Seifert: Der Kampf der Geschlechter 35

geworfen, um die Wohnungsnot und die Verhaltnisse in den Loka-
tionen zu verbessern, aber die Anforderung der dauernd wachsen-
den Siedlungen der Farbigen gehen tiber die Leistungsfahigkeit,
zumal die Versaumnisse teilweise sehr weit zurtickreichen und nicht
in wenigen Jahren wieder aufgeholt werden konnen. Hoffen wir
auf den Mann, nach dem schon Ohm Paul Ausschau hielt, der die
Fihigkeit besitzt, die noch bestehenden Spannungen auszuldsen
und eine zufriedene Gemeinschaft zu bilden. Auch die christliche
Mission ist an dieser Rassenfrage wesentlich interessiert, denn ge-
ordnete natiirliche Verhiltnisse im Gemeinschaftsleben eines Lan-
des sind eine Vorbedingung fiir den erfolgreichen Aufbau der
ibernattrlichen Heilsordnung *.

Der Kampf der Geschlechter im Mythos der Naturvilker
VonDr. JosefLeoSeifert, Wien

Langst sind die Wogen der Frauenbewegung, die noch um
1900 so hoch gingen, verebbt. Nicht zuletzt haben die Notzeiten der
beiden Weltkriege der Frau so ziemlich alle Maénnerberufe, ja
sogar den Kriegsdienst eroffnet. Nun beginnt sich schon langsam
wieder eine riickldufige Bewegung abzuzeichnen. Die méannerdhn-
liche Haar- und Kleidertracht der Frau der Jahre nach 1918 macht
wieder einer weiblichen Mode Platz, ein Zeichen, dafl auch die
Frau allmihlich einzusehen beginnt, dafl die so stiirmisch begehrte
Gleichstellung mit dem Mann auch ihr nicht zum Vorteil gereicht,
ganz abgesehen davon, daf sie vielfach mit der Zerriittung der Ehe
und Familie und einem moralischen Verfall auch der Frau erkauft
wurde. Die von der franzosischen Revolution ausgegangene Idee
der von jeder Bezichung zu Gott und seiner Weltordnung gelosten

“Gleichheit aller Menschen hat sich wieder einmal als Irrlicht
erwiesen.

Wieder einmal — denn nicht zum ersten Male in der Ge-
schichte der Menschheit spielte sich dieser Kampf der Geschlechter
ab und immer wieder mit dem Ergebnis, dafl die Frau auch dort,
wo sie (im Mutterrecht) zu fithrender Rolle gelangte, nicht nur in
allen politischen Angelegenheiten vom Manne abhangig blieb, son-

dern oft genug durch die von ihr heraufbeschworene Reaktion des

20 Vel. die Lei’;siitze tiber Rassen-Mischehen vom kirchlich-missionarischen
Standpunkt in MR 1949, Nr. 3, S. 215.
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Mannes erst recht versklavt wurde. Schon der Umstand, dafl es
vaterrechtliche und mutterrechtliche Volker gibt, zeigt, daff der
Kampf der Geschlechter bis in die Anfange der Menschheits-
geschichte zuriickreicht. Freilich war das Mutterrecht nicht, wie es
Bachofen wollte, eine allgemeine Entwicklungsstufe der Mensch-
heit, die sich aus allgemeiner Promiscuitit entwickelt hatte und
dann zum Vaterrecht iibergegangen wire. In Wirklichkeit finden
wir bei den ethnologisch dltesten Volkern, den sogenannten Ur-
volkern. eine weitgehende wirtschaftliche Gleichberechtigung der
Frau, aber eine klare Betonung des sittlichen Primats des Mannes,
- der vor allem als Leiter der Jugendweihen die religiose Tradition
wahrt und weitergibt, wobei Knaben und Maidchen in gleicher
Weise dieser Initiation unterzogen werden. Wie stark in der
altesten Menschheit diese Auffassung tber das Verhaltnis der Ge-
schlechter verwurzelt war, sieht ‘man am besten aus der von Gu-
sinde und Koppers bei den Feuerlandern festgestellten Sage von
dem Sturz einer friher bestandenen Weiberherrschaft durch einen
Mann, der wieder den normalen Zustand herstellte. Solche Sagen
sind uns auch von anderen Volkern uberliefert, so z. B. den
Tschechen (Libussa) und Polen (Wanda), wenn sich auch hier der
Umsturz vielleicht nicht so blutig vollzog, wie bei jenen Indianern.
Die Entstehung des Mutterrechts wird gewohnlich auf die
Erfindung des Ackerbaus durch die Frau zuriickgefiihrt, die dadurch
eine wirtschaftliche Stellung erlangte, die sie vom Manne, der von
wechselndem Jagdgliick abhangig war, unabhingig gemacht hitte.
Diese Erklarung bleibt aber an der Oberfliche und kann schon des-
halb nicht befriedigen, weil sich das Mutterrecht auch dort erhalten
hat, wo der Ackerbau verloren ging, wie in Australien und bei den
Eskimos, und man anderseits in Afrika auch ausgesprochen vater-
rechtliche Hackbauvolker kennt. Es ist hier nicht der Platz, diese
schwierige Frage ndher zu erortern, nur so viel sei gesagt, dafl es
sich um eine bestimmte Geisteshaltung gewisser Menschengruppen
gehandelt haben muf}, die sich der Pflanze verwandt fithlten und
sich passiv in das kosmische Geschehen einfiigten, wodurch die
Frau, die ihrem Wesen nach dem Kosmos enger verbunden ist als
der Mann, zur Vorherrschaft gelangte. Man kann auch bei allen
mutterrechtlichen Volkern sehen, dafl der Mann hier an Tatkraft
und auch Intelligenz der Frau nachsteht und hochstens durch seine
korperliche Uberlegenheit seinen Primat irgendwie verteidigt. :
Wie schon angedeutet, hat aber die Frau-auch in Gebieten
ausgesprochenen Mutterrechts, wie in Hinterindien, Indonesien und
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auch in einigen Gebieten Afrikas keineswegs jene idyllischen Zu-
stinde geschaffen, die ihr einst Bachofen nachrithmte. Die soge-
nannte Friedfertigkeit der mutterrechtlichen Vélker ist nichts an-
deres als mangelnde politische Organisationskraft. Sie streben zwar
keine Eroberungen an, zerfleischen sich aber selbst durch standige
Fehden zwischen den Dérfern wie es z. B. Tauxier von den Bobo
im Nigerbogen und Hose-Dougall von Borneo berichten. Hier im
stidostasiatischen Raum kommt auch noch die Kopfjagd hinzu. Auch
die blutigen Opfer, ja die Menschenopfer sind in mutterrechtlichen
Kulturen entstanden, wo das Blut als Sitz der Seele angesehen
wird. Man denke auch an die Hekatomben von Menschen, die im
alten Mexiko durch Herausreiflen des Herzens (einer typisch mutter-
rechtlichen Opferart) geopfert wurden. Mexiko weist eine starke
mutterrechtliche Komponente auf. Schlieflich zeigt sich auch sitt-
licher Verfall im Mutterrecht. Auf die voreheliche Keuschheit der
Midchen, die bei den Hirtenvolkern so hoch geschatzt wird, wird
hier kein Wert gelegt. Die Ehe und Familie geht in Briiche, da der
Mann entweder zu seiner Frau nur auf Besuch kommt oder ganz
zu ihr ziehen muf}, wobei nicht er, sondern der Mutterbruder das
Verfiigungsrecht tber die Kinder hat. Wie weit die Entrechtung
des Mannes gehen kann, die doch nicht moglich wire ohne seine
innere Zustimmung, zeigt der indische Siva-Shakti-Kult, wo der
Mann um die Gnade betet, in ein Weib verwandelt zu werden. In
Mischkulturen kommt es dann wirklich so weit, daf der Mann
durch Eingriffe wie die Mika-Operation oder durch Kastration der
Frau angeglichen oder wenigstens zu einem geschlechtslosen (bzw.
.zweigeschlechtlichen®) Wesen umgewandelt wird.

Dieser Kampf der Geschlechter spiegelt sich nun auch in der
Mythologie und zwar schon in den Schopfungsmythen Wie
man aus den ersten Bianden von W. Schmidts .Ursprung der
Gottesidee” entnehmen kann, werden in den Schopfungsmythen
der ,Urvolker® Mann und Weib vom Héchsten Wesen gleich -
zeitig erschaffen. Sie stehen also in keinem Verwandtschaftsver-
héltnis zu einander und koénnen ohne Bedenken als Stammeltern
der Menschen gelten. Sie erweisen sich aber durch diese gleichzeitige
Erschaffung als gleichberechtigt, wenn auch nicht als gleichartig.
Ubrigens heifit es auch in der Genesis 1,27: ,Als Mann und Weib
erschuf er sie.”

In den Mythen der Primarkulturen tritt aber eine charakteri-
stische Anderung ein: Im Vaterrecht wird zuerst der Mann er-
schaffen und aus einem Teil seines Korpers das Weib, in einigen
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Fillen ,verfertigt® sich der erste Mann das Weib. Im Mutterrecht
wird wieder umgekehrt zuerst das Weib erschaffen, das dann ent-
weder einem Sohn oder einem Geschwisterpaar das Leben schenkt.
Im ersten Fall kommt es zwangsweise zu einem Inzest zwischen
Mutter und Sohn, im zweiten zwischen Bruder und Schwester. Da
Inzest aber bei allen Vélkern als eines der allerschwersten Verbre-
chen gilt, das meist mit dem Tode bestraft wird, miissen in den
Mythen allerlei Praktiken aufgewendet werden, um diesen Inzest in
der Urfamilie auszuschalten. In Mischkulturen wird endlich der
erste Mensch auch androgyn gedacht und seine Spaltung in Mann
und Weib ist dann, wie wir sehen werden, auch die Urstinde.

Im folgenden mégen cinige Beispiele zu diesen drei Gruppen
das Gesagte erldutern, wobei besonders die Fille von Interesse sind,
in welchen das Weib (oder auch beide ersten Menschen) aus der
Rippe des Mannes bzw. des Hochsten Wesens erschaffen werden. Es
ergibt sich somit eine Parallele zum biblischen Bericht iiber die Er-
schaffung der Eva aus der Rippe des Mannes, wobei es von Bedeu-
tung wire, das Wort ,Rippe” in allen diesen Sprachen ethymolo-
gisch zu deuten. ,Das hebrdische Wort®, heiflt es bei Feldmann
(241), ,das mit ,Rippe’ oder ,Seite’ iibersetzt wird, hat als Grundbe-
deutung ,Wélbung’. In der Bedeutung ,Rippe’ kommt das Wort
sonst nirgends vor, wohl aber in der Bedeutung ,Seite’, als Seite des
Berges, Altares, als Seitengemach und Seitenbau.“ Die Ethnologen
deuten die ,Rippe” in den Mythen als Mondsymbol, doch fehlt noch
uiberall eine ethymologische Untersuchung.

[LDerMannwirdzuersterschaffen:

Salina-Indianer: Adler macht den Mann und aus seiner Rippe das
Weib (UdG II. 290). Nach anderer Version formt er den Mann aus Lehm, die
Frau aus einer Feder (UdG IIL. 291).

Cheyenne: Der Schépfer erschafft zuerst den Mann aus seiner Rippe und
dann die Frau aus einer Rippe des Mannes (UdG II. 759).

Eskimo: Das erste Weib entsteht aus dem Daumen des ersten Mannes
(Ziegler, 67).

Montagnais:Das Hochste Wesen erschafft zuerst den Mann aus Schlamm
durch Anhauchen, dann a8t er nochmals Erde herautholen und macht daraus die
Frau (UdG V. 533).

Jaya (Haiti): Das erste Weib entsteht aus einer Geschwulst des Mannes.

Yurakaré der Kara: Das erste Weib entsteht aus dem Zehennagel des
Mannes (Feldmann, 436).

Maori: Tane formt aus Erde (oder Lehm und seinem Blut) den ersten
Mann und dann erst modelliert er auch das Weib.

Hawai: Drei Gotter formen aus roter Erde und Speichel den ersten Mann
und aus dessen Rippe das Weib.

Auf Tahiti erschafft so Taaroa die beiden ersten Menschen (Dixon, 23, 24).



Seifert: Der Kampf der Geschlechter 39

Banks-Inseln: Qat, der Heilbringer, schnitzt entweder aus Holz drei
Manner und drei Frauen oder macht zuerst einen Mann aus rotem Lehm und
flicht dann das Weib aus diinnen Ruten der Sagopalme (Dixon, 105).

Neue Hebriden: Takaro formt aus Lehm zehn Manner, wirft dann eine
Frucht nach dem einen, der daraufhin ein Weib wird, das der jiingste Bruder
heiratet. Auf Eromanga erschuf Nobu einen Mann und dann aus einem Teil
seines Korpers ein Weib (Humphrey, 186).

Melanesien (Leperi-Inseln): Tagar erschuf zunachst nur Ménner. Aber
einer von diesen warf einen Yam-Knollen auf einen seiner Gefdhrten und machte
ihn so zum Weibe, wobei er laut schrie, dal nun viele Menschne wegen der
Fraven werden sterben missen. Die Frau gebar zwei Tochter, von denen die
beiden Heiratsklassen abstammen (Codrington, 26). Hier ist also in der zwei-
ten Generation schon die mutterrechtliche, rein weibliche Abstammung durchge-
drungen.

Nord-Queensland: Urspringlich nur Manner. Mond macht aus einem
von ihnen durch eine drastische Operation wihrend des Schlafes ein Weib und
driidkt auch den Rindensaft des Blut- und Milchbaumes in ihren Kérper ein, so
daf} sie nun Milch spenden kann (McConnell, 9).

Nikobaren: Nach der Sintflut erschafft Gott aus der Rippe des einzig
iiberlebenden Mannes das Weib (Gerland, 73).

Golden (NO.-Asien): Stammvater-Heilbringer erschafft das Weib aus
einer runden, glinzenden Scheibe (Mond), die er von einem michtigen Baum
herabschiefit (Woldt, 94).

Lebed-Tataren: Gott erschafft zuerst einen Mann. Als dieser dann
einschlift, berithrt der Teufel seine Brust. Da wiichst ihm ein Knochen aus den
Rippen, filit zu Boden und wird zum Weib (Gerland, 82).

Altaier: Uelgen erschafft zuerst den Mann und aus dessen Rippe das
Weib. Nach anderer Version aus zwei Rippen (Holmberg, 377).

Muruts (Borneo): Das erste Menschenpaar wird zundchst aus Stein, dann
aus Holz und endlich aus Lehm erschaffen; der Heilbringer, der hier als (unvoll-
kommener) Schopfer auftritt, mufl jedoch die Rippe des Mannes mit einer der
Frau vertauschen, bevor sie Kinder bekommen kénnen (Rutter, 228/9).

In Afrika wird das Weib aus der Rippe des Mannes erschaffen bei den
Nandi, Masai, Wute (Kamerun), Bubi (Fernando Po). Bei den Siid-Pangwe ent-
steht es aus der groflen Zehe des ersten Mannes. Bei den Saramo wird erzdhlt,
dafl die ersten Menschen nur Manner waren, aber einer von ihnen durch eine
vom Himmel fallende Axt verwundet, zum Weibe wurde. (Baumann, Schépfung,
239). Bei den Kwotto erschafft der Hochgott Hinegba erst einen Mann aus Erde
und erst dann, als er miidde wird und seine Kraft ihn verldft, auch noch das Weib
(Baumann, Schépfung, 204). Bei den Gabun-Pygmien werden die Frauen aus
Tieren erschaffen, die von den Minnern auf Befehl Gottes erlegt wurden. Da
aber der Elefant nicht dabei war, gebe es keine kluge Frau (Trilles, 288).

II. Das Weibwirdzuerst erschaffen:

Thompson-River-Idianer: Aus finf Haaren oder Rippen des
LAlten® werden finf junge Frauen erschaffen, von denen die ersten beiden die
Stammiitter der Menschen, die anderen der Ursprung von Erde, Feuer und Wasser
sind (UdG II. 859).

Mohikaner und Irokesen: Stammutter fillt vom Himmel und ge-
biert Drillinge: Bir, Reh und Wolf, von denen die Menschen abstammen (UdG
II. 423).
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Neuseeland: Tane, der Heilbringer, will zunichst seine Mutter Papa
heiraten; von ihr abgewiesen, formt er nach verschiedenen mifigliickten Versuchen
auf ihren Rat das ,erdgemachte Madchen®, das zunichst ein Ei, dann ein Weib-
chen und endlich ein Menchsenkind zur Welt bringt. Ahnlich formt Tiki auf den
Gesellschafts- und Marquesas-Inseln ein Weib aus Erde, zeugt mit
ihr eine Tochter und von dieser stammen alle Menschen ab (Dixon, 25).

Hawai: Kii (Tii) wird durch Inzest mit seiner Mutter Stammvater. Nach
anderer Version wurde aber das erste Weib aus dem Chaos geboren und Gattin
einer Himmelsgottheit (Dixon, 26).

Valman (Berlinhafen, Neuguinea): Gott erschuf zuerst die Frau, aber weil
sie sich fiirchtete, weinte und schrie, erschuf er dann auch den Mann Kamen
lapo (,Wesen grofies®) (Schleiermacher, 4).

West-Karolinen: Die Himmelsjungfrau Ligobund gebiert drei Kinder,
in der dritten Generation wird aus der Rippe eines Knaben ein Mann geformt,
der seine Grofimutter Ligoapup heiratet und Stammvater wird. (Dixon, 251 und
Girschner, 187, der auch betont, daf} hier das Rippe-Motiv nicht etwa auf bibli-
schen Einfluf zuriickgehen konne.).

Bismarck-Archipel (Mikoleute): Der Schopfer Tiliki entstand aus
dem Nichts, erschuf Sonne, Mond, Erde, dann aus einem Baum die erste Frau,
die er zu sich nahm, die fir ihn .kochte® und ihm viele Kinder gebar. Nach an-
derer Version schnitt er das Weib aus dem Korper des ersten Mannes (Born-
stein, 244).

Zahlreiche Mythen aus Ozeanien und Indonesien, aber auch in Afrika, lassen
das erste Weib aus einer Pflanze, Baum oder Frucht entstehen.

Minahassa (Celebes): Luminu-ut, die vom Westwind befruchtet, einen
Sohn gebiert, also eigentlich die Heilbringer-Mutter ist, wird, nachdem beide
die Erde in entgegengesetzter Richtung umgangen, d. i. die Inzestscheu uber-
wunden haben, seine Frau und Stammutter (Dixon, 156).

Toba Batak (Sumatra): Drei Méadchen entstehen aus drei Eiern, die der
Himmelsgott seinen drei Séhnen vermihlt (Dixon, 160).

Lotuko (Uganda): Ajok erschuf vor langer Zeit eine Frau, die Vierlinge
gebar, zwei Geschwisterpaare, die die Stammeltern der roten (rossi) und der
schwarzen Menschen wurden (Molinaro, 180).

III. DerandrogyneUrmensch:

Navaho: Von den funf Zwillingsgeburten waren die ersten androgyn
(Hartley Burr, North, 160).

Lengua (Chaco): Der Schopfergott erschuf Mann und Frau aus Erde, aber
sie waren zusammengewachsen. Auf ihre Bitte wurden sie getrennt, aber jetzt
auch sterblich (Becker, 404—405).

Musahir: Der Urmensch gilt bei diesem Drawida-Volk als androgyn
(Crooke, IV. 30).

Hindu: Purusha teilt sich in Mann und Weib (Carnoy, 294). Auch ein
Kind Manus, des indischen Noah, ist ein Mann-Weib. Androgyne Geister sind
die Grahas (Keith, 147, 157).

Iran: Der Urmensch entsteht aus der androgynen Rivas-Pflanze (Rheum
ribes) (Carnoy, 294).

Androgyn sind ferner Phanes, der Urmensch der Orphiker, Plato spricht im
Symposion von dreierlei Menschen, mannlichen, weiblichen und mannweiblichen.
Ymir und Loki, der als Widersacher auch Zige des Stammvaters aufweist, sind
zweigeschlechtlich.
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Bei den Zuni ist der ,Lebensgeber® Awonawilona androgyn und die Jing-
linge miussen sich entscheiden, ob sie Manner- oder Weiberkleider tragen wollen
(Hartley Burr, North, 187).

Zulu: Der Heilbringer-Stammvater Unkulunkulu kam androgyn aus cinem
Rohricht und zeugte dann die ersten Menschen (Baumann, Schopfung, 25).

Der dgyptische Himmelsgott Atum begattet sich selbst und speit die Gotter
Schu und Tefnet aus, die wieder Geb und Nut (Erde und Himmel) zeugten. In
Indien wird Siva mit Briisten abgebildet und Agni auch als Stier und Milchkuh
gesehen.

Aber nicht nur in den Mythen von der Erschaffung des Menschen
spiegelt sich der Gegensatz der Geschlechter, sondern auch in den
Schépfungsmythen selbst. Wihrend bei einer ganzen Anzahl von
»Urvolkern® und auch einigen andern Primitiven die Schépfung aus
dem Nichts, durch das blofle Wort oder eine Geste des Hochsten
Wesen behauptet, in den meisten Hochkulturen handwerksmafig
(Schmieden, Weben, Tépfern) gedacht wird, tritt in den mutter-
rechtlichen Kulturen an Stelle des Schopfungsbegriffes, der der Ge -
neration: ein Urweib oder auch die Erde gebiert die Welt mit
allem, was auf ihr lebt. Bei den vaterrechtlichen Jéagervolkern (Tote-
misten), die den Gottesbegriff vergeistigen und schliefilich zum
Glauben an eine unpersonliche Kraft gelangen, wandelt sich der
Schopfungsbegriff in Emanation, wie besonders in Indien. Viel-
fach wird hier auch Gott, wie z. B. der oben genannte Atum andro-
gyn gesehen, der sich selbst begattet oder sonst irgendwie aus sich
selbst zeugt. Typisch sind dafir die polynesischen Schopfungs-
mythen. Wo vaterrechtliche Hirtenvolker mutterrechtliche Hackbau-
volker tiberlagert haben, erscheint endlich das Weltelternpaar
(meist mannlicher Himmel und weibliche Erde, in Agypten und an-
derswo auch umgekehrt), das in der ,Heiligen Hochzeit® die Welt
entstehen 148t. Himmel und Erde liegen da, wie bei den Maori und
den Yoruba in Westafrika, eng aufeinander und werden erst durch
ihre Kinder von einander getrennt.

Auch die Sintflutmythen unterscheiden sich dadurch, ob ein
Menschenpaar, ein Mann oder ein einzelnes Weib die Katastrophe
iberlebt. Die Sintflutmythen sind schon an und fiir sich eine mut-
terrechtliche Wiederholung der Schopfung, weil hier der Heilbringer
das Hochste Wesen verdrangt, aber nicht mehr die volle Schopfungs-
kraft besitzt, so dall er die Welt nicht mehr erschaffen, wohl aber die
zerstorte wieder herstellen kann. Wo sich das Mutterrecht vollig
durchgesetzt hat, erscheint dann auch als iiberlebend blof} ein Weib,
das der Ursprung des neuen Menschengeschlechtes wird.

Begreiflicherweise beeinflufite der Geschlechtergegensatz auch
die Siindenfallmythen. In ihrer dltesten Fassung handelt es
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sich immer um eine Ubertretung eines gottlichen Gebotes oder iiber-
haupt um Empérung gegen Gott. Bei den vaterrechtlichen Volkern
wird nun die Hauptschuld immer mehr dem Weibe angelastet, das
in vielen afrikanischen Mythen auch schon als allein schuldig hin-
gestellt wird, weil es durch seine Neugier, Vergefilichkeit oder
Schwache ein verschlossenes Gefifl oder Bundel offnet (Pandora-
Motiv), dem der Tod und die Krankheiten entsteigen, eine Bot-
schaft Gottes an die Menschen falsch ausrichtet oder auch vergifit
oder verschlaft. Interessanterweise findet sich aber das erwartete
Gegenstiick nicht: im Mutterrecht wird namlich nicht etwa der Mann,
sondern der Widersacher (Teufel) mit der eigentlichen Urschuld
belastet. In den sogenannten dualistischen Schopfungsmythen, die
sich von Sudruflland durch Zentralasien bis nach Hinterindien,
Borneo und Celebes hinziehen und sonst nirgends vorkommen, wird
erzahlt, dafl der Widersacher den noch unfertigen, d. i. leblosen
ersten Menschen angespukt habe, wihrend sich der Schopfer aus-
ruhen wollte. Gott, der den leblosen Menschenleib vergeblich durch
einen Hund bewachen lief}, kann nach seiner Riickkehr nur noch die
Teufelsspucke in den Leib des Menschen hineinkneten und so ent-
standen der Tod und alle Krankheiten. Dort, wo der Urmensch
androgyn gedacht wurde, wird der geschlechtliche Fall zur
Urstinde. Der Mensch wollte es, wie noch Jakob Boehme sagt, den
Tieren gleichtun, mit der Geburt kam aber auch der Tod. Diese Auf-
fassung der Erbsiinde drang bekanntlich auch noch.in das Christen-
tum ein: Origines entmannte sich, ebenso wie die russischen Skopzen,
und erst Thomas von Aquin rdumte mit dieser Ansicht radikal auf,
indem er erkldrte, daf® die geschlechtliche Lust vor dem Siindenfall
noch grofler gewesen sel, als nachher. Bei jenen Volkern, die, wie
oben gezeigt wurde, eine Urmutter an den Anfang setzen, die mit
ihrem Sohn oder deren Kinder das Menschengeschlecht erzeugen,
wird der hierbei auftretende Inzest als die Ursiinde empfunden.

Der Kampf der Geschlechter, der in allen diesen Mythen einen
deutlichen Niederschlag gefunden hat, drang aber auch in die
Mond- und Sonnenmythologie. Der sterbende und wieder
auflebende Mond war urspriinglich das Symbol fiir den Heilbringer,
also mannlich gedacht. Die gottmenschliche Natur des Heilbringers
wurde durch Hell- und Dunkelmond symbolisiert. Allmahlich wurde
aber der Dunkelmond mit dem Widersacher identifiziert, den der
Heilbringer bekdmpft und besiegt, wenn er auch selbst dabei getotet
oder schwer verwundet wird, um immer wieder aufzuerstehen. An
Stelle des Widersachers tritt nun vielfach das Weib, dem so wieder
alles Bose zugeschrieben wird. Beim Zusammenstoff mutterrecht-
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licher Mondsymbolik mit vaterrechtlichem Sonnenkult wird nun, je
nachdem ob Mutterrecht oder Vaterrecht sich durchsetzt, die weib-
liche Sonne Gattin des Mondes oder auch seine Schwester, oder aber
der Mond wird weiblich und Gattin (Schwester) der mannlichen
Sonne. Dadurch verwandeln sich diese urspriinglich religiosen My-
then in solche soziologischer Natur, wobei es nicht ohne Herabset-
zung des Mannes oder der Frau abgeht. Einige Beispiele mogen
dies veranschaulichen: :

Ona-Indianer: Sonne als Frau verrit das Geheimnis gewisser Riten,
wofiir sie ihr Mann ins Gesicht schldgt. Sie flicht vor ihm (dem Mond) und er
verfolgt sie unabldssig (Ehrenreich, Mythen, 36).

Queensland: Mond bildet die Sonn als sein Weib mit zwei Beinen und
vielen Armen (Strahlen) (Dixon, 276).

Lushei (Hinterindien): Die weibliche Sonne ist so feig, dafl sie sich zur
Nacht nicht heraustraut, wihrend es der Mond tut (Census, 135).

Travancore: Hier wird die weibliche Sonne sogar zum Schopfer (Cen-
sus, 235).

Amazonas-Gebiet: Sonne und Mond sind Brautleute, aber sie tren-
nen sich, weil ihre Hochzeit die Welt verbrennen wiirde (Hartley Burr Latin, 306).

Huronen: Mond als Gattin der ménnlichen Sonne, wird von ihr geziich-
tigt, dafl sie halbtot licgen bleibt, aber von der kleinen Schildkrote wieder zum
Leben gebracht wird. Mondfrau trauert auch so sehr, dafl sich ihr Sonnengatte
um sie nicht kiimmert, dafl sie wieder dahin schwindet, daher ihre Phasen
(Barbeau, 40). :

M e xico: Huitzilopochtli, der in Wehr und Waffen dem Mutterleibe ent-
stiegene Sonnenheld kdmpft mit der Mondfrau, die er nach und nach zerstiickelt,
bis-von ihr nichts iibrig bleibt (Seler, 15).

Catios-Indianer (Kolumbien): Die Mondfrau ist in die Sonne ver-
liebt, aber diese flicht vor ihr, weil sie an einer speziellen Frauenkrankheit leidet
(Schilling, 284). ;

Wo Sonne und Mond als Geschwister angesehen werden, tritt
auch wieder das Inzestmotiv auf:

Eskimo: Sonne ist Schwester des Mondes und erkennt ihn als Bruder am
Morgen nach der Liebesnacht, weil sie seinen Riicken mit Lampenruff gezeichnet
hat. Sie fliichtet entsetzt mit einer Moosfackel, vom Mond verfolgt (Thalbitzer,
384).

Khasi (Indien): Mond als Bruder der Sonne verfolgt sie, sie wirft ihm
Asche ins Gesicht aus Angst vor dem Inzest. Daher hat der Mond schwicheres
Licht und Flecken (Gurdon, 171).

Diese Mythe findet sich auch in Siidamerika. In Peru war der Mond umge-
kehrt Schwester-Gattin der ménnlichen Sonne, so wie auch die Geschwisterheirat
im Hause der Inka iiblich war. In Indonesien tritt viclfach an Stelle des Mondes
die weibliche E rd e als Partner der minnlichen Sonne auf.

Auch aus den Sprachen, soweit sie grammatisches Geschlecht be-
sitzen, 140t sich auf vaterrechtliche oder mutterrechtliche Kompo-
nente in solchen Kulturen schliefen. Die minnliche Sonne deutet
immer Vaterrecht, der mannliche Mond Mutterrecht an. In den
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meisten indogermanischen Sprachen ist die Sonne mannlich, im
Deutschen aber weiblich. In den slawischen Sprachen ist der Mond
mannlich, die Sonne sachlich, vielleicht weil sie als Kind des Mondes
betrachtet wurde, wie es nach Christian (33) auch in Babylonien der
Fall war, wo Schamasch, die Sonne, als Sohn des Mondgottes Sin
galt.

Im alten Mexico erscheint der Mond als Xipe, ,Unser Herr der
Geschundene®, mannlich, als , Mutter der Gotter und Geburtsgottin
aber weiblich (Seler). Hier ist er also androgyn.

Die vorstehenden Ausfilhrungen im Rahmen eines Aufsatzes
konnen natiirlich das gestellte Thema nicht erschopfen. Sie sollen
nur darauf aufmerksam machen, dafl sich in den Mythen aufler dem
urspriinglichen religiosen Gehalt auch soziologische Verhéltnisse
widerspiegeln, wie namentlich der Kampf der Geschlechter. Die
Mythen sind nicht, wie es die evolutionistisch eingestellten Forscher
noch bis in unsere Tage behaupten, das Ergebnis blofer Fabulierlust,
sondern enthalten, wenn auch in nicht immer leicht deutbarer Sym-
bolsprache, das ganze Gebaude der religiosen und sozialen Anschau-
ungen der primitiven Vélker, von denen sie auch in die Hochkul-
turen eingedrungen sind. Ich behandle diesen ganzen Fragenkom-
plex in einem grofieren Rahmen in einem Werk ,Die Trinitdt im
Mythos der Naturvolker®, dessen Drucklegung vorbereitet wird.
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Die Erziehung von Eingeborenen zum Priestertum
in der Mariannhiller Mission

Von P. Dr. Thomas Respondek C. M. M., Hatfield-Peverel in England

Ein Ruhmesblatt in der Geschichte Mariannhills, des bekannten
Missionszentrums von Siidafrika, bildet das Kapitel iiber die Einge-
borenen-Priestererzichung. Kaum drei Jahre nach der Griindung
des damaligen Trappistenklosters von Mariannhill und der spiteren
gleichnamigen Abtei wandten die schweigsamen weiflen Ménche,



