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RON UND KULERE (BENUE-PLATEAU STAAT, NIGERIA)

BARBARA FRANK

Einleitung

Die Ron (Challa) und Kulere (Kaleri) sind zwei einander benachbarte Ethnien
am Siidwestrand des zentralnigerianischen Hochplateaus (Pankshin Division), die
von Subsistenz-Landwirtschaft leben. Die schitzungsweise etwa zwanzigtausend
Ron leben auf den offenen Fliachen des Plateaus, wihrend die etwa sieben- bis
achttausend Kulere im Bergland des Plateauabhanges und anschlieBenden Tief-
land leben.

Beide Volker hatten in vorkolonialer Zeit keine den Stamm umfassende politi-
sche Organisation, sondern zerfielen in kleine unabhingige Gemeinschaften, die
Kulere in Dorfschaften, die Ron in weitrdumigere Gemeinden, die verschiedene
verstreute Weiler zusammenfafiten. Das Stammesbewuftsein dieser untereinander
teilweise verfeindeten Gemeinden oder Dérfer beruht auf Traditionen gemein-
samer Abstammung sowie auf fast gleicher Kultur und Sprache. Zwischen den
einzelnen Gemeinden bestehen Dialektunterschiede. Die Sprachen der Ron und
Kulere sind nah verwandt, sie gehéren zu den tschadischen Sprachen'. Kulturell
bestehen manche Gemeinsamkeiten. Es herrscht lebhafter Handelsverkehr und
ritueller Besuchsaustausch. Sprach- und Kulturgrenzen stimmen jedoch nicht iiber-
ein. Im Kulere-Gebiet gibt es drei Dorfer, in denen nicht-tschadische Sprachen
gesprochen werden?, und die kulturell nichsten Verwandten der Kulere aufierhalb
ihres Stammesgebiets sind nicht die Ron, sondern die im Tiefland benachbarten
Mama, die eine bantoide Sprache sprechen3.

Im Grenzgebiet zwischen Ron und Kulere befinden sich einige Dorfer, deren
Stammeszugehorigkeit schwankend ist, sie sind weder wirkliche Ron, noch eigent-
liche Kulere. Diese Dérfer sind Mangar*, Bargesh, Sha, Mundat und Karfa-Nzuhwi.
Die Einwohner von Mangar betrachten sich als einen eigenen Stamm, obwohl sie
kulturell und sprachlich der Ron-Kulere-Gruppe angehdren, Bargesh gehort sprach-
lich zu den Ron, kulturell aber zu den Kulere. Sha und Mundat bilden eine ge-
schlossene Kulturgruppe, von der Karfa wieder etwas starker abweicht. Die letzt-
genannten Dorfer sind durch die moderne Verwaltung den Ron angeschlossen,
haben aber kulturell etwas mehr mit den Kulere gemeinsam.

Die Unterabteilungen der eigentlichen Ron sind:

Bokkos (Run, Barram), Butura, Mbar, Daffo, Monguna. Die Dorfer der Kulere
sind: Richa, Ambang, Kamwai, Kangil, Tuke, Kwarkwa, Tof, Ambul, Masinge

Jungraithmayr, 1970.

“Plateau 6’ nach Williamson 1971, 272.

Williamson 1971, 278

Nordlich von Richa, nicht zu verwechseln mit dem Mama-Dorf gleichen Namens.
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und Marhai (Korom)?®. Kulturell kénnen ihnen die oben erwihnten andersspra-
chigen Dorfer angeschlossen werden: Barkul (Mwah), Maboh und Horom.

Im folgenden werden Ziige aus dem Rang- und Biindewesen der Ron und Kulere
dargestellt und verglichen und damit dem Zusammenhang und Bedeutungswandel
solcher Institutionen bei beiden Voélkern nachgegangen. Eine ausfiihrliche Be-
schreibung des umfangreichen, komplizierten Rangsystems der Kulere kann hier
nicht gegeben werden und ist einer spateren monographischen Darstellung dieses
Volkes vorbehalten. Erginzend werden einige Informationen iiber das Rangsystem
der “Ron” von Mundat mitgeteilt. Wihrend meine Informationen iiber die eigent-
lichen Ron und Kulere aus langfristiger Feldforschung stammen, wurden die iiber
Mundat aus den Aussagen von Herrn Thomas Amangam Aligit® und einem einma-
ligen Besuch in Mundat gewonnen’.

Innerhalb der Ron- wie der Kulere-Gruppe bestehen von Dorf zu Dorf kulturelle
Variationen. Die Kultgesellschaften der Kulere werden am Beispiel des Dorfes Tof
dargestellt. Leider war es nicht moéglich, das Rangsystem der Ron an einem Ort
vollstindig aufzunehmen, da mir im Hauptuntersuchungsgebiet Daffo zeitweise
nur sehr ungeniigende Dolmetscher zur Verfiigung standen und da das Wissen iiber
diese Dinge bei vielen Personen nur noch bruchstiickhaft vorhanden ist. Also wer-
den auch Beispiele aus anderen Gemeinden herangezogen, um moglichst viele zum
Vergleich mit den Kulere wichtige Punkte anzufiihren. Die Ausfithrungen iiber die
Ron beziehen sich auf Daffo, soweit nichts anderes angegeben ist.

Es sei zunichst eine Bemerkung gemacht iiber die Bedeutung, die jene das tradi-
tionelle Leben der Ron und Kulere weitgehend beherrschenden Institutionen heu-
te fiir sie haben.

Die alte Sozialorganisation der Ron ist im Verlauf der letzten zehn Jahre fast
véllig zusammengebrochen. Die gemeinschaftliche Initiation der Knaben findet
nicht mehr statt, ebensowenig Initiationen in héhere Rangstufen. Selbst die zahl-
reichen meist dlteren Mitglieder der letzteren erfiillen kaum mehr wichtige Funk-
tionen in der Gemeinschaft, eine westlich orientierte Jugend hat ihnen Verwal-
tung und spirituelle Fithrung abgenommen. Der Antrieb, rituelle Verpflichtungen
zu erfiillen, ist der dlteren Generation damit verlorengegangen. Auch das moderne
kommerzielle Leben la3t die Investition von Sachwerten in rituelle Aktivititen
iberfliissig und unerwiinscht erscheinen. Diese Situation fithrt dazu, daf} viele
Einzelheiten des Kultlebens schon vergessen oder nur noch verworren in Erinne-
rung sind, was die Forschung sehr erschwerte.

Bei den Kulere und den “Ron” der Sha-Mundat-Gruppe ist durch die verkehrs-
ungiinstige Lage modernes kommerzielles Leben in etwas geringerem Mafde einge-
drungen, so daf} das traditionelle Kultleben in der alten Generation noch ein wenig

5 Diese Dorfer sind schon bei Jungraithmayr 1970, 291 zusammengestellt, ebenso die anders-
sprachigen. In Ames 1934, 259 ist Marhai als Dorf der Mama bezeichnet, obwohl die Sprach-
gleichheit mit den Kulere bekannt war. Diese Verwirrung riihrt offensichtlich von der Annah-
me her, dal Mama und Kulere eng verwandte Sprachen seien.

6 Schulleiter in Pankshin, aus Mundat stammend.

7 Die Feldforschung wurde mit Unterstiitzung der Deutschen Forschungsgemeinschaft, der an
dieser Stelle herzlich gedankt sei, in den Jahren 1971 bis 1975 durchgefiihrt. Ich verbrachte
2 Jahre und 7 Monate in Nigerien. Zu Anfang widmete ich mich der Forschung bei den Ron,
spiter der bei den Kulere.
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lebendiger ist. Es kommt aber gegenwirtig durch den Einflu} des in manchen
Orten schon fast allgemeinen Schulbesuchs und des Christentums, dem sich vieler-
orts die Mehrzahl der Bevolkerung angeschlossen hat, zum Erliegen. Was in beiden
Gruppen an bescheidenem kiinstlerischem Ausdruck des Kultlebens vorhanden
war, ist praktisch innerhalb eines Jahres (1973) durch die Tatigkeit ausldndischer
Hindler vernichtet worden, die das ganze Gebiet fiir den illegalen Kunsthandel
systematisch leerten.

Initiation und Verdienstfeste der Ron

Zwei Institutionen waren fiir die soziale Stellung eines Mannes in der traditio-
nellen Ron-Gesellschaft entscheidend: das Maskenwesen mit der obligatorischen
Initiation fiir alle Knaben und ein Verdienstfestwesen, durch das er in verschiedene
Ringe aufsteigen konnte. Letzteres war freiwillig, und nicht alle Ménner beteilig-
ten sich daran. Die erstgenannte Institution heilt nyordng oder nyirdng, was meist
mit dem Hausa-Wort dodd iibersetzt wird, und Maskengestalten sowie geheime
Musikinstrumente bezeichnet.

Jeder Junge wurde zur Zeit der Beschneidung in die Geheimnisse des nyordng
eingefithrt. Zu dem nyordng-Kult gehorte eine Anzahl ortlich varriierender Musik-
instrumente und Maskenkostiime. Die 6stlichen Ron (Bokkos) hatten nur eine
Maskengestalt unter dem Namen jakawa®, die westlichen hatten bis zu vier®. Es
waren dies in Daffo: mundja, die wichtigste, die die Jungen in der Initiation gezeigt
bekamen; njakawa oder jakawa, von geringer Bedeutung; ndong und yakuk, die
nur wihrend der Beschneidungszeit als Begleiter der Initianden auftraten. Die Ko-
stiime der beiden letzteren wurden nach Abschluf} dieser Zeit verbrannt; ndong
hatte ein unférmiges, den ganzen Korper bedeckendes Kostiim aus Gras, mit Gras-
hérnern auf dem Kopf; das Kostiim des yakuk wurde im allgemeinen aus einer
Flechte, kama, gemacht, iiber die weiter unten in anderem Zusammenhang mehr
zu sagen sein wird (s. S. 130, 131). Mundja und njakawa trugen den ganzen Korper be-
deckende Netzkostiime, die von den Ron nicht selbst gemacht, sondern von den
Kulere (mundja), bzw. Mama (njakawa) eingehandelt wurden'®. Die Ron betrach-
ten die Kulere als Experten im Maskenwesen und sind der Meinung, dafl sie es von
ihnen erlernt hitten.

Die nyoréng-Musikinstrumente stellten meist nicht die Stimmen der Maskenge-
stalten dar, sondern waren von diesen unabhingige nyordng. Die Stimmen der Mas-
ken wurden vor allem durch Schreie ausgedriickt. Jedoch hatte njakawa in Daffo
ein eigenes Instrument, nyorong ma njakawa, eine Art Flote aus einem Stiick Bam-
bus (oder einer Bambus-artigen Pflanze, randong), dessen Ende mit Spinnweben
bedeckt war. In Butura wurde manchmal eine grofie Trommel fiir njakawa verwen-
det. Folgende andere Instrumente wurden in nyorong-Zeremonien verwendet:
Querhorner aus langen Flaschenkiirbissen oder Antiiopenhdrnern, bei letzteren
wurde auch zuweilen die Offnung am Ende mit einer Spinnwebschicht bedeckt;

8 s.a. Ames 1934, 158, der sich vermutlich auf die Ron von Bokkos bezieht.

9 Soweit ich habe feststellen konnen, gibt es: in Bokkos jakawa, in Butura jekawa und mundja,
in Mbar jakawa, mundja und in linger vergangener Zeit ndong, in Daffo und Monguna die drei
vorgenannten und yakuk. In dem Daffo-Weiler Hottom gibt es auferdem mangam (s. S. 134).

10 s. Frank 1974.
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Rasseln, bu bwas ti nyordng, aus linglichen Flaschenkiirbissen mit einem Uber-
zug aus Strick und Abschnitten von Canarium-Samen'?; kleine schmale Tont6pfe,
hochstens 20 cm hoch, in denen ein Stiick von Bambus oder Sorghumhalm gebla-
sen wurde, Julu; lange Trommeln (etwa 1 1/2 m) mit einseitiger Bespannung und
dhnliche kleine Trommeln mit Fiifichen am nicht bespannten Ende. Beide Arten
Querhorner, jedoch nicht die mit Spinnwebe geblasenen, konnten auch profan zum
Tanz verwendet werden, ebenso die grofien Trommeln. Die Horner wurden bei
Zeremonien der Frauen (s. S. 144) auch von Frauen geblasen. Die anderen Instru-
mente sind Geheimnis der initiierten Manner. Ich erhielt keine vollstindigen Anga-
ben iiber ihre Verwendung. Die Hérner dienen der Einberufung von Versammlun-
gen u. dergl. sowie als Begleitung zum Tanz, die Rasseln sollen in Daffo bei allen
nyorbng-Tinzen verwendet worden sein. Auf Bedeutung und Verwendung des
lulu? und der groflen Trommel, wenn sie auf eine besondere Weise gespielt wurde,
komme ich spiter zuriick (s. S. 129).

Die Kultgegenstinde werden in einem als disang bezeichneten Gebiude aufbe-
wahrt, das gleichzeitig Versammlungsort der Méanner ist, den Frauen nicht betre-
ten diirfen. Es handelt sich um eine einzeln stehende Hiitte, die niedriger als die
Wohngebiude ist, im Gegensatz zu diesen kein Lehmdach unter der Grasbedeckung
hat und durch einige kleine runde Fenster6ffnungen von Profanbauten unterschie-
den ist. Die geheimsten nyordng-Gegenstinde werden darin in einem halbrunden
Lehmbau verwahrt.

Jeder Weiler hat seine eigene Kulthiitte. Einer der Weiler beansprucht, daf’ sein
disang die Haupt-Kulthiitte firr die ganze Gemeinde, wie Daffo oder Bokkos,ist.
Daneben hatte frither jede Patrilinie ihr eigenes Kultgebiude, in dem kein nyordng-
Gerit aufbewahrt wurde. Es diente vor allem als Schlafstelle der Jungen wihrend
ihrer Beschneidungszeit.

Nyorobng ist eine Art religios sanktionierter Polizeigewalt, mit der die Ménner
Frauen und Kindern Respekt einfléfiten, der aber auch die initiierten Médnner Ge-
horsam schuldeten. Mundja war in Daffo die Macht ausiibende Maskengestalt.
Einem widerspenstigen, noch nicht beschnittenen Jungen droht man: “Nyordng
wird dich fressen”, und ein schon Beschnittener wurde, wenn er Anla dazu gab,
manchmal von mundja verpriigelt. In der Beschneidungszeit wurden die Jungen in
die ersten Geheimnisse des nyordng eingefiihrt.

Njakawa diente in Daffo nur dazu, Gaben — vor allem von den Frauen — zu er-
pressen, mit denen sich die Minner ein Fest machten. Wenn man das Instrument
des njakawa blies, durfte niemand zur Feldarbeit gehen. Das konnte sein, weil
man die Leute zu einer Versammlung einberief, oder einfach, weil man feiern und
Fleisch essen wollte, denn denjenigen, die das Verbot iibertraten, nahm mundja
die Hacke weg und lieB sie eine Strafe zahlen. Hitte jemand nicht gezahlt, so hitte
man ihm eine Kuh weggenommen, oder frither auch ein Kind, um es in die Skla-
verei zu verkaufen. Von den Bufigeldern kauften die Minner ein Rind zum Schlach-
ten, dessen Fleisch sie verteilten und in den verschiedenen Kulthiusern unter Aus-
schluf der Frauen verzehrten. Zu demselben Zweck ging njakawa auch mit einem

11 Canarium schweinfurthii, ein Baum mit oliven-artigen Friichten.
12 Nach einer Information im Daffo-Weiler Dai gibt es zwei Topf-Bambus-Instrumente dieser
Art, deren unterschiedliche Funktion aber unklar blieb.
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Speer oder langen Stock von Haus zu Haus und sagte, er wolle eine Kuh'3, dann
sammelten die Einwohner der Gehofte untereinander, um die Kuh kaufen zu kon-
nen.

Nyorbng sorgte fiir Frieden im Gehoft; wenn Angehorige der Wohngemeinschaft
stritten, mufiten sie als Bufle eine Kuh fiir nyordng zahlen. In vergangener Zeit
hatte nyordng auch die Macht, Todesurteile an der Hexerei Angeklagten durch Ver-
brennen zu vollstrecken.

Heute hat nyordng bei der jingeren Generation keinerlei Autoritit mehr. Der
Daffo-Weiler Hottom war der einzige, wo z. Zt. meiner Feldforschung mundja
einmal auftrat. In den meisten Kulthiitten finden sich keine oder nur noch zer-
fetzte Maskenanziige. Ebenso sind viele der Musikinstrumente zerbrochen, sie wer-
den in ritueller Weise fast nur noch nach dem Tod alter Minner benutzt (s. S. 132).

Friiher af der Leiter der nyoréng-Zeremonien, saf ma nyorong'®, jeweils als
erster von einer neuen Ernte, auch wenn die erste Frucht nicht auf seinem Feld
reif geworden war. Wenn es sich um Fonio (Digitaria exilis, hausa: acca) handelte,
brachte er sie zum Hauptkulthaus fiir ganz Daffo und verzehrte sie dort mit ande-
ren fiir nyorbng zustindigen Altesten. Nach dem Verzehr der ersten Frucht kiin-
digte er von einem bestimmten Felsen (fay) den Beginn und die Erlaubnis zur
Ernte an.

Ahnliches spielte sich in den Hausgemeinschaften ab’?, als man vor der jetzigen
Auflosung in Kleinfamilien noch in Grofigeh6ften zusammen wohnte. Der Alteste
war zustindig fiir nyordng. Er trug auch die Verantwortung fiir ein gemeinsames
grofies Fonio-Feld, das es neben den kleinen privaten gab. Seinen Ertrag verteilte
er, wenn die Nahrung knapp wurde. Von dem ersten Korn af8 er und brachte es
in das Kultgebiude fiir nyordng, ehe alle anderen essen durften. Ebenso bot man
das erste Bier nyordng an, ehe alle tranken. Offensichtlich war bei diesen Riten
nyorbng als eine Gesamtheit gemeint, in der einzelne Masken oder Instrumente
nicht von Bedeutung waren. Nyordng allgemein garantierte Nahrung und Gesund-
heit.

Einer der bedeutendsten Anlisse, bei dem nyordng in Erscheinung trat, war
die Initiation der Knaben. Sie fand in Abstinden von etwa sieben bis zehn Jahren
statt. Es mufite ein sogenanntes ‘“Jahr des Mannes” sein. Im “Jahr des Mannes”
gibt es reichlich Nahrung, was wichtig ist, da die Initianden gut gendhrt werden
miissen, und man erwartet keine Seuchen. Die zustindigen Mdnner machen ein
Geheimnis um die Anzeichen des “Jahrs des Mannes”, das sie im Grunde nach
ihrem Gutdiinken festsetzen. Wegen des grofden Zeitabstandes waren die Teilneh-
mer von sehr unterschiedlichem Alter; manche (vor allem krinkliche) wurden
schon als Kleinkinder beschnitten, andere waren fast erwachsen; diese mufdten
bis zur Initiation sexuell enthaltsam sein. Die Beschneidung fand (in Daffo) in
der Trockenzeit, etwa im November, statt. Die Kinder wurden eines Abends zum
Kulthaus gebracht und gegen Morgen auflerhalb der Siedlung zwischen Felsen
beschnitten. Es folgte eine etwa dreimonatige Seklusionszeit, wihrend der die
Jungen den Tag in Hohlen zwischen den Felsen verbrachten und nachts in den

13 In dem Weiler Dai ging njakawa umher und sagte: “Meine Frau shumbula ist schwanger und

will Fleisch essen.”
14 = saf ma ram, er war Ritualleiter und Hauptling zugleich.
15 Information aus dem Weiler Dai.
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Minnerhiusern (disang) schliefen. Wenn sie dorthin oder zum Baden gingen, wur-
den sie von je einem ndong und yakuk (s. o. S. 125) begleitet. Ein kleines Horn,
sotare, wurde geblasen, damit die Frauen, die sie nicht sehen sollten, ihnen auswi-
chen. Wenn dennoch eine Frau in der Nihe war, rannten ndong und yakuk hinter
ihr her und schlugen sie, und auch die Initianden waren gehalten, sie zu beschimp-
fen. Ndong und yakuk wurden von frither beschnittenen Jungen dargestellt; yakuk
war Kklein, den unbeschnittenen Kindern sagte man, er komme aus dem Boden
hervor. Beide benahmen sich als komische Figuren; der unformige ndong fiel bei
der Verfolgung der Frauen leicht hin, wihrend yakuk sehr schnell laufen konnte.
In dem Weiler Dai wird yakuk als die Frau des ndong bezeichnet.

Wihrend der Seklusionszeit sollten die Jungen lernen, sich als Médnner zu ver-
halten, Schmerzen zu ertragen, sich zu beherrschen, Geheimnisse vor den Frauen
zu wahren, deren Einfluf} sie jetzt entzogen wurden, mit Pferden umzugehen und
zu tanzen. Dazu erwarben sie Kenntnisse iiber ihre Gesellschaft, z. B. Frauen wel-
cher Sippen und Orte sie heiraten durften und welcher nicht. Am Ende der Zeit
wurden sie zum Haupt-Kulthaus gebracht und sahen zum ersten mal mundja aus
der Nihe, um seine menschliche Eigenschaft zu erkennen. Dabei tanzten mehrere
mundjas, denn es gab einen im Haupt-Kultgebiude jeden Weilers. Um ein Kind,
das wihrend der Beschneidungszeit starb, wurde nicht getrauert.

Zum Abschlufd der Seklusionszeit fand ein grofies Fest statt, zu dem auch Teil-
nehmer von anderen Ron-Gemeinden, sowie Kulere kamen. Wihrend die Frauen
auf ihre S6hne warteten, filhrten die Minner Kriegskiinste, wie Reitkunststiicke
und Speerwerfen vor. Auf dem Héhepunkt des Festes wurden dann die Initiier-
ten mit frisch geschorenen Kopfen von frither Beschnittenen auf den Schultern
herbeigetragen.

Bei der Initiation in Bokkos und Butura spielte ein Wesen namens kama eine
Rolle, was fiir unseren Vergleich mit den Kulere von Interesse ist. In Bokkos wur-
de die Gruppe der Initianden wihrend der Beschneidungszeit kamd genannt. Die
Gruppe, die sieben Jahre vorher beschnitten wurde, hie wihrend der Zeit
karbwa und versorgte die Initianden, und zwar jeweils die Mitglieder der eigenen
Sippe. Die Manner sagten den Jungen nicht, daf sie beschnitten werden sollten,
sie erzdhlten ihnen aber, daf kamd, d. i. ein fliegender, unsichtbarer Leopard,
sie zu einem Berg tragen wiirde. Der Leopard habe langes Haar aus einer als kamd
bezeichneten Flechte (s. S. 130, 140). Wenn alles vorbereitet war, sagten sie dem Jun-
gen, dafl er die Beine spreizen solle, um den Leoparden zu besteigen, und dann
beschnitten sie ihn. In Butura sagten die Minner einer Mutter, deren Sohn wih-
rend der Beschneidungszeit gestorben war: “kamd hat ihn gefressen”.

Nach der Beschneidung gab es eine zweite mehr individuell durchgefiihrte Ini-
tiation, in der ein Junge den nyordng mangbdng, den “grofen nyordng” zu se-
hen bekam. Der Zeitpunkt hierfiir hing davon ab, ob sein Vater willens war,
fiir ihn in jungen Jahren eine Zahlung an die fiir nyoréng verantwortlichen “Alte-
sten” zu machen, oder ob er warten mufte, bis er selbst dafiir aufkommen konn-
te. Wihrend die meisten jungen Minner noch durch die mit Beschneidung ver-
bundene Initiation gegangen sind, haben sie den nyordng mangbdng nicht gese-
hen und werden ihn auch nicht sehen, da dieser Ritus, ohne den friiher niemand
ein vollwertiger Mann wurde, ebenfalls aufgegeben ist. Die Eingeweihten sprechen
zu den Unwissenden dariiber als von einem iibernatiirlichen Wesen. Nach einem
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Informanten aus dem Weiler, der das rituelle Zentrum von Daffo bildet, gaben die
Grofdeltern miitterlicherseits des Initianden eine Henne, seine eigenen Eltern Ol.
Ein Junge dieses Weilers ging zuerst zum Kulthaus, um den grofien nyordng zu
sehen, die von anderen Weilern folgten. Gezeigt wurden ihnen zwei Musikinstru-
mente, die sie nach der Beschneidung noch nicht gesehen hatten: /ulu, die Bambus-
fléte im Topf, und masundung!®, die grole Trommel'”, so gespielt, daf® man einen
Sorghumhalm gegen ihre Membran stemmte und mit nassen Foniospelzen rieb, so
daf} ein unheimliches Gerdusch entstand.

In Butura dagegen soll nyoréng mangbdng die grofle Trommel, auf eine besonde-
re Weise geschlagen, und die lange Flaschenkiirbisrassel mit dem Strickiiberzug
(s. S. 126) sein.

Lulu wurde vor der Beschneidung im Kulthaus gespielt und nach dem Tod eines
ma-kocok, eines Mannes, der Verdienstfeste gegeben hat (s. u. S. 130 ff.). Bei der
letzteren Gelegenheit wurde auch masundung gespielt (s. u.'S. 132). Lulu war auch
in Heilungsriten von Bedeutung. Wenn z. B. eine Frau etwas von nyoréng gesehen
hatte und davon erkrankte — denn das ist gefihrlich fiir Frauen — brachte man sie
in die Nihe der Kulthiitte, wo sie ihre Augen bedecken mufdte. In der Hiitte blies
man lulu, und davon sollte sie gesund werden. Man blies lulu auch bei einer Zere-
monie, zur Segnung von Kindern, vor allem, wenn einem Ehepaar die Kinder star-
ben.

Was ist nyordng nach Auffassung der Ron? Wen stellen die Maskierten und die
Stimmen der Instrumente vor? Darauf gibt es von den Ron keine Antwort. Das
einzige, was sie iiber die Wesenheit von njakawa und mundja zu sagen wuften,
war, daf ersterer minnlich, letztere weiblich, und mundja nach einer Aussage
das Kind von njakawa und shumbula, nach einer anderen die Frau des njakawa
sei's,

- Den Frauen gegeniiber hilt man die Fiktion aufrecht, da die Gerdusche der
oben genannten Musikinstrumente von iibernatiirlichen Wesen stammten und eben-
so die Maskierten keine Menschen seien und da der Kontakt mit nyordng fiir
die Frauen gefihrlich, ja lebensbedrohend sei. Die Frauen geben vor, es nicht bes-
ser zu wissen. Bis zu einem gewissen Grade glauben Manner und Frauen wohl an
die Gefahr. Wenn die Minner iiber ihre geheimen nyordng-Titigkeiten sprechen,
tun sie das oft mit viel Gekicher, wie man iiber einen Betrug spricht. Gleichzeitig
1aBt die oben geschilderte Bedeutung und Autoritit des nyordng im traditionel-
len Leben der Ron keinen Zweifel daran, dafy es etwas von ihnen Ernstgenomme-
nes und Heiliges ist. Ihre eigenen Interpretationen kénnen so unterschiedlich sein
wie folgende: Ein Mann erklirte seinem christlichen Sohn, so wie die Christen
Jesus als Mittler zu Gott hitten, so hitten sie nyordng als Mittler zu bwe (Gott).
Dagegen gab ein junger, in den Traditionen aufgewachsener, nach Schulbesuch
jetzt in der Stadt lebender Mann als allgemeine Auffassung an, nyorong sei ledig-
lich von Menschen gemacht und kein Gegenstand des Glaubenslebens.

16 Ames 1934, 157/58 schreibt (vermutlich iiber Bokkos): Their principal Tsafi is Masundu,
which consists of three objects which have to be seen by everyone before attaining manhood.

17 Ich bin nicht sicher, ob es auch die kleinen Trommeln auf Fiiichen sein kénnen.

18 Information aus dem Daffo-Weiler Dai.
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Unabhingig von der obligatorischen Initiation konnte ein Mann héheres An-
sehen erwerben, indem er Mitglied in der Institution der kocok!® (Singular ma-
kocok) wurde. Die kocok bildeten eine lose Gemeinschaft, auf die man die Be-
zeichnung Minnerbund kaum anweden kann. Mitglied wurde man durch Zahlun-
gen von Bier und Fleisch, indem man Feste gab. Jeder Mann, der wohlhabend ge-
nung war oder dem seine Verwandten genug beisteuerten, konnte ma-kocok wer-
den. In Daffo heif3t es, die Kandidaten seien vorgeschlagen worden und die Mit-
gliedschaft sei an gewisse charakterliche Voraussetzungen gebunden, aber da han-
delt es sich wohl um eine Idealforderung von geringer praktischer Konsequenz.
Man wurde in verschiedenen Stufen ma-kocok, d. h. man mufite mehrere Feste
mit bestimmten Leistungen geben. Verschiedene Feste konnten aber auch in eins
zusammengezogen werden. In Daffo waren die Aussagen iiber Reihenfolge, Zahl
und Art der Feste widerspriichlich, was teilweise an Unterschieden zwischen ver-
schiedenen Weilern liegen mag, teilweise aber auch daran, daf} den Informanten
die Einzelheiten entfallen waren, auch wenn sie selbst kocok waren, weil die Zeit
ihrer Feste weit zuriick lag.

Eindeutig ist dagegen die Information aus Butura, weshalb sie hier an den An-
fang gestellt sei: Zwei Feste waren obligatorisch, um ma-kocok zu werden: vier
und nyordng, das aber aufler dem Wort nichts mit nyordng in seiner anderen Be-
deutung zu tun hat. Es war gleichgiiltig, in welcher Reihenfolge man die Feste
gab, dariiber hinaus konnte man weitere Bewirtungen fiir die kocok geben. Mit
dem Fest erwarb man das Recht, an den entsprechenden Festen anderer teilzu-
nehmen. Bei vier mufdte der Initiand achtundvierzig Topfe Bier und (spiter?)
noch einmal zwolf geben, dazu zwei Ziegen, vier Hilhner und eine halbe Kuh. Bei
nyorbong muBdte er dreiRig Tépfe Bier, eine Ziege, vier Hithner und Samen von
Guizotia abbysinica?® fiir einen groflen Klof} geben, dazu einen Topf Ol, um die
Dinge zuzubereiten. Die Abzeichen des ma-kocok waren ein mit Brandmalerei
gemusterter Stock, worong, ein schwarzes, um den Kopf getragenes Tuch, das
von den Hausa iiber die Fyam als Zwischenhindler stammte und nach dem vier
verliehen wurde, eine Flechte kamd, die die kocok um den Hut tragen durften,
und ein Kuhschwanz-Fliegenwedel?!. Das Dekorieren der Stécke lernten die Jun-
gen wihrend der Seklusionszeit nach der Beschneidung, diese Stécke wurden
aber zum Schluf vernichtet, da solche Stibe in hohen Ehren gehalten wurden und
nur kocok sie tragen diirfen. Wer die Feste gegeben hat, von dem sagt man, daf er
rai oder kamé getan hat, was bedeutet, er hat Verdienstfeste gegeben, denn der In-
halt des kocok-Wesens ist die Teilnahme an den Festen. Die kocok haben sonst
keine besonderen Pflichten und erwerben auch keine héheren religidsen Kenntnis-
se, jedoch erhalten sie ein anderes Begribnis als andere Menschen.

In Daffo mufite eine grofere Zahl von Festen gegeben werden, die offenbar in
verschiedenen Weilern variierte. Als Namen der Feste werden angegeben vier (ver,
vir), tek, callét, wak, kama, rukul. Bei tek erhielt der neue ma-kocok ein Biischel
eines bestimmten Grases als Zeichen auf einen Wandvorsprung am Hauseingang.
Bei kamd erhielt er die Flechte gleichen Namens in seine Eingangshiitte und auf

19 sprich ¢ = tsch in allen Ron-Wértern.
20 Ein Korbblitler mit 6lhaltigen Samen, den die Ron viel anbauen.

21 Dieser wurde in Butura nicht extra als wichtiges Abzeichen erwihnt, wird aber von allen
kocok der Ron getragen.
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den Hut; er konnte sie auch als Verbotszeichen am Speichereingang benutzen,
den dann niemand aufler ihm 6ffnen durfte. Der Name fiir das Fest wird als vom
Namen der Flechte abgeleitet erklart.

Rukul ist der Name des schwarzen Tuches, das in der letzten Stufe verlichen
wurde??. Wer alle Stufen durchlaufen hatte und ma-kocok geworden war, hatte
rai erfiillt oder ausgefiihrt. Die Wiirdezeichen sind dieselben wie in Butura.Die
Stdcke wurden in zweierlei Weise im Feuer gemustert: spiralig durch Umwickeln
mit Fasern und mit runden Flecken durch Bedecken mit Lehm. Die erstere Art
dient fir die unteren Grade, und da junge Leute keine Verdienstfeste mehr geben,
sieht man sie heute sehr selten. Dagegen gehen die alten kocok noch mit ihren
Stocken und Fliegenwedeln zu offiziellen und geselligen Anlissen, wie z. B. Mark-
ten?3. Bei einer der spiteren Zeremonien (nach einer Aussage kamd, nach einer
anderen rukul) ging der Kandidat in eine Hohle, die nur von kocok betreten wer-
den durfte, in der sich aber nichts besonderes befand. Nach Aussage aus dem Wei-
ler Dai wurde er dort siebenmal von den anderen kocok mit dem rukul bedeckt
und erhielt Hithnerfleisch mit einer bestimmten “Medizin” zu essen. Dazu mufdte
er sieben Hiihner geben.

Die kocok lieben es, sich mit einer Aura der Bedeutung und des Geheimnisses
zu umgeben, daher glauben die jungen, nicht informierten Leute oft, sie hédtten in
besonderer Weise mit nyordng zu tun. Doch besteht auch in Daffo das Ziel der
kocok nur darin, Ansehen zu erwerben und an Biergelagen teilzunehmen. Wenn
man fragt, was denn ein ma-kocok sei, erhilt man aulerdem stets zur Antwort,
dafB er ein besonderes Begribnis erhalte, doch hingt das nicht etwa mit einer beson-
deren Stellung zusammen, die ihn nach dem Tode erwartet.

Die kocok haben keine eigenen Versammlungsriume oder besondere Recht im
Minnerhaus (disdng). Nyordng und disdng sind an Patrilinien bzw. Wohngemein-
schaften gebunden und werden von deren Vorstehern verwaltet, wahrend die Stel-
lung der kocok nicht auf verwandtschaftlichen Gegebenheiten beruht.

Doch besteht eine Beziehung der kocok zum nyorong, indem “nyorong fur
einen toten ma-kocok trauert”; “‘die Menschen miissen aufhéren, um einen ma-
kocok zu weinen, wenn nyordng weint”. Solche Trauerrituale werden noch durch-
gefithrt. Nach dem Tod eines ma-kocok tétet man zwei grof3e Schafe, um ihn in
einem Raum des Gehofts mit den Fellen zu bedecken. Am nichsten Tag schlach-
ten seine Schwiegerséhne und sonstige Verwandte Schafe, mit deren Fellen er be-
graben wird. Je nach Ansehen eines Mannes kdnnen etwa vierzig Tiere geschlach-
tet werden; im Weiler Hottom sollen es einundzwanzig oder mehr sein, das heifst
drei mal sieben; sieben ist die Zahl, die in vielen Riten eine Rolle spielt. Bis zum
Begribnis ruht die Feldarbeit. Die Aussagen iiber den Zeitpunkt des Begrébnisses
waren unterschiedlich. Eine besondere Rolle in den Trauerzeremonien spielt die
Witwe des ma-kocok, das ist nur seine Hauptfrau, wenn er mehrere Frauen hatte.
Diese Frau hat meist mit ihrer Arbeit und Besitz zu seinen Festen beigetragen,
und er hat mir ihr aus der Ritualkalebasse dei ti shittam getrunken, mit der man
Vertrige abschlieft und Freundschaften bekriftigt.

22 In Daffo wurde als sein Herkunftsort Baka siidlich des Plateaus angegeben. Die Ron selbst
weben nicht.
23 Mirkte wurden erst in der Kolonialzeit eingerichtet.



132 Barbara Frank

Nach seinem Tod geht sie in einer Hiitte des Geh6fts in Seklusion, dabei sitzt
sie auf einem von den Minnern vorher verhiillten Gegenstand, um den sie ein
grofles Geheimnis machen. Es ist das masundung, also eine Trommel, das sie mit
einem bestimmten Gras, mit dem man auch die Hiitte eines neu verheirateten
Paares deckt, verhiiilt haben. Wiahrend der Seklusion der Witwe wird das masun-
dung im Kultgebdude oder beim Trauerhaus gespielt, und dabei soll sich das, wo-
rauf sie sitzt, angeblich bewegen und sie daran erinnern, daf} sie nicht weinen darf,
denn sie soll nicht um den ma-kocok trauern wie sonst ¢ine Frau um ihren Mann.
Sie erhilt wihrend der Zeit auch bestimmte ‘““Medizinen”, darf nicht sprechen,
nicht Feuer anmachen und kochen; die kocok tun das fiir sie. Sie bleibt vier Tage
in Seklusion, wihrend dieser Zeit bringen die Ménner die nyordng-Instrumente,
lulu und die grofe Trommel, zum Trauerhaus und spielen sie da. Auf der entge-
gengesetzten Seite des Gehofts 6ffnen sie eine der Steinmauern, die die Hiitten
verbinden, damit die Frauen dort ein- und ausgehen kénnen ohne nyorbng zu
sehen.

Nach vier Tagen bringen die Midnner nyordng zum Minnerhaus zuriick, und die
Witwe kommt aus ihrer Seklusion heraus und darf das Trauerkleid pis aus von fei-
nem Gras geflochtenen Schniiren um Kopf und Oberkérper anlegen und wie an-
dere Frauen trauern. Sie darf zwei Monate lang immer noch mit niemandem
aufder ihren Familienmitgliedern sprechen und keinen Grufl erwidern. Wenn je-
mand unbedingt mit ihr sprechen muf, ruft er einen ma-kocok als Vermittler und
gibt ihm einheimischen Tabak. Der ma-kocok raucht zwischen den beiden zu-
erst davon in seiner Pfeife, gibt diese dann dem Mann und danach der Witwe.
Dies wiederholt sich siebenmal, danach darf der Mann mit der Witwe sprechen.

Zum Abschluf} der zwei Monate braut die Witwe Bier und bringt es zum Haus
eines ma-kocok, der ihr “Medizin” zu trinken gibt. Von da an darf sie wieder
mit jedem sprechen. Nach einer Zeit von wieder etwa zwei Monaten-je nach Ver-
mogen, brauen die Angehorigen Bier und geben eine Bewirtung. Bei dieser Gele-
genheit schneiden die Frauen die Trauerkleidung auf und verbrennen sie. Am Tag
danach tritt der élteste Bruder das Erbe an.

Der Kopf des verstorbenen ma-kocok wurde wie der jedes anderen erwachsenen
Toten nach einiger Zeit von Mdnnern exhumiert, um aus seiner Beschaffenheit zu
sehen, ob der Tote gut oder schlecht war, d. h. in erster Linie, ob er Hexerei trieb.
Wurde er fiir gut befunden, so schickte man ihn im Fell einer geschlachteten Zie-
ge zu seiner endgiiltigen Ruhestitte in einer Felsspalte oder Héhlung, wo er in
einen zerbrochenen Topf gelegt wurde. Die Schidel der kocok wurden an einem
gesonderten Platz aufbewahrt, der eine der geheiligten Stitten der Gemeinde war.

Auch Frauen hatten die Moglichkeit, sich durch Grofziigigkeit als Gastgebe-
rinnen hervorzutun. Neben Wohlstand war Voraussetzung dafiir, daf ihr Mann sie
als quiir, das ist Lieblingsfrau, erwihlte. Ihr voller Titel war quiir ti dambwas,
“Lieblingsfrau des Mondes”, das ist der Name eines Sternes, der dem Mond
manchmal sehr nahe kommt, also der Venus. Zu der quiir ti dambwas kamen
viele ungeladene Giste, die sich von ihr bewirten lieen. Sie war nicht Mitglied
irgendeiner Organisation wie der kocok der Minner und erwarb ihren Titel nicht
durch eine besondere Zeremonie.
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Initiation und gestaffelte Kulte von Mundat

In Mundat muf3ten alle Jungen durch zwei Stufen der Initiation gehen. In der
ersten wurden sie beschnitten. Uber die Beschneidung wachten zwei Kultinstru-
mente: madur, eine Bambusfléte, und njweng?*, eine Halmpfeife. Madur wird als
weiblich, njweng als minnlich bezeichnet. Wir werden sehen, daf} alle Kultinstru-
mente in Mundat Paare bilden, wobei das weibliche Instrument jeweils das wich-
tigere ist. Die Minner sagen den Frauen, madur sei ein grofier dod6?*, der die
Knaben verschlinge. Wenn einer gut sei, werde sie ihn wohlbehalten wieder gebi-
ren, wenn er schlecht sei, ihn aufessen. Sie sagen ihnen auch, dafl njweng einen
Strick iiber ein Feuer spannt, iiber das die Kinder gehen miissen; wenn sie schlecht
sind, fallen sie hinein.

Die Jungen schliefen wihrend der Beschneidungszeit in einem Kultgebéude,
tanzdng®s. Wenn sie nach Heilung der Wunde entlassen wurden, durften sie eine
Woche lang nicht sprechen. Sie schliefen noch einen Monat lang im tanzdng, dann
fand eine Gemeinschaftsjagd statt, nach der sie schlafen durften, wo sie wollten.
Von der Beschneidungszeit an trugen sie ein Penisfutteral.

Die zweite Stufe, durch die jeder gehen mufdte, war harikil. Seine méannliche
Stimme ist Gesang in eine Art Trompete, die weibliche eine Rassel mit Gesang?”.
Der Initiand, bzw. sein Vater,mufite etwa fiinfzehn Topfe Bier geben, um zuge-
lassen zu werden, er verbrachte einen Tag im “Busch”, wo er ermahnt und,wenn
die Minner mit seinem Verhalten unzufrieden waren, geschlagen wurde.

Danach konnte ein Mann freiwillig in weitere Rangstufen bzw. Kulte eintreten;
jeder Mann versuchte wenigstens einige zu erreichen. Sie standen jedem offen.
Wenn jemand einen wohlhabenden Vater hatte, konnte er schon in jungen Jahren
in die héchsten aufsteigen. Verschiedene Sippen haben jeweils ein eigenes Kult-
haus (tanzdng) fiir jede Kultstufe, nur madur hat kein eigenes, sondern teilt es mit
asuwa (s. u.). Die tanzdngs dhneln den disdngs der Ron, sind aber etwas mehr de-
koriert, z. B. mit den Schideln der bei den Initiationsfesten geschlachteten Tiere.
Jede Kultstufe hat ihren eigenen Leiter. Die Reihenfolge der Initiationen in die
Kulte ist in einer Stufenleiter festgelegt. Um initiiert zu werden, mufite man je-
weils eine bestimmte Menge von Lebensmitteln zu einem Fest fiir die Mitglieder
geben, in erster Linie Bier, Schlachttiere, Honig und Ol. An den Festen durften
nur die Mitglieder teilnehmen. Die erste Stufe bildet die Initiation in den Kult
von asuwa, bzw. auch gjakawa. Asuwa ist weiblich, ihre Stimme erklingt aus einem
Horn, das mit Spinnweben darin geblasen wird. Ajakawa ist mannlich und darge-
stellt durch eine schwarze Maskengestalt, gekleidet in einen Netzanzug mit einer
Art Kamm auf dem Kopf. Ajakawa und ebenso die noch zu besprechenden Mas-
kengestalten werden auch durch eine Art Holzpuppe dargestellt, die nur Initiierte
sehen diirfen, wihrend die Masken selbst ausgehen und auch von Frauen gesehen
werden?®. An asuwa und gjakawa wendet man sich bei Regenmangel. Asuwa segnet

24 sprich j = dsch.

25s. 8. 125.

26 dem disang der Ron entsprechend, sprich z = weiches s.

27 Nach Analogieschluf} von den Kulere diirfte es sich bei der Trompete um eine lange Kalebas-
sentute handeln, bei der Rassel um eine Kalebasse mit Strick- und Sameniiberzug wie S. 126.

28 Ob mangam auch so dargestellt wird, ist mir nicht bekannt.
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die Felder vor der Ernte, hilft bei schwerer Geburt und heilt bei Epidemien?®. Alle
Masken, auch die weiter unten besprochenen, reprisentieren nach Meinung des
Informanten eine Art géttlicher Wesen. Wihrend die anderen Kulte nur Mdnnern
vorbehalten sind, existiert asuwa auch fiir Frauen. Dies ist nur in Mundat (und
Karfa) der Fall, nicht im fast kulturgleichen Sha. Die asuwa-Gesellschaft der Frau-
en wird als Charakterschule fiir alle verheirateten Frauen bezeichnet. Um initiiert
zu werden, gaben sie Ol und kunu®°. Auch asuwa der Frauen hat die Aufgabe der
Erntesegnung und Krankenheilung.

Die nichste Stufe ist mangam. Mangam ist weiblich und dargestellt durch eine
Hornermaske in verschiedenen Ausfithrungen mit einem Gewand aus Palmblatt-
streifen (von Phoenix reclinata). Das méinnliche Gegenstiick dazu ist eine Bambus-
Fl6te mit Spinnwebschicht. Mangam soll eine michtige, freundliche Gottheit sein,
die zu guter Ernte hilft, sterile Frauen fruchtbar macht und Krankheiten — vor
allem Riickenschmerzen und Schwellungen — heilt.

Es folgt akirang. Er ist médnnlich und wird dargestellt durch eine mit Abrus-
Bohnen besetzte Holzmaske mit Fasergewand. Der weibliche Partner dazu ist
aja, die als maskierte Gestalt ein den ganzen Korper verhiillendes Netzkostiim mit
Behingen aus Palmblattstreifen (Phoenix reclinata) trigt. Der Informant bezeich-
nete die beiden als “Go6tter der Schonheit” (‘gods of beauty’). Um initiiert zu
werden, mufdte man eine Kuh und viele Getrinke geben. A kirang fehlt in Sha
und gja wird dort mundja genannt.

Diejenigen, die sich in die folgenden Stufen einkauften, werden kocok (sg.
ma-kocok) genannt. Kocok hat etwa die Bedeutung “Alteste”, die Bezeichnung
ist aber auf die Glieder jener Miannergesellschaft beschrinkt. Man konnte wie ge-
sagt auch schon in jungen Jahren ma-kocok werden. Die kocok-Hierarchie besteht
aus vier Stufen; schon nach der ersten ist man ma-kocok. Sie heildt kumwi. Kumwi
ist ménnlich; es ist eine Trommel, die nicht geschlagen wird, sondern gegen deren
Membran man einen Stab stemmt und reibt. Dazu gehort als weibliches Gegen-
stiick kumangam, ein Bambus, der in einem Topf geblasen wird: Der Initiand
mufdte ein Rind, Ziegen und Bier liefern, wovon vieles von Frauen verzehrt wur-
de, wihrend sonst die Zahlungen des Initianden stets nur fiir die schon initiierten
Mitglieder bestimmt waren. Die Mitglieder diirfen als Abzeichen einen Pferde-
schwanzwedel und einen spiralig mit Brandmalerei verzierten Stock tragen.

Die zweite Stufe heifst rukul; der Initiand gab ein Rind und Bier. Die Instru-
mente und Abzeichen sind dieselben wie in kumwi, aulerdem diirfen die Mit-
glieder die kamd-Flechte um den Hut tragen.

Die dritte Stufe ist caldt, fiir sie gab der Kandidat viel Bier und ein Rind. Er
durfte dann einen in Brandmalerei gefleckten Stock statt des spiralverzierten
tragen.

Fiir den Eintritt in die vierte Stufe, kamd, mufite man nur wenig zahlen. Es
wurden gewisse charakterliche Voraussetzungen fiir die Mitgliedschaft in kamd
gefordert, denn seine Mitglieder sind hoch respektiert. Sie haben das Amt von
Friedensstiftern; wenn sie ihren Stock zwischen Kimpfende hielten, mufiten
diese voneinander ablassen. Die kamd-Gesellschaft in dieser Funktion ist weit iiber
29 Der Wechsel der Zeit in der Beschreibung bringt zum Ausdruck, daf kaum noch Initiationen

stattfinden, daf die vorhandenen Kultmitglieder jedoch noch aktiv sind.
30 Hausa fiir eine kaum alkoholische Vorstufe des Bieres.
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Mundat hinaus verbreitet, und so wurde z. B. in Kriegen zwischen letzterem

und dem benachbarten Kulere-Dorf Ambul die Vermittlung von kama respektiert.
Sehr wenige erreichten diese hochste Stufe, und auch die Zahl der kocok iiber-
haupt ist gering, da die Aufnahme mit erheblichen Ausgaben verbunden war, wie
wir sahen. 1973 gab es zwei Inhaber des hochsten Ranges. Die benutzten Instru-
mente sind wieder dieselben wie in allen kocok-Stufen.

Die Kultgesellschaften der Kulere von Tof

Das Leben der Kulere des Dorfes Tof wird in hohem Mafe bestimmt von Institu-
tionen, die allgemein mit dem Namen rai bezeichnet werden. Es gibt iiber zwanzig
verschiedene rai, die Mitglieder oder Besitzer derselben heilen ka-rai, d. h. die
rai-Leute. Ins Hausa iibersetzen die Kulere rai mit tsafi*' oder mit dodd, wenn sie
bestimmte meinen, in denen Musikinstrumente und Maskenkostiime eine Rolle
spielen. Rai wird also allgemein am besten mit Kult iibersetzt. Lehrer aus Tof
sprachen manchmal von ‘somebodys god’ an Stelle von rai, was jedoch nicht dem
Sinn von rai im Kulere entspricht, allenfalls kann man sagen, da} die Kulte mit
ihren verschiedenen Aufgaben einige polytheistische Elemente enthalten. Das rai
wird zwar in Ritualen angesprochen und Ol und Blut von Schlachttieren auf Ge-
genstinde, die es reprisentieren, gespritzt, jedoch stets nur nach Anrufung Gottes
(fat). Die Vorstellung, dad das rai Zeichen einer persdnlichen Wesenheit ist,
klingt nur unklar an (s. S. 140, 146).

Folgende Geschichte iiber den Ursprung der rai zeigt, wie bewuft die Manipu-
lation der Kulte sein kann: Frither gab es eine Madnner- und eine Frauengesell-
schaft. Sie wollten erproben, welche von ihnen michtiger sei. Jede solite eine Kuh
bringen, und die siegreiche Seite sollte beide erhalten. Die Médnner gruben eine
Grube, und nachdem einige von ihnen sich darin versteckt hatten, bedeckten sie
sie so, dafd man nichts von ihnen sah. Zuerst wurden die Frauen gebeten, etwas
vorzufithren, um ihre Macht zu demonstrieren, aber sie hatten nichts. Als dann
die Minner an die Reihe kamen, blies ihr Fiihrer auf einer Hornpfeife, da antwor-
teten die aus der Grube mit Hérnerblasen und Geschrei. Die Frauen erschraken
und liefen davon, und daher meinen sie, rai sei iibernatiirlich und die Médnner ha-
ben bis heute Macht damit.

Hier ist rai im Sinne von dodé gebraucht, d. h. die rai mit Maskeraden und Mu-
sik; die Auffassung davon entspricht etwa dem nyorong der Ron. Auch im Mas-
kenwesen der Kulere spielt eine Mischung von geheiligter Autoritit und zum Vor-
teil der Manner ausgenutztem Theaterspiel eine Rolle. Das bedeutet nicht, daf} die
Kulere die rai nicht ernst nehmen und an ihre Wirkung glauben. Die vielen mit rai
verbundenen Zeremonien, Opfer usw. werden als notwendig angesehen und mit
Ernst ausgefiihrt.

Die wichtigsten rai sind Kultbiinde, die fast die ganze ménnliche, und in einem
Fall weibliche Bevélkerung umfassen, und die so gut wie alle wichtigen 6ffentlichen
Aufgaben ausfiihren. Alle rai haben aulerdem zwei eng miteinander verkniipfte
Aufgaben: Besitz zu schiitzen und Krankheit zu heilen. Die Funktion der unbedeu-
tenderen Kulte erschopft sich hierin. Der Besitzer bzw. das Mitglied eines rai kann
damit sein Feld, Haus oder Vorrite schiitzen, indem er das Zeichen des rai dort

31 = heidn. Kultgegenstand oder Ritual.
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anbringt; meist ist es ein Biindel bestimmter Blidtter oder Kriuter an einen Stab
gebunden. Wer unerlaubt das Haus betritt oder von dem Feld stiehlt, wird dann
von einer bestimmten, von diesem Kult verursachten Krankheit geschlagen. Er
kann nur genesen, wenn er den Besitzern desselben gesteht und eine Gabe, meist
einen Hahn oder dergl., bringt. Fiir die Heilung wenden die Mitglieder unter An-
rufung des rai Pflanzenmedizin und Waschungen an. Bei jedem Heilungsritus wird
Gott um Hilfe angerufen. Obwohl das rai, wie gesagt, auch persénlich angespro-
chen wird, wiirden die Kulere nicht sagen, daf sie zu ihm beten. Gebete richten
sich nur an Gott, der den Namen der Sonne trigt, ohne aber mit ihr identifiziert
zu werden.

Die Aufgabe der rai zu heilen iiberwiegt so stark, dafd die Kulere meistens zu
ihrer Charakterisierung nur sagen, welche Krankheiten sie heilen. Es dauerte ziem-
lich lange, bis ich erfahren hatte, daf’ sie dieselbe Krankheit jeweils auch verursa-
chen. Die Schuld des Kranken wird also nicht so sehr betont, er kann ungewollt
und unbewufdt gegen den Kult verstofien haben. Wenn er sich an keine Schuld er-
innern kann, iiberlegen seine Angehérigen mit ihm, und da sie viele Jahre zuriick-
liegen kann, wird meist eine Krankheitsursache gefunden. Wie ein zum Christen-
tum iibergetretener Kulere es formulierte: wenn man kein Vergehen weif3, denkt
man sich eins aus.

Die Initiation in den Kult wird durch Zahlungen an die Mitglieder oder Lei-
ter erworben, fiir einige Kulte ist sie auch an die Sippenzugehorigkeit gebunden
(s. S. 138). Weitergabe innerhalb der Familie oder Sippe war iiberhaupt sehr iib-
lich. Doch waren der Initiation Sippenfremder oft keine Grenzen gesetzt. Verschie-
dene Informanden verglichen die Kulte mit der Schule: wenn man etwas lernen
will, zahlt man dafiir und wird unterwiesen. So haben einzelne Personen Kulte
aus anderen Dérfern, darunter von dem Nachbarstamm der Mama “gekauft”.

Die Initiation in einen Kult ging im allgemeinen in drei Stufen vor sich; der Ini-
tiand (oder sein Vater, wenn er noch ein Kind war) gaben je nachdem Hiihner
oder eine Ziege. Die Gabe steigerte sich oft bis zu einem Rind in der letzten Stu-
fe. Dazu mufite er jeweils Sorghum fiir Bier und einige andere Lebensmittel ge-
ben, was je nach Menge und Grofle des Tiers von den Leitern bzw. allen Mitglie-
dern des Kultes in einem Fest verzehrt wurde. Anlidfilich des zweiten und dritten
Festes wurden dem Initianden die Heilkrduter des betreffenden Kults gezeigt.
Frither wurde jeder Mann Mitglied einiger, meist zahlreicher Kulte, aber manch-
mal vollendete er bei einem nur die erste oder zweite Initiationsstufe, weil seine
Mittel nicht reichten. Das berechtigte ihn nur zur Teilnahme an den Festen der
ersten bzw. zweiten Stufe. Wer alle Feste gegeben hatte, gehorte zu den Leitern
eines Kultes.

So viel muf hier iiber die “’kleineren” Kulte im allgemeinen ausreichen, obwohl
damit ihrer Bedeutung im Leben der Kulere nicht Geniige getan ist. Es sei statt
dessen einiges iiber die wichtigsten Kulte im einzelnen ausgefiihrt.

Als die drei hochsten Kulte bezeichnen die Kulere in der Reihenfolge ihres Ran-
ges: kamd, arikil und mundja. Die drei Namen bezeichnen zugleich einen Kult-
bund und ein iibernatiirliches Wesen, das bei den Zusammenkiinften der Mitglie-
der anwesend ist. Die Kulte haben folgende Hauptaufgaben: kamd Frieden zu
stiften, arikil Gericht zu halten und Urteile zu vollstrecken, mundja die Felder
zu schiitzen. Arikil und kamd spielen in der obligatorischen Initiation der Jungen
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eine Rolle. Die Beschneidung wurde ungefihr alle sechs bis sieben Jahre fiir die
Knaben etwa ab zwolf Jahren durchgefiihrt32. Spitestens eine Woche vorher wurde
ihnen arikil gezeigt. Die Viter muften vorher je eine grofie Kalebasse Ol an arikil
geben. Wer arikil gesehen hatte, durfte ohne weiteres Zeremoniell wihrend der
Initiationszeit auch mundja sehen. Die Jungen, die in kleinen Gruppen, bis zu
vieren, zu arikil gebracht wurden, wurden vorher von den Méinnern getestet und
befragt, was sie sagen wiirden, wenn ihre Mutter fragte, wie arikil aussihe. Sagte
einer dann z. B., er sei gro® wie ein Berg und habe hundert Augen, so waren sie zu-
frieden, sagte er aber etwas, was ein Geheimnis verraten konnte, so wurde er ge-
schlagen und bedroht, daf arikil ihn verschlingen wiirde und seine Mutter eine Bu-
3¢ von zwei Kiihen zahlen oder schwer erkranken wiirde, wenn er ein Geheimnis
verriete. Auch wihrend sie dann dem arikil-Tanz zusahen, wurden die Jungen ge-
zwickt und an den Ohren gezogen, um sich stets an das Gebot der Geheimhaltung
zu erinnern. Die Tinzer des arikil halten lange Kalebassenrasseln mit Strick-Cana-
rium-Kern-Uberzug (s. S. 126) in der Hand und werden begleitet von langen am
Boden liegenden Trommeln, die mit der Hand geschlagen werden,und kleinen
Trommeln von zweierlei Art. Weiterhin gehoren zu arikil lange Kiirbistrompeten,
deren in jedem Kulthaus vier sind, und schrille Schreie, die ebenfalls die Stimme
arikils vorstellen.

Obwohl alle Knaben arikil sahen, wurde nur ein Teil der Minner in der fiir alle
Kulte iiblichen Weise in die héheren Stufen initiiert. Es gibt drei Stufen, fiir die
die iiblichen Gaben zur Aufnahme gegeben werden muften.

Folgendes sind die Hauptaufgaben von arikil: Er trauert fiir verstorbene Mén-
ner, bestrafte friher Verbrechen (z. B. Hexerei durch Verbrennen), und wendete
das Hiithnerorakel an, bei dem jeder Angeschuldigte einen Hahn brachte, der Gift
trinken mufite, um durch Tod oder Uberleben die Schuld oder Unschuld seines
Uberbringers anzuzeigen. Auflerdem heilt er eine Krankheit, vermutlich Animie,
die durch Verstofie gegen ihn entsteht.

Jede schwere Krankheit einer Frau deutet darauf hin, daf sie irgendetwas von
arikil gesehen hat, und muf} durch Reinigungsriten nach Gaben an arikil behandelt
werden. Wenn eine Frau den arikil-Tanz mit eigenen Augen sah, soll keine Sithne
moglich gewesen sein, sie wurde von arikil getotet.

Jede Sippe hat ein Kultgebiude fiir arikil, tanzdng, das dem disdang der Ron bzw.
tanzang von Mundat entspricht und dhnelt. Arikil und mundja teilen denselben
tanzang. Wenn die Jungen arikil gesehen hatten, schliefen sie frilher von da bis zu
ihrer Verheiratung im tanzdng.

Uber die Beschneidungs- und nachfolgende Unterweisungszeit, die vier bis finf
Monate betrug, sagt man, da die Knaben sie unter der Obhut von kamd verbrach-
ten, die sie in ihr Babytragfell nahm. Angeblich bei einem bestimmten Felsen, in
Wahrheit aber an verschiedenen Stellen zwischen den Felsen, lebten sie uniter Auf-
sicht von kamd. Dort verbrachten sie die Tage, nachdem sie vor vier Uhr morgens
das Minnerhaus (tanzdng), wo sie schliefen, verlassen hatten.

Die Beschneidung stand am Anfang der Initiationszeit. Am festgesetzten Tag
filhrte kamd die Jungen zum Hain von kamd; d. h. die ka-kama, die Mitglieder des

32 Das letzte traditionelle Beschneidungsfest soll 1967 stattgefunden haben, es ist zweifellos das
letzte seiner Art gewesen und wird in Zukunft durch die formlose individuelle Beschneidung
zu Hause ersetzt werden.
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kama-Bundes, die die gesamte Initiation leiteten, gingen voraus und bliesen die
Instrumente, so daf} die Kinder sie nicht sehen konnten. Die kamé-Instrumente
sind grof’e Trommeln, Horner und Bambusfléten in einem Topf geblasen. Die am
Rand des Hains zuriickbleibenden Kinder sahen dann zum unheimlichen Geriusch
der Instrumente den ganzen Hain zittern. Danach wurde zwischen den genannten
Felsen jeweils von einem Freund der Familie oder auch vom Vater selbst die Be-
schneidung durchgefiihrt. Wenn ein Kind wihrend der Beschneidungszeit starb,
mufdten die Minner das bis zum Abschluf} der gesamten Initiationszeit geheim-
halten. Dann sagten sie der Mutter, kama habe ihn verschlungen. Es durfte nicht
um ihn getrauert werden. Etwa die halbe Seklusionszeit diente der Heilung der
Wunde, die andere Hilfte der Unterweisung. Wenn die Jungen :norgens und
abends vom und zum Dorf gingen, begleiteten die kamd-Instrumente sie, so dafd.
die Frauen ihnen aus dem Weg gingen.

Die Unterweisung in der zweiten Hilfte der Seklusion umfadte Charaktertrai-
ning (wobei besonders Diebstahl als verwerflich gebrandmarkt wurde), Abhér-
tung durch Schldge und handwerkliche Tétigkeiten. Bei den letzteren handelte
es sich um solche, die speziell mit mannlichen Aktivititen und Privilegien zu
tun haben, wie Schnitzen von Keulen, Messerscheiden, Bogen und Kéchern,
Flechten von Hiiten und Regenumhingen (fiir Midnner), Herstellung der strick-
iiberzogenen Rasseln des arikil und Brandverzierung der kama-Stdcke (s. S. 140).
Letztere wurden ihnen zum Schluf® der Seklusion abgenommen. Die Initianden
lernten zu der Zeit ferner, als mundja zu tanzen.

Zum SchluB} der Seklusionszeit sagten die Minner im Dorf, kama werde die
Kinder zu einer Ubung ausfiihren. Diese bestand darin, daf sie gleich nacheinan-
der hinter Bergesh6hen auf entgegengesetzten Seiten des Dorfes auftauchten und
sangen und tanzten, welche wunderbare Fihigkeit, die die Frauen bewundern
sollten, in Wahrheit natiirlich durch verschiedene Gruppen bewerkstelligt wurde,
die man auf die Berggipfel verteilt hatte. Vor der Riickkehr der Knaben aus der
Seklusion mufiten die Eltern etwas an kama zahlen. Es folgten dann ausgedehnte
Festlichkeiten. Nach ihrer Heimkehr durften die Beschnittenen fiir einige Zeit,
wie auch schon wihrend ihrer Seklusion, in Gegenwart der Frauen die normale
Sprache nicht benutzen.

Obwohl die Jungen wihrend der Initiation unter Schutz und Anleitung von
kamda standen, waren sie damit nicht in den Bund der ka-kamé aufgenommen.

Die Mitgliedschaft darin ist den Angehérigen bestimmter Sippen vorbehalten und
wurde in drei Stufen erworben. In die erste trat der Initiand durch ein Fest ein,
das wufd, “Reinigung”, genannt wird, zum Zeichen derselben wurde er mit weifder
und roter Erde (Kalk und Ocker gesalbt). Er mufite mindestens fiinf Tépfe
Fleisch von Hithnern und Ziegen und neun Tépfe Bier fiir die ka-kamé von Tof
liefern. Von jetzt an hief er bereits ma-ka-kamé (Singular von ka-kamé ) und
durfte zu Versammlungen im Kulthaus (tanzdng ma-kamd) gehen, obwohl er noch
nicht in die Geheimnisse des Bundes eingeweiht war. Er hatte aufRerdem bereits
das Privileg, bei allen geselligen Anlissen Bier trinken zu diirfen. Beim zweiten
Fest,mutdng, “Pflicken und Zeigen”, wurden ihm einige der von kamd benutz-
ten Medizinkrauter gezeigt. Er mufte drei bis vier Tage lang nicht nur die ka-kamd
von Tof, sondern auch solche, die von anderen Kulere- und Mama-Dérfern zu Gast
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kamen,bewirten. Beim dritten Fest, muma = “Messen der Gabe’*??, wurden ihm
die iibrigen Medizinpflanzen durch den Leiter des Bundes (ma-ka-ram) gezeigt; er
mufdte nur etwa vier Topfe Bier fiir die Mitglieder geben.

Wie schon erwihnt, ist die Mitgliedschaft in kamda an die Zugehorigkeit zu be-
stimmten Sippen gebunden, so daf hier ein Exkurs-iiber einige Ziige der Sozial-
organisation von Tof notwendig ist. Die Bevolkerung von Tof zerfillt in drei Sek-
tionen, Kapo’, Kamutuk und Kalau, die Lokalgruppen innerhalb des Dorfes bil-
den. Diese Sektionen zerfallen in exogame Patrisippen. Zwei der Sippen, Kafor und
Kakadau, kommen in allen drei Sektionen vor. Eine weitere Sippe, Kakushit,
kommt in Kalan und Kapo vor. Mitglieder dieser drei Sippen haben einige der
wichtigsten Amter in der traditionellen Gesellschaft von Tof inne, deshalb
sollen sie einmal auf die drei Sektionen verteilt worden sein, um das Uberge-
wicht einer einzigen zu vermeiden. Die héchsten Amter, darunter die der rituel-
len und frither politischen Leiter, ma-ka-ram3*, der drei Sektionen, sind Kafor
vorbehalten3®. Von Kafor werden gewisse Amter den anderen Sippen iibertragen,
so Regenriten den Kakadau, die jedoch jeweils die Zustimmung von Kafor brau-
chen. Die hochste Verantwortung fiir Regenriten liegt bei einem ma-ka-kamd der
Kakadau von Kamutuk, die gleichzeitig zur Sippe Kafor gehoérené. Alle minnli-
chen Mitglieder von Kafor wurden normalerweise Mitglieder der ka-kamd, da man
aber gewisse charakterliche Voraussetzungen von den Mitgliedern forderte, konnte
jemand zuriickgestellt werden; er galt dann aber immer noch als potentielles Mit-
glied. Auch die meisten Kakadau sind ka-kamd, aber nur einzelne von ihnen gehé-
ren als Vertreter ihrer drei Sektionen zu den Leitern des Bundes. Die Kakushit
konnten nur ganz untergeordnete Glieder der ka-kamd werden, die keine eigenen
Entscheidungen fillen, sondern die Kafor um Erlaubnis bitten miissen.

Fiir jede der drei Sektionen gibt es ein Versammlungshaus der ka-kamd, den
tanzang ma-kamd®’. Jede Sektion hat ihren eigenen Leiter der ka-kamd, den
ma-ka-ram, das ist theoretisch der Erstinitiierte und somit Rangilteste der ka-
kamd, praktisch kann das Amt jedoch z. B. wegen hohen Alters an einen anderen
delegiert werden. Der ma-ka-ram steht indirekt auch iiber allen anderen Kulten,
da ein Mitglied von kamd zumindest theoretisch auch die Stufen aller anderen
wichtigen Kulte durchlaufen haben soll. Rituelle und politische Macht waren
frither, wie wir schon am Beispiel der arikil sahen, identisch. So waren die ma-ka-
ram frither Anfiihrer ihrer Sektionen schlechthin. Einen gemeinsamen Hauptling
fiir das ganze Dorf gab es vor der Kolonialzeit nicht. Durch die Mitgliedschaft in
kamd, die aber erblich in der Sippe Kafor festgelegt ist, stieg man also zu den
hochsten Amtern in der Gemeinschaft auf. Ob einer unter den ka-ram eine etwas
hoéhere Stellung als die anderen hatte und damit einem Dorfhiuptling oder
-priester nahekam, ist heute umstritten. Die Kafor von Kapo’, unter denen die
modernen Dorfchefs gewihlt werden, behaupten es, um ihren Fithrungsanspruch

33 d. h. der Gabe, um Mitglied zu werden. Es ist auch die Bedeutung ‘“Behandlung einer (von
rai verursachten) Krankheit’” moglich.

34 ma-ka-ram = “der vom Dorf”, d. h. Anfiihrer; pl.: ka-ram ram = Dorf.

35 Ob der ma-ka-ram von Kalau ein Mitglied von kama sein muf, ist umstritten.

36 Die Kakadau von Kamutuk bilden eine Linie innerhalb der Sippe Kafor, es wiirde den Rahmen
dieses Aufsatzes sprengen, die komplizierte Slppenstruktur darzustellen.

37 Die Behauptung eines Informanten, daf} es in jeder Sektion einen tanzang ma-kamda fiir Kafor
und einen fiir Kakadau gibe, trifft heute nicht zu, doch war das moglicherweise frither der
Fall, ehe das Ritualleben zu verfallen begann.
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zu untermauern, andere bestreiten es. Abzeichen der ka-kamd waren Pferde-
schwanzwedel, mit denen sie zu Versammlungen im Kulthaus gingen, wihrend
Kuhschwanzwedel allgemein zum Tanz getragen werden durften. Der ma-ka-ram
trug um seinen Hut die o. g. Flechte (s. S. 130, 134). Es gab zwei Arten mit Brandma-
lerei verzierter Stocke, mbok und cang. Mbok gab es nur einmal fiir das ganze
Dorf, cang zweimal, einen fiir Kapo’, einen fir Kamutuk. Die Sidcke standen in
hohen Ehren, nur die cang konnten als Zeichen von kamd herumgetragen werden,
mbok wurde im Kulthaus verwahrt.

Die ka-kamd werden vor allem als Friedensstifter angesehen, dazu sollen die
Mitglieder die charakterlichen Voraussetzungen haben. Ein englisch sprechender
junger Mann bezeichnete kamad gelegentlich ais “Gott des Friedens”. Die ka-kamad
fiihrten die Friedensverhandlungen mit anderen Dorfern, mit denen man in Fehde
lag, und vermittelten bei Streitigkeiten innerhalb des eigenen Dorfes. Wenn die
ka-ram wihrend eines Kampfes ihre Stocke (cang) hochhielten, muften die
Kimpfenden voneinander ablassen. Fliichtete ein Feind aus einem anderen Dorf
oder jemand aus dem eigenen, der einen Totschlag begangen hatte, zum Kulthaus
von kamd, so war er vor Verfolgung sicher. Doch konnte kamd einen wirklich Kri-
minellen zuriickweisen. Kamd vermittelte bei Eheschwierigkeiten, z. B. um ein
Paar von der Scheidung abzubringen, oder einen Mann, dessen Frau mit einem
anderen entlaufen war, zur Annahme des von dem Entfiihrer gebotenen Brautprei-
ses und damit zum Verzicht auf sie zu bewegen. Wem die ka-kamd die kamd-Flech-
te um den Hals banden, der durfte sich gegen ihr Urteil nicht auflehnen.

Die Sanktionierung einer Friedensinstanz ist beredter Ausdruck der prekidren
Situation in einer Gesellschaft, in der nicht einmal das Dorf eine politische Ein-
heit bildete. Infolge der Befriedung des Gebietes seit den zwanziger Jahren, der
Einsetzung von Dorfchefs und Griindung von Gerichten3® hat kamd heute kaum
mehr politische Bedeutung. .

Kamd existiert bei allen Kulere und Mama, und wie wir sahen, auch in Dérfern,
die in ihrer ethnischen Zugehorigkeit zwischen Ron und Kulere stehen. Zwischen
den ka-kamd verschiedener Orte herrschen lebhafte Besuchsbeziehungen anlidflich
ihrer Feste, wobei die auswirtigen Teilnehmer gleichberechtigt mit den Festver-
anstaltern zusammensitzen und trinken diirfen. So bildete der kamd-Bund in der
Zeit der politischen Autonomie der Dorfer eine Organisation, die das ganze Mama-
Kulere-Gebiet umfafdte.

Wie andere rai heilt kamd Krankheiten, ohne jedoch, als rai des Friedens, solche
zu verursachen. Im Kulthaus (fanzdng ma-kamd) bewahrt man Medizingefifie auf,
wie sie wohl fiir alle Kulte existieren, dazu glatte rundliche Steine, die der ma-ka-
ram eindlt, wenn Unfriede im Dorf herrscht, wenn man ein Fest in Frieden bege-
hen oder um Regen bitten will.

Uber das Wesen kamd sagen die Mitglieder des Bundes aus, daf} es aus der Erde
komme oder in der Luft sei, gro wie ein Berg, aber einem menschlichen Wesen
vergleichbar.

Trotz der Zentralisierung der ka-kamd bei den Kafor hatten sich keinerlei Klas-
senunterschiede zwischen diesen und den anderen Sippen herausgebildet; auch
ein ma-ka-ram war ein primus inter pares, er hatte keinerlei Recht, Arbeit oder

38 Fiir Tof ist ein Gericht in Daffo zustindig.
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Besitz von anderen fiir sich zu verlangen oder allein — ohne Konsultation der an-
deren ka-kamd — Entscheidungen zu treffen. Die Privilegien der ka-kamd hielten
ihren Pflichten etwa die Waage. Da war das schon erwidhnte Recht auf Bier bei
allen Festen, da waren die Lebensmittelgaben derjenigen, die sich an kamd wand-
ten um Heilung von einer Krankheit oder Vermittlung in einem Streitfall, denn

es versteht sich, daf} es auch da eine Rolle spielte, wer sich am wirkungsvollsten
mit den ka-kamd in Verbindung setzte. Dazu kam vor allem die Teilnahme an den
Aufnahmefesten der kamd-Initianden und schlieflich Gaben der Eltern anlidflich
der Beschneidung der Jungen. Solche Einkiinfte scheinen gering, da man damit
keinen Besitz ansammeln kann, aber in der Kulere-Gesellschaft bestanden solche
Moglichkeiten vor der Einfithrung der Geldwirtschaft ohnehin nicht, da die Selbst-
versorgerwirtschaft und der geringe materielle Kulturbesitz keine wesentlichen
Besitzunterschiede zulieffen. Ernteiiberschiisse wurden daher in Festen und Be-
wirtungen angelegt; die hidufige oder seltenere Teilnahme an solchen machte die
Hauptunterschiede im materiellen Wohlergehen der Einzelnen aus.

Der dritte Kult von allgemeiner Bedeutung ist mundja. Den Frauen sagt man,
mundja sei ein Wesen, mit dem die Madnner in Verbindung treten, es komme aus
dem Boden oder wie der Wind. Es wird dargestellt durch vier verschiedene Typen
von Kostiimen. Mundja ist im allgemeinen weiblich, nur eines der Kostiime stellt
immer ein minnliches Wesen dar. Jeder, der die allgemeine Initiation mit Be-
schneidung durchlaufen hat, darf die Kostiime tragen, meist junge gewandte Mén-
ner. Dies ist ein Grund fiir das Aufhoren der Maskeraden, denn heute nehmen
keine jungen Leute mehr an traditionellen Riten teil. Jede Sippe hat ihr Kult-
gebiude fiir arikil und mundja, das meist tanzdng ma-mundja genannt wird, ob-
wohl arikil von héherem Rang ist. Die Benennung nach mundja hingt wohl mit
der groferen Augenfilligkeit derselben zusammen. So wird mundja auch allge-
mein in der Bedeutung rai gebraucht. Die leitenden Mitglieder von mundja haben
besondere Initiationsfeste gegeben und sie allein diirfen mundja-Medizin ausgeben,
obwohl alle Knaben im Verlauf der allgemeinen Initiation als mundja tanzen ler-
nen. Die Instrumente der mundja sind Biiffelhrner, an denen eine seitliche Off-
nung mit Spinnweben bedeckt ist, eiserne Doppelgongs, Bambusfléten im Topf
geblasen, einfache Horner und Trommeln. Die letzten, uns schon bekannten
Instrumente unterscheiden sich fiir die verschiedenen Kulte durch die Weise, wie
sie gespielt werden.

Die Hauptbedeutung der mundja fir die Gemeinschaft besteht im Schutz der
Feldfriichte. Kurz vor Beginn der Pflanz- und Saatzeit geht sie zu bestimmten Stel-
len im Farmland, um “Medizin” zum Schutz der Frucht dorthin zu bringen. Nach
der Ernte holte man mundja von den Feldern zuriick und veranstaltete ihr zum
Dank ein Fest mit Biergelagen, an dem nur die Méinner teilnahmen. Zu anderen
Jahreszeiten bereiten die Minner Fleisch, um es mundja anzubieten und sich da-
von ein Fest zu machen, nachdem sie dafiir von den Frauen eine ‘“‘Steuer” einge-
zogen haben, mit der diese mundja fiir den Schutz iiber ihre Felder danken.

Um des Vergleichs mit den Ron und mit Mundat willen seien noch drei Kulte
(rai) kurz genannt. Der wichtigste unter ihnen ist kukdm, der als im Range mundja
folgend angesehen wird und Mitglieder in allen Sippen hat. Kukém ist der einzige
Kult auffer mundja, der sich einer Maskengestalt bedient. Diese entspricht dufier-
lich mangam (s. o. S. 134), hat jedoch in Tof eine etwas andere Funktion als in
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Mundat. Kukém heifdt Lepra, das ist die Krankheit, die er verursacht und heilt. Er
bringt seine ‘“Medizin” auf Bergesspitzen, von wo er dann Diebe sieht und mit der
Krankheit schligt. Auerdem schiitzt kukém gegen Hexen (kabutin), behiitet
Schwangere und hilft bei schwerer Geburt.

Der Kult caldt geht mit kamd zusammen, so daf alle ka-kamd automatisch auch
Mitglieder von caldt sind. Wie kamd verursacht caldt keine Krankheiten, kann aber
alle heilen. Speziell heilt es jedoch eine Krankheit, die blutigen Stuhl verursacht.
Wenn jemand sich an die ka-kamd um Heilung wendet, wird die Zeremonie im Na-
men von caldt ausgefithrt und die Gaben fiir caldt angenommen, das ist seine ein-
zige Funktion.

Kumu hat ein eigenes Versammlungshaus fiir die ganze Gemeinde, wo sich die
Leiter aller Sippen und Linien im Falle eines 6ffentlichen Notstandes wie Seuchen
oder dergl. versammeln. Kumu ist ein Garant von Einheit und Wohlergehen.

Es gibt auch einige Kulte der Frauen; im wichtigsten, rai muku borof®®, waren
frither alle Frauen Mitglieder, aber nur wenige leiteten es. Die letzteren kauften
sich durch eine Folge von Festen in der iiblichen Weise ein. Dieser engere Zirkel
der rai muku borof heifdt shwet. Die Leiterinnen miissen von der Sippe Kafor wie
die ka-kamd sein. Shwet befafit sich kaum mit der Krankenheilung sondern mit
Feldbauproblemen. Ihre wichtigste Zeremonie heifdt gulal*. Bei ihr gingen die
Frauen in Begleitung des mundja ma peté, einer Maskengestalt, die harmlos ist,
wihrend die anderen mundja den Frauen feindlich sind, zu bestimmten Hohlen,
um dort Feldfriichte von Wassergeistern zu erhalten, mit denen sie die eigene Ern-
te verbesserten. (Hierzu ist von den Ron nachzutragen, daf} die Frauen von Daffo
frither eine fast gleiche Zeremonie durchfiihrten.)

Vergleich und Folgerungen

In dem von den drei Gruppen dargelegten Material finden sich trotz der Fiille
verschiedener Ausformungen eine Menge Ubereinstimmungen im Einzelnen. Kénn-
ten wir noch Material von anderen Kulere-Dorfern sowie von Mangar und Karfa
(s. S. 123) einfiigen so wiirden wir weitere Varianten bei gleichartigen Grundideen
feststellen. Vor allen Dingen miifiten in einen Vergleich des gesamten Komplexes
die Mama als nahe Kulturverwandte der Kulere einbezogen werden. Die Angaben
in Ames*! sowie eigene Informationen von den Mama beweisen schon durch
Namensverwandtschaften, dafd das Kult-Leben dort dhnlich ausgebildet ist, auch
wenn wir iiber die ihm zugrundeliegenden Ideen fast nichts wissen.

Wir beginnen unseren Vergleich mit einer Zusammenstellung in verschiedenen
Gruppen vorkommender Namen und ihrer Bedeutung (s. Tabelle).

39 = “rai der Frauen”
40 n. Jungraithmayr 1970, Worterverzeichnis des Kulere: “gehen und nehmen”.
41 1934, 273-274.
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Dieser Vergleich zeigt ganz allgemein eine gréfRere Sinnerfiilltheit der Bezeich-
nungen bei den Kulere und der Bevolkerung von Mundat im Vergleich zu den Ron.
Nur die Worter disdng — tanzdng und mundja haben in beiden Gruppen annihernd
gleichen Inhalt. Rai ist bei den Kulere allgemeine Bezeichnung fiir Kult und Kult-
bund. Institutionen, die ihr soziales und religioses Leben beherrschen. Verdienst-
feste sind Mittel um sich in die Kulte einzukaufen. Von der Stellung, die ein Mann
auf der Stufenleiter der rai erklommen hat, hingt sein Ansehen in der Sippe mehr
ab als von seinem Alter. Nachfolger eines verstorbenen Linien-Oberhauptes wird
der Inhaber der hdchsten rai, das muf nicht der Alteste sein. Ebenso wird politi-
scher Einfluf} auf Dorfebene durch die Mitgliedschaft in hohen Stufen der Kulte,
vor allem kamd und arikil, erworben,und durch diese rai werden politische Ent-
scheidungen und Urteile vollstreckt, sowie Zeremonien fiir die Gemeinschaft aus-
gefiihrt. Bei den Ron dagegen bedeutet rai die Durchfiihrung von Verdienstfesten,
d. h. Bewirtungen, eine Institution, die Prestige verleiht und zum Genuf} von Bier
und Fleisch verhilft; sie beinhaltet jedoch keinerlei sonstige religiose oder profane
Rechte und Pflichten.

Ebenso deutlich wird der Bedeutungsschwund von den Kulere, Mama und
Mundat zu den Ron an dem Wort kamd. In der ersten Gruppe bedeutet kamd, den
Kult, der die hochste kultische und politische Macht darstellt und verbindende
Bedeutung in den Beziehungen der autonomen Doérfer zueinander hat. Bei den
Kulere hat kamd aulerdem am ehesten von allen rai Eigenschaften einer Gott-
heit, als ein weibliches Wesen, das iiber die Initiation der Knaben wacht. Abzei-
chen des kamd-Kultes ist eine bestimmte Flechte, binden die Mitglieder des Bun-
des sie jemand um den Hals, so heifdt das, da} er sich dem Urteil von kamd unter-
werfen muf. Bei den Ron bezeichnet kamd lediglich diese Flechte, die bei ihnen
als Abzeichen der Verdienstfestgeber dient. Daneben kann kamd die Bedeutung
“Verdienstfeste geben’” aligemein annehmen oder auch eine héhere Stufe dersel-
ben bezeichnen. In Bokkos und Butura ist kamd auch noch Initiationswesen, aber
ohne Beziehung zur Bedeutung von kamd in den Verdienstfesten, sie klingt nur
darin an, daf der Initiations-Leopard in Bokkos die kamd-Flechte als Haar hat.

Aus solchem Bedeutungsschwund folgere ich, daf} das Verdienstwesen der Ron
eine sinnentleerte, um nicht zu sagen miflverstandene Nachahmung des gestaffel-
ten Kultbiindewesens der Kulere und ihrer Kultur-Verwandten ist. Bezeichnend
dafiir ist auch der Bedeutungswandel des Wortes ma-kocok: Bei den Kulere be-
deutet es einen alten Mann, bei den Ron einen Verdienstfestgeber. Eine nahelie-
gende Sinninderung bei Ubernahme aus dem Kulere, da die alten Manner die
meisten Feste gegeben haben und am hochsten in den Kulten aufgestiegen sind.
Deutlich ist der Bedeutungsschwund auch bei den Abzeichen der kocok, den ge-
musterten Stocken. Bei den Kulere und in Mundat kénnen die kamd-Mitglieder
Frieden gebieten, wenn sie sie zwischen Kdmpfende halten. In Tof gibt es nur
drei, die im Kulthaus (tanzdng) aufbewahrt werden. Bei den Ron dagegen sind
sie Wiirdezeichen jedes ma-kocok, das er moglichst zu jeder Geselligkeit oder wich-
tigeren Veranstaltung mitbringt, und obwohl die Stocke sonst keine Funktion
haben, haben sie charakteristischerweise doch die Aura von Heiligkeit behalten,
daf z. B. sie niemand ohne Befehl des ma-kocok beriihren darf. Warum man an
die kocok gewisse charakterliche Forderungen stellt, wird ebenfalls verstindlich
aus der Kenntnis des kamd-Bundes.
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Wihrend das nach eigener Aussage der Ron von den Kulere iibernommene Mas-
kenwesen von ihnen in sinnvoller Weise praktiziert wird, ist das Verdienstwesen
eine rein profane Institution des Biertrinkens. Wahrend bei den Kulere Verdienst-
feste wichtiger Bestandteil des Maskenwesens und der Kultbiinde im allgemeinen
sind, um Zugang zu ihnen zu erhalten, ist bei den Ron der Zusammenhang zwi-
schen beiden vollig verschwunden. Eine Beziehung klingt nur noch unverstanden
in einzelnen Wortern und Handlungen an. So lernen die Jungen wihrend der Ini-
tiation das Mustern der kocok-Stécke. Obwohl ein Zusammenhang abgelehnt wur-
de, ist es doch sicher kein Zufall, da} eines der Verdienstfeste in Butura nyordng
(= Maskengestalt) heifdt. Am auffallendsten ist aber die Bedeutung, die dem be-
sonderen Begribnis der kocok beigemessen wird, bei dem nyorong fiir sie trauert,
so wie bei den Kulere arikil fiir verstorbene Minner trauert.

Wie die Entwicklung des Masken- und Verdienstwesens der Ron vor sich ging,
dariiber kénnen wir nur einige Vermutungen anstellen. Beeinflussungen durch die
Kulere sind besonders durch wechselseitige rituelle Besuchsbeziehungen anzuneh-
men. Innerhalb des Kulere-Mama-Gebietes gibt es ein Netz solcher Beziechungen,
in denen Sippen und Dérfer das Recht haben, gegenseitig an ihren Festen teilzu-
nehmen. In etwas geringerem Mafle sind die Ron in dieses Netz einbezogen. Ron-
und Kulere-Gruppen geniefien vor allem bei Beschneidungsabschlufifesten und
Hochzeiten gegenseitiges Gastrecht, gelegentlich konnen jedoch auch rai-Feste
eine Rolle in diesen Beziehungen spielen. Die Giste von anderen Dérfern kommen
zu den Festen der Bewirtung wegen, sie sind nicht in kultische Aktivitidten ein-
bezogen. So kann man sich vorstellen, dafd die Ron begannen, rai-Feste ohne kul-
tischen Inhalt zu feiern. Die gesellschaftlichen und medizinischen Aufgaben der
Kultbiinde wurden bei ihnen ohnehin schon von anderen Amtstrigern wahrge-
nommen: Priesterhduptlingen, Sippeniltesten und spezialisierten Heilkundigen.

Selbstindiger und vielleicht nur sekundir beeinflufdt konnte das Maskenwesen
der Ron sein. Sie haben ihre eigene Bezeichnung nyoréng dafiir und es spielt eine
dominierende und sinnvolle Rolle in ihrem Gemeinschaftsleben. Abhéngigkeiten
von den Kulere und Mama, die z. B. die Mehrzahl der Kostiime herstellen, konn-
ten auf solche sekundire Beeinflussung zuriickgehen.

Es seien noch einige Uberlegungen zum Inhalt des Maskenwesens in unserem
Gebiet angefiigt. Es fillt auf, daf das weibliche Element in ihm eine hervorragen-
de Rolle spielt, obwohl die Frauen von den Kulthandlungen im allgemeinen aus-
geschlossen sind und iiber die menschlichen Darsteller in den Kostiimen offiziell
nichts wissen diirfen. Die wichtigste Maskengestalt der (westlichen) Ron wie der
Kulere, mundja, wird weiblich gedacht, ebenso in Mundat aja und mangam. Von
den als méinnlich-weibliches Paar vorgestellten Intrumenten der Kultstufen in
Mundat (s. S. 133) ist jeweils das weibliche das bedeutendere. Die Personifizierung
des ranghochsten Kultes der Kulere, kama, ist weiblich (s. S. 137, 138). Auch
die unbedeutenderen rai, deren Personifizierung nur vage ist, sind weiblich, denn
sie werden bei Kulthandlungen als “Tochter von so und so” angeredet, und zwar
als Tochter des Vorbesitzers, von dem die jetzigen Inhaber den Kult iibernom-
men haben*?.

42 Es muf nicht der letzte Vorbesitzer, sondern kann einer seiner Vorginger sein.
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Eine Erklirung fiir die Verehrung weiblicher Wesen in den Kulten kdnnen wir
finden, wenn wir uns der bekannten Tatsache erinnern, daf® Maskengestalten
ganz besonders oft in Zusammenhang mit Initiationsriten auftreten. Wenn die
Initiation als ein Sterben und Wiedergeborenwerden aufgefafit wird, was in den
Informationen aus Tof und Mundat deutlich zum Ausdruck kommt, so ist es
natiirlich, daf ein iiber die Initiation waltendes Wesen weiblich ist. So nimmt
kamd bei den Kulere die Initianden in ihr Kindertragfell, wenn sie heimkommen,
sprechen sie die normale Sprache der Erwachsenen nicht, und wenn einer wih-
rend der Zeit der Absonderung stirbt, heifdt es: kamd hat ihn verschlungen. Noch
deutlicher ist die Symbolik der Riickkehr in den Mutterleib in Mundat, wo madur
die Jungen verschlingt und wiedergebiert, die schlechten aber nicht wieder von
sich gibt, und wo die Initianden nach ihrer Riickkehr ebenfalls nicht sprechen
diirfen.

In Mundat ist als eine Sonderentwicklung dem weiblichen Verschlingerwesen
ein minnlicher Partner beigegeben, und dieses Prinzip eines iiber der Initiation
stehenden Paares mit weiblicher Hauptfigur herrscht auch bei den Initiationen in
die héheren Kulte und ist wahrscheinlich auf sie iibertragen worden, obwohl da
sonst keine Wiedergeburtssymbolik zum Ausdruck kommt. Das weibliche Ge-
schlecht der mundja diirfte ebenso begriindet sein. In Daffo spielt sie eine hervor-
ragende Rolle in der Initiation, und daB es sich um ein Verschlingerwesen handelt,
klingt noch an in der Bedrohung unbeschnittener Jungen mit den Worten:
“nyoréng wird dich fressen.” Daf} die Auffassung anderer rai als weiblich bei den
Kulere ebenfalls von Initiationswesen abgeleitet sein konnte, kann nur als Mog-
lichkeit angedeutet werden.

Obwohl Tod und Wiedergeburt zentrale Inhalte der Initiation in Afrika (und
anderen Teilen der Erde) bilden, ist die Vorstellung von einer weiblichen Wieder-
gebirerin der Initianden eigenartigerweise aus der Literatur nicht als typisch zu
belegen. Jensen®® erwihnt die Moglichkeit: “Dal dem mystischen Charakter der
Zeremonie entsprechend der Geist, der die Knaben verschlungen oder getotet
hat, der “‘schwanger” geworden ist, in dessen Bauch sie sich befinden, der Wieder-
gebirende ist, ist eigentlich auch selbstverstdndlich. Es ist durchaus nicht sicher,
daf dieser Geist immer minnlich ist; manche Andeutungen sprechen dafiir, da}
er oft auch weibliche Ziige hat. Gelegentlich wird er sogar ausdriicklich als weib-
lich bezeichnet (z. B. in Feuerland . . .)”. Die Tatsache, dafd das offenbar doch
selten der Fall ist, erklirt er®®: ““. . . denn warum sollte ein mit allen mystischen
Kriften ausgestatteter Geist nicht Knaben verschlingen und wiedergebéren kén-
nen, auch wenn er minnlich ist, da doch die Frauen von der ganzen Zeremonie
streng ausgeschlossen sind und schon deshalb ein weiblicher Geist schwer vor-
stellbar ist.” Hierzu ist fiir unser Beispiel zu sagen, dafd zwar die Frauen von der
Zeremonie ausgeschlossen sind, da} aber sonst vor allem die Kulere das weibli-
che Geschlecht keineswegs unterbewerten und ihnen deshalb eine bedeutende
iibernatiirliche Macht sicher nicht schwer als weiblich vorstellbar ist. Wichtiger
zur Erklidrung erscheint mir jedoch, daf} in unseren und den sonst bekannten
Reifefeiern zwei verschiedene Aspekte des Initiationswesens betont sind, der
des Gebirers und der des Verschlingers. Im allgemeinen ist das Sterben und

43 1933, 154.
44 op. cit. 155.
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Gefressenwerden der Initianden so betont, da} es den “‘grauenerregenden’ Cha-
rakter eines “wilden Ungeheuers” hat, in Afrika hiufig als Léwe oder Leopard*®.
Auch in unserem Gebiet ist es ein gefihrliches Wesen, da® die Jungen frifdt oder
fressen kann, in Bokkos kommt auch der Leopard vor, wenngleich nicht als Ver-
schlinger. Aber mehr ist doch der miitterliche Aspekt der Wiedergebirerin betont,
die fiir die Initianden sorgt, sie in ihr Babytragfell nimmt, ernihrt und unterweist.
In allen drei hier dargestellten Gruppen miissen die Knaben wihrend der Seklu-
sion besonders gutes Essen erhalten. Sie sollen wohlgendhrt und gereift aus der
Obhut der Verschlingerin und Wiedergebérerin zuriickkehren.

45 Jensen, 1933, 142-144.
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Summary

Initiation and Graded Societies among the Ron and Kulere.

Socio-religious institutions such as initiation and graded societies of the neigh-
bouring Ron and Kulere in Benue-Plateau State of Nigeria are here compared.
Threee groups are compared: the Ron, the Ron of the village Mundat, and the
Kulere of the village Tof. The Ron examples are taken mainly from the communi-
ty of Daffo. The villages of Mundat and Sha form a culturally distinct group which
shares cultural traits with the Mama and Kulere (Kaleri) as well as with the Ron.
The described institutions are to a certain extent nowadays carried on by the
older generation but are for the younger generation a thing of the past.

All three groups practised circumcision during a general initiation for boys;
this was carried out in intervals of about seven years. The boys were secluded
from their families for around three months during which time they underwent
physical and moral training to become fit for life as grown men. Initiation was
considered to be presided over by spiritual beings whose voices were represented
by musical instruments and who — in Daffo — were also represented by disguised
persons. In Mundat and less markedly among the Kulere initiation was a symbolic
death, the initiate being reborn by these spiritual beings.

All three peoples had a second cecmpulsory stage of initiation which followed —
in the case of the Kulere preceded — circumcision. Apart from the general
compulsory initiation in all three communities men could become members of
different societies by paying a fee normally of beer and meat to the members or
leaders, which was consumed in a festival. Normally initiation into these societies
took place in different stages, often three, the first ones not yet bestowing the
rights of full members. These graded societies differ in structure and meaning in
the three groups although they contain some similarities and some names are
used in all_.three communities although often with different meaning.

The Ron had a voluntary loose association for men, membership in which
was attained by giving festivals with large amounts of beer and meat. The aim of
becoming a member, ma-kocok, pl. kocok, was simply feasting and prestige.
There were also special burial rites for the members.

In Mundat a man could be initiated into four higher grades of cult societies.
Each grade, just as in the case of the compulsory grades, is presided over by a
pair of spiritual beings of whom the female is the more important. They are re-
presented by musical instruments and in some cases by maskeraders. The highest
grade contains four different stages of which the highest is kamé. The members
of kamé have the official position of peace makers. The lower grades also have
certain duties, the spiritual beings presiding over them guaranteeing good harvest
and healing diseases. Feasting is another important feature of these societies.

The Kulere have more than twenty different cult societies, membership in
which was attained in the usual way of giving feasts, but clan background could
also be of significance. The majority of the minor cults has solely the double
purpose of protecting its member or owner and of healing disease. A transgression
against the cult, such as stealing from a farm protected by it, is followed by the
transgressor’s falling ill. He can be healed only by the cult members who may
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apply medicine after receiving a fee from the sick person. Apart from these minor
societies, there are a few important societies with such public duties as protecting
farms, enforcing law and making peace. Musical instruments and in some cases
maskeraders were used to show the presence of a supernatural being in these
societies. The peace makers are called kamd as in Mundat and their leaders were
in the past the heads of sections of the village which had no common chief.

As mentioned already many names occur in the graded societies of all three
groups. For example, kamd is also used for a high grade festival of the kocok
among the Ron. It is like the other kocok festivals little more than a beer drinking
assembly. Compared with those of Mundat and the Kulere this loss of meaning of
names and institutions is characteristic of the kocok-society of the Ron, which
has neither religious nor public duties. This suggests that the kocok-institution is
an imitation of the graded cult-societies of the Mundat group and of the Kulere,
in which the original meaning has been lost.

The prevalence of female beings presiding over initiation and cult-societies fits
into the symbolism of death and rebirth of the initiates.
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