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Die Gottesvorstellung
der Okawangostimme in Siidwestafrika

Von P. J. Wiist O. M. L, Andara in S.-W.-Afrika

Je mehr die missionswissenschalftliche Forschung in Afrika voran-
schreitet, desto zahlreicher werden auch die Zeugnisse dafiir, daf die
schwarzen Volker dieses so lange verschlossenen Erdteils mehr Kennt-
nisse von Gott und iibersinnlichen Dingen haben, als man in friiheren
Zeiten annahm,

Fiir viele Volkerschaften ist dieser Nachweis bereits gefithrt worden.
Es gibt aber noch manche, besonders kleinere Volkerfamilien, von deren
religiosen Anschauungen und Kult noch recht wenig in der weiteren
Welt bekanntgeworden ist. Dazu konnen wir auch die Stimme rechnen,
die an der Nordgrenze von Siidwestairika, am schénen Okawangofluly
hausen. Diese kleinen, bis in die allerneueste Zeit nur von einigen
Reisenden besuchten Stdmme haben manche alte Uberlieferung besser
bewahrt als andere, die niher an der grofien HeerstraBe des Verkehrs
und nédher bei weillen Ansiedlungen wohnen. Der Schwarze hat hier
vieles von jenem, was er von den Altvordern am Herdfeuer abgelauscht
hatte, infolge der neu aufgenommenen Ideen wieder vergessen. Abe
auch dort ,,am Ende der Welt" schwinden die alten Erinnerungen immer
mehr dahin. Darum versuchte ich, das Wichtigste iiber die religiosen
Anschauungen der Okawangoleute, Bekanntes und bisher Unbekanntes,
literarisch festzuhalten.

Am Okawango hausen fiini Stimme im chemals deutschen Gebiet,
die alle zur Banturasse gehdren. Die im Westen sitzenden Olkuangali
und deren néchsten Nachbarn, die Bunja, sind nahe miteinander ver-
wandt und sprechen auch dieselbe Sprache. Ostlich von ihnen sitzen die
Sambin, die den Diriku nahestehen und mit ihnen dieselbe Sprache
sprechen. Der &stlichste Stamm sind die Wambukuschy, die im soge-
nannten Caprivizipfel wohnen. Die Wambukuschu haben ebenfalls eine
eigene Sprache fiir sich.

Im groBien und ganzen finden sich bei allen fiinf Stimmen dieselben
Anschauungen tiber Gott und Menschenseele. Sie haben auch denselben
religiésen Kult, die Ahnenverehrung. Sonderbarerweise ist der von allen
Bantuvolkern geiibte Ahnenkult bei den Okawangostimmen noch gar
nicht so alt. Ich werde spiter zeigen, wie der Ubergang von der Gottes-
verehrung zum Ahnenkult vor sich ging.

Ich will von veornherein bemerken, daf die intellektuellen Fahig-
keiten unserer Okawangoleute nicht mit denen der Betschuanen oder
der Barotse am Sambesi verglichen werden dirfen. Ein englischer
Polizeibeamter, der einige Zeit in der Nihe von Andara stationiert war,
sagte mir einmal: ,Ich bin jetzt iiber 30 Jahre in Siidafrika und habe
viele Stamme gesehen, aber keinen, der so tief steht wie die Wambu-
kuschu“. Man darf hier nun nicht vergessen, daB die Wambukuschu
frither ein Jagervolk waren und heute vielfach degeneriert sind. Man
wird dann verstehen, daBi die ,Theologie® dieser Menschen nicht so
kompliziert sein kann wie bei hoherstehenden Vélkern der groBen
Bantufamilie. Trotzdem haben auch sie manche, wenn auch entstellte
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Erinnerungen aus der Uroffenbarung bis auf den heutigen Tag heriiber-
gerettet.

Alle Okawangovolker wissen, dall es einen Gott gibt, der alles
»gemacht hat. Gott war zuerst, dann erst kamen die Menschen. Die
Leute haben keinen Begriff davon, dall Gott einmal das Weltall aus dem
Nichts hervorgerufen hat. Ich mochte bezweifeln, dall hierzulande jemals
irgendeiner dariiber nachgedacht hat. Wenn die Leute an Gott denken,
stellen sie sich viel eher einen ,Former® der bestehenden Dinge und
Lebewesen vor. Sie sagen von Gott, den die Wambukuschu , Njambi*,
die Diriku, Sambiu, Bunja und Okuangali ,,Karunga® nennen: , Njambi
griombire — Gott hat gebildet“! (von dem Verbum kiimba = formen,
wie man z. B. einen Topf aus Ton formt). Er bildete aber nicht mit
seinen Fingern, sondern mit seinem Willen. Ich fragte einen, woher
denn die Felsen von Andara stammten, da meinte er, Gott habe sie vom
Himmel anf die Erde herabgeworfen. Von den Biumen: Gott habe die
Saat vom Himmel herab ins Gelinde gestreut, wo sie dann aufging.
Menschen und Tiere aber habe er geformt (kumba).

Unsere Eingeborenen haben nicht blof Kenntnis von Gott
durch die bisweilen stark verstiimmelte und entstellte Uberlieferung,
durch die Betrachtung der gewordenen Dinge, sondern vor allem auch
durch die Stimme des Gewissens. Sie erkennen ihn des weiteren aus
den Strafen, die sie sich zuziehen durch ihre Freveltaten oder durch das
Nichtbeachten der ihnen bekannten bosen Vorzeichen. Sie glauben auch,
dalBl Gott sich offenbart durch den Traum. Gott spricht durch den Traum
zu ihnen, und darum ist bei ihnen jeder Traum wahr. Ein Argument,
gegen das einfach nicht aufzukommen ist.

Auch bei der heutigen Sachlage, dem herrschenden Ahnenkult mit
seinen Opfern und Beschwérungen der abgeschiedenen Geister gibt es
fir die geschicktesten ,,Hanganga® (Zauberdoktoren, Nganga — Doktor,
Hanganga = Plural) Augenblicke, wo sie sich sagen, hier hat ein anderer
die Hand im Spiel, der Herr iiber Leben und Tod.

Auf diese einzelnen Punkte werde ich im Verlauf dieser Aus-
fuhrungen noch ausfithrlicher zuriickkommen.

Auf die Irage: Wo wohnt Gott? werden unsere Leute, ohne sich
lange zu bedenken, antworten: ,Im Himmel.“ Dort oben, so glauben sie,

1L Der Gottesname , Njambi oder Nyambi* ist bei verschiedenen Bantu-
volkern und ‘in verschiedenen Formen vertreten. Nyambi heiBit Gott bei den
Barotse am Sambesi, den Wambukuschu und den Diriku, Nzambi in Angola,
am unteren Kongo und in Loango, Anyambe bei den Mpongwe (Gabun),
Nzame bei den Fan des Waldes Gabun, Mukulo Nzambi bei den Loanda in
Mittel-Angola. ,Karunga® findet sich bei den Herero, Diriku, Sambiu,
Okuangali und auch den Wambukuschu, Kalunga bei den Hauilko (Wan-
jemba), Wakwanjama in Siidwest (Ovamboland). Njambi oder Nyambi und
seine verschiedenen Abarten leitet P, Ch. Sacleux C.Sp.S. von dem Verbum
-Amba: sagen, machen, gestalten, anordnen ab. Mbglicherweise stammt es
auch von -umba: formen. DaB die Wurzel, der ein Wort entstammt, bei
einem Volke verlorengehen kann, braucht einen nicht zu wundern. Das
haben wir auch in europiiischen Sprachen. Den Namen Karunga leitet
P. Sacleux von ,kutunga® ab. Im Diriku heiBt kutunga = Matten flechten,
swkultunga mavinda®. Simbukuschu: kuriika mauinda. — Alle diese wver-
schiedenen Formen besagen nichts anderes als ,Schopfer, Herr aller Dinge,
Gott”. (Vgl. das Werk des Bischofs A, Le Roix C.Sp.S., ,Die Religion der
Naturvolker®.)
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ist ein groBes Land, in dem Gott seinen Wohnsitz hat. Vom Himmel aus
sieht und hort er alles, was auf der Welt vor sich geht, auch das, was
wir in unseren Herzen denken.

Nach ihrer Ansicht stammen von Gott noch heute alle Menschen,
d. h. ihre Seelen. Vielfach kann man auf die Frage: ,,Wo warst du
damals, als dieses oder jenes Ereignis eintrat?”, die Antwort vernehmen:
»Damals war ich noch bei Gott”“ Die abgeschiedenen Seelen gehen
wieder dahin, von wannen sie gekommen sind. Von Gott erhielten -
unsere Eingeborenen frither auch den Regen, bevor Gott die Gabe des
»Regenmachens” den Hauptlingen der Wambukuschu iibertragen hatte. (1)

Gott ist unsichtbar; denn er ist nicht wie die Menschen. Er hat
keine menschliche Gestalt. —- Es scheint jedoch, dal manche annehmen,
Goft sei eine Lichtgestalt, aber von einer solchen Helle, dafl man bei
seinem Anblick in Ohnmacht fallen oder direkt sterben miifite, etwa so,
wie manche sich zu Tode erschrecken, die plotzlich auf einen Lowen
stclen. Die Leute sagen dafiir ,kufa ku sitikudschima 2: sterben vor
Schrecken”. Zur niheren Erlduterung dieser Ansicht kann man auch
den als eine Art Fluch zur Einschiichterung vorlauter, unartiger Kinder
gebrauchten Ausdruck anfithren: ,,Ha ku mono Schakéndengere, ho fu:
Gib acht, wenn der Schakeéndegre dich sieht, bist du eine Leiche (tot).”

Gott erscheint ihnen wie den Juden als ein strafender Gott. Sie
betrachten ihn als einen strengen Vater, den sie fiirchten, zu dem aber
auch das verschiichterte Kind immer wieder aufschaut, wenn es in seiner
Hilflosigkeit keinen anderen Ausweg mehr findet. Man wird nicht er-
staunt sein, wenn diese ,,armen Wilden” wie die alten Kulturvolker in
ihren Mythologien das hochste Wesen auch mit recht menschlichen
Unvollkommenheiten bedenken.

Nach ihrer Meinung wurden Menschen und Tiere im Himmel er-
schaffen. Dabei gab Gott den Menschen eine Seele, den Tieren aber nicht.
Deswegen wird der Mensch, wie die Leute sagen, bei seinem Tode be-
weint, das Tier aber nicht.

Dafl Gott die Menschen erschuf, beweist folgende Sage, die
mir ein alter Eingeborener namens Sidschiikwe mitteilte:

Gott hatte die Menschen im Himmel erschaffen und sie dann in
einen groBen Omuramba (ehemaliges Flufibett oder Tal) gesetzt. Sid-
scukwe nennt das: Hana u’ éra mu murdnga gro uré, d. h. sie fielen in
einen grofen Omuramba. Dieser hief ,der Omuramba Gottes®,
»Gottestal®.

Damals hielt sich auch Gott zeitweilig auf Erden auf. Die Menschen
waren ganz unschuldig und unwissend. Keiner wulBite etwas vom Ge-
schlechte des anderen, obwohl alle nackt waren. Sie hatten auch kein
Haus. Da sprach Njambi (Gott): ,Macht euch ein Haus und schlaft zu-
sammen" — wahrscheinlich hat er sie bei dieser Gelegenheit auch be-
lehrt iber die Verschiedenheit und den Zweck ihrer Geschlechter.

Die Menschen bekamen nun zwei Kinder, einen Knaben und ein
Midchen. Diese verheirateten sie spiter miteinander, und sie bekamen
gleichfalls RKinder. Aber auch die Alien bekamen wieder Kinder.

? Die Bedeutung des Wortes ,siluikudschima® konnte ich micht erfahren.
Ich glaube aber kaum irre zu gelien, wenn ich annehme, das Wort habe
nach seinen Bestandteilen: Situku von dituku = Leiche und dxima —
mudxima (Herz) die Bedeutung von Leichenherz. Also kufa ku situkudschima
»Sterben an einem toten Herzen — Herzschlag®.
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Daraufhin leglen sie eine Werft und ein Feld an und gingen auf Jagd
und wurden huguva — Leute.

Eines Tages brach ein Lowe in die Werft ein und totete Frauen.
Darum machte sich der Vater dieser Frauen auf und tétete den Lowen.
Da sagte Gott: ,Die Menschen sind haringi-ringi, d. h. Morder.” Gott
hatte aber dem Lowen gesagt gehabt: ,,Du kannst auch Menschen toten.”

Gott bekam nun Angst vor den Menschen, sie kénnten auch ihn
toten, und er kehrte nach dem Himmel zuriick. Er schaute von oben
herab und sah, wie auch fiirderhin die Léwen Menschen frafien und
wie sic hinwiederum von den Menschen getdtel wurden. Da sagte
Njambi: ,,Hast du gesehen? Die Menschen sind upata (zornig)*®.

Eine andere Sage beschreibt den ,,Abstieg der Menschen"
und ihr Zusammenwohnen mit Gott auf Erden folgender-
maflen: Etwa 60 km siidlich von Andara erhebt sich weitab vom
Okawango ganz unvermittelt auf freier Fliche cin hoher Gebirgsstock
von nackten verwitlerten Felsen. Diese Felsengruppe triagt den Namen
»Ischorillo-Berge”. Unsere Eingeborenen gaben ihr den Namen ,,Diue
dia Ngumbi oder dia Schamajamba“. Von diesen Schamajambafelsen
wissen unsere Leute unglaubliche Dinge zu erzihlen (!). Wie sie sagen,
kann man in den harten Fels die Fulispuren von Menschen und allen
moglichen Tieren eingedriickt finden. Sie behaupten, diese ,,Spuren*
rithrten von Menschen und Tieren her, die einmal frither, als der Diue
dia Ngumbi noch weich war, an einem langen Seil vom Himmel her-
unterkamen. Andere Menschen aber zogen es vor, oben zu bleiben, oder
sie kamen nur einmal auf einen zeitweiligen Besuch auf die Erde und
kehrten dann wieder nach dem himmlischen Land zuriick. So herrschte
denn ein lebhafter Verkehr auf dieser primitiven ,,Himmelsleiter®.

So vergingen viele Jahre. Ein Regenjahr loste das andere ab.
Selbstverstandlich blieb auch das Seil nicht ewig neu. Als nun eines
Tages ein sehr beleibter Mann sich wieder einmal an dem Seil herab-
lassen wollte, rifi es mitten entzwei. Als Gott das sah, wurde er auf-
gebracht und sprach: ,So, jetzt gebe ich euch kein Seil mehr.” Und
damit war der Verkehr nach oben und unten ein fiir allemal abgebrochen.
Die Spuren aber blieben in dem allméhlich hartgewordenen Felsen auf
immer erhalten als ein Wahrzeichen fir die kommenden Geschlechter .

® Ob und inwiefern der alte Sidschukwe in diese Sage auch biblische
Erinnerungen, die er beim sonntiglichen Gottesdienst frither einmal gehort
haben konnte, in seine Erzihlung eingeflochten hat, vermag ich augen-
blicklich nicht zu unterscheiden. Ich méchte hier auch einfiigen, was
mir ein Sohn des alten Hiauplilings Andara Schanschwaki von den ersten
Menschen erzéhlt hat: ,Es bestanden im Anfang zwei getrennte Werften.
Die eine war bloB von Midchen, die andere blof von Minnern bewohnt
Die Ménner gingen des Nachts nach der Frauenwerft und stellten den
Miadchen nach. Die Madchen gaben nach, und es kam zu Heiraten, Bei
der Heirat aber gaben die Minner den Frauen Felle von Steinhéckehen, aus
denen sie sich Schiirzen machten.*

* Vor einigen Jahren besuchte eine kleine Gruppe von WeiBen, worunter
auch Herr E. Schénfelder von Grootfontein, von Muhembo aus die sagen-
haften Schorilloberge. Ich fragte nachher Herrn Schonfelder, ob er auch die
beriihmten ,Menschen- und Tierspuren” in den Felsen gesehen habe. Er
hatte aber nichts davon gesehen. Die Felsen seien stark verwittert; von
irgendwelchen Spuren von Lebewesen sei nichts zu sehen. Eingeborene er-
zithlen auch von einer Quelle, die da oben hervorkommen soll. Manche
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Sonderbarerweise hatte Gott wahrend seines Aufenthaltes auf Erden
den Rugrongoro (Chamaileon) als Koch und die Divivi (die Spinne) als
Zimmermadchen, das ihm sein Bett herzurichten hatte. Als groBer
Hauptling tat er natirlich, wie alle Hauptlinge es tun. Er suchte sich
unter den Tochtern der Menschen eine Frau. Die Frau war aber keine
»gottliche”, wie auch die Hauptlingsfrauen bei der hier bestehenden
Maternitas — Mutterrecht — nach altem Brauch Biirgerliche sein miissen.
Alles andere taugt nicht. Darum waren auch die ,Kinder Gottes” nur
gewohnliche Sterbliche — hana fumu — Hauptlingsséhne und keine
Prinzen, wie etwa die Kinder der Schwestern des Héuptlings.

Ob Gott die Frau blofi hatte, als er auf Erden weilte, 146t sich nicht
sagen. Eines Tages fubr nun Gott nach dem Himmel und lief die Frau
zuriick. Vor seinem Abschied aber sagte er zu den Menschen, sie sollten
seine Frau in Rube lassen. Niemand solle sich unterfangen, sie heiraten
zu wollen oder sich an ihr zu vergreifen. Wenn sie die Frau in Ruhe
liefien, sollten sie alle nach ihrem Tode wieder zum Leben erwachen.

Als Gott wieder zuriickkam, fand er einen Menschen bei seiner
Frau. Er war sehr erzirnt — Rugrongoro und Kavivi sagten ihm: ,,Wir
haben keine Schuld®, und Goll belohnte sie fiir ihre Treue. Er sprach:
»Du, Rugrongoro, sollst nach deinem Tode wieder zum Leben erwachen.”
Der Kavivi sagte er: ,,Schlafe niemals am Boden, sondern immer in der
Hoéhe. So wird auch dir niemals etwas geschehen.” Den Menschen aber
sagte Gott: ,Mbo mu ferera, kadé ua kutumuka karo* = ,Ihr sollt bei
curem Tode sterben fiir immer und nicht mehr zum Leben erwachen.”

Seitdem sah man Gott nicht wieder auf Erden. Die Menschen aber
sterben und erstehen nicht mehr. Seitdem kiimmert sich Gott nicht mehr
um die Menschen. Er hért nicht auf ihre Gebete, darum beten auch die
Menschen nicht mehr zu Gott. Soweit die Sage>5.

wollen auf dem Grunde der Quelle allerhand phantastische Fratzen gesehen
haben, wenn das Wasser plétzlich aufwallte, Herr Schonfelder, der in der
trockenen Zeit dort war, erzihlte von einem kleinen Becken, in dem sich
ein wenig Wasser gesammelt hatte, das aus den Felsenspalten hineingesickerl
war, Von Fratzen oder etwas Ahnlichem hatte er in dem Becken nichts ge-
sehen. — Es mag nun schon sein, daB in einer starken Regenzeit sich dort
Wasser sammelt und gurgelnd aufwallt und tote Fledermiuse und anderes
Getier aufwirbelt, Da nun unsere Wambukuschu eine starke Einbildungs-
kraft haben, kénnen in ihren Augen solche arme Kadaver zu Schauergebilden
werden. Das Wasser sammelt sich in der Regenzeit unten am FuB der Felsen
zu einer groBen Pfiitze und flieBt als Biichlein dahin, his es der lose Sand
verschlingt.

5 Die erwachsenen Leule toten kein Chamileon, Wenn frither jemand
eins totete, schimpften die anderen Leute dariiber. Vielfach versuchten
welche zu erfahren, ob es wahr sei, daB das getdtete Chamileon wieder zum
Leben erwache. Sie strichen dem Tierchen Nikotin in den aufgesperrten
Rachen, worauf es alsbald starb. Nachher verbargen sie es in einem hohlen
Baume oder sonstwo. Dann schauten sie jeden Tag nach, ob das Wunder
seines Wiedererstehens sich auch wirklich vollzichen wiirde. Das ,,soll nun
auch tatsiachlich eingetreten sein (). Nach Verlauf von verschiedenen Tagen
fand man ein ganz kleines Chamiileon auf dem Grunde. Auch wenn man
eins verbrennt, kommt doch wieder ein kleines Chamileon zum Vor-
schein (l). — Die Kinder téten fast jedes Chamiileon, dessen sie ansichtig
werden. Sie haben einen abergliubischen Widerwillen dagegen. Sie wagen
auf keinen Fall, eins mit der bloflen Hand anzufassen.
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Das jetzige Verhidltnis der Menschen zu Gott. Die
Sage von dem ,Siindenfall® beweist, daB unsere Eingeborenen das
Empfinden haben, dafi das Verhaltnis zwischen Gott und den Menschen
einmal ein anderes war als heutzutage. Sie wissen, daB es nicht die
Schuld Gottes war, daBl es so geworden ist, sondern eine Schuld von
seiten der Menschen. Im Laufe der Jahrtausende haben sie den wahren
Sachverhalt vergessen und in ihrer kindlichen Phantasie einen neuen
Schuldgrund sich ausgedacht, der ihren Verhaltnissen besser angepalit
ist, namlich einen Ehebruch mit der ,Frau Gottes, also mit einer
»Hauptlingsirau®”. Solch ein Verbrechen wurde frither bei ihnen unnach-
sichtlich mit dem grausamsten Tode bestraft.

Die Schuld des einen wurde zu einer Schuld des ganzen Ge-
schlechtes. Sie ist die Ursache des Todes aller. Ohne sie wiren alle
nach ihrem Tode wieder zu neuem Leben erstanden.

‘Woher der Zusatz zu der Fabel stammt, daf nun Gott ganz und
gar den Verkehr mit den Menschen abgebrochen haben scll, wird wohl
keinem hierzulande ganz klar sein. Moglicherweise kam er erst nach
hier, als vor 70—80 Jahren die von dem Nachbarstamm der in Angola
silzenden Hauiko oder Wanjémba stammende Ahnenverehrung (Hanga)
ins Wambukuschuland einzudringen begann. Die ,,Hanga“ verdrangte
mehr und mehr den alten Gottesdienst. Die Leute geben zu, dafBl friither
mehr zu Gott gebetet wurde als heutzutage.

Glaube an eine Art ,Weltlenkung". Gott gibt das Leben.
Er setzt auch die Lebensdauer eines jeden einzelnen fest. Ertrinkt einer
im Okawango, so heilit es: ,Dijuna diendi!” Es war der ihm von Gott
schon lingst festgesetzte Todestag. An diesem Tage mulite er sterben.
Es nimmt sich fast aus, als ob Gott selber ihn hitte gar nicht retten
kdonnen.

Gott ist die Ursache des Todes eines jeden. Auch wenn einer durch
Morderhand fallt oder von einem Lowen oder einem Krokodil getotet
wird, so hat doch Gott ihn getdtet. Wenn Gott es nicht gewollt hatte,
hatte ihn nichts toten konnen.

Bei einer schweren Krankheit heifit es: Njambi kuhtuisa mojo: Gott
nimmt das Leben weg (bevor er schon wirklich tot ist)s. — Njambi
kudapa mojo: Er gibt das Leben wieder zuriick, wenn der Kranke wieder
genest. — Die Seele kommt von Gott, sie kehrt beim Tode eines Menschen
wieder zu Gott zuriick.

Auf die Frage: ,Liebt Gott die Menschen?®, sagte mir einer: ,Ja;
denn er liebt sein Eigentum, wie auch jeder Mensch sein Eigentum
liebt."* Fir die Tatsache, dafi Gott die Menschen liebt, wurden mir zwei
Beispiele angegeben:

1. Es hat sich jemand im weiten Busch verirrt. Gott sieht seine Not
und hért auf seine Herzensangst. Er fithrt ihn zu Leuten und diese
bringen ihn weiter, bis er von selber nach Hause findet. Alle Leute sehen
das als ein Eingreifen Gottes an.

2. Es ist eine groflere Anzahl von Leuten in einem Kahn. Der Kahn
geht unter, die Leute ertrinken alle bis auf einen. Dieser kann sich durch
Schwimmen ans Ufer retten. Gott liebt ihn: ,,Dich hat Gott erfaBt.“ Von
den anderen sagen sie nicht, daB Gott sie halit, sie sagen vielmehr:

¢ Eine schwere Krankheit kommt bei ihnen dem Tode gleich. Bei einer
‘Ohnmacht heiBt es gleich: Er ist tot! Man stimmt die Totenklage an.
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Dijuua diauo: Der Tag, an dem sie sterben sollten. Gott hat sie nicht
gerettet, weil seine Hande erlahmt waren.

Kein Zweilel: Gott liebt die Menschen. Aber seine Liebe ist parteiisch.
Die einen beten zu ihm und erhalten alles, ja noch mehr. Ein anderer
betet zu ihm und — bekommt nichts. Es hat einer eine gute Frau, und
die stirbt ihm dahin: Gott hat sie ihm weggenommen. Er sagt, Gott halit
mich. Gott schickt die Heuschrecken. Wenn er nicht wollte, wiirden sie
nicht kommen. ,,Gott hafit uns.” Man ist auf ihn erbittert. Man schimpft
und schméht ihn.

Wie oft konnte man friher von den Eingeborenen héren: Thr
Weille seid Gotter, d. h. ihr seid gliicklich und reich wie Gott. Gott hat
euch alles gegeben: Schone Kleider, Wagen, Ochsen und Kithe und einen
Haufen Geld. Eure Kisten werden niemals leer. Und wiirden sie einmal
leer, so braucht ihr blofi eure Ochsen einzuspannen und nach Grootfontein
zu fahren. Da bekommt ihr alles wieder in Hiille und Fiille. Gott hat
euch die Gewehre gegeben.

Was folgt daraus? Antwort: Euch liebt er, uns haBt er. Gott ist
parteiisch in seiner Liebe. Geht einer mit dem Gewehr auf Jagd, schieBt
und fehlt, so ist nur Gott schuld daran, nicht aber die eigene Ungeschick-
lichkeit. Hatte Gott gewollt, so hitte ich etwas bekommen. Fur diesen
Fall hat der Eingeborene das Wort geprigt: Njambi grana ki pa dikoési:
Er zeigt dir das Hinterhaupt. — War dem Schiitzen das Gliick hold, so
sagt man ihm: Njambi grana ku pa rupara: Gott hat dir sein Angesicht
gezeigt.

Ich fragte, ob denn Goit auf die Schmahungen der Menschen keine
Strafe folgen lasse, da sagte man mir: ,Nein!®

Eine weitere Verdeutlichung der Gottesvorstellung gewinnen wir
aus der Art der Gottesverehrung, iiber die ein zweiter Beitrag handeln
wird.

Des chinesischen Volkes Frommigkeit
auf hl. Boden nach der Revolution

Von P. Jacob Marquart S.V.D., Bihlafingen iiber Laupheim,
Wiirttemberg

Erster Teil:
Aligemein gebriiuchliche Frommigkeitspflege

Die folgenden Ausfithrungen sind die Zusammenstellung der tiber
zwel Dezennien gemachten Notizen iiber das, was der Schreiber auf
seinen Missionsreisen gesehen, gehért und erfragt hat von Priestern,
Gelehrten und Laien, Dabei waren ihm die sinologischen Werke, die im
Historischen beriicksichtigt werden, und auf die verwiesen wird?, ge-
niigend bekannt.

1 Manuale Missionariorum von Msgr. Joh. B. v. Anzer und seinen
Nachfolgern. Past.- u. Synodal-Beschl. Jenchowfu, Cath. Mission Schantung.
— P. A. Tschepe S.J., I Der Tii-schdn. Ein Fiihrer zu den Heiligtiimern.
Jenchowfu, Cath, Mission, Schantung 1900. — P. A, Tschepe S.J., 1I. Die
Heiligtiimer des Konfutianismus: K'i-fu (Tschii-fu) und Tschou-hien, Jen-
choufu, Cath. Mission, Schantung 1906. — P. A. Tschepe S.J., IV.: 1. T.:
Das Leben des Konfutius, Jenchoufu, Cath. Mission, Schantung 1910; 2. T,



