervorgegangene Gehilfen eines Geistes aufgefasst oder sie sind
zur Versohnung eines Geistes, also aus Opfern entstanden, welch
letzterer Ursprung in gewissen Fillen ganz deutlich ist. Die
»Heiligkeit» der Figuren und ihre Verehrung beruht auf ihrer
Bestimmung, ihrer unmittelbaren Abhingigkeit von dem
betreffenden Geiste.! Die Existenz der Tierfiguren liegt also
nicht in den Anschauungen vom Verhiltnis des Menschen
zur tatsichlichen Tierwelt begriindet, sondern in denen vom
gegenseitigen Verhiltnisder Geilsterundder Tierwelt
begriindet. Thre Verchrung betrifft alsonicht die in der
Figur dargestellte Tierart. Die Figur, die als kor
cines Geistes fungiert, ist urspriinglich, um dies nochmals zu
betonen, nur die dussere Gestalt, die der Geist annehmen kann.
In ihr sehen die Jugrer ebensowenig ein wirkliches Tier wie in
dem Biren, in den sich noch jetzt der Zauberkundige verwan-
deln kann, wenn er tiber den »zweiwurzeligens, d. 1. mit dem
Wipfel herabgebogenen, Baum geht, und aus dem er auf die-

I Nach Castrén verchren die Tataren solche Tiere, Baren, Schlangen
Fuchse, Schwiine usw., deren Gestalt atna d. i. eine Art unterirdischer
Geister annehmen kann. Von diesen werden Bilder gemacht, die gewéhn-
lich als Schmuck des Zaubereranzuges dienen, wobei natirlich nicht von
gewohnlichem »Schmucks die Rede sein kann,
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Tiere haben, manche ausschliesslich, Bedeutung als Jagd-
beute des Menschen, sodass alles zu meiden ist, was ihr
Stellen erschwert, und umgekehrt alles das zu geschehen hat,
wodurch dies erleichtert wird.! Besonders wichtig ist es, sich
dem leben gebliebenen Seelenschatten empfohlen zu machen.
Dessen schlechte oder iibermiitige Behandlung zieht nachtrig-
liche Folgen in dem Verhalten der gesamten betreffenden Tier-,
art dem Menschen gegeniiber nach sich. Auf dieser Bedeutung
als Jagdbeute fusst zum grossten Teil auch der rituelle Charak-
ter der Fisch e, obwohl z. B. noch der Raubtiercharakter des
Hechtes, der doch, nach den Erzidhlungen, auch den Menschen,
der in einem Boote aus weissem Holze rudert, angreift, die
Gewohnheit von Quabbe und Karausche, sich in der Nihe des
Bodens, ja sogar im Schlamm usw. aufzuhalten, und auch der
Gedanke des nahen Verhiltnisses gewisser Fische zu bestimm-
ten Geistern (vgl. z. B. die Anschauung der Salym-Anwohner
von der Quabbe) fiir diese Anschauung als Nebenmotiv in
betracht kommt. Der mythische Charakter der Végel und
Reptilien ist wieder anderen Ursprungs; denn sie sind
weder besonders zu fiirchten noch stellen sie eine bemerkens-
werte Jagdbeute dar. Die Nachrichten weiter oben erweisen
ohne weiteres, dass ihr ritueller Charakter auf ihrem Ver-
hdaltnis zu menschengestaltigen Geistern,
somit im Grunde auf demselben Gedanken wie die Verehrung
der Tierfiguren beruht.®

b Castrén sagt, dass die Samojeden 1m Baren sdessen gottliche

Kraft und Weisheits verehren, aber Ahlgvist ist der Meinung, dass die

Barenzeremonien der Jugrer garnicht auf sgottlicher Nerehrungs zu
fnssen scheinen. Eine russische Quelle behauptet, dass die Ostjaken den
von ithnen sehr gefuirchteten Baren deshalb verehren, da er sals Vertreter
des bosen Geistes» angesehen werde, und sagt, dass sich die Ostjaken
sganz ungewohnlich freuen, wenn es thnen gelingt, dieses Ungehener zu
erlegen.s Die Frende findet im Barenmahl thren sichtbaren Ausdruck.

* Es braucht wohl nicht besonders erwahnt zu werden, dass in den
Nachrichten oft deuthich fremder Emnfluss zu tage tritt.
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- Abgesehen von den Fillen, in denen nach Vorstehendem
- der mythische Charakter durch Geister vermittelt ist, konnen wir
im grossen und ganzen sagen, dass die Tierverehrung der Jugrer
nichts weiter ist, als Kult des Beutetieres, dass fir
sie also das Wildpret, sowohl im Walde als im Wasser,
rituell ist. Daraus folgt wiederum, dass bei ihnen die
Haustiere, wie Hund, Renntier und in manchen Gebieten das
Pferd, keinerlei Verehrung geniessen. Brand berichtet zwar,
dass eine Wogulenfamilie ihren plétzlich verstorbenen Hund
wie einen Menschen beerdigte!, Castrén weiss zu berichten, dass
die Nord-Ostjaken ihren Eid nach samojedischer Weise durch
Totung eines Hundes bekriftigen und Nosilow behauptet, dass
die Wogulen den Hund fiir eine Verkorperung »der Gottheit»
betrachten, aber diese Nachrichten sprechen nicht fiir den
Kult des Hundes. Das Pferd mochte Munkacsi unter die
»heiligen Tiere» rechnen, aber als Beweis kann er nur anfiihren,
dass in den Liedern das Pferd eines Geistes »heiligs genannt
wird, sowie die Pferdefiguren, die bei den Geistern angetroffen
wurden. Derartige Griinde geben aber eine ganz unzureichende
Grundlage fiir die Hypothese von ritueller Verehrung des
Pferdes, eines Haustieres, ab. Ebensowenig wird die gleiche
Eigenschaft beim (zahmen) Renntier durch das Auftreten als
Geistertier in den Schilderungen der Volksdichtung noch durch
die von einigen Schriftstellern verzeichneten Fabeln von der
Existenz eines renntiergestaltigen Steingeistes (Felsens) irgend-
wo an der Lozwa erwiesen. Dass in religioser Beziehung tat-
siachlich ein Unterschied zwischen Beute- und Haustier gemacht
wird, bestitigt in origineller Weise eine tremjuganer Nachricht,
dass man den Dickdarm aja-sol des wil d e n Renntieres nicht

1 Brand hialt diese Sitte fir alt, sein Gewahrsmann Yssbrant
wiederum behauptet, unter Verallgemeinerung jenes Einzelfalles, es sei
eine herrschende Sitte. — In diesem Zusammenhang sei erwihnt, dass die
alten Ungarn eine Art Hochachtung vor den Hunden hatten. Jeden-
falls schworen sie bei ihm. iy
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essen darf, wenn man nicht sein Glick verlieren will, aber der
Genuss von dem des za h m ¢ n Renntieres ist nicht verwehrt. ‘

Es ist behauptet worden, dass sich in der jugrischen Tier-
verehrung ein Rest der alten totemistischen Anschau-
ungsweise findet, eine Anschauungsweise, nach der zwischen
bestimmten Tierarten, Totem, und Menschengruppen ein
niheres Verhiiltnis besteht. Die Anschauungen iiber Totemis-
mus gehen weit auseinander, aber fiir die allgemeinste kénnen
wir doch die anschen, dass unter Totem im urspriinglichsten
Sinne eine Tierart (kein einzelnes Tier) verstanden wird, nach
dem eine menschliche Gemeinschaft, Stamm, Geschlecht, oder
kleinere Gruppen innerhalb eines Geschlechtes, die auf irgend-
welche Weise ein Ganzes bilden, benannt sind, meist deshalb,
weil das betreffende Totem-Tier als Anfang, Stammiltester der
betreffenden Gemeinschaft aufgefasst wird. Das Totem-Tier
gibt somit der Gemeinschaft den Namen, das Kennzeichen, und
ist gewohnlich gleichzeitig der Urvater, oft auch die Stamm-
mutter. Die Triger des Namens eines und desselben Totem-
Tieres sind daher Verwandte, Bluts- und Stammesgenossen, ein
Verhiltms, das oft, wenn auch nicht allgemein, die eheliche
Verbindung zwischen solchen Genossen verhindert. Aus der
Stellung des Totem als Stammvater ergibt sich eine bestimmte
rituelle Behandlung: die Glieder der Gemeinschaft diirfen nicht
das Fleisch des Totem gcnit-sscn oder doch nur unter bestimm-
ten Bedingungen und unter Befolgung bestimmter Zeremonien.
Neben den Gruppen-Totems kann auch eine Einzelperson ihr
eigenes Schutztier, 1thr eigenes Totem haben, das jedoch als
Nachahmung des Gemeinschaftstotems, somit als spiteren Da-
tums, erklirt worden 1st. Und als spitere und symbolische An-
schauung 1st es auch erklirt worden, dass als Totem, obwohl
seltener, eine Pflanze, sogar ein lebloser Naturgegenstand und
- Erscheinung auftreten kann.

Eine Fortsetzung dieser hier nur in grossen Ziigen ganz
schematisch vorgefithrten Anschauungsweise hat man in der



M&Wqﬂﬂ. Buhb'

p MUWW _
e ﬁmmcmhmmmmm
w ‘dass ein erlegter Bir nicht vollig
M,u&ummenl{m.m
mmm Letzterwihnter Umstand
C ﬁmmwﬁr dass der
ﬁmmlqt—sonstwﬁldedﬂ‘
vaﬂch-m-— und da der Bir auch
- Streben nach #usseren Vorteilen
Mn&ﬂsmhumandmm
mpu.ummmmm
n das Tier gefihrlich wurde
~von Totemtieren zwang,
hmmwmhmmm
riinghic Ill'&l’ﬂlﬁﬁuchlechts-'l'otm ent-
allméhlich zu ‘einem von einem weiteren
hcﬂﬂm wenn auch
abhingiges, Gotteswesen. Und wie die Ver-
_mumwmmwam‘
hy ’ﬁ»h des Hechts usw. auf Totem-An-
auu innerungen an den Totemismus solcher Tiere
_’I' :& mm Personen oder ganzer
, die famga, die in den Nachrichten der alten
mﬂ%hmmwmu
owierungen erwihnt werden.

a -




AT

42 Die Tierwelt " FFC 63
Pawlovskij sieht in der wogulischen Sitte, die Larche und die
Eberesche, den Biren, den Polartaucher, den Taucher, den
Schwan, die Gans, den Hecht, die Quabbe zu verehren, Totemis-
mus, aber vor allem im Birenkult der Wogulen, da dabei
Zeremonien gegeniiber dem erlegten Biren wie bei einem
menschlichen Verstorbenen befolgt werden: das Abhduten ist
das Ausziehen des Pelzes, dem Biren wird in der Wohnung
Verehrung erwiesen, wohin er durch das Fenster oder eine
andere Offnung gebracht wird, es wird ihm, d. i. seinem Fell,
Speise vorgesetzt wie in den Erinnerungsfeiern fiir Verstorbene

usw.

Letzter Satz ist zweifellos richtig, mancher Brauch bei
der Verehrung des Biren erinnert an die Leichenzeremonien,
aber man darf meines Erachtens deshalb nicht von Totemismus
sprechen: diese Briuche sind keinesfalls ein Zeugnis dafiir, dass
fiir den Jugrer zwischen ihm und dem Biren dasselbe person-
liche Verhiltnis besteht wie zwischen ihm und dem Verstorbe_
nen. Nirgends zeigen sich meines Wissens im Volke, weder in
Anschauungen noch in Sitten, Anhaltspunkte firr den Glauben
an eine Blutsgemeinschaft zwischen Mensch und Bir — wobel
ich einige Sagen von der Abstammung des Biren von einem
Helden unbeachtet lasse. Uberdies ist noch zu bemerken, dass der
religiose Charakter cines Tieres an keine bestimmte Gemein-
schaft gebunden ist; ein Geschlecht kann gleichzeitig mehrere
Tiere verehren und tatsichlich auch in ihnen Wesen von reli-
gioser Bedeutung sehen, und andrerseits kann ein und dasselbe
Wesen von mehreren Geschlechtern, ja sogar von beiden Vél-
kern verehrt werden, wie es z. B. beim Biren der Fall ist, und
wir konnen kaum die Hypothese wagen, dass es sich hier um
spatere Verallgemeinerung und Ausbreitung handelt. Ferner
1st zu bemerken, dass die Verehrung kein Hindernis fir die
Totung der Tiere 1st. Ausserdem wird dem Biaren erst
nach der Erlegung kultische Verehrung
erwiesen, m.a. W. kénnen wir nur von einer Verehrung des

b5
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Diese Sitte ist nimlich heutzutage nicht sehr weit verbreitet,

und kaum war sie frither weiter bekannt. Ferner werden am
gewohnlichsten Vogel eingraviert, obwohl von Végeln herge-
leitete Geschlechtsnamen selten sind. Wenn wir ausserdem den
Mangel an spiteren Nachrichten iiber den Namenscharakter
dieser Zeichen in Betracht ziehen, kénnen wir in diesen Hand-
u. a. Tdatowierungen nur Kennzeichen ihres Triagers vom rars-
sischen Standpunkte aus sehen: Die Russen vermerkten
namlich diese Tdatowierungen als Kennzeichen der betreffenden
Personen in ihren Akten. Ein solches Verfahren scheinen der-
artige Erklirungen der Tamga in alten Akten zu bezeugen, wie
z. B. die gerader Linien: »Asik’s Zeichen, Name — mit der Axt in
die linke Hand gehauen», »Zeichen, dessen Name: Narbe, in die
Hand geschnitten», wobei als Namenszeichen augenscheinlich
die Narbe von einer gewohnlichen Verwundung der Hand dient,
oder »Schilin, Zeichem=les Sohnes Kodajews, dessen Name,
bolvan (d. 1. ein Geisterbild), und »Ahmatka . . . machte sein
Zeichen, das Antlitz Schaitans.» Besonders letztere Nach-
richten sind originell; denn sicherlich konnte kein Geisterbild
oder -antlitz ein famga scin, das einen Geschlechtsnamen zum
Ausdruck bringt, sondern es i1st — falls wirklich ein solches
tatowiert war — gegen Krankheit eingezeichnet worden, eine
Heilungsmethode, die teilweise heutzutage noch in Gebrauch
1st. Die Russen haben jedoch ein Namenszeichen darin gesehen
und die Ostjaken zu einer solchen Verwendung veranlasst. Mei-
nes Erachtens haben wir kein Zeugnis dafiir, dass eine tito-
wierte Figur jemals fiir die Jugrer selbst ein Geschlechtsnamens-
zeichen gewesen wire, und somit konnten auch Tierbilder nie-
mals Darstellungen eines Totemtieres sein. Uberdies weist das
jetzige tiibliche Namenszeichen nie, oder doch wenigstens hochst
selten, auf den Geschlechtsnamen hin und ist eine Zeichnung,
die aus irgendwelchen anderen Ursachen zum Besitz- und Er-
kennungszeichen geworden ist; so 1st z. B. das gemeinsame
Zeichen, sagen wir das Stammestamga, der Geschlechter am
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- «._r w das (wilde) Renntxer obglelch kein einziges dortiges

- Geschlecht einen dementsprechenden Namen fiihrt.

Von den Ostjaken sind jedoch Anschauungen anzufiihren,
die. moglicherweise in dem oben dargelegten Sinne als totemi-
stisch ausgelegt werden kénnten. Die eine Anschauung wurde
schon oben erwihnt. In betreffder Weiber in der Surguter
Gegend wurde mitgeteilt, dass jedem von ihnen zwei Tiere
mit Haarschopf geweiht seien, denen am Tremjugan

~und am Agan je zwei Raben, denen am Ob zwei Elstern, denen
~am Jugan zwei Habichte, zwei Schlangen oder zwei Frosche

(mein Gewdhrsmann vom Jugan war nicht ganz sicher). So
hatte die Tochter eines Gewdhrsmannes (Tremj.) Raben, das
Weib (Ob) Elstern, die Mutter (Jugan) Schlangen. Die Haar-
schopf-Tiere folgen der Jungfrau, wenn sie verheiratet wird,
und bleiden da. Der Vormund, Vater oder Bruder, fertigt Bil-
der von ihnen zum Mitnehmen der Braut an und diese hebt
sie in ihrem neuen Heim in einer besonderen Truhe auf. Sie
bekommt dieselben nach dem Tode ins Grab mit und dort
sverschwinden» sie. Die Haarschopftiere geniessen keinerlei
Kult; das Weib darf jedoch kein Tier der betreffenden Art
toten, wihrend dies ihrem Manne nicht untersagt ist. Derartige
Haarschopf-Tiere, deren Existenz von einer Art Gemeinschafts-
gliederung abhingig zu sein scheint, (erwidhnte Gebiete sind

" ndmlich Gemeinden, die auf friihere. Geschlechtereinteilung

zuriickgehen) kénnte man als Totemtiere von Gruppen inner-
halb der Geschlechter, wie sie auch von anderen Volkern be-
kannt sind, auffassen. Ihren totemistischen Charakter kénnte
auch noch eine andere in derselben Gegend anzutreffende so-
ziale Einteilungsform, die gewiss viele Forscher fiir totemi-
stisch erkliren wiirden, bekriftigen. Am Tremjugan teilt sich
das Volk in drei Geschlechter, ein Hirsc h-, ein Bir e n- und
einBibergeschlecht! Indiesen Geschlechtern herrscht

"~ 1 Auch die Tataren haben Geschlechter mit Tiernamen, Hirsch,

~ (wildes) Renntier usw.
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das Prinzip der Exogamie. Die entsprechenden Tiere geniessen
jedoch keinerlei Verehrung oder Kult, es ist nicht verboten,
sie zu toten, wenn sich nur Gelegenheit dazu bietet, noch
werden ithre Abbildungen als Geschlechterabzeichen verwendet
Man konnte somit von Totems kleiner Geschlech-
ter, die jedoch gainicht religiéser Natur sind,
sprechen. Aber auch ihr totemistischer Charakter ist keines-
wegs sicher, wenn niamlich, wie Nilsson sagt, »das Totem aus
solchen Namen entstanden ist, bei denen sich primitive Stimme
gegenseitig nennen»; wenn also unter Totems solche ver-
standen werden, die aus den von Fremden beigelegten Nam e n
fiir Gemeinschaften, Geschlechter entstanden
sind. Die Benennungen von Geschlechtern nach Tieren scheint
namlich bei den Jugrern anderen Ursprungs zu sein, wie meines
Erachtens ein autochthones wasjuganer Geschlechtsnamens-
system zeigt. Dort empfangen, ganz wie auch sonst bei
den Ostjaken, die grossen Geschlechter oder sagen wir Stimme,
deren es fiinf gibt, thren Namen von dem Flusse, an dem sie woh-
nen. Die grossen Geschlechter wiederum teilen sich in kleinere
Geschlechter, deren Namen verschiedenen Gebieten entnom-
men sind. Darunter sind eine Menge aus dem Tierreich: (Wil-
des) Renntier, Vielfrass, Zobel, Fuchs, Burunduk, Eule, Hecht,
Rotauge, andere weisen aber auf den Ursprung des Geschlechts
oder die Gegend, aus der es gekommen ist; Syrjine, Tatare,
Ob-Mann, Unterer-Mann, oder sie sind ersichtlich zufédlliger Art:
Schwarzer-Mann, Schlagender-Alter, Dunner-ort, Méannchen,
Brummer, Zitterndes-Heiz, Unruhiger, Stampftrog, Deckel,
Schutz, Fettbodensatz, sogar Weste. Bei einem Vergleich der
Namen mit dem, was oben von der Namengebung gesagt
wurde, driingt sich uns die Auffassung auf, dass die wasjuganer
Geschlechtsnamen auf Rufnamen von Einzelper-
sonen fussen, dass der Namen des Stammvaters! aus diesem

I Nach der Mutter scheint das Geschlecht seinen Namen nicht
empfangen zu haben. Als ein mit einem Tataren verheiratetes ostja-
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oder jenem Grunde als Gruppenname auf seine Nachkommen
weitergeerbt ist. Anderen Ursprungs sind auch kaum die

- jetzigen tremjuganer Hirsch, Bir und Biber, und ein solcher

Namensursprung erklart auch, warum den entsprechenden Tie-
ren keinerlei Verehrung gezollt wird; denn der zufillige Veranlas-
ser zu einem personlichen Namen ist meines Erachtens kein Ge-
genstand der Verehrung. So entstandene Geschlechtsnamen hit-
ten allerdings nicht die gemeinschaftsbildende- und zusammen-
haltende Bedeutung wie gewdhnlich Totemnamen, sondern sie
sind ein »mechanisch», ganz dusserlich aufgeprigter Stempel.
Also nur bei der Annahme, dass ein Totem-Name direkt aus
dem Rufnamen einer Einzelperson entstehen
konnte!, wobei allerdings ein geheimnisvolles Verhiltnis zwi-
schen dem Wesen, nach dem der Name verliechen wurde, und
dem Namenstriger sowie Einwirkung des ersteren auf das
Leben des letzteren angenommen wurde, und unter der Bedin-
gung, dass die Verehrung des Totemtieres vollig fehlen kann,
nur dann kann man in den tremjuganer Geschlechtsnamen
Anzeichen fiir eine totemistische Grundlage sehen. — Der
totemistische Charakter der Haarschopftiere ist auch ganz
ungewiss; wenn auch deren Verbindung mit allen Gliedern einer
bestimmten Geschlechtergruppe wenigstens einen realen An-
haltspunkt fiir solche Schlussfolgerungen abgibt. Andrerseits
ist jedoch zu bemerken, dass sich das Auftreten solcher Haar-
schopftiere nur auf die Surguter Gegend beschrinkt, somit auf
ein begrenztes Gebiet, und dass sie méglicherweise spiit entstan-

kisches Weib nach dem Tode ihres Mannes gesegneten Leibes zam Wasju-
gan zurickkam, empfing der Sohn nicht den Namen des Geschlechtes
seiner Mutter, sondern er selbst wurde der Stammvater eines neuen
Geschlechtes namens sTatars.

1 Was die personlichen Rufnamen anlangt, so ist die Annahme
nicht ausgeschlossen, dass die urspringlichsten von ihnen auf Tiere
weisen; durch ihre Beilegung wollte man den Kindern die Eigenschaf-
ten des betreffenden Tieres beilegen. Spiter hiitte sich dann der Bereich,
aus dem die Namen genommen wurden, erweitert.
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den sind, hervorgegangen aus Redewendungen der Volksdich-
tung, in denen Tierabgiisse beschrieben werden, die als Haar-
schellen verwendet und z. B. bei den Nordostjaken »Haupttiere»
genannt wurden.! ‘
Wir sind somit zu dem Ergebnis gekommen, dass die jetzige
Verehrung der Beutetierc bei den Jugrern sich nicht aus tote-
mistischem Ursprung herleiten lisst, sondern dass die mit diesen
Tieren verbundenen abergliubischen Zeremonien und Vor-
stellungen auf deren Beutewerte beruhen; die Verehrung
des bedeutendsten Tieres, des Biren, sowle des weniger méich-
tigen Wolfes beruhen dagegen vor allem auf der Furcht
des Menschen vor diesen Tieren.? In diesen Ursachen liegen
jedoch noch nicht die tiefsten und letzten Griinde. Die Grund-
lage der Tierverehrung ist dieselbe wie beim Totenkult: die
allgemeinen Seelenvorstellungen. Auf diese Grundlage weist
die Tatsache, dass das Beutetier, erst wenn es erlegt
1st, also als Verstorbener, der Verehrung teilhaftig wird.
Tierverehrung 1st Totenkultim weitesten Sinne
dieses Wortes, das ist Verehrung des mach dem Tode weiter-
lebenden, wirkungsfihigen Geistes. Ich habe frither in einem
anderen Aufsatze bemerkt, dass die Erfahrungen des wirklichen
Lebens in der Volksanschauung zur Bildung eines wesentlichen
Unterschiedes  zwischen Menschen- und Tiergeist gefiihrt

I Moghcherweise trifft man etwas Vergleichbares auch in einem
wogulischen Lied. Darin werden zweir Wildentenarten, sanks und auhx,
die in den Haarzopten der Tochter von mortim-mi, des Winterlandes
der Vogel, sind, erwahnt. Sie werden als lebend geschildert und sollen
Jdas Midchen gegen seine Tadler schitzen, indem sie diesen nach den
\ugen hacken. Munkdcsi erklirte sein wogulischer Gewdhrsmann, dass
damit nur Haarschmuck, mit Bildern versehene Schellen gemeint seien.

3 Die magisch-religiosen Anschauungen und Zeremonien gehen in-
bezug auf die Tiere nach Soderblom auf thr geheimnisvolles Wesen und
thre tibermenschlichen Fahigkeiten sowie auf die Nahrung, die sie uns
gewahren. zuriuck. — Auch auf dichterische Vorstellungen ist bisweilen
der Tierkult zuruckgefihrt worden.






NATURGEGENSTANDE UND -ERSCHEINUNGEN.

Im vorstehenden ist schon eine reichliche Menge religioser
Wesen aufgefithrt worden, aber damit ist noch nicht die ganze
religiose Welt erschopft. Wir lesen schon bei recht alten
Schriftstellern die Versicherung, dass sich die Jugrer vor B i u-
men und Steinen verbeugen, Sonne, Mond und
Sterne anbeten, Donner und Feuer Verehrung
beweisen. »Die Wogulen sagen, dass sie deshalb Sonne, Mond
und Sterne ehren, weil sie sie am Himmel sehen und deren
Licht die Erde beleuchtet», sagt Yssbrant, und Castrén be-
hauptet, dass Ostjaken, Wogulen u.a. finnische Vélker die ,
Himmelsleuchten hoch verehren. Wir haben schon oben
gesehen, welcher Art und welchen Ursprungs die jugrische
B aum- und Steinverehrung ist und sahen auch, dass sich
in den alten Nachrichten viel Missverstindnisse und Uber-
treibungen finden. Hier soll nun untersucht werden, wie es
sich tatsdchlich mit der Verehrung dieser Naturgegenstinde
und -erscheinungen verhilt.

Die Sonne.

Das goldene Tagesgestirn tritt, wenigstens in einem Teil
des Jugragebietes, in der poetischen Darstellung personizifiert
auf, ja sogar in der Umgangssprache werden Benennungen
gebraucht, die auf eine solche Auffassung hindeuten und wahr-
scheinlich aus der Dichtung entlehnt sind. So heisst die Sonne
ber den Irtyschostjaken yatt-ima, bei den Tremjuganern katl-
imi, bet den Wogulen yatal-ekwi, was alles »Sonnen-Altes
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bedeutet. Diese personifizierte Sonne halten die Jugrer, wie
viele andere Vélker, fiir ein weibliches Wesen. Der Sonnenschein
1st ihr »Antlitzs, die Strahlen ihre »Flechten», die Lichtstreifen
sihr Haar kimmen», der Regen oder Schnee prophezeiende
Sonnenhof ist ihre »Sommerhiitte», bisweilen »Miitze», die zu
ihren beiden Seiten vor der Kilte erscheinenden Pfeiler sind
ihre »Handschuhe» und das durch eine Offnung, Fenster oder
Tiir einfallende und auf der Diele spielende Strahlenbiindel
ist ihre »Hand». Mancherorts ist die Sonne die Tochter des
Himmelsgottes, so z. B. am Wasjugan.

Neben der personifizierten Sonne treffen wir in den Schil-
derungen der Volksdichtung noch ein selbstindigeres Wesen,
das man eher als personlichen Sonnengeist auffassen kénnte.
So wird z. B. bei den Wogulen erzihlt, dass sich yatel-ékwd und
der Held begegnen und dass die Tochter der ersteren dem letzte-
ren als Gemahlin zuteil wird, und in den Sagen vom Wasjugan
wird berichtet, dass die Sonnentochter einen irdischen Helden
liebte, der jedoch zu seinem Unheil die schéne Sklavin der
Sonnentochter fiir schéner hielt und mit ihr auf einem Wunder-
pferde entfliechen wollte. Mit einem voéllig selbstindigen per-
sonlichen Wesen haben wir es in den Mirchen der Irtysch-
Ostjaken zu tun, wo jenseits des Meeres der reiche Xai-yon
»Sonnenherrscher» wohnt, der nach dem Unterliegen im Kampfe
seine Tochter und reiche Mitgift dem Sieger, dem irdischen
Helden abtreten musste.

+ Obgleich nun die Sonne bei den Jugrern personifiziert ist,
so hat sie doch keinerlei eigentliche religiose Bedeutung, ausser
am Wasjugan, wosie als Krankheitserregerin eine
gewisse Verehrung erlangt hat.! Die dortigen Bewohner
glauben nidmlich, dass die Sonne plétzliche Ohnmachtsanfille

1 Georgi vermutet allerdings, dass das »Neujahrsfest» bei den Siid-
wogulen, das nach ihm am ersten Osterfeiertag begangen wurde, der
Sonne zu gelten scheine, der sie »Verbgugungen machen und gegen dieselbe
betens, aber diese Vermutung trifft kaom das Richtige.
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bewirkt. Man hat somit eine ganz richtige Beobachtung beziig-
lich des Sonnenstichs gemacht. In einem solchen Krankheits-
falle hiingen sie an einer Bir k e zum Opfer ein Kopftuch
auf, um das eine Art Ring, also »der Sonnenhof», herumliuft.
Ich wage jedoch nicht bestimmt zu entscheiden, inwieweit diese
Anschauung und dieses Verfahren bodenstindig ist. Jeden-
falls tritt es erst spit bei den Ostjaken auf und ist auf* einen
engen Bezirk beschrinkt. Weiter verbreitet ist jedoch die
Bedeutung der Sonne als Medium bei der Mantik des
Sehens; wenn der Weise Mann sie fixiert, kann er die Ver-
hiltnisse und das Schicksal auch ferner Menschen erkennen.
Ebenso ist sie ein Wetterverkiindiger; z. B. Sonnenuntergang
mit Abendréte verheisst Wind fiir den folgenden Tag. Uber-
dies scheint die Sonne, vor allem jedoch bei den Ir-
tysch-Ostjaken, einige Bedeutung fir die Opfer-
reremonien zu haben. Beim Opfer an heiliger Stitte
richten sie den Blick méglichst nach Sonnenaufgang zu, und das
Verbeugen nach den verschiedenen Himmelsrichtungen geht
in der Weise vor sich, dass sie sich langsam in der Richtung
des Sonnenlaufes drehen, wie auch der Wasjuganer Zauberer
nach Verrichtung seines Anliegens beim Geiste beim Auf-
bruch auf die Heimreise sagt, dass er sich wende: »in der Rich-
tung des Laufes der guten Sonne, in der Richtung des Laufes
des guten Mondes.» Bemerkenswert ist vielleicht auch, dass
z. B. in Tsingala die gemeinschaftlichen Opfer bei Sonnenaufgang
beginnen, eine wogulische Sitte, die schon Georgi erwéhnt.
Auch noch andere Nachrichten beziiglich der TSusovaja-Wogu-
len von einer solchen Bedeutung der Sonne gibt Georgi.
Aber nicht nur bei den Opfern unter freiem Himmel wird die
Sonnenrichtung beachtet, auch das Opfer fiir die Hausgeister
auf dem Boden der Stube, bei dem ich selbst Augenzeuge war,
wurde.zu einer solchen Zeit vorgenommen, wo die Sonne direkt
auf die Hinterwand, an der die Figuren waren, fiel, also mitten
am Tage. Auch bei der Aufhingung des Felles vom Opfertiere
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scheint im Irtyschgebiet die Sonne eine entscheidende Rolle zu
spielen. Es ist jedoch garnicht ausgeschlossen, dass diese Be-
deutung der Sonne fiir die Richtung beim Opfern fremden
Einfluss verrit. Radloff berichtet z. B. von den Tataren, dass
das Opfertier aufgestellt und sein Fell in der Weise an einem
Pfahl aufgehingt wird, dass der Kopf nach Osten zu weist,
ebenso betet der Zauberer mit nach Osten gewandtem Antlitz.
Fremden Einfluss lisst auch der Umstand vermuten, dass
gerade in den Gegenden, wo die Vorstellung und der Kult des
Himmelsgottes Boden gewonnen hat und zusehends weiter
gewinnt, auf die Richtung des Sonnenaufgangs Ricksicht ge-
nommen wird. Schon Georgi erwidhnt als Anschauung gewisser,
jetzt schon russifizierter Wogulen, dass die Sonne der Aufent-
haltsort Toroms, wenn nicht Torom selbst, sei. Dass aber in
besagter Anschauung von der Bedeutung der Sonne etwas
eigenes liegen kann, darauf weist meines Erachtens der Um-
stand, dass auch bei den Begrabniszeremonien wahrscheinlich
die Stellung der Sonne beriicksichtigt wird; als am weitesten
verbreitete Sitte kann man namlich die Bestattung der Leiche
mit dem Antlitz nach Sonnenaufgang zu ansehen.

Aber trotz des Zugestindnisses, dass die Bedeutung der
Sonne und ihr Einfluss auf die jugrischen Brauche in beiden
letzterwihnten Beziehungen moglicherweise einigermassen
bodenstandig ist, konnen wir doch als Resultat feststellen, dass
fiir die Jugrer die Sonne, auch nicht als
Personifikation, kein Objekt religiodser
Zeremonien gewesen ist!; wo man derartige Briuche trifft,
sind diese gewiss erst spiater wahrscheinlich unter fremdem Ein-
fluss entstanden. Es ist auch ganz natiirlich, dass der Sonnen-

1 Mit obenerwihnter wasjuganer Sitte, der Sonne bei Ohnmachts-
anfillen zu opfern, vergleiche man das Verfahren der curopiischen Samo-
jeden, in Krankhersfallen u.a. »die Sonnen-Mutters, »den Mondgross-
vater», »die Sternenbriiders und Wolken anzurufen, obwohl ihnen keiner-
lei Kult erwiesen wird, noch Opfer dargelbracht werden.
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kult bei einem solchen Volke wie den Jugrern, das sich in seinen
natiirlichen Lebensbedingungen nicht zum Ackerbauvolk
erheben konnte, erst spit aufgekommen ist; erst der Boden-
besteller begreift ihre Bedeutung fiir seinen Lebensunterhalt.
Anderseits liegen die Jugrergebiete nicht so hoch im Norden,
dass sich auf ihnen der Einfluss der langen Polarnacht auf das
menschliche Gemiit geltend machen konnte. Also auch dieser
Umstand konnte nicht die Bedeutung der Sonne iiber die eines
taglichen und altvertrauten Wirme- und Lichtspenders, wie
sie jeder Mensch anerkennt, erheben.

Mond und Sterne.

Auch der Mond ist bet den Jugrern personifiziert, was
man schon aus seinen Benennungen »Alters, »Nachtalters,
»Nachtlichtalter» und »Mondalter» ersehen kann. In der Volks-
dichtung tritt diese Auffassung ebenfalls oft sowohl bei den
Irtyschostjaken als auch bei den Wogulen zutage. Bei den
Sygwa-Wogulen fihrt ét-pos-aikd mit einem Hundegespann
nach Art der Samojeden um die Erde und gibt seine Tochter
dem Weltbeschauenden Manne zur Gemahlin; die Sagen der
Irtysch-Ostjaken erzihlen, dass emn Held die Tochter des
»Mondherrschers» heirate. Patkanov hat die Vermutung ge-
dussert, dass auch der oben erwihnte Geist Tunk-pay, der dem
Hirsch nachgestellt hat, der Mondgott sei, weil auch er unauf-
hérlich die Erde umkreist und sein Alter dauernd mit den Mond-
phasen wechselt; er ist erwachsen zur Zeit des Vollmondes und
beim Neumond verjiingt er sich von nenem. Inwieweit Patka-
nows Vermutung die Auffassung der Ostjaken wiedergibt, weiss
ich nicht. Jedenfalls hat man mir gegeniiber nicht den Twunk-
pay in eine solche Stellung gebracht. Uberdies trifft man einen
Geist erwidhnten Namens nur im Irtysch- (und teilweise im Sur-
guter) Gebiet. Der Anfangsteil des Namens bedeutet wahr-
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scheinlich nur »Keil», und somit weist auch dieser nicht auf
den Mond.

Von der Mondverehrung haben wir nur zwei ganz unzuver-
lissige Nachrichten. Die eine iiber die TSusovaja-Wogulen
findet sich bei Georgi: »Auch den Mond verehren sie ohne zu
wissen, wofiir sie ihn halten sollen.» Die andere ist ein dunk-
ler Hinweis bei Dunin-Gorkawitsch, dass angeblich Masken aus
Birkenrinde bei »gewissen heidnischen Riten, zur Zeit des
Neumondes usw.» in Verwendung stehen. Es bleibt uner-
wihnt, ob die Maskierten (der Surguter Gegend) Ostjaken oder
Samojeden oder beides sind. Auf grund dieser Nachrichten
kénnen wir den Jugrern keinerlei Mondverehrung zuschreiben.

Auch gewisse Sterne und Sterngruppen treten
in den Glaubensvorstellungen auf, aber wir haben keinerlei
Nachrichten von irgendwelcher Verehrung. Es seien jedoch ei-
nige Namen genannt: N’oy »Hirsch», Kuran voj2 »mit Fiissen
versehenes Tier», éna-vdja »Grosses Tier», Namen, die alle auf
das Siebengestirn gehen, Pipi »Biry, »Kopfloser Kranichy,
Al'vi's Netz mit den drei Korken», »Hirschjagende Méadnnery,
»Zipfel von der Scheide vom Giirtel des Mirchenmannes,
»Parnan’s Familie», »Mos-yum’s Familie». Die meisten Namen
scheinen aus Mirchen zu stammen. Bisweilen werden die
Sterne als Vorzeichen des Menschenschicksals betrachtet; so
bedeutet z. B. bei den Wogulen ein nach Osten fallender Stern
die Geburt eines Kindes, ein nach Westen fallender den Tod
eines Menschen. Aber schon die Wahl der Himmelsrichtungen
scheint auf fremden Einfluss hinzuweisen, auf die Vorstellung
von einem Lande der Verstorbenen jenseits des westlichen
Himmelsrandes, eine Anschauung, von der in der primitiven
Denkweise der Jugrer keine Spur vorhanden ist. Und zu
Aufenthaltsorten der Seelen haben sich die Sterne bei den
Jugrern nicht erhoben.

Aus dem Fehlen von Mond- und Sternverehrung kénnen
wir wiederum ersehen, wie wenige Ergebnisse sozusagen primi-
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tiven philosophischen Denkens in den Glaubensvorstellungen
der Jugrer zu finden sind. Denn gerade die Spekulation ist
bei vielen Vélkern die Grundlage eines recht hochentwickelten
Kultes der Himmelslichter, der Sternenwelt, und nicht wirk-
liche oder eingebildete Erfahrung.

Donner und Wind.

Lebhaftere Beachtung als die Himmelslichter haben *in
religioser Hinsicht zwei Naturerscheinungen, Donner und
Wind, gefunden. Von dem Donner, der den Regenbogen
als Bogen verwendet und mit steinernem Pfeil dem Teufel im
Baume nachstellt, haben wir schon beim Himmelsgott gespro-
chen da wir inihm wahrscheinlich auch bei den Jugrern urspriing-
lich nur eine Seite der Tatigkeit des Himmelsgottes zu sehen
haben. Wir sahen dort, dass der Donner auf dem Irtysch-
gebiete sich zu den Geisterwesen, die einen unbedeutenderen
Kult empfangen erhoben hatte.

Personifiziert und in mythischer Gestalt tritt bei den
Jugrern auch im allgemeinen der Wind auf, am Wasjugan
mit dem Namen vat-junk, bei den Wogulen vét-pop-ansuy
»Wind-Geist-Alters, vielleicht auch am Salym, wo wved-ike
erwihnt wird. Auf noch weiterem Gebiete treffen wir personi-
fiziert den Wirbelwind, bei den Ostjaken am Iitysch
vol-pay, am Wach viti-pay (»Windstoss») usw., wog. vét-pi
»Windessohn »*  Wie viele andere Vélker glauben auch die
Jugrer jetzt, dass im Wirbelwind eine Art Geist sein Spiel treibe.
Beir den Tremjuganern ist dies ein »kleines, lebendes Wesens,

' wWenn die Ostjaken n ihren Booten auf dem Ob vom Sturm
uberrascht werden, so pflegen sie zur Magie ihre Zuflucht zu nehmen: sie
legen sich beim Mast auf den Bauch, besonders wenn einer ihrer Priester
m Boote ist, und dieser zelebriert dann eine Art Gottesdienst: sie briillen
wie die Baren». (Witsen)

3
e
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~ bei den Nordostjaken irgendein namenloser Geist, der dadurch

- gefasst werden kann, dass man im Wirbelwind einen Scheffel
aus Birkenrinde umstiirzt und heftig gegen den Boden driickt.
Das Auftreten dieser Naturerscheinung bedeutet am Kazym
Ungliick fiir das Haus, in dessen Nihe er tobt, die Ergreifung
des Geistes dagegen bringt dem Festnehmer Gliick. Ein Mann
von der Demjanka erklirte den Wirbelwind als »Gottes Geisty,
wenn er in der Sonnenrichtung kreist, als »Geist des Teufels»,
‘wenn er in entgegengesetzter Richtung wirbelt | Wer von dem
Staub, den der letztere aufwirbelt, eine Handvoll erhaschen
kann, der kann ein Weib um seine Webefertigkeit bringen,
wenn er diesen Staub unter den Webstuhl wirft. Inwieweit
sich in diesen Anschauungen Bodenstindiges findet, lisst sich
schwer entscheiden, aber es ist zu beachten, dass die Gegenden,
die fremdem Einfluss mehr ausgesetzt sind, auch in dieser
Hinsicht sentwickelter» sind, und es lisst sich kaum leugnen,
dass sich z. B. in der Nachricht von der Demjanka eine ganz
fremde Denkweise offenbart.!

Von Windverehrung, ja sogar -anbetung haben wir einige
Nachrichten. Infantjew berichtet, dass die Kondawogulen
dem Winde opfern und dass dieser (zahme) Renntiere und
Kithe am meisten liebe. Diese Nachricht diirfte wohl kaum
richtig sein, denn der Wind hat keine solche Bedeutung, dass

1 Zum Vergleich sei erwihnt, dass auch bei den Ungarn verschie-
dene Windwesen begegnen: eine Windmutter, eine Windtochter, ein
Windsohn, ein Windkoénig u.a., dic man zwar nicht schmihen darf,
denen aber auch keinerlei Kult erwiesen wird. Bei den Esten ist der
Wirbelwind ein Werk béser Geister. Man setzt ihm mit Schreien und
dadurch, dass man Steine und ein Messer in ihn wirft, zu. Wir brauchen
jedoch hierin keine Fortsetzung einer alten gemeinsamen Anschauung
zu sehen, sondern die Anschauungen auf den verschiedenen Gebieten
konnen sich ganz unabhangig von einander gebildet haben. Ahnliche
Vorstellungen vom Winde begegnen auch bei ganz fremden Volkern.
So sehen z. B. die Slawen ganz allgemein im Wirbelwind den Tanz boser
Geister. %
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zu seiner Besinftigung so grosse Opfer erforderlich wiren.
Anzuzweifeln ist auch Schultzens Nachricht von den Salym-
ostjaken, dass dort vod-ike »der Windalte» ein Gaugeist sei, der
auf einem kleinen Gebiete verehrt werde. Fest steht dagegen,
dass der Wasjuganer Jiger dem val-junk bisweilen an einer
Birke seines Jagdgebietes ein Stiick weissen Mitkals
aufhingt, damit das Jagdwetter nicht durch Gewittersttirme
getriibt werde; die weisse Farbe der Opfergabe und des Baumes
weisen auf die Auffassung hin, dass der Windgeist dort zu den
Geistern der oberen Welt gehort. Verehrung trifft man also
nur auf den siidlichsten Gebieten, und auch dort ist sie recht
beschrinkt. :

Das Feuer.

Unvergleichlich héhere Bedeutung als die vorhergehenden
hat das Feuer auch fir den Jugrer. Von ihm werden die
Bezeichnungen ndi, nai gebraucht, sowohl in ehrender als all-
tiglicher Redeweise (z. B. an der Konda ndi »Feuer», ndi-yar
oder nai-rat »Feuerstiattes, nai-uts »Feuerwerkzeuge», aber: ful-
vay »Feuereisen» im Feuerzeug). Ohne dieses Element kommt
auch der Jugrer nicht aus, aber trotzdem wird in der Volks-
dichtung verhiltnismissig wenig vom Feuer erzihlt. Uber des-
sen Ursprung denken nach Gondatti die Nordwogulen in der
Weise, dass der E1s b ir die Menschen in dessen Verwendung
unterwies, eine Auffassung, die auf der Erscheinung des Polar-
lichtes, des »Feuer des Nordens» oder »foram’s Feuer», in der
Heimat des Eisbiren fussen dirfte. In den Miarchen der
Wasjuganer wird nach Grigorowskij das Feuer als die Tochter
des Himmelsgottes, die Schwester der Sonne, geschildert, die der
Vater beide auf die Erde schickte, um eine wichtige Aufgabe
zu erfiillen, nimlich zu leuchten und zu wirmen. Neben dieser
Aufgabe hat das Feuer noch eine andere Bedeutung: es ist
ein gefihrlicher Zerstorer, der dic Wohnungen des Menschen

Ly
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~ und diesen selbst vernichten, ja sogar in Gestalt_ von Wald-

brinden Zerstérung und Elend iiber die Bewohner ganzer Be-
zirke bringen kann. Wegen dieser vernichtenden Wirkung hat
es bei denNordostjaken das Epithet jélon und auf dem ganzen
Gebiete fdran', wogulisch téran, Namen, von denen schon bei
den Krankheitsgeistern die Rede war. Seiner Lebensdauer nach
sei das Feuer ewig, sein Erloschen sei nur scheinbar, will Gon-
datti von den Wogulen gehért haben, obgleich man auch Zwei-
fel an der allgemeinen Verbreitung einer solchen Anschauung
hegen kann.

Sowohl wegen seines Ursprungs als auch seiner Bedeutung
ist das Feuer sorgfiltig und ehrerbietig zu behandeln.?
Auf dem Tschuwal, dem Herd der Winterjurte, darf man
ebensowenig wie an einer anderen Feuerstidtte Unrat und andere
schmutzige Dinge verbrennen, man darf nicht darauf spucken,
noch ihn mit Abwissern verunreinigen oder sonstwie schinden.
Erfihrt der Herd eine unanstindige Behandlung, so ist na:
unzufrieden, berichtet Gondatti von den Wogulen. »Warum
bespeist du die Feuertochter?» sagte ein Vater am Wach voller
Zorn zu seinem Kinde, welches sich so vergangen hatte. Verbo-
ten ist auch das Schiiren des Feuers mit Eisengeriten, da diese
nach ihrer Anschauung die Feuertochter verletzen. Wegen
Ubertretung dieses Verbotes, wird an der Konda in einem
Mirchen erzdhlt; wire ein Mann mit seiner Familie beinahe

- ein Opfer des Todes geworden. Das schon von fritherher wegen

1 Bei den Konda-Ostjaken trifft man bisweilen in Marchen als
Epithet des Feuers teéran, zweifellos eine direkte Entlehnung von den
Wogulen, und zuweilen ist das unverstindlich gewordene fdran, zweifel-
los unter Einwirkung desselben wogulischen féren, in f8ran als dessen
Bedeutung »heiss, schwiils angegeben wurde, umgewandelt worden.
Wie schon oben erwihnt kommt am Wasjugan als poetische Bezeichnung
des Feuers bisweilen tdran twyat, kol tuyat (vergl.S. 348, 357, 359) vor.

2 Als Zeichen der Feuerverehrung erwihnt Munkéci, dass die
Pelym-Wogulen das brennende Feuer nicht bei dem sallgemeins
bekannten faul, sondern dem fremden oars§ nennen.
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solcher erlittener Behandlung erziirnte Feuer wollte an einem
kalten, regnerischen Tage nicht brennen, sodass der Mann mit
seiner Familie zu erfrieren drohte. Da bemerkte der Mann
von ferne ein Feuer, er eilte hin, aber in der Nihe war ein
nacktes Midchen auf einem Stein. Thr Kérper war mit Wunden
bedeckt. Auf das Bitten und Flehen des Mannes um Feuer
ging das Miadchen erst dann ein, als es den Sohn des Mannes
fiir sich erhielt; als der Knabe auf einen Stein neben das Mad-
chen gesetzt worden war, schlug darauf Feuer in hellen Flam-
men empor, die jungen Menschen verschwanden und die er-
starrte Familie bekam Feuer, um sich zu erwdrmen. Am Was-
jugan geht ein Mirchen davon, wie die iiber schlechte Behand-
lung erziirnte Feuertochter die Wohnung mit ithren Bewohnern
von Grund aus vernichtete, wobel nur ein kleines nicht zur
FFamilie gehoriges Kind, dessen Mutter das Feuer immer ach-
tungsvoll behandelt hatte, unversehrt blieb. In diesem Mar-
chen, das kaum eigenes Gut ist, tritt ein origineller Zug in den
Anschauungen vom Feuer hervor: jeder Herd hat seine eigene
Feuertochter, und die Feuertochter der verschiedenen Hiuser
konnen sich gegenseitig Besuch abstatten, sich von ihren
Verhiltnissen erzihlen und dariiber unter einander beraten,
eine Schilderung, wie wir sie in ganz gleicher Form auch bei
den Ungarn treffen, obwohl diese Anschanungen gewiss nicht
gemeinsamen Ursprungs sind

Schon aus dem letzterwihntem sieht man, dass die Jugrer
das Feuer personifizieren. Diese Anschauung zeigt sich auch
im den Benennungen des Feuers, nimlich in solchen, die in
chrender Weise, bei der Anrede und im Gebet, gebraucht wer-
den. Die Westostjaken haben ndi-anks 'Feuermutter’, oft ssieben-
zingiger. »vielziingiges, die Ostostjaken ndi-dyi 'Feuertochter’,
neben welcher Benennung die Tremjuganer noch, besonders in
Anreden, nai-anki sowie nai-tmi 'Feuer-Alte’ verwenden.! Bei

1 Munkacst glaubt, dass ost), ndi, wog, nai »Feuer» urspringlich
dasselbe ser wie das homonyme ndi "Frau’, und meint, dass letztere Be-

=B
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- besonderer Feuergeist zu begegnen. Gondatti berichtet, dass
" bei den Wogulen das Feuer »Schiitzers, najin odyr, hat. Als
~ solche treten auf: Kors-torum, Numi-torum, dessen sieben
~ das Feuer auch als eine Personlichkeit in Mannergestalt gedacht
~ werde. Deren Name sei N@jin-ygan o. Nai-yan. Die Form
diesem Namen ist augenscheinlich keine Personifizierung des
Feuers gemeint, sondern ein selbstindiger, mehr losgelost
gedachter Feuergeist, in der Art des wasjuganer Tugu-junk

- Uberall auf dem Jugrergebiete ist das Feuer Gegenstand
einesmehr oder weniger bedeutenden Kultes. In Nord und Sid,

in Ost und West empfingt das Feuer etwas zu essen und zu
Spendeneben das Feuer gesetzt oderins Feuer

-~ geschiittet wira.! Schon die erstere Sitte zeigt, dass wir in
.~ diesem Verfahren urspriinglich kein Brandop f e r zu sehen
E-’j hun.dkhsrmuginnichtmahv@ituu,mm
Bt &ﬁ;ﬂmmﬂaﬂ&em!‘mmﬁtmenGaben
~ dazu bestimmt, das Feuer gewogen zu machen,
mw”, Die Berechtigung dieser Anschauung ist zu
w wir haben kaum in ndi 'Feuer’ eine dichterische, iibertragene

3 Mnm

-- 1 Es ist die Annahme gedussert worden, dass die Verwendung des
dthiMMMklnﬁdamdu&m
- die Reste der Opfermahlzeiten zu verbrennen, weil sie sgefihrlichy
~ “m-d. Auf diesem Wege konnten bei den Jugrern
mhwnﬁ—.hwn—&Mwwmm
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was bei den Spenden neben dem Feuer ganz offensichtlich der
Fall ist. Hierfiir sprechen noch viele andere Umstinde. Es
lisst sich z. B. garnicht denken, dass das beim Opfer zu
entziindende Feuer zur Vermittlung der Opfergabe an den
Geist, der ja am selben Orte befindlich gedacht wird und vor
den man die Opfergaben unmittelbar stellen kann und auch
wirklich stellt, benotigt wiirde. Bei den Opfern fiir Gaugeister
kann man daher nicht an eine Vermittlerrolle des Feuers den-
ken. Aber es liesse sich ja denken, dass, wie auch wirklich
allgemein angenommen worden ist, die Jugrer bei Opfern fiir
entfernte Geister in den oberen Regionen die Vermittlung des
Feuers in Anspruch genommen hitten. Dieser Auffassung
widerspricht jedoch unser fritheres Resultat, dass die Opfer fiir
die Himmelsgeister spateren Ursprungs, ihre Opferzeremonieh
im Grunde denen der Gaugeister nachgeahmt und ihre Vereh-
rung itberhaupt auf ein engeres Gebiet beschrinkt ist, wahrend
die Feuerverehrung dagegen allgemein verbreitet ist, auf wahr-
scheinlich urjugrischen, vielleicht sogar noch fritheren An-
schauungen fusst.2 Auch die Briduche bei den Geisteropfern
zeigen ihrerseits, dass die »Bissem» fiir das Feuer andere sind
als die fiir den Geist, dass also beiden sozusagen fiir sich vor-
gesetzt wird. Uberdies sagt selbst das Volk, dass es bei seinen

2 Obgleich wir natiirhch auf eine Mitteilung des Arabers Ibn Ro-
steh, der im 10. Jahrhundert geschrieben hat und vielleicht Opfer eines
Missverstindnisses geworden ist, keinen grossen Wert legen, eine Mit-
teilung, dass die Urahnen der Ungarn Feueranbeter gewesen seien,
haben wir jedoch allen Anlass anzunehmen, dass ihr jetziges respekt-
volles Verhalten gegeniiber dem Feuer gemeinugrisches Erbteilist, das mit
spiteren, fremden Einfliisssen verschmolzen 1st. Von jetzigen Anschau-
ungen der Ungarn sei erwihnt: Das Feuver kann Hunger und Durst
bekommen, daher muss man es speisen und trinken. Ldsst man das
Feuer hungern, so kann dies Strafe, Schadenfeuer, zur Folge haber. Ins
Feuer darf man nicht speien, davon wird die Zunge wund. In Hetés
wagte man chemals nicht zum Flachsbrechen zu gehen, ohne Brot ins
Feuer geworfen oder dem Feuergeist geopfert zu haben. Die Feuer
verschiedener Héauser konnen sich gegenseitig Besuche abstatten. Usw.
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Opfern fiir die Geister auch dem Feuer opfere. Und vielfach
kann man auch eigentliche Opfergelegenheiten beobachten, wo
der Empfinger gar kein Geist, sondern ausdriicklich das Feuer
selbst ist.

Von letzteren Opfern haben wir, das kann man wohl
sagen, Nachrichten von dem ganzen Gebiet. »Wenn das Feuer
im Tschuwal zu knistern beginnt», berichtet Gondatti, »so
fragt der Hausvater, was es will, und er ruft den Zauberer,
wenn einer aufzutreiben ist, oder in Ermangelung eines solchen
verrichtet er das Opfer selbst. Ebenso wird verfahren, wenn das
Feuer, nachdem es kerzengerade aufwirts gebrannt hat, plotz-
lich nach der Seite zu brennt. Bei Unterlassung des Opfers
kann ein Ungliick eintreten. Bei eventuellen festlichen Gele-
genheiten bekommt das Feuer vielleicht ofters Brannt-
w e in als das etwaige Geisterbild in der Stube. Am Wasjugan
wird dem Feuer im Frithjahr ein rotes Tuch geopfert:
auf dem Grund des Tschuwals wird aus neugespalteten,
sauberen, horizontal und kreuzweise (nicht wie gewdhnlich
vertikal) gelegten Scheiten ein Feuer angemacht und wenn es
sich richtig entziindet hat, wird ein Tuch dariiber gebreitet.
Wenn das Tuch iiberall gleichzeitig verkohlt, so ist das Opfer
angenehm, aber wenn erst der eine Teil verbrennt und mit dem
Feuer auffliegt, der andere Teil aber erst spiter, so taugt das Opfer
nicht. Das Opfer wird deshalb dargebracht , damit das Feuel
nicht die Angehérigen des Hausvaters noch sein Eigentum ver-
nichte. Grigorovskij berichtet vom Wasjugan, dass die dortigen
Hausmiitter beim Anziinden des ersten Feuers im neuen Tschu-
wal einige rote Zeuglappen hineinwerfen, damit »die
unsichtbar gegenwirtige Gottestochter das Haus vor Feuer-
brand schiitze», und bei einem Waldbrande tiagen die dortigen

~ Bewohner sieben Arschin roten Kartun vom Dorfe aus
auf zwei Kienspinen dem Feuer entgegen und legen ihn mit
einer tiefen Verbeugung nieder, damit das Feuer, ohne Schaden
anzurichten, an den Jurten vorﬂbergehe. Die Wach-Ostjaken
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werfen vor der Jagd, sowie nach Erlegung eines Biren Fett ins
Feuer. »Da sich ohne Feuer nicht auskommen ldsst», bringen
ihm ferner die Tremjuganer, ausser bei den Opfergelegenheiten
fiir die Geister, auch besondere, ihm ausdriicklich bestimmte
Opfer dar. Die Opfergabe ist am gewdhnlichsten eine kleine
Menge Branntwein, ein, zwei, drei Schluck, der ins Feuer
gegossen wird, oder Fisch, Fleisch, Fischtrahn
u. a. Speise, wovon auf kurzeZeit ein wenig neben das Feuer
gesetzt wird.! Das bedeutsamste, aber seinem Sinn nach un-
klare Opfer ist das Opfer bild, das bisweilen am Tremjugan
gefertigt wird: ein ganz kleiner aus rotem Gewebe
eigens fiit diesen Zweck angefertigter Frauenkittel wird
iiber einen Stock gezogen, an das Ende wirdeinrotes Kop f-
t u ¢ h gesteckt, und dieses ganze Ding wird ins Feuer geworfen,
vzum Op fer fiir nai-imi.» Von demselben Opfer, das angeb-
lich vor der Jagd dargebracht wurde, berichtet méglicherweise
Dunin-Gorkawitsch vom Pym, nach der Angabe eines Russen,
wodurch allerdings die Glaubwiirdigkeit, besonders was Ein-
zelheiten betrifft, recht vermindert wird. Die Ostjaken gingen
zu einer einzelstehenden Kiefer auf einem nahen Hiigel, ver-
beugten sich vor ihr, schiitteten drei Schluck Branntwein an der
Wurzel aus und verbeugten sich abermals. Ein Ostjake klet-
terte auf die Kiefer, brach mit dem Messer ein Wipfelstiick
von ca 1 Arschin ab und entfernte dann die Zweige davon in der
Weise, dass schliesslich von dem ganzen Wipfelstiick eine Art
Kreuz (somit eigentlich das Zeichen eines Menschen) iibrig
blich. Nach der Heimkehr liessen die Ostjaken ein Weib ein
Hemd niihen, bekleideten das Wipfelstiick damit, schlugen
einen Giirtel darum, oben banden sie ein Kopftuch darum und
diese Figur legten sie dann auf ein Ruhebrett. Nach dreimaliger
Verbeugung brachten sie es an den Tschuwal, spritzten drei

1 Bisweilen kann man auch ein Renntier, dessen Fell dann ins Feuer
geworfen wird, opfern,
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Schluck Branntwein darauf und machten ein Feuer im Tschu-
wal. Mdlesen Zeremonien schlachteten die Ostjaken dann
auf dem Hofe ein Renntier und feierten das Opfermahl. Ob-
gleich wir aus der Surguter Gegend keine sonstigen Nachrichten
davon haben, dass fiir jede Opfergelegenheit ein Bild von
einem allgemeinen Naturgeist angefertigt wiirde (iiber die
Bereitung der Opfergerte, siehe S. 278), liesse sich doch den-
ken, dass diese Figur tatsichlich den Empfinger des Opfers,
also die Feuermutter darstelle, eine Vermutung, die die Ver-
beugungen und das Besprengen mit Branntwein stiitzen konn-
ten. Der Gedanke wire ndmlich gar nicht unmdéglich, dass bei
gewissen Gelegenheiten nach dem Muster der Gaugeister auch
von einem allgemeinen Naturgeiste eine sichtbare, opferemp-
fangende Darstellung als notwendig empfunden wurde. Haben
wir doch oben eine hiermit vergleichbare spite Anschauung am
Wasjugan angetroffen. Andrerseits kann man vielleicht mit
besserem Grunde annehmen, dass wir es hier nur mit einem
Kleideropfer fir das Feuer zu tun haben, obgleich eine
Baumkrone mit den Kleidungsstiicken in deren iiblicher An-
ordnung bekleidet war. Diese Auffassung wiirde neben dem
Umstande, dass dieses Verfahren am Pym vereinzelt ist, auch
durch Heranziehung des obigen Tremjuganer Beispiels, in dem
das Bild als Opfer bezeichnet und das Verbrennen ohne beson-
dere Zeremonien vorgenommen wurde, gestiitzt werden. Auch
wiirden die Verbeugungen und das Bespritzen mit Branntwein
nicht gegen eine solche Vermutung sprechen; denn bei derselben
von Dunin-Gorkawitsch geschilderten Gelegenheit wurde
auch dem zu opfernden Renutier vor dem Schlachten eine
Branntweinflasche und ein Glas vor die Schnauze gehalten und
dabei eine Verbeugung gemacht; das Opfertier wurde also in
de1selben Weise behandelt wie das zu verbrennende Biindel.

" Die wichtigste Stellung hat der Femerkult bei den Irtysch-

~ ostjaken erlangt. Wenn ein Fischer oder Jiger in seiner Hiitte
- dem betreffenden Geiste, dem Jank-yon-ika oder Unt-tony ein

Jugra-Vilker — &
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Mahl oder ein Opfer veranstaltet, so bewirtet er gleichzeitig
auch das Feuer seines Tschuwal, indem er mit dem Loffel oder
aus dem Birkenrindengefiss ein wenig B]ut vom Opfertier,
Branntwein oder Hausbier, je nachdem was er gerade
hat, hineingiesst und dabei spricht: »Goldene Feuermutter,
heilige Feuermutter, vielziingige fdran-Feuer-Mutter! Einen
Blutstropfen im Loffel, in der Kelle habe ich dir gebracht.
Dein abends bereitetes, morgens bereitetes gutes Birkenrinden-
gefiss habe ich dir vorgesetzt. Iss hier die drei Bissen des
tony, die drei Bissen des menk! Goldene Feuermutter . . .!
Zum halmwipfeligen, graswipfeligen (= Branntwein), den die
Russin bereitet hat, habe ich dich geladen; iss hier drei Bissen

el
-

vom fony, drei Bissen vom menk, trink hier!» Diese drﬁci Bi?%‘;"

bedeuten die drei Gaben ins Feuer. Bei den grossen Pet
opfern im Dorfe Tsingala ist oftmals unter den Opfertieren ein
W i dder besonders fiir das Feuer bestimmt. Auf den Riicken
des Tieres wird ein Kopftuch gelegt und vor dem Schlachten
wird es z. B. mit folgenden Worten dem Feuer geweiht: »Gute
Feuermutter, goldene Feuermutter! Wenn unser Herz sich
schwach fiihlt, dann erquickst du es, wenn unser Korper friert,
dann warmt du ihn.  Dir habe ich das Opfer des blutigen Tieres,
das Opfer des rotgefiarbten Tieres dargebracht. Auf dem Loffel,
mit der Kelle habe ich dir Blutstropfen gespendet, gute Feuer-
mutter, Herzchen, heilige Feuermutter, Herzchen.» Danach
wird das Tier in der Weise getotet, dass das Blut »nach Osten»
nach dem Feuer zu und ins Feuer spritzt, in das iiberdies das
Tuch vom Riicken, nachdem es in Blut getaucht worden ist,
geworfen wird, sowie je drei Spritzer hausgebrautes Bier und
Branntwein.

Ohne den Ursprung der einzelnen Ziige zu priifen, lisst sich
doch auf Grund eines Vergleiches zwischen den einzelnen
Gegenden feststellen, dass sich die Feuerverehrung von ihrem
urspriinglichen Niveau betrdachtlich entwickelt und erweitert
hat und dass auch fremde Einwirkungen offen zutage treten.



t schon neben der Art manches Einzelzuges der
i‘ll- gerade die Gegenden vom Irtysch und Wasju-
h im Feuerkult am weitesten Vorgeschntten sind. Aber
lage der Verehrung und des Kultes ist zweifellos ein-
1. Seine religiose Bedeutung hat das Feuer seiner
btngkent zu verdanken. Als Herdfeuer wirmt es die
schlichen Behausungen, den Wanderer schiitzt es nachts
. '.-_-_;.: dﬂn Erineren Somit genoss das Feuer urspriinglich be-
‘sonders in dieser Beziehung Verehrung. Spiteren Datums ist
°s Erachtens die Anschauung besonders der siidlichen
te, dass das Feuer wegen seiner gewaltigen
ilhrhchkent versohnlich zu stimmen sei, und ganz
v ereinzelt und wahrscheinlich fremden Ursprungs ist die Sitte
Wujnpmr dem Waldbrande zu opfern. Bisweilen kann
n noch andere Motive des Feuerkultes feststellen. So wiirde
lhmqndamschen Auftreten der Kritze am Wasjugan
1 Dorfe Kattun ins Feuer geopfert. Dies geschah auf
- Geheiss eines Mannes, der Fliegenpilze gegessen hatte. Er hatte
imlich gesehen, wie die Pusteln aus den Funken entstanden
en, die aus einem (unsichtbaren) Boote am Ufer beim Dorfe
Die Kritze setzte er somit in unmittelbaren kausalen
mmenhang mit dem eingebildeten Feuer, wobel er gewiss
.eh:r alten Anschauung ausging. Es ist nimlich wahr-
1, dass der Gedanke von dem Zusammenhang zwischen
s.g. Gmtenkom und Ausschlagkrankheiten einerseits und
: :*;! ’lFauern andrerseits bei den Westostjaken auftritt. Ich
bin | ndmlich geneigt, das mai» in der Kondaer Bezeichnung
de: erstenkornes nditany und auch in der Benennung der
Blatter ndi-urt mit ndi »Feuer» zusammenzustellen.
ﬁ—&hhssmtnoch:uerﬂhnm dass das Feuer im
“der Jugrer noch besondere Aufgaben hat, die jedoch
~von der Art sind, dass sie zu einem Kult gefiihrt hiitten.
t iiberall zum Bestimmen der Zukun ft; durch
m ins Feuer hnn der Schamane feststellen, ob
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dem Jager Jagdgliick zuteil zuteil wird oder nicht. Dieses Vor-
aussagen der Zukunft wird besonders beim Herd und am Waid-
feuer ausgeiibt, aber am Irtysch kann der Seher dieselbe selbst
aus der Kerzenflamme feststellen. Uberall wird das Feuer auch
als Schwur zeuge herangezogen, da die Furcht vor seiner
Gewalt den Schworenden zur Wahrhaftigkeit in seiner Aus-
sage zwingt. Sowohl gegen die Schemen Verstorbener als
auch gegen andere Geisterwesen ist es ein
gutes Schutzmittel, ein Waldfeuer oder eine Schaufel voll
glithender Kohlen ist ein wirksames Hindernis gegen deren
Vorwirtsdringen. Und im vorstehenden ist schon mehrfach
beiliufig erwihnt worden, dass der Rauch gegenwirtig
ein unumgingliches religioses Reinigungsmittel ist, sowie bei
Opfern bose Geister vertreibt, bei Reinigungszeremonien der
Frauen eine Rolle spielt usw. Meines Erachtens ist jedoch die
Annahme nicht allzu gewagt, dass »das Riuchern» urspriinglich
aus dem Vertrauen, das man in die verscheuchende Wirkung
des Feuers setzte, hervorgegangen ist; noch jetzt sagt der
Wach-Ostjake, dass das Weib seine Kleider beim »Réduchern
derselben »im Feuer rein schwenkt». Aber schon seit langer
Zeit, vielleicht auf grund von Beobachtungen in der Natur,
besonders aber infolge fremder, tatarischer und russischer, Vor-
bilder, hat diese Manipulation einen anderen Inhalt empfangen.
Bei dem Rauchern spielt jetzt und spielte schon seit langer Zeit
das Rauchermaterial die Hauptrolle, sei es nun Bibergeil, Renn-
tiergenitalien oder Rinde von Abies pichta.oder ein anderer
wegen seines Geruches oder anderer Eigenschaften als wirksam
betrachteter »heiliger Rauch». Die Anschauung von der —
jedoch nicht unbedingten — Notwendigkeit eines solchen
Riucherungsmittels ist spit und wahrscheinlich fremden Ur-
SDrungs.
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ZEREMONIEN IM VERKEHR MIT DER GEISTERWELT.

Die bisherige Darstellung beschiftigte sich hauptsichlich,
nahezu ausschliesslich, mit den Gruppen oder den einzelnen
Gliedern der Geisterwelt, deren Wesen, Bedeutung und Um-
gebung, sowie ihren Opfergaben, wenn auch hie und da bei-
laufig auf die Briuche hingewiesen wurde, die der Mensch in
seinem Verkehr mit einem Verehrung geniessenden Geiste zu
beobachten hat, Hinweise, die zum tieferen Verstindnis des
Wesens des betreffenden Geistes gegeben wurden. Diese
Brauche bilden jedoch einen so wichtigen organischen Bestand-
teil in der Glaubenswelt der Jugrer, sie sind so markante Re-
flexe der religiosen Gedankenwelt dieser Vilker, dass sie eine
zusammenhédngende Darstellung erfordern.

Die rituellen Zeremonien betreffs der Geisterwelt, die
»jedermann» zu befolgen hat und auch befolgt, also sozusagen
das allgemeine Ritual, kann man in vier grosse Gruppen
einteilen, nimlich das Opferritual, das Schwurritual, die
Bidrenzeremonien sowie die religiésen Briau-
che der Weiber. Hier ist also noch nicht vom Schama-
nen die Rede, sofern er nicht bei den Opfern auftritt, auch nicht
von den Losungs- und Prophezeiungszeremonien, in denen zum
mindesten oft der Zauberer als handelnde Person auftritt. Es
sind spezielle religiose Zeremonien, von denen in diesem
Kapitel die Rede ist.

gt

Opferzeremonien.

Die wichtigste Gruppe unter den Zeremonien sind die
O p fer, die frither iiberall und auch jetzt noch fast iiberall die
einzige Erscheinungsform des Geisterkultes sind; der Jugrer ist
noch nicht zu der Erkenntnis durchgedrungen, dass er ohne
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Geschenke sich nur durch Gebet iiberirdische Hilfe, Beistand in
irdischen Néten sichern kénnte. Seine Anschauung vom gegen-
seitigen Verhéltnis beruht auf Gabe und Gegengabe, und da,
als Masstab fiir die Geistervorstellung iiberhaupt der irdische
Mensch mit seinen Bediirfnissen und Forderungen dient, so ist
es klar, dass materielle Opfer nicht unterlassen werden diirfen.

- Nach dem Umfange der di-_,‘f{:;-‘ ‘ﬁit';'i!l{ﬁe, je nachdem eine
einzelne Person fir sich oder ihre Familie oder ein e
grossere Gemeinschaft mit gememsamen Mitteln
fiir ein grosseres Gebiet Opfer darbringt, konnen wir die Opfer
einteilen in Privatopfer, die jedoch nicht nur dem Haus-
geiste, sondern auch Gaugeistern gelten, und Gemein-
schaftsopfer (®Gemeindeopfer» od. sGemeindezentralopfem).
Erstere stellen oft ganz geringfiigige Geschenke oder
Bewirtungen dar; man begniigt sich dabei mit einem Pfeil,
einem Geldstiick, einem Kleidungsstiick u. 4. als Gabe, oder mit
strockener Speise» oder Gekochtem, Tee und Branntwein als
Imbiss fiir den Geist, oder wie diese variierende Art der Bewir-
tung eigentlich heisst, mit dem »Vorsetzen von Schiissel und Bir-
kenrindenkorbchen». Eine beachtliche Form der Bewirtung mit
gekochten Speisen heisst: pari 'Schmaus, Mahl’. In der Litera-
tur wird es gewohnlich als »unblutiges Opfer» erkliart. Vielfach
sind jedoch auch bei Privatopfern »Blut o p fer nétig, wer-
den also dem Geiste Opfertiere dargebracht. Diese sind beinahe
ausnahmslos ber Gemeinschaftsopfern erforderlich, die ab-
gesehen von der grosseren Anzahl an Tieren auch sonst viel-
seitigerer und reicherer Vorbereitung bediirfen. Das ist auch
ganz natiirlich, da es sich hierbei um die Interessen eines grosse-
ren Gebietes handelt und bei ihnen der Opferempfinger immer
ein bedeutenderer Geist ist. Im Prinzip besteht jedoch kein
Unterschied zwischen Gemeinschafts- und Privatopfer, sondern
beide sind nur durch die Zahl der Opferer, die Vielseitigkeit der
Zeremonien, die Kostbarkeit und Zahl der Gaben, somit dem
Umfang. nicht der Art nach verschieden. Die Gemeinschafts-
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r nach dem andern» opferte, wahrscheinlich brachte
elegenheit aus einer Reihe von Privatopfern bestand. Ferner
‘WOPfunjeMTeihehmermdaGm
t d Opelu'gaberesp Opfergaben seinen personlichen Anteil
Samchtﬁondathmmmﬂlgemem&tte
- dass bei den wogulischen Gemeinschaftsopfern eine
nge um den Hals des Opfertieres geworfen werde, »die alle
mhen um so ihren Anteil am Opfer zum Ausdruck zu
" en.» Bei Dunin-Gorkawitsch findet sich eine Nachricht
; & Snrgnter Gegend, nach der ein russischer Augenzeuge
t, dass jeder beim Opfer anwesende Ostjake zum Opfer-
m sei und es mit der Hand »zum Abschied» gestrei-
“habe. Moglicherweise haben wir dieselbe Anschauung
| er wogulischen Sitte zu sehen, dass bisweilen bei den Opfern
- Teilnehmer ein oder mehrere Male zu dem Opfertiere
ht, ihm eine Wunde schligt, das herausfliessende Blut auf-
- und trinkt; »das setzen sie fort, bis das Tier an seinen ent-
tzlichen Schmerzen stirbt.»
’Wu nun den Empfinger der Opfergaben be-
trifft, so wird das Opfer oft einemgenannten, bestim-
'wfs (oder einem Geiste mit seiner Familie) dargebracht;
~ solche Opfer sind simtlich bei bestimmtem Anlass darzubrin-
~ gen. Aber sogar in den nérdlichen Gebieten kénnen bei gro-
ssen Opfern gelegentlich auch andere Geister mit Geschenken
edacht werden, wie z. B. Pépays Schilderung von den Opfern
ulpasl zeigt, bei denen bei einer Opfergelegenheit fiir
% auch dem X in-ort-poy, dem Unterirdischen, obwohl zu
»dener Zeit, Tiere dargebracht wurden. Eine solche
itige Bewirtung mehrerer Geister auf einmal wird bei
mlich grossen Opfern im Siiden zur Regel, und zwar so-
i Privat- als auch bei Gemeinschaftsopfern. So be-
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kommen z. B. in den Opfern von Tsingala ihren Anteil der
Himmelsgott, die Alte des Festungsberges, der die drei
Richtungen tberwachende Mann, der Wassergeist u.a., in
anderen Gegenden der Himmelsgott und der Waldgeist, im
Kirchdorfe am Wasjugan, die siecben allge mein e n Natur-
geister: Mayjunk, Jayvonta-junk, Tdren-junk, Paasm-junk, Kul-
junk  Jonk-junk, Iljunk, Ganz gewdhnlich ist es auf den
siidlichen Gebieten, dass an einem Tage alle Hausgeister gleich-
zeitig bewirtet werden. So sollen sie am Demjanka an hohen
(kirchlichen) Festtagen, am Wasjugan gewdohnlich vor und
nach der Jagd zeit bewirtet worden sein. Meines Erachtens
ist es schwer zu entscheiden, was urspriinglicher ist, ob die
Opferdarbringung fiir einen oder fir mehrere Geister.
Auch emne dritte Moglichkeit muss berticksichtigt werden, nim-
lich dass bei den verschiedenen Geistergruppen verschieden
verfahren wurde. Im Hinblick darauf, dass die heilige Stitte
urspriinglich Eigentum eines Geistes war (mit oder ohne
Familie), diirfte die Annahme herechtigt sein, dass bei solchen
Opfern nur der Herr der betreffenden Stitte, vielleicht jedoch
vom Feuer abgesehen, Verehrung empfing; die Gaungeister
wiren somit einzeln, niicht in Gruppen Gegenstand des
Kultes gewesen. Anders konnte es sich mit den Hausgeis-
tern verhalten, wenn dieselbe Familie oder dasselbe Fa-
miliecnoberhaupt deren mehrere gleichzeitig hatte. Ich neige
daher zu der Annahme, dass jedenfalls bei den Opfer-
feiern der Gaugeister, vielleicht auch in mehreren Fillen bei
denen der Hausgeister, die gleichzeitige Verehrung mehrerer
Geister spéite;"c'n Datums ist. Dieser Schluss scheint auch
dadurch gestiitzt zu werden, dass dieser Brauch auf den siid-
lichen Gebieten, wo die Anschauungen von den Geistern und
dem Charakter der heiligen Stitte grossen Verdnderungen
unterworfen gewesen zu sein scheinen, am kriftigsten ent-
wickelt ist. Die Gegend von Surgut scheint, ebenso wie die
nordhichen, in der Hauptsache auf dem Standpunkt
der Verehrung eines einzelnen Geistes zu stehen.
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Inbezug auf Zweck und Veranlassung kann man vers-
chiedene Arten von Opfern feststellen. Recht oft werden sie bei
einer Krankheit, wenn sie gerade den Betreffenden anfillt oder
gar vom Schamanen vorausgesagt wird, bei Ungliick u. 4., zum
Gelingen eines Unternehmens, zur Erlangung von Kindersegen
usw, dargebracht, also zu einem besonderen Zweck, andrer-
seits dienen sie aber auch dazu, sich die Gunst und Hilfe
eines oder mehrerer Geister zu erhalten oder zu sichern. Erstere
kénnte man etwa als Opfer mit besoderem, letztere
als solche mit allgemeinem Z we ck bezeichnen. Aber
der Z we ck kann auch noch fiir eine andere Einteilung be-
stimmend sein. Es gibt Opfer, durch die ein Geist, der aus
irgendwelchem Grunde ein Ubel geschickt hat, versshnt werden
soll, und durch die man vom Ubel befreit zu werden glaubt,
und es gibt andere Opfer, durch die von einem wohlgesinnten
Geiste Hilfe entweder gegen die von anderen geschickten
Plagen und Missgeschicke oder iiberhaupt zur Erlangung von
Gliick: Gliick in der Jagd, langes Leben, Kindersegen, iiber-
haupt ein leichtes und bequemes Leben, erbeten wird. Beide
Arten von Opfern, Versdhnungsopfer und allgemeine
Huldigungsopfer, fordern teilweise verschiedene Mass-
nahmen.! Die Art der Verséhnungsopfer bestimmt der Scha-
mane nach Befund der Sache, bei dem allgemeinen Huldi-
gungsopfer ist die Zuziehung einer solchen Person, wenigstens
heutzutage, nicht erforderlich. Heutzutage gelten die Opfer
erster Art vor allem den Geistern der Unterwelt und der
Krankheiten, die letzteren zum grossten Teile den ortlichen
sowie den Himmels- und den Erdgeistern, obwohl diese Ein-

" teilung sich nicht streng nach Geistergruppen machen lisst.

1 Eine Opfergelegenheit letzter Art ist zweifellos auch das von
Finsch erwahnte Fest der Nordostjaken, das szur Erinnerung an ihre
fritheren grossen Kampfe» gefeiert werden soll. »Bei dieser Gelegenheit
erscheinen sie mit Renntierbeilspeeren bewaffnet und fithren kriege-
rische Tanze auf. Fiir diese Feste sammeln sie Geld und andere Gaben,
die einen eigenen Fond bilden und von den Altesten verwaltet werden.»
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Die Veranlassungen zum Opfer sind somit verschiedener Art,
aber im allgemeinen wollen sich die Jugrer, wie schon Witsen
ganz richtig bemerkt, dadurch irdisches Wohlergehen und
zeitliche Giiter sichern. Sucht eine Krankheit den Menschen
heim, wiltet eine Epidemie im Volke oder droht eine solche
auszubrechen, so muss iiber den Bewirker dieses Unheils
Klarheit gewonnen und darauf die nétigen‘Massna'hmen ent-
weder zur Versohnung des betreffenden Geistes oder zur Ge-
winnung der Hilfe eines anderen Geistes, der der Krankheit
das Maul stopfen (woértl.: ziaumen) kénnte, ergriffen werden.
Beim Beginn der Jagd oder des Fischfanges darf auch heut-
zutage der Jugrer die betreffenden Geister nicht ohne Be-
wirtung lassen, muss doch das Spenden wihrend des Fanges
und danach wiederholt werden, besonders wenn der Fang
gelungen, die Beute reichlich, das Glick hold war. Ist dem
Finger keine Beute zuteil geworden und erhebt der Hunger
drohend sein Haupt, so miissen die Geister um Hilfe gebeten
werden. Ebenso mussten frither beim Aufbruch zur Braut-
werbung oder zur Kriegsfahrt, wo allerdings die Hilfe der
Geister vonnéten war, »sieben gute Tiere an einem Strick
an der Stadtsiules angebunden werden. Bei den Konda-
wogulen opfert ein junges Paar den nahen Geistern Tiere,
Kopftiicher, Ringe, Miinzen u.a. vor der Trauung. Am Ka-
zym wird von dem Hochzeitsmahle zuerst den Geistern ab-
gegeben und ihnen Verehrung erwiesen; erst dann diirfen
sich die Anwesenden zum Mahle setzen. Am Irtysch wird
nach allen Hochzeitsschmiusen und -Besuchen dem Sdnka,
von dem Gesundheit und Gliick erfleht wird, ein Opfer ver-
richtet und beim Passieren einer heiligen Stitte gibt die
Hochzeitsgesellschaft dem betreffenden Geiste eine Gabe. Ein
Mann oder emne Frau, die Kinder wiinschen, sowie schwangere
Frauen erinnern sich in ihren Angelegenheiten eines helfen-
den Geistes. Auf das Neugeborene wird durch Opfer Segen
herabgewiinscht, »auf dass der Fuss auf ebenem Wege ein-



Opferzeremonien 75
z’."' .wa muss doch bisweilen der Wogule auch bei einem
- Todesfalle einem durch Befragen festzustellenden Geiste Opfer
- geloben. Geht der Jugrer an einem heiligen Haine voriiber
~ oder iiberschreitet er ein heiliges Wasser, so muss er etwas
zum Opfer darbringen, selbst wenn sich dort ihm »fremde
Gottern» aufhalten. Gewerbe, Krankheiten, Lebensman-
gel und -Uberfluss, wichtige Unternehmungen, wichtige Le-
bensereignisse, alles dies gibt ganz allgemeine Anlisse zum
Opfern ab; gelegentliche Ursachen gibt es iiberdies eine ganze
Reihe verschiedenster Art.

Bei Besprechung der Geister wurde schon die Art der
Opfergaben erwiihnt, und wir sahen da, dass man von drei
Arten von Opfern, von Tier-, Speise- und Gegen-
- standsopfern sprechen kann. Von den ersten sind am
wertvollsten Renntiere, Pferde, Rinder, Schafe und Hihne,
: von den letzten Pelze. Diese Gaben bringt jedoch der Be-
treffende nicht immer sogleich dar, oft kann er das auch
gai'nicht. sondern recht iiblich ist das Gelii b d e geworden,
sei es ein unbedingtes, sei es, wie recht hiufig, ein bedingtes.

»Wenn ich drei Zobel erlege, dann dir einen, téte ich sechs,
“dann dir zwei; gibt mir die Fangstelle Fische, so bekommst
du den grossten, wenn nicht, so bekommst du nichts», so
spricht nach Gondatti der Wogule.! Recht oft trifft es sich,
dass jemand z. B. ein wegen Krankheit oder Erlangung von
Jagdgliick zum Opfer bestimmtes Tier nicht gleich verschaf-
fen kann oder auch nicht verschaffen will, ehe er sich durch
den Erfolg von der Hilfe des Geistes iiberzeugt hat. Diese
Geliibde sind sehr im Schwange, in allen Teilen des Gebietes.
Nach Gondatti bildet der Wogule in solchen Fillen aus Bir-
kenrinde eine Figur von der Gestalt des gelobten Tieres und
bewahrt diese in der Opfertruhe, bis er das richtige Tier ver-
schafft hat. Nach Munkaécsi wird eine solche »Gestalt des ge-'
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3 - 1 Vgl. auch das ostjakische Gebet S. 155.
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lobten Tieres» kasina wuji yuritd weggeworfen, wenn das
richtige Tier gefunden worden ist. Von einem solchen vor-
liufigen Opfer haben wir von den Ostjaken keine bestimmten
Nachrichten; denn auch ohne einen solchen »Kontrakt» fiith-
len sich beide Seiten geniigend gebunden, ihr Geliibde resp.
die Verpflichtungen aus der Entgegennahme des Geschenkes
zu erfiillen. Patkanov weist jedoch eine Nachricht hieriiber
auf. »Wer einen Geiste ein Opfer, z. B. ¢in Pferd, einen Hahn
usw. gelobt hat, schnitzt gewohnlich das Bild des gelobten
Opfertieres in einen Baumstamm nahe beim Heiligtum oder
an der Tiir seiner Jagdhiitte. Dadurch schliesst er gleich-
sam mit dem Geiste einen Vertrag, den er eigenhdndig unter-
zeichnet.» Die Nachricht ist aus dem Irtyschgebiet, und, wie
ich vermute, nicht ganz beglaubigt. Am Demjanka horte
ich von einer Bestirkungszeremonie der Geliitbde oder viel-
leicht besser von einer bindenderen Geliibdeform, die jedoch
kaum ostjakischen Ursprungs sein diirfte. Wenn sich der
Schamane iiber den Anlass einer Krankheit klar geworden
ist, dann sticht er bei einem Tiere, Pferd, Ochse u.a. eine
Wunde in das Ohrlippchen, nimmt etwas Blut auf die Mes-
serspitze und bringt es in die heilige Ecke. Genest der Kranke
nach drei Tagen, so gilt es als Zeichen, dass das Tier dem
Geiste genehm ist, und es ist dann zu opfern. In solchen
Fillen ist das Tier sobald als moglich zu beschaffen und
darzubringen. Am Wasjugan und oberen Ob hat eine andere
Art des Geliibdes Bedeutung erlangt, ndmlich dass in vielen
Fallen nach den Bestimmungen des Schamanen das Tier
nicht getotet wird, sondern dem Opferspender in seinem
Hause bis zum Alter zur Verfiigung steht, ein Verfahren,
das ich oben (S.157) als »Angelobung» bezeichnet habe.
Aber auch in diesem Falle soll der Geist die Seele des Tieres
bekommen, entweder sogleich nach der Heiligung oder wenn
das Tier wegen hohen Alters geschlachtet werden muss. Und
vielleicht beschrinkt sich das Heiligen garnicht lediglich auf
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dieses Verfahren der Ostostjaken; es ist ndmlich schon oben
erwdhnt worden, dass mit dieser Heiligung der Ostostjaken
eine Sitte zusammengehort, nach der auf weiten Gebieten
einem Geiste neugeborene Renntierkilber, sogar Kinder, die
bei ithrem Heranwachsen bestimmte Pflichten erwarten, ver-
sprochen werden. '
Die Opferhandlunggn sind inbezug auf den Zeitpunkt
im emeinen nicht an bestimmte Tage gebunden. Den
m—tem kann man geben, wenn man reichlich hat; sagt
doch Witsen, dass ihnen zu jeder Essenszeit etwas vorgesetzt
werde. Ein Opfer, das bei einem besonderen Ereignis, zur
Zeit der Not usw., dargebracht werden soll, muss so bald als
moglich ausgefiihrt werden. Neben diesen ihrem Zeitpunkt
nach gelegentlichen Opfern gibt es zahlreiche Opfer-
gelegenheiten, die an gewisse Zeiten im Jahre gebunden sind,
so zu sagen periodisch sind, was sogar offenbar
durchaus kein Produkt spiter Entwickelung zu sein scheint.
Der wichtigste Zeitabschnitt fiir den Jiger ist der Herbst,
wo die Jagd am ergiebigsten ist, fiir den Fischer Ausgang
Frithjahr oder Sommersbeginn, die goldene Zeit nach dem
Eisgang und dem Riickgang der Fluten. Die Opfer, die zur
Sicherung von Gliick und Segen im Lebenserwerb dienen,
sind daher insbesondere an Herbst und Friithjahr gebunden,
und zu beiden Zeiten opfert sowohl der Jéiger als auch der
Fischer. Nach Gondatti kennen die Wogulen vigr Perio-
den. Sie opfern nimlich im Friithjahr vor Beginn des Fisch-
fangs, im Frithherbst nach Schluss des Fischfangs, im Spit-
herbst vor Beginn und schliesslich nach Beendigung der
" Winterjagd. Dieselbe Ordnung haben im wesentlichen auch
die Ostjaken. Bei den Tremjuganern gehen der »Monat des
Grossen Opfers» und der »Monat des Kleinen Opfers» dem
»Monat der Mitte des Winters» voraus, entsprechen also der
Zeit von Oktober bis Dezember. In Tsingala wird bei Beginn
des Frithjahrsfischfanges um die Osterzeit herum, entweder
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vorher oder nachher, zu Beginn des Sommerfischfanges am
Peterstage (29. Juni alten Stils), im Herbst beim Gefrieren
der Gewisser um den Pokrovtag herum (1. Okt. a. St.) ge-
opfert. Die wichtigste Opferzeit der Jiger scheint um den
Simonstag (1. Sept. a. St.) herum zu sein, jenem »Teilungs-
tag des Wildpretsy, van dem man keine Arbeit leisten darf,
sonst geht das Jagdglick verlorens. Von den Nordostjaken
erwihnt Finsch, dass sie das grosse Qortfest im Herbst, beim
Gefrieren des Ob, feiern, Papay nahm an den Ort-jey-Opfern
Mitte November teil und Ahlqvist sagt, dass die Opfer 1—2
mal im Jahre gefeiert werden. Am Wasjugan sind die Haupt-
zeiten beim Beginn der Herbstjagd und dem des Friithjahrs-
fischfanges. In den studlichen Gebieten sind die grossen und
die kleinen Huldigungsopfer auf bestimmte kirchliche oder
auf kirchlicher Grundlage entwickelte Festtage des russischen
Volkes tibergegangen, besonders auf den Peters-, den Simons-
und Pokrovtag. Wie schon gelegentlich der Besprechung des
Himmelsgottes erwihnt wurde, hat dies seinen Grund darin,
dass die erwihnten Festtage nahezu in dieselbe Zeit fallen wie
die alten Opfer und vermutlich auch wie die Zusammen-
kiintte, sodass jene unter dem Druck der russischen Volks-
anschauung und der kirchlichen und weltlichen Macht zu den
cigentlichen  Versammlungsterminen der Ostjaken wurden.
Dass dieser Prozess erst spiit erfolgte, lehrt ein Blick auf die
diesbeziiglichen Verhiltnisse der Gegenden, die am unbe-
rithrtesten von fremdem Einfluss geblieben sind. Obgleich
auch in solchen Gegenden die hohen russischen Festtage
wenigstens dem Namen nach bekannt sind, ja sogar bis-
wellen aktive Teilnahme an ihrer Feier zu verzeichnen ist,
sind doch die periodischen Opfer in der alten Weise als Opfer
ineinem bestimmten Zeitabschnitt erhalten,
sind also nicht auf bestimmte Tage festgelegt.
Die Tageszeit des Opfers bestimmen meines Wis-
sens mehrere Faktoren. Im allgemeinen konnen wir wohl
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sagen, dass : Opfer die Hausgeister in der Wohnung

am gewohnlichsten tags stattfinden, ebenso Privatopfer unter

freiem Himmel. Auch die Gemeinschaftsopfer finden am

Tage statt, wenn sie unter freiem Himmel an einer heiligen
Stitte oder beim Speicher vorgenommen werden. Die Opfer

Peterstage in Tsingala beginnen bei Sonnenaufgang aber
sie konnen den ganzen Tag andauern, sogar einen Teil der
Nacht. Sonnenaufgang erwihnt Georgi als Anfangszeit
eines Wogulenfestes, vom Morgen bis zum Abend dauerten
die Wogulenopfer am Geisterspeicher, deren Augenzeuge Nosi-
lov war, und wurden danach bis in die spiate Nacht in der
Wohnung des Opferers fortgesetzt, auch vom Tremjugan
wurden Gemeinschaftsopfer erwihnt, die am Tage stattfan-
den. Von den noérdlichen Gebieten sei angefithrt, dass als
Epithet der bei den dortigen Ostjaken und Wogulen in hohem
Ansehen stehenden Kdltas-anki in den Liedern auftritt: »Weib,
dessen Schmaus in der Nachtmitte stattfindet, Weib, dessen
Opfer beim kommenden Morgengrauen stattfindets; nach
Munkdcsi bezeugt diese Benennung, dass ihr Opfer nachts
stattfindet, eine Schlussfolgerung, die nur relative Richtig-
keit hat. Neben Tagesopfern finden in den Wohnungen oder
in gelegentlichen Opferlokalen auch nichtliche Opfer oder
genauer gesagt solche Opfer statt, die abends beginnen und
bis tief in die Nacht hinein, sogar weit iiber Mitternacht an-
dauern. So berichtet Castrén, dass bei den Nordostjaken
die Bpschlechts-Opfer nachts vor sich gehen, und bei denen,
deren Augenzeuge Péipay war, begannen die Hauptzeremo-
nien in der Hiitte am Abend und erstreckten sich fiber die
mitternichtliche Stunde, wihrend am Tage die Schlachtung
des Tieres fiir Xui-ort-poy unter freiem Himmel stattfand.
Behauptet doch Patkanov, dass das Opfer der Irtysch-Ostja-
ken nachts bei michtigen Lagerfeuern beginnt, wobei er
leider seine Quelle nicht nennt. Einen Grund fiir die nicht-
liche Zeit des Opfers will Gondatti in dem Glauben sehen,
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dass die Geister nachts herumschweifen, eine Erklirung, die
meines Erachtens nicht stichhaltig ist. Wahrscheinlich ist
vielmehr, dass von Anbeginn beide Zeiten in Gebrauch waren,
¢benso wie beide Veranstaltungsorte der Opfer, die heilige
Stitte und die Wohnung; denn die Wahl des Zeitpunktes
ist, wie schon erwihnt, aus praktischen Riicksichten vorge-
nommen worden, vor allem in Hinblick darauf, ob das Opfer
unter freiem Himmel oder in der Wohnung stattfindet, ja
sie hing sogar teilweise von der Geistereigenschaft des Opfer-
empfingers ab. Ausschliesslich diirften jedoch diese Faktoren
nicht bestimmend gewesen sein. Dafiir, dass das Opfer am
Abend stattfand, war vielleicht auch die gleichzeitige Zau-
berer bestimmend, die in der Wohnung, gewéhnlich im Fin-
stern, vorgenommen wird.

Von den Opferstellen war schon im Kapitel iiber
die Geister die Rede. Dies ist entweder eine heilige
Statte, ein Geisterspeicher, eine fiir das O p-
ferbesonderseingerichtete Behausung oder
eme gewohnliche Wohnung der Menschen,
eine Jagd- oder Fischerhiutte, der Wirtschafts-
speicher als Aufbewahrungsort fiir die Hausgeister oder
der Boden der Wohnung usw. Die einzelnen Phasen
der heihgen Handlung konnen auch an verschiedenen Stellen
vorgenommen worden.  Die Ausstattung fiir das Opfer ist
nicht besonders vielseitig. Wenn z. B. der Demjanka-Ostjake
den Hausgottern auf dem Boden seiner Wohnung opfert, so
bringt er da gewohnlich emnen »Opfertisch» aus einem Brett-
stitck auf Klotzen fur die Opferbissen an. Darauf setzt er
dann die Geisterfiguren, freistehend oder in ithren Behiltnis-
sen aus Birkenrinde oder Truhen, sowie Speise- und Trank-
opfer. Zum Anbinden des Opferhahnes wird ein Stock in
dic Erde gesteckt. Der Wasjuganer breitet bei der Bewirtung
der Hausgotter emen Pelz auf der hinteren Bank seiner Woh-
nung aus, stellt darauf Bilder in einer Reihe auf, und auf die
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Diele setzt er vor diesen Gefisse mit gekochtem Fleisch oder
Fisch, Brei, Brot und Fett nieder. Fiir jeden Geist wird in
die Speisegefisse je ein Loffel getan. Gondatti berichtet,
dass die Wogulen beim Opfern in der Wohnung an den Win-
den Felle und die besten Kleider ausbreiten, und durch das
Fenster oder ein eigens durch die Birkenrindenwand gestos-
senes Loch bringen sie das Geisterbild von seinem eigentlichen
Aufenthaltsort dorthin.' Nach Munkécsi werden die Opfer-
gegenstinde an geeigneten Stellen sichtbar aufgehingt. Im
Tobolsker Gouvernementsblatt Jahrg. 1861 wird unter den
Initialen V. 1. berichtet, dass die Ostjaken fern im Walde
eine grosse Opferjurte bauen, in deren Mitte die Figur auf-
gestellt wird. Pdpay sah in einer »Geisterjurte» in den Wand--
pfosten die Antlitze der jiljan's; ein Geisterbild, ein dickes
Kleiderbiindel, war bei der Hinterwand, rings herum viele
Fuchsfelle und 50—60 verrostete Sibel; in der anderen Jurte
war die ganze untere Wand bis zu 1 m Hohe mit Schilfmatten
verkleidet (vergl. I1 S. 112). Beachtenswerter als bei diesen ist
jedoch bei den heiligen Stitten, bei den Opferstitten, die feste
oder die gelegentliche Einrichtung, deren wichtigste Merk-
wiirdigkeiten, die Figuren, die natiirlichen und kiinstlichen
heilige Baume, Anbindepfihle, Speicher usw. schon oben ab-
gehandelt worden sind. Uberdies trifft man noch einige andere
Einrichtungen in ihnen. So findet sich in ihnen eine Art
Tisch, gewdhnlich ein Brett auf Pfihlen, das bei den Ir-
tyschostjaken wihrend des Opfers mit einem weissen Tuch
bedeckt wird, wenigstens bei den Opfern der himmlischen

,Geister, und worauf das Mahl, nach Georgi sogar das Geister-

bild kommt. Bisweilen vertritt ein saaberes Brettstiick, das
auf den Erdboden oder auf den Schnee gelegt wird, den
Tisch; dies ist besonders dann iiblich, wenn dic Bewirtung
neben dem Feuer vorgenommen wird. Zum Aufhiingen des

1 Wenn das Bild gross ist, wird es z. B. in einem Schuppen ver-
wahrt. .

Jugra Volker — 6
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Felles vom Opfertier wird oft eine lange Stange wage-
recht iiber die Aste zweier Biaume oder iiber zwei in Gabeln
endende eingerammte Pfihle gelegt; in letzterem Falle haben
wir es also mit einer eigentlichen Aufhingevorrich-
tung zu tun, die bei den Wogulen iiblich zu sein scheint,
aber auch bei den Ostjaken vorkommt.' Bei der Auf-
hingung von Opfern fiir den Waldgeist und bisweilen ‘auch
in andern Fillen scheint am Demjanka ebenfalls ein Pfahl
in Gebrauch zu sein, aber kein wagerechter, sondern ein
schragaufragender, der entweder an einem heiligen
Baume festgebunden oder mit seinem unteren Ende im Boden
befestigt 1st.

Eine beachtenswerte Vorrichtung wihrend des Opfers
an der heiligen Stitte ist fir der westlichen Wogulen, dessen
eigentliche Bedeutung einigermassen dunkel ist. Georgi be-
richtet, dass die Tiusovaja-Wogulen beim Opfer Gehirn und
Talg des Opfertieres auf ein Brett taten und dies anziindeten.
Eine solche Fackel nannten sie fir. Auch Munkdcsi gegen-
iiber iibersetzten die Wogulen dieses Wort stellenweise mit
starom’'s Kerzes. Diese Bedeutung wird noch durch eine
Nachricht von der oberen Lozwa, nach der dort beim Opfer
eine Art Fackeln gebraucht werde, gestiitzt. Sorokin berich-
tet nimhch von den dortigen Opfern; dass mitten in eine
Waldhchtung ein sGottessbild gesetzt und rings herum eine
Rethe langer Stangen, die oben angeziindet wurden, in die
Erde gerammt wurde. Einige andere Nachrichten von Mun-
kacsi scheinen jedoch Zir und das nach demselben Forscher

1 Ein schwedischer Offizier berichtet 1714 von den Uferbewoh-
nern des oberen Ob, dass diese Bogen, Pfeile, Netze und Axte opfern,
indem sie sie an einer Stange bei ithrer Wohnung befestigen. — Mun-
kacsi erwahnt dasselbe und meint, dass emne solche Aufhiangevorrich-
tung sein Ersatz fur den Anbindepfahls sei; bei einem Opfer sah er
namlich, wie der Zauberer diese mit der einen Hand hielt, wihrend
er mit der anderen die Horner des Opfertieres fasste. Im letzteren
Falle ist die Vorrichtung garnicht mehr ausschliesslich zum Aufhingen
bestimmt und erinnert schon 1m Prinzip an permische Vorrichtungen.
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gleichbedeutende nérfey in anderer Weise zu erkliren. Ein
Mann von der oberen Loiwa sagte ihm niamlich, dass #ir ein
kleiner »heiliger Baum» sei, der an heiliger Stitte, im Som-
mer im Boden, im Winter im Schnee aufgerichtet und bis-
weilen an einen wachsenden Baum angelehnt sei. Es ist
dies eine kleine Birke, deren untere Zweige in der Weise ent-
fernt sind, dass nur ein quastenartiges Zweigbiindel als Wip-
fel iibrigbleibt; beim Opfer fiir den Xwul-Gtar wird tir aus einer
Léarche hergestellt. Nach einer anderen Mitteilung wird
eine Liarche unten abgebrochen, vermutlich handelt es sich
dabei um ein kleines Exemplar, die Zweige werden bis zum
Wipfel entfernt, in die Rinde wird mit dem Messer ein Geister-
bild eingezeichnet und das so zugerichtete Biumchen wird
als #ir nach Sonnenaufgang zu aufgestellt. Die Eingeborenen
bezeugen ihm durch Verneigen ihre Verehrung, und der Geist
der Opferstitte lisst sich in seinem Wipfel nieder. Bei den
Pelym-Wogulen ist mit /ir4ji die Birke gemeint, auf die
der Geist zum Opfer gesetzt wird. Auf grund solcher Nach-
richten hat Munkacsi #i7 fiir einen heiligen Baum ge-
halten, auf dem sich der herbeigerufene Geist wihrend des
Opfers niederlidsst. An ihm ldsst sich der Geist zu dem dar-
gebotenen Opfer herab und an ihm hebt er das Tier wie auf
einer Treppe zum Himmelsgotte' empor »sodass auf dem
steilen Wege nicht 'Hand-Fuss' des Tieres verletzt werde»,
Tir wire also somit nur ein heiliger Baum, »ein eben gewach-
sener Zweig eines kleinen Baumes, unter dem das Wasser des
Opferkessels ausgeschiittet und auf dem das Fell des Opfer-
tieres aufgehingt wirds. Zweifellos entspricht Munkacsi's
' Gedanke in den Hauptpunkten der Auffassung der Wogulen,
wie sie in ihren Liedern und auch sonst zutage tritt, obgleich
ich unentschieden lassen muss, ob er nicht -doch etwas zu
weit gegangen ist, wenn er #r auf grund einer meines Er-
achtens unklaren Aussage als in den Himmel fithrenden
Stufenbaum auffasst. Es ist moglich, dass bei den Wogulen
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in tir zwei verschiedene Vorstellungen zusammengeflossen sind,
von denen ich die letzterwihnte, den heiligen Baumfir, als spit

und entlehnt ansehen mochte. Es ist nimlich zu beachten, dass
die A rt des Baumes, der als fir genommen wird, festgesetzt
ist, eine Auffassung, die wir als spit nachgewiesen haben,
und dass ferner die Ostjaken keine solche Einrichtung ken-
nen; denn ihre kiinstlichen heiligen Biume sind ihrer Her-
stellungsart nach verschieden, wohingegen wir von den per-
mischen Volkern wissen, dass sie an der Opferstitte kleine
Birken aufstellen, an die sie dann eine Art Opfertisch an-
lehnen.

Was nun die Verwendung von Fackelnund Kerzen
ber Opfern betrifft, wovon vorstehende Quellen berichten, so
scheinen diesbeziigliche Nachrichten auch von den Ostjaken
vorzuliegen. So werden nach einer Mitteilung an Finsch bei
dem siebentigigen herbstlichen Opferfest des Oort zu Ehren
des Geistes sgrosse Feuer, bei denen Fischfett gebrannt wirds,
angeziindet. Hier hat jedoch das Feuer nicht dieselbe Be-
deutung wie in der Schilderung Georgis, nach dem Gehirn
und Talg des Opfertieres verbrannt wurden, sondern die
Feuer der Nordostjaken sind gewohnliche Lagerfeuer, in die
als Opfer fir das Feuer Fischthran gespritzt wurde,
ein Verfahren, ber dem Papay Augenzeuge war. Von grossen
Feuern am Freiwen zur Beleuchtung wurde soeben Patkanovs
Bericht  erwiahnt, aber von ihrer Verwendung haben wir
nicht genugend sichere und eingehende Mitteilungen. Kerzen

werden ber Opfergelegenheiten verwandt am Irtysch, in Tsin-
gala; dort wird beim Opfer auf dem Festungsberge an den
Opferbaum, emne Birke, sieben Wachskerzen von Daumens-
dicke, wie sic in den Kirchen gebraucht werden, gesteckt.
ks besteht gar kein Zweifel, dass dieses Verfahren der Kirche
abgesehen und cine Nachahmung der Aufstellung von Kerzen
ist.  Glewchen Ursprung mochte ich auch fiir den von Sorokin
beschriebenen Ring brennender Stangen um das Geisterbild
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ansehen, da er lebhaft an die grossen Kerzenfiisse in Form
eines runden Tisches erinnert, an deren Rand eine Reihe
Kerzen entlanglduft.' Auf einen anderen Ursprung scheint
jedoch das von Georgi geschilderte Kerzen-tir zuriick-
zugehen; dies scheint irgendwie zu dem Verfahren der
Wotjaken wenigstens im Bezirke Kasan, bei den {fjlaskon-
Zeremonien »die feinsten Teile der Opferspeisen, und »Ge-
trinke», welche Teile fer-vel heissen, ins Opferfeuer zu wer-
fen, in Beziehung zu stehen. So wiirde sich die Verwendung
von Kerzen iiberall als fremdes Gut herausstellen, und das
Feuer kannten die Jugrer urspriinglich bei Opfern nur in
Form von kleineren und grésseren Holzfeuern, die bei den
sowohl im Freien als in der Hiitte gefeierten pari- und Tier-
opfern meistens zur Darbringung des Feueropfers oder iiber-
dies zum Kochen, beim Opfer in der Wohnung auch zur Be-
leuchtung notwendig sind. Beim Opfer an heiliger Stitte
wird ein Feuer aus daselbst aufgesammelten diirren Asten
oder aus umgestiirzten Baumen, wenn derartige vorhanden
sind, angemacht.

Eine zum Opfer vorgerichtete heilige Stitte an der obe-
ren Lozwa im Winter schildert Munkécsi folgendermassen:
Die Opferstitte war eine Waldlichtung hinter der Wohnung.
Dort war eine schneefreie kreisformige Fliche, deren Boden
glatt gestampft war. Mitten in der Lichtung, in ein paar
Meter Entfernung, waren zwei mannshohe in Gabeln auslau-
fende Stangen aufgestellt und iiber sie eine Querstange ge-
legt. An dieser Querstange wurden die Opfergegenstinde des
Geistes befestigt, die in einer kleinen Truhe an die heilige
Stitte aus einer Jurte, wo dieses Behiltnis der Opfergegen-
stinde bis dahin im Winkel des Hauptplatzes aufbewahrt
worden war, gebracht worden waren. Die aufgehingten
Opfergegenstinde waren zwei Marderfelle, ein Kattunhemd,

1 Vgl. auch die von Nosilov angefiihrte Verwendung von Kerzen,
die offensichtlich eine Nachahmung kirchlicher Zeremonien ist (S. 166).
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mehrere Kattuntiicher, ein seidenes Kopftuch mit Tressen.
An geeigneter Stelle mitten auf der Fliche erhob sich der
heilige Fichtenzweig #ir.

Bei den Privatopfern muss natiirlich der Betreffende
oder seine Angehorigen selbst fiir die Opferutensilien,
Tiere, Tuchstiickchen, Kopftiicher, Speisen und Getrinke,
deren Art und Menge der Schamane oder, bei freiwilligen
Huldigungsopfern, die fiiberlieferte Sitte bestimmt, sorgen.
Bei Gemeinschaftsopfern dagegen sind verschiedene Verfahren
in Gebrauch. Wenn die Opfer auf Veranlassung des Schama-
nen stattfinden, sind gewohnlich die von ihm bestimmten
Opfergaben gemeinsam zu beschaffen, aber wenn freiwillige
Huldigungsopfer vorgenommen werden, dann bringen in den
nordlichen Gebieten die Teilnehmer die bendtig-
ten Tiere oft selbst mit, jeder nach seinem Besitz
an Haustieren. Dieselbe Sitte scheint frither auch anderswo
geherrscht zu haben. Von den Siidwogulen berichtet
Georgi, dass bei ihrer Feier »ein Hausvater nach dem an-
dern» opfert, wonach die gemeinsamen Opfer gleichsam die
Summe aus den Privatopfern der gleichzeitig Opfernden wiren.
Schon frither sind die ausgedehnten Sammelreisen erwihnt,
die z. B. der Priester der Geister des wogulischen Nahrat$
und der des ostjakischen Troitsa in den umliegenden Gegen-
den zur Sammlung freiwilliger Gaben, unter denen auch
kostbare Tiere sein konnen, unternehmen. Am Wasjugan
werden von den eingesammelten Mitteln fiir
die gemeinsamen Opfer Tiere und Kessel gekauft, aber
jeder Teilnehmer bringt Tuchflecken zum Aufhingen am
Opferbaum und Miinzen, die in ein Birkenrindenbehiltnis
am Boden gelegt und dann dem Schamanen iibergeben wer-
den, selbst mit. Bei den Irtyschostjaken sind diese Schen-
k'ingen an Gegenstinden seitens Privater bei Gemeinschafts-
o, iern stark eingeschrinkt; in Tsingala wurde jedoch be-
v chiet, dass sie bisweilen noch im Brauche sind, dass sowohl



~ Tiere als auch das benétigte Mehl, Brote und Backwaren,
~ wenn sie im Uberfluss vorhanden sind, gespendet werden.
- Auch das Brauen von Bier wird freiwillig vorgenommen,
der Brauer ist entweder ein Mann oder 6fters ein altes Weib,
zu dem nicht mehr der Mann kommt. Sogar am Tremjugan
werden schon Tiere durch Kauf erworben, obgleich das Renn-
tier dort, wenn auch in kleinen Herden, Haustier ist. — Eine
Anderung scheint sich also in dem Sinne zu vollziehen, dass
sich der Anteil des Einzelnen an den Gemeinschaftsopfern
immer mehr auf Geldbeitrige beschrinkt und die Form
der Naturallieferung verliert. Diese Entwicklung ist auch
wohlverstindlich, da sich in einem grossen Teile des
Gebietes die wirtschaftlichen Verhiltnisse der Jugrer so ge-
staltet haben, dass oftmals der Einzelne auch fiir seine Pri-
vatopfer die Tiere durch Kauf erwerben muss.

Man ist gewohnt, die Sache so zu betrachten, als ob in
den jugrischen Opfern dem Schamanen die Hauptaufgabe
obliege, dass er der Darbringer des Opfers sei
Diese Auffassung zieht sich wie ein roter Faden durch alle
Darstellungen, alte und neue. Man hitte jedoch allen Grund,
mehr Wert auf eine Mitteilung zu legen, die sich schon bei
Pallas findet, namlich dass sder Zauberer nur bei grésseren

Opfern gegenwiirtig ist, bei solchen, wo einige Renntiere ge-
schlachtet werdens, und auch auf die Nachrichten von den

Darbringern der Opfer, z. B. bei Georgi. Ohne an dieser Stelle
ndher auf die Pflichten des Zauberers einzugehen, ist jedoch
zu bemerken, dass er als Verordner von Versohnungs-
opfern eine sehr wichtige Stellung innehat und dass er
auch bei Huldigungsopfern eine recht beachtliche
Rolle spielen kann (vgl. weiter unten), aber als unumging-
lich notwendigen Opferdarbringer kann man ihn meines Er-
achtens nicht bezeichnen. Der Kultus des Gaugeistes, die
Wartung seines Heiligtums, die Opferung, die Entgegennahme
der Opfergaben, ihre Darbiingung fiir den Geist usw. ist
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Sache der Person oder Personen, die sei es durch Erbrecht,
sei es, wie jetzt stellenweise, durch Wahl dazu bestimmt sind.
Diese Personen habe ich nach den Irtyschostjaken als fony-
urt "Wirt des Geistes’ bezeichnet (S. 158). Auch bei den Ge-
meinschaftsopfern liegt meist die Totung des Tieres, das Ent-
hauten, das Zerlegen, das Verteilen des Fleisches an die An-
wescnden, sogar nach Pédpays Schilderung zu schliessen teil-
weise auch das Gebet, anderen als dem Schamanen ob, ob-
gleich ihm natiirlich alles dies nicht verboten ist. Private
Geisterspeisungen, ja sogar noch wichtigere heilige Hand-
lungen fithrt der Opferdarbringer selbst aus, wenn er nur
die Gebetsworte weiss und die Zeremonien kennt, die jedoch
garnicht allzu kompliziert sind; kann er sie nicht, so ruft er
einen Kliigeren, einen Schamanen oder irgendeine andere
Person zu Hilfe.

Der Opferdarbringer ist bei wichtigeren Opfergelegen-
heiten, sei er nun ein Schamane oder eine gewiihnﬁche Per-
son, in der Regel mdannlichen Geschlechts, aber bis-
weilen kann auch ein Weib dieses Amt versehen! Behaup-
tet doch Pallas, dass im Dorfe Voksar einem weiblichen Geiste
Weiber unter Leitung einer Schamanin Geschenke und Opfer
darbringen, eine Arbeitsteilung, die kaum den Tatsachen ent-
sprechen diirfte. Meine Gewidhrsminner sagten mir auch auf
den stidlichen Gebieten, dass ein Weib bei den Opfern als
aktive Person mitwirken konne, aber keiner war Augenzeuge
cines solchen Falles gewesen, ausser dass ein Weib den eige-
nen Privatgeistern aufwartete und ihnen Opfer brachte. Wir
diirften der Wahrheit mit der Annahme am niachsten kommen,
dass dem Weibe - vermutlich jedoch nur emmem élteren
(siche weiter unten) — theoretisch das Recht zusteht, beim
Opfer mitzuwirken, dass es aber von diesem Recht hochst
selten Gebrauch macht.

Von den Opfern der Volker finnischen Stammes in Ost-
russland haben wir gelesen, dass bei ihnen eine Reihe ver-



Y - schiedennamiger gewihlter Funktionire vorkommen, denen
- verschiedene Aufgaben obliegen. Aber eine solche gradwelse
abgestufte, in bestimmter Weise eingesetzte und sozusagen
mit bestimmten Vollmachten ausgeriistete Opferpriesterschaft
findet sich bei den finnischen Vélkern Sibiriens nicht, sondern
alle nechmen an der heiligen Handlung nach bestem Kénnen
teil, wie ein jeder gerade gebraucht wird. Gewiss wird in
einem nordostjakischen Liede gesagt, dass bei den Opfern:
sder schneidende Mann schneidet, der mit dem Topfe kochende
Mann mit dem Topfe kochts, aber aus diesen allgemeinen
Worten kénnen wir keine Argumente fiir die Existenz einer
gegliederten Priesterschaft entnehmen. Es i1st jedoch anzu-
erkennen, dass in einer solchen gelcgentlichen Arbeitseintei-
lung der Keim zu einer Entwicklung, wie wir sie bei den fin-
nischen Vélkern Ostrusslands trafen, liegen kann. Ahnliche,
ganz gelegentliche, freiwilligen Funktiondren beigelegte Be-
- nennungen sind gewiss die Opferfleischverteiler bei Papay:
jem-verti-yuinen »die Gutes tuenden Minner» und mdilasti-
ywinen »die betenden Minners, obgleich es von beiden eine
bestimmte Anzahl, ndmlich zwei, gibt, was diesen
Zelebranten an sich schon einen bestimmten Charakter ver-
leibt. Ob es sich hierbei um fremden Einfluss handelt, mag
unentschieden bleiben. — Dieser Riickstand in der Ent-
wicklung zu einer Priesterschaft rithrt gewiss daher, dass die
Riten hier keinem so regelnden fremden Einfluss wie in Ost-
russland ausgesetzt waren, vielleicht auch aus der geringen
Anzahl der Versammelten beim Opfer, sodass oft die Hilfe
jedes Anwesenden in dieser oder jener Weise gebraucht wurde.

Die Tracht des Opferers und der Teilnehmer am
Opfer iiberhaupt unterscheidet sich heutzutage in keiner
Weise von der sonst iiblichen. Neben der Bedingung der
Sauberkeit wurde am Demjanka von dem Opferdarbringer,
einem Hausvater oder einem Schamanen, verlangt, dass er
am Abend vorher ein Bad nehme und vor der heiligen Hand-
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lung gesiuberte weisse Jagdkleider oder i{iberhaupt reine
Kleider und Stiefel mit lodenem Schaft anlege. Auch am Irtysch
wurde erklirt, dass das Schuhwerk rein und ganz sein miisse
und dass der Opferdarbringer vormals einen Kaftan aus lede-
rartigem Tuch und eine Fellmiitze trug, von welcher Tracht
letztere noch linger im Gebrauche war als ersterer. In einem
gut erhaltenen Speicher fand sich denn auch in Tsingala eine
solche Fellmiitze an einem Stéckchen in einer Wandritze und in
einem anderen bereits verfallenen Speicher alte §chuhe. bei-
des nach Mitteilung einstige Ausriistungsgegenstinde des Op-
ferers. Bei den Opfern, denen ich am Demjanka beiwohnte,
wurden jedoch obige Kleidervorschriften garnicht befolgt,
sondern sowohl Opferer als Publikum fanden sich in Hausklei-
dern ein, bei einer Gelegenheit in Werktagskleidern, bei einer
andern in etwas besserem und reinerem Sonntagsstaat — es
war aber auch ein hoher Festtag, "der Simonstag. Andere
Nachrichten als die aus den siidlichen Gebieten haben wir
nicht iiber die Tracht des Opferers. Bjeljavskij sagt zwar in
seiner Beschreibung der Schamanentracht bei den Ostjaken
und den Samojeden, dass sie auch beim Opfer in Gebrauch
sei, aber diese Nachricht ist keinerlei Zeugnis fiir die Tracht
des Opferdarbringers, sondern nur dafiir, dass der
Schamane eben infolge seiner besonderen Eigenschaft
dabei vine besondere Tracht hatte. Da sich somit die Nach-
richten von einer eigentlichen Opfertracht auf ein recht be-
grenztes Gebiet und iiberdies auf solche Gegenden beschriin-
ken, die in kultischier Hinsicht stark fremdem Einfluss aus-
gesetzt waren, diirften wir wohl kaum in der Annahme fehl-
gehen, wenn wir die  Kleidervorschriften fiir spat halten.
Und i diesem Falle 1st zweifellos die Quelle in fremden Vor-
bildern zu suchen, die thnen die Priesterschaft der christlichen
Kirche zur Genitige bot.

Die Zulassung zur Teilnahme an den Opfern
unterliegt gewissen Beschrinkungen, die teils strenger, teils
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nﬂdagehmdhlbtwuden. Feda'ovbenchtet dass zu dem
l!ihgmBergemduobuenldwamemmdsonstmser
zu dem Opfer anfangs Herbst geht, und dass auch dann nur
Familienviter zugelassen werden. Stitten vieler Geister und
Geisterspeicher sollen so geheim gehalten sein, dass nicht
einmal alle Angehdrigen des eigenen Stammes zur persin-
lichen Ubergabe ihrer Opfer dort zugelassen werden; der-
artige Schilderungen sind jedoch gewdhnlich reich an Uber-
treibungen. Ganz allgemein ist es jedoch, dass den Weibern,
wenigstens theoretisch, der Zutritt zu den Opfern, ja sogar
die Anndherung an eine heilige Stitte verwehrt ist, obwohl
keine dieser beiden Vorschriften im Siiden mehr buchstib-
lich befolgt wird.

~. Von den Zeremonien bei Opfergelegenheiten verdient das
Riuchetn sdie Relmg'ungn bisweilen der Opferer, aber
ganz allgemein der Opfergegenstinde des Opfertieres, der
Opferspeisen u. a., dadurch dass sie in irgendwelcher Weise
der Einwirkung des Rauches ausgesetzt werden, besondere
Beachtung. Zu diesem Zweck werden z. B. am Demjanka
Kienspine und Fichtendstchen verbrannt, aber gewdhnliche
Rauchermittel sind Rinde der Abies pichta, Lirchenharz,
Bibergeil und das Renntiersglied, alles dies vom Trem-
juganer als lily bezeichnet. Der urspriingliche Zweck der
Riucherung - ist - klar: es ist _ein Vertreibungsmittel gegen
ungeladene und schadliche Geisterwesen Soweit wir die
religiosen Anschauungen der Jugrer kennen, kionnen wir
uns jedoch daraus keine Erklirung dafiir entnehmen,
warum dieses Mittel gerade bei Opfern verwandt
wird. Wir kénnen diese Forderung nicht auf die Anschauung
zuriickfithren, dass speziell bei den Opfern ungebetene
Geister iiber die Opfergemeinde, die Tiere, Speisen und Ge-
genstinde herfielen und letztere so fiir den Geist, dem sie
bestimmt sind, untauglich machen. Da iiberdies, nach Mun-
kécsis Darstellung zu schliessen, die Réaucherung jedenfalls
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nicht allgemein bei den Wogulenopfern in Gebrauch ist und
man diese auch bei den 6stlichen Ostjaken nicht anzutreffen
scheint, diirfte die Annahme, dass die Riducherung
beimOpfererstspit ist, nicht allzu kithn sein. Eine
ganz »atiirliche» Stelle nimmt sie dagegen bei den Zeremo-
nien ein, in denen der Mensch von der Anndherung gewisser
Geister, zunidchst augenscheinlich von denen verstorbener
Verwandter, loskommen will; durch Riuchern reinigt sich
das Weib nach der sie gefihrdenden Menstruation, ebenso
reinigen sich die Teilnehmer an einer Beerdigung hinterher
von den ihnen folgenden Geistern Verstorbener, durch Riu-
cherung wird der Krankheit der Zutritt ins Haus versperrt
usw. Bei allen diesen Gelegenheiten handelt es sich um die
Vertreibung eines Ubels, und von hier aus hat die Riduche-
rung auf andere Gelegenheiten tibergegriffen. Die Verbreitung
ging jedoch nicht ohne fremde Vorbilder vor sich, und be-
sonders fiir die Opferraucherung gab die Verwendung des
Weihrauchs in der Kirche emn gutes Beispiel ab. Vielleicht
erklirt es sich gerade aus diesem Umstande, dass bei den
Opfern des Waldgeistes z. B. am Demjanka, wo
sonst die Raucherung in Gebrauch i1st, nicht geriu-
chert wird; dieser Geist hat nimlich keinerlei Entspre-
chung unter den russischen »Gotterns.  Aber wie schon er-
wihnt auch in jenen Fillen, wo das Riuchern ganz natiirlich»
1st, 1st es nicht urjugrisches Erbgut, sondern hat sich aus
der friheren und teilweise noch heute geiibten Verwendung
des Feuers zur Remgung entwickelt.

Munkacsi ist der Meinung, dass bei den Wogulen das
Riuchern jetzt geradezu als Opfer fir den Geist in Ge-
brauch sei, ein Opfer, dass kein Mann, sondern die Frau des
Hauses darbringt. In einem schon oben angefiithrten Gebete
heisst es namlich: »Das sich abends zur Ruhe legende Weib,
das sich morgens erhebende Weib huldigt dir mit dem Laub
der Abies pichta», was nach der Erklirung des Gewihrs-
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mannes bedeutet, »dass das Weib das Laub der Abies pichta
anziindet ‘und der Duft des so entstehenden Rauches dem
Geiste angenehm sei». An ein paar anderen Stellen ist die
Rede von dem Hause (oder der Hand), das (die) »von abend-
licher Birkenrinde, von morgendlicher Birkenrinde duftet».
In einem nordostjakischen Liede berichtet der Bir, dass er
in eine Wohnung komme, wo ihn viele Diener umgeben »mit
zunderfeuerschwenkender Hand, mit knollenfeuerschwenken-
der Hand». Auf grund solcher Redeweisen schliesst Mun-
kécsi, dass »die frommen Frauen der Wogulen und Ostjaken
an den Flammen des eben angemachten Feuers zu Gottes
Ehre duftenden Rauch zu entziinden pflegten, wozu sie Bir-
kenrinde, besonders Knollen von Birken, Birkenzunder und
Bibergeil verwendeten». Es ist sehr ungewiss, ob wir es hier
tatsichlich mit einem Rauchopfer fiir einen Geist zu tun
haben. Munkécsi sagt, dass er selbst gesehen habe, wie etwas
von diesen Materialien entziindet und dieses Réaducherwerk
dann iiberall in der Wohnung geschwenkt worden sei, damit
recht viel Rauch entstinde. Auch ein solches Verfahren
., scheint, wenn es keine blosse Nachahmung des Riucherns
mit Weihrauch ist, darauf hinzuweisen, dass sein Haupt-
zweck kein anderer ist, als z. B. der des Wohnungsriaucherns
am Karym, »das Haus vor Krankheit zu schiitzen», alle etwa
darin eingedrungenen Krankheitserzeuger zu vertreiben.! Die
in den Liedern der Wogulen und in vorstehender Erklirung
zutage tretende Auffassung, dass Réducherung dem Geiste
angenehm ist, dass es also geradezu den Charakter eines
Opfers tragt, ist vermutlich ein spidter Niederschlag der kirch-
lichen Vorstellungen von der Bedeutung wohlriechenden hei-
ligen Rauches.
»Wenn sie diese Figuren anbeten oder ihnen Verehrung
erweisen, stehen sie und beugen ihren Kopf nach vomn. ..

1 Vgl. auch die vom Schamanen vorgenommene Riucherung der
Hiitte am Demjanka (S. 306).
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ohne ihren Korper auch nur ein wenig zu beugen», berichtet
Witsen von den Ostjaken. Eine solche Verehrungsweise ist
heutzutage noch ganz allgemein und vermutlich auch alt;
diese ehrfurchtsvolle Stellung nennen die Ostjaken und
Nordwogulen auch »Legen des Kopfes» 0. »Beugen des Kopfes».
»Mitten auf der bretternen Diele beuge ich mein dichtbe-
haartes Haupt nach der Gebetsecke zu wie den weichmarki-
gen Ahlkirschbaum, den weichmarkigen Dornenstrauch», sagt
der mnordostjakische Held, und die opfernden Irtysch-
ostjaken »neigen ihr Haupt, beugen ihren Hals in der Son-
nenrichtungy, d. h. sie verbeugen sich und drehen sich dabei
in der Sonnenrichtung. Aber dieses Kopfbeugen bei unge-
krimmtem Riicken scheint auf die Dauer nicht mehr als
Unterwiirfigkeitsbezeugung gentigt zu haben, sondern schon
seit langen Zeiten ist Rumpfbeugung, Niederknien, ja sogar
Berithrung des Erdbodens mit der Stirn dazu gekommen.
Brand (1692) erwihnt, dass die (Ob)-Ostjaken vor dem Geiste
kriftig in ihre Hinde schlagen und sich mit dem Antlitz
anf den Boden niederwerfen, um ihre besondere Verehrung
zu bezeugen und Georgi (c. 1770) berichtet, dass sich die
Tsusovajawogulen bei ihren Opfern so tief verbeugen, dass
die Stirn den Erdboden beriihrt. Neben dem Kopfbeugen
sind die hier angefiihrten Sitten heutzutage alle ganz allge-
mein in Gebrauch, vor allem auf dem Irtyschgebiet, obgleich
man sie, aus den Darstellungen von Bjeljavskij und Nosilov
zu schliessen, bisweilen auch 1m Gebiete des nérdlichen Ob
antrifft. Der Opferdarbringer der Irtyschostjaken, der jetat
bei der heiligen Handlung sein Haupt entblésst hat, kniet
vor dem Schlachten des Opferticres mehrmals nieder, hebt
seine Hinde sicbenmal und verbeugt sich ebenso siebenmal,
wobei er stellenweise mit der Stirn die Erde beriihrt, beim
Darbringen der Opferspeise wird niedergekniet und mehrere
Verbeugungen gemacht. Das Beugen des Kopfes ohne Kriim-
men des Riickens ist jedoch auch dort noch Sitte. Der Wasju
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ganer »beugt seine fischessende Brust». Wir diirften wohl kaum
irrent, wenn wir im Heben der Hinde, im Knien und Nieder-
senken der Stirn auf die Erde fremdes lehngut, teils von
den Tataren, teils von den Russen sehen. Dieser Schluss
erscheint schon durch die Verbreitungsweise dieser Sitten ge-
niigend motiviert.

Die Verbeugungs- und Gebetsrichtun g scheinen nicht
immer identisch zu semn. Bei Opfern an heiliger Stitte, wo
kein Bild und kein Speicher ist, ist die Gebetsrichtung im
Siiden gewdhnlich nach Sonnenaufgang zu, aber die
Verbeugungen finden nach allen Himmelsrich-
tungen zu statt, so dass sie sich auf der Stelle langsam
in. der Richtung des Sonnenlaufes drehen. Schon oben war
die Rede von der Richtung nach Sonnenaufgang als Gebets-
richtung, worin ich fremde Einwirkung sehen wollte, obgleich
ich nicht die Bedeutung der Sonne in dieser Beziehung als
lediglich fremdes Gut hinstellen mdchte.

Beim Darbringen seiner Gabe an den Geist dussert der
Jugrer, sei er ein Schamane oder eine andere Person, gewshn-
lich gleichzeitig sein Anliegen, um gerade in diesem Hilfe
oder Erleichterung zu erlangen. Ich verwende von allen
diesen Anreden die Bezeichnung Gebet, obgleich sie oft-
mals nach Inhalt und Form garnicht dem entsprechen, was
wir unter Gebet gewdhnt sind zu verstehen. Die iltesten
Quellen berichten im allgemeinen, dass die Ostjaken gar
keine eigentlichen Gebete kennen. Witsen sagt, dass die
Ostjaken anstelle des Gebetes ein wenig piepen und ihren
Kopf senken, Yssbrant berichtet, dass sich ihre Gebete auf
ein »Verzerren der Lippen» und Pfeifen, mit dem man den
Hund zu rufen pflegt, beschrinken und Strahlenberg be-
“hauptet, dass die Ostjaken bei der Verehrung ihrer Geister
nach Art der Ratten und Mause piepen.' G. F. Miiller be-

1 In der jetzigen Volksdichtung der Wogulen ist auch die Rede
von der piependen Stimme beim Beten: »Wie die Wildente lockt, mit
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merkt ebenfalls in seiner Beschreibung des Geistes von Bjelo-
gorje, dass die Ostjaken vor dem Geiste pfeifen wie beim
Anlocken des Hundes, »was ihre einzige Gebetsform zur Zeit
des Heidentums war».! Letzter Zusatz scheint darauf zu
gehen, dass sich zur Zeit des Schriftstellers schon eine andere
Form des Gebetes fand und so wortlos, wie aus obigen Dar-
stellungen zu schliessen wiire, diirften wohl die Gebete auch
zur Zeit der vorher erwihnten Schriftsteller nicht gewesen
sein; denn schon Novitskij weiss zu berichten, dass die Opfer-
zeremonien mit einem vom Opferpriester singend vorgetra-
genen Gebete, worin um reichliche Fischbeute gebeten wird,
begonnen haben. Jetzt trifft man, nach Ort und Gelegen-
heit variierende, sogar recht lange Gebete, die sogar an man-
chen Orten von beachtlicher dichterischer Form sind.

Der Eingeborene von der nordlichen Kazym spricht fol-
gendes Opfergebet: »Heiliger Toram mit den sieben Rauch-
fingen, Vater! Wenn die goldenen Gedanken der von dir
geschaffenen zahlreichen Opfer-Geister, die die Opfer ent-
gegennehmen, der zahlreichen Bewirtungs-Geister, die die Be-
wirtung entgegennehmen, sich auf dieses unser heiliges Opfer
des gebundenen blutvollen Tieres, auf dieses unser heiliges
Opfer des knochigen Tieres richten, so bringen wir dar ein
zobelfellweiches Gebet, ein tierfell (= birenfell-)weiches Gebet.
Aus der Ecke des von deinem Vater geschaffenen sparrenen
Hauses mit den goldenen Sparren, aus dem Winkel des von
demmem Vater geschaffenen sparrenen Hauses mit den goldenen
Sparren, maoge sich jetzt, nachdem du weibliche Lander ge-
schen hast beim Durchstreifen von Hunderten von weib-

der Entenlockpiepstimme weinen wir, wie die Gans lockt, mit der
Lockpiepstimme der Gans sitzen wir.» Dies ist augenscheinlich eine
dichterische Umschreibung des Weinens.

I Diese Nachrichten der alten Schriftsteller, die Beachtung ver-
dienen und in denen das »Pfeifens tatsiachlich ein Herbeirufen gewesen
sein mag, erinnern an Sirelius’ Mitteilung, dass die Wach-Bewohner
am Grabe »wie zum Zeichen des Kussess schmatzen.
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lichen Landern, beim Durchstreifen von Hunderten von
ménnlichen Lindern, dein goldenes Auge hierherrichten;
komm her zu unserem Opfer dieses angebundenen géhérnten
Renntierochsen, zu unserem Opfer des knochigen Renntier-
ochsen, um die dampfende Schiissel voll Dampf, die rauchende
Schiissel voll Rauch entgegenzunehmen! Lass unsere Tochter
auf Boden ohne Gruben einherschreiten, unsere Sohne auf
Boden ohne Gruben einherschreiten, erwirke es von deinem
heiligen Téram-Vater mit den sieben Rauchfingen! Bringe
vor das zobelfellweiche Gebet, das tierfellweiche Gebet bringe
du vor! Nimm das Opfertier auf in die von deinem Vater
geschaffene hundertochsige Renntierochsenherde! Wir bitten,
um weiterhin zu leben um Sonnenlicht, wir bitten, um weiterhin
zu leben, um Mondlicht!» Dieses Gebet, das christliche Gedanken
vom himmlischen Vater enthilt, ist somit schon verhiltnis-
missig wortreich. Der Bewohner aus der Surguter Gegend
bedient sich einer einfacheren Sprache. Bei der Bewirtung
der Geister in seiner Wohnung fordert er nur kurz auf: »Gros-
ser foram issh, Erdmutter issh, »Kan-tki isshy usw.
oder etwas linger: »Fellbekleidete Erd-, gefrorene E rd-
Weib-Mutter trink!» Hingt er eine Opfergabe fiir Kan-
iki auf, so sagt er wiederum: »Einen Tuchkaftan, den ich
selbst angeschafft habe, habe ich dir geopfert, Kan-iki, da-
mit ich mit deiner Macht Wildpret, Fische bekime! Kan-
tki! Lass mich immer satt werden, bewahre mich gesund,
verleihe mir Erfolgl» Nach der Schlachtung: »Ich habe dir
ein Renntier geschlachtet, nimm seine Seele! Richte dein
Auge, das so gross ist wie ein See zur Zeit der Wasserfluten,
hierher, erhére mich! Ich friste mein Leben unter Aufbietung
meiner Krifte, ich lebe unter Miithen, verleihe mir Wildpret,
verlethe mir Fische!l» Bisweilen hat die Bitte nur die Form:
»Segne mich mit Fisch (mit Wildpret)» Wenn der Wasju-
ganer seinen Geist bewirtet, ruft er ihn beim Namen zum
Genuss der vorgesetzten Sf)eisen, z. B.: »O Toram-junk!
Jugra-Vélker — 7
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Beuge dich hier zum Dampf des Kochtopfes nieder! Ge-
wiahre mir langes Leben, gewihre mir hohes Alter, verleih
mir Wildpret, dessen Lebenszeit abgelaufen ist, verleihe mir
Wildpret, dessen Leben zur Neige geht, gewidhre mir Fische,
deren Lebenszeit abgelaufen ist, gewdhre mir Fische, deren
Leben zur Neige gehtl» Im Irtyscher Bezirke spielen die
Gebete eine wichtigere Rolle bei den Zeremonien als in den
anderen Ostjakengebieten. Obgleich wir von ihnen schon
Proben angetroffen haben, fithre ich zum Vergleich noch
einige hier an. Zum Waldgeiste wird gesagt: »Haardugiger
mit Fiissen versehener Uni-fony-Sohn, haariger Ur-menk-
Sohn! Dir habe ich einen Hahn gebracht, ein blutiges Tier-
opfer, ein rotfarbiges Tieropfer. Ich flehe um das sieben-
fache Gliick des schwarzen Tieres, um das siebenfache Gliick
des braunen Tieres bitte ich dich!» Oder noch viel linger:
vHaardugiger mit Fiissen versehener Umi-tony ... Ur-menk!
Auf die von deinem Sdinka-Viterchen niedergelassene lederne
Erde, auf die haarige Erde zur dampfenden Schiissel haben
wir dich eingeladen! Ich bitte um das siebenfache Gliick
des braunen Tieres, ich bitte um das siebenfache Glick des
schwarzen Tieres, unter dem vom Weib bewohnten Baum,
unter dem vom Mann bewohnten Baum lacht eine iiberlaute
Lache mitten aus der Kehle, lacht eine iiberlaute Lache mit-
ten von der Zunge, der Boden stellt das Sumpftier, der Boden
stellt das Waldtier. Fiihre mich nicht bis zum Boden des
mit einem bdswilligen Weibe vom einem Weibe ausgespro-
chenen bosen Wortes, des mit einem Manne von einem Manne
ausgesprochenen bosen Wortes!» In diesem Gebet, das in
seiner Form recht verwickelt (teils auch infolge von Miss-
verstindnissen recht verworren) ist, wird somit der Waldgeist
sowohl um Jagdgliick und gute Beute gebeten, was Freude im
Gefolge hat, als auch um Schutz gegen béswillige Menschen.
Das beachtlichste Gebet an den Wassergeist lautet: »Unser
Vater Jonk-yom-tka! Wir haben dir ein am Abend gefertig-
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tes .schaumrandiges Birkenrindengefiss vorgesetzt, beim gu-
ten Beginn der Morgendimmerung haben wir dir eine gute
Menge an blutigen Tieren gebracht, eine gute Menge rotge-
farbter Tiere haben wir dir gebracht. Wir bitten dich um das
siebenfache Gliick des Wasserfisches, um das siebenfache
Gliick des Wildprets! Dein goldnes Auge, dein glinzendes
Auge wende hierher! Kein einziger Zomy der Hunderte von
Halbinseln, kein einziger menk der Hunderte von Halbinseln
bleibe fern! Zum guten Opfer des blutigen Tieres haben wir
dich hierhergerufen, zum guten Opfer des rotgefirbten Tieres
haben wir dich hierhergerufen, dich hat dein Armseliger
zum Bissen von Rindfleisch geladen. Der Schwachheit unse-
rer Hinde verleih guten Ausgang, der Schwachheit unserer
Fiisse verleih guten Ausgang! Dein Sinn sei nicht geizig,
nicht uns zuwider dein Gemiit!ly Die Gebete an Sinks sind
im allgemeinen auf den siidlichen Gebieten die breitesten,
wie wir schon oben sahen. »Siebenkerbiger erhabener Mann,
mein Vater bist du, sechskerbiger erhabener Mann, mein
Vater bist du! Zur reichen Schiissel mit Kopffleisch, zur
reichen Schiissel mit Brustfleisch unter dem heiligen Baum,
auf dem mein Eisensdulenmannvater wohnt, habe ich dich
geladen, Vater! Ich bitte dich um langes Leben fiir die Toch-
ter, ich bitte dich-um langes Leben fiir den Sohn! Wenn
sich der Krankheits-fiizam, wenn sich der Seuchen-tiram er-
hebt, so schiitze uns vor ihm! Bewahre meine Hinde, be-
wahre meine Fiisse vor Plage! Wir bitten dich um weitere
Lebensmonate, wir bitten dich um weitere Lebenstage! Vor
der Krankheit des Krankheits-fiiram schiitze uns, vor der
Seuche des Seuchen-tiirem bewahre uns!y

Nach Munkacsis Veréffentlichungen zu schliessen sind
die Gebete der Wogulen schon ganz anders als obige ostja-
kische pajak-, mul- und milspsa-namigen Anreden an die
Geigger. Munkdécsi will deren zwei, ja drei Arten unterscheiden.
Die gewdhnlichste scheint safmil zu sein, die sowohl »Gebet»
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als auch »Heilungsspruch», »Verletzungsspruch», somit wahr-
scheinlich allgemein »Zauberspruch» bedeutet; nach Munkécsi
ist es ein Spruch von magischer Wirkung, der sowohl Gutes,
wie Heilungsspruch und Gebet, als auch Bises, wie Ver-
letzungs- und Bezauberungsspruch, bezwecken kann. Die
andere Art, kai-saw, bedeutet nach Reguly »Hymne, singba-
res Gebets, nach Munkdacsi »Bann-, Herbeibannungsspruchy.
Ein solches Bannen wird mit dem Verb kdsti bezeichnet,
das somit bedeutet, dass »ein mit einem Ubel Behafteter
einen fernen Geist zu sich rufts, und das daraus gebildete
kastul ist »Herbeibannungsspruch».! Schon die Benennungen
deuten auf den Inhalt der wogulischen Gebete und gleich-
zeitig auf ihren Unterschied von den ostjakischen. Letztere
enthalten ja nur den Namen des Geistes, mit oder ohne Epi-
theta, dann die Vorsetzung des Opfers und die Aufforderung,
dasselbe zu geniessen, sowie das Vorbringen von allerlei Be-
diirfnissen und Wiinschen. Die wogulischen Gebete enthalten
viele sog. epische Stoffe, eine Schilderung vom Ursprung des
Geistes, seiner Aufgabe, seiner Umgebung usw., sodass das
eigentliche Gebet meist, wie schon Munkdcsi bemerkt hat,
Nebensache bleibt. In Munkacsis Sammlungen sind jedoch
auch eimige solche Spriiche, die recht an ostjakische Gebete
erinnern, und ich mochte vermuten, dass sie in Wirklichkeit
gar nicht so selten sind.

Hier mogen einige Proben wogulischer Gebete folgen.
Das Gebet an den Sohn Tarom’s, Mir-susna-yum, das im
Norden aufgezeichnet ist, lautet folgendermassen: »Gold-
Kaltas, goldener Vater, der du wohnest in der von deinem

I Eine Entsprechung dieses wogulischen Wortes trifft man auch
bei den Ostjaken: am Irtysch kasts-, im Norden kasts-, ersteres bedeu-
tet »(den Geist) zu sich rufens, letzteres »im Gebet erwidhnen und her-
beirufens, sein Opfergebet sprechens. Das Wort ist in die Irtysch-
Dialekte aus den nordlichen ostjakischen Dialekten (oder dem Wogu-
lischen) und in diese aus dem Syrjanischen (kaityny sgedenken, er-
wiahnens) gekommen.
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Vater Gold-Kwores gestifteten siebenfachen Stadt, der Blut-
opfer verbrauchenden am Knie des siebenfachen Ob, dessen
Wellen vom Winde aufgewirbelt werden, des weisswisserigen
fischreichen Ob, in dem Speiseopfer verbrauchenden sieben-
fachen Dorfe! Inmitten deines Speiseopfer verbrauchenden
siebenfachen Dorfes bewohnst du deinen schilfstiibigen sie-
benfachen See. Hinten bei deinem schilfstiibigen sieben-
fachen See ist ein goldgrasiger siebenfacher Bach, iiber dem
goldgrasigen siebenfachen Bach eine heilige wolkendurch-
schneidende Halbinsel, eine windbestrichene heilige Halb-
insel. Uber der windbestrichenen heiligen Halbinsel ist die
von Gold-Kwores, deinem Vater, gedeckte, mit weissem Fell
bedeckte Wohnung, die mit schwarzem Fell bedeckte Woh-
nung, die von Ur-mis-nai gemachte, der aufgehenden Sonne
dhnliche Wohnung. In der von Ur-mis-nai gemachten, der
aufgehenden Sonne dhnlichen Wohnung ist ein goldrandiger
siebenfacher Tisch. Zur Seite des goldrandigen siebenfachen
Tisches sitzest du auf einer siebenfachen Matte von braunem
Fell, du Goldener mit der Miitze vom schwarzen Fuchs, du
Goldener, mit dem Halskragen vom schwarzen Fuchs, da
sitzest du. Des Tataren, des Kalmiicken schwarze Gewandung
lege an! Uber die schwarze Gewandung des Tataren, des
Kalmiicken ziehe das Gewand mit dem Kragen aus braunem
Fell, lege an das Gewand mit dem Kragen aus schwarzem
Fell, lege an das Gewand vom Glanz der Abendrite, lege an
das Gewand vom Glanz der Morgenréte, lege an das der auf-
gehenden Sonne gleichende Gewand, giirte dich mit dem
Giirtel mit den Aami-Silber-, mit den S$opar-Silber-Schellen,
binde die zusammengebundenen, verkniipften goldgerinder-
ten Linnen iiber deine Zobelschulter! ... Der Sat-pupi-larpi-
nai, deiner Mutter, bequasteten Sattel mit den sieben Quasten
lege auf den Riicken des von Gold-Kwoerss, deinem Vater,
gehaltenen, die Linder durchziehenden heiligen Tieres. Nach
der von GoldgKworas, deinem Vater, gefertigten, $opor-silber-
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nen, kami-silbernen quastengeschmiickten heiligen Peitsche
greife du mit deiner fingerversehenen fiinffingrigen Hand,
greife du nach der einer lebenden Schlange dhnlichen Peitsche!
Ergreife die von Gold-Kworas, deinem Vater, festgehaltenen,
mit sieben gleichténigen Schellen versehenen Ziigel iiber die
dahineilende Wolke (lenkend)! Nach Art des schnell herab-
fallenden Wassertropfens, nach Art des geschwind hernieder-
gleitenden Windgeistes lasse dich in dieses Zimmer herab!
Das Opfer des Huftieres ist dir vorgesetzt, das Opfer des
Horntieres ist dir vorgesetzt. Das empfindliche Ohr der
scheuen Ente erhore uns!» In einem anderen, noch lingeren
Gebet wird auch zunidchst die Benennung des Geistes sowie
sein Sitz erwdhnt, und mitgeteilt, dass die Anbeter von Miih-
sal und Krankheit bedringt seien: »0, wenn du doch dein
Ohr hierher richtetest, o, wenn du dich doch hier hernieder
liessest!y Der Geist wird gebeten, »auf dem heiligen Tier»
zu kommen und zu Nwmi-sorn aufzusteigen, um ithm von der
Not der Menschen zu erzihlen. Dann wird die Unterhaltung
zwischen dem Geist und Nwumi-sornt geschildert, wobei dann
letzterwdahnter schliesslich dem Geist befiehlt, auf die Erde
zu gehen und die Krankheit zu dampfen. Die Bittflehenden
bringen jetzt ihr Opfer dar; sie haben den siebenfachen jir,
den siebenfachen pir: hergesetzt, sie kochen einen Kessel
siebenfachen Wassers und giessen Wasser »unten an den
eben gewachsenen Baumchen». Schliesslich folgt die eigentliche
Bitte: »Ich bin kraftlos an den Knien geworden, meine Beine
haben ihre Krifte verloren, ein Zobelgebet habe ich dir dar-
gebracht, ein Tiergebet habe ich dir dargebracht'; dein iiber
sieben Lander schweifender heiliger Gedanke, dein iiber sechs
Linder schweifender heiliger Gedanke richte sich auf mich!y
Das dritte kurze sa/mil steht schon sozusagen dem eigentlichen

1 Munkasi meint, dass dieser Satz auf die geopferten Pelze gehe.
Die Redeweise gleicht der im obigem Gebete vom Kazym und bezeich-
net nur die Art des Gebetes, seine »Weichheit», d.i. Demut.
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Gebete ndher: Schaden hat den Betreffenden ereilt, der Tod
ist nahe, »die elenden Burschen und Mégdlein» haben dem
Geiste vorgesetzt: »das Opfer des Horntieres, das Opfer des
Huftieres», damit er der Maid einen Freudentag, dem Bur-
schen einen Freudentag gewihre, sowie Speise, wenn es daran
mangelt, und zum Schluss folgt die schone Bitte: »Nachts
weinen wir vor dir, tags weinen wir vor dir: schiitze uns vor
téran, schiitze uns vor yul’! Wenn das Weib krank ist, so
heile du es, wenn der Mann krank ist, so heile du ihn! Gold-
Held, Gold-Mann! Darum wird zu dir gebetet, darum wird
vor dir geweint!» Am meisten erinnert an die ostjakischen
Gebete ein »Gebetsfragment» von der Lozwa: »Das gute
Opfer eines gehornten Tieres habe ich dir vorgesetzt, das
gute Opfer eines Huftieres habe ich dir vorgesetzt. Kein
hiigeliger Boden mdge mich umstossen, kein grubenbedeck-
ter Boden mdge mich umstossen! Schiitze mich unter dem
segensvollen Zobelhaarsaum, schiitze mich unter dem segens-
reichen Tierhaarsaum!» Ahnlich ist auch das sd@imil an den
Geist von Pelym: »Silberner Mann Vater, goldener Mann
Vater! Lenke dein silbernes Herz hierher, lenke dein golde-
nes Herz hierher! Silberner Mann Vater! Warum blieb ich
ohne Jagdglick? Wassergliick (Fischsegen) suche ich, um
Jagdgliick bitte ich.» Zur héchsten Stufe der Beredsamkeit
erhebt sich jedoch der Tégram-éri »Gottesgesang» von der
Konda, den ich hier in seinem ganzen Umfang hersetze, da
er vielleicht die hochste jugrische Leistung darstellt: »Die
speisereichen sieben Liifte durchschreitender Mann, die waren-
reichen sieben Liifte durchziehender Mann, reicher Mann,
reicher Vater, weisser Gott, Herr, mein Vater, mein lieber
Gott! Du speisest mich, du trinkest mich, wenn du mich
nicht speistest, nicht trinktest, stiirbe ich. Nachts bete ich
dies auf der Lagerstitte, morgens bete ich dies beim Auf-
stehen: schiitze mich vor Krankheiten! Wenn ich nicht gute
Speise haben sollte, so gib mir gute Speise; wenn ich nicht
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gute Kleider haben sollte, so gib mir gute Kleider! Gewihre
mir eine Stitte, wo ich nachts ruhen kann, gib mir eine Stiitte,
von der ich mich morgens erheben kann! Lass mich mit
guten Menschen leben, lass mich mit guten Menschen essen
und trinken! Die von Menschen bewohnten sieben Liifte
durchstreifender Mann, des Menschenlebens siebenfaches Gliick
bringender Mann, reicher Mann, reiches Viterchen! Ich
weine, ich bete, ich flehe zu dir, du siehest mein Weinen,
wenn du ruhest in deinem siebenwinkligen Glashause, du
kennest es. Du bringest beim Durchstreifen der menschen-
bewohnten sieben Liifte das Gliick des Menschenlebens. Du
bringst dem in Ungliick geratenen Menschen auf seiner nécht-
lichen Lagerstitte das Gliick der Nachtruhe, dem sich mor-
gens erhebenden in Ungliick Geratenen verleithst du das
Gliick des morgendlichen Aufstehens. Wenn er guter Klei-
dung, guter Speise bedarf, so gewihrst du ihm gute Kleidung,
gute Speise, sehnt er sich nach einem guten Pferde, nach
einer guten Kuh, so setzest du ihn auf ein gutes Pferd, schen-
kest ihm eine gute Kuh. Darum wirst du angebetet, darum
gedenkt man deiner. Das sich abends zur Ruhe niederlegende
Weib erfreut dich mit dem Zweige der Abies pichta, das sich
morgens erhebende Weib verehrt dich mit dem Zweige der
Abies pichta, der pferdehdndige Mann gibt dir einen Pferde-
kopf, der kuhhindige einen Kuhkopf.» Hier haben wir nach
Inhalt und Form ein echtjugrisches Gebet; denn fiir ein Ge-
bet miissen wir es ansehen. Ganz hilflos hort sich daneben
die Bitte des Nordwogulen an, der ein Mahl bereitet hat:
»Erhalte meine Hiinde, meine Filisse gesund!» Aber wer weiss,
wer von beiden mehr erreicht.

Es ist gewiss, dass solche lange epische, ihrem Inhalte
nach allerdings meist einfache und ihrer Komposition nach
abgerissene »epische Gebetey, die ithrem Bau nach recht stark
an die magischen Ursprungsrunen der Finnen erinnern, auch
nicht bei allen Opfergelegenheiten, die sich iiber die gewdhn-
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lichen erheben, verwendet werden kénnen; denn ihr Vortrag
erfordert schon Geschick und Routine. Gelegentlich der Be-
sprechung der Gebete bemerkt denn auch Munkdcsi: sEs ist
natiirlich, dass bei all den zahllosen kleinen Lebensmithen
solche kurze Ausserungen vorkommen ... Aber bei vieleén
gemeinsamen Gebeten, besonders wenn ein »redekundiger,
wortkundiger» Schamane oder viterliche Minner, »Vater-
Minner, von zwei Richtungen, uralte Mdnner von drei Rich-
tungen sich zusammentun zum Gebet, dann sind die Gebete
mit ererbten Redewendungen, die mit der Geisterbannung
verkniipft und deren Namen satmil, sdatil, kastul, kai, kaisaw
sind, die Regel.»

Wir erkennen somit in den Gebeten der Jugrer hinsicht-
lich Form und Inhalt zwei, wenn auch keineswegs grund-
sitzlich oder schroff von einander geschiedene Arten, die man
als Bittgebete sowie als beschreibende und
bannende Gebete bezeichnen konnte. Letztere, die
oft singend vorgetragen werden, trifft man vor allem bei den
Nordwogulen, aber sie sind auch nicht unbekannt bei den
Ostjaken am unteren Ob, wie aus Pallas’ und Bjeljavskijs
Berichten sowie der neuesten, von Papay gegebenen Schilde-
rung ersichtlich ist, obgleich sie dort nicht eine solche Breite
erreichen diirften wie die besten wogulischen Vortrige.! Es
ist auch nicht ausgeschlossen, dass sich derartige, ihrer Art
nach nicht genauer bekannte, frither auch weiter siidlich ge-
funden haben; denn schon Novitskij berichtet, dass die Opfer-
priester vor dem Schlachten des Tieres sin gen d um Fisch-
segen gebetet hitten, eine Vortragsweise, die jetzt bei den
Irtyschostjaken nicht in Verwendung steht. Wenn letztere
Bannungsgebete besassen, so ist deren Untergang gewiss dar-
auf zuriickzufithren, dass die ansehnliche Schamanengenera-

1 Eine Probe von einem solchen, bei den Nordostjaken aufge-
zeichngten Gebete siehe S. 289 Anm.
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tion schon dahingeschwunden, ja iiberhaupt das frithere
epische Lied in bedenklichem Masse verkiimmert ist.

Meines Erachtens ist es sicher, dass das beschreibende
Element in den Bannungsgebeten gar nicht eigentlich zu
den jugrischen Gebeten gehort, sondern spiter hinzugetreten
ist. Ausser dass man auf dem grossten Teile des Ostjaken-
gebietes nur Bittgebete antrifft, weisen noch ein paar andere
Umstédnde in diese Richtung. Wie gesagt wird auch bei den
- Wogulen satmil usw. nur dann gesprochen, wenn ein Kun-
diger da ist. Auch dort begegnen kurzgefasste Bitten und
Gebete, in denen kein episches oder bannendes Leitmotiv
auftritt, sodass dies auch dort kein wesentlicher, unumging-
licher Bestandteil des Liedes ist. Uberdies ist zu bemerken,
dass das Bannen des Geistes zum Opfer grundsitzlich unnétig
war und auch jetzt noch ist, wenn an der Opferstitte eine
Figur ist, der man die Gabe direkt darbringen kann, und
gewiss war dies frither an allen heiligen Stitten und »Tem-
pelny, iiberhaupt wo den Geistern beachtliche Opfer darge-
bracht wurden, der Fall. Meines Erachtens kénnen wir den
Schluss wagen, dass das Leitmotiv in den bannenden und
epischen Gebeten nur ein unwesentlicher Zusatz »ad maiorem
der gloriamw 1st, d. h. dem Preise des betreffenden Geistes
dienen sollte, und dass den Kern der Gebete das Nennen des
Geistes, die Aufforderung zum Genusse des Opfers und meist
noch einige Bitten bildeten.

Den Ursprung der Leitmotive in den Bannungsgebeten
finden wir wahrscheinlich in den epischen Gedichten,
die bei grosseren Opferfeiern singend, oft sogar unter Instru-
mentalbegleitung vorgetragen wurden und die man auch
heute noch bei den ostjakischen und wogulischen Opfern
antrifft, wo sie dem Preis des Opferempfingers sowie der
Kurzweil und »Erbauung» der Anwesenden dienen sollen.
Am Wasjugan hiess es, dass jeder Geist deren sieben habe,
und bei grossen allgemeinen Opfern wird nach ihrem Ab-
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singen ein Zeichen in das Kerbholz gemacht. Den beschrei-
benden Partien der wogulischen Gebete stehen die sog. law-
naltap der Tremjuganer nahe. Diese Bezeichnung liesse sich
wortlich etwa »Hereinbringelied» iibersetzery Sie werden auch
bei Barenschmiusen sowohl hier als auch im Norden gesun-
gen. Sie enthalten, wie ein von mir aufgezeichnetes Kan-iki-
launaltap, die Schilderung vom Wohnort des Geistes, seiner
Wohnung, von der’ Uberbringung von Opfern mit Renntier-
Karawanen und schliesslich vom Besuch eines russischen
Kaufmannes, um von den Opfergaben zu stehlen; darin fin-
det sich nicht der geringste Hinweis auf die gerade zu voll-
zichende Opferhandlung, weder auf die Bediirfnisse des Vor-
tragenden noch die der iibrigen Anwesenden noch irgend-
welche Bitte; auch der ganzen Vortragsweise nach ist es kein
aufregendes Zauberlied. Aber neben diesen »epischen Lie-
dern» ist in den Leitmotiven, ndmlich im Herbeibannen
des Geistes zur Teilnahme am Opfer, noch eine andere Quelle
vertreten. Wir diirften wohl kaum in der Annahme irren,
dass dieser Zug, der urspriinglich zur Verwendung beim Opfer
zwecklos gewesen ist, sich aber den jetzigen Verhiltnissen
und Geistervorstellungen in vielen Fillen gut angepasst hat,
auf magische Briduche zuriickgeht, insofern pdmlich
der Schamane auch fern vom Sitz der Geister in seinem Heim
durch Gesang helfende Geister zur Erhéhung seiner eigenen
Kraft und Stirke herbeiruft. Die Verkniipfung dieses Ele-
ments mit dem Opfergebet ist durch die Gepflogenheit, dass
sich vielfach mit den Opferhandlungen, z. B. bei den Nord-
ostjaken und Wogulen, eigentliche Zauberei, Befragung iiber
kiinftige Dinge verbindet, erleichtert worden.

Bei einem Vergleiche der Bittgebete zeigt sich
klar, dass sie auf verschiedenen Gebieten verschieden auf-
treten, nach Form und Inhalt am entwickeltsten und brei-
testen bei den Irtyschostjaken sowie, wenn vorstehendes
Toramegri als Beispiel fiir siidwogulische Gebete gelten kann,
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bei den Kondawogulen. Auch dies kénnen wir nicht anders
erkliren als dass sich das Gebet der Jugrer, besonders unter
dem Einfluss fremder Vorbilder, iiber seinen ur-
spriilnglichen Rahmen hinaus entwickelt hat, ein Schluss,
der durch lokale fremde Ziige in dem dusseren Vortrag der
Gebete gestiitzt wird (vgl. S. 95). Die Entwicklung betraf
vor allem die Redefiille, der Stil sowie die Versstruktur mit
ihren zahlreichen Wiederholungen folgen alten jugrischen
Formen, der Inhalt ist im allgemeinen arm geblieben. Auch
die Gleichformigkeit in Stil und Inhalt bei den ostjakischen
Gebeten an die verschiedenartigen Geister offenbart die
frithere Unentwickeltheit sowie das junge Alter der jetzigen
Form. Wahrscheinlich ist es nur Formsache, eine Folge
des Erstarrens der Gebete in bestimmten Schemen, dass
z. B. der Wassergeist, dem die Fische unterstehen, auch sum
das sicbenfache Glick des Wildpretss gebeten und zu ithm
gefleht wird: »Gib der Schwachheit der Hinde guten Aus-
gang, gib der Schwachheit der Fiisse guten Ausgang!s, dass
also iberhaupt um Gesundheit zu thm gebetet wird, Als
ilteste  Gebetsformen sind bestimmt solche einfache Auf-
forderungen zum Essen anzusehen, wie sie oben vom Trem-
jugan erwihnt wurden, und wviclleicht derartige einfache
Bitten, wie das wogulische: »sErhalte meine Hénde, meine
Fisse gesund!»

Die fremden Vorbilder, deren Einfluss auf die Gestalt
des jugrischen Gebetes anzunehmen ist, sind vor allem von
den Tataren und den Russen gekommen, aber auch der per-
mische, besonders der syrjinische Einfluss ist nicht zu ver-
gessen.  Ein augenfilliges Zeugnis hierfiir ist die Entlehnung
von wog. kasti, ostjak. kasta-, kasts, das das Herbeirufen des
Geistes zum Opfer und gleichzeitig das Beten bezeichnet,
aus dem Syrjinischen. Ein Denkmal des tatarischen Ein-
flusses 1st die Bezeichnung paj2k 1m Siden.

Von der Vortragsweise der Gebete ist zu erwih-
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Fm dass die Ostjaken Bittgebete mit Fliisterstimme vor-
~ tragen, soweit ich selbst solche Gebete gehort habe. Es lie-
~ gen jedoch auch Nachrichten dariiber vor, dass sie beim

Beten schreien, und ein Teil der Gebete, auf den nérdlichen
Gebieten, wird gesungen.

In den bisherigen Ausfithrungen iiber die Opferzeremo-
nien habe ich nur solche Punkte, die verschiedenartigen
Opferveranstaltungen gemeinsam sein konnen, beriicksichtigt,
wenn es auch die Natur der Sache mit sich brachte, dass
dabei die durch die Entwicklung stark differenzierten und
gleichzeitig wichtigsten Opfer, die Tieropfer, in erster Linie
herangezogen wurden, wobei die anderen etwas in den Hin-
tergrund traten. Nunmehr sollen iiberdies noch einige solche

- Zeremonien angefiihrt werden, die ausschliesslich den Tier-

opfern zukommen, da sie sich aus deren besonderem Cha-
rakter ergeben.

Wenn infolge einer Krankheit, eines Ungliicksfalles u. a.
ein Opfer, somit ein Versohnungsopfer, dargebracht werden
soll, so sind fiir die Beschaffenheit des Tieres wie auch der
anderen Opfergaben und fiir die Ubergabe die Forderungen

. des Geistes bestimmend. Hierdurch erhidlt der Schamane,

der allein in Verbindung mit dem Geiste tieten kann, in die-
sen Dingen eine bestimmende Macht, da dem Willen des
Geistes unbedingt zu gehorchen ist. Der Schamane bestimmt
die Art und die Farbe des Opfertieres, er wird von dem Wasju-
ganer befragt, ob das Opfertier zu titen oder zu heiligen ist
usw. Bei Huldigungsopfern, besonders bei privaten, dagegen
entscheiden vor allem die Moglichkeiten und Mittel der
Opferer sowohl in Hinblick auf die Zeremonien als auf

Die Schlachtung des Opfertieres wird, je nach der
Opferstitte, meist unter freiem Himmel, enfweder an einer
heiligen Stitte oder bei dem Opferhause, vorgenommen;

L4
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manchmal findet die T6tung draussen, die Zerstiickung drin-
nen, bisweilen sogar die ganze Handlung in der Behausung
statt. Wird das Tier bei dem eigentlichen Opferhause ge-
schlachtet, so wird es immer nach der heiligen Hinterwand
zu aufgestellt, neben der jetzt noch an manchen Orten der
Aufbewahrungsort des Geisterbildes ist. Pallas berichtet,
dass bei Krankheitsopfern das Tier vor der Wohnung des
Kranken aufgestellt wird und dass der Kranke das eine Ende
der Schnur am Fusse des Renntieropfers in der Hand hilt.
Freunde und Verwandte stellen sich mit dem Schamanen
draussen auf und rufen die Gotter an, bis der Kranke, sei es
durch Zufall, sei es mit Absicht, an der Schnur zieht. Dies
gilt als Zeichen zur Tétung des Opfertieres. Ahnlich berich-
tet Witsen: »An dem Opfertiere wird eine Schnur befestigt,
daran wird das Tier dreimal um die Wohnung derjenigen,
die das Opfer geben oder um derentwillen es veranstaltet
wird, gefiihrt und der Ostjake mit seinen Freunden folgt
dem Opfertier. Dann wird das Tier vor der Tiir getétet und
der Priester bespritzt die Wohnung mit Blut.» Die meiste
Beachtung verdienen die Zeremonien bei einem Opfer an
heiliger Stitte. Die Irtyschostjaken fithren das Tier, eine
Kuhglocke am Halse, an einer Schnur dorthin, legen auf den
Riicken des Tieres ein Stiick, z. B. 7 Arschin, weissen Mitkal
oder ein weisses Kopftuch, wenn das Opfer fiir himmlische
Geister, ein farbiges, wenn es z. B. fir das Feuer bestimmt
ist. Diese Zeugstiicke und Ticher sind zwar selbstindige
Opfer, — wahrscheinlich sollen sie zur Kleidung die-
nen —, die nach dem Schlachten des Tieres, oft nachdem
sie vorher mit den Zipfeln ins Blut eingetaucht worden sind,
am Opferbaum aufgehingt oder dem Feuer iibergeben wer-
den, aber gleichzeitig sollen sie wohl auf dem Riicken des
Tieres liegend diesem die Farbe »verleihens, die der Geist
verlangt; denn es ist nicht immer moglich z. B. den Him-
melsgeistern das erforderliche weissfarbige Opfertier zu ver-
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schaffen. Auch die Wogulen legen nach Gondatti beim Opfer
unter freiem Himmel irgend ein Kleidungsstiick auf den
Riicken des Tieres, jedoch lisst G. unerwihnt, wohin jenes
nach dem Opfer gerit. Die Surguter-Ostjaken verbinden dem
Opferpferde die Augen mit einem Kleidungsstiick, das um
den Kopf herumgeschlungen wird; hierin haben wir wahr-
scheinlich nur eine praktische Vorsichtsmassregel zu sehen.
Das schlachtfertige Tier ist an dem heiligen Baume oder
einem eigens aufgerichteten Anbindepfahl festgebunden. Sind
es mehrere Tiere, so werden sie nach der Volksdichtung an
einem Seil befestigt. Bisweilen hilt ein Mann das Tier
am Seile, Renntiere an den Hérnern fest. Ist das Tier un-
ruhig und bleibt es nicht auf der Stelle stehen, so sehen die
Irtyschostjaken darin eine Ungeschicklichkeit des Opfer-
darbringers.

Die T6tung des Tieres geschieht auf den verschiede-
nen Gebieten in verschiedener Weise, ja auch auf demselben
Gebiete konnen verschiedene Verfahren eingehalten werden.

 Im Kreise Surgut wird das an einem Baume festgebundene

Pferd mit dem Axtriicken vor die Stxmgeschlagen und gleich-
zeitig stosst ein anderer den Bir direkt ins Herz,
sodass das Tier unter den Héinden Kundiger keine Qualen
auszustehen braucht; das Renntier wird in nahezu derselben
Weise getdtet: mit dem Axtriicken wird auf den Hinterkopf
geschlagen, wihrend der Dolch ins Herz gestossen und das
Blut in einem Gefisse aufgefangen wird." Das Toten und
Ausschlachten des Renntiers ist iiberhaupt der gewdhnlichen
Schlachtung dhnlich, ganz wie die Schlachtung des Opfer-
tieres auch bei den Irtyschostjaken. Bei diesen wird das
Tier zuerst gerauchert, stehend dreimal in der Sonnenrich-
tung am Orte gewendet, dann der Linge lang, gebunden

1 Bei einem Pferdeopfer, bei dem ich Augenzeuge war, liess man
das Blut aus der Wunde auf den Boden laufen. -

L 4
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oder ungebunden, auf die linke Seite gelegt, und zwar derart,

~ dass der Hals nach Sonnenaufgang und gewdhnlich gleich-

zeitig nach dem heiligen Baume zu weist, sodass das aus
dem Halse in einem Strahle hervorschiessende Blut nach
jenem zuspritzt, ja ihn sogar trifft. Das getiotete Tier wird
dann in manchen Gegenden derart dreimal um sich selbst
gewendet, dass der Kopf einen Bogen in der Sonnenrichtung
beschreibt. An manchen Stellen wird auch hier das Tier
durch einen Schlag auf den Kopf betiubt. Aus derselben
Gegend erwidhnt Patkanov, dass sdem Opfertiere Hausbier
zu trinken gegeben wird und es durch einen Schlag auf den
Kopf betdubt wird; nach diesen Zeremonien durchschneidet
der Schamane unter dreimaligem Innehalten die Kehle. Da-
bei spritzt er Blut auf die Befestigungspfihle der Tiere und
auf die heiligen Biaume, falls solche in der Nihe sind». Frither
scheint auch im Siiden eine etwas andere Sitte geherrscht zu
haben, wie aus Novitskijs besonders die Siiddostjaken angehen-
der Schilderung ersichtlich ist: »Wer das beste Mundwerk
hat, der versieht nach Art eines Opferpriesters die Leitung,
nimmt das Tier entgegen, bindet seine Vorderfiisse, ein ande-
rer ergreift den Spiess und hilt ihn gerade auf das Tier ge-
richtet, ein dritter steht mit gespanntem Bogen dabei, ein
vierter stellt sich mit der Streitaxt dem Tier gegeniiber auf.
Dann beginnt der Priester smg_(_e__nd zu rezitieren . . . Danach
schligt der Opferpriester als erster mit einer dafiir besonders
bestimmten Waffe, dann durchbohrt es der andere mit
einem Pfeile, der dritte mit dem Spiesse. Das niedergestiirzte
noch atmende Tier wird dreimal um die Bilder geschleift,
dann wird der Dolch ins Herz gestossen, das Blut in eine
Schiissel gelassen...» Von den Nordostjaken werden ver-
schiedene Briuche erwidhnt. Pallas berichtet, dass der Scha-
mane nach dem Ausschreien der Bitte der Opferer das Zeichen
zum Toten durch einen Stockschlag-auf den Kopf des Tieres
gibt. Da sendet der Mann, der mit gespanntem Bogen neben
Jugra-Volker — 8 '
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dem Tiere steht, nach diesem seinen Pfeil und der andere
macht mit zugespitztem Pfahle dem Leben des Tieres ein
Ende. Wahrscheinlich berichtet Bjeljavskij ebenfalls in Ab-
hingigkeit von Pallas, dass das Tier mit einem Pfeil ins Herz
geschossen wird und schnelles Toten als dem Geiste besonders
angenehm gilt. Erman wiederum weiss zu berichten, dass
die Ostjaken bei der Tétung von Renntieren eme absichtlich
grausame Methode anwenden; sie stechen ndmlich an ver-
schiedenen Stellen Wunden in den Korper des Tieres oder
ersticken das Tier, indem sie es einmal nach dem anderen
im Wasser untertauchen. Nach Kovaljskij werden die zu
opfernden Renntiere in der Weise erdrosselt, dass eine
um den Hals gelegte Schlinge zugezogen, iiberdies Nasen-
locher, Mund, Ohren usw. verstopft werden.! Papay war
Augenzeuge davon, wie die Ostjaken die dem Xin-ort-poy
dargebrachten Renntiere erdrosselten; als die Tiere am Er-
sticken waren, schlug sie der Schamane mit der Axt auf den
Kopf. Wie die dem Ori-jay bestimmten Renntiere getotet
werden, hat er nicht gesehen, nimmt aber hier das gleiche
Verfahren an. Wie die Ostjaken scheinen auch die Wogulen
mehrere Verfahren zu kennen. »Das Opfertier, als welches
vor allem ein weisses Tier in Frage kommt (die Gotter lieben
keine dunkeln), wird entweder erdrosselt oder es wird ithm
die Gurgel durchschnitten oder durch Kniittelschlag auf den
Kopf getiotet, wobei iiberdies ziemlich oft die Tiere, besonders
Pferde, noch in lebendem Zustande mit Messern gestochen
werden, wobei das Blut aufgefangen und getrunken wird.
Dies wird solange fortgesetzt, bis das Tier an schrecklichen

1 Der unwahrscheinliche Bericht Kovaljskijs erinnert stark an
das Verfahren der Altaitataren. Diese bringen das Tier ohne Blutver-
giessen um, weshalb alle Koérperoffnungen des Tieres verstopft werden.
Meines Erachtens wird jedoch das Verstopfen nicht zur Verhinderung
des Blutvergiessens vorgenommen, sondern man dirfte wohl auch
dort die Seele des Tieres in diesem einschliessen wollen, obgleich das

Tier jetzt, wenn ihm das Leben genommen ist, enthdutet und zerlegt
wird.



Abb. 44. Pferdeopfer in der Nahe von Surgut.
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Schmerzen stirbt.» Bei Gemeinschaftsopfern swird eine Schlinge
um den Hals des Tieres geworfen, an der alle ziehen, um da-
durch ihre Teilnahme am Opfer zum Ausdruck zu bringen;
nst das Opfer fir den Grossen forwm bestimmt, so schreien
nach Beendigung der Vorbereitungen alle mit lauter Stimme
dreimal, beim letzten Schrei wird das Tier mit einem schwe-
ren Gegenstand auf den Kopf geschlagen z. B. mit dem Axt-
ricken, Pferde gegen die Stirn, Renntiere auf den Hinter-
kopfr. So Gondatti. Aus Nosilovs Schilderung geht hervor,
dass ein Messer dem Renntier in die Lenden gestochen wird,
dann wird die Schlinge um den Hals festgezogen und nach-
dem das Tier niedergestiirzt ist, wird die Wunde mit einem
Lappen verstopft, damit das Blut nicht austreten kann.
Sorokin wiederum berichtet, dass am Oberlaufe der Lozwa
das Opferpferd mit einem Messer gestochen und das Blut
in einem Gefisse aufgefangen wird; das Tier stirbt an Blut-
verlust. Bei einem Opfer, dem Munkacsi beiwohnte, tétete
der Gehilfe des Schamanen die Renntiere durch Schlag mit
dem Axtriicken auf den Hinterkopf, derselbe Mann stiess
dann das Tier mit einem grossen Dolche ins Herz und fing
das ausfliessende Blut in einer Holzschiissel auf. In einer
fritheren Schilderung wird berichtet (1870), dass die Wogulen
das Pferd inmitten eines Halbkreises von Gotterbildern téten,
wonach alle Anwesenden der Reithe nach zu dem Pferde tre-
ten, mit dem Dolche eine Wunde schlagen und aus dieser
mittels einer Rohre Blut schliirfen. Erst nach Beendigung
dieser Handlung tétet der Opferpriester das Tier.

Abgesehen von dem Brauche in den siidlichen Gebieten,
das Tier durch Umstiirzen und Durchschneiden der Gurgel
zu toten, ein Verfahren, das, nach Novitskijs Schilderung zu
schliessen, spit ist, erkennen wir somit in der Schlachtung
des Opfertieres in grossen Ziigen zwei Methoden, das Er-
drosseln und das Téten ohne Erdrosseln, sagen wir das
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"n.gent. welche beide Methoden auch vereinigt auf-
! ” ter m Im Nordm treten belde nebenemander auf,

." uabeksnnt, und stk sus dem Surguter Kreise
- ‘hbm wir keine Nachrichten von dessen Anwendung bei
Gesbunpiu‘n Am Tremjugan wurde ausdriicklich erklirt,
dass durch Erdrosseln nur den Verstorbenen, nicht
- aber den Geistern, geopfert werde. Welche von beiden Sitten
~ dlter ist — denn zwei Methoden nebeneinander kénnen wir
kaum fiir das Urspriingliche halten — dariiber kann man
wohl verschiedener Meinung sein. Da jetzt das Schlagen
allgemeiner ist und auf dem ganzen Jugrergebiete begegnet,
~ kénnte man denken, dass das Erdrosseln bei den Geister-
~ opfern ein spiterer, wahrscheinlich von dem Totenkult iiber-
- nommener Zusatz sei.* Es ist jedoch zu bemerken, dass der
Darbringung von Tieren sowohl an Geister als an Verstorbene
dieselbe Auffassung zugrunde liegt, nidmlich, dass die Be-
- treffenden das Tier als Lebewesen (vergl. II S. 132) erhalten
miissen, und daher neige ich der Annahme zu, dass das
Tétendurch Erdrosselung, das Einschliessen der
Seele, eigentlich auch zu den Geisteropfern gehort, wobei
ich allerdings zugestehe, dass auch das Schlagen schon recht
alt ist.* Letzterem Verfahren, das vermutlich vom gewéhn-
1 Den unter den Schlagwerkzeugen auch anderswo als im Norden
- anzutreffenden zugespitzten Pfahlhilt Munkécsi fir ein mog-
~ liches Uberbleibsel aus der Zeit, wo es noch keine Metallgerite gab.
- Mit besserem Anlass konnte man vielleicht vermuten, dass hier bloss
ein Totungswerkzeug anstelle des Spiesses vorliegt.
Smirnov hat ohne nahere Begrindung die Behauptung ausge-
vvdm.da-du{l?.rdm-nlnmdm&mqedm ubernommen sei.
on den Mezen-Samojeden wird zwar der Brauch erwahnt, dass sie
beim Opfer fiir Num das Tier erdrosseln, wobei sie es jedoch kurz vor
dem Verenden ins Herz stechén. Das Erdrosseln findet sich so all-
: bei verschiedenen Volkern, dass wir auch bei den Jugrern keine

zu vermuten brauchen.
3 Eingeborene vom Salym erklarten denn auch Schultz, dass bei
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lichen Schlachten ausgegangen ist, hat die durch das Vor-
bild des Bewirtungsopfers und besonders durch das Umsich-
greifen der neuartigen Opfertiere (Ochsen, Widder u. 4.) ge-
wandelte und sich immer noch wandelnde Anschauung vom
Zweck des Tieropfers zum Siege verholfen; die Schlachtung
der Tiere zum Opfer nahm immer mehr den Charakter der
Beschaffung von Speisen fiir die Bewirtung an.

Als unumginglicher Bestandteil scheint zur Schlachtung
des Opfertieres das Schreien gehért zu haben und noch
zu gehoren; hiervon haben wir von verschiedenen Gebieten
der Ostjaken und der Wogulen Nachrichten. Das Schreien
geschieht entweder vor der Totung oder hinterher, stellen-
weise vorher und nachher.! Das Schreien wird mit méglichst
grosser Kraftanstrengung ausgeiibt, sodass es gewiss, vor
allem bei dem besonderen Opferungsmilieu, als Ausserung
grosser Wildheit und Roheit erscheinen kann, besonders wenn
noch die entsprechenden Bewegungen der Opferspender dazu
kommen. Dieses Gebahren hat jedoch mit Wildheit nichts
zu tun, auch keine Freudenbezeugung diirfte es sein, obwohl
es manchmal so scheinen konnte; der Zweck ist wahrschein-
lich, wie auch schon vermutet worden ist, die Erregung der
Aufmerksamkeit des Geistes.? Stellenweise scheint jedoch
noch am Schlusse des Opfers geschrien zu werden. Davon
spricht Munkdécsi und schon viel frither J. B. Miiller: »Nach
dem die Mahlzeit vollbracht, schlagen sie mit Stécken in die
Luft und schreien wieder aus vollem Halse, und wollen hier-
durch den traktierten Geist des Gotzen wieder in die Luft

1 Kovaljskij berichtet, dass die Ostjaken nach der Ankunft in
der Opferjurte und dem Niedersetzen »in den Ruf how, hou ausbrechen,
ihren Korper hin und her wiegen und in die Hainde schlagen, welches
Gebaren, solange die Krafte ausreichen, fortgesetzt wird. Es ist un-
klar, ob dies zu den eigentlichen Opferzeremonien gehort oder ob es
einen Teil der Zauberzeremonien bildet.

2 Beilaufig mag hier erwahnt werden, dass bei der Ankunft Rei-
sender zu Boote in einem Dorfe die Ankdmmlinge schreien, ja sogar
schiessen miissen.
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convoyren und ihm gleichsam danken, dass er mit ihren
Traktamenten vorlieb nehmen wollen?.» Eine dem Geiste er-
wiesene Verabschiedung sieht auch Munkicsi in diesem Ab-
schiedsrufe. Den Erklirungen gegeniiber diirfte man sich
wohl sehr kritisch verhalten; denn das Schlagen mit Stécken
ist ein recht sonderbarer »Dank». Eher mdchte ich in dem
Verfahren, wie es Miiller schildert, vorausgesetzt dass es den
Tatsachen entspricht, eine Vorsichtsmassregel der die Opfer-
stitte verlassenden Opferer sehen, durch die sie die Geister
am Mitgehen verhindern wollen.

Fiir die Bedeutung des Rufens ist zu beachten, dass es
durch ein anderes Gebaren ersetzt werden kann. Bei einer
Opfergelegenheit, deren Augenzeuge ich am Demjanka war,
wurde ndmlich vor der Tétung nach Sonnenaufgang zu g e-
schossen, ebenso spiater am Nachmittag vor und nach
der Bewirtung. Das Schreien unterblieb, aber hier bestand
auch die Opfergemeinde nur aus vier Personen, wenn ich
mich und einen kleinen Buben mitrechne.

Ich erwihnte soeben, dass der urspriingliche Zweck des
Tieropfers die Darbringung eines Lebewesens an den
Geist war. Auf den ersten Blick hat es den Anschein, als
ob diese fritheste Vorstellung von einem sozusagen »reinem
Opfer» noch in den Opferzeremonien am Wasjugan zutage
trete, da man dort auch jetzt noch Tieropfer antrifft, mit
denen keine Bewirtung verkniipft ist, und daneben bei Opfer-
veranstaltungen wiederum solche Schlachtungen von Tieren,
die keinerlei Tieropfer sind, sondern nur zur Beschaffung
von Speisen zur Bewirtung vorgenommen werden. Die dorti-
gen P ferdeschlachtungen und das Geloben solcher zum
Opfer sind ersterer Art, die Rin d v ie hschlachtungen letzte-
rer Art, woraus sich die verschiedene Behandlung der Teile
der Opfertiere ergibt (vgl. besonders iiber das Fell S. 119).
Es ist jedoch ganz ungewiss, ob in dem wasjuganer Ver-
fahren der Rest eines »reinen Tieropfers» zu sehen ist. Be-
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denken erweckt besonders, dass die in Frage stehenden Tiere
dort spit aufgekommen sind, und die Bedenken werden da-
durch vergrossert, dass diese Gewihrsleute weder die Vereini-
gung des pari, der Bewirtung, mit dem Pferdeopfer noch
auch das tatsichliche Opfer eines Rindviehs fiir unméglich
hielten, obgleich sie solches nicht gesehen hatten. Der Grund
kann vielleicht nur darin liegen, dass der Genuss von Pferde-
fleisch am Wasjugan nicht iiblich ist, und weiterhin darin,
dass das Rindvieh fiir die Wasjuganer selbst noch immer
nur ein gelegentliches Schlachttier, aber kein Haustier ist,
sodass nach ihrer Meinung auch die Geister davon nur in
Gestalt von Speise Nutzen haben. — Eher kann auf friithere
Vorstellungen vom Zweck des Tieropfers die demjankaer
Sitte hinweisen, folgende Worte zu sprechen, nachdem das
Tier getotet, das Blut auf den Boden abgelassen und Haus-
bier an den heiligen Baum gesprengt worden ist: »Dein Opfer
ist erfiillts, oder: »Ich erfiillte das von dir geforderte Opfer,
ziirne nicht mehr, und zwar wird dies gesagt, obwohl das
Abhiduten, Kochen usw. noch nicht vorgenommen ist.

In der Verwendung der Bestandteile des Opfertieres sind
keine nennenswerten lokalen Verschiedenheiten zu konstatie-
ren, und soweit wir solche feststellen kénnen, erkliren sie
sich grosstenteils aus der sonstigen Gepflogenheit der betref-
fenden Eingeborenen, Schlachtprodukte zu verwerten. ‘

Aus dem Hauptzwecke des Tieropfers und den allgemein-
giiltigen Seelenvorstellungen ergibt sich, dass das Fell des
Opfertieres moglichst  vollstindig, mit Kopf, Fiissen und
Schwanz, aufgehingt oder in anderer Weise dem Geiste iiber-
geben wird.  Dieser Forderung kommen noch die Einge-
borenen des ganzen Gebietes nach, obgleich sich auch hier
unter dem Zwang der Verhiltnisse frithere Briuche zu wan-
deln beginnen; so lisst man z. B. in Tsingala die Beine am
Widderfell, nicht aber immer so beim Rindvieh. Das Fell
wird am gewohnlichsten durch Aufhidngen dargebracht;



‘(equelwacy) uvayosiagg sop uayooy svp pun sazenuapd() sep saqag sep uallugyny seq SF 'qqy




122 Zeremonien im Verkehr mit der Geisterwelt FFC 63

Abb. 46. Das Aufhangen des Felles des Opferpferdes bei den Altaitataren.

es wird an heiliger Stitte an einem Baumzweige befestigt,
besonders bei Opfern auf den Renntiergebieten (siche Abb.
30 I S. 94), oder wird iiber eine Stange gelegt, die an heiliger
Statte wagerecht auf Baumisten oder gabelformig aus-
laufenden festgerammten Stiitzpfihlen ruht. Bei den Irtysch-
ostjaken kann das Fell auch im Sparrenwerk auf den Boden
des Wohnhauses oder im Wirtschaftsspeicher aufgehdngt
oder dorthin gebracht werden, nachdem es eine Zeitlang an
heiliger Stitte gehangen hat. Als Ausnahme kénnen wir es
betrachten, wenn die Aufhingestange schrig aufge-
stellt an einem Baume angelehnt oder mit dem unteren
Ende in den Boden eingerammt ist. Damit ldsst sich das
Verfahren der Tataren vergleichen, das denn auch von die-
sen zu den Ostjaken iibergegangen ist. Auch die Auf-
hingerichtung des Felles ist stellenweise bestimmt.
Die Siidostjaken legen es sowohl an heiliger Stitte als auf
dem Boden des Wohnhauses und im Speicher derart iiber
eine Stange, dass der Kopf die Opferrichtung hat, d.i. nach
Sonnenaufgang, bisweilen nach Mittag zu, weist. Auch diese
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wenig verbreitete Sitte scheint von den Tataren zu stammen.
Das Fell auf der Stange erinnert einigermassen an das st e-
hende Tier, sei es nun in horizontaler oder, bisweilen im
Siiden, in schridg vertikaler Lage, eine Wirkung, die gewiss
ﬁeabsichtigt ist. Diese Form der Ubergabe des Opfertierfelles
zeigt ebenfalls, dass es sich garnicht um Ubergabe des
Felles, sondern des Tieres handelt; denn die geopfer-
ten Pelze, die tatsdchlich als Kleidungsgegenstinde darge-
bracht werden, werden in anderer Weise aufbewahrt, in
Kisten oder um die Geisterfiguren gewickelt, usw. Augen-
scheinlich haben die Irtyschostjaken aus praktischen Griinden
die Aufhingeform in der Weise gedndert, dass jetzt in den
meisten Fillen, jedoch nicht immer, die Innenseite nach
aussen gekehrt ist, wodurch die Illusion von dem stehenden
Tiere gestort wird; fiir sie ist ndmlich das Trocknen des Felles
wichtig, da sie es spiter verkaufen oder bisweilen fiir ihren
eigenen Bedarf verwenden.

Doch das Aufhdngen ist nicht die einzige Moglichkeit,
Felle zu opfern. So haben wir gesehen, dass am Tremjugan
das der May-anki, der Erdmutter, geopferte Fell in die
Erdevergraben wird. Dunin-Gorkavit$ sagt, dass beim
Opfer fiir Jink-iki »den Wasseralten» ein Kalbs- oder Schaf-
fell mit Gras gestopft und unter das Eis versenkt wird
(vgl. IT S. 259). Am Wasjugan wird das Fell eines Rind-
viehs, das zu einem Bewirtungsopfer geschlachtet worden
ist, nicht aufgehidngt noch auf andere Weise dem Geiste iiber-
geben, was geeignet ist, ihre Angabe, dass bei den Opfern
die Schlachtung des Rindviehs gar kein eigentliches Tier-
opfer ist, zu erhidrten. Das Fell des einem Geiste geopferten
Pferdes, an dem Schwanz, Hufe, Mdhne und Lippen sind,
wird in ein Birkenrindengefiss von beliebiger Form getan,
und der Schamane »bringt» es zu dem betreffenden Geiste.
Hat das Fell in dem Gefisse drei Nachte in der Stube ge-
standen, so wird es im Boden der Hiitte aufgehingt. Vom Ub-
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lichen weicht die von Poljakov angefithrte Niederlegung des
Felles geopferter Renntiere ab: das Fell, an dem noch der
Kopf samt den Hérnern, die Fiisse samt den Hufen waren,
befand sich auf einem Renntierschlitten, iiber die Stellung
ist jedoch nichts gesagt. '

Frither war es natiirlich die Regel, dass das Fell d e m
Geiste fiir immer zu eigen bleibt, und so ver-
hilt es sich auf dem gréssten Teile des Gebietes jetzt noch.
Kovalskij hat sich gewiss geirrt, wenn er behauptet, dass
bei den Nordostjaken das Fell dem Schamanen gehort: er
hat wahrscheinlich die aus der Natur der Sache folgende
Tatsache, dass iiberhaupt die Geschenke der Gaugeister iiber-
all in die Verwendung der diese besitzenden Geschlechter
und Familien und somit der fony-wrt’e und Hauptménner
iibergehen, obgleich sie personliches Eigentum des Geistes
sind, missverstanden. Einigermassen gewandelt hat sich die
Anschauung in diesem Punkte bei den Irtyschostjaken, ob-
gleich meines Wissens auch inbezug auf sie Patkanovs Mit-
teilung irrefithrend ist, dass »die Schamanen die aufgehingten
Felle spiter verkaufens. Die Sache verhilt sich vielmehr so,
dass z. B. in Tsingala alle Felle, die in dem dortigen Speicher
aufgehingt werden, auch die seitens Privater geopferter Tiere,
in die offenthiche Sammlung von Opfergegenstinden, die zu-
niachst vom tony-url verwaltet wird, iibergehen. Hinsichtlich
dieser Sammlung hat theoretisch jeder Dorfbewohner, beson-
ders die Familienviter, das gleiche Bestimmungsrecht. Gewohn-
lich werden die Opferfelle nach einer bestimmten Frist (3,
7 Tage, einem Jahr usw.) verkauft und fiir das Geld werden
entweder  Tuchstiicke oder Kopftiicher, die anstelle der
IFelle niederzulegen sind, oder die fiir die ndchste heilige
Handlung benotigten Stoffe, Ticher und Branntwein ge-
kauft. Natirlich ist fony-urt ber diesen Opfern die Haupt-
person, aber ein personliches Eigentumsrecht steht ihm nicht
zu. Damit soll keineswegs die Moglichkeit geleugnet werden,
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dass der fony-urt bisweilen seine Stellung missbraucht, indem
er in eigenmichtiger Weise nur auf seinen eigenen Vorteil
sieht. Am Demjanka gehen die dem Wassergeist an einer
Fischzugsstelle als Ersatz fiir ein Fell dargebrachten Kopf-
tiicher, nachdem sie eine Zeit auf dem Eise gehangen haben,
in den Besitz des Eigentiimers der betreffenden Stelle iiber, ein
Verfahren, dem der Gedanke des gegenseitigen Verhéltnisses
zwischen lokalen Geistern und ihren Besitzern zugrunde
liegt, nachdem er dem erst spit zur Verehrung gelangten
allgemeinen Naturgeist angepasst worden war. Ebenso kann
der Eingeborene vom Demjanka das aufgehingte Opferfell
wegnehmen, wenn er ein Kopftuch oder Tuch tiberhaupt an
dessen Stelle tut, und es dem Schamanen schenken, der
beim Opfer Beistand geleistet hat. Von einem dhnlichen
Brauche wurde mir auch in Tsingala berichtet. Wir kénnten
somit sagen, dass bei den Irtyschostjaken anstelle des ewigen
Besitzes des Opfertieres sich der Geist jetzt schon mit gele-
gentlichem Genuss davon zufrieden geben muss und dass
sich mit dem Fell des Opfertieres die Vorstellung von dessen
Kleidungscharakter verkniipft hat, da es durch
Tuchstiicke und Kopftiicher ersetzt werden kann, eine Auf-
~ fassung, die urspriinglich in diesem Zusammenhang fremd ist.

Ein anderer besonders wichtiger Teil des Opfertieres ist
das Blut, von dem jetzt der Geist, dem das Opfer gilt, als
auch oft die Opferdarbringer auf diese oder jene Weise ihren
Anteil erhalten. Die Siidostjaken, die nicht mehr das Blut
roh geniessen, lassen meist das Blut an der Schlachtstelle
auf den Boden laufen, tun dies doch auch die Tremjuganer
z. B. mit dem Pferdeblute, aber auf den noérdlicheren Gebie-
ten wird der grosste Teil des Blutes, wenn nicht alles, zu
irgendwelcher Verwendung in Gefdssen gesammelt, in ande-
ren Fillen wiederum suchen sie das Blut in den inneren Hohl-
riumen des Tierkorpers einzuschliessen. Nach Witsen be-
spritzen die Ostjaken, nachdem sie das Opfertier vor der
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Tiir des Opferdarbringers geschlachtet haben, die Wohnung
mit Blut, nach Novitskij und J. B. Miiller bespritzen sie
ihre Wohnung mit dem Blute, das sie in ein Gefiss gelassen
haben. Es ist ungewiss, ob diesen Nachrichten insofern zu
trauen ist, als das Blut an gewdéhnliche mensch-
liche Behausungen gespritzt worden wire. Eine hiermit
vergleichbare Nachricht vom Salym besagt, dass das Blut
von der Schlachtung fiir die Tuchmutter in geronnenem
Zustande zu deren Geisterspeicher, der von der Opferstelle
etwas entfernt liegt, gebracht, dort aufgetaut und an die
Innen- und Aussenwiinde des Speicher; gespritzt wird. Eine
andere Nachricht wiederum vom Demjanka berichtet, dass
zuhause beim Opfer fiir den Waldgeist etwas Blut fiir die
Jagdhiitte vorbehalten bleibt, das in deren Nihe unten an
den Aufhingebaum geschiittet wird. Und oben habe ich
schon erwihnt, dass die Eingeborenen im Siiden das Blut
aus dem Halse des Opfertieres gegen oder gar an den heiligen
Baum spritzen lassen. Es ist gar nicht ausgeschlossen, dass
den erwihnten alten Quellen Nachrichten von einem solchen
Verfahren am Speicher oder an der Wohnung des Gei-
stes zugrunde legen; denn zu einem Besprengen der
menschlichen Behausung mit Blut fehlen meines
Erachtens ber den Jugrern alle Voraussetzungen. Meines
Wissens geht ithnen der Gedanke von der apotropii-
schen Wirkung des Blutes ab, wie er am klarsten
in der Bibel, wo die Kinder Isracl in Agypten ihre Tiirpfeiler
zur Abwehr des Todesengels mit Blut bestreichen, zutage

tritt.  Die erwihnten Briuche der Jugrer stellea gewiss eine .

Bewirtung mit Blut dar ebenso wie, wenigstens in der
Hauptsache, auch die Sitte, dass die Nordostjaken auf dem
Schlitten eines Geisterbildes mit roter Farbe »Blutfleckens»
gemalt hatten, wie Papay gesehen hat. Eine andere Art
der Bewirtung mit Blut besteht darin, dass Blut gleichsam
als Sauce in die Gefisse gegossen wird, in denen »gute Bissen»

¥

1

——



DN e
LW

3 ¥ FNNNG

b -,
CRAE

TR

5 m:; Opferzeremonien 127

in rohem Zustande zu den Geistern getragen werden, somit
eine Sitte, es ihm unmittelbar »zu essen» zu geben, obgleich
sich dabei der Geist mit dem Blutdunst, \dem Dampf», zu-
frieden geben muss. Dort, wo die Bilder erhalten sind, gibt
es noch ein drittes Verfahren, nimlich der Mund des Bildes
wird mit Blut bestrichen, das nach Pallas und dem ihm fel-
genden Bjeljavskij aus dem Herzen gepresst sein muss. Von

gewissen Opfern der Wogulen wird erzihlt, dass der Schamane

dabei das niedergeschlagene Pferd in die rechte Seite stach,
das Blut aus der Wunde in ein Gefiss laufen liess, mit einer

" Verbeugung zu den Bildern trat und an jedem mit seinem

blutbenetzten Finger drei Linien zog.

Diesen Bewirtungsbriuchen ganz entsprechend ist die
Sitte, dass der vom Blute dem Feuer zukommende Teil in s
Feuer, ebenso wie der Anteil des Wassergeistes in das
Wasser geschiittet wird.

Aber das Blut soll nicht nur dem Geiste zukommen und
von diesem verzehrt werden, sondern, ebenso wie vom Fleisch,
sollen auch davon die Opferer ihr Teil bekommen. Schon
gelegentlich der Totung wurde eine Sitte erwihnt, dass jeder
Anwesende mit dem Messer dem Tiere eine Wunde ritzt,
das ausfliessende Blut auffingt und trinkt; in oben erwihnter
Schilderung der periodischen Publikation des Bistums Perm
witd berichtet, dass bei den Wogulen das Bluttrinken in der
Weise geschieht, dass jeder in die von ihm gemachte Wunde

~ ein Saugrohr steckt. Auch das Blut solcher Tiere, die durch

Schlagen oder Wiirgen getotet worden sind, wird, meist wohl
aus einem Gefiss, genossen, bisweilen aber unter Beigabe von
rohen Fleischstiicken und als »Sauce» aus einem inneren
Hohlteil des Tieres. Patkanov erwdhnt von den Irtysch-
ostjaken eine modernisierte Art des Bluttrinkens: das Blut
wird vermischt mit Hausbier getrunken. Wenn die Trem-
juganer Blut in ein Gefiss lassen, so salzen sie es entweder

~ und geniessen es ungekocht wie eine Art Sauce oder sie be-
_reiten durch Kochen eine Speise daraus.
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In obigen Verwendungsarten des Blutes haben wir nur
den ganz natiirlichen G e nuss eines »Krafts in sich bergen-
den Stoffes als Speise und damit als Stirkung zu sehen,
aber auf den sidlichen Gebieten, sogar in der Gegend von
Surgut, treffen wir auch ein anderes Verfahren: das Blut
des Opfertieres findet Verwendung als Forderer der
Zauberkraft und des Zaubervermogens.
Nach Erman bestreichen die Irtyschostjaken mit dem Blute
des Opfertieres ihr Gesicht, und diese Sitte lebt heutzutage
noch. Bei einer Opferveranstaltung benetzten die Minner,
um sich »Gliick zu sicherns, den Zeigefinger der rechten Hand
mit dem Blute des Tieres und tupften damit zunichst auf
die eigene Stirn, dann auf die der Kinder und sogar die ihrer
Weiber. Nach Infantjev opfern die Siidwogulen in Krank-
heitsfallen irgendein Tier und tupfen das Blut auf die Stirn.
Von denselben berichtet ein amtliches Dokument, dass sie
¢in Kalb oder eine Kuh schlachten, Blut ablassen und trin-
ken und diberdies emn Blutzeichen auf ihre Stirn machen;
erwihntes Bluttrinken hiclten die Wogulen, nach dem Schrei-
ber, »fiir Genuss des Abendmahlss, das Stirnzeichen wiederum
machten sie szur Erncuerung und Starkung ihrer Kriftes.
Letztere Erklirung 1st recht beachtenswert; denn das Be-
streichen der Stirn mit Blut beruht zweifellos auf dem Ge-
danken, dass die Scelenkraft des Tierblutes die Krifte des
damit Gezeichneten vermehrt. Wichtig ist auch, dass das
Zewchen auf die Stirn gemacht wird, auf der sich auch
nach ostjakischer Erklirung der Seelenschmetterling nach
seiner Rilckkehr mederlisst.  Es ist jedoch unsicher, inwie-
weit die betreffende Sitte cinheimisch ist, obgleich sie gut
aus  bodenstindigen Seelenvorstellingen  hergeleitet werden
kann. Sie erscheint auf ein allzu enges Gebiet und allzusehr
auf den Siiden beschriankt, um der Ausliufer eines dhnlichen
jugrischen Verfahrens zu sein, und es ist auch nicht ausge-
schlossen, dass sie auf russische Kirchenbriuche (vgl. die
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Salbung mit geweihtem Ol) zuriickgeht. Ich halte namlich
Munkdcsis Vermutung, dass das Bestreichen des Antlitzes
mit Opfertierblut auf den jetzt in der Hauptsache geister-
bilderlosen siidlichen Gebieten der Uberrest oder eine andere
Form einer alten Sitte, das Antlitz der Geisterbilder mit
Blut zu bestreichen, sein koénnte, nicht fiir richtig. Es ist
niamlich zu bemerken, dass bei den Geisterfiguren nur der
Mund"® bestrichen wurde, dass man also die Bilder nur
speisen wollte, wihrend dem Bestreichen der Stirn,
wie schon gesagt, ein anderer Gedanke zugrunde liegt.

. Das Fleisch des Opfertieres wird jetzt zur Bewirtung
des Geistes und als Speise der Teilnehmer auf zweicrlei Art
verwertet, entweder in rohem oder in gekochtem
Zustande. Erstere Verwendungsart scheint im Riickgange
begriffen zu sein, wihrend letztere sich immer mehr Platz
und Geltung erobert. Sind doch in dieser Beziehung die
Irtyschostjaken schon so weit fortgeschritten, dass in ithren
Volksliedern von den Samojeden die geringschitzige Be-
zeichnung »Esser rohen Fleisches» hidufig gebraucht wird.
Das Verzehren ungekochten Fleisches scheint sich jetzt auf
die Renntieropfer zu beschrinken, was sich vielleicht aus
dem spiten Auftreten und dem fremden Ursprung der ande-
ren Opfertiere erklirt. So wird im Norden Renntierfleisch
recht oft roh gegessen und noch ofters, vielleicht immer,
werden dem Geiste die ithm zukommenden mit Blut »ge-
wiirzten» Stiickchen, Herz, Leber, Nieren usw. ungekocht
dargebracht; Pferdefleisch wird, wenn ein solches Tier ge-
opfert wird, meines Wissens dort immer in gekochtem Zu-
stande verzehrt. Im wesentlichen stimmt damit das Trem-
juganer Verfahren iiberein; das Fleisch von Pferden, Rindern
usw. wird immer gekocht, Renntierfleisch heutzutage viel-

1 Guagninos Mitteilung, dass sdie Obdorier, Juhrier und Wohulens
Mund, Augen und die anderen Glieder des Geisterbildes mit Opfertier-
blut bestreichen, ist kaum wortlich zu nehmen.

Jugra-Volker — 9
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leicht meist oder zum gréossten Teile gekocht, aber auch roh
verzehrt. Die Siidostjaken wiederum kochen sowohl die dem
Geist als die fiir die Menschen bestimmten Teile, sowohl
»die guten Bissen» als auch das Fleisch, von dem ebenfalls
Teile dem Geiste dargeboten werden. Schon Georgi erwihnt,
dass die Sidwogulen Fleisch und Eingeweide zusammen-
kochen. Kaum braucht man jedoch zu bezweifeln, dass der
Genuss rohen Fleisches, genau wie heutzutage noch der rohen
Fisches, frither ganz allgemein, auch bei den Siidjugrern,
gewesen ist.

Die Bewirtung der Geister mit »guten Bissen», »mit dem
Dampf des dampfenden Birkenrindengefisses, mit dem Rauch
der rauchenden Schiissely, ebenso wie der Opferschmaus der
Teilnehmer, geschah zweifellos an der Opferstdtte, im
Opferhaine oder einer zu diesem Zweck verwendeten Wohnung,
und nur das tberfliissige Fleisch wurde den Zuhauseverblie-
benen: Minnern, Kindern und Weibern, mitgebracht. Am
Tremjugan z. B. werden die von Gemeinschaftsopfern wver-
bliebenen Fleischreste noch jetzt gleichmissig unter die Fa-
milienviter, die am Opfer teilgenommen haben, fiir deren
Familien verteilt. Bei mehrtigigen Opferversammlungen, die
auch heutzutage noch stellenweise abgehalten werden, wurde
taglich eine gewisse Anzahl Tiere geschlachtet, jeder Tag
war also ein »vollstindiger Opferungstagr. So war es friiher,
und so ist in der Hauptsache das Verfahren noch heute im
Norden, sowohl bei Ostjaken als auch bei Wogulen, sogar
teilweise in der Surguter Gegend. Anders haben sich die
Verhilltnisse weiter siidlich gestaltet. Die Opfertiere sind so
kostspielig geworden, dass die Anschaffung mehrerer Opfer-
tiere schon der Gemeinschaft Schwierigkeiten bereitet, ganz
von dem privaten Opferer zu schweigen. Fir die meisten
Jugrer bedeutet jetzt ein Rubel schon viel Geld, weshalb
bei den Opfern einzelner und kleiner Gemeinschaften meistens
ein Tier, z. B. eine Kuh, und als Beigabe Brot, Brei, Haus-
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bier, Branntwein usw. genfigen muss. Da jedoch auch der
Wunsch, das Fest auf mehrere Tage auszudehnen, weiter-
fortbesteht, muss die Verwendung der Teile des Opfertieres
in anderer Weise als frither gestaltet werden, ein Umstand,
der schon bedeutende Anderungen in den fritheren Opfer-
zeremonien bewirkt hat. In den gelegentlichen dreitigigen
privaten Sdnke-Opfern am Demjanka wird am ersten Tage
das Tier an heiliger Stidtte geschlachtet und zerlegt;
am gleichen Orte werden gleichzeitig »die guten Bissen»:
Kopf (zerlegt), Herz, Leber, Nieren, bisweilen die Lunge,
oder Stiicke von allen diesen, wenn der Kessel klein ist, ge-
kocht; der Speise geben sie etwas Mehl und Salz, bisweilen
auch Fett bei. Ist das Kochen beendigt, so wird zunichst
der Himmelsgott mit Fleisch und Brot bewirtet, wonach der
Verrichter des Opfers drei Stiick davon nimmt und stellenweise
jedem Anwesenden, sowohl Midnnern als Frauen, ein Stiick-
chen davon gibt, wobei er sie noch mit einem Schluck Haus-
bier bewirtet’; ein Teil der Suppe wird ins Feuer geschiit-
tet, der andere Teil, ebenso die {ibrige gekochte Speise, Brote
usw. kommen in das Haus des Opferspenders, der seine Nach-
barn zum Schmause, zum Essen und zum Trinken von Haus-
bier und Branntwein, einlidt. Am zweiten und dritten Tage
wird Fleisch zu Hause gekocht und dann in einem Ge-
fasse nach der heiligen Stitte getragen, wo es dem Geiste
vorgesetzt wird und die Anwesenden wie am ersten Tage

1 Von einem ganz dhnlichen Verfahren berichtet Georgi in sei-
ner Schilderung der Opfer bei den Siidwogulen. Ist der Geist mit dem
gekochten Kopfe und Herz bewirtet worden, so »tei.t der Opfernde das
Herz und das Fleisch vom Kopfe in so viele Teile als Anbeter da sind,
von denen jeder seinen Teil unter Verbeugung und Beten geniesst. Er
reicht ihnen auch einen Schluck von dem Getrank, das sie ebenso
nehmen». Gewiss ist es kein Zufall, dass dieses Verfahren auf den Ge-
bieten begegnete, wo die Russifizierung am weitesten vorgeschritten

. war. In jenem Verteilen kann etwas Einheimisches liegen — vom
Verteilen von Fleisch wird bisweilen auch von den Nordostjaken Er-
wéahnung getan —— aber es ist nicht ausgeschlossen, dass darin auch
eine Nachahmung des christ.ichen Abendmahls liegt.
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davon zu kosten bekommen. Bei den Peterstagsopfern in
Tsingala geschieht das Schlachten, Abhauten und die Zer-
legung auf einem heiligen Berge oder 6fters beim Opferspei-
cher, aber obwohl dort ein Feuer gemacht wird, werden doch
hochst selten »gute Bissen» von Fleisch gekocht; dieses Feuer
soll nur der Entgegennahme des Feueropfers dienen. Das
eigentliche Kochen der »guten Bissen»: Kopf, Herz, Brust-
fleisch und Leber, geschieht in irgendeinem Hause des Dorfes,
das nach gemeinsamer Vereinbarung fiir das betreffende Mal
zur Opferstitte bestimmt worden ist,' das iibrige Fleisch
wird unter den verschiedenen Hiusern verteilt. Nicht ein-
mal zur Bewirtung des Geistes mit Fleisch begeben sie sich
zur Schlachtstelle des Opfers, sondern die Bewirtung und die
damit verbundenen Gebete finden in der Hiitte statt, in der
gekocht wird. Anwesend sind daber Minner und Frauen.
Wir sehen somit, dass die Opferung, die frither an heiliger
Stiatte unter den Augen des Geistes veranstaltet wurde, sich
gleichsam in zwei Teile gespalten hat, sogar in der Weise,
dass z. B. in Tsingala der Teil der Zeremonien, der in der
Wohnung vorzunehmen 1st, grossere Bedeutung anzunehmen
beginnt als der an der heiligen Opferstitte vollzogene. Auf
diese Entwicklung haben viele Faktoren Einfluss gehabt,
u. a. diejenigen, von denen schon bei den heiligen Stitten
die Rede war, vor allem der Wandel in der Anschauung vom
Wesen des Geistes, und iiberdies praktische Bequemlichkeits-
riicksichten, die z. B. mit dem Aufkommen immer mehr
variierender Bewirtungsspeisen eine grossere Beriicksichtigung
erfuhren.

Ber der Verwendung des Fleisches des Opfertieres zur
Bewirtung und als Speise sind verschiedene Dinge
zu beachten, von denen schon oben gesprochen wurde.

I Oftmals ist das Haus des fogv-urt die Bewirtungsstitte, wenn

nur seine Hausmutter »nicht mehr die Geschifte des Weibes verrich-
tets, also genugend alt 1st, um zum Brauen des Opferbieres zu taugen.
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Es ist natiirlich, dass frither die Frauen an der Opferstitte

kein Fleisch geniessen durften, da sie keinen Zutritt dazu
hatten, aber jetzt wird dieses Verbot auf den siidlichen Jugrer-

~ gebieten nicht mehr streng befolgt. Am Demjanka z. B. gibt

der Opferer auch jedem anwesenden Weibe ein Stiick Fleisch,
allerdings erst, nachdem die Minner ihr Teil bekommen
haben. Sorge musste auch dafiir getragen werden, dass nicht
die Hunde das Fleisch berithren konnten, obgleich z. B. bei
den Siidostjaken auch dieses Verbot nicht mehr genau ein-
gehalten wird, besonders wenn der Opferempfinger ein Geist
von geringer Wirkungsgewalt ist.!

In den meisten Fillen wird das Fleisch des Opfertieres
gleichzeitig als Speise fir die Opierteﬂnehmer und ihre
Hausgenossen verwendet; aber nicht immer. Schon
oben bemerkte ich, dass bisweilen bei den Opfern fiir den
Wassergeist ein Fiillen und ein Hahn unversehrt ins Wasser
gelassen werden, soll doch einmal sogar ein Ochs lebend in
eine Wuhne des Irtysch gestiirzt worden sein (vgl. II S. 238).
Auch andere Ausnahmen gibt es. Am Wasjugan lisst man
das Fleisch der Opferpferde vollig unverbraucht, sodass bei
den dortigen Pferdeopfern gewohnlich kein pari stattfindet.
Dasselbe Verfahren begegnet auch stellenweise am Demjanka.
Z.B. wird bei den Sdinke-Opfern von dem geschlachteten
Pferde der Kopf ganz, Herz, Lungen, Leber und Nieren in
reinem Wasser, ohne Salz und Mehl gekocht; nachdem es
durchgekocht ist, wird alles in eine Schiissel getan, die dann
gerdauchert wird. Danach nimmt der Verrichter des Opfers
aus der Schiissel ein kleines Stiick von dem Gekochten, riecht

2 Letzterer Umstand weist auf die auch aus mancher anderen
Verfahrensweise durchschimmernde Tatsache hin, dass der Grad der
Heiligkeit von Opfern und Opferfleisch der Macht des Geistes ent-
spricht. Wahrscheinlich schreitet auch die Lockerung der Verbote
hVukehrmtdenGemwnuienmvonnntenmh

. oben vor, von Versaumissen im Verha.ten gegeniiber den schwichsten

beginnend und allmahlich in immer weitere Kreise eindringend.
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daran und legt es wieder an seinen Platz, die anderen Teil-
nehmer tun ebenso oder beriihren wenigstens den Rand der
Schiissel. Sewohl das ungekochte als das gekochte Fleisch
wird dann nach Hause gebracht, wenn das Opfer im Sommer
stattfindet, und wird dort drei Tage aufbewahrt. Nach Ab-
lauf dieser Frist wird es in einem See oder einem Flusse ver-
senkt; im Winter hingegen wird das Fleisch an der Opfer-
statte im Schnee, damit Hunde und Végel nicht dazu kénnen,
aufbewahrt. Nach sieben Tagen versenken sie es im Wasser
oder geben es Pferdefleischessern, wenn solche in der Nihe
wohnen. Nur der Schidel wird »fiir ewige Zeiten» an einem
Baum befestigt. Wie hieraus ersichtlich muss am Demjanka
anders als am Wasjugan auch in diesem Falle an der Opfer-
stitte das Bewirten des Geistes mit Fleisch und das symbo-
lische Essen vorgenommen werden; das Essen gilt also dort
als unbedingter Bestandteil der Tieropferzeremonien. Eine
solche Auffassung vom Wesen des Tieropfers, von seinem
Speisungscharakter, vertritt meines Erachtens nicht den
frithesten Standpunkt, wie schon erwihnt, obwohl sie recht
alt und allgemeinjugrisch ist. Und unter keinen Umstéinden
konnen wir in diesem Verfahren, das nur am Demjanka be-
gegnet, ein Zeugnis des Kommunionscharakters der jugrischen
Opfer sehen, obgleich e¢s in diese Richtung weisen konnte;
auch in diesem Falle werden nur die Zeremonien beachtet,
an die man bei den Opfern essbarer Tiere gewohnt ist,
Die Eingeweide, die nicht zu den »guten Bissen»
gehoren, werden bisweilen ins Wasser geworfen, sowohl bei
den Opfern des Wassergeistes als auch sonst, damit sie vor
unwiirdiger Behandlung verschont bleiben, bisweilen werden
sie einfach an der Schlachtstifte gelassen, ja sogar manch-
mal den Hunden vorgeworfen, z. B. bei den Hausgeistopfern
der Irtyschostjaken. Bisweilen trennen die Irtyschostjaken
die Fettpartien von den Diarmen los und verwenden sie ge-
braten als Speise, ebenso wie bei gewohnlichen Schlacht-

| J
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tieren. Nach Georgi kochen die Siidwogulen »die Eingeweides
mit dem Fleisch zusammen, aber es ist moglich, dass hier
nur von den sguten Bissen» die Rede ist.

Bei den Ostjaken finden sich an ihren heiligen Stitten
kleine Opferhiuser, »n denen sie in ithrem Aberglauben
Knochen ansammeln und dort sorgfiltig verwahren, da
sie verichtliches Herumwerfen geopferter Knochen -fiir un-
gehorig haltens. An einer anderen Stelle berichtet derselbe
Novitskij von den Wogulen, dass die Knochen in solchen
kleinen speicherartigen Verliessen als Geisterspeise fiir Zeiten
der Not aufbewahrt werden. Lepehin erhielt Nachricht von
einer Opferhohle der Wogulen, zu der wegen der Menge der
Knochen der Zutritt schwer war, von einer dhnlichen Hiitte
voll Opferknochen hérte auch Pallas erzihlen und Georgi
sagt, dass man die heiligen Stitten der Wogulen an ihren
Knochenhaufen erkenne. Derselbe Schriftsteller gibt eine
Mitteilung der Wogulen wieder, wonach das Opfertier ohne
Zeremonien ausserhalb der Opferstitte getotet, das Fell ab-
gezogen, das Fleisch von den Knochen gelost und die K n o-
chen vergraben werden; Pferdeknochen dagegen wer-
den verbrannt. Diese Darstellungen geben das heutige
Verfahren nicht recht wieder. Man kann sagen, dass allen
Gebieten gemeinsam nur das Streben i1st, auch fiur die Kno-
chen des Opfertieres irgendwie Sorge zu tragen. Ge-
wohnlich bleiben sie an der heiligen Stitte, soweit welche dort
beim Essen iibrig bleiben; die Knochen der nach Hause ge-
brachten Fleischteile scheinen jedoch nicht zur
Opferstatte gebracht zu werden. Dic an der
heiligen Stitte verbleibenden werden gewdéhnlich aufgesam-
melt, nach einer Tremjuganer Nachricht an einer reinen
Stelle. Bei den Opfern fiir den Wassergeist werden die Kno-
chen gewdhnlich ins Wasser versenkt, die Knochen des
der Erdmutter geopferten Tieres werden am Tremjugan
vergraben. Die Irtyschostjaken werfen die Knochen
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bisweilen auch sonst, also nicht nur beim Opfer fiir den Was-
sergeist, ins Wasser, ein Verfahren, das wahrscheinlich nur
aus praktischen Griinden befolgt wird — um die Knochen
vor Ungehérigen, z. B. Hunden, zu schiitzen — also dem
Verfahren beim Opfer fiir den Wassergott, das sozusagen
einen ideellen Zweck hat, entgegengesetzt ist.

Besonders ist zu bemerken, dass bei den Siidjugrern bei
den Opfern fiir Gau- oder Himmelsgeister der vollstindige
Schidel oder irgendein Kopfknochen an einem
Baum an heiliger Stitte befestigt wird, eine Sitte, die be-
stimmt einen Rest von dem fritheren Verfahren darstellt, den
Renntierschidel mit Hoérnern an dem auf einem Baume
aufzuhingenden Fell zu lassen. Pallas berichtet, dass bei
Krankheitsopfern das Fell des geopferten Renntieres fiir ge-
wohnliche Zwecke verwendet wurde, aber auch dann wurde
der Schidel mit den Hornern auf einen Pfahl gesteckt.

Im Hinblick auf den Gedanken, der dem urspriinglichen
Tieropfer zugrunde liegt, sollte man erwarten, dass heutzu-
tage alle Knochen des Opfertieres unversehrt fiir den Geist
aufbewahrt werden, ein Verfahren, das man teilweise bei
den Lappen antrifft und das wohl frither auch bei den Jug
rern befolgt worden ist. Aus der Natur der Sache ergibt
sich, dass bei Bewirtungsopfern das Verfahren ein
anderes war, und dies hat spiter die »reinen Tieropfer» be-
einflusst. Man kann sagen, dass die Knochen des Opfertieres
als Teil der Bewirtung jem sind, die vor Befleckung zu schiit-
zen sind, aber das Sammeln aller Knochen an einem
Orte und die Aufbewahrung der Knochen in ihiver Gesamt-
heit 1st nach der jetzt herrschenden Anschauung nicht nétig,
da der Gedanke schon verblasst ist, dass der Geist die Kno-
chen als Teile des »auferstandenen» Tieres unbedingt brauche.

Von den Opferbriuchen der Wasjuganer und der Einge-
borenen am oberen Ob wissen wir, dass dort oft auf die Wei-
sung des Schamanen hin das Opfertier »geheiligt wirds, und
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70 .
Abb. 47. Jugrische Musikinstrumente (links der s Kranichs, auch »Schwan
od. Gans» genannt).

nur dessen /¢, iles oder ilsan-tel wird dem betreffenden Geist
iiberantwortet, entweder sogleich bei der Heiligung oder
wenn das Tier wegen Alters geschlachtet werden muss. Es
wird stets von einem Schamanen iibergeben, weshalb ich
diese Verfahren weiter unten genauer behandeln werde.
Auch hier ist zu bemerken, dass ein solches Verfahren nicht
einheimisch ist; denn es ist im Jugrerlande nur auf ein sehr
"~ _enges Gebiet beschrankt, wihrend es sich recht hoch ent-
wickelt bei den Tataren, z. B. im Altaigebiet, findet (s.unten).
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Die Zeremonien besonderer Opferveranstaltungen be-
schrinken sich nicht auf Gebete, die Schlachtung von Tieren
und die Bewirtung des Geistes und der Opferteilnehmer,
sondern oftmals sind, wenn lebenslustige Jugend und sagen-

und liederkundige idltere Leute versammelt sind, verschiede-

nerlei Belustigungen, Wettspiele, Musik, epische Gesinge,
Tanz, sogar schauspielartige Auffiihrungen damit verbunden.
Schon Brand berichtet, dass die Ostjaken beim Gebet »ihre
Fiisse bewegen und burleske Stellungen einnehmen und iiber-
haupt allerlei Hanswurstereien treiben». Von Wettspielen
sind die gewdhnlichsten Stabziehen, Springen, Laufen, Bogen-
schiessen, ja im Siiden ist sogar eine Art Fussballspiel bekannt.
In Liedern werden entweder Verhiltnisse und Lebensereignisse
der Geister oder berithmte Taten vormaliger Helden geschildert.
Der Singer begleitet seine Erzahlung auf einer Art fiinf-
saitiger Zither (russisch Dombra oder Bandura), mancherorts
sogar mit einem neunsaitigen harfenartigen »Kranich» (bei
den Ostjaken), dessen Gestalt einen Vogel nachahmt. An
den Hals werden oft verschiedenfarbige Tuchstiicke, biswei-
len auch ein Kopftuch zum Opfer gebunden, damit das In-
strument einen moglichst vollen Klang gebe. Die Tinze und
mit Tanzeinlagen versehenen Schauspiele sind in der Haupt-
sache Kampf- sowie Sittenvorfithrungen und Darstellungen
von Ereignissen; darin werden bisweilen die gegenseitigen
Kimpfe vormaliger Helden vorgefithrt oder, viel hédufiger,
Ereignisse, die die Darsteller aus ecigener Anschauung oder
vom Horensagen kennen, somit Gehortes, Gesehenes und
Erlebtes, das gewohnlich mit dem Salze des Spottes gewiirzt,
in itbertricbener und entstellter Form zur Belustigung des
-opferempfangenden Geistes und zur Augen- und Ohrenweide
der Anwesenden vorgetragen wird. Ein Teil dieser drama-
tischen Auffithrungen scheint seinem Hauptinhalte nach tra-
ditionell zu sein. Diese Opferschauspiele sind jedoch nicht
reichlich noch iibermiitig wie bei Birenschmiusen, und auf
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a gestorben zu sein. Weiber von der Demjanka konnten
MImcheneArtKnegsta.nszfﬁhren aber es wurde be-
~ hauptet, dass er von den Wasjuganern gelernt sei. Von den
;i3 'Hadmt)akmund-Woguknmssmw:r dass sie sich in ver-
Hltmmlmgre:chan!lassebenhrenOpfemvergnﬂgenbel
~ ersteren ist noch ein Waffentanz in Gebrauch, der die Auf-
nerknmkut der Forscher auf sich gelengt hat und von dem
. ~ weiter unten berichtet werden soll.

"~ Vor Abschluss des Abschnittes iiber die Opferzeremonien
- moégen einige zusammenhingende Berichte iiber einzelne
Opfer folgen, damit die Zeremonien in ihrem natiirlichen
- Zusammenhange erscheinen und von der Opferveranstal-
*. .-_ tung wenigstens ein einigermassen klarer Uberblick ge-
: wonnen wird. Die Schilderungen gehen auf verschiedene
~ Zeiten und Ortlichkeiten zuriick, sodass die jetzige Verfah-
~ rungsweise in den verschiedenen Gegenden und die vergan-
~ gene Entwicklung deutlich wird. In der Darstellung ver-
- wende ich die Redeweise der Gewihrsleute, obwohl ich durch-
aus nicht alles buchstablich hinnehme.

Demjanka

b Ich war in das Dorf Tsingin gekommen, um mir dort
h ﬁ Simonstagsopfer anzusehen. Zuerst bot sich Gelegenheit,
~an den Opfern fiir die Hausgeister teilzunehmen. Deren
m:ndem}hnsezweiPure.demneinsdemHausvater,
| Zﬁs andere der Hausmutter gehorte. Erstere waren unbe-
& "lhdet letztere mit mehreren Lagen von Kopftichern und
. umwickelt. Die Kleidung war so einfach
*Mh ein dreieckig zusammengelegtes Kopftuch war
den »Rumpfr (der in Wirklichkeit nicht vorhanden warj
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des Geisterbildes in Art cines kegelartigen Kleides gewickelt;
in dessen oberer schmaler Offnung war ein Metallstiickchen
mit Vertiefungen, die die Augen darstellen sollten, eingefiigt.
Das Kleid wurde durch einen Streifen, der von dem betref-
fenden Kopftuche losgerissen und um die »Brust» des Geistes
gewickelt war, zusammengehalten. Beide hatten Miitzen aus
dem Schwanz eines Zobels von ca 5cm Durchmesser, aber
bei dem weiblichen sass sie nicht fest auf dem Kopfe, sodass
dieser Geist barhduptig sein durfte. Die Wohnung dieses Paares
war ein tiitenformig zulaufender Scheffel aus Birkenrinde.
Der minnliche Geist des Hausvaters war gewissermassen
dem 1m Scheffel verwahrten Manne untertinig und er machte
seine Reise auf seinem metallenen »Pferde», einem Schwane
(s. Abb. 16, IT S. 27).

Diesen Geistern musste geopfert werden, und zwar wurde
dieses Opfer auf dem Oberboden ler Stube vorgenommen, wo
die des Hausvatersin einer alten blechernen Pulverkiste ruhten.
Dorthin wurden auch die der alten Hausmutter aus dem
Wirtschaftsspeicher gebracht. Es wurde neben der nach
Siiden zu liegenden Hinterwand ein Opfertisch aus zwei lie-
genden Scheiten und zwel dariiber gelegten Brettern errich-
tet, der Tisch wurde mit ein paar Papierbogen gedeckt, wie
sie gerade zur Hand waren, darauf wurden die unbekleideten
Figuren in liegender Stellung mit Pferden und Opfergeschen-
ken gelegt: Kupfer- und Silbermiinzen, ein Tasschen Mehl-
brer mit einem »Butterauge», und in der Tasse drei Holzloffel
mit dem Stiel nach aussen. Den Figuren in dem Scheffel
wurde iiber die alten Kleider noch je ein neues Kopftuch
gewickelt und in ihrem Scheffel sitzend wurden sie so auf
dem Tische gegen dic Wand gelehnt.

Vor der Opferhandlung reinigten sich die Teilnehmer
— zu denen simtliche Einwohner des kleinen Dorfes gehor-
ten — d.h. sie wuschen sich die Hinde und legten reine
Kleider an. Zum Blutopfer wurde ein brauner Hahn aus-
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gewihlt. An dessen Hals wurden bunte Tuchfetzen befestigt
und mit diesen Lappen wurde er kurze Zeit an einem Stock,
der vor dem Tisch in die Erde gestossen war, angebunden.
In den eigentlichen Erker gingen nur die Méanner, die Weiber
standen auf dem Zwischendach der Vorstube, die Hausmut-
ter kniete wiahrend des Opfers nieder. Die Midnner waren
barhduptig; sie lagen die ganze Zeit auf den Knien, aber
das war z. T. durch die Niedrigkeit des Bodens veranlasst.

Die Opferhandlung begann gegen Mittag und dauerte
nicht lange. Der Hausvater nahm Silbertannenrinde und
Kienspine, entziindete sie und rducherte zuerst den Tisch,
dann den Hahn. Nach dem Réuchern machte er den Hahn
vom Stabe los, schmitt den Hals mit dem Messer halb durch und
liess das Blut an und neben die Wand fliessen. Nachdem
das Blut ausgelaufen war, trennten sie den Kopf véllig von
dem Rumpfe des Hahnes und legten ithn neben die Wand.
Die Fetzen vom Halse hingten sie an einem Holznagel der
Hinterwand auf. Nach dieser Opferhandlung betete der
Hausvater nach dem Tische zu: »Bodenalte! Auf dem Grunde
des Loffels gab ich emen Tropfen Blut, die aufgestellte Tasse
setzte ich hin, das aufgestellte Birkenrindengefiss setzte ich
hin, ich bewirte (euch) mit Branntwein. Am Jagdtage ge-
wihrt mir einen schwarzen Zobel, verleiht mir einen braunen
Zobel; ich bitte um einen schwarzen Elch, ich bitte um einen
braunen Elch aus dem Winkel der sieben Linder, der sechs
Liander, vom Oberlauf der sieben Fliisse, der sechs JFliisse.
Die unter vielen bosherzigen Miannern, unter vielen bés-
herzigen Frauen befindlichen bésen Gedanken Béses sinnen-
der Menschen mogen auf diese selbst gerichtet seinl» — Das
Opfer war gebracht, und die Teilnehmer konnten jetzt die
den Geistern dargebrachten Opferspeisen kosten. Jetzt durf-
ten auch die Weiber den Boden betreten. Jeder Anwesende
bekam einen Schluck Branntwein, selbst das kleinste Mad-
chen bekam von dieser Gottesgabe zu kosten. Brei und Was-
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M wurden auf dem Boden aufgegessen, das‘andere

liessen sie unberiihrt stehen, bis der Hahn gekocht und die
Geister mit dessen Fleisch bewirtet worden waren. Diese Be-
wirtung geschah am Abend, der Hausvater stellte die Fleisch-
schiissel auf den Tisch, verbeugte sich und tat so, als ob er
einen Spruch sage. Was er murmelte, konnte ich nicht alles
héren. Kaum war es mehr als: »Die aufgestellte Schiissel
setzte ich hin, das aufgestellte Birkenrindengefiss setzte ich
hin», welche Worte ich vernahm. Bei der Bewirtung wird
kein eigentliches Gebet mehr gesprochen, die Hauptsache ist
das Verbeugen. Nach der Bewirtung wurde die Fleisch-
schiissel und das Backwerk vom Tische in die Stube getragen
und das Essen begann. — Wie jeder sieht, konnten die Gei-
ster von dem Mahle nicht allzu satt werden. Es soll jedoch
gewohnlich sein, dass der Opferdarbringer Stirn, Nasenspitze
und Lippen des Geistes mit dem rechten Zeigefinger, den er
in das Blut des Opfertieres getaucht hat, bestreicht und
dass er einen Tropfen Branntwein auf den Geist giesst, aber
dies wurde wohl damals vergessen.

Bekamen die Geister wenig materielle Nahrung, so sorg-
ten doch die Opferteilnehmer umso besser fiir sich selbst.
Sogleich nach der feierlichen Handlung wurde Tee gekocht
und alle tranken davon, wobei sie Fischpastete als Teege-
back genossen. Nachdem so der Magen zu seinem Recht ge-
kommen war, begann ein lustiges Leben oder, wie die Redens-
art lautete, »Gott wurde erheiterts. Ein Musikkundiger be-
gann eintonige Weisen auf dem sKranich» zu spielen, wobel
in einigen Stiicken das Lob irgendeines Geistes gesungen
werden sollte; es waren jedoch Lieder ohne Worte. Ab und
zu wurde auch ein Tanzstiick vorgetragen und da konnte,

wer Lust hatte, die Gewandtheit seiner Fiisse und die Frauen

die Grazie ihrer Bewegungen zeigen. Brachte doch der Haus-
vater sogar einen Birentanz zur Darstellung; mit einem grossen
Kopftuche bedeckte er seinen Kopf, wobei er jenes bei den



Abb 49. Ostjakischer Tanz mit Begleitung des sKranichs» (Demjanka).
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h"" w,nndmchtenachdem&mlmehreduwm
- ger schone Bewegungen, schliesslich kroch er mit allen Vieren
dﬂr Dnle brummte, knurrte und ging schliesslich auf
~ einen los. In der Hiitte wurde die Luft schliesslich zu schwiil,
f unc i Krriweil wisde auf. dem » Hofe fortgesetzt. Dort
zte der Hausvater in einem sackartigen Renntierpelz,

durch er sich die Gestalt eines Vogels geben wollte, einen

- ostjakischen »Hochzeitstanzs. Ein paar junge Weiber legten
_:f nerkleider an; Augen und Nacken bedeckten sie mit
[iichern, zogen Schuhe an, umwickelten ihre Hande mit
: ﬂdm'n. setzten eine Miitze auf und giirteten sich mit Hand-
- tiichern. In dieser Ausstattung zeigten sie unter »Kranich»-
_' gleitung, wie die wasjuganer Schamane »zur Erheiterung
; » nach dem Opfer tanzen. Der Tanz war von der rus-
1 Art; die Hinde waren meist in die Seite gestemmt,
imeun Handflichen nach aussen. Ab und zu machten
w Bewegungen, die Hinde bald nach vorn, bald
terwiirts streckend. Den Sinn der Bewegungen konnte
nd erkliren; der Tanz schien eine Art Kampf zur Dar-
lung zu bringen. Vielleicht sollten die Kimpfer vormali-
wﬂ sein, die mit Panzern, visierversehenen Helmen
- Eisenhandschuhen mit ihren Gegnern kidmpften.
~ Obgleich es hiess, dass mit allen diesen Belustigungen
e Geister erheitert werden sollten, so diirfte doch wohl
* grosser Teil zur Unterhaltung des »fernen Beamten» ge-
—,_‘ acht sein. Kaum diirfte den Hausgeistern seit langer Zeit,
*~* eicht niemals, soviel Erheiterung zuteil geworden sein
_' e am 11. September 1898.

"‘} Anls.September dem Simonstage, wurde dann dem
A Himmelsgc , dem Sinke, ein Opfer dargebracht. Auch dieses
llivatu Charakters, obgleich auch aus zwei andern
‘Hausern des Dorfes je eine Beerenpastete auf dem Opfer-

'_' Mehgt wurde. Grosse Vorbereitungen konnte das
> Haus nicht treffen, nur einige Beeren- und Fischpaste-
f:_h.-'--n

Py
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ten wurden gebacken, aber zu dem gerithmten Opferbier
reichte das Mehl nicht aus, sodass man ohne dies zurecht-
kommen musste. Opferstitte war der heilige Hain am Nord-
rande des Dorfes. Dort war eine Wiesenlichtung, die im
Westen, Norden und Osten von mittelgrossem Fichtengehélz
umgeben war und als heiliger Baum diente eine kleinere
Fichte.

Auf der Ostseite der Opferstitte, vor einer niedrigen,
dichten Fichte war der Opfertisch, der von einem Brett auf
vier Pfihlen gebildet wurde, hergerichtet. Auf dem Brette
wurde ein weisses Tuch von drei Arschin Linge ausgebreitet
sowie ein weisses, getiipfeltes Kopftuch mit schwarzem Umriss.
Auf das weisse Tuch wurden die Opferspeisen gesetzt: drei
Beerenpasteten, Fisch in Brotteig, ein Schiisselchen zu Hause
gekochten Birkhuhnfleisches. Auf das Kopftuch stellten sie
eine Flasche solchen Beerenweins, den man dem Sdnks an
heiliger Stiitte vorsetzen kann, sowie einige Silber- und Kup-
fermiinzen. Die Weiber, die die Opferspeise von zu Hause
brachten, setzten sie nicht selbst auf den Tisch, sondern ein
Mann; vor der Opferhandlung schien es nimlich den Weibern
verboten zu sein, diese Lichtung zu betreten, wo das Tier
getotet wurde, und die Mianner beteten, obwohl sie sich dort
nach dem Opfer frer bewegten. Aus Scheiten, die von Hause
mitgebracht worden waren, wurde am Westrande der Lich-
tung, westlich beir der heiligen Fichte, ein Feuer gemacht,
und der Ort war zu einer Opferstelle eingerichtet.

Opferfertig machten sich auch die Anwesenden, obwohl
mancher nicht mehr tat, als dass er seine Hidnde wusch
und ein reineres Hemd anzog. Die Weiber legten das Beste
an, eine legte ein ostjakisches gesticktes Hemd an und Kklir-

rende mit Perlen versehene Brustkragen.

Obwohl dem Himmelsgotte ein minnliches Tier ange-
nehmer ist, so wurde doch in diesem Falle eine Kuh geopfert,
auch war diese nicht ganz weiss, obgleich es heisst, dass sder
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weisse Gotts ein weisses Tier fordere. Bei dem Transy
an die Opferstelle wurde der Kuh eine grosse kupferne Sch
-um den Hals gebunden. Dort wurde sie an dem heiligen
Baum mit den Hornern angeseilt, quer auf den Riicken wurde ‘,
ein weisses Stiick Tuch von drei Arschin Linge gelegt. w
Opferhandlung begann. .y
Im heiligen Haine brach der Hausvater, der zugleich j
als Opferdarbringer fungierte, Fichtenzweige los, hielt sie
ins Feuer und rducherte mit ihrem Rauch zunichst die Kuh,
wobei er die Zweige zunichst unter deren Bauch hielt und
dann um das Tier uber den Riicken herumschwenkte, ohne
dabei um das Tier herumzugehen;. ebenso riucherte er die
Opferspeisen auf dem Tische, indem er dampfende Nadel-
zweige unter den Tisch legte. Nach der Riaucherung stellten
sich die Manner barhiduptig auf der Westseite der Lichtung
auf, wobei sie sich nach Sonnenaufgang zu wandten; die
Frauen standen weiter hinten nach derselben Richtung zu.
Das Gebet begann, wihrend dessen sich ab und zu alle ver-
beugten. Den Blick nach oben gerichtet betete der Haus-
vater: sDer sieben Lichter Licht bist du, o Sanks, der sechs
Lichter Licht bist du, o Sanks! Ein schiumendes gehdrntes,
gutes Opfer brachte ich, ein gehérntes gutes Opfer mit (scil.
schiumendem) Maule brachte ich, unten am heiligen guten
Baume band ich es. Ich bitte um langes Leben, ich bitte
um lange Lebenszeit; ich bitte um lange Lebenszeit fir mein
kleines Tochterchen, fir mein kleines Séhnchen bitte ich
um lange Lebenszeit; fiir meine Pfeilspitze bitte ich um das
sicbenfache Glick, fir meinen Bogen bitte ich um das sieben-
fache Gliick.s» Nach dem Gebete drehte sich der Betende und
die anderen Minner (auch eins und das andere von den Wei-
bern) am Orte dreimal in der Sonnenrichtung um sich selbst
unter Verneigungen nach den verschiedenen Sonnenrichtungen.
Die Zahl der Verbeugungen schien nicht festgelegt zu sein.
Jetzt musste an die Schlachtung des Opfertieres gegan-
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gen werden. Das weisse Tuch wurde vom Riicken genommen
und an dem Zweige einer Fichte am Nordrande der Lichtung
aufgehingt. Die Kuh wurde mit dem Kopf nach Norden
zu aufgestellt, der Verrichter des Opfers hielt sie an den
Schnuren fest, ein Mann schlug sie mit dem Axtriicken auf
die Stirn und das auf die Knie gesunkene Tier wurde schnell
auf die linke Seite gedriickt, sodass der Hals nach Sonnen-
aufgang zu gewandt war. Der Hausvater griff nach einem
Messer und dffnete die Gurgel; ein starker Blutstrom spritzte
hoch nach Sonnenaufgang zu auf,’ und die Schlichter schrien
laut auf. Alles Blut liessen sie nahe beim heiligen Baum auf
den Boden fliessen, aber auch nicht ein Tropfen davon traf
den heiligen Baum; denn dieser war hinter dem Nacken des
liegenden Tieres. Die Minner fielen auf die Knie nieder,
nach Sonnenaufgang zu gewandt, und der Hausvater sprach:
»Das von dir geforderte Opfer brachte ich dar, ziirne nicht
mehr, auf dem Grunde des Loffels brachte ich einen Tropfen
Blutes, auf dem Grunde der Kelle brachte ich einen Tropfen
Blutes; verleih mir (lange) Lebenszeit, verleih mir Tage des
Lebens!» Nach dem Gebet wurden abermals drei Wendungen
unter Verneigungen nach allen Richtungen gemacht. Danach
hatte Opferbier an die seitliche gemeinsame heilige Kiefer
gegossen werden miissen, aber Bier war nicht vorhanden;
die Anwesenden, zuerst die Minner, kosteten von dem Bee-
renwein.

Als danach die Bewirtung des Waldgeistes vorgenommen
war, wurde wiederum an die Fortsetzung der Opfer des Him-
melsgottes gegangen. Der Hausvater loste die blutige Glocke
von dem Halse der Kuh und hingte sie an dem heiligen Baume
auf. Das Tier wurde am Orte dreimal herumgedreht, so dass
der Kopf einen Bogen in der Sonnenrichtung beschrieb; da-
bei schrieen die Manner aus voller Kehle. Als das Opfertier

1 Je hoher das Blut spritzt, um so besser. Die Menge des Blutes
wiederum prophezeite, so hiess es, den Anwesenden langes Leben.
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~wieder seine alte Stellung eingenommen hatte, tauchten die
Minner den rechten Zeigefinger in das Blut, das aus der
Kehle floss, und tupften dann damit erst auf ihrer eigenen
Stirn, dann der ihrer Weiber und Kinder einen Blutfleck:
so wurde jedem Gliick gesichert.

Das Enthduten ging ohne besondere Zeremonien vor
sich, wihrenddessen wurde das Fleisch auf dem Tische ge-
kostet. Nunmehr schienen sich die Weiber freier auf dem
Opferplatze bewegen zu diirfen. Nicht einmal die Hunde
wurden allzuweit fortgejagt, sie durften von dem Blute lecken,
sogar entbehrliche Fleischstiicke wurden ihnen hingeworfen.
Das Ausschlachten des Tieres geschah in der iiblichen Weise.

Ein Teil des Fleisches musste jedoch an der Opferstitte
gekocht werden. Zu diesem Zwecke wurde ein flacher Kessel
gebracht, der auf drei, ca r m lange Stiitzen neben die alte
Feuerstitte gesetzt wurde, und darunter wurde ein Feuer
gemacht. In den Topf legte ein Mann den Kopf, der in vier
Stiicke zerlegt war, mit Zunge, Gehirn, auch Nieren und
einem Teil der Leber; als Wiirze fiigte er Fett bei.

Von den inneren Teilen hingten sie die Lungen und das
Herz an einem Zweige des heiligen Baumes auf, um sie dort
ausbluten zu lassen. Das Fell, an dem die Klauen gelassen
wurden, wurde auf einer wagerechten Stange, die auf zwei
Biaumen westlich in der Lichtung ruhte, ausgebreitet, die
Innenseite nach aussen gekehrt und der Kopf nach Osten
zu (vgl. Abb. 45 S. r21). Nachdem das Gedirm gereinigt
und das Fleisch zerlegt war, ging man in das Haus des Op-
ferers, wohin auch die Reste vom Opfertisch getragen wur-
den. Hier wurden alle mit Tee bewirtet. 1
: Zur Zeit der Abenddimmerung war das Fleisch gar
und die Bewirtung stand bevor. Das Fleisch wurde aus dem
Kessel in drei Tassen geschépft, diese wurden auf den vorigen
Opfertisch gesetzt, iiberdies kam ein Tisschen zerlassenes
Fett als Fleischbrithe auf den Tisch und vom Hause Fisch
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in Brotteig. Vor das Feuer unter dem Topfe, siidlich davon,
wurde ein Teil der Backe auf den reinen Teil des Brettes
gesetzt. Die Speisen auf dem Tische rducherte der Haus-
vater wiederum mit Fichtennadelrauch, und nach dem Tische
und zugleich nach Sonnenaufgang zu gewandt verneigten sich
alle. Auch dabei standen die Weiber etwas im Hintergrunde.
Nach dem Gebete, wenn iiberhaupt ein solches stattfand,
drehten sich die Manner nach rechts unter Verbeugungen nach
verschiedenen Richtungen um sich selbst. Der Hausvater
nahm ein Stiick fettigen Fleisches vom Tisch, warf es ins
Feuer, und ebenso warf er drei Stiick von dem Backenstiick
vor dem Feuer in dieses, wihrend er den Knochen an einen
heiligen Zweig hingte. Beim Einschdépfen der Brithe in die
Gefiasse schiittete die Hausfrau zwei Schopfloffel Suppe in
das Feuer unter dem Topfe. Die Opferspeisen auf dem Tische
wurden mit nach Hause genommen, das weisse Tuchstiick
wurde an einem Fichtenzweig hinter dem Tische aufgehingt,
ebenso das Kopftuch, in dessen Zipfel Miinzen eingebunden
wurden; das Geld musste bis zum folgenden Tage an der
Opferstelle aufbewahrt werden. Das Tuchstiick ebenso wie
das Fell blieben, wie mitgeteilt wurde, sieben Tage an der
Opferstiatte hingen, nach welcher Frist sie erst weggeholt
werden. Das Fell kann dann verkauft werden, sogar ohne
weiteres Warten, die Tuchstiicke miissen entweder im Opfer-
speicher aufgehingt werden, wenn ein solcher vorhanden ist,
oder auf dem Boden der Hiitte, bis sie verderben.
Zusammen mit den Opfern fiir den Himmelsgott, so-
gleich nach der Schlachtung des Tieres, wurde die Bewirtung
des Waldgeistes, des Uni-fony, vorgenommen, ob-
gleich damals als Opfergabe nur Branntwein zur Hand war.
Zu seiner Bewirtung war ein wenig seitlich von der Schlacht-
stelle des Opfertieres ein Tisch hergerichtet; er bestand aus
einem Brett anf zwei Baumstimpfen und war ungefihr 10
Klafter westlich. Auf das blosse Brett wurden zwei Brannt-
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weinflaschen und ein Glas gesetzt. Die Anwesenden stellten
sich siidlich vom Tische auf, nach Norden zu, die Minner
niher beim Tische, der Hausvater betete, und das Gebet
wurde von seinen und der Anwesenden Verbeugungen be-
gleitet. Es lautete: »Der haardugige, (scharf) sehende Uni-
tony, der haarfiissige, (schnell)fiissige Uni-tony bist du. Wir
haben dir die aufgestellte Tasse hergestellt, wir haben dir
das aufgestellte Birkenrindengefdss hergestellt, wir bewirten
dich mit Branntwein. Von der Ecke der sieben Linder, der
sechs Lander, vom Oberlaufe der sieben Fliisse, der sechs
Fliisse, erbitte ich von dir den schwarzen Elch, das sieben-
fache Gliick, den braunen Elch, das sechsfache Gliick; ich
bitte um das schwarze Wildpret, ich bitte um das braune
Wildpret, bring vor mich das braune Wildpret, bring das
schwarze Wildpret, bring mir entgegen den braunen Elch,
bring den schwarzen Elch!, Nach dem Gebet drehten sich
dic Médnner abermals dreimal um sich unter Verbeugungen
Branntwein hitte etwas auf die Erde gespritzt werden miis-
sen, aber die Anwesenden tranken den wenigen Branntwein
vollig auf, auch die Weiber bekamen ein Glischen, und Uni-
lony ging leer aus.

Es ist jedoch nmicht denkbar, dass sich der Kult des Wald-
geistes auf so wenig beschrinkte, bisweilen wird ihm am
Demjanka auch ein Tier dargebracht, am gewdhnlichsten ein
dunkler Widder (Schaf), bisweilen ein Hahn, sogar ein Fiillen.
Das Opfertier wird auch dann etwas seitlich vom heiligen
Geisterhain getotet, und zwar von dem jagdtreibenden Opfer-
geber selbst, der auch die iibrigen Zeremonien versieht. Nach
dem Gebet legt er das Tier auf die linke Seite, lisst das Blut
auf den Boden auslaufen, ausser einem geringen Teil, der in
einem Gefiss verwahrt wird, um nach der Jagdhiitte gebracht
zu werden. Das Fell wird in der Weise abgezogen, dass die
Klauen (beim Widder auch die Horner) daran bleiben, und
wird auf einem Pfahle aufgehingt, der gegen einen Baum
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lehnt, mit dem Kopfe nach oben. Drei Schluck Branntwein
- werden an die Stelle gespritzt, wo das Blut des Tieres aus-
~ geflossen war. Der Kopf wird vollstindig gekocht, iiberdies
~ kommen auch Stiicke von dem anderen Fleisch in den Topf,
sowie Mehl und Salz. Ist das Fleisch miirtbe, so wird es in
Tassen geschopft. Diese werden auf das als Tisch dienende
~ Brett gesetzt, wo auch die Branntweinflasche und die Becher
~ stehen. Unter Verbeugungen wird der Waldgeist angerufen:
- sUnt-yar-yoi! Aus dem Winkel der sieben Linder, der sechs
. Lander gib mir ein schwarzes Tier, das siebenfache Gliick des
- schwarzen Tieres, das siebenfache Gliick des schwarzen Zo-
- bels! Ich habe dir ein Opfer vollbracht, ziirne nicht, gewidhre
- das schwarze Tier, gewihre den schwarzen Zobel! Wenn du
. ihn nicht gibst, tue auch ich dies nicht mehr, wenn du ihn
- gewihrst, bringe auch ich dir wieder ein Opfer darl» Alle
- Speisen von der Bewirtung werden dann mit nach Hause
E. genommen und verzehrt, der Schiddel wird an ecinem Baume
" aufgehiingt. Das in dem Gefasse aufbewahrte Blut kommt
in die Jagdhiitte, wo es unten am Baume ausgegossen wird,
ebenso wie auch drei Schluck Branntwein — falls welcher
. vorhanden ist. Auch Tuchstiicke kénnen an dem Baume
- aufgehingt werden.
4 Im Herbste werden sogleich nach dem Gefrieren der
Seen dem Wassergeiste Opfer dargebracht, deren
| Zeremonien recht interessant sind. Es wird eine Offnung
- ins Eis gehauen, die Eisstiicke werden in einen Haufen Gst-
lich von der Wuhne aufgeschichtet und an derselben Stelle
wird noch ein etwa mannshoher Fichtenstamm von der Dicke
einer Handwurzel aufgestellt. Die Zweige sind in der Weise
entfernt, dass nur sieben Stummel iibrig sind. Bei diesem
- Pfahle werden drei Tassen aufgestellt, in denen Gebick,
Brezeln, Brot, sowie eine Branntweinflasche (sogar mehrere)
und ecinige kleine Miinzen sind. Das Opfertier wird nach
Sonnenaufgang an dem anderen Rande der Wuhne getétet.
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Jeder, der dazu Geschick hat, kann dies tun. Alle Anwesen-
den stehen wihrend des Schlachtens entblossten Hauptes da.
Das Blut wird in die Wuhne gelassen, ebenso Fiillen und
Hahn vollstiandig, aber vom Ochsen nur die Eingeweide, das
Fell und die Knochen, die von der Speise des ersten Tages
iibrig geblieben (frither wurden alle Knochen in die Wuhne
geworfen). Auch einige Schluck Branntwein werden dorthin
gegossen. Der Opferpfahl, an dessen Aststummeln Kopf-
tiicher von allerhand Farben aufgehingt werden, wird mit
seinen Gaben bis zum Frithjahr auf dem Eise gelassen, wo
dann der Besitzer der betreffenden Fischfangstelle die Tiicher
an sich nehmen kann.

Die Opferhandlungen am Pelerstage in Tsingala.

Augenzeuge bedeutenderer Opferzeremonien bin ich in
dem Dorfe Tsingala nicht gewesen, sodass ich sie nach der
Schilderung eines Ostjaken, die ich an der Hand anderer
Nachrichten kontrolliert habe, darstellen muss. Mein Ge-
wihrsmann war der dortige lony-url, ein etwas verschlage-
ner Mann, der in seine Schilderung auch solche Dinge ein-
flocht, die nicht jedesmal vorgenommen werden, andrerseits
wiederum stellte er manche Zeremonien so hin, als ob sie
dem jetzigen Verfahren fremd geworden sein, aber im wesent-
lichen erwies sich doch sein Bericht als richtig und reich-
haltig.

An die Beschaffung der notigen Requisiten fiir das Ge-
meinschaftsopfer wird schon einige Tage vor dem bestimm-
ten Termin gegangen, Geld wird eingesammelt zum Kauf von
Tieren, Tuchstiicken, Kopftiichern usw., Kinder laufen im
Dorfe herum und sammeln Mehl u. a. Speisen ein, zu Hause
wird Bier gebraut, Branntwein wird erstanden. Am Peters-
tage geht man bei Sonnenaufgang auf den heiligen Berg,



auch die Tiere, z. B. Ochse und Widder, ersterer eine
Melle am Halse, gebracht und an die verzweigte Opfer-
- birke gebunden werden. An dem mittleren Birkenast wer-
- den sieben Wachskerzen angeziindet. Mehr seitlich wird an
- der heiligen Stitte ein Holzfeuer angemacht.

Gewohnlich wird zunichst dem Feuer ein Widder
geopfert. Dieser wird nach dem Feuer zu aufgestellt, auf
den Riicken wird ein rotes Tuch gelegt; er wird mit dem
Rauch der Rinde von Abies pichta geriuchert. Nahe beim
Feuer wird Brot, Hausbier und Branntwein hingestellt. Nach
dem Gebete wird der Widder auf die linke Seite gelegt nach
Sonnenaufgang zu und zwar in der Weise, dass das Blut
nach dem Feuer zu und ins Feuer spritzt. Das Kopftuch
wird vom Riicken genommen und auf die Erde unter den
Hals gelegt, damit das Blut aus der Gurgel darauf fliessen
kann. Dann kommt es ins Feuer.

Hat so das Feuer sein Anteil bekommen, so geht man an
das Ochsenopfer der eigentlichen Geister, des Himmelsgottes
und der Alten des Festungsberges. Der Ochse wird vom
Baume losgebunden, nach Osten zu aufgestellt, quer iiber
den Riicken wird ein weisses Mitkal von sieben Arschin und
ein Kopftuch gelegt, und schliesslich wird das Tier mit dem
Rauche der Rinde von Abies pichta gerduchert. Bei den
Birken wird Brot, Salz, Haasbier und Branntwein auf einem

‘ am Boden ausgebreiteten Tuch hingestellt. Wihrend des
Riucherns wird gebetet, alle haben ihr Haupt dabei ent-
blosst, verbeugen sich und manche sind sogar auf den Knieen.
Dann wird das Tier stehend dreimal am Platze um sich selbst
gedreht; dann legen es einige Minner nieder, wihrend die
anderen mit erhobenen Hinden, die inneren Handflichen nach
Sonnenaufgang zu gekehrt, auf den Knieen liegen. Nun-
mehr wird das Tier mit einigen Worten dem Geiste »ange-

- botens, wonach die Kehle in der Weise durchgeschnitten
wird, dass das Blut hochauf spritzt nach der Birke zu und



158 Zeremonien im Verkehr mit der Geisterwelt FFC 63

an dieselbe. Ist das Tier getitet, so nimmt der Verrichter des
Opfers Hausbier in die Kelle, spritzt dies dreimal um sich
in die Luft und bemerkt kurz, dass er es so dem Geiste iiber-
geben habe, ebenso spritzt er auch Branntwein und gibt
dann von beiden Getrinken jedem Anwesenden einen Schluck
mit den Worten: »Trink auf ein hohes Alter der Tochter,
auf ein hohes Alter des Sohnes! Wir bitten, dass das junge
Weib leben moge eine (viel)monatige Lebenszeit, dass der
junge Mann leben mdge eine (viel)tigige Lebenszeit.»
Nach dem Trinken geht man an das Enthduten der
Opfertiere, wobei am Fell des Widders die Hufe gelassen
werden, aber nicht so beim Ochsen; die Felle werden in dem
sheiligen Speicher» aufgehingt, der nach Sonnenaufgang zu
auf der Wiesenfliche am Fusse des Berges steht, ebenso wird
dort das Tuchstiick vom Riicken des Ochsén aufgehidngt.
Die alte Sitte, an der Schlachtstelle Kopf, Herz, Brustfleisch
und Leber zu kochen, ist jetzt beinahe ausser Gebrauch ge-
kommen, und alles Fleisch wird ins Dorf gebracht, wo die
sedlen Teile»s von derselben Person gekocht werden, die auch
das Hausbier braut, wihrend das andere Fleisch auf die
einzelnen Héduser zur Bereitung verteilt wird. Die Bewirtung
des Geistes wird an der Stelle vorgenommen, wo das Fleisch
gekocht worden ist, frither also auf dem Berge oder beim
Speicher, jetzt in dem Kochhause, wo sowohl Minner als
Frauen anwesend sind. Das Fleisch wird in Schiisseln ge-
schopft, diese kommen auf einen Tisch im Hintergrunde des
Zimmers, ebenso ein ganzes Brot, Salz und Hausbier, alles
dies wird mit dem Rauche der Rinde von Abies pichta ge-
rauchert. Der Riucherer lidt gleichzeitig den Geist zum
Genuss ein und betet um Gliick, Segen und langes Leben
und Gesundheit (Gebet II S. 274). Wird diese Handlung auf
dem Berge vorgenommen, so folgt ihr eine Drehung, »wobei
das Haupt nach dem Sonnenlaufe zu geneigt ist». Hat der
Geist von den Speisen »genossen», so nimmt jeder der An-
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~ wesenden ein Stiick von dem shingestellten Fleisches, d.i.
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dem dem Geiste dargebotenen Fleische, nachdem der Zelebrant
‘die Worte ausgesprochen: wipesmidi, zam Teilhaftigen, zum
Geschickten! Von dem dem Gotte, dem Geiste Geopferten
mogen alle essen! Auch nicht ein Mensch mége unbefriedigt
fortgehen.» Das Fest endet mit einem Umzuge von Haus
zu Haus, wobei iiberall von dem gekochten Fleisch gekostet
und Schmiuse veranstaltet werden. Niemand denkt an die-
sem Tage an Arbeit.

Neben den Hauptzeremonien begeben sie sich wihrend
des Fleischkochens zur Bewirtung des Wassergeistes, die ich
schon oben (II S. 237) behandelt habe.

Im Gebiete der Nordostjaken.

Von den Opferveranstaltungen der Nordostjaken gibt es
mehrere Beschreibungen, gedringtere und ausfiihrlichere.
Zunichst moge die von Pallas folgen, der ein grisseres Pri-
vatopfer beschreibt.

»Man bindet dem stehenden Renntier die Fiisse zusam-
men und der Schamane stellt sich vor den Gé6tzen und schreit
das Ansuchen des Opfernden dem Goétzen aus vollem Halse
vor, wozu die Begleiter mit einstimmen. Indessen stellt sich
einer mit gespanntem Bogen neben das Renntier, und wenn
der Zauberer mit einem Stab auf den Kopf des Opfertieres
das Zeichen gibt, so durchschiesst jener es mit dem Pfeil
und ein anderer gibt mit einem zugespitzten Pfahl dem Tier
den Rest. Darauf wird das Tier beim Schwanze dreimal
um den Gotzen herumgeschleift, aufgehauen und mit dem
Blut, welches man aus dem Herzen driickt, dem Goétzen das
Maul gesalbt. Der Kopf mit der Haut wird an einem nahen
Baum aufgehiingt, das Fleisch aber gekocht und grossten-
teils unter grossem Jauchzen verzehrt. Alles was den Ostja-
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ken einfillt, muss a's Gesang dienen, wenn es nur in einem
singenden Ton herausgeschriecen wird; und solche Ge-
singe werden auch beim Opfermahl angestimmt. Beim Ab-
schiede schreit ein jeder aus besten Kriften, schwingt die
Arme in der Luft, und meint so seinen Dank und Abschieds-
gruss dem Gotzen, der bei ihm zu Gast gewesen, abzustatten,
Den Rest des Fleisches nimmt man mit nach Hause, damit
die Weiber, Kinder und Nachbarn Anteil daran nehmen kén-
nen. Und so wird denn auch noch wohl den Hausgbtzen
etwas von dem Fett zu Teil»

Aus eigener Anschauung schildert Savrov die Riten der
Nordostjaken in folgender Weise: »Die Ostjaken versammeln
sich teilweise zum Gottesdienst um 8 abends und setzen
diesen bis 2 Uhr nachts fort. Zu Beginn laufen Kinder in
allen Jurten herum und schreien wie voller Entsetzen mit
firchterliche Stimme in allen Tonarten. Dann versammeln
sich die Ostjaken in der bestimmten Jurte. Beim Eintreten
dreht sich der Ostjake dreimal vor dem Bilde herum und
setzt sich dann auf die Schlafpritsche rechts in der Jurte,
oder auf die Diele, lisst sich mit seinen Nachbarn in eine
Unterhaltung ein und tut iberhaupt, was ihm beliebt, Die
linke Seite von der Schlafpritsche ist von der iibrigen Woh-
nung durch einen Vorhang, hinter dem die Ostjakenweiber
sich aufhalten, getrennt. Auch diese drehen sich beim Ein-
treten um sich selbst. Haben sich alle versammelt, so klirrt
der Schamane mit Schwertern und eisernen Spiessen, die
schon vorher auf den Balken iiber dem Bilde angehiduft sind.
Jedem Anwesenden (ausser den vom Vorhang verborgenen
Weibern) gibt er ein Schwert und einen Spiess, nimmt selbst
ein Schwert 1n beide Hinde und stellt sich mit dem Riicken
nach dem Bilde zu. Nunmehr stellen sich die Ostjaken mit
den blossen Schwertern in Reihen lings der Wohnung auf
und drehen sich unvermittelt dreimal um sich selbst, Schwert
und Spiess vor sich haltend. Der Schamane schligt die

\
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Schwerter gegeneinander, da erheben die Ostjaken wie auf
Befehl einem vielstimmigen Ruf, und bald nach der einen,
bald nach der anderen Seite schwankend rufen sie bald schnell
nacheinander, bald in grosseren Intervallen im Chor, und bei
jedem »hai» Schrei beugen sie sich nach rechts und nach links,
bald die Waffen senkend, bald hebend. Dieses Schreien und
diese Bewegungen dauern ca 1 Stunde. Je mehr die Ostja-
ken schreien und hin und her schwanken, um so mehr werden
sie aufgeregt, schliesslich werden sie so schwach, dass man
bei dem Anblick Mitleid mit ihnen bekommt. Nach dem
Verstummen drehen sie sich in der vorigen Weise und geben
thre Waffen an den Schamanen ab, der sie an den vorigen
Platz stellt. Darauf setzen sie sich auf die Schlafpritsche
oder Diele, der Vorhang, hinter dem die Weiber waren, geht
in die Hohe. Jetzt beginnt Harfenspiel und der Tanz mit
den Frauen setzt ein." Dieser Tanz ist bald wild, bald burlesk,
bald obszén, und er dauert eine gute Zeit. Bisweilen treten
sogar Witzbolde und Hanswiirste auf, die beim Tanze aller-
hand Albernheiten produzieren. Dann teilt der Schamane
abermals die Schwerter und Spiesse aus, und die Ostjaken
machen dieselben Drehungen wie vorher und rufen ununter-
brochen »hai». Schliesslich schlagen sie mit den Waffen drei-
mal auf die Diele, hiindigen sie dem Schamanen aus und gehen
nach Hause.»

Dieser Waffentanz, der nach Savrovs Schilderung zu
schliessen eine Art selbstindiger Opferhandlung wire, ist nur
ein Teil der eigentlichen Opferzeremonien, die es dem Schrift-
steller nicht gelang zu sehen. Im wirklichen Zusammenhang
findet sich dieser Tanz bei Josef Papay in dessen Beschrei-
bung der Opfer in Vulpasli, denen er zum Teil beiwohnte.
Di¢ Zeremonien wurden in zwei Jurten, zum Teil auch unter

1 Hier hat sich der Autor bestimmt geirrt. Als Téanzer treten
keine Weiber auf, sondern nur Méanner, die zum Teil Weibertracht
angelegt haben.

Jugra-Volker — 11
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freiem Himmel vorgenommen. Ich gebe hier einen Auszug

aus Pédpays interessanter Schilderung. \

Die erste Opferjurte war ziemlich gerdumig, ganz nach
Art der iibrigen Sommerwohnungen, nur dass sie grosser
war. Inmitten der Jurte war eine Feuerstitte, an der das
Feuer lustig flackerte. Daneben lag nach der Tiirseite zu
ein enthiutetes Renntier, neben diesem sass der Schamane.
Die anderen, 20—30 Minner, sassen um die Feuerstitte,
Weiber und Kinder hatten sich mehr in den Winkel zuriick-
gezogen. Eine Alte, die bei den anderen Ehrfurcht zu er-
wecken schien, sass nicht unter den Weibern, sondern an
der »Hauptstelles.

Nach Verlauf einiger Zeit nach der Ankunft Pédpays in
der Jurte entfernten sich von da die meisten Manner und
kehrten erst nach ein paar Stunden zuriick. Die Zuriickge-
bliebenen fragten sie: »Ging das Feuer?», mit anderen Worten:
»Gelang das Opfer?», namlich dasjenige, dass sie wihrend
ihrer Abwesenheit verrichtet hatten, zu dem aber Papay
nicht zugelassen worden war.

Nachdem sich alle in der Jurte cingefunden hatten, ging
man ans Verzehren von gekochtem Renntierfleisch, gefrore-

nem Fisch und ans Teetrinken. Nach dem Mahle wurde das

Feuer ausgeloscht und einige Talgkerzen zur Beleuchtung
der Wohnung angeziindet. Nun begann der Waffentanz und
die Unterhaltung. Auf Geheiss des Schamanen nahmen zwei
Minner beim Geisterbilde die Schwerter, deren 50--60 dort
waren, und verteilten sie unter die Manner, die sich damit
zu beiden Seiten der Feuerstelle in zweir Reihen einander
gegeniiber aufstellten. Der Schamane legte einen schleppen-
den Pelz an, ergriff zwei kleine Hammer und stellte sich vor
die c¢ine Reihe. Er schlug die Hammer zusammen und alle
brachen in wilde hai-Rufe aus und bald nach der linken,
bald nach der rechten Seite schwankend senkten sie und
hoben sie ithre Schwerter, wobei sie immer hai, hat riefen.
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Dann schnitt der Schamane langsam die Front der einen
Reihe ab, indem er die Hammer wie heilige Gegenstinde in
seiner Hand hielt. Sowohl vor als hinter ihm ging je ein Mann
mit einem Schwert in der Hand, beide wiegten sich nach
links und rechts, der Voranschreitende ging riickwirts. Wenn
der Schamane die Hammer zusammenschlug, erhob sich
abermals fiirchterliches Gebriill. Nachdem der Schamane die
Front beider Reihen abgeschritten und oftmals auf das ge-
gebene Zeichen hin geschrieen worden war, endete der Schwert-
tanz, der ca eine halbe Stunde gedauert hatte. Der Schamane
legte die Hammer auf eine Stange iiber der Feuerstitte.

Nach einiger Zeit ging die Tiir lirmend auf und zwei
Minner traten ein. Der eine war als Frau gekleidet und be-
gann die Anwesenden durch Hanswurstereien zu belustigen.
Nach drei derartigen Vorstellungen fand abermals ein Waf-
fentanz statt. Dann erschienen abermals dreimal singende
und tanzende Spassmacher, wonach der Schwerttanz noch
ein drittes Mal vorgenommen wurde. Das Vergniigen endete
gegen drer Uhr nachts.

Am folgenden Tage wurde zur Tageszeit unter freiem
Himmel das Opfer fiir Xrn-ort-poy »dem Krankheitsfiirsten-
sohne» veranstaltet und am Abend ging man an ein grosses
Opfer in emer andern Jurte, die von der ersteren mehrere
Hundert Schritt entfernt war und von deren Ausstattung
die Schilfmatte, die den Untertell der Wand bis ca 1 m Héhe
verkleidete, der in Tuch gewickelte Geist Ori-jay, »der Fiir-
stensohn», an der Wand gegeniiber der Tiur und das Holz-
feuer in der Mitte der Jurte Beachtung verdienten. Beim
Eintreten in die Jurte musste der Autor dem Schamanen
~ Silbergeld zum Opfer fiir den Geist geben. Dann geleitete
ihn der Schamane an der Hand vor den Geist, wo beide
dreimal 1hren Kopf verneigen mussten. Dann wies ihm
derselbe einen Sitzplatz an.

Nach einiger Zeit begann die Handlung. Der Schamane
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trat in denselben Kleidern wie die anderen Teilnehmer ein,
schritt vor den Geist, verneigte sich dreimal und setzte sich
dort nieder. Drei Ostjaken brachten ein draussen geschlach-
tetes Opfertier, das vor dem Geist aufgestellt wurde, und
zogen ihm das Fell ab. Danach nahm der Zauberer das Herz,
die Leber und die Nieren des Tieres, legten sie in ein Gefiss
aus Birkenrinde und setzte dies vor den Geist hin. Die Stiicke
von der Vorderseite des Tieres verteilten zwei »Gutes tuende
Minner» an die Anwesenden zum Rohessen, das Hinterteil
wurde zerlegt, die Stiicke kamen in den Kessel iiber dem
Feuer.

In der Jurtentiir erschienen nun zwei Ostjaken, sbetende
Minner», die beide je ein Scheit in der Hand hatten. Beide
stiitzten ihr Scheit auf die Stange an der Feuerstitte und be-
gannen mit monotoner Stimme in der Weise zu singen, dass
der eine zuerst einen Satz sang, den dann der andere wieder-
holte. Der Gesang dauerte eine ganze Zeit lang, und als er
endete, warfen beide Singer ihre Scheite, die der Schamane
wihrend des Gesanges mit Fett bestrichen hatte, ins Feuer.
Hier wurde nun ein grosses Scheitfeuer angemacht. Es wur-
den sieben armvoll Lirchenholz und ebensoviel Birkenholz
gebracht. Neben dem grossen Feuer entstand eine schreck-
liche Hitze. Michtige Flammen schlugen auf, stellenweise
beleckten sie sogar die Matte. Da umkreiste der Schamane
schnell das Feuer siebenmal und goss einen Topf voll zer-
lassenen Fettes ins Feuer, wobei die Flamme hoch auf schlug.
Die Opferer brachen in schreckliche Rufe kai, kai, kalai aus.

Damit endete das Opfer. Danach wurde in der Geister-
jurte ein Schwerttanz sowie allerhand Hanswurstereien ver-
anstaltet.
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Von den Opfern der Siidwogulen

haben wir eine ziemlich ausgedehnte Schilderung bei Georgi,
die mehrere beachtenswerte Nachrichten enthidlt. An dem
Feste beginnt das Opfern bei Sonnenaufgang; ein Wirt opfert
nach dem andern, sodass sechs oder noch mehr Tage ver-

~ gehen. Alle Minner versammeln sich an der Opferstitte,

Fremde konnen ungehindert zusehen, aber Weiber miissen
wegbleiben. Das Opfer selbst geht in folgender Weise vor
sich: »Das Tier wird ausser dem Opferplatze ohne Zeremonien
geschlachtet und abgezogen, das Fleisch von den Knochen
geschnitten und mit dem Eingeweide gekocht. Die Knochen
werden vergraben, und je nachdem der Opferer fromm ist,
die Haut ebenfalls, oder sie wird auch in der Haushaltung
benutzt; von einem Pferde aber miissen die Knochen ver-
brannt und die Haut im Walde aufgehangen werden.. Von
allem Verbrennen und Vergraben ist der Kopf ausgeschlos-
sen, der, nachdem das Gehirn herausgenommen, gekocht
wird.»

Nach dem Kochen werden Kopf und Herz in eine Schiis-
sel getan, das Fleisch kommt in eine andere Schiissel oder
in einen Trog. Dies sowie soviel Bier oder Branntwein oder
beides, als der Opferer hat, wird aufgetragen, das Gehirn
kommt auf ein Brett, das auf einem Pfahl hinter dem Tische
gelegt wird, ausser dem Gehirn iberdies etwas Talg vom
Opfertiere, der angeziindet wird. So bald es zu brennen be-
ginnt und wihrend des Brennens stehen alle mit dem Antlitz
nach dem Opfer und dem brennenden Gehirn (#7) gewandt
und tragen mit Stossseufzern dem Torom ihre Anliegen und
Wiinsche vor, wobei sie sich eifrig verbeugen und mit der
Stirn den Boden berithren. Wer keine besonderen Wiinsche
vorzubringen hat, der sagt so oft er vermag: Torom is naer!
(Gott erbarme dich!). Ehe das Feuer erloscht, teilt der Opfe-
rer Herz und Kopffleisch in soviele Teile als Beter da sind.
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Jeder geniesst seinen Teil unter Verbeugungen und Gebet.
Auch ldsst er jeden einen Schluck trinken. Das Trinken
geschieht in derselben Weise wie das Essen. Dann wird der
Schidel an dem Zweige eines nahen Baumes aufgehingt
oder an einem jungen Baume befestigt. Opferfleisch und
Getranke werden ins Dorf geschickt. Die anderen Hausviiter
fahren in gleicher Weise bis Mittag fort, wo sie sich entfer-
nen. Abends geniessen sie mit Weibern und Kindern das
Opferfleisch und Getrinke unter allerhand Belustigungen,
bei Tanz, Spiel und Gesang. Sie trinken gehorig, Streit gibt
es aber nicht. Der folgende Tag vergeht in derselben Weise,
ebenso der dritte, bis alle geopfert haben.»

Die Opferzeremonien bei den Nordwogulen

hat in besonders ergitzlicher Weise Nosilov geschildert, aber
man muss sagen, dass er grelle Farben in seinen Beschrei-
bungen auftrigt, sodass man sich diesen gegeniiber recht
kritisch verhalten muss. Ich méchte sie aber doch hier heran-
ziehen, da bis auf weiteres keine bemerkenswerteren Schilde-
rungen zur Verfiigung stehen und sie doch in ihren Haupt-
punkten richtig sein diirften.

In einem Falle, dessen Augenzeuge Nosilov war, fand
das Opfer in einer Wohnjurte statt, in deren heiligem Winkel
eine Geistertruhe war. In deren Nidhe waren seidene Kopf-
tiicher und wertvolle Zobelfelle aufgehdngt und an den Win-
den andere Gaben. Die Jurte erleuchtete das Feuer des
Tschuwal und vor dem Opferbeginn wurden Kerzen ent-
ziindet sowohl vor Nikolai dem Wundertiter als vor jener
dunklen Truhe. Das Opfertier war ein einjihriges scheckiges
Renntierkalb.

Das Renntier fithrten zwei stimmige Wogulen, deren
Kaftane die Brust frei liessen, an den fellbedeckten Hérmern



hm. ‘Das Renntier striubte sich, spreizte die Beine, scheu
- und misstrauisch starrte es ins Feuer und wollte nicht von
~ der Stelle, aber gewaltsam wurde es mitten in die Jurte ge-
~ schleift, nach der Truhe zu aufgestellt, und plétzlich taten
- alle einen Ausruf. Dann begann die Person, die als. Scha-
- mane auftrat und die nur durch lederne Hosen gekenn-
~ geichnet war, mit lauter Stimme etwas zu singen und die
anderen stimmten ein. :

Mehrere Male wiederholte sich das betiubende Schreien,
- mehrmals schrieen alle dasselbe Wort, das Renntier gleich-
- sam so zum Tode verurteilend. Dann machte die Menge
- Platz, um den Hals des Renntieres wurde eine Schlinge ge-
- legt, an deren beiden Enden je ein kriftiger Wogule zugriff,
- ein dritter ndherte sich mit dem Messer von der Seite. Mit
- einem plétzlichen Aufschrei stiess ein Wogule das Messer
dem Renntier hinter das Schulterblatt. Das Renntier zit-
terte, schwankte und fiel ins Knie; die Wogulen zogen die Hals-
schlinge an, und das Tier, das wild um sich schlug, fiel auf
die Diele, die Zunge zwischen den Zidhnen. Ein dumpfes
Gerausch entstand, als drei Wogulen auf das Renntier los-
stiirzten; zwei hielten es fest, um es am Umsichschlagen zu
verhindern, einer verstopfte die Wunde mit einem Lappen,
damit kein heiliges Blut vergeudet wiirde. Das Renntier
zitterte immer noch, es bewegte seinen Schwanz und stumm
schloss es die klaren, hellen Augen, als der Dolch schon in
seinem Gehirn wilhlte. Nochmals erbebte sein Korper, als
es, von der Schlinge befreit, auf den Riicken gelegt wurde.
Der Kopf wurde auf die Horner gestiitzt und unter Wenden
~ des weissen Halses begannen sie das Fell mit einem scharfen
. Messer aufzuschlitzen, vom Kopfe iiber den weissen Bauch
bis zum Schwanz und den Fiissen mit den glinzenden Hufen.
- Alle folgten voller Blutgier diesem Schauspiel und ihre
erregten Mienen boten mir in der Beleuchtung des Tschuwal
einen solchen Anblick der Roheit, wie ich sie bei ihrem sonsti-
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gen sittsamen und stillen Ausseren nicht in ihnen vermutet
hitte.

In wenigen Minuten war das Renntier seines iippigen,
warmen Pelzes entkleidet, die inneren Teile in Behiltnisse
getan, der Brustkasten aufgespalten und das Tier lag zu
meinen Fiissen mitten auf der Diele, fertig zum Rohessen,
von Blut iiberstromt, die den Wogulen leckeren inneren
Teile entblosst, dampfend, Blutdunst ausstrémend, die Mus-
keln noch vibrierend.

Die Hinde der Gehilfen des Schamanen, die die geschil-
derte Handlung ausgefiihrt hatten, trieften bis zu den Ellen-
bogen von Blut. Wie geschickte Operateure zerlegten sie
das Renntier, thre scharfen Messer, von denen das Blut in
Stromen floss, ritzten bald hier, bald da und siisse Bissen
von Leber und Lungen verschwanden ab und zu zwischen
ithren Zihnen. Gierig saugten sie daran und ohne zuzubeissen
verschlangen sie sie wie in Eile, so die Frische des Blutes
und Fleisches schmeckend.

Mehrere Hédnde streckten ihnen bemalte Tédsschen ent-
gegen; der Schamane bekam als erster Herz, Niere und ein
losgerissenes Ohr in eine solche Tasse und setzte sie sofort
vor die Truhe. Eine andere Tasse, in der Blut, Stiicke von
der Lunge, ein Ohr und Niere waren, wurde mir mit der Ein-
ladung zum Essen vorgesetzt. Ich sah, dass aller Blicke
auf mich gerichtet waren, ich sah, dass eine Weigerung meine
wohlwollenden Wirtsleute beleidigt hitte, und so griff ich
in der Absicht, ithnen zu Gefallen zu sein, zuerst tapfer nach
dem Ohr. Aber darauf waren noch Haare; ich versuchte
Knorpel in den Mund zu nehmen, aber er war zu hart. Da
sprang derjenige, der mich empfohlen hatte, her und nahm
mir das Ohr aus der Hand, tauchte es ins Blut und schob
es mit dem Blute in meinen Mund. Ich fithlte etwas Schlieri-
ges, Warmes, aber nichts Widerliches, und versuchte es so
rasch als mdoglich zu verschlingen. Lichelnd beobachteten
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mich die Anwesenden, einer klopfte mir sogar auf die Schul-
tern, und ich war kaum zu Verstand gekommen, als mein
Fiitterer mir eine ganze Niere in den Mund stopfte. Diese
erschien mir schon, der ich vom Wege hungrig geworden
war, wohlschmeckend, und ich bat um weitere Bissen, als
mir auch schon Lunge gegeben wurde. ..

. Nachdem der Geist in der Truhe, der Gast und Nikolai
der Wundertater, dessen Lippen der Schamane mit Blut be-
strich, befriedigt waren, gingen die Wogulen an den Schmaus,
der das Zusehen lohnte. Sie hockten um den Tierkorper, grif-
fen mit ihren Handen hinein und plitscherten im Blute, das
wie in einem Gefisse bis zu den Seiten emporstand. In ihren
Hinden erschienen immer von neuem Fleischstiicke, die sie
hastig verschlangen, soviel sie nur erwischen konnten. Die
einen reichten Fleischstiicke iiber ihren Kopf weg, andere
tauchten die Fleischstiicke ins Blut und steckten sie dann
in den Mund, andere wieder tranken knieend direkt aus dem
Korper Blut. Das Renntier wurde zusehends immer weniger,
das Blut neigte dem Ende zu, die Fiisse kamen den Alten
zwischen die Hinde, der Kopf wurde schon mit dem Messer
zerschlagen, um frisches Gehirn zu bekommen; an dem Felle
blieben nur Reste iibrig. Befriedigt erhoben sich die Wogu-

~ len vom Mahle und setzten sich auf der Schlafpritsche nie-

der; mit roten und blutbespritzten Gesichtern, mit blutigen
Lippen, mit glinzenden und gleichsam trunkenen Blicken
wischten sie ithre Hinde am Schosse des Kaftans ab, ebenso
die blutigen Messer.

Erst danach kamen die Weiber in die Jurte und began-

" nen die Reste zum Abendessen zu kochen. Die Wartezeit

wurde mit Spiel auf der »Gans» und dem Gesang mehrerer
Lieder ausgefiillt. Als das Abendessen fertig war, setzten sie
der heiligen Truhe ein Tasschen gekochten Fleisches vor,
abermals wurde Nikolai der Wundertiter bewirtet, abermals
wurde auch ich Siinder bewirtet. Das Essen begann, horte
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aber bald wieder auf, die Kessel wurden auf den Hof ge-
bracht, die Weiber herausgeschickt, die Mitte der Jurte auf-
gerdiumt, die Musik setzte ein und der Tanz begann.

Auf der Szene erschienen zwei kriftige Wogulen, der
eine mit einem Kaftan, der andere nur mit ledernen Hosen
bekleidet. Eine lustige Weise erklang, die Wogulen drehten
ithren Oberkorper, wandten den Kopf hin und her, die Schépfe,
die struppigen Haare flatterten in der Luft, die hochroten
Gesichter, auf denen noch Blutspuren waren, nahmen ein
wildes Aussehen wie das eines Schamanen an; sie begannen zu
tanzen, aufschreiend, hiipfend, unter taktmissigem Schwen-
ken der Hinde, wehrten gleichsam etwas in der Luft ab,
drehten sich in einem dichten Kniuel an einer Stelle, wandten
sich, unter Verziickungen und mit den Mienen wahrschein-
lich eine Episode aus dem Leben der Goétter oder Tiere dar-
stellend. Mitunter stiegen mir die Haare zu Berge bei uner-
warteten Schreien, bisweilen drehte sich mir alles vor den
Augen, bisweilen vergass ich, wo ich war und mir schien, als
hiatte ich alles nur getraumt... An den Winden sah ich
mir bekannte Wogulen mit offener Brust, die mit ausge-
recktem Halse dem Schauspiel, das weder Feder noch Pinsel
richtig wiedergeben konnen, zusahen. —Die wilden Ténze
wechselten mit Schauspielen, die Schauspiele mit Gesang,
Gesang mit Tanz, und so ging es fort, bis mich der Schlaf
itbernannte. Aber es war nicht leicht, sich von einem solchen
Feste loszumachen ... Schliesslich riss ich mich doch los.
Man fithrte mich in eine andere Jurte, ein Lager von weichem
Renntierfell wurde hergerichtet, die Tir geschlossen, und ich
blieb allein im Finstern. Lange noch horte ich bald Juchzer,
bald fiirchterliche Trommelwirbel, die laut im Walde wider-
hallten und auch Menschen ohne aufgeregte Phantasie Schrek-
ken einjagen konnten.

Eine andere Opferveranstaltung, die Nosilov schildert,
fand auf der Semraheide bei dem dortigen Geisterspeicher,
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fiir dessen méchtigen Geist T§oyriri-oika, von dessen Tracht
und Silberschitzen schon oben (IIS. 147) die Rede war, statt.
Zum Opfer begab man sich am Vormittag, im Renntiergespann.
Auf dessen Schlitten waren Opfergegenstinde aus dem klei-
nen Speicher im Hofe ‘.fa_o_pra’s, des Hiiters von Speicher und
Geist, aufgeladen: grosse Eisen- und Kupferkessel, grosse
Feuerstangen aus Eisen und Holz, Topftriger, unférmliche
altmodische Bogen und Pfeile, Masken aus Birkenrinde usw.'
Bei der Ankunft am Speicher knieten die Wogulen vor dem
Offnen dreimal nieder und murmelten etwas vor sich hin,
nach dem Offnen liessen sie sich abermals auf die Knie nie-
der und murmelten »Gebete und Zauberspriiches. Wihrend
Sopra und der Autor dem Geisterbilde neue Kleider anlegten,
‘machten die anderen die Opferstitte zurecht, eine kleine
Offnung im Walde, zu der dann auch die beiden ersteren
kamen. Dort bot sich der Anblick eines echten Wildenlagers:
Lagerfeuer brannten, Menschen sprangen hin und her, Feuer-
geknaster und Stimmengeschwirr summten durcheinander.
Rauch erhob sich wie bei einem Feuerbrand gegen den sich schon
langsam verdunkelnden Himmel, und die Flammen von ca
10 maéchtigen Feuern beleuchteten die Waldlandschaft, die
Menschen und die scheu gewordenen Renntiere, die an den
Semrastimmen angebunden waren... Es waren dies nicht
dieselben Renntiere, mit denen wir gekommen waren, alle
waren jung, dem Tode geweiht, eins weiss wie Schnee ..

Auf den Feuern waren Kessel bereit, in denen Schnee schmolz.
Alle waren in fieberhafter Tiatigkeit. Der alte Sopra gab die
letzten Anweisungen, die Wogulen stiirzten auf die bedauerns-
‘werten Tiere zu und zerrten sie an den Seilen an die Lager-
feuer. Die Tiere striubten sich, entsetzt starrten sie ins Feuer,

1 Das Gedachtnis diirfte den Autor getauscht haben, wenn er

erzahlt, dass alles mitgenommen wurde; die Masken z. B. hatten mit

beim Speicher nichts zu tun, wie aus dem Folgenden her-

vorgeht. Mit den Gabelhélzern wprde nach einer Angabe desselben
Autors an anderer Stelle das kochende Fleisch umgeriithrt.
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sie rochelten unter dem Druck des festgezogenen Seiles am
Halse, gingen aber doch vorwiirts, da sie von hinten gestos-
sen wurden. Eins versuchte einen verzweifelten Sprung in
die Hohe, aber es wurde mit dem Seil so kriftig zuriickge-
rissen, dass es auf den Riicken fiel, die Beine nach oben,
Mehrere Minner eilten herbei, hoben es auf und begannen es
abermals nach dem Feuer zu zu zerren, wo schon ein michti-
ger Eisentopf brausend siedete, und in dem auch bald das
Fleisch dieses Renntiers sieden sollte.

Die Renntiere wurden vor den Lagerfeuern aufgestellt
und um den Hals wurde eine Schlinge gelegt, an deren bei-
den Enden je ein Wogule anpackte. Dabei heulte Sopra
plotzlich mit rauher Stimme auf. Die Wogulen liessen cinen
entsetzlichen Schret horen, und ehe ich einen Gedanken fas-
sen konnte, was jetzt geschah, schlugen die Renntiere auf
einmal heftig um sich, wandten sich, sprangen, fielen ins
Knie und tobten. Ein grausiges Schauspiel begann. Die
Renntiere wurden erdrosselt, Pfeile wurden abgeschossen, die
lautlos die Luft durchschnitten und in den Korper der Tiere
drangen. Das Schreien der Wilden dauverte an und wurde
immer  kriftiger.  Blut spritzte auf, Rocheln ertonte und
cines nach dem anderen fielen die Tiere vor dem Feuer auf
diec Kme meder ... Die Wogulen schrieen immer lauter,
Der Wald schallte von wiitenden Stimmen wieder. Ich wollte
mich schon n die Flucht stiirzen, in die Flucht vor einem
solchen grausigen, entsetzlichen Schauspiel . .. Endlich ver-
stummte alles. Die Renntiere lagen tot bei den Feuern und
itber sie gebeugt standen die Wilden da, eine Weile gleich-
sam vom Entsetzen fiir einen Augenblick gelihmt vom An-
blick des Todes, und Sopra, der Alte, hob seine Hinde gen
Himmel wie e opternder Apostel.

Schnell warden die Tiere enthiutet. Nieren, Herz, Ohren,
Gehirn und Leber kamen in Schiisseln, das blutige Fleisch
m den Kessel zum Kochen, erstere wurden mit Blut ibergossen
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- vor dem Geist zum Opfer aufgestellt. Voran schritt der Alte,
~ eine kleine Tasse in der Hand, und hinter ihm die anderen
mit blutigen Opfern fiir den Geist. Nahe beim Speicher fielen
die Wogulen unter Aufschreien auf die Knie und ein schreck-
liches Geheul begann. Der Alte stieg als erster die hélzerne
Treppe zum Speicher empor und setzte die Tasse vor den
Geist, nach ihm taten die andern dasselbe. Nach dem Her-
unterkommen warfen sie sich wieder in den Schnee und rie-
fen abermals mit rauher Stimme ... Von den warmen Ein-
geweiden vor dem Geiste stieg Blutdunst auf. Wie ein Ver-
storbener mit weissen, beschatteten Augen sah er uns an,
denn das Halbdunkel der nahenden Nacht verliech den Augen
einen solchen Ausdruck, dass ich mich unwillkiirlich zuriickzog
und gegen einen Semrastumpf stiitzte. Lange stand ich dort,
wahrend die Wogulen beteten; es kam mir wie ein Traum
vor, wie auf den Pfihlen beim Speicher die Felle der getéte-
ten Renntiere zum Opfer aufgehingt wurden, wie ein Traum
kommt es mir noch vor, wie der Alte Zauberspriiche sprach
und mit den Héinden fuchtelte, wie die Wogulen seine Worte
nachsprachen, wie sie sich der Linge lang hinwarfen und
im Schnee ruhten..

Aber beim Feuer, zu dem ich floh, war es noch schreck-
licher. Dort herrschte Totenstille, die Feuer waren im Ver-
loschen, nur die Kohlen glommen noch; der Wald war ver-
stummt, in Dunkel gehiillt, und nur dann und wann erfiillten
ihn unheilvolle Stimmen, wenn das unheimliche Echo der
Schreie der Wogulen ihn durchschallte . . .

Zum Schlusse berichtet noch Nosilov, dass die Wogulen
nach den Zeremonien beim Speicher zu den Feuern zuriick-
~ kehrten, wo sie das Abendessen bereiteten. Man ass gekoch-
tes Fleisch, dessen Uberbleibsel ebenso wie das noch unge-
kochte Fleisch in Kessel getan und mit als Speise nach Hause
genommen wurde; die Kessel wurden verdeckt, damit die
Hunde nicht zu dem Flelsch ‘kimen. An der Opferstitte
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blieb nur Blut, weggeworfene Eingeweide und ausgegliihte
Feuer. Nach der Heimkehr begann abermals Tanz und Unter-
haltung.

Schwurzeremonien.

Hier stehen noch als wichtiger Bestandteil der religiésen
Zeremonien solche Riten zur Behandlung, auf die jeder Ost-
jake oder Wogule bisweilen angewiesen ist oder zu denen er
sogar gezwungen werden kann, wenn seine Behauptungen
verbindliche Glaubwiirdigkeit erlangen sollen. Ein solches
Versicherungsmittel ist der Eid ostj. riul, vog. nul, riuli, bei
dem viele »Eidzeugen», Tiere, sogar leblose Gegenstinde, an-
gerufen werden konnen, obwohl die Bekriftigung seitens
dieser Zeugen fiir den Eid durchaus nicht gleich hoch einge-
schitzt wird.

Der Biareneid. Der bedeutendste Eidzeuge, um
diese in den meisten Fillen passende Benennung zu gebrau-
chen, ist der Bir, ist er doch so wichtig, dass man ihn fiir
den eigentlichen Eidzeugen bei schwerwiegenden Eiden an-
sehen kann. »Wenn der Ostjake Zweifel an der ehelichen
Treue seiner Frau hegt, so schneidet er ein Haar aus dem
Birenfelle und bietet es seinem Weibe an; ist das Weib
unschuldig, so nimmt es das Haar an, aber wenn es schul-
dig 1st, so wagt sie in keiner Weise das Haar anzunehmen,
sondern gesteht sogleich 1thr Verbrechen ... Auf diejenige,
die das Birenhaar annimmt und doch schuldig ist, stiirzt
dann 1im Walde e¢in solches Tier und reisst sie in Stiicke, so
geht der Glaube.» »Wenn jemand unter ihnen, den Ostjaken,
einen falschen Eid leistet, der iiberlebt nach ihrem Glauben
nicht das Jahr, sondern wird einem Béren zum Frasse» So
berichtet schon Witsen. Erstere Nachricht findet sich auch
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iiberzeugt sind, dass, wenn das Weib gewagt hat, zu liigen,

 so steht jener Bir, von dessen Fell das Haar ist, innerhalb

dreier Tage von den Toten auf und frisst die Meineidige».
In einer Nachricht von den Nordostjaken wird (1832) be-
hauptet, dass sie aus dem Biarenfell Haare losbeissen,
dieselben verschlingen und sagen: »Mége mich so der Bar
fressen, wie ich jetzt sein Fell esse, wenn ich eine Liige spreche
oder mein Versprechen nicht halte.» Dieselbe Quelle fiigt
noch hinzu, dass der teuerste Eid bei der Schnauze
am Barenfell zu leisten ist. Bei den Nordostjaken findet
dieser Schwur in der Weise statt, dass der Schworende mit
einem Messer die Schnauze ritzt und dabei spricht: »Moge
mich der Bir fressen, wenn mein Eid falsch ist», und die
Irtyschostjaken kiissen entweder die Schnauze oder machen
mit dem Messer einen Schlitz in die Schnauze, wobei sie sa-
gen: »Das heilige Tier mige meine Kehle zerreissen!» namlich
wenn der Eid falsch ist. Recht gew6hnlich bei den Ostjaken
ist auch das Schworen bei der Barenpfote, in die der
Schworende mit folgenden Worten beisst: »Dieses Tier moge
mich fressen, wenn ich schuldig bin», oder beim Biaren-
schiadel, die sich in vielen Stellen auf Biaumen oder auf
Pfahlen finden. »Wenn in dem Dorfe, in dem der Schwur
geleistet werden soll, kein Birenschiadel ist, so lassen sie
einen aus einem anderen Dorfe holen; der Besitzer erhilt
eine Entschiadigung fiir die Verwendung», so berichtet, wie
es scheint aus der Surguter Gegend, Dunin-Gorkavits. »Das
Schworen geht in der Weise vom, fiigt er hinzu, »dass der
Angeklagte, um seine Unschuld zu bezeugen, den Schidel
(oder die Pfote) mit der Axtschneide beriihrt oder ihn (resp.
sie) kiisst, wobei er die Worte spricht: »Der Bar moge mich
zerreissen, wenn ich lige.» Patkanov weiss zu berichten, dass
auch bei dem Biarenzahn geschworen wird, aber diese
Sitte diirfte selten sein. Ahnlich sind die Schwurzeremonien
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auch bei den Wogulen. Der Schwoérende beisst in die Pfote
oder schwingt dreimal die Axt {iber dem auf einem Baume
hingenden Schidel, wobei er sagt, dass der Bir ihn beissen
und vernichten moge, ebenso wie er jetzt mit dem Kopfe
und dem Fusse des Biren tue. In den Biérenschwurliedern
berichtet der Singer, dass er einen bemoosten Birenschidel
zum Zeugen nehme. In anderen Fallen zerschligt der Schwé-
rende mit der Axt die Birenschnauze und gelobt: »Friss
mich Bir, wenn ich falsch zeuge», oder er schligt auf die
Birenklauen.

Diesen Nachrichten, die im wesentlichen eine Auslese
aus der Literatur darstellen, habe ich nichts Besonderes
hinzuzufiigen, da die mir gegebenen Schilderungen im all-
gemeinen gleicher Art sind. Der Eingeborene vom Kazym
beisst beim Schwur in das Fell an der Schnauze oder ritzt
mit dem Messer oder mit der Axt die Klauen an der Biren-
pfote. Am Wasjugan und Tremjugan wird der Bérenschidel
oder ein Knochen des Schidels beim Schwur verwendet.
Dabei schworen am Wasjugan in Streitsachen sowohl An-
kliger als Angeklagter. Die Ostjaken vom Tremjugan brei-
ten bei dieser Gelegenheit auf dem Hofe, auf der Erde,
auf einer Bank oder einem Brett, ein Tuch, ein Renntierfell
oder dergleichen aus und darauf kommen die Barenknochen.
Anwesend miissen sein der Angeklagte, der Ankliger und
itberdies noch eine unbeteiligte Person. Schidel und Knochen
werden nicht gekiisst, sondern der Schworende nimmt ein
Messer, schligt damit leicht auf die Stirn des Schidels und
der Unbeteiligte! sagt z B.: »Barl Wenn dieser
Mann ligt, so zerreisse nach einem Monat, wenn der Mond
verschwindet, die Hiifte, zerreisse das Schulterblatt!» Die
Frist kann linger oder kiirzer sein, je nach Belieben.

L Ob i(eguly's Mitteilung, dass saatpd kum einen Mann bedeu-
tet, »der beim Opfer betet oder der einen Eid sprichts, auf da-

selbe Verfahren geht, ist schwer zu sagen, da nahere Erklirungen
fehlen.
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- dieser aber leugnet seine Schuld, so nimmt der Ankliger
- eine Bidrenader, d.i. eine Sehne, und sengt sie unter
~ folgender Drohung im Feuer: »Ebenso wie sich die Ader
~ des Tieres kriimmt, moge sich deine Hand zusammenziehen!s
Das Verfahren, auf dessen ostjakische Entsprechung schon
oben hingewiesen wurde und mit dem wir noch weiter unten
Bekanntschaft machen werden, ist schon eher ein Zauber-
mittel als ein Eid; von unseren finnischen Zaubern ist
es jedoch durch die Anwesenheit des Angeklagten, wodurch
es den Charakter des Schwirens oder Vereidigens annimmt,

Die Bedeutung des Bireneides zeigt auch der Umstand,
dass er kurz nach der Eroberung der Jugrergebiete durch
die Russen bereits amtliche Verwendung fand, z. B. beim
Ablegen des Treueides. Nach J. B. Miillers Schilderung wur-
den die zu vereidigenden Personen sauf die Gerichtsstubes
gefiihrt, ihnen wurde eine Birenhaut sowie ein Beil vorge-
legt und gleichzeitig gab man ihnen auf der Messerspitze
ein Stiick Brot zu essen. Die Schworenden sagten: »Wofern
ich meiner hohen Landesobrigkeit bis an mein Ende nicht
getreu sein sollte, sondern mit Wissen und Willen abtriinnig
wiirde, die mir aufgelegte Pflicht zu erfiillen, mich entzoge, oder
sonst auf irgend eine Weise mich gegeniiber der hohen Landes-
obrigkeit versiindige; so soll mich dieser Biar in den Wil-
dern zerreissen; dies Brot, so ich geniesse, mir im Halse stek-
ken bleiben, dies Messer mich toten, dies Beil mir den Kopf
abhacken.» Von einer dhnlichen Vereidigung, wahrscheinlich
~ teilweise nach Miiller, berichtet auch Pallas, aber er weiss
noch iiberdies zu berichten, dass die Vereidigten in einem
Kreise aufgestellt werden. In dessen Mitte komme eine Axt,
~ mit der ein Bir erschlagen worden ist, oder ein Barenfell.
~ lugra-Volker — 12

T T
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Haben sich die Schwérenden auf den Knieen um das Baren-
fell plaziert, so miissen sie nach dem Aussprechen des Schwu-
res in das Fell beissen, wobei mehrere, um ihren Eifer zu
zeigen, mit den Ziahnen Haare losreissen. Die Schwurformel
lautete nach Pallas: »Wenn ich meiner Kaiserin bis an mein
Lebensende nicht getreu verbleibe, freiwillig abfalle, meinen
Tribut nicht bezahle, selbst aus meiner Gegend entweiche
oder andere Untreue begehe, so zerreisse mich der Bir, so
mag ich aa diesem Brot, das ich geniesse, ersticken, so haue
mir das Beil den Kopf ab und téte mich dieses Messer.» Man
diirfte sich wohl der Behauptung gegeniiber, dass die Schwé-
renden selbst einen solchen komplizierten Eid sprechen, ab-
lehnend verhalten; die Sache ist gewiss so, dass die Schwé-
renden nur die Worte des Dolmetschers nachsprachen, wie
Novitskij denn auch tatsichlich berichtet. '

Der Wolfseid. Ein anderes, wenn auch selten
beim Eide herangezogenes Tier ist der Wolf. Die Verwendung
seines Felles beim Eide ist in einer Nachricht Savrovs iiber
die Nordostjaken von 1832, die spiter bei Bjeljavskij wieder-
kehrt, erwidhnt. Diese Darstellung Savrovs ist jedoch in der
Hinsicht irrefithrend, dass er nebeneinander vom Bédren und
vom Wolfe spricht, wobei er beide auf die gleiche Stufe stellt,
aber doch die Birenzeremonien im Auge hat. Meines Er-
achtens findet jedoch das Schworen beim Wolfsfell tatsich-
lich statt. Aber wenn man den Umstand in Betracht zieht,
dass der Wolf keineswegs den Nimbus der Weisheit hat, der
aus mancherlei Griinden dem Biren eignet, und dass das
Schworen beim Fell oder anderen Teilen des Wolfes nicht
auf anderen Jugrergebieten begegnet, diirfte die Annahme
kaum allzu gewagt sein, dass das nordostjakische, jedenfalls
recht vereinzelt dastehende Verfahren verhidltnismissig spit
und auf ein enges Gebiet begrenzt ist und dass es wahrschein-
lich auf einer Ubertragung der Anschauungen vom Biren
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eruht. Dieser Schluss wird meines Erachtens nicht dadurch
viderlegt, dass stellenweise die Wolfsader, d.i. die Sehne
ls Zaubermittel gebraucht wird, ein Verfahren,
dessen Entsprechung wir bei den Wogulen im Brennen der
Barenader fanden. Durch verschiedenfaches Sengen der
- Wolfsader soll die Hand des Diebes verdorren und sich
- zusammenziehen (vgl. S. 20). Hier haben wir, wie schon
erwihnt, kein eigentliches Schwéren vor uns, auch dann
.“dcllt,mndu‘ Verdichtige anwesend ist, und somit kann
| fir einen fritheren Wolfseid sprechen. Ebenso-
~wenig wird meines Erachtens die Existenz eines gemein-
. jugrischen oder ugrischen Wolfseides durch die Nachricht
E

Umm einheimisch ist, so konnte er spiter, wie der der Nord-
- ostjaken, nach dem alten Schwurverfahren entstehen.

Der Hechteid. Im siidlichen Jugrergebiet begeg-

nbug haben die Siidwogulen. Infantjev berichtet, dass
'&Wog-hdnmimvmcbthme dass er ihm einen Hecht
hdun!-‘angerite gestohlen habe, und zwang den Ver-

1 Jetzt bedeutet das in diesen Redewendungen mit »Besties wie-
memmmm.'r«w.
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auf den Tisch, der andere schlug ihm mit der Axt die Schnauze
ab und sprach: »Moge es mir so ergehen, dass ich keinen
Hecht essen darf, wenn ich gestohlen habe.» Demnach hitte
also ein Falscheid Beuteverlust zur Folge, und zwar eines
Fisches, der in jenen Gegenden, wie iiberhaupt in den siid-
lichen Gebieten, sehr wichtig ist. Zweifellos liegt auch dem
von Patkanov erwihnten Verfahren derselbe Gedanke zu-
grunde: der Schworende gibt gleichsam eine bestimmte
Beute zum Pfande.

Der Mammuteid. Im Zusammenhang mit den
Tiereiden ist auch der Mammut- oder ves-Eid stellenweise
beiden Nordostjaken zu erwihnen, wenn er sich auch selten
findet. Dieser Eid ist insofern eigentiimlich, als seine Wir-
kungszeit beschrinkt ist: Wenn sich der Meineidige sieben
Jahre vom Ob, dem ausschliesslichen Wohnsitz des wves, fern-
hilt, braucht er keine Strafe zu fiirchten; in sieben Jahren
namlich vergisst ves die ganze Sache. — Ausser beim Mammut
wird gelegentlich bei der mythischen Eidechse, dem jor, der
Eid geleistet.

Der Feuereid. Die Ostjaken schwiren auch beim
Feuer; da nimmt der Angeklagte auf seinem Messer eine
Kohle vom Herde, hilt sie ein Weilchen zwischen
seinen Zihnen und sagt dann: »Das Feuer moge mich
verbrennen, wenn ich einen falschen Eid schwoére.» Dieses
von Castrén erwihnte Eidverfahren, eine feu-ige Kohle in
den Mund zu nehmen, wenden die Nordostjaken auch heute
noch an, aber daneben findet sich noch das Durchschnei-
den eines Kohlenbrandes oder einer Feuer-
flamme mit dem Messer. Nach Patkanov kiissen
die Irtyschostjaken einen verkohlenden Span »wahrscheinlich
zum Zeichen dafiir, dass das Feuer den Meineidigen ver-
zehren solles. Beim brennenden Feuer schwoiren auch die



FFC 63 Schwurzeremonien 181

~ éstlichen Ostjaken. Nach Dunin-Gorkavits wird beim Schwo-
ren ein Feuer angemacht und dem Angeklagten eine Axt
iiberteicht, mit deren Schneide er ins Feuer schlagen und
dabei sagen muss: »Mdge mich das Feuer verbrennen, wenn
ich log» Ein anderer Feuereid findet sich z. B. am Trem-
jugan. Auf dem Hofe wird ein kleines Feuer gemacht, der
Angeklagte durchschneidet die Flamme horizontal entweder
mit einem Messer oder einer Axt und eine anwesende u n-
beteiligte Person sagt z. B.: »Heilige Feuermutter!
Wenn der Diebstahl dieses Mannes Tatsache ist, so lege sein
Haus in Verlauf eines Monates in Asche! Bringt er ein trocke-
nes Opfer dar, bringt er ein blutiges Opfer dar, so hore nicht
auf ihn! Lege sein Haus in Aschel» Aus dieser Formel er-
sicht man, dass der Meineidige versuchen kann, sich durch
Opfer der drohenden Strafe zu entziehen. — Das Schwiren
beim Feuer scheint sich auch bisweilen bei den Wogulen,
nach einigen Schwurformeln bei Munkdcsi zu schliessen, zu
finden.

L
F.
i

Der Wassereid. Auch dieser findet sich in einigen
Gegenden. Nach Castréns Darstellung nimmt der Angeklagte
Wasser in eine Kelle, durchschneidet das Wasser mit einem
Messer und wiinscht sich selbst den Tod durch Ertrinken,
falls er falsch schwére. Die Anwohner des Kazym durch-
schneiden das Wasser kreuzweise. Bei dem Gruppen-
eid, den der russische Forscher Jakob erwiihnt, wird das
Wasser in eine Tasse gegossen und alle Anwesenden durch-
schneiden es kreuzweise mit den Worten: »lst einer unter
uns schuldig, so moge ihn das Wasser nehmen!»

Der Schneeeid. Am Kazym wurde berichtet, dass
dort bisweilen beim Schnee geschworen werde: der Schwi-
rende macht ein Kreuz in den Schnee, und wenn der Eid
falsch ist, so erlebt er das folgende Frithjahr nicht mehr.
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Im iibrigen Jugrergebiet ist diese Schwurform unbekannt.
Von den Samojeden gibt es allerdings eine Nachricht, dass
sie beim Schnee und einem Erdhaufen schwéren, aber nach
Castrén handelt es sich hierbei um Fetische aus Schnee und
aus Erde, sodass hier ein anderer Gedanke zugrunde liegt
als beim ostjakischen Schneeeid, der gewiss erst spat ent-
standen ist.

Waffenschwiire. Schon bei Witsen findet sich
eine solche Nachricht, dass die Ostjaken Messer, Pfeil
oder A xt einer solchen Person geben, die sie fiir schuldig
halten, und des Glaubens seien, dass der Meineidige durch
die betreffende Waffe umkomme. Ebenso sind nach Yss-
brant vor dem Schwérenden Bogen, Pfeile, Axte und Streit-
axte, wovon er eins emporheben muss, und »sie sind des festen
Glaubens, dass der Schworende bei Ablegung eines falschen
Eides nach einigen Tagen durch die betreffende Waffe um-
komme». In den Nachrichten aus dem 18. Jahrhundert ist
von Axten und Messern die Rede, wie aus den Proben beim
Bireneid ersichtlich ist, aber spiterhin wird der Axt- und
Messereid nicht erwihnt. KEs hat {iberhaupt den Anschein,
dass die erwihnten Gegenstinde gar keine volkstiimlichen
Eidzeugen, sondern nur Schlag- und Schneidewerkzeuge bei
den Eidzeremonien sind, die bei den amtlichen Ver-
eidigungen aus der Zeit der russsichen Herr-
schaft, bei deren Besprechung sie gerade bei Novitskij,
Miiller und Pallas erwidhnt werden, eine andere Bedeutung
erlangt haben. Diese neue Bedeutung von Axt und Messer
beim Eide scheint jedoch nicht nur auf einem Missverstind-
nis der Russen bezw. der Verwendung dieser Gegenstinde
beim Eide der Jugrer zu beruhen, sondern wir haben hier
gerade im Wesentlichen eine russische Sitte vor uns; schon
Yssbrant hat bemerkt, dass sich derselbe Aberglaube bei den
benachbarten Russen finde.
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Ich méchte annéhmen, dass sich nach den alten Be-
richten und dem jetzigen Verfahren zu schliessen unter den
volkstiimlichen jugrischen Schwurformen der Waffen-
eid nicht gefunden hat, der bisweilen durch oben-
stehende Nachrichten als erwiesen galt. Zur Verwendung
der Axt oder des Mcssers als Eidzeugen scheint auch
bei den Jugrern keine ideelle Grundlage vorhanden gewesen
zu sein: in diesen Geriten liegt fiir sie nicht die »Gliicks-
bedeutungy, die aufs Spiel gesetzt und zum Pfand gegeben
werden konnte, und die in ihnen etwa als Jagd-, Fisch- und
Kampfwerkzeugen' gesehen werden koénnte und weithin in
ihnen auch tatsichlich gesehen wird, noch sind sie fiir die
Jugrer so gefihrliche Gegenstinde, dass von ihnen Verderben
fiir Leib und Leben ausgehen koénnte. Anders verhilt es
sich mit Bogen und Pfeilen; bitten doch z. B. die Ir-
tyschostjaken oft »um siebenfaches Gliick fiir die Pfeilspitze,
uny siebenfaches Gliick fir das Bogenende». Aber davon,
dass diese als Eidzeugen herangezogen wiirden, gibt es kei-
nerlei Nachrichten, und selbst wenn dies einmal irgendwo
der Fall gewesen wiire, so kann dies ebenso von den russischen
Eroberern herrithren wie die Sitte der kosakischen Eroberer
auf Kamtschatka, die Urbewohner bei der Flinte schworen
zu lassen, ein Eid, der fiir diese ohne weiteres verstindlich
war und den sie in ihrer Furcht vor den offensichtlichen
Folgen auch nicht zu brechen wagten.

Der Broteid. Ganz offensichtlich fremden Ursprungs
ist der aus dem 18. Jahrhundert erwihnte Broteid: ganz wie
nach Castrén die Nordostjaken eine auf der Messerspitze
vom Herde genommene Kohle zwischen die Zihne steckten,

1 Der Waffeneid begegnet bei mehreren Volkern; z. B. Wester-
marck bemerkt davon, dass Waffen allgemein mit religidser Ehr-
furcht behandelt werden, weshalb die bei ihnen geschworenen Eide
als besonders bindend gelten.»
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wurde bei amtlichen Vereidigungen auf einem Messer oder
an der Messerspitze ein Stiick Brot dem Schwérenden in den
Mund gesteckt; dem Meineidigen sollte es in der Kehle stecken
bleiben und ihn ersticken. Das Brot hat sich erst durch die
Russen bei den Jugrern eingebiirgert, sodass es also bei ihnen
kein urspriinglicher Eidzeuge sein kann. Auch ist kein Zeug-
nis dafiir vorhanden, dass es an die Stelle eines dlteren Be-
kriftigungsmittels getreten wire. Uberdies ist eine solche
Verwendung des Brotes im Grunde schon ein »Ordaliony,
»ein Gottesurteily, eine Zeugnisprobe, gehort also einem Vor-
stellungskreis an, der den jugrischen Anschauungen fremd
zu sein scheint.

Der Eidbeim Geisterbilde. Von diesem Eide
haben wir Nachrichten bei den Schriftstellern des 18. Jahr-
hunderts. Nach ]. B.Miiller verfuhren die Eingeborenen da-
bel so, dass sie den zu Vereidigenden vor das Bild fiihrten,
ihn dort vor dem Falscheide warnten, ihm ein Messer in die
Hand gaben, mit dem er in die Nase des Bildes schnitt, ebenso
ein Beil, mit dem er in das Bild hauen musste; die Vereidi-
gungsformel lautete: »Wena ich unrecht in dieser Streit-
sache schwore und nicht die reine Wahrheit bekenne, so will
ich auf gleiche Weise meine Nase verlieren oder mit diesem
Beil verstimmelt werden; ja dass der Bar im Walde mich
zerrisse und das Ungliick mich aller Orten verfolgte!l» Schon
das Verfahren mit dem Bilde und noch mehr die Schwur-
formel zeigen das Unjugrische dieser Zeremonie; und bei
Pallas findet sich denn auch die ausdriickliche Nachricht,
dass inrussischen Gerichtssitzungen, wo der
Vereidigte die Worte des Dolmetschers nachsprechen muss,
so verfahren wird. Auch diese Schwurform ist also wahr-
scheinlich von Fremden eingefiihrt, obwohl die Bekriftigungs-
mittel bei den Jugrern einheimisch sind. Die Art des Schwo-
rens selbst scheint eine Nachahmung des Bédaren-
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:; eides zu sein, was auch vom Schluss der Formel bestitigt

wird und worauf auch eine Schilderung bei Miiller weist, in

- der erzidhlt wird, dass der Biar den Meineidigen, der das Ant-

litz des »Schaitan» gehauen, nach dessen Tode bestraft habe.
Das Geisterbild als Eidzeuge rithrt wahrscheinlich von
dem russischen Eide beim Heiligenbilde
her, eine russische Sitte, die auch als solche auf ostjaki-
schem Gebiete als die Schwurform namens tGram dlomti »Gott
heben» auftritt.?

Im Verfolg der besser bekannten ostjakischen Schwurzere-
monien lernten wir eine recht reichliche Zahl von »Eidzeugen»
oder »Horern des Eides» kennen, aber viele von ihnen er-
klirten wir als spitere, ja sogar als von Regierungsbeamten
eingefiithrte oder zurechtgemachte »Eidzeugen», also als solche,
die ausser den Amtsstuben in der Praxis garnicht vorkamen.
Als echt jugrisch kénnen wir ansehen: Biar, Wolf, Hecht,
Mammut, Feuer und Wasser, aber unter diesen
konnten wir als gemeinjugrisch nur den Baren und viel-
leicht das Feuer erweisen; auch das Schworen beim Was-
ser scheint sich nur auf die westlichen Gegenden zu beschrin-
ken. In bemerkenswerter Weise spiegelt sich dieses Ergeb-
nis in einer heutigen, z. B. bei den 6stlichen Ostjaken in der
Form: iyil-tuytill anzutreffenden Schwurformel wider, die
etwa zu verdeutschen wire: »beim Biren-Feuern! Auf rus-

1 In einer wasjuganer Heldensage wird berichtet, wie der Held
zu Ross »unten an der {7ram-geschaffenen Larches» ankomme und sage:
stovam’s berithmte grosse Larche, hére! Wir kamen zu dir, foram’s
Eid, den Eid der Erde zu schwéren kamen wir, in den unteren Stamm
der grossen Liarche ritzten wir fovam’s Antlitz, das Antlitz der Erde
mit der scharfen Schwertspitze.» Auch hier ist bestimmt ein Wider-
hall vom Schwur beim Heiligenbild; dass in der Anrede nebeneinander
tivzam und die Erde erwdhnt werden, ist nur poetische Redeweise,
eine verherrlichende Namensvereinigung, wovon wir schon oben Bei-

spiele gesehen haben.
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sisch wird sie durch »ei bohu!/» widergegeben. Und von die-
sen beiden hat unbedingt der Bireneid die tiefsten und aus-
greifendsten, und bestimmt urjugrische Wurzeln, ebenso wie
er sich auch allgemein in der Praxis findet. Die Bedeutung
des Bidren als Eidzeugen beruht bestimmt auf denselben
Ursachen wie die Birenverehrung iiberhaupt, sodass wir
auch hier nicht urspriinglich einen »Eid an den Totemw, an
den Schutzgeist, zu sehen brauchen, der sich spiter in einen
allgemeinen Eid bei einem heiligen Tiere verwandelt hitte,
wie Haruzin vermutet hat. Unsere Behauptung scheint auch
in der Ahnlichkeit des Feuereides eine Stiitze zu finden, denn
niemand diirfte wohl behaupten wollen, dass bei den Jugrern
das Feuer ein Totem gewesen wire, wenigstens nicht in
dem Sinne, in dem sich Haruzin einen Totem denkt.

Der fremde russische Einfluss hat nicht nur neue Eid-
zeugen mit sich gebracht, er hat auch starkaufdie Form
des Eides eingewirkt. Es ist wahrscheinlich, dass der
Jugrer frither jedesmal nur einen Eidzeugen, z. B. den
Biren, angefiihrt hat. Spiter erst hat er deren, anfangs
augenscheinlich nur in amtlichen Formeln, mehrere in die-
selbe Schwurformel aufgenommen, damit in dem Schwoéren-
den umso grossere Furcht erweckt und der Versicherung
grosserer Nachdruck verliehen werde. Eine solche Berufung
auf mehrere zu gleicher Zeit hat, soweit bekannt, bei den
Ostjaken nicht viel Nachahmung gefunden; denn dort wird
auch jetzt noch meist bei e inem Zeugen geschworen, aber
bei den Wogulen begegnen, nach Munkécsis Sammlungen
zu schliessen, schon im Volksmunde lange, vielschichtige
Eide. »Beim Himmel, bei der Erde, beim Wasser, beim Feuer
schwore ich; der Himmel strafe mich, die Erde verschlinge
mich, das Wasser ertrinke mich, das Feuer verbrenne mich,
moge es so gehen, dass ich keinen sonnenhellen Tag mehr
sehe, dass ich meine Kinder nicht mehr sehe, dass ich mein
Vieh nicht mehr sehe, wenn ich unrecht habe in dieser Sache.»
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anzusehen ist. Die untergeordnete Bedeutung der Eid-
formel spiegelt sich ausser in den gelegentlich noch vorkom-
menden wortlosen Vereidigungen auch in dem von obiger
Definition des Eides abweichenden Umstand wider, dass z. B.
am Tremjugan die unbeteiligte Person die Worte
an den Eidzeugen richtet, also »den Eid spricht», ein Ver-
fahren, das wir kaum fiir spit, aus fremden Vorbildern er-
kliren konnen in Hinblick auf den gebetsmissigen Habitus
als auch auf die Gepflogenheit der russischen Beamten, bei
der Vereidigung den in Frage kommenden Ostjaken die Worte
selbst sagen oder doch dem Vorsprecher nachsagen zu
lassen. Jedoch sind meines Erachtens, theoretisch betrachtet,
die Worte, wer sie auch spricht, ein wesentlicher
Bestandteildes Eides, obgleich jetzt Fille vorkom-
men, In denen der Schwurcharakter einer bestimmten Hand-
lung sich lediglich aus den bei der Handlung obwalten-
den Umstinden ergibt. Dies diirfte jedoch dem urspriinglichen
Verfahren fremd sein; denn nach der Vorstellung primitiver
Vilker sind Gedanken keine Taten und verpflichten zu nichts;
ist doch auch bei den Opfern neben der Handlung eine aus-
gesprochene Aufforderung notwendig, obwohl die Worte
auch hier von untergeordneter Bedeutung sind. Allméhlich
mit der Erfilllung religioser Vorstellungen und Zeremonien
mit geistigem Inhalt gewannen auch die Schwurworte eine
immer hervorragendere Bedeutung, teilweise gewiss infolge
fremder Vorbilder, und auf diesem Wege entstanden lingere
oder kiirzere »reine» Verbaleide, bei denen man sich,
wie das wogulische Beispiel zeigt, mit der blossen verbalen
Berufung auf die Eidzeugen begniigt und die wirkliche Hand-
lung ginzlich wegfillt.

Wie schon Patkanov bemerkt hat, beruht zweifellos der
verhiltnismiissig weitverbreitete Schwur ostj. fiaram sémdt o.
laram-liyam semti, vog. tarom sami, was im Russischen ge-
wohnlich durch wjei bohu!» wiedergegeben wird und etwa
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“wbei Gott» bedeutet, auf einer ganz fremden Anschauungs-

weise. Auch der Inhalt dieser Redeweise, in der #iram in
der Bedeutung des christlichen Gottes gebraucht und die
den Gedanken an Gottes Allverssen und sein Auftreten als
strafende Macht enthilt, weist auf ein verhiltnismissig spi-
tes Alter." Auch direkt in russischem Gewande sind einige
Schwurformeln iibernommen worden, z. B. wer bohu/» u. a.

Beachtung verdient bei der Schwurhandlung die Art
und Weise, wie mit dem Eidzeugen umgegan-
gen wird, besonders das Schlagen, Ritzen u.a. Misshand-
lungen. Unter gewohnlichen Umstinden wire eine solche
Behandlung z. B. des Biren eine Beleidigung und wiirde
dessen Zorn hervorrufen, der auch, falls es sich um keinen
Meineid handeln sollte, Rache zur Folge haben wiirde. Der
Umstand, dass die Misshandlung des Biren fiir den wahr
Schworenden keinerlei iible Folgen nach sich zieht, kénnte
den Anschein erwecken, dass der Bir tatsdchlich als ein Ver-
treter und Hort der Wahrheit auf Erden gilt, ein Gedanke,
der auch wirklich gedussert worden ist.? Dies wie auch der
ganz ihnliche Gedanke von der Bedeutung eines Geistes als
Patron bedingungsloser Wahrhaftigkeit und als Ahnder des
Meineids ist meines Erachtens vom jugrischen Standpunkte
aus nichtig. Zweifellos geht auch die Rolle, die der Bir in
den Eiden spielt, auf das Bewusstsein seiner Gefihrlichkeit
fiir den Menschen, besonders diejenigen, die ihn fiirchten,
zuriick. Was die jetzige Behandlung des Biren bei der Schwur-
handlung betrifft, so sind hier wahrscheinlich zwei verschie-

1 Neben diesem Schwur und nach seinem Vorbild haben die
Irtyschostjaken die Formel j.me -vija s mat »beim heiligen Tier (Béaren)»
gebildet.

2 Ist der Eid richtig, so zieht das Schlagen deshalb keine Rache
nach sich, weil das Totem des Schwoérenden augenscheinlich die Un-
schuld desselben bezeugen will, meint Haruzin, und Lasch ist der An-
sicht, dass das als Schwurpatron auftretende Tier fiir den Fall, dass

der Schwur falsch ist, durch die Schlige zur Rache gereizt werden
soll.
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dene Verfahren miteinander verschmolzen: beim ersten wird
durch Kiissen oder andere Berithrung die Verbindung mit
dem Biéren hergestellt und sich ihm in einem bestimmten
Fall verschrieben, ein Gelibde, das mit dem Opfer-
gelibde an den Geist zu vergleichen ist, andererseits wird
durch Beissen usw. symbolisch das Schicksal,
dem sich der Schworende im Fall des Meineids unterwirft,
zur Darstellung gebracht. Von einer solchen
symbolischen Bedeutung der Schwurhandlung haben wir
auch Beispiele von anderen Vélkern. Bei dieser Auffassung
der Zeremonien als urspriinglich symbolischer Natur ver-
stehen wir, dass darin nichts Verletzendes fiir das betreffende
Tier enthalten ist. — Dasselbe Motiv, das zur Wahl des Biren
zum Eidzeugen fiihrte, wirkt zweifellos auch in den iibrigen
einheimischen Schwurformen, wenn diese nicht iiberhaupt,
vielleicht auch der von mir bedingungsweise als gemeinjug-
risch vermutete Feuereid, im wesentlichen nur eine Nach-
ahmung des Bireneides und seiner Zeremonien sind, zu wel-
cher Annahme aller Anlass vorliegt und die bei einigen Eiden
ganz gewiss zutrifft.!

In den meisten Fiéllen, man konnte fast sagen immer,
sind die jugrischen volkstiimlichen Eide assertorisch,
Rechtfertigungs- und Versicherungseide, durch die der An-
geklagte seine Unschuld versichern will, ja sogar bisweilen,

1 Im allgemeinen werden bei den einzelnen Eidzeugen verschie-
dene Motive angenommen. Lasch z. B. ist der Meinung, dass die
Tiere entweder Gotter oder vergotterte Urviter seien, weshalb sie
als Zeugen und Richter herbeigerufen werden, oder sie sind Opfer,
den Gottern dargebracht, damit diese die Bestrafung in die Hand
nehmen; dem F euer wird darum geschworen, da es magische Kraft
besitzt und ihm in der Periode des Geisterglaubens allgemein géttliche
Verehrung erwiesen wird; dem W asser deshalb, weil es als unent-
behrlich tm Menschenleben schon seit Urzeiten etwas Gottgeheiligtes
und die Stellen, an denen es sich in der Natur fand, an sich heilig waren.
Wenigstens zu den jugrischen Nachrichten passen diese Erklirungen
keineswegs und man kann mit Fug bezweifeln, ob sie uberhaupt am
Platze sind.
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" nach einer wasjuganer Nachricht, auch der Ankliger die

Richtigkeit seiner Aussage. Es ldsst sich jedoch beobachten,
dass die Eidesleistung noch kein Nachweis der Unschuld oder
des Rechtes ist; obgleich die Anklage dadurch geschwicht
und der Beschuldigte von den Folgen der Anklage befreit
wird; ein eigentliches Zeugnis ist es erst, wenn die von dem
Schworenden auf sich selbst herabgewiinschte Strafe in der
bestimmten Fris. oder iiberhaupt ausbleibt. Kann doch die
Strafe den Schworenden erst nach dem Tode treffen; dariiber
bringt J. B. Miiller ein selbstgehértes Beispiel bei.

Ahnliche Zeremonien wie bei den Rechtfertigungseiden
sind auch bei den seltenen promissorischen oder
Vertragseiden in Gebrauch. In der Volksdichtung wird von
Eiden gesprochen, die sich die Heldefl gegenseitig ablegen;
besonders der Besiegte schwort teure Eide, um sein Leben
zu retten. Diese Eide wie die von den Beamten vorgenomme-
nen Vereidigungen sind jedoch nur mit dem Namen »Eid»
belegte miindliche Versprechungen, einseitige Versicherungen
fiir die Zukunft und in dieser Eigenschaft kommen sie den
schon besprochenen assertorischen nahe. Aber auch von
eigentlichen zeremoniellen Beeidigungen von Vertrigen ist
gelegentlich die Rede. Ahlqvist berichtet, dass sich die Mit-
glieder einer wogulischen Jagdgesellschaft Treue bei der
Birenschnauze schwéren, d. h. sie schneiden mit dem Messer
in die Bédrenschnauze oder beissen hinein. Von einem anderen
Verfahren berichtet eine alte Quelle. Die von Moskau ab-
gefallenen Fiirsten am unteren Ob schlossen (1485) zu Ust-
Vym Frieden mit ihren Feinden und beschworen ihn nach
ihrer Weise, indem sie Wasser aus Gold (d. i. einem goldenen
Gefisse) tranken.» Es ist sehr zu bezweifeln, ob dieses Ver-
fahren »iiblich», ja iiberhaupt, ob es jugrisch war; wenigstens
weiss man nichts aus spiteren Quellen iiber einen solchen
Trinkeid bei den Jugrern. Zum Vergleich mag jedoch Finschs
Schilderung von dem Schliessen eines Freundschaftsbundes
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durch Bechertrinken erwihnt werden. Beteiligt waren ausser
dem Autor ein Ostjake und ein Samojede, letzterer die Haupt-
person, sodass das ganze Verfahren wohl auf Rechnung des
letzteren zu setzen ist, worauf auch der Name der Vereidi-
gung zu weisen scheint. In die Erde wurde eine Art Runen-
stab gesteckt und ein Beil daran aufgehingt, der Ostjake
und der Samojede setzten sich daneben und tranken ge-
wichtig die erforderliche Schnapsflasche aus. »Nach den Ver-
sicherungen des alten Michael und der Syrjinen gilt diese
Zeremonie, {fatibel genannt, als ewiger Freundschaftsbund,
und das Beil soll als Eidesstatt symbolisch andeuten, dass
es den treffen moge, der diesen Bund zu zerstéren wagt.»
Wir sind im obigen zu dem Ergebnis gekommen, dass
wir bei dem urspriinglichen jugrischen Eid das Wesen t-

liche in der Handlung suchen miissen. Trotzdem

war er unverkennbar ein eigentlicher Eid und
kein Ordalion, dessen Ergebnis sofort die Angelegen-
heit in einem dem Schworenden giinstigen resp. ungiinstigen
Sinne beeinflusst, und das, wie schon erwihnt, dem jugrischen
Anschauungskreise fremd zu sein scheint. Wir kénnten
jedoch ein paar Nachrichten von solchen Verfahren anfiithren,
die den Charakter des Ordalions aufweisen. In einem Volks-
lied vom Irtysch begegnet eine S-hilderung, in der der Held
im  heimtiickischer Weise, angeblich um in Erfahrung zu
bringen, ob sein Weib mit einem anderen Manne zusammen-
gewesen 1st, jener den Vorschlag macht, dreimal iiber das
Feuer zu springen: »Hast du mit emnem Manne zusammen-
gelebt, so kommst du nicht dariiber hinweg.» Beide sprin-
gen, zuerst der Mann, dann die Frau. Beim dritten Mal stosst
der Mann selbst die gerade springende Frau ins Feuer. In
welchem Umfange der Inhalt der Erzdhlung bodenstindige
ostjakische Anschauungen widerspiegelt, dariiber kann ich
bis auf weiteres nichts Gewisses sagen, nur mochte ich im
allgemeinen meine Zweifel dussern. Man konnte das Verfahren

..‘1‘
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seinem ganzen Charakter nach als eine Art von Losen
auffassen, aber Losen und Ordalions stehen einander
in ihrem Grundgedanken recht nahe. Als eigentliches Orda-
lion ist der obenerwihnte von auswirts gekommené Broteid
anzusehen, wenn sich nicht, wie zu vermuten ist, aus ande-
ren jugrischen Eiden die Vorstellung eingeschlichen hat, dass
den Anlass zum Ersticken irgendwann irgendwelcher Bissen
Brot abgeben kann und nicht nur dieses beim Eid verzehrte.
Und dem Ordalion steht auch oben erwihntes Wassertrinken
nahe, denn ihm liegt wahrscheinlich der Gedanke zugrunde,
dass der Falschschwérende sein eigenes Verderben trinkt,
dass das beim Schwur getrunkene Wasser geradezu wie Gift
auf den Schworenden wirkt, wenn er sein Geliibde triige-
rischen Sinnes und mit falscher Zunge geleistet hat.

Die hier genannten Beispiele, die sich mdglicherweise
von Ordalien anfiithren liessen, sind jedoch augenscheinlich
fremden Ursprungs, sodass nur der eigentliche Eid,
der im wesentlichen assertorische Schwur unter Berufung auf
einen bestimmten Eidzeugen, eine hochgeachtete und gefiirch-
tete Form des Zeugnisses, als echtjugrisch verbleibt. »Sie
sind fest davon iiberzeugt», sagt, allerdings teilweise nicht
das Richtige treffend, schon Brand, »dass niemand, der einen
falschen Eid schwort oder in irgendeiner anderen Weise ohne
Not schwort, das ganze Jahr iiber weder auf Gliick noch
Segen hoffen darf, noch kann er sich vor dem gewaltsamen
Tode retten, noch vor dem Zerreissen durch den Biren.»

Birenzeremonien.

Die Erlegung des Biren ist bei den Jugrern ein Ereignis,
iiber das man sich freut und das hier vielleicht in viel héhe-
rem Masse als bei irgendeinem anderen finnisch-ugrischen
Volke, obgleich auch die Birenschmiuse der Finnen wegen
Jugra-Volker — 13
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der Reichhaltigkeit ihrer Zeremonien hohe Beriihmtheit er-
langt haben, Anlass zum Feiern gibt. Von diesen jugrischen
Zeremonien finden sich schon in alten Quellen, von Witsen
angefangen, Nachrichten, und auch schon zusammenhingende
Schilderungen, von denen wegen ihrer Ausfiihrlichkeit die
von Aug. Ahlqvist, N. L. Gondatti und A. Kannisto von den
wogulischen Zeremonien sowie die von S. Patkanov, A. Dunin-
Gorkavitd und die des Autors von den ostjakischen zu nen-
nen sind. Die meisten Schilderungen beschrinken sich auf
die Zeremonien beim Bérenschmaus, tka-pora (Ts.), die auch
tatsichlich am beachtlichsten sind, obgleich aich bei der
Totung des Biren und seinem Heimbringen bestimmte Zere-
monien zu beachten sind. Zwischen den verschiedenen Ge-
bieten lassen sich hier starke Differenzen konstatieren. So
sind auf dem Irtyschgebiet die Heimbringungszeremonien
beachtlicher als im Norden, aber hinsichtlich derjenigen beim
Schmause verhilt es sich umgekehrt -— ein Umstand, der
gewiss in der spiateren Entwicklung begriindet liegt —, am
Wasjugan wiederum ist das Zeremonielle recht unbedeutend,
obwohl auch dort die Ehrfurcht vor dem Biren nicht viel
geringer 1st als in den anderen Gegenden.

Die T6tun g des Biren geschieht immer von ungefihr;
denn es wiire gefihrlich thm besonders nachzuspiiren. Hat
der Irtyschostjake ein Birenlager entdeckt — Erlegungen im
Sommer sind seltener — so gibt er an' manchen Stellen allen
davon Nachricht, soweit sie Lust haben, an einer Birenjagd
teilzunchmen, an anderen Stellen nur seinen nédchsten Ver-
trauten. Ebenso teilt auch der Wogule, wenn er nicht allein
zu gehen wagt, »zwei, drei Bekannten» davon mit; mehreren
wagt er nicht davon zu sprechen, da er firchtet, dass der
Bar Kunde von der drohenden Gefahr bekommen koénnte.
Die Waidminner versammeln sich bei dem »Wirte», wo ihnen
auch zu essen und zu trinken vorgesetzt wird, wenn etwas
da ist; in manchen Gegenden wird nichts vorgesetzt. Der
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Wirt rduchert zunidchst die Speisen, indem er Rinde der
Abies pichta in einer Kelle mit Kohlen verbrennt, dann die

Teilnehmer; denn sie miissen frei sein von aller Unreinheit,

die den Zorn des Biren erwecken konnte, besonders von
solcher, die von der Berithrung des Weibes herriihrt. Beim
Riuchern muss ein Birenspruch gesprochen werden, etwa in
folgender Weise: »Sciest du Javatton kétpe yui Taparnan's
Tochter oder Sohn! Dein siebenkerbiger Sinke-Vater be-
stimmte dich fiir das hellfeurige, feuerversehene Haus des
Ostjaken. Wir kommen zu dir mit kopfbetaubenden, lirmen-
dem (Hochzeits-)Volk. Waldtier, Urwaldtier! Offne nicht die
briillende Kehle! Lass nicht unser Herz erzittern, unsere
Leber erzittern! Gebeugten Knies kommen wir, mit gesenk-
ter Brust kommen wir. Verleih du das Gliick der Pfeilspitze,
das Gliuck des Bogenendes! Nimm dein Herz, das so gross ist
wie der Lirchenzapfen, hierher! Schicke den Pferdehaarpfeil
nicht zur Scite, schiebe den Graspfeil nicht zur Seite!s» oder
es heisst: »/.’s (der Name wie oben) Séhnchen, Téchterlein!
Wir kommen zu dir. Wenn dein Sinn nach dem Dorfe mit
den kleinen Middchen, mit den Midchen steht, nach dem
Dorfe mit den kleinen Knaben, mit den Knaben, so warth
Beim Heraustreten aus dem Zimmer bekreuzen die Jager
thre Augen vor den Heiligenbildern und beim Verlassen des
Hauses schreiten sie uber eine dampfende Kelle. Die Zu-
hausebleibenden haben ber ithren Arbeiten Reinlichkeit zu
beobachten, solange das Hingehen und das Téten mutmass-
lich dauert; nicht einmal die Diele darf gekehrt noch Kleider
gewaschen werden; wird dieses Verbot nicht beachtet, »so
zeigt sich der Bar nicht dem Jéger.

Der Bir wirdgewohnlich im Biarenlager getotet, inder Weise,
dass seine Mundoffnung mit Pfihlen, Tannenreisig und Klotzen
verstopft und von dem Lagerverdeck, das-durch eine Balken-
schicht verstirkt wird, in das Lager geschossen wird. Der
getdtete Bar wird an einem Halsseil durch die Offnung im

i
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Verdeck herausgezerrt und dann »wie ein Mensch» auf das
Maul im Schnee niedergelegt. Nach Gondatti bewerfen sich
die Barentoter zur Reinigung im Winter mit Schnee, im
Sommer mit Moos und Erde. An dem Feuer bei der Er-
legungsstelle wird Tee gekocht, die mitgebrachten Speisen
ausgepackt und Vorbereitungen zum Essen getroffen. Die
Speisen werden bei dem Bidren niedergesetzt, mit einem Feuer-
brand gerduchert und die Teilnehmer des Essens verneigen
sich zundchst vor dem Biren, zu dessen Bewirtung auch
die Speisen bestimmt sind. Diese Sitte, sogleich nach der
Erlegung des Biren und in seiner Anwesenheit ans Essen
zu gehen, erinnert an das Essen am Grabe, obgleich die Ver-
schiedenheit der Sachlage auch auf die Form eingewirkt hat.?

Bei dem Enthduten, das an der gleichen Stelle vorge-
nommen wird, sind verschiedene Sitten zu befolgen. Das
Tier wird auf den Riicken gelegt, der Kopt gewdhnlich nach
Osten zu, an die Seite werden dem Mannchen fiinf, dem Weib-
chen vier fingerlange Stibchen, »Knépfe», die beim Auf-
schlitzen des Felles zerbrochen werden, quer hingelegt.? Ist
der Aufschneider bei dem ersten Stibchen angelangt, so sagt
er: »J ...'s Sohn (Tochter)! Der erste Knopf des von deiner
Mutter gefertigten Kragenholzes wird gedffnet.s Den Worten
folgt der laute fiinffache (vierfache) Schrei aller Anwesenden:
ltvsj6! »damit es der Himmelsgott vernehmel» Unter ganz
denselben Zeremonien werden auch die folgenden »Knépfe»
geoffnet, ebenso werden auch »die Finger gedffnet», d. h.
werden die Klauen von den Gelenken gelost. Die Ohren,

|

1 Bjeljavskij berichtet, dass der Nordostjake nach der Erlegung
eines Bidren dessen Ohren ergreift und in das eine Ohr sprechend bit-
. tet er um Gnade, in das andere um reiche Jagdbeute.

2 Selten weicht die Zahl sder Knopfe» von dieser ab. Ein Mann
von Tsingala sagte, dass sie beim Mannchen sieben, beim Weib-
chen fin{f betrage. Patkanov kennt die Verwendung des Stdbchens
garnicht, aber er weiss, dass beim Enthduten das Aufschneiden des
Brustfells sie benmal unterbrochen wird und jedesmal der Auf-
schneider ruft, dass er den ersten, den zweiten usw. Knopf offne,
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»die teuren Handschuhdaumen der Samojedin», werden in
der Weise geschnitten, dass sie am Fell fest bleiben, und
schliesslich wird auch die Schnauze in der Weise geschnitten,
dass sie am Fell verbleibt. Vor dem Schneiden der Schnauze
wird geschossen.

Ist so die »von der Mutter gefertigte weiche Kleidung»
unter Schreien und Schiessen ohne Entstellung des Aus-
sehens »ausgezogen» worden, so wird der Rumpf mit allem
(Schidel usw.) ins Lager zuriickgeworfen oder nach Patka-
nov wie ein Toter beerdigt, bei den Siidwogulen wird er im
Sommer in der Erde, im Winter im Schnee vergraben, wobei
Reisig dariiber ausgebreitet wird. Der Rumpf wird dort an
der Totungsstelle gelassen, wo das Birenfleisch nicht geges-
sen wird, anderswo wird auch das Fleisch mit nach Hause
genommen, um als Speise bei dem Birenmahle zu dienen.
Im Sommer wird der Bir nach Hause getragen, — das Fell
z. B. wird in der Weise getragen, dass der Kopf auf die Schul-
tern des Trigers, das ubrige auf dessen Brust zu liegen kommt
— oder wenn moglich im Boote nach Hause gefahren, im
Winter wird es im Schlitten heimtransportiert. Das Fell
wird in der Weise eines sitzenden Menschen im Schlitten
aufgestellt, wozu das Fell mit Fichtennadeln vollgestopft
wird.

Jetzt beginnt der Zug nach dem Dorfe, wie
dem Biren versichert wird »zu dem Dorfe mit den kleinen
Midchen, mit den Madchen, zu dem Dorfe mit den kleinen
Knaben, mit den Knaben, zum Spiel mit den kleinen Mad-
chen, zum Spiel mit den kleinen Knaben, in das Haus mit
dem hellen Feuer, mit dem Feuer, das vom Ostjaken berei-
tete Haus». Auf dem Wege bezeichnet der Bir durch den
Mund seiner Triger oder diese von sich selbst aus alle von
Natur oder in anderer Beziehung beachtenswerten Stellen
am Wege, und mit Worten, die dem Biren in den Mund ge-
legt werden, zihlt dieser die Taten auf, die er an jeder ein-
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~ zelnen Stelle in seinem Leben vollbracht hat. Nach jedem
- Ausspruch erschallt der Ruf #'iv#ja/ und Schiisse. Ich fiihre
- diese Ausserungen so an, wie ich sie in Tsingala erfahren
~ habe. Sie schildern den Birentransport zur Zeit der Schnee-
- schmelze. Bei der Ankunft am Sumpf: »Diesen hécke-
- rigen Sumpf bin ich oft gewandelt, habe viele Birenkérbchen
~ mit weiter Offnung vollgepfliickt, viele Beeren gepfliickt,
~ viele Preisselbeeren gepflickt» Am Teich: »An diesem
-riedgrasbewachsenen Ufer des Bogensees habe ich mich wih-
rend des langen Sommers oft gewilzts» Im Kiefern-
gehdlz: »In diesem Geholz bin ich viel beim Beerensuchen
‘ herumgestreift.» Alle diese Reden machen den Eindruck des
~ Abschiednehmens. Die Triger zeigen andere bemerkenswerte
- Stellen. Bei der Ankunft am Irtysch wird ausgesgrochen:
" »J.’s Sohn (Tochter) ist beim weissen Wasser des in
- zwanzig Wendungen gewanderten Brotvaters Irtysch ange-
- langt, in das wasserhaltige, tief einsinkende Boot gesetzty,
" beim Anblick eines heiligen Berges: »].'s
. Sohn (Tochter) ist angelangt bei der Terrassenlandzunge mit
- den sieben Terrassen, bei der Terrassenlandzunge mit den
i’; sechs Terrassen»; bei den Opferspeichern: »J.'s
. Sohn (Tochter) ist erschienen bei der von meinem Die-drei-
richtungen-beobachtenden-Mann-Vater bewohnten heiligen

.~ Stitte mit Wasserfischgliick, mit Waldwildgliicks; beim
& Anblick des Dorfes: »Beim weiblichen Lande mit
den kleinen Weiblein, beim médnnlichen Lande mit den kleinen
- Minnlein ist /.'s Knabe angekommen»; bei der Boot-
- anltegestelle: »Bei der vom vormaligen Weibe gebau-
. ten, vom vormaligen Manne gebauten Kniippelbriicke ist
- ].'s Sohn jetzt angelangt.» Bei der Ankunftim Dorfe
- Krasnojarsk am Konda muss der Bar durch Streicheln des
- Kopfes mit trockenen Zweigen und unter folgenden Worten
F‘_ sgeweckt» werden: »/.’s Sohn (Tochter)! Zu deinem Méadchen-
- dorfe mit den kleinen Midchen, zu deinem Knabendorfe
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mit den kleinen Knaben, zum Spiel mit den kleinen Méddchen,
zam Spiel mit den kleinen Knaben, zu dem guten Ziel, wo
dein klares Auge niedergelegt wird, kamen wir jetzt; du ruhest
auf einer weichen Stelle, auf der tiefer Schlaf geschlafen
wird! Tier, erhebe dich! ... Heldenalter des Schlosses, mein
Alter der Uferboschung des Dorfes! Ziehe deinen vom Samo-
jeden bereiteten grossen Pfeil hervor! Ruhe nicht auf der
weichen Stelle, wo tiefer Schlaf geruht wird! Verleih
Pfeilspitzengliick, Bogenendengliick, Wasserfischgliick, Wald-
wildgliick! Tier, erhebe dich!» Die Ankémmlinge schiessen,
die Dorfbewohner antworten in gleicher Weise und kommen
zum Empfang entgegen. Ein Weib hat ein Wassergefiss
in der Hand, ein anderes eine Riaucherkelle. Das Fell wird
gerauchert, darauf wird dreimal Wasser gespritzt und der
Spritzende »schreckts den Bdren mit den Worten yors, yors,
yors!  Auch die Waidleute werden benetzt. In Tsingala
tropfelt jeder Entgegenkommende mit der Hand Wasser auf
den Biren, der Birentoter wird ins Wasser geworfen, wenn
man seiner Herr wird, oder doch jedenfalls der Kopf benetzt,
und auch jeder andere Ankommling wird mit Wasser be-
spritzt. Dies ist »Spiel, diirfte aber urspriinglich einen ern-
sten Hintergrund haben, auf wirklichen Reinigungs- d. i
Vertreibungszeremonien fussen, die »das Anhaften von Un-
gehorigems verhindern sollen.t

Die hier geschilderten Tétungs- und Heimbringungszere-
monien der Ostjaken, die an der Konda und am Irtysch auf-
gezeichnet sind, sind die an Einzelheiten reichsten, aber
emige Hauptpunkte werden wohl bei ithnen iiberall ange-

1 Holmberg behauptet in seiner Broschiire vom Ursprung des
Gottesglaubens ( Jumalauskon alkupera), dass bei dem Berduchern
des Barenfelles und dem Bespritzen mit Wasser »das Feuer- und das
Wasservolkchen das Waldvolkchen» vertreiben. Dazu ist zu bemer-
ken, dass sich bei den Ostjaken eine solche Vorstellung vom Feuer-,
Wasser- und Waldvolk, wie sie Holmbergs Erklarung voraussetzt,
nicht nachweisen lisst. Uberdies ist zu bemerken, dass zum Bespren-
gen auch Schnee, Erde, sogar Moos verwendet wird.
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~ troffen: der zufillig gefundene und erlegte Bir wird unter

besonderen Zeremonien enthiutet, in ehrfurchtsvoller Weise

ins Dorf gebracht' und im Dorfe unter gewissen Reinigungs-
zeremonien entgegengenommen. Von speziellen Verschieden-
heiten sei hier erwiihnt, dass in den Obgegenden um die Wach-
miindung die beim Enthduten auf die Brust gelegten Stib-
chen nicht zerbrochen werden, sondern der Schinder schnipst
sie je eins mit dem Messer auf die Manner zu, die vor dem

‘Kopfe des Biren stehen und sie aufzufangen versuchen, »um

Gliick zu erlangen». In denselben Gegenden lisst man den
ganzen Kopf am Fell. Bei der Heimkehr wird nicht »ge-
sungen» noch gerufen; erst in der Ndhe des Dorfes wird Halt
gemacht und durch dreimaligen Ruf die Ankunft angezeigt.
Die Entgegenkommenden verbeugen sich vor dem Biren und
kiissen seine Schnauze, benetzen ihre Hidnde im Wasserge-
fiss und fahren sich damit iiber ihr Gesicht. Am unteren
Ob bewirft man sich zur Reinigung mit Schnee. Nirgends
darf vom Téten die gewohnliche Bezeichnung gebraucht wer-
den, sondern die gewohnliche Redeweise lautet »herabbrin-
gem, d.i. vom Walde nach dem Flusse und zu den bewohn-
ten Gegenden herabbringen.

In seinen Nachrichten von den Wogulen berichtet
Strahlenberg, dass sie den Biren bei ihrer Heimkehr »in ihrem
aus Holz schlecht gezimmerten Gétzenhause» niederlegen und
ithm dort den Birenschmaus veranstalten. Diese Mitteilung
ist kaum zutreffend; denn gewohnlich ist die Veranstaltung
des Barenschmauses und die Bewirtung der Jagdteilnehmer
aus der sonstigen Giste im Hause des Biremywirtes», bei den
Nordwogulen, nach Gondatti, des reichsten Jagdteilnehmers,

- und auf dessen Kosten zu veranstalten. In Tsingala jedoch

hiess es, dass Speisevorrite, Brot, Milch, Butter usw. auch

1 Von den Zeremonien der Wogulen erwahnt Ahlqvist, dass der
Barenkorper unter Gesang, Spiel und Schiessen ins Dorf gebracht wird.
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aus andern Hidusern gebracht werden, und Gondatti berich-
tet, dass auf dem nordlichen Gebiet die Nachbarn den Ver-
anstalter des Birenmahles mit Speisevorriten unterstiitzen,
wenn dessen Vorrdte ausgehen, wird doch sogar das Biren-
fell bisweilen wihrend des Schmauses in ein anderes Haus,
sogar zu solchen Personen geb}zcht, die iiberhaupt garnicht
an der Jagd teilgenommen haben, aber sehr woh] geniigend
Mittel zur Fortsetzung des Mahles besitzen. Zweifellos glau-
ben sie, dass die Freigebigkeit dieser Unbeteiligten fiir diese
selbst grossen Nutzen hat. So sagt denn auch die Nachbars-
frau in Tsingala: »Mein Pferd, meine Kuh riithre nicht an,
ich setzte dir einen Teller hin; hinter einem Baum, hinter
zwel Biaumen geh vorbeil» Das Beschaffen von Speise und
Trank bringt denn auch dem Hausvater die grossten Schwie-
rigkeiten, die Instandsetzung des Festhauses macht weiter
keine Umstinde. Im Siiden wird kaum eine weitere Vor-
bereitung getroffen, als dass in den Heiligenwinkel dem Béiren
eine Unterlage irgendwelcher Art hingesetzt wird, z. B. eine
Kiste hinter den Tisch, und an manchen Stellen wird eine
Glocke tiber dem Biren an der Decke befestigt, »da der Bér
diese fiirchtets. Im Norden, besonders bei den Wogulen, wird
die Hauptschlafabteillung der Wohnung, wo sich u. a. - die
Geister in Kisten auf den Sparren befinden, mit Kleidungs-
stitcken, Kopftiichern und Pelzen, die den Geistern geopfert
und auf Stangen aufgehingt sind, geschmiickt. In einem
Dorfe nahe bei Surgut, wo in der Winterwohnung sonst keine
abgeteilte Schlafpritsche mehr war, fand sich in der als Fest-
lokal hergerichteten Stube auf beiden Seiten der Lagerstitte
des Biren eine aus Spianen hergerichtete Scheidewand, sodass
auch dort der Platz des Biren, kat 'Hiitte, Haus’, an die Schlaf-
abteilungen in alten Erdhiitten erinnerte. Eigentiimlicher-
weise war auch noch auf der andern »Wand» augenscheinlich
zur Veranschaulichung seines fritheren Aufenthaltsortes, ein
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~ kleine Smhlm angebracht: der Bir lebte also hier wie
‘seinem Waldhause.®

~ In das derart vorgerichtete Blrenschmauslokal,
- vom Ostjaken bereitete feuerversehene Haus mit dem hellen
- Feuer, das winkelige Haus mit den vier Ecken, an den klei-
- nen Rand des Hauses mit der Gebetswand», wird dann der
- Bir, d.h. das Birenfell, auf dem Irtyschgebiet durch das
~ Hinterfenster neben dem Heiligenwinkel gebracht. In Tsin-
~ gala tragen der Birentiter und seine Briider oder sonstige
- nahe Verwandte, oder mangels solcher irgendein anderer,
- den er um Hilfeleistung hierbei bittet, das Birenfell herbei.
~ Sobald sie Einlass begehren, 6ffnet die Hausfrau das Hinter-
- fenster und der Biérentéter sagt: »n das von einem vor-
maligen Weibe bereitete Haus, in das von einem vormaligen
Manne bereitete Haus, in das winkljge Haus mit den vier
- Ecken, in das feuerversehene Haus mit dem hellen Feuer
~ trete ich mit Wasserfischgliick, mit Waldwildgliick, ich lege
es an die Gebetswand der mit einer Gebetswand versehenen
Hiitte, ich lege es hinter den vierfiissigen, mit Fiissen ver-
sehenen Tisch. Dem Midchen ein langes Leben, dem Kna-
ben ein langes Leben!» Diesem fiigt der Biar durch den Mund
. desselben Sprechers bei: »n mein mit Midchen gesegnetes
Haus mit den kleinen Midchen, in mein mit Knaben geseg-
- netes Haus mit den kleinen Knaben mit Wasserfischgliick,
- mit Waldwildgliick; heil! heills In einem Birenlied aus der
- Surguter Gegend heisst es auch, dass es die Bestimmung des
Biren war, hereinzukommen »durch den Rauchfang des mit
einem Rauchfang versehenen Hauses» (d. i. durch die Fenster-
~ offnung des Daches). Beim Hereinbringen des Béren ins
~ Zimmer legen die Wogulen eine Axt unter die Schwelle.
Beachtenswert ist, dass der Bir auf eine Unter-

3 1 Am Kazym ist in dem Festlokal noch eine Scheuche mit vier
~ Gesichtern und acht Handen.
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Heilligenwinkel
1det wird. Der Kopf des
re L nterlage gelegt, dass er auf die Vor-
mt und seine Stellung an die Vor-
Bauche hegenden Hundes erinnert,
& - (l [iur gerichtet, Dem Miannchen wird an
K ond ne Mt { den Kopf gesetzt, am Halse ein
Halstuch umgewickelt, das Weilbchen bekommt ein Kopf-
Kopf, um den Hals emnen weibhichen mit Perlen
ten Kragen An manchen Orten wird ein grosses
khopftuch 1 den »Ruckens gelegt, sodass vom Fell nichts
veiter als Schnauze und Vorderpfoten sichtbar ist. Bei dem

Birenmahl, dessen Augenzeuge ich in der Nihe von Surgut
var. hatte der Bir auf Stirn und Schnauze Perlenreihen,
md die Pfoten zu beiden Seiten des Kopfes be deckten schwere
mit  Perlen und  Gussmetallscheiben  geschmiickte  Brust-
platten der Weiber L 'berall werden die Zehen mit Rin-
versehen, wenn es sich um ein Weibchen handelt; dies

wird z. B. an der Konda und am Irtyvsch von Weibern und
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Kindern getan und dabei bitten sie den Biren, sie nicht im
S>mmer beim Beerensuchen zu schrecken. So sagt z. B. in
Tsingala die Mutter des Festhauses: »Bin ich beim Beeren-
pfliicken, so geh vorbei hinter einem Baum, geh vorbei hinter
zwei Baumen» oder: »Wenn ich Ahlkirschen pflicken gehe,
wenn ich Johannisbeeren pfliicken gehe, so betrachte mich
hinter einem Baum, hinter zwei Bdumen, rithre mich nicht
an, ich steckte dir einen Ring an.» Nach Infantjev stecken
bei den Siidwogulen sowohl dem ménnlichen als dem weib-
lichen Béren junge Midchen Ringe an und bitten den Biren
Briutigame zu schicken, welche Bitte wohl ganz modern ist.

Die Ausstattung des Biren beschrinkt sich nicht
nur auf die Kleidung. Gewdhnlich sind ihm die Augen zu
verdecken. Dazu dienen lose oder aufgereihte Silber- und
Kupfermiinzen, bisweilen auch Giirtelbeschlige oder es wer-
den runde Birkenrindenscheiben aufgeniht; stellenweise wer-
den auch die Nasenlécher mit Birkenrinden- oder Blech-
scheiben verdeckt. Augen und Nasenlocher werden nach
Gondatti darum verdeckt, »weil die Weiber nicht wiirdig
sind, dem Biren in die Augen zu sehen und ihn auf die
S:hnauze zu kiissen wie Minner tuns, aber es handelt sich
natiirlich garnicht um die Wiirdigkeit, sondern das Verfahren
war urspriinglich und ist auch jetzt noch eine notwendige
Vorsichtsmassregel. Die Ostjaken von Surgut kimmten den
Kopf des Biren mit einem hélzernen Stibchen, in das Zihne
geschnitzt sind, also auch der Kopf ist wie bei einem Ver-
storbenen zu kdmmen.

Dem so niedergelegten Biren ist in Schiisseln und Bir-
kenrindengefiassen ein Mahl, allerhand Speisen und Ge-
trinke, Dorrfisch, Brot, Gebidck, Fischtran, Semraniisse,
Branntwein u. a., vorzusetzen. Von diesem Gastmahl sind
besonders die Backwaren in Tierform (Renntiere, Hirsche
und Birkhiihner) zu beachten, spricht doch Gondatti auch

von Renntieren aus Birkenrinde; mit anderen Worten: es
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fehlt dem Biren nicht einmal »seine Beute an Tiereny. Und

damit der Béir auch sehen kann, um von den Gaben zu ge-
niessen, ziinden die Surguter auf dem Schemel, der als Ess-
tisch dient, z. B. eine Kerze, an, ja bisweilen legen sie sogar
noch ein Pickchen Holzwolle hin, damit sich der Bir das
Maul abwischen kann.

So sind die Vorbereitungen zu Ende gefilhrt und »der
Tiertanz» (d.i. der- Tanz zu Ehren des Tieres, des Biren)

kann beginnen. Hierbei fehlt es nicht an Lust und Jubel;

der Ostjake nennt denn auch das Festhaus in seinem Wohl-
gefallen an bildlichen Benennungen »die von den Stimmen
der Mowen des Flutenteiches, der Obméwen widerhallende
Hiittes.

Das Biarenfest dient hauptsichlich der Unterhaltung
des grossen Beutetieres und der Belustigung fiir die Féinger
und ihre Freunde; ganz diesem Zweck angepasst ist auch
das Programm. Davon braucht man auch nicht wenig, da
die Feier unter gewohnlichen Verhiltnissen mehrere Tage,
oder besser Abende dauert; denn das Fest fingt gew6hnlich
erst gegen Abend an und dehnt sich bis tief in die Nacht
aus. In Tsingala wurden drei Tage als Festdauer genannt,
cbenso 1n der Nihe von Surgut, am unteren Ob waren drei
Tage das Mindestmass, aber ofters wird dort, wenn ein er-
wachsener minnlicher Bir erlegt ist, fiinf, bei einem Weib-
chen vier Tage »getanztr. Gondatti sagt, dass die Dauer
des Festes zum Teil von den verfiigbaren Mitteln abhidngt;
da 1im Herbst die Speicher gefiillt sind, dauvert da das Fest
oft zwolf Tage. An jedem Tage beginnt, wie gesagt, das
Vergniigen gegen Abend. Zuschauer finden sich von iiber-
allher ein, oft sogar von mehreren hundert Werst weither,
sodass bei besonderen Birenfesten das Haus voll begeisterten
Volkes, meistens Mannsleuten, ist, die wihrend des Abends
in den Festpausen zu bewirten sind. Jeder Ankémmling
muss beim Eintreten mit Wasser, bisweilen mit Schnee, be-

LIPS - Th



Barenzeremonien ' 207

1, was in der Nihe von Surgut der Hausvater
u:hlen und jeder muss dem Biren durch Ver-
‘Kiissen von dessen Kopf oder Schnauze!® Ehrer-
ﬂwelsen Stellenweise legen die Weiber beim Kiis-
‘Biren immer ein Kopftuch dazwischen. Bei dieser
_ pezeugung pflegt am Irtysch einer der Anwesenden,
T ohnlichsten wohl der Hausvater, dem Biren zu be-
#rv en: »1aram’s Sohn, may's Sohn, von laparnen’s gebore-
r Sohn! Mit einem vom Russen verfertigten Pfeile wurdest
“&et mit einem vom Russen gefertigten Spiesse wur-
dh getotet. Zirne uns nicht!» — Wie die Birenmahl-
stube aussieht, erfahren wir z. B. bei Kannisto: »An dem
che sitzt neben dem Biren der Hausvater auf einem Stuhl
streichelt dann und wann Schnauze und Kopf seines

f dem Tische liegenden Gastes. Das Publikum sitzt in den
' en pferdestandartigen Abteilungen der Schlafpritsche
,” wie in Logen im Theater — oder steht an den
nden herum. Als Biihne dient die Mitte des Fuss-
: als Ankleideraum die Nachbarhiitte, von wo die
den in die Feststube kommen und wohin sie
_ _‘_ nach beendigter Vorstellung begeben.» ' In der Haupt-

jache bietet die Feststube auch anderswo das gleiche Aus-
“sehen, natiirlich etwas nach den Wohnverhiltnissen der ver-
sdenen Gegenden variierend.Strahlenberg berichtet, dass
hi den Wogulen an der russisch-sibirischen Grenze sah,
¢ sie drei Biaren unter folgenden Zeremonien »den Gottern»
: in der Goétterwohnung war an der Stelle des Altars
n Tisch, dahinter drei Biren nebeneinander, deren Képfe
m waren, aber das [iibrige] Fell war abgezogen. Zu

‘1?«-, iden Seiten der Tiere stand je ein Mann mit einem langen
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- 1 Infantjev berichtet, dass bei den Siidwogulen die Manner die
*-" te, die Weiber die linke Tatze des Baren kissen.
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Spiess in der Hand. Ihre Aufgabe war, den Biren zu
verteidigen, als ein Mann mit einer Axt hereinkam und auf
die Biren losgehen wollte. In dem Festhause, das ich nahe
bei Surgut sah, diente das Vorzimmer als Garderobe, und
dort hielten sich auch die Weiber auf, obwohl ihnen der Zu-
tritt zum Festzimmer garnicht verboten zu sein schien; sie
hielten sich wahrscheinlich z. T. wegen ostjakischer »Schick-
lichkeitsregeln» abseits (vgl. unten S. ). Zur Linken des
Biren sass hier nicht der Hausvater, sondern ein junger
Bursche, der fiir die Musik zu sorgen hatte. Zu diesem Zweck
hatte er eine ostjakische Zither auf den Knien. Auf einem
Kerbholz (piapi (somlon juy »Bdrenkerbholz) hatte er die
Zahl der Lieder zu vermerken. Diese Aufzeichnung war
vermutlich zur Bestimmung der Linge des Festes notwendig,
vielleicht bestand auch die Absicht, den Stab als Erinnerung

an das merkwiirdige Ereignis aufzuheben.!

Das Abendprogramm wird von sBiarenliederms
ostj. wvoi-@r »Tierlied» o. piapi-aray »Birenlieds» o. launaliap
»Hereinbringelied», die im Norden immer von drei Min-
nern gesungen und in denen Leben und Treiben des Biren
geschildert wird, eingeleitet. Die Singer treten in ihren ge-
wohnlichen Kleidern auf, ohne Masken und singen ohne
Instrumentalbegleitung; der Text darf keinerlei Unflitig-
keiten und sonstige Unschicklichkeiten aufweisen. Gondatti
berichtet, dass die wogulischen Singer eine Miitze oder irgend-
cine andere Kopfbedeckung tragen und dass sie zu Beginn
des Gesanges vor den Biren hintreten und sich vor ihm tief
verbeugen. In der Mitte steht der Vorsinger, an den Seiten
die Wiederholer, sodass die Vortragsweise an die der Kale-
valarunen erinnert. »Die Melodie der Lieder ist verhiltnis-
miissig abwechselnd, bald schnell, bald langsam, bald ein-

1 Nach Schluss jedes abendlichen Festes bedecken die Nord-
wogulen den Baren mit Kopftichern und die Festteilnehmer entfernen
sich ruckwiarts aus der Stube.
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Abb. 55. Ostjakische Gegenstinde: zwei Masken aus Birkenrinde,
Giirtel fir die Scheide und mit einem angehangten Barenzahn,
die

ein
Schutz fir Augen vor blendendem Schnee und mit Renntierfell

S bekleidete Schneeschuhe. ___q
tonig, bald frohlockend, bald traurig... Die Motive sind
verschiedenartig: vom Biren wird gesungen, wie er im Walde
herumstreift und einen Freund findet, wie er sein Lager zu-
rechtmacht, von seinem vormaligen Leben im Himmel, von
Helden und von der berithmten Vorzeit, wo es noch keine
Kolonisten gab und alles im Uberfluss vorhanden war, von
Gottern, ihrer Liebe und ihrem Hass untereinander sowie
von ihrem Verhiltnis zu den Menschen. Die gewdhnlichsten

Lieder diirften bei den Ostjaken von dem Biren gehandelt

haben, wie auch der Name zu verraten scheint, obwohl z. B.
am Kazym beim Birenmahl auch Heldenlieder gesungen
werden. Von der Vortragsweise der Lieder berichtet noch
Jugra-Volker — 14
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Gondatti, dass nach jedéem Liede einer der angeseheneren
Giste, der links vom Biren sitzt, mit einer gewéhnlichen
Glocke klingelt oder mit einem Stab auf ein Blech schligt,
worauf eine Pause eintritt. Die Nordostjaken schildern unter
grossem Wortaufwand und vielen Wiederholungen, wie der
junge Bir im Himmel lebt, wie er, als sein Vater Num-toram
in den Wald gegangen ist, unterdessen dem viterlichen Ver-
bot trotzend auf den Hof geht, durch ein Loch die Erde er-
blickt und Sehnsucht dorthin bekommt. Der iiber den Un-
gehorsam ergrimmte Vater schmiedet Ketten, befestigt eine
Wiege daran und lisst seinen Sohn auf die Erde herab. Auf
der Erde hat der Bir die guten Menschen in Ruhe zu lassen,
wofiir er dicken Riickenspeck zum Lohne erhilt, aber die
Bosen soll er vertilgen, er soll den Eid der Minner und Wei-
ber horen, wo auch immer der Eid geschworen werde. Ebenso
bestimmt der Vater, dass, wenn ein ihm genehmer Mann
das Birenlager findet, dieser dem Finder in dessen Wohnung
zu folgen hat, in die speisereiche, vom Spiel der Méadchen
und Knaben frohe Wohnung, um gelegt zu werden auf das
dreibretterige, auf das vierbretterige Gestell. Nach vier, fiinf
Nichten wird er dann herausgebracht und von da steigt er
nach zwei, drei Nichten mit der Silberlast, mit den Speise-
kérben wieder auf zu seinem Vater. Der Schluss des Liedes
schildert das irdische Leben und Treiben des Bédren. Der
Bir handelt zunichst dem Gebot seines Vaters zuwider und
magert ab, bessert dann seine Sitten und wird fetter, nach
Schluss des Sommers sucht er sich eine Lagerstitte, bereitet
sich ein Lager und legt sich nieder zum »halsbrecherischen»
(d. 1. hochst tiefen), tiefen Schlafes. Der Hund findet das
Lager, der Jager totet den Béren, 6ffnet seine fiinf, vier Knopfe,
bringt ihn auf dem Renntierriicken nach Hause, wo er ihn
auf ein speisereiches Lager legt. Das Fest wird die bestimm-

ten fiinf, vier Nichte abgehalten, das Fleisch des heiligen .

Tieres verzehrt. Das Fleisch kann jedoch zufillig in die Hinde
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eines unreinen Weibes geraten. Der Bér ziirnt, nimmt wie-
er seine friihere Gestalt an, sammelt eine Schar seinesglei-
~chen dreimal, zuerst 50, dann 100, schliesslich 150 Tiere, um
~die Einwohner des Dorfes zu vernichten, aber nach zwei-
- maliger Niederlage mit seiner Schar gelingt es ihm erst beim
, dntten Male, den Stadtfiirsten zur Flucht in seine Wohnung
- und zur Anerkennung zu zwingen, dass der Bir tatsichlich
ein heiliges Tier ist, dessen Fleisch in Zukunft heilig zu hal-
 ten ist, dass also nichts davon einem unreinen Weibe zu geben
ist. Derartige Lieder finden sich in den Hauptziigen auch
- auf anderen Gebieten. In einem Gesange der Irtyschostjaken
* schildert der Bar selbst, wie er sich in einen Hain hernieder-
liess, in dem sich u.a. Dorfweiber zum Beerenpfliicken ein-
finden. Durch sein Brummen erschreckt der Bir die Weiber
*80, dass sie wie »Hasen mit leichtem Hinterteil» auf ein Boot
zustiirzen und zwei kleine Kinder zuriicklassen, einen Kna-
ben und ein Midchen. Das Midchen frisst der Bir, da des-
- sen Mutter in schlechten Kleidern vor dem Biren getanzt
batte, den Knaben verschont er, da ihm dessen Mutter sei-
- nerzeit besondere Ehrfurcht erwiesen hat. Die Weiber berich-
ten iiber den Vorfall im Dorfe und von dort kommen schnell
Méanner mit Hunden, und es dauert nicht lange, bis der Bir
sden grossen Tod des Biren» gestorben ist. Das abgezogene
~ Fell wird mitten im Boote zur »Stadt» gebracht, wo es Hun- °
E_:du‘te von alten Weibern empfangen, wo sich Manner und
- Weiber gegenseitig mit Wasser besprengen. Der Bar wird
‘ins Zimmer gebracht, angekleidet, geschmiickt und bewirtet.
- Nach dem Mahle beginnt der heilige Barentanz. Nach Schluss
des heiligen Birenfestes steigt (die Seele) des Biren zu sei-
‘nem Vater im Himmel auf am Ende der an Silber klirrenden
eisernen Ketten. Vom Tremjugan mag als Beispiel ein Béren-
erweckungslied, wie sie auch bei den Wogulen vorzukommen
scheinen, erwihnt werden. Es beginnt mit der Bemerkung,
dass sein Grosser-foram-Vater bestimmte, dass der Bir in
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die heizbare Hiitte des Ostjaken kdme, und dann wird der
Bir aufgefordert, erst sein rechtes, dann sein linkes Ohr zu
spitzen, um zu vernchmen, wie die Musik klingt, das rechte
Auge zu 6ffnen, das linke Auge zu 6ffnen, um zu schauen,
mit den Fingerspitzen aus dem Birkenrindennidpfchen vor
seiner Schnauze ein Bisschen zu nehmen, sich mit den Vorder-
fiissen aufzustellen, an den Rand der Schlafpritsche zu tre-
ten, Schuhzeug und Kaftan anzulegen, sich zu giirten und
auf den von den Miannern der »Stadts gestampften baumlosen
Platz zu treten, wo er nach dem Wetter sehen und einander
stossende (d.1. ringende) Mianner bewundern kann. Vom
Hofe kommt der Bir dann wieder in das Festhaus, sdas von
den Mowen des flutenreichen Teiches, von den Binnen-
scemiwen widerhallendes, um die Belustigungen, den Tanz
der Knaben und Middchen anzusehen.

Den zweiten, beachtlicheren Teil vom Birenfestprogramm
bilden die schauspielartigen Darbietungen,
die entweder in ungebundener Rede oder singend vorgetra-
gen werden. Die letztere Art diirfte frither ganz allgemein
verbreitet gewesen sein, was sich auch auf gl"lllld der O“i."
kischen Bezeichnung erschhiessen liasst, deren einen Teil dr
sLieds bildet, sowie aus den jetzigen Verhiltnissen der ost-
licheren Ostjaken. Die schauspielerisch auftretenden Per-
sonen, die nur Minner sein diirfen, sind in den Minnerrollen
maskiert.! S tragen nimlich auf ithrem Gesicht eine
rohgearbeitete Larve, die an den erforderlichen Stellen mit
Russ und roter Farbe gefirbt ist und eine grosse Nase auf-
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I Schultz berichtet, dass er am Salym im Dorfe Lempin gesehen
habe, wie beim Biarentanz die Masken sauf dem Kopfe und nicht vor
dem Gesichte wie an der Kondas getragen wurden. Woher diese son-
derbare Art des Tragens ruhrt, kann ich nicht sagen; man kdnnte an
einen ubermutigen Scherz denken; denn Schultz sah nicht den Tanz
beim eigentlichen Barenfest. — In diesem Zusammenhang verdient
Erwahnung, dass im Dorfe Likrisov nahe bei der Wachmindung die
Masken sBirkenrindenmutzens hiessen, anstelle der sonst ablichen Be-
nennung sBirkenrindennases.
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- gewdhnlich aus Birkenrinde, bisweilen aus
Bel der Darstellung eines Weibes legen die
weihl:che Oberkleider an und verdecken das
"cineem grossen Kopftuch. Patkanov erwihnt, dass
ischen Schauspieler bisweilen einen Giirtel aus Lin-
an dem ein hoélzerner Phallus befestigt ist, um die
“lqen Um nicht erkannt zu werden, verstellen die
ieles auch ihre Stimme, besonders beliebt ist Falsett;
ihren sie besonders in weiblichen Rollen, in denen sie
nst weibliche Bewegungen und Gangart nachzuahmen
Es ist verpént, die Schauspieler bei ihren Namen zu
obgleich die Auftretenden gewohnlich erkennbar
'ﬁe nétigen Theaterrequisiten sind hochst einfach. Der
dgger und Fischer bedarf bei den Wogulen nach Kannisto
‘. tabes mit kerbigem, breiterem unterem Ende. Die-
j'? tab kann er als Flinte, Spiess, Schwert, Axt usw., iiber-
... t zu allen Titigkeiten, wobei irgendeine Waffe gebracht
wird _Wwenden Zum Schreiben dient ein Stibchen und
;A tiick Birkenrinde; ein Kleiderbiindel vertritt ein Wickel-
| usw. Bei den ostjakischen Bérenfeiern, deren Augen-
» ich war, hatten die Schauspieler fiinf ganz gerade
hﬁchstens ca 1 m lang, die auch bei anderen als Jagd-
Fischereiszenen Verwendung fanden und die stets nach
der Vorstellung vor dem Speiseschemel des Biren
m Boden niedergelegt wurden. Fiir die Darstellungen
mh unbedingt ein Musikinstrument benétigt, am wei-
en verbreitet ist eine fiinfsaitige Zither, stellenweise im
sder Kranich», denn jeder Darsteller muss nach
sm Takte der Musik hereinhiipfen und wieder heraus-
‘ Nach Schultz ist am Salym kein anderes Instrument
Mer zugelassen.
em Inhalte nach bewegen sich die Schauspiele im
1 en Vorstellungskreis. Sie haben vor allem die Ereig-
ﬁ Bereiche der Jugrer zum Gegenstande, obgleich auch
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die russischen Verhiltnisse nicht unberiithrt bleiben. Und im
Hinblick auf den Zweck der Birenschmiuse werden die ver-
rickten und licherlichen Seiten geschildert, und die Schau-
spieler lassen sich reichliche Ubertreibungen zuschulden kom-
men.  In den Darstellungen aus dem Leben des Jigers, die
recht zahlreich sind, wird das tippische und verkehrte Ver-
fahren des Dummkopfes oder Streiche, die der Kluge dem
Dummen spielt, jedoch nicht zur Lehre und Warnung, son-
dern zur allgemeinen  Erheiterung vorgefithrt.  Vor ihrem
Darstellungseifer bleiben auch die Anwesenden nicht ver-
schont, weder Angehorige noch Fremde, ithm miissen sich,
von gewohnlichen Sterblichen garnicht zu sprechen, auch
Geistliche und Beamte, Geister, ja sogar der Bir selbst unter-
werfen. Die Darstellungsweise kommt der Wirklichkeit recht
nahe, ste 1st unverbliimt und nach unserem Empfinden viel-
fach anstossig; viele Witze beruhen auf zweideutigen Miss-
verstindnissen und dem Gleichklang von Wortern verschie-
dener Bedeutung. »Einige Szenens, sagt Gondatti, »sind ganz
unschicklich, und tberhaupt st zu sagen, dass in diesen
Vorfithrungen alles erlaubt ist; allerlel Gebirden, Bewegungen
und witzige Worte, die entweder auf irgendeine bekannte
Person oder emnen der Anwesenden gehen, die oftmals als
Zielscheibe des Spottes der Schauspieler dienen, oder allge-
meiner gehalten sindy Ubelnehmen  gilt nicht.  Wiihrend
der Vorstellung dirfen die Anwesenden nach Kriften Be-
merkungen einwerfen und Zusitze hinzufiigen, entspinnt sich
doch bisweilen auch ein kleiner scherzhafter Wortwechsel
zwischen Schauspielern und Zuschauern.,

Diec Zahl der Schauspiele ist sehr gross. Gondatti
rechnet durchschnittlich zehn auf den Abend, so dass er fiir
die lingsten Birenfeiern von 12 Tagen auf 120 kommt, und
referiert iiber 33; aber die Gesamtzahl diirfte zu niedrig sein.
Kannisto sagt, dass deren jeden Abend eine lange Serie
vorgefithrt wird und dass sie ohne jeden innerlichen Zusam-



zweiten Tages bei einem Feste ankamen, waren
_‘"F Mmmummm,‘
1. ‘merkt, und von abends 5 bis morgens 2 Uhr
Govagefnhrt obwohl, wie vermeldet, gar-
1 Darsteller gekommen waren. Eine solche
uddurohdwlﬁuder&ﬂckeuddn
duSpnelelaméghcht Wir, wie auch Kan-
‘Gelegenheit zu beobachten, dass zum Essen,
r* > u.a. unter gewohnlichen Verhiltnissen Zeit
ernder Vcndltungen Teile von Minuten geniigten; in
licken sind Balken fiir ein neues Haus zur
WMWaﬂemﬂckgelegtusw
-nﬂghch.hnrhngelhrlqmgenvondemln-
der > zu geben, aber als Probe mogen doch einige
efi 'wden.

Lﬂrhu&hadmmeﬁehtet. Der Mann sagt zu
Frau: »Jetzt gehen wir auf die Birenjagd, ich habe
schon viele erlegt.s So sagt er, wiewohl er noch keinen
sesicht bekommen hat. Die Alte striubt sich dagegen,
vergebens. Nach kurzem Wege begegnen die beiden
 auch wirklich dem Baren, der Mann erschrickt, wirft
te und Spiess weg und liuft spornstreichs nach Hause.
lte erschiesst den Biren und zu Hause sagt sie: »Sagte
1 schon vorher, dass du ausreissen wirstls Auf den
antwortet der Mann: »Wire ich allein gewesen, so
mhtgeﬂohm.aberjatlthehchwcg clnldl)a
dnmmmakﬂwﬁrdutn

ann geht in den Eichhérnchenwald, er geht und
kt ein Eichhornchen, aber gleichzeitig, dass ihm
M&M#mmhbﬂ.ww
ig bis zur Ermiidung. Nach der Heimkehr erklirt
gen, dass die Biichse nicht geziindet habe. »Was
Jdnaehutd'dhl'lmtem »Das ist
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gleichy, antwortet der Mann, »ich hitte ja doch nicht damit
schiessen konnen, wenn ich sie auch mit gehabt hitte.»

Der Fischer legt die Reusen in das Flutgebiet und sieht
am Ufer eine Renntierherde. Er wirft sein Fanggerit weg
und stiirzt auf die Herde zu. Die Renntiere sehen den Mann
kommen und entflichen. Wie der Mann an die alte Stelle
zurickkommt, sieht er, wie der Strom die Reusen mit sich
fortgefithrt hat.

Drei Ostjaken veranstalten eine Fuchsjagd am Wiesen-
ufer des Ob; sie galoppieren so schnell sie nur kénnen auf
ihren Steckenpferden. Sie erlegen denn auch den Fuchs,
versichern einander, dass von dem fiir das Fell erstandenen
Geld eine Flinte gekauft werden muss und reiten dann zum
Fellhandel nach Surgut. Das erhaltene Geld vertrinken sie
jedoch, und als sie wieder zu Verstand kommen, werfen sie
sich gegenseitig vor: »Du vergassest die Biichse zu kaufen.»

Drei Ostjaken sind auf der Jagd, der eine schickt seine
Genossen zum  Beutesuchen aus und will angeblich selbst
nach einer anderen Richtung gehen, aber er bleibt bei dem
Feuer, um sich ein Musikinstrument zu verfertigen. Seinen
Gefihrten versichert er jedoch, dass er im Walde gewesen
sei, aber kein Wild gefunden habe. Dieses Verfahren wieder-
holt sich, aber schliesslich muss er doch seinen Betrug ge-
stehen, da er niemals Beute aufweisen kann. Dann schligt
er den Bau eines Hauses vor. Balken werden zugehauen
— die Stibe werden dabei vorgenommen —, aber da sie ver-
schieden lang sind, miissen sie ausgeglichen werden. Dies
wird in der Weise vorgenommen, dass die einen linger ge-
zogen, die anderen zusammengeschoben werden, ein Ver-
fahren, das den Zuschauern héchstes Vergniigen bereitete.

Zwei Ostjaken treten auf, Mutter und Tochter Die
Mutter erzihlt trillernd, dass ihre Tochter ein Ostjake, ein
Samojede und ein Tatare freien. Als das Lied von dem Tata-
ren erzihlt, fingt die Tochter an zu tanzen, um so ihre Lust,
das Weib des Tataren zu werden, zu zeigen.
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Auf dem Ob fihrt ein Mehlprahm, die Strémung treibt
_ihn auf eine Untiefe. Die drei Arbeiter auf dem Prahm, ein
- Weib und zwei Minner, haben schwere Arbeit. Unter Rufen
~ und Halloen bekommen sie schliesslich ihr Fahrzeug los, bis
~ nach kurzer Zeit wieder eine Untiefe droht. Als Schiebwerk-
zeuge fungieren die gewShnlichen Schauspielerstibe. Ist der
Prahm in gutem Gange, so singt das Weib und die Gehilfen
drehen ihren Kopf nach rechts und links, als ob sie mit ihren
Birkenrindennasen die Luft durchbohren wollten.

Ein Mann kommt mit Schneeschuhen in die Stube, ist
aufgeblasen, rithmt seinen Heldenmut, wagt es sogar, den
Béren ums Ohr zu schlagen, obgleich ihm gesagt wird, dass
das ein heiliges Tier ist. Plétzlich bemerkt er eine Maus zu
seinen Fiissen, erschrickt, ruft die Anwesenden um Hilfe
und gesteht schliesslich, dass er ein grosser Feigling ist.

Vater, Mutter und Sohn fahren in einem Boote auf dem
Flusse, der Sohn geht nach dem Ufer, von wo ihn die Mutter
zuriickholen muss. Offenbar hat er Ahlkirschen gegessen. Er
hat Leibschneiden und stirbt bald darauf. Die Eltern ver-
suchen ihn durch Beblasen von vorn und hinten wieder zu
erwecken, aber es hilft alles nichts. Der Vater macht einen
Sarg und trigt diesen zum Grabe. Dabei singt er ein Lied
vom Alten, der sich verirrt, ins Béarenlager fillt und einen
solchen Stopsel zu saugen bekommt, wie ihn Gott dem Biren
im Winter verleiht, und verbringt diese Jahreszeit in dem
Birenlager. So unter Gesang war es leicht, den Sarg zu tra-
gen, aber nach dem Gesange fingt er an, schwer zu werden.
Beim Ausruhen nimmt er daher den Knaben aus dem Sarge,
bricht ihm die Fiisse ab und wirft sie auf den Weg; nach
~ einem Weilchen verfihrt er so mit dem Unterteil des Rumpfes,

dann kommen die Hinde an die Reihe, dann der Kopf, bis
er schliesslich auch den Rest wegwirft, sodass nur noch der
leere Sarg zu tragen ist. Zur Begribnisstitte kommt auch
die Alte, die ihren Sohn noch einmal sehen will; der Sarg
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wird gedffnet, aber es ist nichts darin. Der Mann heuchelt
Verwunderung und meint, dass Nwmi-torum den Knaben
zu sich genommen hat. Diese Erklirung nimmt die Alte
fiir bare Miinze und dreht sich mit ihrem Alten im Tanze.

Ein Weib bearbeitet ein Zobelfell und singt dabei
vom Leben des Zobels im Walde, wie es seine Jungen
erziecht und sie lehrt, Beute zu fangen und die Fallen der
Menschen zu vermeiden.

Ein Jingling will ein Migdlein zur Frau, das nie unver-
schletert zu sehen i1st. Viele Versuche macht er, ihres Ant-
litzes ansichtig zu werden, aber stets missgliicken sie. Schliess-
lich bittet er Nwmi-torum, Wind wehen zu lassen, damit
ihr dieser den Schleier entfithre. Gott erhort ihn, und als
der Jingling das entsetzliche Antlitz sieht, rudert er nach
Leibeskriften nach Hause aus Furcht, dass das Midchen
hinter ihm her sein konnte. Zu Hause angelangt spottet er
itber sich und das Méddchen und dankt Gott, dass er ihn von
einem solchen Weibe errettete.

Ein Samojede kommt bei einem Ostjaken auf Besuch.
Der Hausvater versteht nicht die Sprache des Gastes, aber
seine Frau wird klug daraus. Der Samojede beginnt das
Weib unter Versprechung einer Renntierherde und von Wei-
berschmuck zu iiberreden, mit ihm zu entfliechen. Schliess-
lich findet sich das Weib auch bereit und braut ein betdu-
dendes Getrink aus Fliegenpilzen fiir ithren Mann. Dieser
trinkt soviel davon, dass er seinen Verstand vollig verliert.
Der Gast und das Weib flichen, der Mann versteht zwar,
worum es sich handelt, aber er kann das Geschehende nicht
verhindern, er tappt herum, féillt nieder und beginnt zu
schnarchen.

Drei Midchen, Geschwister, kommen von der Kleinen
an die Grosse Soswa, um sich Midnner zu suchen, da sie ge-
hort haben, dass dort wenig Weiber seien. Der Alteste warnt
die Madchen, allzusehr ithr Begehren zur Schau zu tragen;
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~denn wenn dies die verschlagenen Minner merken, so neh-
~ men sie sie keinesfalls zum Weibe. Die Middchen gebrauchen
~ trotzdem allerhand Kniffe, entbléssen sich, kokettieren, aber
nichts hilft. Schliesslich spucken sie aus und gehen nach

Hause.

Ein Jédger betreibt sein Haddwerk in fremdem Gebiet
und erlegt drei Zobel. Doch der rechtmissige Besitzer
ertappt ihn und will ihn téten. Der Jéger fleht zitternd um

‘Gnade, verspricht die erlegten Zobel und einige Renn-

tiere und Kessel obendrein als Losegeld, aber der Besitzer
lisst sich nicht erweichen. Dann verspricht er seine Tochter
ohne Kopfgeld zum Weibe, worein der andere willigt. Zum
Schluss drehen sich beide im Tanze.

Ein Betrunkener torkelt beim Mondscheine im Walde
erblickt seinen Schatten, den er fiir einen anderen Mann halt
und ldsst sich mit ihm in einen Wortwechsel ein, — das Echo
hilt er ndmlich fiir die Antwort des anderen. Er gerdt in
Zorn und beginnt schliesslich seinem Verspotter eine Tracht
Priigel mit dem Stocke zu verabreichen, bis er in den finstern
Wald kommt, wo der Schatten verschwindet. Stolz auf sei-
nen Sieg tanzt er nach Hause.

Es tritt herein menk mit seinem Weibe, unter Pfeifen,
Trampeln und Biicklingen vor dem Bidren. Sie nehmen die
Kopftiicher in die Hand und beginnen unter Lirmen und
Schreien zu tanzen. Schliesslich werfen sie sich erschopft
aufs Ehebett.

Drei menk treten ein, setzen sich, heben zuerst den rech—
en, dann den linken Fuss, springen empor, drehen sich um
sich selbst, gehen unter Biicklingen und Pfeifen am Béren

~ voriiber. Dasselbe wird wiederholt. Schliesslich drehen sie

sich schnell am Platze, klatschen in die Héinde und pfeifend
rennen sie aus der Stube.

Ein Wogule beschliesst, sich Haustiere anzuschaffen und
beginnt mit der Kuh. Er fiihrt sie an der Schnauze und milkt
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sie in ganz verriickter Weise. Das Gelingen des Stiickes hingt
von dem Geschick desjenigen ab, der die Rolle der Kuh spielt,
die Widerhaarigkeit und Seitenspriinge des maltraitierten
Tieres wiederzugeben.

Obige Inhaltsangaben diirften eine ungefihre Vorstellung
von den iiblichsten Motiven der Schauspiele bei der Biren-
feier geben, aber daneben sind viele andere in Gebrauch,
z. B. Zwischenfille zwischen dem Volke und den Kaufleuten
sowie Beamten. Zum Programm der letzten Nacht, nach
Kannisto der letzten Abende der Birenfeier, gehoéren bei
den Wogulen auch Schauspiele, in denen Geister auf-
treten, die nach Gondatti als Zeugen fiir die gute Behandlung
des Biren geladen werden. »Wihrend der Zauberer sein
Gebet an irgendeinen von den Wogulen verehrten Geist
singt», sagt Kannisto, »tritt dieser in die Feststube, mit dem
Opfertalar angetan, auf Brust und Riicken mit Opferpelzen
behingt, um den Kopf wie eine Miitze ein Opferfuchsfell
geschlungen. Er verbeugt sich vor dem Biiren, schreitet langsam
tanzend eine bestimmte Anzahl von Malen in der Stube umher,
bekommt von dem Hausherrn einen Schnaps, verbeugt sich
und geht ab. In dieser Weise treten die wichtigsten Geister
der Wogulen auf, von den niedrigsten, den Geistern des eige-
nen Dorfes, bis zu den hochsten, »dem Wasserkonigys, »dem
Weltbeobachtenden Manne» und seiner Mutter; ja es erscheint
Nikolai der Wundertiter mit dem Kreuz und der Wachs-
kerze 1n der Hand, cinen russischen Tanz tanzend, um
das Birenfest der Wogulen zu beehren.» Ganz ernst gehal-
ten sind auch diese Vorstellungen nicht; denn, wie man aus
Kannistos Schilderung ersieht, wird der Geist bisweilen die
Zielscheibe harmlosen Spottes, ein Geschick, das er jedoch
gelassen hinnimmt. In dhnlicher Weise scheinen die Geister
auch auf einem Teil des nordlichen Ostjakengebietes aufzu-
treten. In der Kondinskier Gegend heisst namlich die letzte
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cht der Birenfeier sheilige Nachts. Von den anderen
stjakengebieten haben wir keine derartigen Nachrichten.
den Wmlen wird auch erwithnt, dass das Festprogramm
“eines jeden Tages vom Auftreten des Sagenerzihlers
eschlossen wird, obgleich ihn die Gefihrten nie iiber den
nfang hinauskommen lassen und ihn schliesslich gewaltsam
‘aus der Feststube schleifen. Diese Sitte ist uns von den Ost-
en nicht bekannt. Dagegen pflegen die Ostjaken im Sur-
ischen in den »Theaterpausen» gewohnliche Lieder ohne
. l'hrstellu:ng zu singen. So erzihlte einer im Liede
- m einem anwesenden russischen Kaufmann, wie gut dieser
~ zu den Ostjaken sei, ihnen zu trinken und essen gebe. Solche

- soll, wie der Schwiegervater, Schwiger, die élter als der Mann
~sind usw., zu entfernen. Bei derselben Gelegenheit sang
~ einer von den Beamten, die gekommen waren, sich das Fest
mmahm. und auch dieses Lied wurde als vollgiiltig auf
- dem Runenstab vermerkt.

Der dritte Punkt im Programm der Birenfeier sind
neben Birenliedern sowie Schauspielen und damit verbun-
~ denen gelegentlichen Liedern Tanzvorfiihrungen, je-
- doch nicht das Hiipfen zu Beginn und am Schluss der schau-
spielerischen Produktionen, sondern selbstindige Tinze in
den Zwischenpausen zwischen Liedern und Schauspielen.

- Solche sind auf den westlichen Gebieten im Schwang, am
4 entwickelt bei den Wogulen. Kannisto erwihnt
 den Kriegstanz von sieben mit Holzschwertern bewaffneten
- Minnern, den Birentanz eines Mannes in rotem Mantel, den
TmmemlobdiellreibendenWeabes die Tinze der
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auch Kinder, und zwar miissen die Weiber beim Tanze ihre
Gesichter mit einem grossen Kopftuch verdecken und die Armel
iiber die Hédnde ziehen, sodass keine blosse Haut sichtbar
wird. Von den Irtyschostjaken kenne ich von pantomimi-
schen Vorfithrungen den Birentanz, den ein Mann mit
einem grossen Kopftuch iiber dem Kopf und vor dem Ge-
sicht tanzt, und &dhnliche Tdnze werden auch vom Salym
erwihnt. Bei den Kondaostjaken sind die Tanze, vdja-jak,
zum wichtigsten Teil der Biérenfeier geworden!, und zwar
werden sie dort von Miannern und Weibern, die eine von der
alltiglichen etwas abweichende Tracht haben, aufgefiihrt,
wobei die Weiber immer ihr Gesicht verdeckt haben. Die
Téanze bestehen nur in Drehungen und Herumvagieren mit
den Extremititen, besonders den Hinden. Der Sinn der
Bewegungen ist der jetzigen Generation dunkel, aber sie
scheinen eine Art Angriff und Abwehr darzustellen. Am
durchsichtigsten und fasslichsten ist der von mir soeben er-
wiahnte Birentanz, in dem Leben und Treiben des Béren
geschildert wird.

Bei der Birenfeier der Wogulen sind, so berichtet Kan-
nisto, am letzten Abend noch verschiedene »Tierschauspiele»,
in denen Miicken, der Kranich, der Taucher und
der Feuerfuchs auftreten, zu sehen. Die Miicken stel-
len sieben verkleidete Madnner dar, die unter Summen im
Zimmer umherhiipfen, die aber schliesslich angeblich der
Rauch zum Niederlassen auf die Erde zwingt. Der Kr a-
nich, ein mit grossem Kopftuch bedeckter Mann, setzt mit
seinem langen Holzschnabel den Menschen und sogar dem
Biren zu. Dasselbe tut der in einen Renntierpelz gekleidete
hockend einherschreitende U hu, der die Anwesenden noch

1 Daneben gehéren auch dort Lieder zu dem Programm. Patka-
nov sagt, dass zwei oder drei Manner linger als eine Stunde gewdhn-
liche Lieder und solche zu Ehren des Biren singen. Derartige Lieder
gibt es 77. Die Sanger wechseln ab.
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Abb, 56. Wogulischer Maskentanz.

gewaltiger erschreckt. Das Schlimmste, wenigstens fiir den
Biren, ist der Feuerfuchs, ein langschwinziges Unge-
tiim in einem alten Pelzsack, das mit feurigem Schwanz in
der Hiitte herumspringt.
An die Birenfeier schliessen sich auch Ratespiele
‘an, deren Zweck es ist zu bestimmen, wann und von wem
der nichste Bir erlegt wird. Von den Wogulen berichtet
Gondatti, dass bei der Birenfeier der Birentoter bisweilen
auf den Hof hinausgeht, sich mit dem Riicken nach dem
Hause zu aufstellt und mit dem Bogen riickwirts nach der
Wand des Hauses schiesst; je nach dem Balken, den der
Pfeil trifft, wird prophezeit: trifft der Pfeil an den obersten
- Balken, so prophezeit ihm das die Erlegung eines zweiten
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Biren schon im selben Jahre, je weiter unten der Pfeil auf-
trifft, umso linger muss er auf neue Gelegenheit warten.
Ein idhnliches Ratespiel findet auch wihrend des Tanzes in
der Wohnung statt: Einer der Tédnzer schiesst ohne zu zielen
nach der Wand. Trifft der Pfeil in eine Ritze, so bedeutet
das, dass sich in demselben Hause bald ein gleiches Fest
wiederholt. Das dritte Ratespiel findet beim Biren selbst

B

statt. Der Birentiter fragt entweder den Bdren mit lauter

Stimme oder unter Fliistern ins Ohr, ob bald eine dhnliche
Beute erlegt wird und wer sie bekommen mag; nach der
letzten Frage werden die Namen der Anwesenden genannt.
Bei dem Aussprechen eines jeden Namens versucht der Rater
den Biren zu heben. Der Name, bei dem der Bar ihm leicht
erscheint, bezeichnet den nichsten Birentoter. Ein dhnliches
Ratespiel findet sich auch bei den Surguter Ostjaken. Nach
dem Abschluss der Birenveranstaltungen und sobald der
Biar zum Heraustragen bereit ist, fragt jeder Teilnehmer,
ob er Gliick in der Jagd haben werde, und versucht dabei, den
Kopf des Biren zu heben. Wiegt der Kopf leicht, so wird
die Beute reichlich sein.

Bei dem Herausschaffen des Bédren aus
der Feststube sind verschiedene Vorsichtsmassregeln
zu beobachten. So wird das Fell nach Gondatti beim Mor-
gengrauen herausgetragen; dies wird von Minnern besorgt,
die zu Hause verbleibenden Weiber bewerfen sich mit Schnee
und Wasser und ringen untereinander. In einem von Mun-
kacsi veroffentlichten Biren-Herausschaffungsliede gibt der
Singer Ratschlige iiber die Art und Weise, wie herauszu-
gehen ist: »Wenn du aus diesem Haus mit Dachbedeckung
herausgehen willst, so bieten sich drei Offnungen dar. Soll-
test du durch die unterste von diesen dreien gehen wollen,
so [rate ich dir,] gehe nicht durch diese: das ist die Durch-
gangsoffnung fir die Menschen mit abgeschnittener Nabel-
schnur, dadurch passt es sich nicht fiir ein Sumpftier, Wald-



'_wmmm Willst du durch die oberste
~ von den drei Offnungen gehen, [so rate ich dir], gehe nicht
',;hnduch.dadwchmtesnchmchtfﬁrmn&mpfhu
Waldtler deinesgleichen zu gehen; denn das ist die

h Fursten (somit eines michtigen Geistes). Gehe durch
~ die mittlere Offnung; denn das ist der Durchgangsweg fiir
- die in den Wildern springenden kleinen fdram’s» Das be-
~ deutet, nach Munkacsi, dass der Bir weder durch Tiir noch
~ durch Rauchfang, sondern durch das Fenster gehen soll,
~ welcher Weg jedoch nicht der urspriingliche zu sein scheint.
~ In einem andern Lied wird der Bar gewarnt, durch die Tiir
~ zu gehen, der fiir die kleinen Midchen, die kleinen Knaben
- (d.i. Menschen) bestimmten verderblichen Offnung, weil bei
~ deren Durchschreiten die Haarspitzen beschmutzt werden,
~ auch vor dem Gehen durch die mittlere Offnung, den
- Rauchfang, durch den das zweiziingige Feuer hindurchgeht,
~ wird gewarnt, da hier die Haarspitzen versengt wiirden,
auch vor der oberen Offnung (= Fenster), durch die
die kleinen Geister gehen, wird gewamnt, da dabei die Haar-
spitzen geknickt und abgehen wiirden. Der Bir muss durch
- das nadelohrgrosse Loch zur _Rechten gehen. Die
- Sitte, den Biren nicht durch die Tiir zu schaffen, findet sich
tatsichlich und ist nicht nur ein Produkt der dichterischen
Phantasie. So wird am Irtysch das Fell am dritten Tage
durch das Hinterfenster, durch das es auch hereingekommen
ist, aus der Wohnung geschafft, wobei geschossen wird, und
einer von den beteiligten Minnern sagt: »Zwei Jiger be-
gleiten dich. Mégest du nicht kargen Sinnes, nicht abge-
neigten Sinnes sein, wir haben zu deiner Feier getrunken.
~ An der Konda wird das Fell nach der letzten Nacht der Biren-
~ feier beim Morgengrauen durch das Fenster aus der Stube
§‘.hdm&)achetgachnﬁtunddu'twhdvorlhmd1e8pmse-
- tasse aufgestellt, die fiir ihn zuerst auf dem Tisch in der Stube
" Jugra-Volker — 15
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hingesetzt worden war. Nach zwei, drei Tagen versammeln
sich nochmals Jager im Hause, gehen in den Speicher und
jeder mmmt sich aus der Tasse vor dem Biren einen Bissen.
und verzehrt diesen, »um Glick zu bekommen.» N

Nach diesen Zeremonien ist das Fell schliesslich frei zur
beliebigen Verwendung des Hausvaters, d.i. des Auffinders
des Birenlagers und Veranstalters des Biarenschmauses. Denn
er ist es, in dessen Besitz das Fell, die Ringe, mit dem dieses
geschmiickt war u. a. geschenkte Zierate iibergehen. Friiher
diirfte das Fell recht hidufig irgendeinem Geiste geopfert
worden sein, und dieses Verfahren ist auch jetzt nicht unbe-
kannt. Heutzutage ist es jedoch iiblicher, dass das Fell ver-
kauft wird; denn zur Deckung der Festunkosten ist viel
Geld notwendig. Die Sidwogulen wickeln nach Infantjev
das Fell in kostbare Gewebe und bewahren es so auf, bis
ein Kdufer kommt. Hat dieser das Fell genommen und das
Dorf verlassen, so wird thm Schnee hinterher geworfen.

Wir haben schon oben erwihnt, dass stellenweise, auf
dem grossten Teile des Gebietes, das Barenfleisch
gegessen wird, und darum wird es gekocht, nach Strah-
lenberg auch gebraten. Das Kochen geschieht entweder
nach Absolvierung der Birenzeremonien oder etwas eher, so-
dass die Speise beim Abschluss der Birenfeier fertig ist. Nach
Gondatti wird das Fleisch gekocht und schon wihrend der
Feier vorgesetzt, jedoch in der Weise, dass der Anteil der
Weiber, das Hinterteil, sowie Kopf, Herz und Pfoten, die die
Minner im Freien kochen und verzehren, aufgehoben wird,
bis der Bar aus der Stube herausgeschafft ist. Die Teilneh-
mer am Mahle wischen hinterher ihren Mund mit gerducher-
ter Holzwolle ab, die, ebenso wie alle Fleischreste, in einem
Scheitfeuer verbrannt wird, damit nichts fir Hunde und
Vogel iibrig bleibt.
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Ahlqvist spricht bei der Schilderung der Szenen, die er
von den Birenfestschauspielen der Wogulen gesehen hat,
seine Verwunderung aus iiber das voéllig ungeahnte Gebiet

~der Volksdichtung, wie es kaum bei einem Volke heutzutage

angetroffen werde und wie man es am allerwenigsten in den
vereinzelten Dorfern der Wogulen zu finden erwarte. Eine
vereinzelte Erscheinung ist jedoch diese bei den Jugrern be-
achtenswert hoch entwickelte »Kunstgattung» nicht; auch bei
anderen Naturvolkern trifft man inhaltlich und formell Ver-
gleichbares. Dies verringert natiirlich nicht das Verdienst
der Jugrer, da ihre Birenriten doch wahrscheinlich das
Ergebnis einer bodenstdndigen Entwicklung sind. Wir haben
zwar im Vorstehenden gesehen, dass auch nicht im Ent-
ferntesten alle Motive einheimisch sind, kénnte man doch
behaupten, dass z. B. nicht einmal alle Vorstellungen, die
in den wogulischen Birenliedern zutage treten, rein jugri-
schen Ursprungs sind, aber in der 4usseren Form las-
sen sich doch vorliufig keine Spuren fremden Einflusses
nachweisen, was besonders von den schauspielerischen Leist-
ungen gilt. Und meines Erachtens kénnen wir auf grund
der Nachrichten von den verschiedenen Jugrergebieten fest-
stellen, wie sich diese Hoherentwicklung der Schauspielkunst
auf eigenen Bahnen vollzogen hat.

Schon oben habe ich bemerkt, dass am Wasjugan, soweit
bekannt, beim Birenmahl das Fell zwar geschmiickt auf den
Ehrenplatz des Hauses, der Kopf auf dem Tische auf die Pfoten
gestiitzt, gelegt wird, aber die Ehrenbezeugungen beschrinken
sich auf einige Birenlieder und das Verzehren des Biren-
fleisches. Man kénnte natiirlich der Meinung sein, dass sich
hier eine riickwirtsschreitende Bewegung widerspiegelt, aber
da auch anderswo bei den Gstlichen Ostjaken die Zeremonien

“in dieselbe Richtung zu weisen scheinen, kénnen wir jeden-
falls nicht lediglich das Vasjuganer Verfahren als einen Riick- -
schritt erkliren. Bei den Ostostjaken am Ob sind nédmlich,
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soweit sich aus den verfiighbaren Quellen schliessen lisst,
nebenden Bédrenliedern die einzigen vortragbaren
Gesiinge kurze, inhaltlich ganz primitive Liedlein, die
von Bewegungen des Korpers, besonders von Kopf und Hin-
den, begleitet werden. Auf grund seiner persénlichen Beob-
achtungen berichtet Dunin-Gorkavit§ von den Birenzere-
monien der Ostjaken an der Miindung des Wach: »Das Abend-
vergniigen selbst besteht in dem Singen von Liedern und
Erziahlungen, deren wenigstens 300 vorgetragen werden, und
in der Bewirtung der Anwesenden. Der Gesang wird von
Bewegungen und Gebirden begleitet; der Singer legt eine
besondere birkenrindene Maske an und wechselt verschiedene
Male den Kaftan. Jeder, wer Lust hat, kann Lieder vor-
tragen, selbst Weiber, aber gewohnlich werden zu Singern
besondere Spassmacher und Witzbolde gewihlt.» Die Lieder
sind in jenen Gegenden hoéchst primitiv, z. B.: »Der Tiere
verteilende foram, dein toram kommt, er kommt, dein foram
kam, er kam. Dein foram gibt einigen an der Ankunftsstelle,
zehn Fichse gibt er, dein /foram gibt einigen an der Ankunfts-
stelle, ein Eichhdérnchen gibt er, einen Marder gibt er...
einigen winkt er nur mit der Hand.» Oder: »Wie lange soll
ich noch, ohne ein Tier zu treffen, auf dem leeren Wege stehen?
Ich bringe zwei Pfeile mit guten Federn auf die Niederlege-
stelle des guten Opfers meines Vaters, auf den Boden der
Nachteulenwohnung. Ich stelle zwei Pfeile mit guten Federn
auf der Niederlegestelle des guten Opfers meines Vaters, auf
dem Boden der Nachteulenwohnung auf. Ich neige mein
Haupt- auf der Niederlegestelle des guten Opfers meines
Vaters, auf dem Boden der Nachteulenwohnung, um Tier-
gliick zu erhalten.» Neben diesen Liedern begegnen andere,
die wohl die »Spassmacher» vortragen diirften, Lieder, deren
Gegenstand aus dem tdglichen Leben genommen ist und bei
deren Vortrag gerade der schauspielerischen Seite, je nach
der Art des Motivs, weiter Spielraum zur Entfaltung geboten

-
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ist. Weiter im Westen, in der Surguter Gegend, z. B. am
Jugan, haben letztere, teilweise zu einer Art Schauspiele im
eigentlichen Sinne des Wortes entwickelt, eine beachtliche
Verwendung erlangt, obgleich auch dort ganz gewdhnlich
neben ihnen und in den Pausen maskierte Manner, bisweilen
auch Weiber mit verdeckten Augen, improvisierte oder me-
morierte kurze Lieder als Lieder, nicht als Schauspiele,
vortragen, unter Begleitung ihres Gesanges durch Korper-
bewegungen. Von den westlichen Gebieten haben wir Nach-
richten von Zeremonien auf verschiedenen Entwicklungs-
stufen. So erinnern die von Strahlenberg erwihnten Zere-
monien der Siidwogulen an die einfachen wasjuganischen,
wohingegen die Veranstaltungen bei den Nordwogulen in
der heutigen Zeit recht inhaltsreich und vielseitig sind. Auf
letzterem Gebiete scheinen die Schauspielvorstellungen .die
gewohnlichen improvisierten Gesinge verdringt zu haben:
man trigt nur als Leitmotive zum Festprogramm epische
Lieder vom Biren und den Geistern vor. Den Zeremonien
der Nordwogulen stehen ihrer Art nach die der Nordostjaken
am nichsten, ohne jedoch an sie heranzureichen, ein Um-
stand, der nicht bloss aus der schon von Gondatti erwihnten
Ursache, dass besonders die Ob-Ostjaken die alten Briuche
vergessen haben, herrithren kann. Im Irtyschgebiet habe ich
keine eigentlichen Schauspiele ausfindig gemacht. Patkanov
fithrt zwar solche an, aber es ist moglich, dass er in seiner
Darstellung auch die Verhiltnisse anderer Gegenden, soweit
sie ihm aus der Literatur bekannt sind, beriicksichtigt. Wie
hier die Entwicklung vor sich gegangen ist, ist nicht ganz
klar. Novitskij berichtet, dass die (wahrscheinlich Irtysch-)
Ostjaken vor dem Béren »Spiele und Tédnze» veranstalten,
und Castrén sagt, dass die Irtyschanwohner bei der Biren-
feier singen, tanzen, Bier trinken und andere Zeremonien
vornehmen. Diese Nachrichten beleuchten die fritheren Ver-
hiltnisse nicht gerade sehr, aber wir irren wohl kaum in der
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Annahme, dass die Biarenfeierzeremonien der Irtyschanwoh-
ner schon gegen frither zuriickgegangen sind. Andrerseits
jedoch halte ich den Schluss, dass die Zeremonien der west-
lichen Ostjaken, besonders derer vom Irtysch, einstmals
ebenso hoch entwickelt wie die jetzigen der Nordwogulen
gewesen seien, fiir unmoglich. Ich neige somit der Annahme
zu, dass die Barenfeierzeremonien ihren Kulmi-
nationspunkt bei den Nordwogulen und zwar verhiltnis-
mdssig spdt erreicht haben. Die Heimbringungs-
zeremonien dagegen sind, wie schon erwihnt, im
Irtyschgebiet am meisten entwickelt.

Mit unserer Hypothese, dass die Entwicklung des anfangs
gesungenen, spiter auch prosaischen Schauspiels in der Weise
vor sich gegangen sei, dass die urspriinglich Melodramen
veranschaulichenden Mienen und Gesten
in Verbindung mit Liedern iiber alltiagliche Ereignisse all-
mahlich eine immer selbstindigere Stellung erhielten, aus
der Nebensache zur Hauptsache wurden, einen eigenen Zweck
empfingen und so einen immer bedeutenderen Platz ein-
nahmen, mochten wir jedoch nicht behaupten, dass man
allein auf diesem Wege zu so hochentwickelten Schauspielen
gekommen sein sollte, wie wir sie gerade bei dem Wogulen
antreffen. Auf die Entwicklung hat meines Erachtens noch
ein anderer Faktor bedeutend eingewirkt, namlich die
pantomimischen Tdnze, in denen frither und auch
jetzt noch bald das Leben und Treiben der Tiere, bald die
Kampfe der Geister und Helden der Vorzeit dargestellt wer-
den. Solche Téanze begegnen auch heute noch auf allen Ge-
bieten, besonders gerade in Verbindung mit den Birenzere-
monien.

In diesem Resultat iiber die Entwicklung der jugrischen
»Schauspielkunst» liegt auch gewissermassen die Antwort
auf die Frage nach deren Alter beschlossen. Die Biren-
verehrung ist bei den Jugrern wahrscheinlich altes Erbteil,

) et ittt .M
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und unter den Zeremonien scheint eine Art von Tinzen,
vielleicht auch irgendwelche Lieder gemeinjugrisch zu sein.
Aber das Schauspiel in seiner jetzigen Gestalt ist spit, vor
allem auf die westlichen Gebiete beschriankt, obwohl sich
beachtliche Formen davon schon in der Surguter Gegend
finden. Letzterwihnte Gegend, die gleichsam eine Ver-
mittlerrolle spielt, hat augenscheinlich Einfliisse von den
hochentwickelten Zeremonien am unteren Ob empfangen.
»Allerdings sind diese Dichtungen in der Form durchaus
frei, d. i. die Monologe und Dialoge in den wogulischen Thea-
terstiicken beruhen ausschliesslich auf der zufilligen Inspi-
ration der Darsteller, und nur das Thema, der Hauptinhalt,
steht fest und ist traditionell.» Diese Bemerkung Ahlqvists
trifft im wesentlichen das Richtige, es ist nur hinzuzufiigen,
dass nicht einmal alle Motive geddchtnismissig iiberliefert
sind, sondern dass auf grund neuer Ereignisse und Erfah-
rungen neue geschaffen werden, wie auch andrerseits altc in
Vergessenheit geraten. Der Bewohner vom unteren Ob steht
weiter siidlich als Verfasser von Gelegenheitsliedern in hohem
Ansehen; er hat einen scharfen Blick besonders fiir die Schwi-
chen und komischen Seiten seiner Mitmenschen, auch die
Féahigkeit eignet ithm, diese Beobachtungen in ein musika-
lisches Gewand zu bringen, sei es, dass er dazu iiberlie-
ferte Melodien verwendet oder dass er selbst eine solche
erfindet, und auch schauspielerisches Talent geht ihm
nicht ab. Unter diesen Umstinden ist die Entstehung
auch dem Motiv nach neuer Erzeugnisse garnicht selten.
Lebensdauer und Verbreitung hidngen von ihrer »Zug-
krafty ab, also ganz wie in der grossen Welt. Auch ein iiber-
liefertes Motiv kann, wie Ahlqvist bemerkt, in verschiedener
Weise verarbeitet werden, je nach dem schauspielerischen
Talent des Darstellers. Ein kleines Beispiel von derartiger
individueller Gestaltung bietet die Darstellung des seinen
eigenen Schatten fiirchtenden Mannes, die bei Ahlqvist anders
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ist als bei Gondatti und Kannisto. Dies rithrt daher, dass
das Schauspiel, ebensowenig wie die andere jugrische Volks-
dichtung, eine feste Textgestalt angenommen haben; nur die
Attribute und Redensarten, die sich oftmals wiederholen, sind
unverdnderlich, wohingegen der eigentliche Inhalt dem Hérer
in improvisierter Gestalt vorgefithrt wird. Aus diesem Grunde
lisst sich wohl vermuten, dass an den jugrischen Darsteller
hohe Anforderungen an Routine und Talent gestellt werden,
da er Autor, Regisseur und Schauspieler in einer Person ist.

Wie ich schon mehrfach bemerkt habe, liegt den Biren-
zeremonien der Gedanke zugrunde, den Seelenschatten des
getoteten Biren zu verséhnen und ihn und das von ihm re-
prasentierte Biarengeschlecht von der Ehrfurcht und hohen
Wertschitzung der Veranstalter des Mahles und der Teil-
nehmer zu iiberzeugen.! In der Art und Weise der Aus-
fithrung dieser Zeremonien spiegelt sich deutlich das Streben
wider, den Baren dariiber im Unklaren zu lassen, wer die in
sonderbaren Anziigen auftretenden Schauspieler sind, die so
dreiste Sachen vorfithren, ja sogar wagen, mit dem Biren
ihren Spott zu treiben; diejenigen, die in unanstéssigen Lie-
dern das Lob des Biren singen, bediirfen ebensowenig wie die
Sanger von Heldenliedern schiitzender Maskierung. Das Stre-
ben, von dem Biren unerkannt zu bleiben, schildert Kan-
nisto in amiisanter Weise. Ist die Tagesvorstellung beendet,
so kommen die Darsteller in ihren gewohnlichen Anziigen
in das Festzimmer, wo sie der Hausvater fragt: »Die Leute
haben 1hren Spass, wo seid ihr denn die ganze Zeit gewesen?»

1 Haruzin erblickt in den jugrischen Barenzeremonien eine Ver-
ehrung des Totems, des Schutzgeistes des Geschlechtes, und behauptet,
dass die Birenfeier den Charakter einer Geschlechterfeier habe. Dies
wird seiner Meinung nach auch dadurch bezeugt, dass keine Weiber bei
ihnen zugelassen werden, die er merkwiirdigerweise alle als ausserhalb
des Geschlechts stehend betrachtet. Kinder durften angeblich deshalb
nicht teilnehmen, da sie noch nicht zum »Geschlechtskultusy» geweiht
waren.
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.AChSO mrhabenvonAﬂemmchtsgewusst wir haben die

F ganze Zeit in tiefstem Schlafe gelegen.» Dieselbe Verheim-
lichung vor dem Biren tritt auch in den vielen Geheimworten
tage, die zur Zeit des Birenmahles, ja am Kazym sogar
4—5 Wochen nach der Birenfeier, von gewissen Tieren und
Gegenstinden gebraucht werden. So ist, um einige Beispiele
zu nennen, am Kazym die Bank — »die Fussversehene», die
Kelle — »die Gestieltes, Tasse aus Holz oder Ton — »sdas
Schopfholzs (wohin geschépft wird), das Brot — »das Antlitz-
versehenes, das Salz — »der wohlschmeckende Stoffs, das
Wasser — »der trinkbare Stoffs, essen — »pfliicken» usw.
Der Hauptzweck der Zeremonien ist also, soweit sie sich auf
den Biren beziehen, das Umschmeichelnder méach-
tigen Beute, deren Ergotzen und gleichzeitig deren Irre-
fihrung. Aber auch die Bewirtung der Menschen bei der
Barenfeier findet mehr um des Bidren als der Bewirteten
willen statt; denn es ist ja natiirlich, dass es fiir den Béren ange-
nehm ist zu sehen, wie er der Mittelpunkt einer grossen Feier
ist, ganz wie bei uns fir den Ehrengast bei einem grossen
Diner, mag sich auch sein materieller Anteil auf wenige
Bissen beschrinken.

Von den Birenriten ist hier noch ein insofern wichtiger
Zug zu erwihnen, als durch ihn deren ganzes Wesen beleuch-
tet wird, nimlich der Umstand, dass diese Zeremonien in
einigen Punkten mehr oder weniger an die Behandlung
Verstorbener erinnern. Hierher gehoren die Schméuse
der Kondaostjaken beim Lager des erlegten Biren, wobei
auch der Bir seinen Anteil von den vorgesetzten Speisen
erhilt, teilweise auch die Vorsichtsmassregeln beim Empfang
des Biren, bei seiner Niederlegung in der Feststube und
dem Hinausschaffen, Vorsichtsmassregeln, die im Bedecken
der Augen, im Bespritzen mit Wasser (Schnee), was im all-
gemeinen als Mittel zur Vertreibung von Geistern dient, in
dem lokalen Brauche, eine Axt unter die Schwelle zu legen
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und den Biren nicht durch die Tiir, sondern durch eine andere
Offnung herauszubefordern, bestehen. Am Kazym darf nie-
mand wihrend einer Birenfeier noch 5—4 Wochen danach
barfuss gehen. An die Totenzeremonien erinnert auch das
Anlegen von menschlicher Kleidung, das Vorsetzen von
menschlicher Nahrung zum Genuss des Bdren, wovon dann
aber auch die Jdger zur Erlangung von »Gliick» kosten. Es
ist auch nicht unmdglich, dass die verschiedenen Abende
der Birenfeier der bestimmten Anzahl (5—4) Nachtwachen
bei einem Todesfall entsprechen, die neben dem Toten
oder nach der Bestattung durchwacht werden. Diese Wachen
finden jedoch nicht um des Verstorbenen, sondern um der
eigenen Sicherheit der Uberlebenden willen statt. Besonders
beachtenswert, aber vereinzelt dastehend in ihrer Art, ist
Patkanovs Mitteilung, dass die Ostjaken, die die alten Sitten
streng befolgen, das Birenfell 40 Tage nach der Feier auf-
heben, um, freilich in aller Stille und ohne Schmaus, den
9., den 16. und den 36. Tag zu feiern, m.a. W. dem Biren
wie einem Verstorbenen Erinnerungsfeiern veranstalten. Der-
artige Einzelziige bestitigen den ideellen Zusamme n-
hang zwischen Toten- und Bédrenzeremo-
nien. Aber noch mehr scheinen sie zu offenbaren, nimlich
dass nicht nur die ideelle Grundlage dieselbe ist, sondern
dass sich auch in den Hauptpunkten der Bédrenzeremonien
eine weitgehende Anpassung von Vorstellungen und
Brauchen, die zundichst dem menschlichen Toten galten,
auf das verstorbene Tier beobachten liasst. Diese
Anpassung diirfte garnicht schwer gewesen sein, da zwischen
beiden Arten von Verstorbenen kein grundsitzlicher Wesens-
unterschied besteht. Uberdies besteht auch ein #usserlicher
Zusammenhang zwischen den Birenzeremonien und den
Geisterriten, die zwar auch ihrerseits im Grunde auf den
Verstorbenenkult zuriickgehen, im Laufe der Zeit aber selb-
stindige Bahnen eingeschlagen und sich ihrer dusseren Form

|
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und ihrem Inhalt nach zu einer selbstindigen Kultgattung
entwickelt haben. Man darf jedoch die Birenzeremonien
nicht als blossen Abklatsch erwihnter Riten, als i1hr un-
selbstindiges Anhingsel betrachten. Auch auf diesem Ge-
biete hat sich bei den Jugrern ein beachtlicher bodenstindiger
- Aufschwung, die Entwicklung zu einer selbstindigen Klasse
von Zeremonien, vollzogen, und dieser Entwicklung hat die
besondere Art des Motivs die Richtung gewiesen. Denn die
Birenzeremonien sind neben der Versohnung und Besanfti-
gung der Seele des Verstorbenen gleichzeitig Belustigungen
fiir Bir und Publikum, bei denen das Gefithl der Genug-
tuung und Freude iiber die geleistete Heldentat hervor-
bricht.

Die Sonderstellung des Weibes.

Es ist eine altbekannte Tatsache, dass das Weib bei den
Jugrern in Beziehung zur Ausserwelt gewissermassen eine
andere Stellung einnimmt als der Mann, worauf ich schon
oft zu sprechen gekommen bin; sie muss gewisse Handlungen
vermeiden und sich von bestimmten Gelegenheiten wegen
ihres sexuellen Charakters fernhalten. Diese Ungeeignetheit
des Weibes fiir bestimmte Verhdltnisse ist man gewdhnt als
Unheiligkeit des Weibes zu bezeichnen, obwohl
dieser Ausdruck genau betrachtet nur eine Seite der in Frage
stehenden Eigenschaft, und nicht die viresentlichste, betrifft.
Da die Unheiligkeit im Grunde auf den zwischen Weib und
Geisterwelt gedachten Beziehungen beruht, mochte ich in
diesem Zusammenhange, wo die Rede von den Riten ist,
die Aufmerksamkeit darauf lenken.

Schon in den alltdaglichen héduslichen Verhidltnis-
sen muss sich das Weib gewissen durch die Tradition gehei-
ligten Geboten, 'die ihren Tatigkeitsbereich einschrinken,
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unterwerfen. So darf bei den Nordostjaken das Weib unter
keinen Umstidnden iiber Mdnnerkleider, Jagdge-
raite, Narte (= Eingeborenenschlitten) und Fuhr-
werke steigen, nach Bjeljavskij nicht das Vorder-
brett der Narte beriihren, nicht vor einem
Renntierzuge den Weg itiberqueren, wobei
es jedoch unter dem Zugriemen zwischen Renntier und Narte
durchkriechen darf, es darf nicht, nach Bartenjev, sein
Schuhzeug zum Trocknen iiber das Feuer hin-
gen usw. Einen Menschen kann man »verderbens, d. h. sein
Gliick untergraben, wenn die Menstruation iiber ihn ge-
tragen oder auf ihn geschiittet wird; durch dasselbe Ver-
fahren werden auch Fanggerite fiir ihren Zweck untaug-
lich. Bartenjev berichtet, dass ein Gegenstand, der dadurch,
dass ein Weib iiber ihn gestiegen ist, befleckt worden ist,
seinerseits durch Berithrung einen Menschen oder einen ande-
ren Gegenstand beflecken kann und dass man deshalb einen
verunreinigten Gegenstand nicht tragen darf, sondern hinter
sich her schleifen muss.! Bei den Wogulen gilt das Verbot
im allgemeinen fiir dieselben Gegenstinde wie bei den Ost-
jaken: Fanggerdite, Médnnerkleider, Fahr-
zeuge, Ruder, Bootstange, Axte, ja sogar
Birkenrindenbindel, 1n denen die zu Hit-
tendach und -winden dienenden Birkenholzscheiben sind.
Das Weib darf nicht auf das Dach der Wohnung steigen,
da es so oberhalb von Menschen und Wirtschaftsgegenstinden
zu stehen kidme, es darf nicht sitzen, liegen oder schlafen im
Heiligenwinkel der Wohnung noch seine  Kleider dorthin

1 Nach einer Sage, die ich am Irtysch gehért habe, scheint sich
das Weib auch nicht einmal in Worten mit den Jagdangelegenheiten
ihres Mannes befassen zu diirfen. Als eine schwangere Frau wegen
ihres besonderen Zustandes ihren Mann von der Jagd abhalten will,
indem sie unwillig sagt: »Hast du mal deinen glicklichen Weg gefun-
den, um das braune Wild fangen zu gehen», nimmt die Schwieger-
mutter ein Scheit und schligt damit ihre Schwiegertochter: »Warum
haltst du deinen Mann ab, verdirbst du sein Glick?»
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legen, denn ein solches Verhalten hitte fiir den Familien-
vater Misslingen in allen seinen Verrichtungen zur Folge.
Ist ein Mann bei irgendeiner Gelegenheit unter einer Stelle,
wo sich gerade ein Weib befindet, hinweggegangen, so wird
er unrein, tritt doch sogar dieselbe Wirkung ein, wenn er
unter einem weiblichen Kleidungsstiick hinweggegangen ist.
Letztere Moglichkeit wird dadurch zu vermeiden gesucht,
dass das Weib die Kleider nicht allzu nahe bei der Tiir auf-
hingt.?

Besonders menstruierende Weiber haben sich
Einschrinkungen zu unterwerfen. Sie diirfen keine guten
Kleider anlegen (Kaz.), miissen sich von den anderen fern
halten, frither wahrscheinlich in einer besonderen Hiitte; denn
noch heutzutage wird ein solches Weib bei den noérdlichen
Ostjaken »kleinhiittige» und der Zustand der Menstruation
sdas Leben in der kleinen Hiitte» genannt, obgleich es jetzt
die Nacht an der Tirwand der gemeinsamen Wohnung ver-
bringt und iiberhaupt in der Tiir6ffnung haust. Muss sie
doch dann soweit als irgend mdéglich die Berithrung von
Wirtschaftsgegenstinden sowie von Minnerkleidern und be-
sonders Fanggeriten meiden. Auch in der Sprache der Wogu-
len hat das Wohnen in der »kleinen Hiitte» Spuren hinter-
lassen, ja sogar in der Praxis trifft man es noch an. »Damit
das Weib auch nicht durch Zufall den Mann und seine Sachen

1 In Zusammenhang mit diesen einschrinkenden Bestimmungen
fir Weiber sind auch nebenbei die »Schicklichkeitsvorschriftens fiir
Weiber zu erwahnen: ein erwachsenes Weib darf sein Antlitz keinem
Manne zeigen, der in einem bestimmten Verwandtschaftsverhidltnis zu
ihm steht, z. B. dem Schwiegervater, dem dlteren Bruder des Mannes
usw., bedecken doch manche ihr Antlitz vor allen erwachsenen Min-
nern, die nicht gleichsam im Sohnesverhdltnis zu ihnen stehen. Die
Sitte ist fiir tatarisch gehalten worden, und eine Entlehnung ist nicht
unmdoglich, aber bestimmt kénnen wir das nicht behaupten. Es ist
namlich zu bemerken, dass sich diese Sitte auch auf den nérdlichsten
Gebieten findet und dass sie einen echtjugrischen Namen hat. Fusst
diese Sitte auf einheimischen Vorstellungen, so sind diese gewiss im
Grunde religioser Natur.
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in unreinem -Zustande beriihrt, muss sie auf diese Zeit in
eine eigens zu diesem Zweck gebaute kleine Hiitte man kwol
gehen, wo sie Speise in ihren eigenen Gefdssen kocht und
allein isst... Mit ithrem draussenstehenden Mann darf das
unreine Weib zwar reden, aber sie diirfen einander nicht
nahe kommen.» Soweit Munkécsi. Infantjev berichtet von
den Stidwogulen, dass die »kleine Hiitte», die er dort gesehen
habe, einem Viehstall dhnelte, weder Ofen noch sonstiges
Inventar aufwies, und dass sich ein ungereinigtes Weib weder
in ein Boot setzen noch auf den Erker steigen darf. »In der
kleinen Hiitte» darf das Weib kein Elenfleisch essen; tut es
dies, »s0 wird ihr Mann darunter zu leiden haben, in Elend
geraten und keinen Elen erlegen»; denn dann biegt dieses
Tier schon weit vor dem von ihm im Walde aufgespannten
Bogen ab.

Denselben Bedingungen, noch strenger sogar, ist das
Weib zur Zeit des Gebarens, wovon schon oben die
Rede war, unterworfen.

Sowohl das Weib selbst als auch die von ihm befleckten
Minner und Gegenstinde konnen durch bestimmte R ei-
nigungszeremonien von dem Ubel befreit werden.
Am gewohnlichsten ist das Rauchern, das z. B. am Trem-
jugan in der Weise vorgenommen wird, dass auf einem Holze
auf der Diele ein Feuerchen gemacht, ein Renntierglied oder
Rinde von der Pichtatanne hineingeworfen und der betref-
fende Gegenstand oder die betr. Stelle dem aufsteigenden
Rauche ausgesetzt wird. Am Kazym wischt sich das Weib
und rduchert sich dann, wobei es Bibergeil ins Feuer wirft.
Von den Wogulen erwihnt Munkécsi, dass neben dem Réu-
chern noch die Sitte besteht, etwas Bibergeil in den Mund
zu nehmen und zu kauen, den entstandenen Schleim in Was-
ser zu spucken und mit diesem Wasser die Kleider zu be-
sprengen und sich zu waschen.

Die Vorsichtsmassregeln der Weiber inbezug auf
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die Geister wurden schon besprochen. Im Norden darf
das Weib nicht zwischen dem Geist an der Hinterwand der
Wohnung und der Feuerstitte von einer Seite der Wohnung
nach der anderen hindurchgehen, sie darf sich nicht auf den
Schlitten eines solchen Pferdes oder Renntieres setzen, das
gewissen Geistern geheiligt ist. Uberall wird erwihnt, dass
frither die Weiber nicht in den Geisterspeicher noch an eine
andere heilige Stitte zugelassen wurden, bei dem Voriiber-
gehen an einer heiligen Stitte miissen sie ihr Antlitz abwen-
den und sogar verhiillen, Vorschriften, die noch jetzt an
- vielen Orten befolgt werden. Die Weiber durften nicht an
den Opfern teilnehmen, obwohl sie freilich zu Hause be-
stimmte Teile von dem Opferfleische essen durften. Nicht
einmal das Opfer fiir die [Haus]-Geister, das bei einem Ge-
burtsfall am Trémjugan allgemein verrichtet wird, verrichtet
die Gebirende oder andere Weiber, sondern der Mann, wenn-
auch den Weibern der Aufenthalt in dem Gemach, wo die
Bewirtung stattfindet, nicht verboten ist. Erzihlen die Wogu-
len bei ihren Festen »die heilige Geschichtes» von Mir-susna-
z%m, so miissen die Weiber sich entfernen. Inbezug auf den
Biiren miissen die Weiber besondere Vorsichtsmassregeln ein-
halten, auch diirfen sie nicht alle Teile von Bir und Hirsch
essen. Bei den Nordostjaken diirfen menstruierende Weiber
und Kindesmiitter nichts essen, was mit dem Pfeil erlegt
oder dem Eisnetz gefangen ist, und einige Fischarten darf
kein Weib zerlegen, niamlich Hecht, Osetra und Quabbe; die
getrocknete Haut der letzteren darf sie jedoch zerschneiden
und daraus Gebrauchsgegenstinde verfertigen. Die Karausche
darf das Weib nur in zubereitetem Zustande geniessen, darf
sie aber nicht selbst zerschneiden. Die Weiber von der Sygwa
diirfen weder gefrorenen Hecht noch Quabbe essen, Schwan-
geren ist auch der Syrok verboten.

Aus diesen und dhnlichen Beispielen koénnen wir klar
ersehen, wie einschneidenden Einschrinkungen das Weib
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unterworfen ist oder besser frither war. Es ist wahrschein-
lich, dass sich auch in dieser Beziehung schon friithzeitig so-
zusagen eine Weite- und Genauigkeitsskala herausgebildet
hat: um Geister mit geringer Wirkungskraft, z. B. Haus-
geister, brauchte man sich nicht so sehr zu kiimmern wie
um mdchtige Geister, und daher hatten die Frauen den erste-
ren gegeniiber mehr Freiheiten. Diese Abstufung der
Einschrdnkungen war gewiss ein wichtiger Anlass
dazu, dass der durch Verbote umgrenzte Spielraum des weib-
lichen Geschlechts sich mit der Zeit erweitert hat. Gondatti
teilt mit, dass es im Norden jetzt den Weibern erlaubt ist,
den hduslichen Opfern beizuwohnen, nach Nosilov jedoch
nicht wihrend des eigentlichen Opfers. Auch der Zutritt
zu den heiligen Stitten und den Opfern daselbst steht schon
an vielen Orten den Weibern frei. So weiss Munkacsi von den
Wogulen zu berichten, dass die Weiber an der oberen Lozwa
an Blut- und Bewirtungsopfern teilnehmen, jedoch in der
Weise, dass »bei den wichtigsten Opferhandlungen die Weiber
nicht aktiv teilnehmen, auch dann nicht, wenn ein Weib
als Zauberer fungiert»; in die Augen wagen die Weiber dem
Geiste nicht zu sehen. Auf dem Gebiete, wo die Emanzi-
pation der Weiber von den religiésen Verboten am weitesten
vorgeschritten ist, an der Demjanka, nehmen die Weiber
jetzt an den Opfern der Haus- und sogar der Gaugeister teil,
haben sogar Zutritt zu den heiligen Statten, obwohl sie sich
wihrend des eigentlichen Opfers — des Schlachtens und der
damit verbundenen Gebete — etwas seitab halten. Kann
doch dort sogar ein Weib auch das Kochen des Opferfleisches
besorgen und seinen Anteil von den Opferspeisen genau so gut
wie die Minner bekommen, obwohl es dort nicht als dem
Manne ebenbiirtig angesehen wird. Bisweilen kann, nach Mit-
teilung von Irtyschostjaken, ein Weib auch als Opferdar-
bringerin auftreten, oder es besteht doch wenigstens kein
prinzipielles Bedenken dagegen, obwohl sich die praktischen
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Fille auf recht wenige beschrinken diirften. Am unteren
Irtysch ist die Stellung des Weibes noch nicht so frei; an die
heilige Stitte werden nur alte Weiber zugelassen, und auch
diese diirfen nur von ferne den Zeremonien zusehen; erst in
hohem Alter kann ein Weib z. B. zum Brauen des Opfer-
biers herangezogen werden. Auf dem strengsten Standpunkt
hat der Norden verharrt. Dies ist auch ganz natiirlich, da
dort das fremde Vorbild und der auswirtige Einfluss, die
weiter im Siiden stellenweise eine betrdchtliche Hebung der
Stellung des Weibes bewirkt haben, bis auf unsere Tage in
dieser Beziehung nur geringe Spuren hinterlassen haben.

Die allmidhliche Lockerung der Vorschriften fir das
weibliche Geschlecht wurzelt letzten Endes in dem Macht-
unterschiede der Geister, der eine strengere oder freiere Hand-
habung der Vorschriften gestattete, und diese Entwicklung
zu gesteigerter Freiheit ist durch fremde Einfliisse wesentlich
beférdert worden; denn gerade in den am intensivsten russi-
fizierten Gebieten ist diese Laxheit den alten Vorschriften
gegeniiber am weitesten gediehen. Meines Erachtens ist je-
doch noch eine Ursache anzufithren, die an ihrem Teil zu
dem Umschwung in den alten Anschauungen beigetragen hat.
Die volle Rigorositit der Verbote bezog sich nimlich nur
auf die Weiber in den Jahren sezueller Konzepti-
vit i t, wohingegen Minderjihrige — als Grenze galt 8 Jahre;
denn ein 12-jihriges Miadchen kann schon heiraten — und
betagte Weiber, »die nicht mehr die Werke des Weibes tuns,
wie ein Eingeborener aus Tsingala sagte, eine freiere, wenn
auch keine absolut ungebundene Stellung einnahmen. Dass
an diese beiden Gruppen von Weibern ein besonderer Mass-
stab gelegt wurde, lisst sich aus den jetzigen Sitten schliessen.
Ein hervorstechendes Beispiel dafiir ist, dass sogar bei den
Nordostjaken ein altes Weib in der Opferjurte auf dem »Haupt-
sitze Platz nehmen darf, wihrend die anderen Weiber in
einem Winkel hocken, und am Irtysch stehqn den alten Wei-
Jugra-Volker — 16
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bern, wie bemerkt, beachtliche Rechte bei den Opferzere-
monien zu. Dieser Faktor, die Priviligierung betagter Frauens-
personen, scheint seinerseits eine Briicke zur weiteren Emanzi-
pierung gebildet zu haben. Dies ersieht man meines Er-
achtens aus dem Verhdltnis der verschiedenen weiblichen
Altersstufen am Demjanka zu den Opferzeremonien: die
jungen Weiber fithlen sich noch jetzt etwas unsicher, obwohl
sie unter schweigender Billigung der Minner dem Vorbild
der dlteren Weiber folgen.

Merkwiirdigerweise wurde die Benachteiligung des Wei-
bes in seinen religiésen »Biirgerrechten» auch nicht im minde-
sten dadurch behoben, dass das Weib Zauberer und
Prophet sein konnte und noch ist, ja sogar nach alten
Quellen und nach den Versicherungen der heutigen Einge-
borenen die Opferhandlungenverrichten kann,
auch nicht durch den Umstand, dass auf allen Gebieten auch
weibliche Geister im Kult eine hervorragende Stellung ein-
nehmen. Diese beachtliche Erscheinung diirfte uns wohl
zeigen, dass die Zuriicksetzung des Weibes in Kkultischer
Hinsicht durchaus nicht in der Anschauung von der Minder-
wertigkeit des Weibes im Vergleich zu dem Manne beruht,
sondern dass wir uns nach anderen Motiven umsehen miissen.

Schon die Tatsache, dass einerseits die minderjdhrigen,
andrerseits die alten Weiber von den Einschrinkungen be-
freit sind, ist geeignet, uns davon zu iiberzeugen, dass diese
Sonderstellung des Weibes auf dessen sexuellem Cha-
rakter beruht. Dies wird auch dadurch bestdtigt, dass Per-
sonen, iber die ein Weib steigt,! am schlimmsten
befleckt werden und dass das Weib gerade zur Zeit der
Menstruation und des Gebdre ns »am gefdhrlich-

1 Dariiber, dass gerade das Ubersteigen eine der schlimmsten
Befleckungen nach sich zieht, haben wir von recht vielen Vélkern
Nachrichten; durch Ubersteigen kénnen besonders Krankheiten iiber-
tragen werden.
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sten» ist. Nach den Beispielen aus dem Alltagsleben
scheint also bei den Jugrern die Auffassung zu herrschen,
dass, besonders zu den besagten Zeiten, von dem Weibe ein
bestimmtes Etwas ausgeht, dass sich auf andere, besonders
dadurch, dass ein Weib iiber sie steigt, iibertragen und dem
so Betroffenen in dieser oder jener Weise Verderben bringen,
besonders dessen Aussichten auf Erfolge »unterdriicken» kann.
Und aus dhnlichen Vorstellungen konnen wir auch die Ver-
bote inbezug auf die Geister erkliren; man koénnte sehr wohl
annehmen, dass nach jugrischer Denkweise das Weib durch
seine Beriihrung, ja sogar durch seine Gegenwart und seinen
Blick den Geist, die heilige Stitte, den Fisch usw. verdirbt.
Mit anderen Worten: auf grund der jetzigen jugrischen Sitten
und Anschauungen kénnten wir zu dem Resultate kommen,
dass das Weib fabu und gefahrlich fiir seine Um-
gebung ist, und als Folge aus dieser Gefihrlichkeit des
Weibes ist auch dessen Unheiligkeit erklirt worden. Die
Erklirung ist jedoch nicht erschépfend und trifft auch nicht
den urspriinglichen Kern der Sache. Auf der Suche nach
dem Ursprung der Unheiligkeit muss besonders betont wer-
den, dass sich die Gefdhrlichkeit des Weibes vor allem auf
die Gebidrperiode beschrinkt, nicht also dem Weibe als sol-
chem anhaftet. Zum anderen muss zum Vergleich herange-
zogen werden, was in dem Kapitel von den Verstorbenen
erwihnt wurde, dass ndmlich die Vorsichtsmassregeln der
Weiber dem Verstorbenen gegeniiber die Berithrung des
Weibes seitens des Seelenschattens verhindern sollen. Dieser
Zweck jener Vorsichtsmassregeln muss meines Erachtens un-
bedingt bei der Erklirung der urspriinglichen Satzungen fiir
Weiber herangezogen werden. Die Ausschliessung des weib-
lichen Geschlechts von der heiligen Stitte und {iberhaupt
von der Nihe des Geistes, das Verbot bestimmter Speisen
usw. konnen wir in ganz natiirlicher Weise aus der urspriing-
lichen Anschauung herleiten, dass die heilige Stitte, die
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Nidhe des Geistes usw. dem Weibe gefdahrlich war,
dass es diese also um seiner selbst willen meiden
musste, aus sexuellen Griinden, vor allem in besonderen
sexuellen Umstinden, unter denen das Weib als besonders
empfinglich, sozusagen vom Geist oder von Geistern be-
drangt und bedroht, gilt. Ich halte die Behauptung nicht
fir allzu kiithn, dass die Anschauung von einer derartigen
Anziehungskraft der Weiber auf die Geister auf die entspre-
chenden Vorstellungen von den Toten zuriick-
geht, auf die Vorstellungen von der Sehnsucht des Toten
nach seinen Verwandten und nach einem neuen Leben auf
Erden. Aber zweifellos hat diese Auffassung noch aus den
Beobachtungen vom Gemeinschaftsleben der Menschen und
besonders der Tiere eine Stiitze erhalten Von Geisterwesen
umgeben, wurde jedoch das Weib gleichzeitig fiir seine Um-
gebung gefihrlich und so entstand schon auf der primitiven
Stufe die Anschauung von seiner Gefadhrlichkeit
fiir andere, eine Anschauung, die immer mehr Boden
fasste, und mit der Zeit das eigentliche Motiv zuriickdringte,
ja stellenweise sogar alleinherrschend wurde. In den heutigen
Ausnahmesatzungen fiir das weibliche Geschlecht méchte ich
noch einen Widerschein beider Motive sehen, der Vorstellung
von der Gefdhrlichkeit bestimmter Gelegenheiten und Beriih-
rungen fiir das hochschwangere Weib wegen seines sexuellen
Charakters und derjenigen, dass die »Unheiligkeit», urspriing-
lich Gefdhrlichkeit des Weibes in gewissen Grenzen anstek-
kend und in gewissen Beziehungen verderblich ist. Erstere
Ursache tritt zwar nicht ganz ausschliesslich und klar zutage,
aber sie bestimmt im Grunde besonders das personliche Ver-
hiltnis des Weibes zur Geisterwelt. Letztere zeigt sich ganz
handgreiflich in héduslichen Verboten und offenbart sich
auch noch in der anderen Gruppe von Verboten, die das
Verhalten zu den Geistern betreffen.
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DER ZAUBERER.

In der religionswissenschaftlichen Literatur ist es Sitte
geworden, solche Religionsformen, wie sie bei den noch jetzt
auf primitiver Stufe stehenden Vélkern Nordasiens herrschen,
mit einem gemeinsamen Namen als »Schamanismus» zu be-
zeichnen. Diese Benennung ist natiirlich nicht nur aus dem
Grunde, weil besagte Vilker an Schamanen, Zauberer, glauben,
gebraucht worden, denn dieser Glaube findet sich auch anders-
wo weithin, sogar noch bei viel héher entwickelten Vélkern,
sondern aus der Auffassung heraus dass in den erwihnten
Religionsformen der Zauberer nicht wur eine wichtige, son-
dern sogar eine ganz zentrale Stellung einnimmt. So ist die
jugrische Religion als schamanistisch bezeichnet worden, da,
um mit Munkdacsi zu reden, »der offizielle Wichter und
Aufseher des mit dem Geisterkult verbundenen vormaligen
religisen Lebens bei Wogulen und Ostjaken, ebenso wie bei
den anderen Vélkern Sibiriens und Nordeuropas, der Zauberer
ist». Es muss denn auch zugestanden werden, dass der Zau-
berer von hoher Bedeutung ist, aber eine solche den ganzen
Glauben stiitzende Macht, zu der ihn diese Ausspriiche stem-
peln wollen, stellt er meines Erachtens nicht dar. Alter heid-
nischer Glaube und Religion sind bei den Jugrern kein Gut,
das besonderen Personen anvertraut wire und
immer wieder dem Volke aufzudringen versucht, bei dem
Wegbleiben der Lehrer aber villig vergessen wiirde; vielmehr
ist die jugrische Religion in der Volksseele verankert, natiir-
lich von Einzelpersonen getragen, aber doch gemeinsames
und allgemeingiiltiges Kulturgut, dessen der Einzelne in mehr
oder weniger vollkommer Weise teilhaftig werden kann.
Wenn vom Zauberer als dem Wichter und Hiiter der
Religion gesprochen wird, so werden meines Erachtens
die Tatsachen geradezu auf den Kopf gestellt; Hiiter
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des Glaubens ist das im Volke lebendige gemeinsame
Bewusstsein, und der Zauberer ist nur der Dolmetscher
dieses Bewusstseins, ein Mann, dessen Anschauungsweise,
zwar individuell gefirbt, nur das. widerspiegelt, was in der
Volksseele lebt und webt, um diesen Begriff zu gebrauchen,
der zwar inhaltlich schwierig zu bestimmen ist, aber die
wirklichen Verhdltnisse treffend wiedergibt. Die jugrische
heidnische Religion ist keine Priester- und Fiirstenreligion,
sie ist die eigene zur innerlichsten Uberzeugung gewordene
Weltanschauung des Volkes. Dies konnen wir z. B. klar auf
dem Irtyschgebiet sehen, wo die eigentlichen Zauberer
schon liangst verstorben sind, der alte Glaube aber weiter
fortlebt, sogar trotz des frither michtigen tatarischen und
jetzt iibei'miichtigen russischen Druckes, eines Druckes, den
kein einzelner, allein auf sich gestellt, hitte aushalten kénnen.
Dasselbe ersehen wir auch daraus, dass z. B. in der Geschichte
der Ostjaken beim Ubertritt eines Fiithrers oder Zauberers
aus irgendwelchem Grunde zu einem fremden Glauben diese
doch nicht ihre Stammesgenossen dazu zu iiberreden ver-
mochten, ihrem Beispiele zu folgen. Ich mdéchte somit be-
haupten, dass die Bedeutung des Zauberers fiir die Religion
ausserordentlich ubertrieben ist, und zwar ist dies im wesent-
lichen daraus zu erkldren, dass auf grund ungenauer Nach-
richten fony-wrt und Zauberer bedingungslos identifiziert
wurden. |

Wollten wir in der jugrischen Religion den tatsichlich
zentralen Gedanken, der das ganze Gebdude trigt, suchen,
so wire der Glaube an Geister als solcher zu bezeichnen, und
wir hitten also vom jugrischen Geisterglauben, nicht
aber Schamanismus zu sprechen. Der Inhalt der letzteren
Bezeichnung ist aber schon so verblasst, dass wir uns auch
mit dieser zufrieden geben kdénnen, wenn wir uns nur immer
vor Augen halten, dass der Zauberer kein alles andere in
den Schatten stellendes oberstes Prinzip ist.
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Es ist ein altes Wort: magus non fit, sed nascitur, »Ein
Zauberer kann niemand werden, es sei denn, er ist dazu ge-
borens. Dieser Satz ist auch auf den jugrischen Zauberer
angewandt worden. Wenn damit gesagt werden soll, dass
das Amt des Zauberers vom Vater auf den Sohn iibergehe,
dassesalsounbedingt erblich sei, so ist diese Uber-
tragung, wie wir sehen werden, nicht richtig. Wird aber
diese Behauptung in ihrem eigentlichen Sinne genommen,
namlich dass zu dem Amte des Zauberers unbedingt eine
angeborene Begabung gehoért, und es zweitens als
selbstverstindlich betrachtet, dass hier ebensowenig wie
anderswo angeborene Neigungen an sich schon ohne Ubung
und praktische Vorbereitung eine Person fir ein Amt taug-
lich machen, so kann der Satz: smagus non fit, sed nascitum
auch vom Ursprung des jugrischen Zauberers, wenigstens in
den Hauptziigen, gelten.

Die Angaben fritherer Schriftsteller iiber die zum Zau-
bereramt erforderlichen Eigenschaften sind in den Einzel-
héiten etwas schwankend. »Gemeiniglich sind die Zauberer»,
lesen wir bei Pallas, »die kliigsten Grillenfinger, die sich
bei den Ostjaken anfangs durch hidufige Erzihlung und Deu-
tung eigener Triume den Weg zu dieser Ehrenstelle bahnen
und nachmals von alten Zauberern in den Betriigerkiinsten
unterrichtet werden. Bei einiger dieser Leute wirkt der Aber-
glaube auf ihre eigene Einbildungskraft so stark, dass sie
selbst iiberaus schreckhaft und vor Kleinigkeiten furchtsam
sind.» Savrov wiederum weiss zu berichten, dass »die Zaube-
rer die Opferkunst, die Prophetengabe und ihr Amt an ihre
Kinder vererben, aber dabei wird nicht das Recht der Erst-
geburt beriicksichtigt, sondern nur die Neigungen. Kinder-
lose iibertragen das Amt an Freunde oder Ziehkinder, und zwar
an solche, die anerkanntermassen die erforderlichen Gaben be-
sitzens. Nach Bjeljavskij wird zur Ubernahme dieses geistlichen
und ehrenvollen Amtes viel verlangt: »Scharfer Verstand,
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fester Charakter, phantastisches Gemiit, schnelle Entschlos-
senheit und regelmidssiger Korperbau, was sich... in leb-
haften Augen, in gelenkigen Gliedern offenbart.» Wer in sich
den Beruf zum Zauberer fiihlt, sucht die Gesellschaft alter
Zauberer auf, achtet genau auf ihre Verrichtungen und lauscht
ihren Traumdeutungen; sie bilden ihre geistigen Fahigkeiten und
stihlen ihren Korper, enthalten sich z. B. zeitweise sogar des
Essens. Bei Abwesenheit ihrer Lehrer winden sie vor den Augen
des Volkes ihren jugendlichen Leib auf vielfache Weise und
gewinnen so allmdhlich das Vertrauen und die Liebe der
Leute. Abramov folgt in seiner Schilderung Bjeljavskij,
aber er weiss genauer zu berichten, dass entweder Erbfolge
oder personliche Eigenschaften fiir die Kompetenz des Zau-
berers bestimmend sind. »Die Ostjaken verehren in den
Zaubererny, sagt er, »Personen, die ihren Geist aus der Hohe
empfangen haben und an ihre Prophezeiungen wie an den
Willen der Gotter glaubten.» Finsch teilt mit, dass das Amt
des Zauberers sich gewohnlich vom Vater auf den Sohn,
bisweilen auf die Tochter, vererbt, aber diese Kunst kann
auch gelernt werden. Patkanovs Darstellung der diesbeziig-
lichen Verhidltnisse bei den Irtyschostjaken ist recht wver-
worren, da er darin auf verschiedene Funktiondre zu sprechen
kommt, »Schamanen oder einheimische Priester (fony-ort)»,
srichtige» und »eigentliche» Schamanen und »Priester der
Hauptheiligtimer». Letzterwiahnte, die er fiir Zauberer hilt,
stammen nach ithm »aus einem Geschlecht ehemaliger Scha-
manen oder Fiirsten ab, sodass also dieses Amt vom Vater
auf den Sohn iibergeht, ja sich sogar auf Seitenzweige ver-
erbty. Von den Zauberern der Wogulen weiss Gondatti, dass
das Zaubereramt mehr oder weniger erblich ist und dass es
sich auch in weiblicher Linie vererben kann. Schon als Kind
unterscheidet sich der zukiinftige Zauberer von .anderen
Kindern, ist aufnahmefdhiger, empfindlicher fiir dusserliche
Einfliisse und iiberhaupt von schwicherer Nervenkonstitution;
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viele haben die Fallsucht, deren Anfille als von Berithrungen
mit den Gottern verursacht erklirt werden. An so viel-
seitigen Anforderungen scheitern viele in ihrem Streben nach
dem Zaubereramt. ¥

Neuere Nachrichten aus den Gebieten der 6stlichen
Ostjaken beleuchten und erginzen vorstehende Mitteilungen.
So erzihlt Dunin-Gorkavitd von einem Zauberer aus dem
Surguter Kreise, dass nach der Auffassung des Volkes niemand
zu dem Amte angelernt werden kann, sondern dass die Gabe
von oben verlichen wird, dass sie dem Menschen bei der Ge-
burt verliehen ist; daraus folgt, dass niemand das Zauberer-
amt erben kann. Es gibt keinerlei Zeremonien, durch deren
Absolvierung eine Person Anwartschaft auf die Wirksamkeit
als Zauberer erhilt; wer in sich dazu Neigung verspiirt, teilt
* dieses seinen Nachbarn mit, die der Versicherung auch Glau-
ben schenken. Hinsichtlich des Alters wird gefordert, dass
der Betreffende wenigstens volljahrig (20 Jahre alt) ist. Ahn-
liche Auskunft wurde auch mir zuteil, und es wurde aus-
driicklich behauptet, dass niemand Unterweisung fiir dieses
Amt erteilt. Auf dem Irtyschgebiet ist die Zaubererkunst
eine Gabe der Geister, »Sanks verliech mir die Zaubergabe»
heisst es, und dieses Geschenk wird dem Menschen bei der
Geburt mitgegeben; wenn ein Unberufener sich zum ¢#ar-
tan-yo+ anmasst, so kann das iible Folgen fiir ihn haben. Die
Zaubergabe kann vom Himmelsgott verlichen werden,
in welchem Falle wir einen allwissenden Zauberer vor uns
haben, aber sie kann auch von einem untergeordneten Geiste
stammen, wobei dann das Wirkungsgebiet enger umgrenzt
bleibt; wer z. B. durch den Waldgeist zum Zauberer erhoben
ist, versteht nur Jagdangelegenheiten. Obgleich die Gaben
schon bei der Geburt verlichen werden, geht die Entwick-
lung zum Zauberer erst zwischen dem 17. und 20. Lebensjahre
vor sich. Am Wasjugan wurde erklirt, dass »der Zauberer
als solcher geboren wirds, sodass seine Kunst nicht vererbt
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zu sein braucht. Die Zaubergabe hingt vom Willen der
Geister ab; denn diese machen, wen sie wollen, zum Zau-
berer, indem sie ihren Erwihlten im Traume lehren, was
er zu tun und wie er dabei zu Werke zu gehen hat, und die
Kraft des Zauberers hingt von der Zahl der ihm von dem
Geiste zur Vertiigung gestellten Hilfsgeister ab.

Wie man aus obigem ersieht, tritt in den Mitteilungen
ein Widerspruch zutage: einerseits wird behauptet, dass der
Zaubererberuf auf Abstammung beruht, anderer wird er auf
angeborene Neigungen zuriickgefiihrt. Dieser Widerspruch
ist jedoch unwesentlich, teilweise veranlasst durch Vermen-
gung von Zauberer und fony-urt. Auch bei naherer Priifung
der dlteren Nachrichten kommen wir zu demselben Resultat,
das wir aus den Anschauungen der Siid- und Ostostjaken
direkt gewinnen, ndamlich dass von dem Anwirter auf den
Zaubererberuf eine angeborene Neigung, angeborene
Gaben gefordert werden.™ Andere Vorziige sind willkommen,
aber ohne Belang. Aber da die geforderte Veranlagung, die
oftmals geradezu Krankhaftigkeit, am gewohnlichsten Ner-
venschwiche, also in vielen Fillen bestimmt ererbt ist, so
konnen wir oft sehen, wie sich der Zaubererberuf vom Vater,
bisweilen auch von der Mutter, auf das Kind, Sohn oder
Tochter, weitervererbt. Diese Vererbung ist jedoch ein un-
wesentlicher Zug des Zaubererberufes, sie ist keine unbe-
dingte Voraussetzung. Dies bestitigt auch der Umstand in
seiner Weise, dass der Zauberer in seinem Wirken sozusagen
fre1 von lokalen Schranken ist: er kann auch andere Geister
als die seines Gebietes zur Hilfe heranziehen und {iberall
Beistand leisten, auch ausserhalb seines engeren Stammes-
gebietes. Unser Resultat wire also, dass das Zaubereramt
in seinem Wesen nicht erblich ist. Der Zauberer
besitzt also, um einen modernen Ausdruck zu verwenden,

1 Beziiglich der Wogulen behauptet Nosilov, dass bei ihnen iiber-
haupt die Gabe des Vorausahnens hoch entwickelt sei.
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keinen erblichen Geschlechtsadel, sondem
persdédnlichen Geistesadel. Der an die Per-
son gebundene Charakter des Zaubereramtes ist streng
im Auge zu behalten; denn gerade in diesem Punkte unter-
scheidet sich der Zauberer von dem oben besprochenen fon yurt.

Widerspruch besteht auch in dem Punkte, ob der
zukiinftige Zauberer praktische Studien treiben muss, um
der seiner harrenden Aufgabe gerecht zu werden. Die Nach-
richten aus dem Kreise Surgut lauten hier verneinend. Am
Wasjugan wurde erklirt, dass der Geist, der den neuen Zau-
berer erwihlt hat, auch dem Erwihlten Unterweisung erteilt,
indem er ihm im Traume rit, wie er zu verfahren habe; was
der Zauberer zu sagen hat, kann er auch von seinen Hilfs-
geistern horen. Ein Russe hat von den Ostjaken gchort,
dass ein Zauberer einem anderen seine Gehilfen ange-
boten hatte und beide zu diesem Zweck drei Nichte mit
Stricken aneinandergebunden zusammenschlafen mussten.
Aber von einem solchen Brauche haben wir keine weiteren
direkten Nachrichten. Nach Gondatti haben die wogulischen
Zauberer keine Schiiler, wie die Eingeborenen vom Ob. Ob-
wohl im allgemeinen keine eigentliche Lehrzeit bei einem
dlteren Zauberer und keine eigens erteilte Anweisung gefor-
dert werden diirfte, ist es doch wohl sicher, dass der Aspi-
rant sich durch Einstudierung des Verfahrens alter Zauberer
und durch genaue Beobachtung ihres Beispieles die prakti-
schen Kenntnisse und Fertigkeiten anzueignen versucht, die
er bei der Erfiilllung seiner Aufgaben braucht, besonders
lernt er den Gebrauch der stimulierenden Mittel, die Worte,
mit denen die Geister anzusprechen sind usw. Erst die mit
innerer Bereitschaft verbundene praktische Ubung kann aus
ihm einen solchen Schamanen machen, der mit Erfolg
als »Prophet» sowohl auf heimischem Gebiete als auswirts
auftreten kann.

Der grosste Teil der Zauberer ist mdnnlichen Ge-
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schlechts, obwohl auch weibliche genannt werden.?
Von letzteren spricht "schon Pallas, und Nachrichten iiber
sie haben wir noch aus den allerletzten Zeiten. Zweifellos
war die Zahl der weiblichen Zauberer immer unbedeutend,
und es 1st auch wahrscheinlich, dass ihre Macht und ihr Wir-
kungsbereich in der Praxis beschrinkter war als bei den
mannlichen Zauberern. Auf dem Irtyschgebiet beschrinkt
sich das Wirken der Zaubererinnen jetzt hauptsichlich auf
Wahrsagerei durch Beschauen und auf das sog. Fliegenpilz-
wahrsagen (siehe weiter unten). Zwar haben sie auch dort,
wenigstens in der Theorie, das Recht, bei wichtigen Opfer-
gelegenheiten mitzuwirken, aber meine Gewihrsleute konn-
ten keinen einzigen praktischen Fall nennen. Bei Pallas
findet sich eine Nachricht aus dem Norden, dass im Dorfe
Woksar die Welber unter Anfithrung einer Zaubererin dem
dortigen weiblichen Gotzen Opfer bringen. Die Einzelheiten
dieser Nachricht sind jedoch verdiachtig. Nach Munkacsis
einigermassen unklarer Angabe zu schliessen, scheint die
Zaubererin an der oberen Lozwa Opfer darbringen zu kon-.
nen, obwohl die Weiber dort im allgemeinen an wichtigen
Opferzeremonien nicht aktiv teilnehmen (vgl. S. 240).
Merkwiirdigerweise hat dieser Funktionidr keinen allge-
meingiiltigen N a m e n auf dem ganzen Gebiet. Die ilteste,
dem finnischen noita (= Zauberer) entsprechende Bezeich-
nung begegnet nur im Wogulischen in der Form naif, die
gewohnlicher in Verbindung mit den Wortern »Manny und
Frauy auftritt: nAait-ywm »Zauberers, nait-né »Zaubereriny.
Von der Tawda erwihnt Munkdécsi auch sdtap-kum, das ist
eine Art Hersager von Zauberspriichen; von den Nordwogu-
len und der Lozwa wiederum ist pupi kdstana yum »der den
Geist bannende Mann» bekannt. Beide letzteren Benennungen

1 Wiislocki erwahnt, nach Ipolyi, dass die Ungarn vor ihrer Be:
kehrung zum Christentum Priesterinnen hatten, aus denen dann Zau-
berinnen wurden.
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sind lokaler Art, beziehen sich auf bestimmte Seiten des
Zaubererberufes und sind wahrscheinlich spit, jedenfalls die
letztere, worauf ausser der ortlichen Beschrinktheit auch das
darin auftretende Lehnwort kAasti weist. Als Bezeichnung
des Behexers begegnet Surkin yuwm. Bei den Ostjaken fin-
den sich ebenfalls mehrere, auf verschiedene Wirkungsgebiete
gehende Benennungen. Am allgemeinsten verbreitet und
iiberall anzutreffen, wenn auch im Osten schon teilweise
verdunkelt, ist die, worin als erster Teil /$épin »Zauberei»
(z.B. an der Konda {$épdanen-yoi »Zauberer», am Wah
t§ipﬁn9q-kﬁ »Heiler, Arzt») vorkommt, ein Wort, das am
Wasjugan heutzutage allerlei Gaukelkiinste bezeichnet. Das-
selbe Wort finden wir auch, moglicherweise als Entlehnung
von den Ostjaken, bei den Nordwogulen, wo es, nach Mun-
kécsi, »zaubern», »behexen» bedeutet. Eine andere verhilt-
nismdssig weitverbreitete Benennung bei den Ostjaken ist
t'or-ten-yoi, -nen »Wahrsager, -in, Weiser Mann, -Frau». Am
Wach und am Wasjugan ist jol jetzt am allgemeinsten als
Name eines Zauberers im Gebrauch. Derartige Zauberer
gibt es bedeutende und unbedeutende und ihre Aufgaben sind
recht vielseitig, wir konnten sagen die eines allgemeinen
Zauberers. Vom Tremjugan kennen wir noch die Bezeich-
nung milts-ko »betender Mann», womit ein Zauberer oder
anderer Mann, der bei Opfern Gebete spricht, gemeint ist,
und von den Nordostjaken sem-vdjan-yo »mit den Augen
sehender Manmy, d.i. Beschauer. Am Demjanka wird bis-
weilen auch kéf-yor "Wortmanny genannt, der Kranke durch
Besprechen heilt und der auch bei den Pelymwogulen zu
begegnen scheint; eine solche Heilmethode ist zweifellos rus-
sischen Ursprungs.
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Ausriistung und Helfer des Zauberers.

Wer sich einmal dem Zaubererberufe hingegeben hat,
der bedarf auch der notigen Ausriistung zur Ausiibung seines
Amtes. Weitverbreitet ist in Sibirien u.a. eine besondere
Zauberertracht, die in bestimmter Weise gefertigt
und mit bestimmten Requisiten versehen ist. Der Zweck
des Anzuges ist wahrscheinlich zweifacher Art: er soll auf
die Zuschauer wirken, aber vor allem wohl diirfte er fiir die
Geister berechnet sein. Die Tierbilder des Anzuges sind
Gehilfen des Zauberers, enthalten also seine Zauberkraft
und -macht in sich, Ringe und Metallscheiben, Schellen usw.
machen schone Musik. Aber iiberdies scheint es nach den
Anschauungen in vielen Gegenden notwendig zu sein, dass
der Zauberer bei Ausiibung seines Berufes seine alltéigliche
Gestalt verbergen muss, damit er unter gewdhnlichen Ver-
hdltnissen als Privatmann Frieden vor den Geistern hat, die
er als Zauberer zu Hilfe rufen muss; teilweise bezweckt also
die Tracht eine Tduschung der Geister.

Uber die Tracht des Zauberers haben wir recht knappe
Nachrichten von den Jugrern. »Zauberer und Zaubererinnen
treten in den Schauspielen und bei Opfergelegenheiten in
besonderer, nur ihnen zukommender Tracht auf», sagt Bjel-
javskij. »Der Rock ist aus Renntierfellen zusammengeniht,
reicht weit herunter und hat Armel. Seine Bedeutung be-
ruht auf der grossen Anzahl metallener Haken, Ringe, Plat-
ten und Schellen, die zum grossten Teil aus Eisen sind und
den Anzug in so dichter Menge bedecken, dass man nicht
erkennen kann, aus welchem Stoffe er bereitet ist. Die Wei-
ber tragen bei der Ausiibung des Zaubererberufs keine Kopf-
bedeckung, das Haar ist aufgelost, die Minner setzen bis-
weilen eine Miitze aus bunten Lappen auf, ja bisweilen legen
sie sogar einen eisernen Reifen um den Kopf, um zu zeigen,
dass ohne diesen der Schiadel durch die Gewalt der Zauber-
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kraft gesprengt werden konntes' Wie Bjeljavskij zu dieser
Schilderung gekommen ist, ist unbekannt, merkwiirdig ist
nur an der Sache, dass sein Lehrmeister Savrov kein Wort-
chen von der Zauberertracht erwihnt. Nach gewissen Aus-
spriichen, so dem von der eisernen Beschaffenheit der Schellen
und ihrer iibertriebenen Anzahl, zu schliessen, schildert Bjel-
javskij keine eigenen Eindriicke, sondern bringt wahrschein-
lich einen Bericht, den er von Russen oder durch russische
Vermittelung erhalten hat. Die Beweiskraft dieser Schilderung
wird noch dadurch verringert, dass nicht klar ist, ob es sich
um Ostjaken oder Samojeden darin handelt. Nach seiner
Gepflogenheit hat Abramov ohne Quellenangabe diesen Be-
richt seines Vorgingers als solchen, nur mit dem Zusatz,
dass sich unter dem Schmuck »Vogel- und Tierbilder» finden,
wiederholt. Von Abramov hat Teplouhov diese Angaben
als Zeugnis eines von ihm als selbstindig angesehenen Ge-
wihrsmannes tibernommen und dussert dabei die Vermutung,
dass gewisse Geisterbilder in den Grdbern jugrischer Zaube-
rer zu solchen Anziigen gehoért haben kénnten. Eine andere
alte Nachricht iiber die Ostjaken aus der Obdorsker Gegend
im Tobolsker Gouvernementsblatt vom Jahre 1861 besagt,
dass die Schamanen »eine Malitza anlegen, die aus verschie-
denfarbigen Tuchstiicken, aus Seidenstoff und verschieden-
artigen Pelzen zusammengeflickt ist». Diese Schilderung
diirfte weohl kaum auf eigener Anschauung des Berichter-
statters beruhen. Im J. 1876 erwidhnt ein Monch des Klosters
Kondinsk, dass er bei den getauften Ostjaken ausser Geister-
bildern auch Trommeln, Gitzenschmuckstiicke und Zauberer-
ausriistungen angetroffen habe, die bei Absolvierung aber- -
glaubischer Zeremonien angelegt wurden. Alle diese Nach-
richten stammen von dem nérdlichen Ostjakengebiet, somit
aus Gegenden, deren Zaubererzeremonien spiter betricht-

1 Zum Vergleich sei erwdhnt, dass die Zauberer aus der Gegend
von Turuchansk nach Tretjakov eine Schnur um ihren Kopf binden.
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liche Einfliisse von den Samojeden empfangen haben, kann
sich doch z. B. Bjeljavskijs Schilderung direkt auf die Samo-
jeden beziehen. Obgleich ich durchaus nicht die Moéglichkeit
leugnen mochte, dass frither bei den Nordostjaken stellen-
weise eine Art besondere Tracht in Gebrauch war — aus
spiteren Zeiten haben wir keine Nachrichten dariiber®™ —
halte ich doch, auf grund solcher verschwommener und un-
bedeutender Nachrichten die Annahme fiir gewagt, dass dort
ein Rest einer einheimischen, altjugrischen Tracht bewahrt sei.

Hier ist jedoch ein Umstand zu nennen, der von Mun-
kacsi neben obigen Nachrichten als Zeugnis dafiir angefiihrt
wird, dass die Jugrer frither eine besondere Zauberertracht
kannten. Gondatti berichtet namlich, und nach ihm Pav-
lovskij, dass der wogulische Zauberer beim Kult eine Art
Nachtmiitze trigt, die aus verschiedenfarbigen Tuchstiicken zu-
sammengendht ist. Dieses Kleidungsstiick soll nun nach
Munkécsi ein Uberbleibsel des ehemaligen ausser Gebrauch
gekommenen Anzuges sein. Auch bei den Ostjaken, namlich
am Wasjugan, finden wir einen dhnlichen Brauch (jel-miil),
wird doch die bei den Opfern zu Tsingala noch gebrauchliche
Miitze zu den Requisiten des Zauberers gerechnet. Und auch
Bjeljavskij erwihnt eine Miitze. Das Alter der Verwendung
einer Miitze, ja sogar ihre Zugehorigkeit zum Zauberer,
ist jedoch recht unsicher. Zunichst ist es nimlich auffillig,
dass ein solches Kleidungsstiick in Gegenden angetroffen
wird, die so weit auseinanderliegen und auf die fremde Vor-
bilder am kriftigsten eingewirkt haben. Beziiglich der Tsin-
galaer Miitze wurde schon bemerkt, dass sie, da nur bei Op-
fern verwendet, recht spit von auswirts iibernommen sein
diirfte, und kaum ist sie als solche ein Attribut des Zauberers.

1 In seiner Beschreibung eines nordostjakischen Opferfestes er-
wihnt Papay ausdriicklich, dass der Zauberer keine besondere Tracht
hatte; bloss beim Anfiihren des Waffentanzes zog er seinen gewdhn-
lichen gesaumten Pelz an,
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Am Wasjugan ist die Verwendung der Miitze selten und
stammt wahrscheinlich von den benachbarten Samojeden.
Beziiglich der von Gondatti erwdhnten Zauberermiitze teilt
Munkécsi mit, dass eine solche die iibliche, alltdgliche
Kopfbedeckung alter Leute an der oberen Lozwa bildet,
nach Meinung des Autors allerdings als »wahrscheinliches
Emblem der Schamanenwiirde», eine Hypothese, die durch
keinerlei Tatsachen gestiitzt wird. Eine solche »alltéigliche»
Verwendung passt nicht zu der Bestimmung der Tracht des
Zauberers, und so méchte ich in threm Gebrauche einen ganz
sprofanen» Anlass sehen, wenn sie auch wegen ihres hohen
Alters gelegentlich bei Zaubereien Verwendung fand. Und
schliesslich ist zu bemerken, dass der Gebrauch einer Miitze,
selbst wenn er sich stellenweise gefunden haben sollte, kei-
neswegs die Existenz eines altjugrischen eigentlichen Zaube-
reranzuges bestétigt.

Die Nachrichten von einem eigentlichen Zaubereranzug
beschrinken sich somit allein auf die nérdlichste Ostjaken-
gruppe und auch dort augenscheinlich auf seltene, gelegent-
liche Fille, die wir leicht auf samojedische Ein-
flisse zuriickfithren konnen. Von der Tracht des samoje-
dischen Zauberers haben wir mehrfache Nachrichten. So
hat der juraksamojedische Zauberer aus der Gegend von
Mezen einen Kaftan aus Samischleder, an dem Quasten,
Bleche, Knépfe u. a. Anhingsel befestigt sind; auf d>m Kopfe
tragt er eine Miitze, »den Bedecker der Augemn», »den wich-
tigsten Gegenstand des Zauberersy. Finsch sah, wie ein Zau-
berer in einem beschmutzten weissen Kittel, der mit Gold-
tressen besetzt war, seinem Berufe oblag, und ihm wurde
mitgeteilt, dass »die mit Klimperwerk aus Eisen besetzten
Lederrocke nicht mehr Mode seien». Dunin-Gorkavits er-
wihnt von den Samojeden einen hemdartigen Mantel aus
farbigem Stoff, an dem kupferne Schmuckstiicke befestigt
sind. Aber auch fiir sie ist der Anzug nicht unbedingt er-




Abb. 58. Nordostjakischer Zaubertrommel,

h; Sommier sah z. B., wie ein samojedischer Zaube-
‘demselben Anzuge auftrat wie die iibrigen anwesenden
; keinerlei sRangabzeichen» unterschieden ihn von
g-u-e Abb. 67)

thrlich fiir den jetzigen Zauberer sind dagegen
f e‘ungsm ittel Als solche begegnen vor allem
é ﬂlllel. in manchen Gegenden daneben oder fiir
1 die Zither, als Rauschmittel der Fliegenpilz,

Be e ist dass die Trommel gegenwiirtig
meinjugrische Benennung fiilhrt. Auf dem gréssten
Wognlengebletes an der Soswa, der Lozwa und
elymka heisst sie kwoip, koip, ein Wort, das auch bei
begegnet, am unteren Ob, im Irtyschgebiet
&Itlll‘ler Gegend in der Form kwjsp. Am Wasjugan
die Bezeichnung kdjam, und in der Obdorsker Ge-
, das aus dem gleichbedeutenden juraksamoje-
Mﬂ entlehnt ist. Der Trommelschlegel heisst
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Abb. 59. Nordostjakischer Zaubertrommel.

nali, stellenweise pan, welche »Loffel» bedeuten, am Wah
palenliv, das »Schopfkeller und »Steuerruder» (urspriinglich
wahrscheinlich einen schaufelartigen Gegenstand) bezeichnet.
Die Verwendung der Trommel ist schon zuriickgegangen und
geht immer mehr zuriick. Im Irtyschgebiet ist ihr Name
zwar bekannt, aber der Gegenstand selbst wird nicht verwen-
det, und fast ginzlich ausgestorben ist sie am Wasjugan;
auf beiden Gebieten ist sie von anderen Instrumenten, wie
sie die Zauberhandlung forderte, ersetzt worden.

Die Herstellung der Trommel und ihre Form
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differieren auf den verschiedenen Gebieten einigermassen,
wenn sich auch nicht sagen lisst, ob die lokalen Verschieden-
heiten immer und in jedem Falle beabsichtigt sind und einen
bestimmten Zweck verfolgen. Soweit mir bekannt, haben die
Trommeln im Norden die Form eines kreisférmigen Siebes,
wohingegen sie in der Surguter Gegend mehr ellipsenartig
sind. Die Trommel besteht gewéhnlich aus einem 6—12 cm
hohen Rahmen von 50—75cm Durchmesser. Darauf
wird eine Haut aus Renntier-, Renntierkalb-, Elen-, bis-
weilen Hundefell, das von den Haaren gesdubert ist, ge-
spannt und festgeniht. Beim Aufziehen wird die Haut feucht
gehalten, damit sie sich beim Trocknen straff spannt. Das
Holz des Rahmens diirfte gew6hnlich von heiliger Stitte
genommen werden. Bisweilen biegt sich die Haut vollig
nach der Fliche des Rahmens, sodass der Rand der Trommel
glatt und eben ist, bisweilen verstirkt sich das Fell durch
die aus dem Rahmen hervorstehenden Erhebungen, sodass
die Trommel ganz bucklig wird. In der Surguter Gegend
umlduft die Trommel ausserhalb ein Reifen, der auf her-
vorstehenden Zapfen ruht, sodass das Trommelfell von
beiden Seiten des Rahmens aus wie ein Bergkamm ansteigt.
Auf der offenbleibenden Innenseite der Trommel wird an
dem Rande des Reifens ein Y-férmiges Halbkreuz aus zwei
Stiben oder ein gabelférmiges »Tragholz» (Vj.) aus einem
Aste als Handh ab e angebracht. Letztere Form des Hand-
griffes ist ganz gewohnlich in der Surguter Gegend, wo in
die beiden Gabelzweige an je drei Stellen je drei Kerbe ein-
geschnitten und so je drei, also im ganzen sechs Gesichter
angebracht sind.' Im Norden sind bei den Trommeln am

1 Bei den Mezen-Samojeden sind an beiden Gabelarmen des
Trommelgriffes sieben Gesichter, swelche ihre Verehrung der Sieben-
zahl zeigen», angebracht. An den Trommeln der Altaitataren ist ein
Kreuzgriff, dessen vertikaler Teil oft einem Menschen Ahnlich gebildet
ist; oben ist ein runder Kopf, unten eine die Beine reprasentierende
Gabel (vgl. Abb. 64).



262 Der Zauberer FFC 63

Abb. 60. Zaubertrommel aus Tremjugan (Aussenseite).

Innenrand des Reifens allerhand klirrende Gegenstinde,
Ringe, Ketten, kleine Schellen usw. angebracht. Im Surgu-
tischen wiederum finden sich an den Trommeln Klingeln, Klap-
pern und Ringe, und zwar unsichtbar zwischen dem Rahmen
und oberem Reifen an der Oberseite; beim Trommelwirbel
schlagen diese Gegenstinde sowohl aneinander als gezen das
Trommelfell und verursachen so umsomehr Gerdusch. Der
Schlegelist aus Holz. Er ist 25—40 cm lang, nach unten
zu etwas diinner, nach oben zu etwas dicker und gebogen
zugeschnitzt. Die Spitze ist mit Renntierfell oder dem Fell
irgendeines anderen Pelztieres iiberzogen, damit beim Schlagen
kein greller, schriller, sondern ein dumpf drohnender Klang
entstehe. Die Bezeichnung »Loffely oder »Schopfkelle» hat er
nach seiner Form erhalten, obwohl der jugrische Schlegel
eigentlich wenig den Gegenstinden, nach denen er seinen
Namen empfangen hat, dhnelt. Einen mehr kellen- oder
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In seiner Schnft dber die ungansche Zauberertrommel
hat der ungansche Forscher Sebestyén die Behauptung auf-
gestellt, dass snach den Untersuchungen von Karl Papa:
Johan Janke und jJosef Papay die symbo

Bilder von den ostjakischen Trommeln schon ganzhch
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Abb. 62. Pseudo-ostjakischer Zaubertrommel (Aussenseite).

verschwunden sind, aber dass noch vor einigen Jahrzehnten
auch solche Exemplare angetroffen wurden, die ein geogra-
phisches Bindeglied zwischen den einander hochst dhnlichen,
somit aus demselben Zweige entsprossenen lappisch-samoje-
dischen und tungusisch-jakutischen Trommeln bildeten». Der
Autor behauptet also m.a. W, dass die Ostjaken noch in
recht spiter Zeit Trommeln hatten, auf deren Fell Bilder
waren. Diese Behauptung stiitzt sich augenscheinlich auf
eine einzige Zauberertrommel, die von irgendeiner Stelle
Asiens nach Petersburg gekommen war und die auf einem
Gelehrtenkongress im J. 1876 ein Ostjake aus Obdorsk (miit-
terlicherseits Samojede) namens Sobrin auf Befragen als
ostjakisch erklirt hatte. Bei dieser Trommel, die Potanin
und nach ihm Janko als ostjakisch veréffentlicht haben, ist
das Trommelfell durch einen breiten Streifen halbiert. In
der oberen Hilfte sieht man: Himmelskorper, einen Mann
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mit Stock, einen nach oben zu strebenden Reiter und fiinf
in die gleiche Richtung frei laufende Pferde, Wald, Vagel
und zwei unbekannte Bilder, in der unteren Abteilung, in
der Unterwelt: ein Pferd, einen Frosch, einen grossen Was-
serkifer, eine Schlange (?) und eine unklare Abbildung. So
wohl der Einteilungsstreifen als auch die Umrandung sind
mit gebrochenen Linien ausgefiillt. Wir sehen somit die
Unterwelt mit thren Bewohnern und Erd- und Himmelsraum
mit den zum Himmel aufsteigenden Opferpferden; hier haben
wir nach dem ganzen Inhalte der Darstellung, nach der Kompo-
sition, ja sogar nach der Dekoration bisins Einzelnste ein Gegen-
stiick zu einigen von Potanin beschriebenen altaischen Bildern
vor uns. Diese zu weitgehende Gleichartigkeit sowie der
vollstindige Mangel an anderen Nachrichten hitte Zweifel
an dem nordostjakischen Charakter der Trommel erwecken
miissen, aber noch nach seinem Tode scheint Sobrin den
Forschern die Kopfe zu verwirren.® Es kann gar kein Zwei-
fel dariiber bestehen, dass besagte Trommel nie ostjakisches
Gebiet auch nur zu Gesicht bekommen hat, sondern aus dem
Altaigebiete stammt. Die einzige Nachricht iiber die Aus-
stattung einer ostjakischen Trommel mit Bildern begegnet
in den von Munkaécsi verdffentlichten Aufzeichnungen K.

1 Auf erwihntem Kongress hielt Sobrin, der etwas Elementar-
unterricht in Beresov genossen hatte, die europiaischen Gelehrten zum
Narren, allerdings auf Veranlassung eines dritten. Sobrin war als
Probe eines Ostjaken nach Petersburg gebracht worden, und in einer
Kongresssitzung hielt er einen Vortrag uber die alten Geister der Ost-
jaken und der Wogulen, woraus auch ein Referat von einigen Seiten
in der Zeitschrift »Russische Revue» abgedruckt wurde. Der Vortrag
scheint aus alten Quellen in konfuser Weise zusammengestoppelt zu
sein. Als Ahlqvist bei einer Begegnung mit Sobrin in Beresov seiner
Verwunderung dariiber Ausdruck verlieh, wie dieser mit seinen ge-
ringen Kenntnissen sich zu einem solchen Unternehmen anterfangen
konnte, gestand Sobrin, dass er bei der ganzen Sache nichts weiter
zu tun hatte, als das von seinem Protektor (einem Omsker Lehrer)
nach Zeitungsartikeln u.a. Quellen zusammengetragene Machwerk
vorzulesen. Die Anwesenden lauschten natiirlich mit besonderem
Interesse den Ausfithrungen eines eingeborenen Ostjaken von der
Geisterwelt seines Stammes.



266 Der Zauberer

Abb. 63. Altaischer Zaubertrommel (Aussenseite)

Papais, worin dieser kurz mitteilt, dass er bei den Einwohnern
vom oberen Ob, eine sowohl auf dem Schlegel eingeschnitzte *
als auf das Trommelfell gemalte Eidechse gesehen habe.
Schon der Verdoffentlicher dieser Nachricht hat bemerkt, dass
diese Sitte fremden, hochstwahrscheinlich tungusischen Ur-
sprungs, sei. Die Bemerkung diirfie das Richtige treffen,
obgleich es nicht unmdéglich ist, dass die Jugrer auch ohne
fremde Vorbilder, z. B. aus dekorativen Grinden,
dem Stiel des Schlegels Ahnlichkeit mit einem Tier verleihen
konnten; so z. B. ist an dem Schlegel der Surguter Trommel,
die ich besitze, die Stelle oberhalb des Handgriffs aus prakti-
schen Griinden etwas dicker als die eigentliche Anfassstelle,
sodass die Umrisse des Stieles schon an sich an Hals und
Kopf ecines langkopfigen Tieres erinnern.

1 Auf der Handhabe der Schlegel der Samojeden vom Mezen
ist das Gesicht eines Geistes eingeschnitzt,
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Meines Erachtens haben wir auch nicht das geringste
Zeugnis, ja nicht einmal einen Hinweis, dass sich auf der
jugrischen Trommel einstmals Abbildungen gefunden hitten,
die dann spiter verschwunden wiren. Wiren solche Bilder
frither vorhanden gewesen, so miissten sich noch Reminiszen-
zen entweder in alten Quellen oder den jetzigen Formen
finden, da ja die Trommel selbst immer noch weit und breit
in Verwendung steht und sich die Anschauungen von der
Aufgabe und der Bedeutung der Trommel auf einem grossen
Gebiete ganz unverindert erhalten haben. Uberdies ist das
lappische Beispiel geeignet zu zeigen, dass sich die Illustrie-
rung der Trommel bei Hoéherentwicklung des Heidentums
durchaus nicht verringert, sondern im Gegenteil immer viel-
seitiger und reichhaltiger wird, eine Entwickelung, die ma-
auch bei den Jugrern hitte erwarten sollen. Meines Erach-
tens bedarf es keines Zweifels, dass das Fell der jug-
rischen Zauberertrommel immer so war, wie
es jetzt noch ist, d.h. ohne bildliche Darstel-
lungen; die einzigen »Bilder» waren »die Gesichter» auf
dem Griff, aber auch diese fanden sich nicht iiberall und bei
jeder Trommel.

Unter diesen Umstdnden bleiben der westliche (lap-
pische) und ostliche (vor allem altaische) illustrierte
Trommeltyp ohne das von Sebestyén angenommene jugrische
geographische Bindeglied. Nebenbei bemerkt, erweckt es mir
den Anschein, dass wir fiir erwdhnte Trommeltypen garnicht
einmal wegen der Verschiedenheit des ideellen Gehaltes der
Illustrierung denselben Ursprung voraussetzen koénnen. Von
den Darstellungen auf den lappischen Trommeln sind nach
Kaarle Krohn als die urspriinglichsten Walfische, Renntiere,
die Schneeschuhe ziehen, Boote mit Rudern usw. anzusehen,
somit Darstellungen der Beféorderungsmittel des
Zauberers, als welche sie auch die dlteste diesbeziigliche
Quelle ausdriicklich bezeichnet, und soweit wir wissen und
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Abb. 64. Altaischer Zaubertrommel (Innenseite).

aus dem ausnahmslosen spiteren Verfahren mit Sicherheit
schliessen kénnen, waren die Bilder auf die Aussenseite
gemalt. Die Darstellungen der altaischen Zauberertrommel
dagegen sind wahrscheinlich von Geisterbildern, den
Gestalten des oder der Trommelgeister, den Hilfsgeistern
des Zauberers ausgegangen, die urspriinglich durch die men-
schendhnliche Gestalt der Trommelhandhabe, vielleicht auch
durch Anhingsel am Kreuzholz oder am Kreuzeisen, wie auch
bisweilen jetzt noch, angedeutet wurden. Die Grundlage der
bildlichen Darstellung bildet also hierdastatsdchliche
Geisterbild, dem auch Opfer um den Hals gebunden
werden konnten. Spiter wurde diese Figur, die die Handhabe
reprasentierte, auf der Innenseite der Trommel, nidm-
lich des Trommelfells, abgemalt, sodass dort eine
hochst einfache Darstellung entstand. Allméhlich kamen Zu-
sdtze hinzu, die gewohnlich von einer persoénlichen Auffassung
zeugten: das Bild einer Trommel, eines Zauberers in seiner
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Titigkeit, einer Opferveranstaltung, der Sonne, des Mondes,
der Sterne usw., m.a. W.: das Innere der Trommel, der
Sammelplatz der vom Zauberer zu Hilfe
gerufenen Geister, wurde allmidhlich zu einem Mikro-
kosmos mit Himmel und Erde. Oft scheint die innere Be-
malung wenigstens in der Hauptsache dekorativ gedacht
zu sein und so findet sich ihr Abbild als solches oder etwas
verindert auch auf der Aussenseite des Trommelfells,' ge-
nau in derselben Weise, wie in anderen Fillen zur Dekoration
der Aussenseite ganz sinnlose Zeichnungen dienen. Ob diese
Entwicklung ohne die Einwirkung der Riten héherer Reli-
gionsformen vor sich gegangen ist, steht hier nicht zur Ent-
scheidung. Ich will nur bemerken, dass die Darstellungen
auf der lappischen Trommel Il1lustrationen sind und
augenscheinlich ihrem ganzen Sinn nach auf die dus-
sere Wirkung berechnet waren; die Grundlage der
altaischen Darstellung dagegen ist die Vorstellung von den
Trommelgeistern, den Helfern des Zauberers, und diese Bil-
der hatten fir den Zauberer selbst und sein Wir-
ken eine tatsichliche, sozusagen materielle Bedeutung.

Ein Umstand konnte jedoch Anlass zu der Annahme
liefern, dass auch die Jugrer mit Bildern versehene Trommeln
hatten, nimlich die angebliche Auffindung solcher Trommeln
bei den ndchsten Verwandten der Jugrer, den Ungarn.
In dem erwihnten Aufsatze erwihnt Sebestyén, dass in alten
Gerichtsbiichern die Trommel, augenscheinlich als Besitztum
eines Weisen Mannes, genannt wird und dass in den sog.
regis-Liedern, in den Darbietungen der am Stephanstage

1 Hier ist noch zu bemerken, dass bei den Tataren im Altaischen,
den sog. schwarzen Tataren, die Aussenseite der Trommeln bemalt
ist und eine originelle Darstellung von den Verhiltnissen im Himmel,
auf der Erde und in der Unterwelt und davon, was fiirr den Zauberer
dort am beachtenswertesten ist, aufweist. Dieser Typus ist augen-
scheinlich das Ergebnis einer ganz besonderen, weiter 6stlich vor sich
gegangenen Entwicklung.
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Abb. 65. Lappéscher Zaubertrommel (Aussenseite).

herumziehenden Singer, die Singer bisweilen bei Schilderung
thres mangelhaften Anzuges einen (schlechten) »sEisentopf
als thre Trommel» in Ermangelung eines besseren nennen.
Derselbe Autor erfuhr auch, dass noch in der heutigen Zeit
eine Weise Frau die geliehene Ausrufetrommel einer Klein-
stadt zur Bohnenmantik verwendet und zu diesem Zweck
nach Mitteilung eines Unbeteiligten auf die dussere Trommel-
fellfliche drei schwarze und drei weisse Kreise gemalt hatte,
in deren jeden in die Mitte beim Losen eine Bohne gelegt
wurde. Die Bohnen waren weiss und schwarz, und es be-
deutete Ungliick, wenn beim Schlagen der Trommel eine

Sk
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schwarze Bohne an die Stelle eifier weissen sprang. Spiter-
hin hat Julie Wichmann bei den Ungarn in Ruminien ge-
sehen, wie beim Losen sowohl eine Trommel als auch ein
Sieb verwendet wurden, wobei auch letzteres als »Trommel»
bezeichnet wurde. Auf grund dieser Nachrichten kann man
es als sicher betrachten, dass die Ungarn wenigstens zuweilen
die Trommel beim Losen verwendeten, jedoch nur bei der
von den Slawen entlehnten Bohnen- und der Maismantik
gleichen Musters. Die Angaben sind jedoch zu gering und
auch inhaltlich ungeniigend, um einen inneren Zusammenhang
zwischen der ungarischen, und der lappischen Trommel und
den finnisch-ugrischen Ursprung der ersteren zu erweisen.
Auch ist zu bemerken, dass die bei der ungarischen Trommel
erwihnten »Bilder», die Kreise, ganz und gar zufillige Deko-
rationen zu sein scheinen, dass beim Losen der rumidnischen
Ungarn Sieb oder Trommel nicht zum Emporschnellen der
Bohnen dienen, sondern nur als Unterlage, auf der die Kor-
ner in bestimmter Weise niedergelegt werden, und dass vor
allem die Verwendung beim Losen nicht als Bindeglied zwi-
schen der ungarischen und der lappischen Trommel dienen
kann; denn, wie schon Kaarle Krohn bemerkt hat, ist die
Verwendung der Trommel beim Losen bei den Lappen spit.
Da iiberdies auch bei den Jugrern die Trommel nicht zum
Losen dient, diirfte sie wohl auch bei den Ungarn als Los-
trommel nicht altes Erbgut sein. Es ist moglich,.dass wir es
hier in Ungarn mit einer Abart der allgemeineuropdischen
Siebmantik, die bei den Ungarn ebenfalls anzutreffen ist, zu
tun haben, dessen ungeachtet, dass die Bezeichnung des Sie-
bes als Trommel in die umgekehrte Richtung weisen kénnte.

Die Existenz der jugrischen Zauberertrommel und deren
Beziehung zu der lappischen liefert eine wichtige Grundlage
zur Entscheidung der Frage, ob schon das finnisch-ugrische
Urvolk, wie angenommen worden ist, die Zauberertrommel
kannte. Lediglich vom Standpunkt der heutigen Ausstattung.
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beider Trommeln und ihrer Verwendung und bei der An-
nahme, dass die jugrische Trommel einheimisch ist, lige am
nichsten, nicht an ihren gemeinsamen Ursprung zu glauben,
m. a. W. konnten wir in Riicksicht auf den ethnischen Ur-
sprung der Lappen behaupten, dass diese bei der Ubernahme
einer finnisch-ugrischen Sprache nicht die Trommelform der
Finno-Ugrier usurpierten, sondern eine andere, nimlich die
von ithren Vorvitern ererbte oder von anderswoher entlehnte
Form auch weiterhin bewahrten. Der jetzige Charakter der
lappischen Trommel, ihre Bilder und ihre Verwendung beim
Losen sind jedoch keine unbedingt trennenden Charakte-
ristika, da beide auf lappischem Gebiete erst spit entwickelt
sind. Trotz dieser Divergenzen kénnte man also die jugrische
und die lappische Trommel in genetischen Zusammenhang
bringen und auf diesem Wege zu der finnisch-ugrischen Trom-
mel kommen. Andrerseits ist jedoch zu beriicksichtigen, dass
sich bei den finnisch-ugrischen Vélkern Ostrusslands keine
Reminiszenzen an die Zauberertrommel finden und diese
auch von den ostseefinnischen Vélkern nur die Karelier und
ein Teil der Finnen kennen, wobei auf letzteren beiden Ge-
bieten diese Bekanntschaft von den Lappen iibermittelt sein
kann. Am wichtigsten ist jedoch, dass nicht einmal die Ein-
heimischkeit der jugrischen Trommel feststeht. Wie wir
schon 1m Vorstehenden sahen, fithrt sie keine sich iiber das
ganze Gebiet erstreckende Benennung, fiir den am weitesten
verbreiteten Namen treffen wir keine Entsprechung bei den
verwandten Sprachen und der Name des Schlegels, auf den
nordlichsten Gebieten sogar der der Trommel selbst, ist ein
samojedisches Lehnwort. Im Bau der Trommel — Form,
Handhabe und Anhingseln — treten in den einzelnea Ge-
genden Verschiedenheiten zutage, die fiir keinerlei gemein-
same Urform sprechen. Fiir eine lose Verankerung des Ge-
brauchs der Trommel zeugt jedenfalls ihr ginzliches Fehlen
ini Irtyschgebiet und bei den Siidwogulen, ihre auffillig
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geringe P;edeutung z. B. bei den auf primitiver Stufe stehen-
den Wachostjaken und ihr beinahe volliges Verschwinden
am Wasjugan, obgleich auf allen Gebieten das Zauberer-
wesen noch lebendig ist. Am Irtysch ist die Trommel schon
so frith aus dem Gebrauch gekommen oder dieser ist schon
von anfang an so unbedeutend gewesen, dass Novitskij und
Miiller wahrscheinlich garnichts dariiber erfahren haben, da
sich keinerlei diesbeziigliche Notiz bei ihnen findet. Alles
dies scheint dafiir zu sprechen, dass die Trommel bei den
Jugrern gar kein aus der finnisch-ugrischen
Urzeit ererbter Zauberergegenstand ist,
obgleich sie aus der Verbreitung der Bezeichnung kujap zu
schliessen vielleicht frither iiberall auf dem Jugrergebiete
bekannt war. Ist sie, wie mir scheint, entlehnt, wenn auch
schon recht frith, so kénnen wir nur die Samojeden als die
Entlehner der Trommel ansehen, da diese bei ithnen vom
Jenisel bis zur Dwina in weit hoéherer Verwendung steht.
Dieser Hypothese stehen auch keine prinzipiellen Schwierig-
keiten entgegen; denn iiberhaupt scheinen ja die nordlichen
Gegenden, »die Linder der Mitternachtssonne» in bezug auf
die Bedeutung des Zauberers und seiner Tétigkeit an erster
Stelle zu stehen. Ist doch auch fiir den finnischen Zauberer
der »Trommellappe» des finsteren Nordens Lehrmeister und
erstrebenswertes Ideal gewesen.

Fragt man den Ostjaken nach dem Zwecke der Trommel,
so antwortet er meines Erachtens ohne Bedenken, dass mit
deren Hilfe der Zauberer die Geister herbeiruft,
deren er im betreffenden Falle bedarf, mancherorts diejeni-
gen, die seine Gehilfen sind. »Wir sahen bei ihnen kleine
Trommeln, wie die Lappen habem», erzihlt ein schwedischer
Offizier 1714 von den Uferbewohnern des oberen Ob, »und
auf diese schlagen sie, wenn jemand kommt, die Bilder an-
zurufen, in denen sie die Schaitane verehren.» »Ein gewoéhn-
licher Laut dringt nicht zum Ohr der Gotter, sondern das.
Jugra-Vilker — 18
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Gesprach muss von dem Schamanen vermittelst Gesang und
Trommelschlag gefiihrt werden», sagt Castrén. Sommier
wurde mitgeteilt, dass die Trommel von so hoher Wichtig-
keit sei, dass ohne sie keine Unterhaltung mit den Geistern
zustande komme, ja deren Herbeirufen ohne Trommel sei
sogar verbrecherisch. Bei den kriftigen und schnellen Be-
wegungen der Zauberer, berichtet Gondatti, und dem An-
rufen der Goétter klirren alle Anhingsel, die Trommel selbst
gibt einen klaren, durchdringenden Ton, besonders wenn sie
vor dem Gebrauch ans Feuer gehalten wurde und gerade
diese Laute sind den Gottern angenehm, und sobald sie sie
vernehmen, kommen sie und offenbaren dem Zauberer ihren
Willen. Das Herbeirufen der Geister zu dem Zauberer ist
jedoch nicht die einzige Aufgabe der Trommel — stellenweise
gilt diese tlibrigens als Sammelplatz der Geister —, ist auch
kaum ihré urspriingliche Aufgabe. Zundchst sollte sie den
Zauberer in den Zustand der Erregung, der Ekstase ver-
setzen, in dem er fir die Mitteilungen der herbeikommenden
Geister empfanglich ist oder in dem seine Seele — dies diirfte
der urspriinglichere Gedanke gewesen sein — sich vom Kor-
per befreit und sich nach den nétigen Nachrichten auf die
Reise begibt. Diese beiden Zwecke, das Herbeirufen der
Geister und das Versetzen in Ekstase, erfiillt die Trommel
jetzt, und der erstere scheint jetzt mehr hervorzutreten. Da-
gegen entspricht es nach den jetzigen Angaben nicht den
Anschauungen der Jugrer, dass durch das Trommeln »bose
Geister» vertrieben werden sollten, was Stadling neben
der Erregung der Ekstase fiir den Hauptzweck ansieht. Und
ausdriicklich ist zu bemerken, dass bei den Jugrern die Trom-
mel nicht in der Weise wie bei den Lappen zum Losen ver-
wendet wird. Witsen erzihlt zwar davon in seiner Beschrei-
bung der Ostjaken. Aus den Berichten englischer Seefahrer
hatte er erfahren, dass die Anbeter der Goldenen Alten (so-
mit Nordjugrer) in Zeiten schwerer Not vor das Bild eine
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Trommel, auf diese eine Froschfigur setzten und mit einem
Stocke auf die Trommel schlugen; die Person, auf die sich
die Figur zubewegte oder nach der sie flog, fiel sogleich nie-
der, aber mit Hilfe der G6ttin kam sie bald wieder zur Be-
sinnung. Diese Schilderung, die garnicht ostjakische Ver-
hiltnisse wiedergeben kann, da die Seefahrer ja nicht mit
OStjaken in direkte Berithrung kommen konnten, befasst sich
klar und deutlich mit dem allgemeinen Verfallen in Ekstase; fiir
die Verwendung des Froschbildes findet sich nichts Entspre-
chendes in den spiteren Sitten der Jugrer, soweit wir sie ken-
nen, sondern die Nachricht diirfte in diesem Punkte auf das
Losen der Lappen weisen. Ich glaube ndmlich nicht, dass
Munkadcsi das Richtige getroffen hat mit seiner Annahme, dass
»dieses alte, jetzt schon ausser Gebrauch gekommene Ver-
fahren» sich in einer dunklen Stelle eines von ihm angetrof-
fenen wogulischen Geisterbannspruches und der ithm dazu
gegebenen Erklirung widerspiegele. Wenn der gebannte
Geist, so heisst es da, nach seiner Ankunft fragt, warum er
gerufen worden ist, so antwortet der Zauberer, dass er kei-
neswegs zwecklos herbeibeordert sei, sondern dass der rich-
tige von Tdram bestimmte, von Kworas bestimmte Zauber
vorgebracht sei, und fiigt hinzu: »dein zum lebendigen jor
verzauberte, auf meinem heiligen Boden lebender jor schwimme
fort, dein zum lebenden sossal verzauberter, auf meinem heili-
gen Boden lebender sossal schwimme fort» Dem unklaren
Satze liegt der Gedanke zugrunde, dass die Krank-
heit mit Hilfe der Geister fortgehe, denn gerade vorher ist
auf ein solches Anrufungsmotiv Bezug genommen und im
folgenden wird sogleich gefragt, ob Blutopfer nétig sind.
Der Wogule erklirte jedoch die Bedeutung dieser Stelle an-
ders: der Zauberer beschwore darin den Geist bei der Wahr-
heit zu bleiben und daher wiinsche er jor's, sossel's Weg-
gehen: »wenn der nicht weggeht, so schwatzt und liigt der
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Geist» ! Gerade in dieser Erwihnung der Eidechsen will
Munkdcsi eine Reminiszenz an die bei Witsen berichtete
Verwendung der Trommel zum Emporschnellen der Frosch-
figur sehen.

Die Verwendung der Zaubertrommel ist jetzt im Riick-
gang begriffen, was man klar daraus ersehen kann, dass sie
z. B. im Wasjugangebiet vor einigen Jahrzehnten allgemei-
ner war als heutigentages. Die hauptsichlichsten Verbrei-
tungsgebiete sind heutzutage die nordwestlichen Gegenden.
Bei den ostlichen Ostjaken dient als Zauberinstrument in
vielen Fillen die fiinfsaitige Zither, wodurch das Auf-
treten des dortigen Zauberers sozusagen eine mehr gesangliches
Geprage aufweist. Ein tiichtiger wasjuganer Zauberer ist
heutzutage ein Zitherspieler, »ein saitenhindiger ausgezeich-
neter Zauberer», und hauptsichlich vom Prophezeien mit der
Zither sprachen auch die Wachanwohner, wobei nach ihrer
Angabe in gleicher Weise wie mit der Trommel verfahren
wird: der Zauberer spielt, tanzt und fillt in Ekstase. In der
Surguter Gegend ist die Trommel iiblicher, obgleich auch

die »Bandura» allgemein in Gebrauch ist. Der dortige Zau--

berer kann auch einen Kessel als Trommel-, somit als
Erregungsinstrument verwenden. Merkwiirdigerweise spricht
schon J]. B. Miiller von einer dhnlichen Sitte bei den West-
ostjaken: beim Wahrsagen wird »auf dem Becken und ande-
ren tonenden Geschirreny Lirm geschlagen.» Am Irtysch
sind keinerlei derartigen Trommel- und Musikinstrumente
notig,? denn dort lebt das »grosse Zaubern» nur noch in der

I Um eine Stiitze fur die Moglichkeit der wogulischen Erklarung
beizubringen, weist Munkacsi auf eine Angabe, die Finsch von einem
Samojeden aus dem Archangelschen erhalten hat, wonach bisweilen
der Hilfsgeist des Zauberers die Ratschlige der oberen Gotter ent-
stellen will. Der erfahrene Zauberer merkt dies jedoch und schlagt
mehrmals die Trommel; ebensoviele Schlige empfingt dann der Hilfs-
geist von den oberen Geistern zur Strafe.

2 Moglicherweise bezieht sich Novitskijs Mitteilung auf die Ir-
tyschostjaken, namlich dass die Ostjaken beim Wahrsagen des Zauberers

IR |
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Abb. 66. Ostjakischer Zitherspieler

Erinnerung fort, und auch daraus ist es schon stellenweise
verloscht. Bei Ostjaken und Wcgulen besteht also schon
ein guter Anfang zu der Entwicklung, wie sie von den weiter

in einer dunklen Jurte Instrumente, die er svirely nennt, spielen. Mit
diesem Namen werden 1im heutigen Russland gewisse Blasinstrumente,
Floten, bezeichnet, aber nach seiner Ableitung kann das Wort auch
etwas anderes bedeutet haben. Nach unseren Quellen kannten die
Ostjaken keine Floten als Instrumente fiir Erwachsene — es begegnet
nur der sKranichs, die Zither und ein Lippeninstrument — und es ist
nicht ausgeschlossen, dass Novitskij eine Art auch jetzt noch am Irtysch
gebrauchlicher Zither gemeint hat. Ich moéchte sogar diesen Gedanken
noch mehr als méglich halten und neige zu der Annahme, dass zu No-
vitskijs Zeiten die Zither als Zaubererinstrument auch auf dem west-
lichen (und siidlichen) Gebiete verwendet wurde, ganz wie jetzt z. B.
am Wasjugan.
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ostlich wohnenden sibirischen Vdélkern bekannt ist; neue
Instrumente verdringen verhdltnisméassig leicht alte, ja so-
gar rituelle. Wie diese Ersetzung des Alten durch Neues ge-
schight, davon gibt das Verfahren am Wasjugan ein interes-
santes Beispiel. Unter gewohnlichen Umstdnden ist die
Zither ein Alltagsinstrument, aber solange sie vom Zauberer
verwendet wird, ist sie so heilig, dass man sie nicht auf den
Boden legen noch unbedeckt von einer Wohnung in die andere
tragen darf. Auch dieser Zug, dass die besondere Ge-
legenheit die Zither heiligt, zeugt fiir das ver-
haltnismdssig spdate Alter ihrer rituellen Verwendung und
fiir ihren-substitutiven Charakter.

Die Verwendung des Fliegenpilzes, pany, als Be-
rauschungsmittel ist bei den Jugrern eine weitverbreitete
Sitte, die auf den siidlichen Gebieten am tiefsten eingewur-
zelt ist. Sogar in der Gegend von Beresov wurde die Sitte
erwahnt mit dem Zusatz, dass sie allerdings selten ist, in der
Obdorsker Gegend ist sie jedoch unbekannt. Die Bedeutung
des pany bestitigt. gewissermassen auch der Umstand, dass
derselbe in den Liedern der Nordwogulen den Geistern als
Genussmittel zugeeignet wird. Der Weltbeobachtende Mann
kann »im Rausche des einfiissigen, kerbrandigen siebenfachen
pany» sein, wenn er angerufen wird. Dies wird jedoch nicht
zu seiner S-chande gesagt, sondern im Gegenteil soll dadurch
seine Macht und seine Wohlhabenheit angedeutet werden.
Dieses Berauschungsmittel haben die Zauberer in den Dienst
threr Sonderzwecke gestellt; sie verwenden es am Tremjugan,
noch mehr am Wasjugan, regelrechtes -Anreizungsmittel ist
es am Irtysch und zu demselben Zwecke wird es stellenweise
auch auf dem Wogulengebiete genossen. Essbar ist vom
pany nur der obere Teil des Hutes, der von Stiel und Futter
gesdubert ist; er wird entweder roh verzehrt, direkt aus dem
Walde, meist jedoch, am Tremjugan fast ausschliesslich, in
der Sonne oder im Ofen getrocknet; die Wintervorrite sind

M3 |
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natiirlich immer getrocknet. Auch bei dem gewo6hnlichen
Essen sind verschiedene Vorsichtsmassregeln zu befolgen,
die sich aus der verhéltnismissig starken Giftigkeit des Pilzes
ergeben, spater aber religiosen Charakter angenommen haben.
Isst der Zauberer von dem Pilze, so hat das immer ku l-
tische Bedeutung, was ja auch natiirlich ist, da er
sich durch das Essen Helfer verschafft oder, wie der Ein-
wohner von Tsingala sagt, durch das Essen »pany in ihn
kommt». Am Irtysch werden Fliegenpilze gewohnlich abends
gegessen. Die Anzahl der verzehrten Exemplare, resp.
Bissen, betrdgt drei oder sieben, nach Patkanov sogar 14,
21 und noch mehr, Zahlen, die cum grano salis zu nehmen
sind, denn selten wird selbst der an den Genuss dieser Pilze
gewohnte soviel ganze Pilze vertragen kénnen. Die Pilze
werden bisweilen mit Butter oder Fett bestrichen genossen,
gewohnlich jedoch mit Brot, und zur Erleichterung des Hin-
unterschluckens wird Wasser dazu getrunken. Die Kraft des
Pilzes riihrt nach den Wasjuganern daher, dass er aus dem
Speichel des Himmelsgottes entstanden ist, und der Pilz ist
soﬁkréiftig, dass der Teufel nach dessen Genuss sieben Tage
und Nichte bewusstlos war. Daher diirfen auch die Men-
schen nicht viel davon essen. Wer zuviel davon geniesst,
dem pressen sich die Zihne zusammen, aus dem Munde tritt
Schaum, die Augen nehmen einen glotzenden Ausdruck an
und er kann nur durch gewaltsame i{lfﬁhrung von Milch
err Salz gerettet werden; denn von diesen Stoffen »will
pany nichts wissen». Am wirksamsten ist der »Konigsfliegen-
pilz», von kleinem Wuchs, mit hohem Stiel und nur einem
einzigen weissen Flecke mitten auf dem Hute; rings um ihn
wachsen im Kreise gewohnliche, kleinere Exemplare. Diese
Anschauungen der Wasjuganer sind sagenhaft, aber auf grund’
der Zeremonien sehen wir, dass dem pany gegeniiber vor-
sichtige Zuriickhalturg beobachtet wird. Wenn der wasju-
ganer Zauberer Pilz geniesst, lisst er immer die andere Hilfte
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des letzten Pilzes iibrig und versteckt sie; denn dann kann
pany nicht seine ganze Kraft zur Schidigung aufwenden.
Folge des Genusses ist der Rausch, der bei dem pany zum
Singen zwingt, nur wenige diirften dieses unterdriicken kénnen.
Die Wirkung hélt »vom Morgen bis zum Sonnenuntergangy
an, sagte ein Gewdhrsmann. Der Tremjuganer Zauberer isst
pany zu jeder beliebigen Tageszeit und verbirgt auch nicht
die andere Hilfte, sondern schneidet von jedem Pilze ein
Stiick aus der Mitte, »den Scheitel des pany», aus und wirft
es ins Feuer oder auf den Hof an eine reine Stelle. Vor dem
vom Fliegenpilzgenuss Berauschten »tanzen», den anderen
unsichtbar, die pany's, d.h. sie schreiten in der Sonnen-
richtung und singen ein Lied, das der berauschte Ostjake
Wort fiir Wort nachspricht, sodass die pany’s fiir den wahr-
sagenden Zauberer »Vorsinger» sind. Gleichzeitig verkiindigen
die pany's dem Zauberer auch, was er wissen will.!
Trommel, Zither und pany sind die »grossen» materiellen
Medien, durch die der jugrische Zauberer in Beriihrung mit
den Geistern und zu den bendtigten Auskiinften zu gelangen
sucht. Aber auch andere Mittel gibt es eine ganze Menge,
sowohl materieller als geistiger Art, mit deren Hilfe Myste-
rien enthiillt werden. Uberall anzutreffen und bestimmt
von hohem Alter ist die Traumvision, méglicherweise
der natiirliche Vorginger der kiinstlich-erregten Ekstase, und
das Weissagen aus Triumen, was ja im Grund auch das pany-
Weissagen ist. Von beachtlicher Bedeutung ist auch das
ILosen, wozu eine Art Stibchen, Axt, Messer, ein alter Sibel,
Bogen, Biichse, Brot, Hausgeisttruhe, Birenfell, oberster
Halswirbel des Renntieres, »Eule», »bei der sich gleichsam

! Von einem eigentimlichen Erregungsmittel berichtet der schwe-
dische Offizier 1714: »Wir gaben ihnen $aar (Tabak), den rauchten
sie und schluckten den Rauch hinter, fielen darauf wie tot und ganz
von Sinnen nieder; sagten nachgehends, der Schaitan hitte sie geplagt.»
Die Schilderung kann jedoch, aus der Benennung des Tabaks zu schlies-
sen, am ehesten die Ostjaksamojeden angehen.
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Nase und Augen findens usw. verwendet werden; dazu ge-
hort auch in seiner Weise das beim Bareneid erwihnte An-
sengen der Biren- und Wolfssehne. Recht weitverbreitet,
wenn auch am bedeutendsten auf dem Irtyschgebiete, ist
das Schauen aus dem Ofenfeuer oder dem Kerzenlicht,
der Senne, dem brodelnden Teekessel, aus der Bewegung
des von der Opferstitte am Flysse gebrachten Wasser resp.
dessen Unbewegtheit. Erwihnt doch Patkanov von e¢inem
Ostjaken, dass er sich dadurch Auskunft dber die Zukunft
verschaffte, dass er nach der Beschworung zwischen
den Ohren eines Hundes, der iiber den Augen
Flecken hatte, nach vorn sah und so den Geist zum Erschei-
nen brachte. Es ist gewiss, dass sich in diesen Sitten, durch
Losen und Schauen die Zukunft zu ergriinden, viel Fremdes
verbirgt, wahrscheinlich ist das ganze Verfahren, in die Zu-
kunft zu sschauens, entlehnt.

Angeborene Neigung, durch Ubung erlangte Fertigkeit
und die eben besprochenen Zauberinstrumente reichen jedoch
nicht dazu aus, den Erfolg des Zauberers sicher zu stellen,
er bedarf noch swesentlicherers, unmittelbarer Unterstiitzung,
die nur Geisterwesen darbieten konnen; er braucht sozu-
sagen einen stindigen Helfer resp. Hilfstruppe,
Geister, die bei Bedarf dazu verpflichtet sind, dem Zauberer
zu Hilfe zu kommen in der Vertreibung des Bdsen und in
der Bewahrung vor den Gefahren, die stindig dem Zaube-
rer auf seiner Reise begegnen kdonnen. Diese Vorstellung
von Hilfsgeistern des Zauberers treffen wir in verschiedenen
Teilen des Jugrergebietes, z. B. stellenweise bei Wogulen
und Nordostjaken, aber in erster Linie und am vielseitigsten
am Wasjugan, iiber dessen Verhiltnisse hier ndher referiert
werden soll.

- Die Wasjuganer sind der Meinung, dass den Zauberer
in seinem Wirken zwar 6rtliche Geilster unterstiitzen,
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dass aber ausser diesen jeder Zauberer eine kleinere oder
grossere Anzahl an keinen festen Ort gebundener
(ei1ster hat, die deren »Hausherr»-Geist dem Zauberer
zur Verfligung gestellt hat. Den verschiedenen Zauberern
tibergeben verschiedene Geister allgemeinen Charakters, einer
oder mehrere, ihre Untergebenen, dem einen Jay-vonta-junk
sder Unterirdische», dem anderen 7Tdran-junk »T.-Geist», dem
anderen Vont-junk »der Waldgeist», dem anderen Jonk-junk
»der Wassergeisty usw.; May-junk »der Erdgeist» iibergibt seine
Untergebenen jedem Zauberer. Die Gehilfen, die ein alter
Ostjake auf russisch »Vogelchen» nannte, wobei er auf der
wasjuganer Anschauung von gewissen Hilfsvogeln der Singer
fusste, sind entweder minnlich (z. B. »Moay-junk-kan’s, d. 1.
des Waldgeisterherrschers kleiner Sohn») oder weiblich (z. B.
Mey-junk-kan’s kleine Tochter), behauptete doch ein Ge-
wihrsmann, dass die Gehilfen des médnnlichen Zauberers
weiblich, die des weiblichen ménnlich seien, eine Einteilung,
die in ihrer Schroffheit kaum als richtig anzusehen ist, ob-
wohl tatsdchlich in dem Spruche eines Zauberers weibliche
Geister herbeigerufen werden. Die Hilfsgeister sind Eigen-
tum des Zauberers in so volligem Sinne, dass er sie auch
anderen zur Verfiigung stellen kann. Von ihnen werden nie
Bilder verfertigt. In Liedern wird erzihlt, dass die Hilfs-
geister irgendwo in den oberen Regionen sitzen »n einer
bohrerihnlichen Renntierfellhiitte», aber in Bannspriichen
wird erzihlt, dass sie aus den verschiedenen Himmelsrich-
tungen kommen. Ihre Zahl variiert, und davon héngt natiir-
lich die Macht des Zauberers ab; die iibliche Zahl scheint
siepen zu sein.  Uberdies hat der Zauberer noch einige un-
umginglich notwendige Geister: »den Kopfgeisty, der die
Scele des Zauberers auf dessen Reisen schiitzend in seinem
Schosse hidlt, den von May-junk verliehenen »Béirengestaltigen
Geisty fiir die Reisen in der Unterwelt, ein graues Pferd, »das
Sumpfkranichfarbige Tier» fiir die Himmelsreisen, sogar bis-
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weilen bei der Reise zu den Verstorbenen »den Toten dhn-
licher Geist». Und diese Geister sollen durchaus nicht von
_geringer Wirkungskraft sein.

Als Entsprechung dieses ganzen wasjuganer Hilfsappa-
rates der Zauberer treffen wir anderswo nur irgendeinen
einzelnen Geist. Die Nordostjaken kennen ebenfalls den
»Birengestaltigen Geisty, und am Tremjugan erhilt der Zau-
berer auf seine Fragen durch einen Boten, »den Botenmanny,
und nicht direkt von dem betreffenden Geiste Antwort. Letzt-
erwihnter erinnert jedoch nicht mehr an die Wasjuganer
Zauberergehilfen, sondern eher an die in den Schilderungen
der Irtyschostjaken auftretenden Gesandten der himmlischen
Geister und an den wasjuganer, von auswirts iibernommenen,
singerbegeisternden Vogel, »das Tier #oram’s, das Tier des
Gesangs» od. »die zungenfertige Schwalbe des Himmels-
zentrums», die von ihrer Wohnung, von »der Hohe der sieben
Ufer» od. »von der Insel mit den sieben Birken» zu dem Sin-
ger von Heldenliedern auf dessen Rufen fliegt und ihm die
Worte, die er singen soll, ins Ohr fliistert. Da die Hilfsgeister-
schar also nur auf ein so enges Gebiet, die Wasjuganer, be-
schrinkt ist, konnen wir kaum die dortigen Verhiltnisse als
urspriinglich und von alters ererbt ansehen. Die Wasjuganer
konnten von vielen Nachbarvélkern Vorbilder empfangen
haben. Gleichartiges findet sich bei Tungusen, bei Tataren
und bei Samojeden. »Die Tadebtsjo, die den Zauberer unter-
stiitzenden dienenden Geister, sind nach der Auffassung der
Samojeden», berichtet Castrén, »nicht an irgendeinen Gegen-
stand gebunden, sondern sie glauben, dass sie iiberall frei
in der Natur umbherirren, sowohl auf der Erde und in der
Luft, als auch besonders unter der Erde. Wo sie sich auch
immer befinden mogen, der Schamane kann sie immer zu sich .
bescheiden, und dies unterlisst er nie, wenn es gilt, irgendeine
magische Handlung auszufiihren; denn nur mit ihrer Hilfe
heilt er Krankheiten, sucht er verlorene Giiter auf, sagt er
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kommende Dinge vorher usw.», und ein anderer Schriftsteller
weiss zu berichten, dass der Zauberer sie als »Kameraden»
anredet. Von den Tataren erwihnt Radloff nach einer dlteren
Quelle, dass bei ihnen der Zauberer seine Reisen nicht machen
kann, ohne dass er mehrere niedere Geister in seine Trommel
ruft. — Aber obwohl die jetzige, in dem wohlgeordneten Hilfs-
geistersystem der Wasjuganer zutage tretende Anschauungs-
weise als fremd anzusehen ist, muss doch andererseits zuge-
standen werden, dass der auswirtige Einfluss nicht unvor-
bereiteten Boden gefunden hat. Die lokalen Geister haben
ja, wie wir sahen, Gehilfen in Tiergestalt, und solche scheinen
sich auch, nach Griberfunden zu schliessen, frither bei den
jugrischen Zauberern gefunden zu haben und noch jetzt im
Westen zu finden. Noch heutzutage sucht z. B. der nord-
ostjakische Zauberer, wenn er sich auf die Suche nach einer
erkrankten Seele, dem s, macht, Hilfe bei ngrem-voi, d. 1. dem
biarengestaltigen Geist, genau wie sein wasjuganer Amtsbru-
der. Und ohne solche Gehilfen ist der Zauberer kaum auf
anderen Gebieten gewesen. Ich mochte somit die Vor-
stellung von den Zauberergehilfen in Tiergestalt bei
den Jugrern als wahrscheinlich alt, die von menschen-
dhnlichen allgemeinen Geistergehilfen dagegen als spa-
ter, in der Hauptsache als auswirtig ansehen.

Aufgaben.

Die Aufgaben des Zauberers sind vielseitig, gibt es doch
recht viele Dinge im Menschenleben, die mehr oder weniger
von den Geistern abhingen und die daher der gewdhnliche
Sterbliche nicht allein ins rechte Gleis bringen kann, wenn
sie dieses verlassen haben. Droht einem Einzelnen oder
ciner Gemeinschaft Gefahr, steht schwere Zeit bevor, ist eine
Krankheit zu iiberstehen usw., dann bedarf man recht oft
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der Hilfe des Zauberers zur Vertreibung des Ubels. Diese
Hilfe leistet er auf zweierlei Weise, durch Befragung
nachden Ursachenund Bestimmung des ein-
zuschlagenden Verfahrens auf grund der erhal-
tenen Nachrichten.

Der gewohnlichste Fall, der die Dazwischenkunft eines
Zauberers erfordert, ist Krankheit; auf diese oder jene
Weise sucht der Zauberer Klarheit iiber denjenigen Geist, der
die Krankheit geschickt hat, zu erlangen, setzt sich mit die-
sem in irgendwelcher Weise in Verbindung, forscht nach den
Forderungen des Geistes, sucht sogar etwas davon abzuhan-
deln und teilt dann dem Kranken oder dessen Angehorigen
die endgiiltigen Forderungen mit, ohne die das Ubel nicht
beseitigt werden kann. Am Wasjugan wurde mir mitgeteilt,
dass in Krankheitsfillen nie ohne Befragen des Zauberers
geopfert wird. Die einzige Krankheit, bei der die Verwendung
des Zauberers nicht in Frage kommt, somit auch keine Hei-
lungsversuche unternommen werden, sind die Blattern, aber
die Nordostjaken suchen auch hier die Hilfe des Zauberers
auf. Zweitens erfordert Misslingen in einem Er-
werbszweige, woraus Hungersnot und schlechte Zeiten
folgen, sowie allerlei anderes Missgeschick, das nicht
von nur zufdlligem Charakter zu sein scheint, die Hilfe des
Zauberers. Auch hier muss Klarheit iiber den Veranlasser,
die Ursachen und die ndtigen Heilungsmittel gewonnen wer-
den. Drittens bestimmt der Zauberer auch bei grosseren
Huldigungsopfern die Art des Opfertieres, stellen-
weise auch die Art der Darbringung. Und schliesslich muss
der Zauberer auf Bitten der Gemeinschaft oder Ein-
zelner auf diese oder jene Weise Auskiinfte iiber zu-
kiinftige Ereignisse, iiber die Verhiltnisse selbst weit ent-
fernter Gegenden, iiber Behexer, menschliche Schicksale,
kiinftige Beute, verlorene Gegenstinde, besonders abhanden
gekommene Renntiere usw. geben, also im eigentlichen Sinne
als Wahrsager wirken.
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Als Helfer in Krankheitsfdllen forscht der
Zauberer vor allem nach dem Anlass und nach der Art des
befreienden Opfers. Er ist also kein eigentlicher
Arzt, der durch Zauberspriiche, Beriihren, Arzneien usw.
die Gesundung bewirkt. Aktiver beteiligt er sich an der Hei-
lung, wenn er die Seele des Kranken zuriickbringen und
wieder 1n ithrem Besitzer einfithren soll, aber auch diese Tatig-
keit kann man noch als Erkundungstitigkeit ansehen. Im
Irtyschgebiet und teilweise auch bei den Wogulen tritt der
Zauberer jetzt bereits als eigentlicher Heiler auf, der mit
direkt wirkenden Mitteln operiert. Nach Gondattis Bericht
lassen zwar die wogulischen Zauberer oft Opfer darbringen,
aber dann geben sie »besprochenesy Wasser, Brannt-
wein oder Blut, salben mit Fischtran, Renntier- oder hdaufiger
Birentalg, rduchern mit Bibergeil, Birken- oder Léarchen-
knollen, bestreichen mit einem Barenzahn usw., obwohl nicht
sie allein zur Verwendung derartiger Heilmittel berechtigt
sind. Das Heilen durch »Besprechen» erwdhnt auch Munkécsi
von den Pelymwogulen. In Tsingala am Irtysch verwendet
der Ostjakenzauberer keine Arzneien, aber er heilt den Kran-
ken, indem er ihn mit emnem dem Sdnks geopferten Tuche
bestreicht, und am Demjanka wurde ein Fall erwdhnt, in dem
der Zauberer durch Gebete und das Schwenken eines dem
Sdnka zum Opfer aufgehingten Tuches tiber und um den
Kranken heilte. In letztgenannter Gegend wurde auch Hei-
lung durch »Besprechen» erwihnt, woraus der dortige Bei-
name des Zauberers két-yoi folgt. Es unterliegt keinem Zwei-
fel, dass das Heilen durch »Besprechen» und das »Besprechen»
von Arzneien spdt und, wie auch am Demjanka mitgeteilt
wurde, von den Russen iibernommen sind, bei denen solche
Besprechungen weite Verbreitung gefunden haben. Und da
auch hier die Verwendung verschiedener Arzneien ohne die
Teilnahme des Zauberers jedem frei steht, kommen wir zu
dem Schluss, dass sich die eigentliche Heiltatigkeit des Zau-
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berers urspriinglich nur auf die Nachforschung und
die mit dieser oft verkniipfte Zuriickbringung der
Seele beschrinkte.

Bei Sihnopfern muss der Zauberer ebenfalls iiber
die Ursache der Plage und des Ungliicks sowie iiber die Art
der Abhilfe, ja sogar bei bedeutenderen Huldigungs-
opfern iiber die Art des Opfers, bisweilen auch iiber des-
sen Tauglichkeit, Erkundigung einziehen. Uberdies wurde
auch die Aufgabe des Opferpriesters dem Zauberer
zugewiesen, obwohl zugestandenermassen bei unbedeutende-
ren Opfern der Zauberer nicht benétigt wird. So hilt z. B,
um nur Ausspriiche der neuesten Forscher zu nennen, Patka-
nov Zauberer und fony-wrt fiir identisch und sagt, dass beim
Opferfest der Zauberer oder der dieses Amt gelegentlich ver-
sehende alte Ostjake die Gebete verrichtet, die Gurgel des
Opfertieres durchschneidet und Blut an den Anbindepfahl
spritzt. Nach Munkdcsi wurde das Amt des Schamanen am
urspriinglichsten in der Weise, die Novitskij erwihnt, ausge-
iibt, dass ndmlich der Verfertiger oder der Besitzer des Bildes
auch dessen Kult verrichtete, aber gleichzeitig fiigt er hinzu:
»Aber an den heiligen Stitten bedeutenderer Geister, wo das
Schamanenamt die Quelle bedeutender Einkiinfte, ja sogar
von Reichtum, ist, ist das in hohem Ansehen stehende Scha-
manenamt sorgsam gehiitetes Privileg der dem Geiste die-
nenden Familie, und diese Wiirde erbt sich auf ewige Zeiten
in der Familie forts Munkdcsi will damit sagen, dass die
erblichen Hiiter bedeutender Heiligtiimer und gleichzeitig die
Opferpriester Zauberer, Schamanen sind. Ich habe schon
oben unter Bezugnahme auf die Verschiedenheit in der Er-
langung des Amtes eines Heiligtumshiiters und desjenigen
eines Zauberers bemerkt, dass diese Auffassung nicht den
wirklichen Verhiltnissen entspricht, sondern das fony-urt sei-
nem ideellen Wesen nach von dem Zauberer fern zu halten ist. | |
So verhiilt es sich auch oft in der Praxis, wenn auch fony-urt
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bisweilen gleichzeitig Zauberer oder umgekehrt der Zauberer
gleichzeitig fony-urt ist. Und was die Aufgabe des Zauberers
beim Opfer betrifft, so irrt man auch hier, wenn man den
Zauberer fiur den eigentlichen Opferpriester hidlt. Schon die
alten Schriftsteller berichten, dass auch gewdhnliche Laien
Opfer darbringen konnen, obgleich sie gleichzeitig auch von
dem Auftreten des Zauberers bei dieser Handlung sprechen.
Im Irtyschgebiete k a n n heutzutage {arfan-yo1, der Zauberer,
bei Opfern aktiv beteiligt sein, die Tiere schlachten, die Ga-
ben fiir die Geister niederlegen und die Bewirtung besergen,
und oftmals fiihrt- er auch tatsdchlich diese Aufgaben aus,
aber dasselbe kann ebenscgut der Opferspender selbst oder
ein anderer Mann tun, der die Zeremonien und die Worte
beherrscht, stehe er nun in hohem oder mittlerem Alter.
Der [l'artan-yor von Tsingala von 1899 wirkte nicht als fony-
urt. Auch in dem Falle, dass der Zauberer an den Opfern
teilnimmt, schlachtet er doch hiufig, besonders im Norden,
das Tier nicht, noch kocht er Fleisch; er versieht nur sozu-
sagen die »geistigere» Seite der Handlung, die Gebete, das
Réauchern und das Bewirten. Am Tremjugan ist der Zauberer
beim Opfer mults-ko, »betender Manny, aber auch ohne ihn
kommt man aus; an der Schlachtung nimmt teil, wer Lust
dazu hat. Hinsichtlich der nérdlichen Gebiete hat schon Finsch
den Gedanken ausgesprochen, dass »die Schamanen keines-
wegs, wie oft behauptet wird, Priester, sondern hauptsiachlich
Wahrsager sind und zuweilen auch als Beschworungskiinstler
auftreten», obwohl sie »als am besten unterrichtet auch bei
Gotter-, resp. Opferfesten die oberste Leitung fithren mdgeny.
Nach der Schilderung Pdpays waren bei den Opfern der
Ostjaken Helfer, Schlichter, Schinder, Zerschneider, Fleisch-
verteiler, ja sogar Beter neben dem Feuer andere Personen
als der Zauberer, obwohl dieser halb und halb Fine leitende
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Stellung einnahm; so leitete er z. B. den Waffentanz.! Opfer
bei Krankheitsfillen werden am Wasjugan unbedingt erst nach
Befragen des Zauberers und unter Befolgung seiner Bestim-
mungen geopfert, aber der Spender des Opfers bringt dieses
selbst dar, wenn er dazu imstande ist. Bei den Gemeinschafts-
opfern in einem Dorfe am Wasjugan, ebenso bei den gemein-
samen Opfern der Ell-ma-yim, »der grossen Erdmutter», ver-
richten die Zauberer (ihrer 7) nur Gebete, umkreisen die
Speisen und »bringen» das Opfer an seinen Bestimmungsort.
Ebenso wird dort der Zauberer benétigt, um die Seele eines
geheiligten Tieres dem betreffenden Geiste zuzufiihren. Mun-
kdcsi sah zwar bei einem Opfer, wie sich der Zauberer aktiv
beteiligte, aber das Schlachten der Renntiere und das Ab-
lassen des Blutes in Gefasse besorgte sder Gehilfe des Zau-
bererss. Auf Grund derartiger Beispiele miissen wir zu dem
Schlusse kommen, dass das Amt des Opferdarbrin-

1 In Papays Veroffentlichung von Volksdichtungen findet sich
u. a. folgende Schilderung vom Wirken des Zauberers beim Opfer:
Das Volk schreitet zum Opfern, es spricht zum Zauberer: »Rufe das
Haupt des Renntieres!s (Der Zauberer spricht:) »Die Manner der sie-
ben Gewisser betrachtender weisser Sarsi-orf, du bist gebannt! Setze
dich auf das Siebenkantige des Ruckens deines schonhalsigen heiligen
Pferdes! Aus den sieben Winkeln der in einem Kreise herumlaufen-
den, kreisf6rmigen Welt . . . lenke von deinem den Schmerz der Krank-
heit lindernden guten Tler vom schnauzenversehenen Tier die Schnauze
hierher! Dieses dein an einen Strick gebundene kleine Tier ist mit
der Schlinge eines Renntierochsen fir dich angebunden.» — Dann wird
das Renntier getdtet, nach dem Schlachten wird gegessen, danach
setzt sich der Zauberer zum Losen nieder, er lost mit der Axt: »Sieben-
seitiger, seitiger Sarii, Numi-sarsi! Deine schmerzenshindigen drei
Sklaven, deine drei Sklaven mit den weinenden Hénden flehen zu dir
wegen des leer gewordenen Magens ihres leeren Madchens (d.i. wegen
Nahrungsmangels).» — Es kommt lon)-ri (ein Hauch vom Geiste)
und der Zauberer teilt die Antwort des Geistes mit: +Der leer gewor-
dene leere Magen ihrer Tochter ist zu fillen. Nach dem Herablassen
vieler Arten gefliigelter Tiere (d.i. nach der Ankunft von Wasser-
vogeln) prophezeie ich reichliche Fiille des siedenden Topfes. Eure
zusammengezogenen Herzen presst nicht allzusehr zusammen (d.i.
seufzt nicht voll Trauer)!s

Wie man hieraus ersieht, leistet der Zauberer keinerlei praktische
Hilfe.
Jugra-Volker — 19
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gers keine wesentliche Obliegenheit des
Zauberers ausmacht, obwohl der Zauberer in der
Praxis oftmals an Opfern teilnimmt, besonders was deren
geistige Seite betrifft. Letzterwihnter Umstand kann uns
auf den Gedanken bringen, dass auch dann, wenn der Zau-
berer bei Opfern aktiv und als »Leiter» auftritt, er vor allem
Besprecher ist. Aber aus obigem diirfte doch schon
hervorgehen, dass das Besprechen nicht urspriinglich noch
wesentlich zum Opfer gehort, sondern nur eine zufillige Bei-
gabe ist, es sei denn, dass wir jene einfachen Sitze an den
Geist, mit denen er zum Genuss der Opfergaben eingeladen
wird und die ein jeder sagen konnte und durfte, als Bespre-
chung ansehen. Alle hier vorgebrachten Einzelheiten bestir-
ken die von mir aufgestellten Behauptung, dass der Zauberer
im allgemeinen nicht von Amts wegen zur Darbringung und
Leitung von Opfern berechtigt noch verpflichtet ist, nicht
in hoherem Masse berechtigt ist als jeder beliebige Teilneh-
mer, wenn er auch auf Grund seines Geschicks und seiner be-
sonderen Erfahrung »primus inter pares» ist. Das Opfer-
priestertum ist also urspringlich nur ge-
legentlich mit dem Zaubereramte verbun-
d en. Aber auch in religiosen Dingen kann das Gelegentliche
zum Regelrechten werden und der Ansatz zu einer solchen
Entwicklung ldsst sich in den Obliegenheiten des heutigen
jugrischen Zauberers beobachten, obwohl man noch nirgends
zu seiner unbedingten Identifikation mit dem Opferpriester
iibergegangen ist. Diese Entwicklung hat zum Teil der Riick-
gang des Kultes der Sippengeister und die Erstarkung des
Kultes von Sippenverehrung freier bedeutender allgemeiner
Geister, besonders von Himmelsgeistern, befordert. Aber wie
unentbehrlich der Zauberer auch stellenweise bei den Opfern
geworden sein mag, so diirfte er sich doch kaum lange in
dieser Stellung behaupten konnen. Besonders im Irtysch-
gebiet, wo der Zauberer schon zu einem unbedeutenden und
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unwissefiden Wahrsager mit Hilfe von Losen und Hersager
von Besprechungen herabgesunken ist, nimmt er jetzt bei
bedeutenden Opfern auch nicht relativ genommen dieselbe
Stellung ein, die er bei den Nordjugrern erlangt hat.

Neben seiner Hauptaufgabe bei Krankheits-, Ungliicks-
und Huldigungsfillen zieht der Zauberer auch iiber viele
andere unbedeutendere Dinge, sei es, dass es
sich dabei um rdumlich oder zeitlich entfernte Geschehnisse
. aus Vergangenheit oder Zukunft handelt, Erkundigungen ein
und gibt dem Einzelnen Mitteilungen iiber dessen Lebens-
lauf, Schicksale und Jagdgliick. Auch bei dieser teilweise
recht bescheidenen Aufgabe, die wir als Wahrsagen
bezeichnen kénnen (wobei dieses Wort in etwas weiterer Be-
deutung und verdndertem Sinne zu nehmen ist), kann der
Zauberer von Trommel, Zither und pany Gebrauch machen,
sich durch Springen in Erregung versetzen, in Ekstase ver-
fallen und auch Traumdeutung sowie die oben aufgezihlten
»Schaw- und Losverfahren heranziehen (S. 280). Es ist je-
doch zu hervorzuheben, dass die an letzter Stelle genannten
Gegenstinde beim Raten: Axte, Messer usw. nicht nur dem
Zauberer zur Verfiigung stehen: das Wahrsagen durch Losen
konnen auch andere ausiiben, ist doch jetzt auch das
Traumdeuten auf gutem Wege dazu, nach dem Muster des
»Agyptisch-chalddisch-persischen Traumbuches» zu einem al-
len zuginglichen Beobachten und Deuten der zahlreichen
Traumwege herabzusinken. Das Wahrsagen durch »Schauen»
ist dagegen vor allem dem Zauberer, dem Weisen Manne, vor-
behalten, ist aber wahrscheinlich von auswirts entlehnt.

In allen bisherigen Féllen bestand die Aufgabe des Zau-
berers in einer Befragung, und wir kénnten ihn auf
Grund dieser Titigkeit als Wisser, als Weisen Mann
bezeichnen. Diese Seite der Tdtigkeit des Zauberers ist denn
auch die wichtigste und wesentlichste. Aber iiberdies muss
sich der Zauberer heutzutage auf verschiedene &usserliche
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Kraft- und Kunstproben, oder modern ausgedriickt auf aller-

hand Taschenspielerkunststiicke verstehen, um
Vertrauen, sei es zu sich im allgemeinen oder zu einer Zere-
monie im besonderen, zu erwecken und dieses wach zu er-
halten. Von einem solchen siidwogulischen Zauberkiinstler
berichtet schon die »Kurze Chronik Sibiriens» aus den Jahren
zwischen 1655—1700, wobei sie ihre Schilderung in die Zeiten
Jermaks, also ca. auf 1580, verlegt. Im Dorfe Tschandiry,
so wird erzidhlt, traf Jermak einen Zauberer, der zum Prophe-
zeien angebunden wurde und den die Wogulen »mit Schwer-
tern und Messern in den Leib stachem»; nach dem Wahr-
sagen wurden die Waffen herausgezogen, der Zauberer sam-
melte das vergossene Blut mit seinen Hidnden, trank es und
bestrich sich damit, wodurch er véllig genas. Nach Bjel-
javskij sticht sich der Zauberer selbst mit dem Dolch in den
Leib, stiilpt seine Augenlider um, zieht eine Sehne ringartig
durch Nase und Mund, verschlingt Ringe und gebogene Nigel,
legt sich eine Schlinge um den Hals und ldsst vier, ja sogar
sechs Mann an den Enden ziehen, bis er scheinbar am Er-
sticken ist. Vom Stechen mit Schwert und Spiess horte auch
Finsch einen Samojedenzauberer erzihlen. Auch Verfasser
hatte Gelegenheit zu beobachten, wie ein ostjakischer Zaube-
rer sich den Dolch zwischen Brust und Magen zu stossen ver-
mag — ein Schauspiel, das hiochst plump vorgefiihrt wurde -
rithmte er sich doch, dass er dasselbe auch mit einem Sibel
oder einem Flintenkritzer fertigbrichte. Ja seiner Frau so-
gar stiess er den Dolch in die Brust, wobei diese nach Kriften
jammerte und stohnte, wihrend ithr Mann sie zu trosten
versuchte. Die ostjakischen Zuschauer schienen volles Ver-
trauen und aufrichtigen Schreck zu zeigen. Auch am Wasju-
gan wurde von solchen Personen erzihlt, und tSipdnon kast,
das urspriinglich Zauberer bedeutete, ist zur Bezeichnung
solcher Zauberkiinstler herabgesunken. Recht allgemein scheint
frither der Erkundigungen einziehende Zauberer mit Stricken
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gefesselt worden zu sein, deren er sich dann ohne Hilfe ande-
rer entledigt hat. Novitskij wurde erklirt, dass der Zauberer
durch das Binden an der Flucht verhindert werden sollte,
falls ihn die Furcht vor dem nahenden Geiste iibermanne.
Wie aus derartigen Nachrichten ersichtlich, ist der jug-
rische Zauberer jetzt fast iiberall eine Art Zauberkiinstler,
wenn auch diese Seite seines Wirkens bei weitem nicht bei
allen Gelegenheiten zum Vorschein kommt. Der Umstand,
dass wirkliche oder scheinbare Autotomie so weit ver-
breitet ist, legt den Gedanken nahe, dass es sich hier garnicht
um eine spite Erscheinung handelt. Aber selbst wenn sie,
wie es scheint, uralt ist, so war doch ihre Bedeutung wahr-
scheinlich urspriinglich nicht dieselbe wie in der heutigen
Praxis. Ich neige niamlich zu der Annahme, dass es sich bei
der Autotomie garnicht von vornheremumTauschung
der Zuschauer, sondern um eine tatsichliche Verwun-
dung als Mittel zum Anreizen handelt, wie wir es augen-
scheinlich in der Mitteilung eines nordostjakischen Zaubers
antreffen (siehe weiter unten S. 301). Aber schon vor langer
Zeit hat diese Manipulation bei den Jugrern einen anderen
Inhalt empfangen, indem sie wahrscheinlich zunichst zu einem
solchen Los- und Beweismittel, wie wir es z. B. bei den Mezen-
Samojeden kennen, wurde. In seiner Erregung, so heisst es
in einem Berichte hieriiber, sticht sich der fadibe:, der Zau-
berer, wiahrend ihm die Geister auf seine Fragen Antwort
erteilen, mit einem Messer oder einem anderen Schneidinstru-
ment, stosst einen Flintenkritzer in seinen Leib usw.; fithlt
der Zauberer dabei keinen Schmerz und kommt kein Blut,
so ist das ein gutes Zeichen; wenn aber die Wunden — die
mit Hilfe der Geister schnell heilen — Schmerzen verursachen,
so ist Unheil im Anzuge, und es muss ein Opfer zu dessen
Abwendung dargebracht werden. Bei den Jugrern hat jedoch
das Verwunden schon lingst auch diesen von uns angenom-
menen Zweck, ndmlich die Verkniipfung mit einer bestimmten
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Handlung als Zeugnis fiir deren Ergebnis, verloren. Daraus
ist ein relativ eitles Renommierstiick des Zauberers gewor-
den, das im Laufe der Zeit noch andere solche Kunst-
stiickchen, die die Kraft und Macht des Zauberers erweisen
sollten, hervorgerufen hat, soweit diese nicht von auswirts
iibernommen wurden.

Von kleineren praktischen Aufgaben, die der
Zauberer von Berufswegen auszufiithren hat, sind noch einige
anzufithren, obwohl keine einzige auf dem ganzen Gebiete
anzutreffen, also gemeinjugrisch, ist. Nach Pallas geniessen
einige wwon den Zauberern geweihte Gétzem
allgemeine Verehrung. Diese Nachricht von der Weihe durch
den Zauberer taugt jedoch nicht als Zeugnis fiir die Pflich-
ten des Zauberers, da nichts dariiber gesagt wird, was mit
dem »Weihen» eigentlich gemeint ist; die Verfertigung
der Bilder gehorte nicht zur eigentlichen Aufgabe des
Zauberers (vfg]. IT S. 12, 64). Vom Wasjugan wissen wir,
dass der Zauberer, der zur Nachforschung nach einer Krank-
heitsursache gekommen ist, die Seele des »Hilfsgeistes» von
dem Geiste, der die Krankheit gesandt hat, mit sich bringt
und sie in ein von anderen verfertigtes Holz- oder Metall-
bild schliesst, m.a. W. er spielt eine wichtige Rolle bei der
Bereitung des in Krankheitsfillen herzustellenden und zu ver-
sohnenden Geisterbildes, obgleich er nicht der einzige Beteiligte
ist. Dieses ganze Verfahren ist jedoch értlich eng begrenzt
und gewiss spit. Am Demjanka wurde mir gemeldet, dass der
Zauberer die Hausgeister neu einkleidet,
wenn der Hausvater nicht dazu imstande ist. Die Wahl
neuer heiliger Stidtten scheint nach Pallas von den
Einfillen der Zauberer abzuhingen, eine Nachricht, die als
~solche nicht zutreffen diirfte. Am Wasjugan wird der Zauberer,
wenn gerade einer in der Nihe ist, andasSterbelager
gerufen, um den Sterbenden am Erschrecken der Anwesenden
und am Mitfithren der ¢/ der Hinterbliebenen zu verhindern.
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Im Norden nimmt der Zauberer nach Finsch (wahrscheinlich
handelt es sich jedoch um Samojeden) zur Verhinderung der
- Riickkehr des Verstorbenen oftmals an Begrdabnissen
teil. Erman behauptet, dass der Zauberer die Leiche unter-
suche und nach dem Befunde die Todesursache angebe. Bis-
weilen wird der Zauberer auch zum Hochzeitsmahle
geladen, um die Neuvermihlten vor dem »bdsen Blick» zu
schiitzen. Ein Brauch von der letzten Art scheint sich auch
bei den Wogulen zu finden; denn K. Pépai erzidhlt von Hoch-
zeitsopfern, entweder jir oder piri, und von der Anwesen-
heit des rnait-yum, »der dort betetr. Und schliesslich ist noch
zu erwihnen, dass der Zauberer als Behe xer des Men-
schen und von dessen Jagdwaffe, ja sogar des Hundes, auf-
treten kann. Dies beruht zweifellos auf fremdem Vorbild,
msofern das Behexen nicht durch Vermittelung der Abbil-
dungen geschieht.

Durch einwandfreie Erfiillung dieser Pflichten hat der
jugrische Zauberer grossen Ruhm, sogar unter den dortigen
Russen, erlangt. Mannigfach sind die Erzdhlungen von den
Wundertaten der Zauberer. An vielen Orten bekommt man von
dem russischen Kaufmann eine dhnliche Erzdhlung zu hoéren
wie am Wasjugan: der im Dunkeln zaubernde, an Hédnden und
Fiissen gebundene Zauberer kann die vom Kaufmann vergesse-
nen Schliissel viele Hunderte von Werst weitherholen, und bei
dieser Leistung vergeht nicht viel Zeit. Fiir einen anderen
Russen stattet der Zauberer in dessen Heim einen Besuch
ab und sieht nach, ob ein Sohn oder eine Tochter geboren
ist. Als Zeichen seines Besuches wirft er den Holzstoss an
der Hauswand um, usw. Aber solche grosse Zauberer, deren
Taten legendarisch von Geschlecht zu Geschlecht im Ge-
dédchtnis der Menschen fortleben, sind schon in einem grossen
Teile des Gebietes ausgestorben; so verdienen z. B. der Weise
Mann oder die Weise Frau vom Irtysch garnicht mehr den
klangvollen und erhabenen Namen eines Schamanen.
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Zauberverfahren.

Bei der Darstellung der verschiedenen Verfahren des
Zauberers als Schamane, um Auskunft und Hilfe in
einem bestimmten Falle zu erlangen, ist es vielleicht am
geratensten, zundchst nach Kulturgebieten — soweit sich die
Quelle der Nachrichten bestimmen ldsst — die iiblichen
Brauche zu schildern, da wir dadurch gute Winke fiir den
Gang der Entwicklung erhalten, und erst dann gleichsam
zusammenfassend auf die Verbreitung der verschiedenen Sit-
ten hinzuweisen. Das Verfahren beim Losen und Schauen
ist dagegen so einfach und bietet so wenig Variation, dass
wir hier alle Gebiete gleichzeitig beriicksichtigen koénnen
und nur kurze Bemerkungen iiber die Verbreitung zu machen
brauchen.

Schon gelegentlich der Besprechung der Zauberertrom-
mel erwdhnte ich die Schilderung Witsens von den Ostjaken,
die aber wahrscheinlich auf ein lappisches Verfahren zuriick-
geht, wie der Zauberer beim Losen auftritt und in Ekstase
verféllt. »Dieser kann dann die Ursache der Bedrdngnis und
die Heilungsmittel angeben. So ist die Gottin zufrieden-
gestellt und Land und Volk von der Plage gerettet, die sie
heimgesucht hat.» Novitskij, der die Bewohner des Irtysch-
gebietes und wenigstens einen Teil der Nordostjaken kannte,
beschreibt das Verfahren des Zauberers folgendermassen:
»Will jemand von ihnen Auskunft, bes. iiber alltigliche Be-
diirfnisse, tiber die Beute bei Jagd und Fischfang, so fithren
sie den Zauberer in ein dunkles Zimmer, binden ihn fest und
setzen sich selbst zum Musizieren nieder. Der Gebundene
stosst einige Worte von magischer Bedeutung hervor, wobei
er seinen Verbiindeten, den Satan, ruft. Gewdhnlich ge-
schieht dies nachts, und nach mehrstiindigem Rufen kommt
der ungestiime Geist unter Gepolter herein. Die Anwesenden
fliehen aus der Hiitte, in der sie den gebundenen Zauberer



FFC 63 Zauberverfahren 297

zuriicklassen. Der Geist nimmt diesen und hebt ihn empor
und martert ihn auf alle moégliche” Weise; darum wurde er
auch gebunden, damit er nicht von den Quilereien bedringt
fliche und so dem Verderben anheimfalle. Nach einigen
Stunden macht der unreine Geist dem Zauberer liignerische
Prophezeiungen, indem er ihm wie der Vater der Liige ins
Ohr fliistert, und geht von dannen; der Zauberer, der kaum
noch am Leben ist, befreit sich von den Quélereien, macht
sich selbst von seinen Banden los und teilt die liignerischen
Prophezeiungen mit. Einigermassen verschieden ist J. B.
Miillers Schilderung: »Selbiges Wahrsagen verrichten sie nach
der gemeinen Erzihlung folgendermassen. Der Goétzendiener
wirft sich gebunden auf die Erde nieder und erwartet mit
verstellten Gebirden die Besitzung des Satans, der ihm zu- -
kiinftige Dinge auf die ihm gegebenen Fragen verkiindigen,
einen Ort zeigen, wo ein gutes Wild zu fangen, oder auch
den Streitsachen eine abhelfliche Masse geben solle. Wih-
rend der Zeit stehen die, welche die Wahrsagungen verlan-
gen, mit kontinuierlichen Heulen und Klingen auf dem
Becken und anderen ténenden Geschirren um ihnen herum,
bis sich ein blauer Dunst, welcher fiir den wahrsagenden
Geist von ithnen gehalten wird, weiset, die Umstehenden aus
einander jaget, den Satansdiener ergreift und niederwirft.
Nachdem er ihn in die Hohe gehoben, da er mittlerweise so
iibel zugerichtet wird, dass er in der Leblosigkeit eine Stunde
und noch linger sich quilen muss, bis er zu vollkommenen
Kriften kommen, alsdann er seinen Klienten die erhaltene
Antwort  verschwatzet und einen betriiglichen Bescheid auf
ihre neugierigen Fragen gibt.»

Die Fundstellen der erwihnten Nachrichten sind unge-
wiss, aber wahrscheinlich schildern Novitskij und Miiller vor
allem das Verfahren am Irtysch und des Bezirkes des Klosters
Kondinski nérdlich davon. Die spédteren Nachrichten lassen
sich ndher lokalisieren. '
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Uber die Wogulen finden sich interessante und zu-
gleich sachliche Darstellungen bei Gondatti. »Wenn die Zau-
berer bei der Anrufung der Goétter kréiftige und schnelle Be-
wegungen machen, so klirren alle Anhdngsel (der Trommel),
die Trommel selbst gibt beim Schlagen einen durchdringen-
den Ton, besonders wenn sie vor dem Gebrauch am Feuer
gehalten worden ist, und gerade diese Téne sind den Géttern
angenehm und bei deren Vernehmen kommen sie herbei, um
ihren Willen dem Zauberer mitzuteilen, der sich am Schlusse
des Tanzes in Krimpfen windet und umzusammenhingende
Laute hervorstosst. Die Umstehenden lauschen voller An-
dacht den Lauten, die ihnen Gelegenheit geben, eine Probe
von ihrer Kombinationsgabe in der Deutung dieser Ausse-
rungen und im Preise der Goétter abzulegen. Meist wird der
Weltbeobachtende Mann herbeigebannt, da er Sorge fiir die
Menschen trigt und der ithnen am néchsten stehende Gott
1st. Er wird am oftesten nachts herbeigebannt, wo er gerade
seine Runde iiber die Erde macht. Zu diesem Zweck wird in
der Wohnung, in der das Zaubern vorgenommen werden soll,
das Feuer ausgeloscht und der Zauberer schligt einigemale
auf die Trommel, wonach alles verstummt. In der Stille
glauben sie deutlich das Geklapper von Pferdehufen unter-
scheiden zu konnen. Dieses wird von einem Krach, der das
Zeichen fiir den Eintritt des Gottes ist, abgelost. Nach einiger
Zeit 1st alles zu Ende, der Zauberer, oftmals auf der Diele
lang hingestreckt, trigt die Worte des Gottes vor. Sehr oft
werden wihrend des Zauberns vor der Wohnung einige sil-
berne oder iiberhaupt metallene Teller hingelegt, damit das
Pferd des Gottes nicht auf dem nackten Erdboden oder im
Schnee zu stehen braucht.» Gondatti kennt auch noch ein
anderes Verfahren. »In einer finsteren Nacht versammeln
sich die Leute in einem begiiterten Hause, sowohl Minner
als auch Weiber. Der Zauberer legt auf die Diele eine Metall-
scheibe, auf diese Pfeile mit Eisenspitzen und bannt unter
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Schlagen der Scheibe mit den Pfeilen den Gott herbei. Nach
einiger Zeit erbebt die Wohnung, in der Nihe des Tschuwals
offnet sich das Dach und in die Wohnung kommt Mir-susna-
yum, seine Ankunft durch Schlagen mit den Pfeilen auf die
Platte anzeigend. Oftmals quilt er dann den Zauberer, so-
gar so heftig, dass dieser wie tot niederfillt, und sticht ihn,
wie es heisst, mit den Pfeilen iiberall am Koérper. Dabei darf
kein Feuer gemacht werden, denn der wieder zu sich kom-
mende Zauberer, der Krampfanfille hat, stirbt in diesem
Falle sofort. Einmal ging dem Zauberer ein Pfeil vom Herzen
bis zur Ferse, aber dessen ungeachtet wurde der Zauberer
gesiinder als je.»

Auch Nosilov schildert kurz das Zaubern der Wogulen
bei Krankheitsfillen und dessen Wirkung. »Ein struppiger
alter Zauberer von schrecklichem Aussehen sass neben dem
wiarmenden Tschuwal, wirmte das Trommelfell, und in der
finsteren Jurte, in der ein fieberkranker Wogule und mehrere
andere Menschen waren, erscholl das schauerliche Dréhnen
der schwarzen Trommel. Alle starrten in die glithenden
Kohlen wie in der Erwartung, dass gerade von dort die Gei-
ster kommen wiirden, alle lauschten wie im Zustand dusser-
ster Gereiztheit den immermehr verhallenden Ténen, die bald
von schrecklichen Lauten unterbrochen wurden, bald wie
leises Regengeplitscher abebbten. Dorthin blickte auch der
Zauberer, und jedesmal, wenn ein verkohltes Holz knisterte,
lief ein Fliistern durch die Jurte, immer stiller wurde es, nie-
mand riihrte sich, gerade als ob wirklich ein Wesen erschie-
nen ware. ~Unwillkiirlich stiegen einem die Haare zu Berge
und den Korper iiberlief ein Zittern.. .»

In Munkéicsis Sammlungen finden sich mehrere Lieder,
die bisweilen in Art einer Unterhaltung die Bannung des
Geistes, dessen Erscheinen usw. schildern. Davon war schon
oben (beim Gebet S. 100) die Rede, hier mége nur iiber eins
referiert werden, das zum eigentlichen Zaubern gehért. Zu
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bannen ist der Geist Pasal-pupi-sal-menkw-daikd, der nach
seinem Eintreffen ! und seiner »Vorstellung» sogleich den
Zauberer nach dem Grunde der Vorladung fragt. Der Zau-
berer teilt mit, dass die Vorladung durchaus nicht grundlos
erfolgt 1st, sondern dass der Geist zur Hilfe gegen eine Krank-
heit gebraucht wird. Darauf erklirt der Geist, dass er gar-
nicht die Fihigkeit zur Auffindung des betreffenden Mittels
habe, woran der Zauberer zwar zweifelt, da der Geist schon
sehr alt 1st, aber er ruft doch drei andere Geister herbei und
teilt diesen seinen Wunsch mit. Der Blutopfer nehmende,
Speiseopfer nehmende »Gold» (d.i. einer dieser Geister) for-
dert zunichst das Volk auf, ihm ohne Siumen zu opfern.
Wenn ihm das Volk dies gelobt, so gibt der Geist den Rat,
an einem Strick zusammengebundene sieben Blutopfer, sechs
Blutopfer, von denen er eine dampfende Schiissel Dampf
nimmt und deren Felle dem Nwmi-sornii-Vater aufzuhingen
sind, zu schlachten. Danach verschwinde die Plage.

Von dem Zauberverfahren der Nordostjaken fin-
den wir beachtenswerte Auskunft bei Pallas. »Die Gelegen-
heit zu Ausiibung der Zaubereien geben Ungliicksfille, schreck-
liche Traume, schlechte Jagd oder Fischerei und andere
Widerwirtigkeiten. Die ostjakischen Zauberer bedienen sich
einer Handtrommel, wie die meisten sibirischen Schamanen,
und sollen im Zaubern vor einem grossen Hitttenfeuer grassliche
Verrenkungen vornehmen, bis sie von den nach ihrem Vor-
gebern herbeigelockten Teufeln verlassen werden und die ver-
langte Antwort erhalten konnen. Alle Anwesende machen
wahrend der Zuckungen mit Kesseln, Schalen und wie
sie sonst konnen ein unaufhérliches Lirmen und Geschrel,

! Munkacsi erwahnt, dass, wie ithm mitgeteilt sei, bei der Ban-
nung dieses »ebenso wie wahrscheinlich auch manches anderen Geistes»
die Sitte bestehe, dass der Zauberer zwei Eisenstiicke zusammen-
schlage, wobei der entstehende Funke die Ankunft des Geistes anzeige.
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* bis ihrer Einbildung nach ein blauer Rauch iiber dem Zau-
berer entsteht, welcher sich nach dem Paroxysmus lange
wie sinnlos und entkriftet stellts» Es ist nicht ganz
unmoglich, dass diese Nachricht von der obigen J. B.
Miillers beeinflusst ist. Das Echo der Pallas’schen Schilderung
wiederum vernehmen wir bei Bjeljavskij, der erklirt, dass
der blaue Rauch »ein Zeichen der Verbindung von Zauberer
und bésem Geiste und ein dem Geiste angenehmes Opfer sein.
Im Tobolsker Gouvernementsblatte heisst es 1861 von den
Obdorsk-Ostjaken: »Um in Begeisterung zu geraten und zum
Medium des prophezeienden Geistes zu werden, legt der
Zauberer vor allem die Malitza an, die aus verschiedenfarbi-
gen Tuchstiicken, aus Seidenstoff und verschiedenen Pelz-
stiicken zusammengenidht ist, nimmt die Trommel und be-
arbeitet sie aus allen Kridften mit dem Schlegel, schreit in
vielen Stimmlagen, nimmt die licherlichsten Stellungen an,
verzieht sein Gesicht grisslich, greift schliesslich zu dem
Dolche und mit merkwiirdigem Geschick stésst er sich ihn
in den Leib und fillt tief aufseufzend entkriftet nieder. Nach
minutenlangem Schweigen beginnt der Zauberer mit leiser,
gedehnter Stimme dem abergliubischen Ostjaken dessen
kiinftiges Schicksal zu erkliren und im Namen des Geistes
Opfer zu fordern.» Gondatti wiederum erwihnt einen Fall,
wie ein Zauberer auf Bitten eines pockenkranken Ostjaken
zaubert. »Der Zauberer beginnt die Trommel zu schlagen,
fiir sich zu sprechen und schliesslich zu tanzen. Die ganze
Nacht streift und schweift er umher, wonach er dem Ostja-
ken mitteilt, dass dieser sterben werde, da er die Wahrheit
nicht geliebt habe.» — In diesen Angaben ist die auch im,
Norden herrschende Sitte nicht ausdriicklich erwihnt, dass
das Zaubern gewohnlich in der finsteren Wohnung vorge-
nommen wird.

Die Nordostjaken haben Bannspriiche namens kai-sau
nach Art der Wogulen, wenn auch nicht so entwickelte wie
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diese. Als Probe mégen einige von Pdpay verdffentlichte an-

gefithrt werden. In einem Krankheitsfalle, bei dem es sich
um ein Kind handelt, ruft der Zauberer z. B. Sarni-ort unter
folgenden Zeremonien zu Hilfe: Zunichst erfolgt das Her-
beirufen. »Die Minner der sieben Gewisser becbachtender,
weisser Sarrii-orf, du bist hierher gebannt! Vom Oberlauf
der schwarzflutenden, speisebringenden Soswa, aus dem Win-
kel des von deinem Vater gezauberten, mit dem Fell des
gezihnten Tieres, mit dem Fell des krallenversehenen Tieres
gedeckten Hauses, des Hauses, das voller wr-mis-nai, ont-mis-
nat 1st, [gehe weg], nimm das von deinem Vater gezauberte
sonnenschultrige, gemidhnte Pferd, den von deinem Vater ge-
zauberten goldenen Schlitten, der so hoch ist wie ein Génse-
fuss, das goldgestreifte heilige Saumzeug, o Herr! Setze dich
in deinen niedrigen goldenen Schlitten, der so hoch ist wie
ein Gdnsefuss!» Dann wird des Kranken gedacht, um Schutz
gebeten oder um Nachricht dariiber, ob die Krankheit etwa
von anderen Geistern gesandt ist. Der Geist kommt und
teilt mit, dass andere schuldig sind. Dann ruft der Zauberer
einen anderen Geist, der seinerseits mitteilt, dass die Krank-
heit die Rache dafiir ist, dass eine Eidechse getreten wurde,
dass er aber Erbarmen haben und das Kind heilen, thm einen
»ebenen Weg» bereiten will. Ein anderes beachtliches kai-
sau gehort zu der magischen Handlung zur Erlosung einer
behexten Person. Zunichst wird ein Geist gerufen, der Pazat-
Alte, dann nacheinander Awat-ori-iki, Sak-tai-iki, SiZen-iki,
und noch ein namenloser. Jeder von diesen erzdhlt, woher
er gekommen ist. Sind alle Geister, deren der Zauberer be-
darf, herbeigerufen®, so wendet sich dieser wieder an den be-

1 Papay und Munkacsi fassen die Darstellung so auf, dass jeder
Geist nach seiner Ankunft sich vorstellt und sich wieder auf den Weg
macht und dass dann der Pa‘ai-Alte spiter nochmals gerufen wird.
Diese Auffassung ist meines Erachtens falsch; der Gedanke ist viel-
mehr der, dass die Geister wihrend der ganzen Handlung in der Woh-
nung bleiben und sich auf der Ehrenseite der Jurte niederlassen (siehe
weiter unten die Anschauung der Wasjuganer).
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deutendsten, an den PaZat-Alten, und bemerkt, dass der
Kranke behext ist, worauf der Geist erkliart, dass die an-
wesenden Geister nicht daran schuld. sind noch helfen kén-
nen. Darauf sagt der Kranke: »Wenn ihr es, liebe Goldene,
nicht koénnt, wen ratet ithr dann zu rufen’?» Da wird der
Pazat-Alte erweicht, rithmt seine Kraft und verspricht das
Verhexungsbild zuriickzubringen, wobei er sich aufmacht, es
zu holen. Vor dem Aufbruch wirft er einen Pfeil nieder. Man
.setzt sich, trinkt eine Flasche in aller Ruhe, dann beginnt
der Zauberer wieder mit seinen Manipulationen und bald
darauf lisst er im Auftrage des Geistes klingeln." Nach dem
Klingeln plumpst der Geist auf den Deckel der Truhe. Auf
Geheiss des Zauberers wird Licht gemacht, bei dessen Schein
das zuriickgebrachte Verhexungsbild sichtbar wird, und so
ist das Leben des Kranken gerettet. Das Bild ist jedoch
noch an einen sicheren Platz zu bringen, und wenn dies die
Anwesenden nicht iibernehmen, muss der Zauberer abermals
die Geister darum bemiithen. Das Feuer wird ausgelischt,
der Zauberer lisst das Bild zu dem Vur-menki-sevan-ort-poy-
Alten bringen, damit es in dem See versenkt oder im Feuer
verbrannt werde. Der PaZat-Alte nimmt das Bild und iiber-
gibt es einem anderen Geiste, Sak-tai-ik, der sich denn auch
nach den besten Wiinschen fiir den Kranken auf den Weg
macht, um das Bild an seinen Bestimmungsort zu bringen.
Mit den gleichen Wiinschen fiir den Kranken entfernen sich
wahrscheinlich auch alle anderen Geister. Das Volk ver-
beugt sich gegen die heilige Ecke, wo die hauslichen Geister,
die yalom-otat (eig. die Geister der Verstorbenen), wieder in
ihre Truhe gehen, deren Deckel sich dann schliesst.

2 Das Klingeln zeigt nach Munkacsis Mutmassung die Beziehung
zwischen Zauberer und Geist an: Der Zauberer lasse mit dem Klingel-
zeichen den behexenden Geist zu sich vor, genau wie ein grosser Herr
die im Vorzimmer Wartenden zu sich hereinlisst. So braucht man
jedoch das Klingeln nicht zu verstehen, sondern es ist wahrscheinlich
nur das Zeichen von der Ankunft des Geistes, ebenso wie auch das
Schellen die Ankunft eines Reisenden anzeigt.
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Im Surgutischen sind die Zeremonien nicht so
swortreich» wie bei Wogulen und Nordostjaken infolge der
Bannspriiche. Nach Dunin-Gorkovit§ verwendet der Zaube-
rer die Trommel, um die Aufmerksamkeit des Geistes auf
sich zu lenken und mit diesem in Verbiridung zu treten. Die-
ses Instrument hdlt er beim Schlagen in der Hand und be-
gleitet dazu mit eintonigem Gesang. Bisweilen spielt er auch
auf der Zither. »Der bei einem Krankheitsfalle herbeigerufene
Zauberer beginnt sogleich nach seiner Ankunft beim Kranken
verschiedene, nur ihm bekannte Hymnen an die Geister zu
singen, deren Willen er erkunden will. Seinen Gesang be-
gleitet der Zauberer mit Trommelschlag oder mit Zitherspiel.
Er singt bis zu vélliger Erschopfung, ja bis ihn der Schlaf
iibermannt. Nach dem Erwachen bestimmt er nach seinen
Traumgesichten den Verlauf der Krankheit, nimlich ob diese
giinstig oder ungiinstig auslduft.»

Der Tremjuganer Zauberer hilft dem Kranken auf fol-
gende Weise. Nach der Ankunft in der Krankenstube fingt
der Zauberer sofort an zu trommeln oder an den Saiten der
Zither zu zupfen, was er solange fortsetzt, bis er in Ekstase
verfillt. Wihrenddessen wandert seine Seele in die Unter-
welt, 7los zuriickzuholen. Dieses gelingt denn auch gewdhn-
lich, wenn er dem Verstorbenen die erbetene Bewirtung oder
ein Hemd gelobt; bisweilen muss jedoch der Zauberer zu Ge-
waltmitteln greifen. Nach der Erholung aus der Ekstase hat
der Zauberer die Seele des Kranken in seiner Faust, und in-
dem er durch diese blist, treibt er die Seele durch das rechte
Ohr in den Kop{ des Kranken zuriick. Wenn jemand er-
krankt, erzihlte ein anderer Tremjuganer, muss lortto-ké ge-
rufen werden, die eine Trommel, eine Zither oder einen Kes-
sel gebraucht. Vor dem Gebrauch wird die Trommel ge-
rauchert. Beim Trommelschlagen gerit der Zauberer in Er-
regung, die Anwesenden schreien v6/ vg!, der Zauberer be-
ginnt zu tanzen, wobei er sich in der Sonnenrichtung dreht
Jugra-Vilker — 20
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und bisweilen in Ekstase verfillt. Die Anwesenden lassen ihn
nicht niederfallen, sondern ein paar Manner halten ihn auf-
recht mit den Hinden, wobel sie sich und ihn auf der Stelle
zwel, dreimal in der Sonnenrichtung herumdrehen, wihrend
ein dritter die Trommel schligt. Die anderen schreien. Der
Zauberer fangt an zu zittern, erwacht, die Minner lassen
ihn aus ihren Hindern nieder, zundchst die Beine, dann den
Oberkorper, die Trommel wird ihm {ibergehen. Unter tiefem
Stillschweigen sagt er dann, wem der Ostjake das Opfer zur
Heilung darzubringen hat. In derselben Weise forscht der
Zauberer nach dem Gelingen der Jagd, nach der Art und
dem Empfinger eines Opfers usw. Andere Zauberer emp-
fangen Nachricht iiber diese Dinge im Traume.

Die Zeremonien der Irtyschostjaken weichen
in gewissen Punkten von den obigen recht erheblich ab.
Wenn [lartan-yoi in das Haus gebracht wird, wo man ihn
braucht — hiess es am Demjanka — so nimmt er harzige
Baumrinde und riuchert die Hiitte, wobei er das dem Sdink2
zum Opfer aufgehingte Tuch dort iiberall herumschwenkt.
Auf sein Geheiss wird Hausbier gebraut und am Abend wird
ihm das Bad gewarmt. Nach dem Bade isst der Zauberer,
der bis dahin den ganzen Tag gefastet hat, auf leeren Magen
drei oder sieben Fliegenpilzhiite, frisch oder, wie meist der
Fall, in der Sonne bisw. am Ofen getrocknet, und legt sich
nieder. Nachdem er einige Zeit geschlafen hat, springt er
auf und fingt an hin und her zu gehen und zu schreien, wo-
bei er vor Aufregung am ganzen Leibe zittert. Schreiend
verkiindet er gleichzeitig, was ithm der Geist durch seine Ab-
gesandten T offenbart, welchem Geist das Opfer darzubringen,
was zu opfern ist, welcher Mensch das Jagdgliick untergra-
ben hat und wie dieses zuriickerlangt werden kann usw. Nach-

1 yKleine Geister» kommen personlich herbei, »grosse Geisters
schicken nur ihren Boten, von denen wir nichts Niheres wissen.
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~ dem di¢ »Abgesandten» alles gesagt haben, entfernen sie sich,
der Zauberer sinkt in tiefen Schlummer, aus dem er erst am
Morgen erwacht. Morgens wird dann der betreffende Geist
mit Hausbier, Brei und Brot beim Hinterfenster, d.i. in der
Heiligenecke, bewirtet und ihm gelobt, dass das geforderte
Opfer, sobald als das bestimmte Tier beigebracht ist, statt-
finde. — Ahnlich ist das Verfahren im wesentlichen auch in
Tsingala: [lartan-yajat isst unter Beigabe von Brot drei ge-
trocknete pany, je einen halben auf das Mal, schlift und
nach dem Erwachen teilt er mit schreiender Stimme das Ge-
offenbarte mit. Vor der Handlung werden auf den Tisch, »in
den Weg des pany», zam Opfer fiir Sdnka sdrei sieben Kope-
ken» (= 3 Zweikopekenstiicke Kupfergeld) gelegt und wih-
rend der Zauberer zu erzihlen beginnt, wird er sowie das
Geld mit Pichtafichtenrinde gerduchert. Diese Befragung
wird erst am Abend, bei Einbruch der Nacht veranstaltet.
In demselben Dorfe war Schultz Augenzeuge einer Befragung
von folgender Art. Als Zauberer trat eine alte Frau auf, die
vor Beginn der Handlung Kerzen vor die Heiligenbilder
stellte und auf den Tisch ein Brot legte, in das sie sieben
Kerben machte, wobei sie Astamai und andere ostjakische
epische Volkshelden nannte. Ein alter Mann, dem im Dorfe
das Amt des Opferers oder Priesters oblag, riucherte mit Fich-
tenrindenrauch die Alte, das Brot und die Anwesenden. Die
Alte ass bissenweise drei gedorrte Fliegenpilze, wobei sie auf
jeden Bissen einen Schluck Wasser trank. Nach 3—4 Minu-
ten bekam sie den Schlucken, dieser wurde von Schreien ab-
gelost, dem eine Art Gesang folgte. Dies dauerte. ungef. eine
halbe Stunde. Allmihlich verstummten Schlucken und Ge-
sang, und alles endete damit, dass die Alte Wasser trank und
sich vor den Heiligenbildern verbeugte. Die anderen folgten
diesem Beispiel. Als Subjekt des Gesanges der Alten trat
nicht diese selbst, sondern sder Geist des Fliegenpilzes» auf.
— In der Sawodnija-Jurte sind es heutzutage Weiber, die
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solche Erkundungen vornehmen; auch sie verzehren pany
und nach kurzem Schlaf, wihrend dessen sie Sdnka besuchen,
teilen sie ihre Offenbarungen singend mit.

Bei den Wasjuganostjaken ist das Verfahren des
Zauberers hoch entwickelt und richtet sich in seiner Art nach
einem bestimmten Rituell, wenn auch die Zeremonien je
nach den Umstinden und den Fihigkeiten des Zauberers
variieren konnen. Bei Traumvisionen werden, wie
mir mitgeteilt wurde, keine besonderen Zeremonien befolgt,
obgleich auch diese Art des Zauberns hier auf Wunsch aus-
gefiihrt wird. Soll die Seele eines Kranken von einem V e r-
storbenen zuriickgeholt werden, so schickt der Zauberer
seinen Gehilfen, einen Geist »von der Gestalt eines Verstor-
beneny, der gleichsam zu dem betreffenden Verstorbenen
auf Besuch kommt und sich neben ithm zum Plaudern nieder-
lisst. Plotzlich springt aus dem Schosse des Gesandten ein
Geist in Biarengestalt hervor und packt den Ver-
storbenen, der in seiner Angst das i/f des Kranken aus seinem
Munde oder seiner Hand loslisst. Der Gesandte nimmt es
in seine Obhut und bringt es dem Zauberer auf die Erde.
Die ganze Zeit, die die Reise dauert, spielt der Zauberer auf
der Zither und berichtet singend iiber den Verlauf der Reise
und die Tétigkeit des Abgesandten. Die Zuriickerlangung des
tlt von Geistern ist schon schwieriger. Hat der Zau-
berer Klarheit iiber den Veranlasser der Krankheit gewonnen,
so muss er zum Vorstehenden des Quilers gehen — wofern
seine Kriifte dazu ausreichen — um das il zuriickzuerbitten.
Die Reise legt das #lt des Zauberers gewdhnlich im Schosse
des Kopfgeistes hockend zuriick, in die Unterwelt bis-
weilen auf einer »Schlange». Nach der Ankunft beim Vor-
stehenden sucht er ihn durch Opfergeliibde eines Tieres oder
eines Kleidungsstiickes gewogen zu machen, wobei er sogar
bisweilen verspricht, ein Bild von dessen »Hilfsgeists zu fer-
tigen und zu Hause aufzubewahren, von dem Hilfsgeist
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deren Augenzeuge er war. sSie geschah spdt abendsim Juli,
und zwar in dem Hause des Zauberers. Damit volhige Finster-
nis in dem Zimmer eintrete, wurden die Fenster mit undurch-
sichtigen Vorhingen verschlossen. In der Mitte des Fuss-
bodens, wo sich der Zauberer niederliess, wurde ein Renntier-
fell ausgebreitet. Hinde und Fisse wurden mit ein und dem-
selben Giirtel festgebunden. Auf das Fell wurde eine Anzahl
Kupfermiinzen gelegt und ein Ostjake hiess sich zum Zither-
spiel nieder. Als alles bereit war, wurde das Feuer mit dem
Bemerken ausgeloscht, dass dieses wihrend der Zauberhand-
lung nicht angeziindet werden diirfe, da der Zauberer davon
erkranken konne. Es entstand fir etn Weilchen Totenstille,
— dann horte man tiefe Seufzer mitten von der Diele her und
nach einem Augenblick rasselten die Kupferminzen in den
Hinden des Zauberers zum Zeichen dafiir, dass Hande und
Fiasse der Fesseln ledig seien. Er begann zu singen und tram-
pelte mit seinen Fassen auf das Fell. Das Spiel brach ab,
aber begann abermals, als der Zauberer das Singen einge-
stellt hatte. Ich, der ich den Zauberer um die magische
Handlung gebeten hatte, musste jetzt eine Frage stellen,
auf die der Zauberer zu antworten hatte. Ich fragte thn dber
Finnlands Verhidltnisse. Abermals entstand Stille — es hiess,
dass der Zauberer aus dem Hause geflogen sei: Wir warten
stumm, und richtig — nach einem Weilchen horten wir Laute,
wie wenn etwas von Ferne im Anzuge sei1 — es ndhert sich,
in der Nihe rasselt es und schhiesslich ein starkes Rauschen
in der Luft — das bedeutet: der Zauberer ist zurick. Er
erzahlt jetzt, was er iber die Frage zu sagen weiss und spricht
mit leiser, ermideter und gleichsam bellender (?) Stimme, In-



310 Der Zauberer FFC 63

dem er einzelne und dieselben Worte immer wiederholt . . .
Aber ein Besuch bei den Geistern reicht nicht aus. Er ﬂieg"t
ein zweites und ein drittes Mal in seine Geisterwelt und bringt
jedesmal dieselbe Antwort. Schliesslich ermiidet er von sei-
nen weiten Reisen und will ausruhen. Dann singt er wieder.
Plotzlich erscholl ein Krach auf dem Fussboden. Der Zau-
berer spricht wieder in der gewohnlichen Weise und lidsst
Feuer anmachen. Die Sitzung ist zu Ende.»

Auch andere Befragungen begegnen am Wasjugan, z. B.
in folgender Weise. Der Zauberer setzt sich in der finsteren
Wohnung auf die kleine hintere Wandbank nach der Hei-
ligenecke zu. Sein Instrument ist die Zither, wie jetzat
allgemein am Wasjugan, und Musikant ist der Zauberer selbst.
Das untere Ende des Instruments stiitzt er auf das rechte
Knie, das obere Ende gegen die linke Schulter. Die Saiten
sind nach aussen, und er schligt sie an, indem er mit den
Nigeln der rechten Hand dariiberfihrt, bald langsamer, bald
schneller, und die ganze Zeit iiber singt er von seiner Tatig-
keit, wie er die Geister zu der Sitzung herbeiruft. Zwischen
die Finger der linken Hand hat er einen gew&hnlichen L 6 f-
fel, der als eine Art Loszeuge Verwendung findet, gesteckt.
Wenn der Zauberer irgendeinen Punkt seiner Erzdhlung als
wahr bezeugen will, so klopft er mit dem Loffel T—3 mal
an die Saiten und schleudert ihn dann vor sich auf den Fuss-
boden. Der dem Zauberer in der Heiligenecke gegeniiber-
sitzender Gehilfe, ndyi-jol, »der weisse Zauberer», priift,
wie der Loffel zu liegen gekommen ist, nach der richtigen
Seite oder umgekehrt. Im ersteren Falle werden die Worte
des Zauberers als richtig bestdtigt, und der Zauberer setzt
seinen Gesang ungestort fort, im anderen Falle wird er noch
zwei, dreimal auf die Diele geworfen, nachdem vorher jedes-
mals die Saiten damit angeschlagen worden sind. Wenn der
Loffel auch dann nicht richtig niederfillt, so bedeutet das
durchaus nicht, dass der Zauberer liigt, sondern vielmehr,
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dass der angerufene Geist sich deswegen, weil der Kranke
oder derjenige, auf dessen Wunsch die Konsultation vorge--
nommen wird, ihn beleidigt oder etwas anderes Unpassendes
veriibt hat, nicht auf den Weg machen will: sei es nun, dass
er Schlangen, Frosche, Eidechsen u. a. kor gequilt hat, sein
Messer in einen Fluss oder auf die Erde fallen lassen oder
etwas Ahnliches getan hat. In solchen Fillen wird das Sin-
gen auf einige Zeit unterbrochen und der Zauberer forscht
nach, welche Vergehen von der Art sich z. B. der Kranke
zuschulden kommen lassen hat.

So verliuft die Befragung im allgemeinen und die ganze
Handlung kann linger als einen Abend fortdauern. Die
erste Pflicht ist immer die Zusammenberufung der Hilfs-
geister des Zauberers, deren Anzahl gewohnlich sieben be-
trigt, obwohl natiirlich auch keine grdossere Zahl von Scha-
den ist. Vorladebote des Zauberers ist das sich in seiner Nihe
aufhaltende: Strenge Weib mit dem griffver-
sehenen Stab. »Strenges W....» sagt der Zauberer,
»die aus vielen Himmelsrichtungen mir verlichenen vielarti-
gen Tochter des Geister-kan treibe alle mit der Spitze deines
strengen Stabes zusammen!» Das Geisterweib fliegt dann
eilends nach der Suche der Gehilfinnen davon, wobei der
Zauberer von dem Verlauf und Erfolg ihrer Reise zu singen
beginnt. Die Geister kommen einzeln, der Zauberer singt
von der Ankunft z. B.: »Aus der Himmelsrichtung des May-
junk-kan ist mir May-junk-kan’'s kleine Tochter verliehen; ich
vernehme thre Ankunft von unterhalb der sechs Erdschichten,
ich hére wie »das behaarte Tier der grossen Erde» (= der
Bir) von unterhalb der ersten Erdschicht her zum Wasser
der zweiten Erdschicht kommt (wirft den Loffel nmieder).

1 Dieser ist kein Zauberer wie man aus dem Namen schliessen
isollte, sondern ein gewdhnlicher Mann. Die Ursache fiir diesen Namen
st unklar. Die Annahme, dass sich darin eine Entlehnung von' der
Einteilung der Zauberer in sweisse» und sschwarze» bei den Vélkern
weiter im Osten Sibiriens widerspiegele, wire jedenfalls gewagt.
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Ebenso erwihnt der Zauberer in seinem Gesang das Kom-
men unterhalb von der zweiten, dritten... sechsten Erd-
schicht her zu dem Wasser der nidchsten Erdschicht, und als
Zeugnis fiir das jedesmalige Kommen wirft er den Loffel
nieder. Schliesslich hort er, wie das haarige Tier der grossen
Erde zum Wasser der siebenten Erdschicht. kommt, er er-
hebt sich, schligt die Zither kriftig an, dreht sich am
Orte um sich selbst und verbeugt sich dabei nach den ver-
schiedenen Himmelsrichtungen. Plotzlich erscheint der Geist,
blist den Zauberer an, wobei diesen »die vielen kalten Wind-
stossen ganz erschiittern, sodass er auf eine Weile ganz stumm
ist und nur leicht in die Saiten greift. Nachdem der Zauberer
sich erholt hat, verbeugt er sich: »O bezopftes Weib der grossen
Erde! Ich neige vor dir mein kerbiges Haupt mit den zahl-
reichen Haaren.» Der Geist antwortet durch den Mund des
Zauberers: »Schwarzer Mann (Bezeichnung des Zauberers in
diesem Falle), zopfloser Bursche! Du hast die fiinfsaitige
Zither auf dein rechtes Knie gelegt, was rufst du so heftig
zum elenden Gelde des Menschen fritherer Zeiten?» Der Zau-
berer entgegnet: »O bezopftes Weib der grossen Erde! Elen-
des Geld des Menschen fritherer Zeiten ist von der Tiefe des
knieversechenen Renntierochsen, des fussversehenen Renntier-
ochsen (= Mass des Renntierochsenknies), ich kann es nicht
einmal aufheben. Der Ostjaken-Mensch hat es seinem elen-
den Geiste nach der Richtung des grossen Gottes an deinem
um den Kopf gelegten Kopftuche aufgehdngt.» Hat der
Geist dies vernommen, so setzt er sich auf die (unsichtbare)
ybunte Matte mit den grossen Fischornamenten» (der Zau-
berer wirft den Loéffel nieder). Er ruht aus, blast, raucht und
beginnt dann von der Ankunft des zweiten Geistes zu er-
zahlen. Z. B.: »Aus der Himmelsrichtung des Renntiersamo-
jeden, aus der Himmelsrichtung des nérdlichen Volkes, aus
der Stadt des Samojedengeisterfiirsten mit den Weibern, mit
den Mannern, aus dem guten Winkel des Hauses der Mutter,
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des Vaters des auf den Riicken schlagenden Bogengeistes,
des auf die Brust schlagenden Pfeilgeistes hore ich das Kom-
men ... Auf dem von dem erwachsenen Madchen, von dem
erwachsenen Burschen begangenen Wege hore ich das Klap-
pern zweier Hufe des guten Tieres; nach dem von uns bewohn-
ten baumbewachsenen, grasbewachsenen Lande streckte sich
die spitze Schnauze des guten Tieres.» Nach diesen Worten
erhebt sich der Zauberer, verbeugt sich, bekommt abermals
einen »Staucher» von des Geistes »Atems kaltem Wind». — Sind
so alle Geister zusammengebracht, eine Arbeit, die den ganzen
ersten Abend in Anspruch nehmen kann, so ist der erste Teil
der Zauberhandlung beendet. Der zweite Teil ist dann die
Zuriicklegung der Erkundungsfahrt mit Hilfe der versam-
melten Geister, eine Reise, die im wesentlichen in derselben
Weise vonstatten geht wie die Uberbringung der Seele des
Opfertieres zu dem betreffenden Geiste, wovon sogleich ge-
handelt werden soll.

Bei den wasjuganer Tieropfern betdtigt sich der Zaube-
rer, ausser dass er die Speisen umschreitet und Gebete spricht,
auch als Uberbringer der Seele des Opfers, und dieser Auf-
gabe ist auch niemand anders gewachsen. Die Seele des ge-
schlachteten Opfertieres, ilsan-tel, wird dem Geiste auf fol-
gende Weise zugefithrt. Das Fell des Tieres (des Pferdes),
an dem Hufe, Midhne, Schwanz und Lippen gelassen sind und
in dessen Innerem die Seele ist, wird,fﬁrie es sich trifft,\, vor
dem Zauberer auf einen Deckel aus Birkenrinde auf der Diele
niedergelegt, nahe dabei stellt sich ndyi-jol auf. Mit Hilfe
der am Vorabend gesammelten Hilfsgeister begibt sich der

1 Mit dieser wasjuganer Herbeirufung der Hilfsgeister vergleiche
man den Bericht Radloffs von den Altai-Tataren: der Zauberer setzt
sich auf eine Bank und beginnt mehrere niedere Geister und Seelen
in seine Trommel zu rufen, da er seine Reise in die Himmelsschichten
nicht ohne ihre Hilfe ausfithren kann. Jeder Geist, den er mit einem
kiirzeren oder lingeren Bannspruch ruft, antwortet »a kam ai» und
tritt in die Trommel ein. Viele Bannspriiche sind recht lang und ihrer
Melodie nach hochst eintonig. :

O
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Zauberer auf die Uberbringungsfahrt zum Geiste. Die Ereig-
nisse auf dieser Fahrt werden durch den Mund des Zauberers
dem Volke verkiindet. Die Hilfsgeister holen in reicher Menge
(unsichtbares) Geld aus einer Schatzkammer von Junk-toram
und dieses Geld, junk-torom kasma vay, verteilt dann der
Zauberer mit vollen Hidnden an die Untergeister des be-
treffenden Geistes, die er auf der Reise trifft, er besticht sie
also. Nach der Ankunft am Ziele iibergibt er dann dem Geiste
selbst das Opfer, wenn die Krifte so weit reichen, oder er
iibergibt es schon vorher einem der Gehilfen (talmas) des
Geistes, damit dieser es ans Ziel bringe. Ist der Zauberer
selbst bis zum betreffenden Geiste selbst vorgedrungen, so
geht er (d.i. seine Seele im Schosse des Kopfgeistes) in die
Gaststube, und von seiner Kraft hingt es ab, wieviel Schritte
er in der Stube nach hinten zu tun kann: die héchste Zahl
ist sieben. Ist er vor dem Geiste angelangt und hat er be-
gonnen, seine Sache vorzutragen, so steht ihm eine harte
Probe bevor. Wenn der Geist nur sein Auge auf den Zau-
berer richtet, bekommt dieser einen solchen Stoss, dass in
der Stube sein die Reise schildernder Korper hinteniiber fillt
und regungslos eine Zeitlang daliegt, so kraftig ist der Blick
des Zauberers. Beim Niederfallen des Zauberers muss ndyi-
jol die Zither an sich reissen; denn wenn diese zu Boden fiele,
wiirde dadurch das Leben des Zauberers verkiirzt. Nachdem
der Zauberer ein Weilchen bewegungslos geruht hat, nimmt
er seine Erkundungstitigkeit wieder auf, wobei er stets etwas
erreicht. Beim Aufbruch zur Riickkehr muss sich der Zau-
berer »in der Laufrichtung der guten Sonne, der Laufrichtung
des guten Mondes» (d.i. in der Sonnenrichtung) drehen.

In gleicher Weise werden auch die Zeremonien beschrie-
ben, unter denen das ilsan-tél eines am Leben bleibenden
Tieres (eines Pferdes) zu dem Geiste gebracht wird. Zunéchst
ist dies nur von dem Tiere zu erlangen. Zu diesem Zweck
wird das Pferd im Hofe aufgestellt, wo es der Spender hilt.
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Der Zaaberer umschreitet das Tier singend dreimal, wihrend-
dessen sein Hilfsjunk das ilsan-tél in seine Obhut nimmt.
Die Uberbringung geht auch hierbei in der Hiitte vor sich.
Das Verfahren des wasjuganer Fliegenpilz-Wahr-
sagers ist ganz einfach, einfacher z. B. als im Irtysch-Gebiete.
Ein solcher Mann war gebeten worden, fiber die Geistes-
storung eines Weibes Auskunft zu geben. Er ass gegen Abend
2%/, pany, schlummerte ein wenig, nach dem Erwachen setzte
er sich in den Winkel seiner Jurte aus Birkenrinde und be-
gann zu singen, wobei er seine Augen zuhielt und seinen Kor-
per hin und her schaukelte. Stark schien der Rausch nicht
zu sein; denn er konnte sich nach dem Abbrechen seines Ge-
sanges klar mit den Zuschauern unterhalten und Schnupf-
tabak in seine Nase ziehen. So triillerte er bis in den Morgen
hinein, wobei er von den Ereignissen seiner Reise erzihlte,
davon, wieweit ihn pany brachte, durch viele Gegenden und
verschiedene Linder, wie er ihn in eine Kirche fithrte usw.
— Trotz aller Mithe kam er doch diesmal nicht ans Ziel sei-
ner Reise, nimlich dorthin, wo die Auskunft zu haben ge-
wesen wire. Dieser Ungliickliche Abschluss war die Folge
davon, dass Ungehorige mir die Hilfte des versteckten pany
gezeigt hatten, woriiber die verzehrten pany's zirnten.

Wie aus Obigem ersichtlich, sind die Manipulationen
des jugrischen Shamanen auf den einzelnen Gebieten recht
verschieden, und besonders in den Briuchen und Anschau-
ungen auf den siidlichen Ostjakengebieten sind Besonderheiten
zu bemerken. Als spites Aggredienz konnen wir zweifellos
aus dem Irtyschgebiete das Baden in der Bade-
stube, das Niederlegen von Opfergaben,
das Rduchern und die Bewirtung des Sdinke
ansehen, obwohl dieser, z. B. in Tsingala, garnicht direkt
um Auskunft gebeten wird. Spit in Gebrauch gekommen ist
z. B. auch die ganze pany Befragung, die die Wogulen
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und die Ostjaken aus dem Surgutischen einigermassen ken-
nen und die einige Verbreitung am Wasjugan gefunden und
bei den Irtyschostjaken die Oberhand gewonnen hat.

Es ist nicht unmoglich, dass in diesem Brauche das
Traumsehen und das frithere Berauschen zusammengeflossen
sind; es ist midmlich zu beachten, dass der Zauberer nach
dem pany-Genuss stets eine Weile schlift, was meines Er-
achtens nicht zur Auslésung und Erhéhung der Wirkung des
Fliegenpilzes, sondern zur Hervorrufung von Traumvisionen
fiir die Auskunftserteilung und Prophezeiung ndtig ist. Die
am Wasjugan eingebiirgerte, in ihrer jetzigen Gestalt spite
Vorstellung von den Gehilfen des Zauberers war ebenfalls ge-
eignet, die Anschauungen von der Methode beim Zaubern zu
beeinflussen, eine neue Niiance in sie zu bringen und Zusitze
zu veranlassen, wenn auch die Zeremonien im Grunde viel
Bodenstindiges aufweisen mogen, wie der Vergleich mit den
nordostjakischen Briuchen zeigt.

Eine schon frith vom Zauberer befolgte Methode, jedoch
keine ausschliessliche, war das Zaubern im Finstern,
was noch heutzutage auf vielen Gebieten, sowohl bei Wogu-
len ' als bei Ostjaken, ausgeiibt wird. Als Uberrest davon
mochte ich auch die Tsingalaer Sitte, die pany-Befragung
am Abend, bei Einbruch der Nacht, vorzunehmen, ansehen.
Dabei ist der Zauberer oftmals an Seilen gefesselt,
eine Sitte, von der Novitskij und Miiller aus dem Westen
Beispiele nennen und die noch jetzt am Wasjugan herrscht.
Wie schon bemerkt, hat dieses Verfahren jetzt teilweise den
Charakter eines Taschenspielerkunststiickchens; denn es ist
gewohnlich, dass sich der Zauberer ohne fremde Hilfe von
seinen Banden losmachen muss, aber urspriinglich diirfte

1 Munkacsi erwahnt, dass das Zaubern bei Opfern am Tage vor
dem Geisterspeicher oder an einer anderen heiligen Statte des Geistes
veranstaltet wird, in anderen Fillen meistens nachts in einer dunklen
Jurte, wo das Feuer an der offenen Feuerstitte wahrend des Zauberns
ausgeloscht wird.
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dabei der Gedanke mit eine Rolle gespielt haben, den schon
Novitskij erwidhnt, dass durch das Fesseln dem Zauberer die
Moglichkeit genommen werden sollte, aus der schreckhaften
Nihe des Geistes zu fliehen; denn auch beim Zauberer ist
sdas Fleisch schwach, wenn auch der Geist willig ist». Wih-
rend der Zauberer gefesselt war, mussten natiirlich die ande-
ren fiir das nétige Trommeln oder Musik sorgen, wie noch
jetzt am Wasjugan. Meines Erachtens ist jedoch der in ge-
bundenem Zustande wirkende Zauberer eine spitere Erschei-
nung; denn dieses Verfahren steht nicht in rechter Harmonie
mit dem Ziele, das der jugrische Zauberer beim Zaubern am
ersten zu verfolgen hat. Dieses Ziel war meines Erachtens
urspriinglich und ist oft auch heute noch, in einen solchen
Zustand der Erregung, eine solche Begeisterung, zu
kommen, in dem er in unmittelbare Berithrung mit den Gei-
stern treten konnte, ein Zustand, der durchaus noch keine
E k stase zu bedeuten brauchte’ Diese seelische Verfassung
sollten Trommeln und andere Lirminstrumente, Springen
und Koérperverdrehungen sowie Schreie und das Lirmen der
Anwesenden, wovon ebenfalls ofters Erwihnung getan wird,
hervorrufen. Dem gebundenen Zauberer fiel diese kiinstliche
Erregung viel schwerer, wenn nicht geradezu unmdglich, da
ihm die Bewegungsfreiheit und somit Ermiidungsmoglichkeit
entzogen war.

Schon oben wurde erwihnt, dass die Jugrer sich das
Zustandekommen der Verbindung zwischen dem erregten
Zauberer und dem betreffenden Geist auf zweierlei Weise
denken. Nach der einen Auffassung befreit sich der Z a u-
berer, d.i seine Seele, im Zustand der Begeisterung von
ihren irdischen Fesseln und begibt sich auf die Erkun-
dungsfahrt in die betreffenden Gegenden. Eine solche
Auffassung tritt im Traumsehen und im pany-Verfahren, in |
letzterem besonders am Wasjugan klar hervor, aber sie liegt
auch Prophezeiungen mit anderen Mitteln zugrunde. Dieser
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Gedanke ist wahrscheinlich die Grundlage fiir die so wich-
tige Erscheinung der Ekstase. Die andere, jetzt als allge-
meiner anzusehende Anschauung ist die, dass der Geist
oder die Geister, wenn sie gerufen werden,
zu dem singenden und trommelnden oder Zither spielenden
Zauberer k om men, somit der Gedanke, dass der Geist
dem Zauberer die Antwort »inspirierts, indem er ihm die
Worte in den Mund legt, oder nach der Redeweise der Wogu-
len »taram’s Geist, pupi’s Geist trifft den Zaubererr. Wie sich
das Volk diese »Inspiration» vorstellt, dariiber kann man ver-
schiedener Meinung sein. Munkacsi und nach ihm Papay
scheinen die Sache so aufzufassen, dass der Atem des Geistes
gleichsam in den Zauberer fahrt und so die Be-
geisterung hervorruft. Auf grund des ostjakischen Materials
mochte ich jedoch anderer Meinung sein. Dies scheint mehr
fiir eine dusserliche Beziehung zwischen Zauberer und Geist
zu sprechen und zu dem Ergebnis zu fithren, dass die Be-
geisterung oder andersartige Mitteilungsbereitschaft des Zau-
berers gar nicht als Werk des Geistes angesehen wird und
dass bei der Inspiration der Geist garnicht den Zauberer iber-
mannt und erfiillt, sondern sich ihm nur nihert, wobei er
thm die Mitteilung ins Ohr fliistert — »der Geist verkiindigt
thm» heisst es zum Beispiel am Wach von dem ve_rEickten
Zauberer — also genau so wie das »Vigelchen» dem Helden-
sanger die einzelnen Worte vorsagt. »Zu dem Zauberer kommt
der Odem des Geistesy, sagt zwar der Nordostjake und nach
dem Wogulen »triffts der Odem des Geistes »den Zauberer,
aber solche dichterische Redeweisen brauchen wir nicht so
aufzufassen, als ob der Odem des Geistes in den Zauberer
fiihre.

Die Auffassung von der Ankunft des Geistes am
Orte der magischen Handlung ist auf den westlichen Ge-
bieten ganz allgemein, scgar am Irtysch, obwohl dort auch
von der Wanderung des Zauberers gesprochen wird, wir
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treffen sie im Surguter Kreise und ich méchte sie auch im
Norden in dem Wasjuganer Herbeirufen der Hilfsgeister
sehen. Welche dieser beiden Anschauungen, das Reisen der
Seele des Zauberers zu dem Geiste oder umgekehrt die An-
kunft des Geistes beim Zauberer, urspriinglicher ist, ist schwer
zu sagen. Im Hinblick auf die Seelen- und Geistervorstel-
lungen wire ich geneigt, ersterer den Vorzug zu geben.
Aber bei den Jugrern diirften beide schon als gemeinsamer
Grund und nebeneinander bestanden haben, so allgemein
sind beide jetzt vertreten.

Bei der Befragung werden jetzt verschiedene Lieder vor-
getragen, die die Wogulen kai-saw, die Nordostjaken ker,
nach Papay auch (von den Wogulen entlehnt) kai-sau, die
Surgut-Ostjaken #'art-Gray, die Wasjuganer jolommnen (der Flie-
genpilzgesang heisst pan ylomnan) nennen. Ebensowenig wie der
Name ist auch der Inhalt der. Lieder nicht iiberall derselbe,
und der Unterschied tritt am klarsten hervor, wenn wir die
Lieder der Nordostgebiete und der Wasjuganer mit einander
vergleichen. Das wogulische kai-saw enthilt nach Munkaécsi
gewohnlich eine Herbeibannung, die Ankunft des Geistes und
sein Fragen nach dem Anlass, die Mitteilung des Zauberers
iiber den Anlass der Herbeirufung, die Weigerung des Geistes
sowie die Herbannung anderer und deren Ankunft, die Auf-
forderung des Geistes, ihm zu opfern, der Rat des Geistes,
wem das eigentliche Opfer darzubringen ist. Ahnlich sind
im Wesentlichen die kei der Nordostjaken, und zwar ist in
thnen ein starker wogulischer Einschlag zu konstatieren.
Kurze keir enthalten z. B. nur die Herbeirufung, die Mittei-
lung des Anlasses und die Bitte um Hilfe, das durch den
Mund des vom Odem des Geistes erleuchteten Zauberers
verkiindete Versprechen des Geistes, Schutz zu verleihen; in
lingeren hingegen findet sich die Herbeibannung, die Auf-
forderung zur Verwendung bestimmter Fahrzeuge, die An-
gabe der Ursache, die Mitteilung des Geistes, dass er in dem
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bestimmten Falle nichts tun kann, die Anrufung eines ande-
ren, dessen Mitteilung iiber die Ursache der Krankheit und
das Versprechen von Hilfe. Die Gesinge der Wogulen und
Nordostjaken koénnen wir Bannspriiche nennen, ob-
wohl ein grosser Teil von ihnen auch das Gespriach zwischen
Zauberer und Geist darbietet. Am Wasjugan dagegen sind
jalomnan und panylomnan bei gewdhnlichen Konsultationen
epische Schilderungen davon, was der Zauberer
hort und sieht, sowohl bei der Ankunft der Hilfsgeister als
auch auf seiner Erkundungsfahrt, sie sind also sozusagen
Berichte von den Erfahrungen des Zauberers. Gewiss miissen
wir die Sache in der Weise auffassen, dass die Lieder der
Nordwestgebiete, die auf Gaugeister gehen und inhaltlich im
wesentlichen sozusagen sachliche Vortrige von Bitten sind, wie
sie denn auch bei Zauberveranstaltungen erwartet werden, ein
hiibsch Teil alte Tradition bewahrt haben. Urspriinglich
waren dies bestimmt Bitten von wenigen Worten, obwohl
sie im Laufe der Zeit immer grosseren Umfang, vielseitigeren
Inhalt und poetischere Gestalt angenommen haben, ja ihrer
dusseren Form nach zu einer Art dramatischer Darstellungen
geworden sind. Am weitesten scheint die Entwicklung bei
den Nordwogulen vorgeschritten zu sein. In den wasjuganer
Liedern ist die Schilderung der Tatigkeit des Zauberers ver-
hiltnismissig unwesentlich. Beil ihnen ist fremder Einfluss
recht wahrscheinlich, wie tiberhaupt bei dem ganzen dortigen
Hilfsgeisterwesen. Die Quelle dieser Einwirkungen kénnte man
am nichsten mittelbar oder unmittelbar bei den Tataren
suchen, bei denen die epischen Lieder des Zauberers beim
Nachforschen und Opfern recht hoch entwickelt sind. Aber
auch andere Quellen sind in Betracht zu ziehen, ndmlich
samojedische und tungusische, aus welchen beiden die 6st-
lichen Ostjaken ihre schamanistischen Vorstellungen bereichert
haben. So scheint z. B. der Brauch des wasjuganer Zauberers,
den Loffel als Zeugen fiir die Richtigkeit seiner Worte zu
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verwenden, auf die Tungusen zuriickzugehen, die als Los-
instrument in gleicher Weise den Schlegel der Zaubertrommel
(der an einen Loffel erinnert) verwenden, indem sie aus der
Art und Weise, wie er niederfillt, prophezeien.!

Neben dem Traumdeuten und der magischen Nach-
forschung treibt der jugrische Zauberer noch, wie gesagt,
das Losen und das Schauen, jedoch Manipulationen,
die nicht nur ihm vorbehalten und dem gewdhnlichen Laien
verboten wiren. Von dem Schauen haben wir die reich-
lichsten Nachrichten vom Irtyschgebiete, und zwar ist das
dort eingeschlagene Verfahren recht einfach: der Schamane
starrt z. B. in die Sonne, am Abend in das Herdfeuer oder
die Kerzenflamme und erfihrt so ohne weitere Umstinde
auch in weiter Ferne geschehene oder geschehende Dinge.
Das Schauen in die Sonne oder das Feuer ist denn auch bei
den Jugrern am weitesten verbreitet und vermutlich hochst
alt. Das Lesen aus dem brodelnden Teekessel,
aus dem von der Opferstdtte genommenen
Wasser usw. kann jeder ausiiben, obwohl auch hier der
Zauberer am besten verborgene Geheimnisse entlocken kann.
Die Losmethoden sind vielseitiger. Schon oben wurde
erwihnt, dass eine menschliche Leiche und das
Biarenfell hierbei, wozu jedoch kein Zauberer erforder-
lich ist, Verwendung finden. Castrén berichtet von den Nord-
ostjaken, dass das Geisterbild vor dem Zaubernden bisweilen
zu reden beginnt, aber dessen Rede vernimmt nur der Zau-
berer: »Um die leichtgliubige Menge davon zu iiberzeugen,
dass der Gott wirklich Worte iiber seine Lippen kommen
lisst, pflegt der Schamane vor ihm ein B a nd auf der Spitze

1 Das Losen mit dem Trommelschlegel ist in Sibirien noch wei-
ter verbreitet: es wird z. B. aus der Nordwestmongolei erwahnt. Die
Altai-Tataren losen bei Opfern mit einem Trinkgefdss aus
Birkenrinde, aus dem sie soeben getrunken haben: gerit beim
Niederwerfen der Boden zu oberst, so ist im Verlaufe des Jahres kein
Glick zu erwarten; die umgekehrte Lage prophezeit Glick und Erfolg.

Jugra-Volker — 21
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eines angelehnten aufrecht stehenden Stockes zu befestigen,
und wenn das Band entweder durch einen Zufall oder durch
eine Vorrichtung des Schamanen in Bewegung kommt, begreift
natiirlich ein jeder, dass der Geist des Gottes in hérbaren
Lauten zu dem Schamanen dringt.» Castréns Erklirung, dass
die Bewegungen des Bandes von dem Hauche des Geistes
herrithren, ist kaum wdrtlich zu nehmen; denn in ganz der-
selben Weise wird auch eine an einem Bande befestigte A xt
verwendet, von der man natiirlich nicht annehmen kann, dass
sie von dem beim Reden hervorgerufenen unbedeutenden
Luftzug in Bewegung gesetzt werde. Gleichwohl riihrt die
Bewegung dieser Losgerite vom Willen des Geistes her und
offenbart seine Billigung und Bestitigung der Worte des
Zauberers. Das Losen mit der Axt ist sehr weit verbreitet.
Der tremjuganer Zauberer legt die Axt, in manchen Fillen
den Bogen oder die Flinte, auf die auf das Knie ge-
stiitzte Faust, und zwar lisst er sie dabei auf dem Zeigefinger
balancieren. Nach den Schwankungen des Beiles resp. des
Bogens oder der Flinte, gibt er dann seine Prophezeiungen.
Jakobi berichtet, dass die Nordostjaken in der Weise »beteny,
dass die Axt an eine Schnur gehingt wird, die Schneide nach
oben, der Betende schwenkt sie hin und her, wobei er gleich-
zeitig »heilige Worte» murmelt. Auch von der Verwendung
der Flinte in gleicher Weise haben wir Nachrichten aus der-
selben Gegend. Bisweilen zaubern die Wogulen nach Gon-
datti in folgender Weise: »Der Zauberer setzt sich in dem
hinteren Teil der Wohnung nieder, mit dem Riicken nach
den Leuten zu, sodass vor ihm niemand ist, nimmt eine Axt,
an der eine Schnur von dem Stiele bis zur Schneide befestigt
ist, hingt die Axt an dieser Schnur auf, die Schneide nach
oben, wobei sie auf vier zur Faust zusammengeballten Fin-
gern der rechten Hand und dem linken Zeigefinger ruht, und
beginnt die Axt unter Murmeln in Bewegung zu setzen; da-
nach teilt er den Willen des Gottes mit. Bisweilen kann
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ansteliederAxteinMesseroderliebereinaltesSchwert
verwendet werden.» Nosilov wiederum weiss zu berichten,
dass der Wogule beim Losen ein Messer auf der Axtschneide
balancieren lisst, und von dort, wohin sich die Messerspitze
neigt, ist Beute zu erwarten. Noch bedeutsamer als das
Raten mit der Axt ist das mit der Hausgeisttruhe.
»Es wird eine kleine Bank genommemn», erzihlt Gondatti von
den Wogulen, »darunter wird eine Axt oder ein Messer ge-
tan, darauf die Truhe, in der die Go&tter und deren Opfer-
gaben sind. Der Zauberer liest mit leiser Stimme und macht
allerhand Bewegungen neben der Bank. Nach einiger Zeit
lisst er die Person, fiir die die Befragung veranstaltet wird,
die Truhe heben. Wenn diese beim ersten Mal leicht, beim
zweiten Male schwer ist, beim dritten Male noch schwerer,
aber beim vierten Male leicht ist, so ist voller Erfolg zu er-
warten, sonst steht es schlecht.» Der tremjuganer Zauberer
bringt die Hausgeisttruhe in die Wohnung — wenn sie nicht
schon von vornherein dort ist — setzt sie auf ein gutes Tuch,
ein Renntierfell oder eine Rohrmatte auf die Schlafpritsche,
setzt sich nach der Truhe zu und versucht sie zu heben, in-
dem er mit beiden Hénden nach dem Griffe fasst und
vor dem Heben jedesmal leise betet. Leichtigkeit der Truhe
ist das Zeichen fiir eine giinstige, zusagende Antwort. Uber-
dies sind noch ein paar Losmethoden von einem ganz be-
schrinkten Gebiete zu nennen. Die Eingeborenen von der
unteren LoZwa verwenden zu diesem Zwecke Brot: zwei
Personen halten ein ganzes Brot auf ihren Daumenspitzen
und die eine sagt: »Wenn N. kommt, so wende dich, Brot,
nach Sonnenaufgang zu!» Wendet sich das Brot, so bewahr-
heitet sich die Frage. Der Wasjuganer Jiger nimmt nach
der Erlegung eines Renntieres den obersten Wirbel,
»die Eule», an dessen Vorderseite nasen- und augenidhnliche
Bildungen sind, die Nase nach unten zu. Er legt ihn auf
seinen Scheitel, sodass die Nase nach oben und nach vorn
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zu steht und sagt: »Tote ich heute noch ein Renntier oder
nicht?», wobel er in der Weise mit dem Kopfe nickt, dass der
Knochen vor ihm niederfillt. Wenn »die Euley mit dem Ge-
sichte nach oben zu fillt, so bedeutet dies eine zusagende
Antwort auf seine Frage.

Aus obigen Beispielen ist ersichtlich, dass wahrscheinlich
von dem von auswirts iibernommenen Schauen und den
paar zuletzt erwihnten, zweifellos erst spit entstandenen Los-
verfahren abgesehen, das Volk der Meinung ist, dass bei dem
Losen ein Geist wirkt und nicht in den Gegenstinden
selbst irgendwelche Zauberkraft ruht. In beachtenswerter
Klarheit .tritt dieser Gedanke in einer Darstellung bei Mun-
kécsi, die dieser von den Wogulen erhalten hat, hervor: »Wenn
jemand kommt, um sich prophezeien zu lassen, so bindet der
Zauberer das Losbeil an eine Schnur, ergreift diese in der
Mitte, ruft den Bannspruch des Geistes oder lost ohne be-
sondere Worte. Trifft ihn der Hauch des Geistes, so bewegt
sich das Beil, wenn nicht, so bewegt sich dieses nicht. Wie
ihm der Geist sagt, so spricht er.» Bei dem Losen mit dem
Beile bei Opfern sagt auch der nordostjakische Zauberer zu-
nachst: »Siebenseitiger kantiger Sarni, Numi-sarni! Deine
drei Sklaven mit den geplagten Hiinden, deine drei Sklaven
mit den weinenden Hinden flehen dich an wegen des leer
gewordenen Leibes ihrer leeren Tochter.» Erst danach kann
der Zauberer nach Anleitung des Geistes mitteilen, ob das
Opfer seinen Zweck erfiillt hat, ob es dem Geiste angenehm
gewesen ist. Auch das Losen der Jugrer ist augenscheinlich
nichts anderes als die Vorbringung der Sache beim Geiste
und die Erwartung der auf diese oder jene Weise zu offen-
barenden direkten Antwort.

Bei diesem Sachverhalt liegt die Frage nahe, welche Los-
methoden am nichsten den urspriinglichen allgemeinen An-
schauungen der Jugrer entsprechen, mit anderen Worten am
urspriinglichsten sind. Wir diirften wohl kaum in der Annahme
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fehlgehen, dass das Heben des Geisterbehidlt-
nisses, vielleicht frither auch des Geisterbildes,’
eine solche ist. Diese schliesst sich nimlich am nichsten
dem Losverfahren an, das an dem Verstorbenen und am
Birenfell vorgenommen wird, und die Heranziehung des
Geistes als Medium setzt das Losen in unmittelbaren Zu-
sammenhang mit dem bei den Jugrern alle religiosen Er-
scheinungen umfassenden Geisterglauben und macht es zu
einem wesentlichen Bestandteil desselben, indem das Ergeb-
nis als vom Geiste selbst gefasster und offenbarter Beschluss
erklirt wird. Schwieriger ist es, etwas Entscheidendes iiber
den Ursprung der Verwendung der iibrigen Losgerite zu
sagen. An und fiir sich wire ja der Gedanke nicht unmaog-
lich, dass auch der Bogen und dessen spiterer Ersatz,
die Flinte, die A xt sowie die lokalen Messer und das
Schwert irgendwie von dem Geiste abhingig und somit
als passende Offenbarungsmedien seines Willens gelten. Hier
wire jedoch zu bemerken, dass bei den Jugrern im allgemei-
nen nicht eine so nahe Beziehung der Geister zu erwahnten
Gegenstinden angenommen wird, obwohl Messer und Schwer-
ter stellenweise unter den Opfergaben begegnen und obwohl
Schneidwerkzeuge in bestimmten Fillen auch zur Vertreibung
von Geistern dienen. Den letzteren Zweck der Warnung er-
fullt bestimmt das beim Losen unter die Bank gelegte Beil
und Messer, wovon oben nach Gondatti berichtet wurde;
vermutlich sollen dadurch unbefugte Geister am Kommen und
an der Stérung des Losens verhindert werden. Bei bestimm-
ten Loshandlungen konnten die Schneidwerkzeuge als die
Mittel zur Bestrafung des Schuldigen betrachtet werden, die
der Leiter der Handlung bereit zu halten wiinscht. So be-
richtet Finsch, dass der (samojedische) Zauberer, um iiber
einen Diebstahl Klarheit zu gewinnen, eines Messers bedarf,
dass dann den Dieb in die Augen trifft. Meines Erachtens
ist der Gedanke nicht unmdéglich, dass Beil, Messer, Schwert,



326 ' Der Zauberer FFC 63

vielleicht sogar der Bogen, sich aus solchen Vorsichts-
und Drohungsgegenstinden auf ihrem heimischen
Gebiete zu Zeugen fiir das Ergebnis des Losens, ja sogar zu
. Kiindern der Antwort entwickelt haben. Aber in den Los-
methoden der Jugrer sind auch fremde Bestandteile ganz
offensichtlich, z. B. die Verwendung des Brotes, und meines
Erachtens ist es ferner recht wahrscheinlich, dass das Losen
mit dem aufgehidngten Beile von auswirts stammt,
am echesten von den Syrjinen, die ebenso wie die Wotjaken
ein dhnliches Verfahren kennen. Auf grund der Verwendung
des Beiles wiren dann das Messer (Schwert) und der Bogen
(Flinte) zu Losgeriten geworden, beide wie die Axt als wich-
tige Ausriistungsgegenstinde der Minner. Meines Erachtens
hat die Annahme fremden Ursprungs mehr fiir sich als ein-
heimische Entwicklung. Jedenfalls wiirde sich das Losen mit
Waffen, ebenso wie offensichtlich auch die anderen lokal be-
grenzten Verfahrungsweisen als spdt erweisen, und die ur-
spriinglichen Losverfahren der Jugrer wiirden sich auf ein
einziges Verfahren, das Heben, dessen Medien
der Verstorbene und der Geist sind, beschrinken; von diesen
wire das Losen mit dem Geiste vermutlich) hauptsachlich
als Aufgabe des Zauberers zu betrachten. Und wie weit die-
ses Losverfahren, somit iiberhaupt das Losen, bei den Jug-
rern zuriickzuverlegen ist, das soll hier nicht ndher erdrtert
werden. Ein Vergleich der Methoden auf den verschiedenen
Gebieten scheint zu zeigen, dass auch dessen Wurzeln nicht
tief in die Vergangenheit herabreichen.

Das Bild, das wir im Vorstehenden von dem jugrischen
Zauberer empfangen haben, unterscheidet sich in verschie-
denen Punkten von dem der fritheren Forscher. Es ist wohl
angebracht, in Art eines Uberblickes auf verschiedene Seiten
seiner Pflichten und auf seine Bedeutung hinzuweisen. Wir
haben gesehen, dass er nicht auf grund des Erbrechts zu seiner
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Aufgabe von vorn herein auserwihlt ist, sondern dass die
wesentlichsten Qualifikationsanforderungen fiir seinen Beruf
angeborene Neigung und Talente sind, und in diesem
Sinne der Satz: »Der Zauberer wird geboren» richtig ist. Aber
die angeborene Neigung verleiht noch nicht ohne Ubung und
Vorbilder die zur Ausiibung des Amtes unbedingt erforder-
liche Routine; daher heisst es fiir den Aspiranten zum Zau-
bereramte sich fleissig iiben und lernen, wenn auch der
altjugrische Zauberer nicht gerade bei idlteren Zauberern in
die Lehre gegangen zu sein brauchte. Natiirlich ist es, dass
der zukiinftige Zauberer eingehendere Unterweisung geniest,
wenn sein Vater oder seine Mutter dasselbe Amt ausiiben.
Wahrscheinlich hat sich der Magier auch nicht bei der Zau-
berhandlung in der 4usseren Ausstattung von sei-
nen Stammesgenossen unterschieden, ebenso wie es gewiss
ist, dass er im Alltagsleben genau so wie seine Volks-
genossen dem Erwerbe des tédglichen Brotes nachgehen, also
profanen Geschiften obliegen darf. Die Entschadigung fiir
Hilfeleistungen und die iibrige Zaubertitigkeit ist so gering
— wenn der Zauberer iiberhaupt entlohnt wird — dass diese
Einkiinfte ihren Mann nicht ndhren: ausser ehrenvoller Be-
handlung und Bewirtung bekommt er etwa einen Pelz, ein
Pelzstiick, Handschuhe, eine Miitze, im Siiden etwas Opfer-
fleisch und einen Anteil von den Opfergaben, aber oft geht
er leer aus, ein Fall, der frither vielleicht noch allgemeiner
war. Am Tremjugan erhidlt der Zauberer auch heutzutage
gewohnlich keine Entschidigung fiir seine Miihe. Diese
Sachlage- und vor allem die Nichterblichkeit dieses Amtes
haben die Entstehung eines eigentlichen Zaubererstandes
verhmdert

Die ursprungllche Aufgabe des jugrischen
Zauberers ist die Befragung und die sich darauf griindende
Wahrsagung; auf diese Weise hat er Kranken und Ungliick-
lichen geholfen, so hat er frither am Opferkult teilgenommen.
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Das Traumsehen, die Verwendung der Trommel, Begeiste-
rungsrausch und Ekstase versetzten ihn in die Méglichkeit,
in direkte Verbindung mit den Geistern zu treten, und auch
durch das Hebeverfahren konnte er die Meinung der Geister
befragen. Als Helfer der Kranken war er nur Weiser Mann,
seine Teilnahme an den Opferhandlungen war niitzlich, bis-
weilen auch wichtig, aber nicht unumginglich notwendig.
Wir konnten somit das Wesen des Zauberers in der Weise
knapp zusammenfassen, dass wir sagen: Der jugrische
Schamane war urspriinglich nur Weiser
Mann und Weissager, nicht aber Arzt noch
Opferpriester.

Indersozialen Stellung des Zauberers hat seine
Aufgabe im allgemeinen keine grosse Anderung bewirkt; denn
das Zaubereramt war kein solcher Vorzug oder solches Ver-
dienst, dass es ohne weiteres seinen Triger zur Fiihrung sei-
nes Stammes in irdischen Dingen berechtigt hitte, obwohl
er natiirlich als Wisser verborgener und zukiinftiger Dinge,
je nach der Wertschitzung, die er genoss, ein wichtiges Wort
in allen Dingen mitzureden hatte. Wir haben keine ver-
biirgte Nachricht iiber einen ugrischen Zauberer, der gleich-
zeitig das irdische Oberhaupt in seinem Bezirke gewesen
wire. Der Schilderer der Bekehrungsarbeit, Novitskij, be-
richtet zwar, dass sich gewisse Zauberer an die Spitze des
gegen die Missionsarbeit gerichteten Widerstandes stellten,
aber dies rihrt nicht aus irgendwelcher sonstigen fithrenden
Stellung, sondern daher, dass es ithnen wegen ihres Amtes
am schwersten fiel, von den alten ithnen teuer gewordenen
Geistern, die ihnen so oft geholfen hatten, abzufallen und die
Taufe der neuen Goétter anzunehmen, von der sie keinen
Nutzen erwarteten, und dass sie diese auf ihr personliches
Gefiihl begriindete Uberzeugung auch von den anderen ver-
treten wissen wollten. Ebensowenig ist es ein Beweis fiir
irgendwelche Fiihrer- oder Befehlshaberstellung, dass der
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Zanham" bisweilen seine Stammesgenossen zu dem umge-
kehrten Verhalten, namlich zur Annahme der Taufe, aufge-
fordert und tatsichlich auch seinen Zweck erreicht hat.
Andrerseits haben wir von Novitskij Nachrichten, nach de-
nen ebensowenig der Fiirst gleichzeitig Zauberer gewesen wiire.
Aus Nachratsch erwihnt er sden Altestens Pomzhuk, der als
erster in die Taufe willigte und auch das Volk, wenn auch
unter Einschiichterungen, dazu bewog, wihrend als »Scha-
mane» der beriihmte verkriippelte Nachratsch Jevplajev er-
wihnt wird, der den Bekehrern hartnickigen Widerstand ént-
gegensetzte, bis auch er schliesslich dem Beispiel der andern
folgen musste. Es ist sehr leicht moglich, dass auch der letzt-
erwihnte nicht einmal Zauberer, sondern fony-urt war. In
den Dérfern zwischen Samorovo und Beresov waren mehrere
Zauberer, aber Fiirst in diesem Gebiete soll ein Ostjake aus
dem Geschlechte der Alatschev gewesen sein. Satika, Fiirst
von der Konda, bedurfte der Hilfe der Zauberer, um fiir seine
erkrankten Sohne Rettung zu erlangen, war also selbst nicht
dem Zaubererberufe gewachsen, obwohl es an einer anderen
S elle des Berichtes heisst, dass er fliichtete, um das (offen-
sichtlich personliche) »Opfer fiir seinen Geist darzubrin-
gen». Die: Helden der Volksdichtung, die Fiirsten, be-
sitzen gewiss ihr »Konnen», wodurch sie sich selbst Vorteil
sichern und ihre Feinde schagigen, aber in der Praxis
treten sie als Zauberer nicht auf.

Der Umstand, dass die Zauberer im allgemeinen keine
irdischen Fiihrer sind, rithrt im Grunde daher, dass zu beiden
Amtern besondere Voraussetzungen bestehen. Zwar ist oft
behauptet worden, dass die Zauberer ihre Stammesgenossen
an Weisheit iiberragten und iiberragen, ja sogar fihig sind,
dieselben hinters Licht zu fiithren, aber in so allgemeiner
Form ist die Behauptung nicht stichhaltig. Im Ubrigen kann
der Zauberer recht schwache Begabung aufweisen, wenn bei
ihm nur die bestimmten Neigungen besonders entwickelt
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sind, oftmals derartige krankhafte Neigungen, die die betref-
fende Person zu der praktisches Koénnen, Kraft und Tapfer-
keit erfordernden Fiihrerstellung untauglich machen. Zum
anderen war das Zaubereramt nicht an die Abstammung
gebunden, wihrend die Jugrer wihrend ihrer Selbstindigkeit
ein schon friihzeitig entwickeltes eigentliches Erfolgeregiment
hatten: sie besassen Geschlechterfiirsten, Fiihrer, deren Wiirde
vom Vater auf den Sohn, von Generation zu Generation wei-
tererbte und aus deren Reihen zur Zeit der Eroberung, meist
offensichtlich auf grund personlicher Tiichtigkeit, Gross-
fiirsten hervorgegangen zu sein scheinen, also Fiihrer eines
grosseren Gebietes im Kampfe gegen die fremde, nach Ver-
sklavung des Jugrervolkes strebende fremde Macht. Diese
Geschlechterfiirsten konnten die ihrem Charakter nach nicht
an die Erbfolge gebundenen Ausiiber des Zaubererberufes
nicht verdringen noch Ebenbiirtigkeit neben ihnen erlangen;
Fiirstenrang konnten sie nicht erwerben, wenn sie nicht
schon durch ihre Geburt dazu berechtigt waren. Fiirstliche
Abstammung aber und angeborene Neigung zum Zauberer-
beruf diirften hichst selten in ein und derselben Person ver-
einigt gewesen sein.

Der ugrische Zauberer, den wir hier geschildert haben,
ist seiner #Ausseren Erscheinung nach nicht so farbenreich
und seinem inneren Wesen nach nicht so kraftvoll, wie wir
gewohnt sind, uns den sibirischen Zauber im allgemeinen
vorzustellen, obwohl wir iiber manchen von ihnen mit dem
Ostjaken ausrufen kénnten: »dass der Ruhm eines Mannes
wie er rings um die sieben Welten, rings um die sechs Welten
erschallt.» Bei der Lektiire von Verbitskijs Schilderung von
den Weisen Minnern der Altaigegenden und ihrem Wirken
muss man gestehen, dass der jugrische Zauberer neben
ihnen in seiner Unentwickeltheit wie ein Lehrjunge neben
dem Meister wirkt. Aber hier ist zu bemerken, dass den
Jugrern garnicht eine solche Fundgrube fremder Schitze
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zur Verfiigung stand wie den altaischen Vélkern in den chi-
nesischen, sowohl volkstiimlichen als hoéher entwickelten,
Glaubensformen. Fremde Einfliisse kénnen wir gewiss auch
bei dem jugrischen Zauberer konstatieren, an der Grenze
natiirlich mehr als im Inneren des Gebietes, und zwar ist
dieser in den verschiedenen Gegenden von verschiedenen
Seiten, von Syrjinen, Samojeden, Tungusen, Tataren, ja so-
gar von den Russen gekommen, und diese Einwirkung hat
denn atuch Anderungen hervorgerufen, besonders die Ent-
wicklung in der 4dusseren Betéitigung des Zauberers gefordert.
Die Grundlage und der Hauptgehalt sind jedoch einheimisch,
ererbt, alt, zweifellos zum Teil finnisch-ugrisch. Eins der inte-
ressantesten Zeugnisse dafiir ist die im Wogulischen bewahrte
alte Benennung riait, deren lautliche und semasiologische
Entsprechungen im Finnischen noifa, im Estnischen noid
und im Lappischen noaidde sind. Neben dem Seelenglauben,
dem Ahnenkult und einem oder einigen aus Verstorbenen
entwickelten Krankheitsgeistern gehort der Zauberer zum
dltesten finnisch-ugrischen Kulturerbe.
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