MEZAUWE — ,DER GROSSE MANN DORT OBEN®

Studie aus dem religiésen Denken der Eingeborenen des Goroka-Gebiets
im Hochland von Neuguinea

von Prof. Dr. H. Aufenanger SVD

Im verflossenen Jahr (1964) machte ich mit Mitgliedern der katholischen
Nanzan-Universitdit Nagoya (Japan) eine anthropologische Forschungs-
reise ins Innere von Neuguinea. Mehrere Monate — von August
bis Dezember — konnten wir unseren spezifischen Arbeiten im Hoch-
land nachgehen. Als langjdhriger Neuguinea-Missionar hatte ich mich
schon immer fiir die Erforschung der religiosen Anschauungen der Ein-
geborenen interessiert. So konnte ich eine Arbeit iiber die Bedeutung
der Sonne erscheinen lassen, die als der ,Grofle Vater® von vielen Ein-
geborenen des Hochlandes verehrt wird. Aufler diesem von mir ver-
offentlichten Artikel ist meines Wissens noch nichts tiber das Hochste
Wesen im Hochland erschienen. Wohl aber ist der Sonnen-Gott der
Stamme an der Nord- und Nordostkiiste gut bekannt durch die Schriften
von P. H . Meyer SVD, von P. W. Schmidt SVD und von dem
lutherischen Missionar Stephan Lehner. Nun freue ich mich, hier einige
Ergebnisse meiner neuen Forschungen uber dieses so wenig beriihrte
Gebiet vorlegen zu konnen. Das eigentlich Neue an der vorliegenden
Arbeit ist hauptsichlich die innige Beziehung, die Mezauwe, ,der grofie
Mann dort oben®, zu dem Gewitter hat. Trotzdem bleibt er immer noch
der grofle Sonnenmann, als der er auch im mittleren Hochland und an
der Nordkiiste von Neuguinea verehrt wird.

In Neuguinea findet ein rapider Kulturwechsel statt. Die jungen Leute
wissen schon nichts mehr von den religiosen Vorstellungen ihrer Vor-
fahren, und die Alten nehmen ihr Wissen mit ins Grab. So kann man
wohl sagen, daf es mir vergonnt war, noch in zwolfter Stunde kostbares
Material tiber die wichtigsten Lebensfragen der primitiven Bevilkerung
des Hochlandes sicherzustellen. — Darbietungen aus den religiosen Vor-
stellungen dieser Eingeborenen sind auch deshalb von besonderer Be-
deutung, weil sie die seelische Grundhaltung von Steinzeitmen-
schen widerspiegeln, die Tausende von Jahren von der groflen Welt
abgeschlossen waren. Diese Abriegelung war oft so vollkommen, dafl
die dortigen Menschen iiberzeugt waren, dafl die sie von allen Seiten
umgebenden hohen Gebirge die Grenzen der Welt seien.

Im folgenden gebe ich Berichte von Eingeborenen wieder, die wvoll-
stindig unabhingig voneinander sprachen. Ich trage kein Bedenken, hin
und wieder einen Bericht, der mir von einem anderen Zeugen gegeben
wurde, zu wiederholen, weil er fiir die Dokumentierung der Echtheit
wichtig ist. Wenn in den Aussagen einmal eine weniger feine Anspielung
gemacht wird, so bitte ich beachten zu wollen, dafl das eine primitive
Ausdrucksart der Leute ist, um eine gute Eigenschaft ihres ,Vaters® zu

191



veranschaulichen, der fiir die Fruchtbarkeit der Gérten seiner Kinder sorgt.

I

Kapiyufa. Ein alter Mann sagte mir: ,Ein starker Mann hebt mor-
gens die Sonne hoch, so dafl sie am Himmel erscheint. Er heifit Mezau-
weha. Er ist ein guter Mann. Er ist nicht verheiratet. Sein Korper
glanzt wie die Sonne. Man kann ihn selbst nicht sehen. Unsere Vor-
fahren sagten: ,Mezauwe hat uns ein grofles Schwein gegeben. Dann
reinigten sie ein flaches Plitzchen auf der Erde und zeichneten mit einem
Stockchen einen Kreis darauf. (Aus einer spiteren Aussage konnte ich
erfahren, dafl dieser Kreis ein gekochtes Schwein darstellt.) Dieses (ge-
dachte) Schwein wurde dann in Stiicke geschnitten und den einzelnen Leu-
ten zugewiesen (siche weiter unten). Wir nannten Mezauwe meteho
d. h. ,unser Vater'!. Wenn unser Vater am Himmel steht, dann wachst
alles gut® 2.

Der Gafuku-Mann Nonowi berichtet: ,,Unsere Vorfahren nannten
den Namen des Mezauwe. Vor einem Kampfe versammelten sich alle
Krieger. Mein Vater Sawarai war der Fithrer der Gafuku. Die Krieger
kamen in sein Haus. Er weihte sie in seine Pléne ein. Er verbreitete z. B.
die Nachricht, er und seine Leute wollten ein bestimmtes Dorf angreifen.
Dann aber gingen sie in eine ganz andere Richtung, (um dort den Krieg
hinzutragen). Mein Vater sprach (vor dem Kampfe): ,Du, Mezauwe, bist
unser Herr. Wir wollen das N.N.-Dorf angreifen. Halte uns stark fest!
Gib uns Kraft, dafl wir nicht geschlagen werden!* — Wir konnen Me-
zauwe nicht sehen. — Wenn jemand schwer krank war, rief man Me-
zauwe an. Er (wohl ein weiser Mann) kochte dann etwas Essen und gab
es dem Kranken. Er sprach zu Mezauwe: ,Du hast diesen Mann krank
gemacht, und du kannst thn wieder gesund machen." — Man sagt auch:
~Ameneho okurumaku noiwe’ d. h. Mein Vater ist dort oben (iiber den
Wolken). Die Sonne ist das Auge des Mezauwe* 2.

Tafeto-Yindunosho berichtet: ,Meine Vorfahren sagten: ,Die
Sonne wacht gut iiber uns. Sie tut allen Gutes: Menschen, Tieren und
Garten. Die Sonne ist ein guter Mann‘.“

Ein alter Gafuku-Mann mit Namen Xube sagt: ,Mein Vater lehrte
mich: ,Mezauwe wohnt iiber den Wolken." — Wenn es donnert und blitzt,
furchten wir uns und sagen: ,Mezauwe!* — Wenn der Blitz eingeschlagen
hat, suchen wir das X obe. Man kann es aus der Erde ziehen. Man
sieht das Loch, wodurch es in die Erde gefahren ist. Die Offnung sieht
aus wie ein Mauseloch. Das X ob e liegt nicht tief in der Erde. Es gleicht
dem Knochen eines Menschen. Wir pflegten es an einer Kordel am Hals

1 Meneho (oder menefo) ;mein Vater'; Mekafo, ,dein Vater’, usw. Es wird auch
die Form ameneho gebraucht.

? Nach diesem Bericht hat auch das kleine lugehaneta-Girtchen, woriliber ich
spiter einmal zu berichten gedenke, eine Bezichung zu Mezauwe.

8 Zegewoga = ,Sonne’ ist ein anderer Name fiir Mezauwe. — Der gewdhnliche
Name fir Sonne ist fo oder gho.
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zu tragen?. — Mezauwe hat die Sonne gemacht. Der Mond ist die Frau
der Sonne.”

Der Lumbaka-Mann Seso sagt: ,Die Kinder zeichnen auf der Erde
einen Schweineschinken und sagen: ,Mezauwe hat mir ein grofles Schwein
gegeben’. Nun ,zerschneiden' sie diesen Schinken in Stiicke und sagen:
,Dieses Stiick ist fiir mich, dieses fur dich’, usw. — Friuher waren Himmel
und Erde zusammen. Auf der Erde war es sehr kalt, und sie war von
Wasser bedeckt. Nun war da ein Dorf mit Namen Korohaneta. Die
Leute dieses Dorfes waren schlecht. Sie sagten: ,Ihr, Himmel und Erde,
seid zusammen. Das ist nicht gut! — Sie bereiteten ein grofies Essen.
Dann rammten sie einen spitzen Pfahl in die Erde und befestigten an
seinem oberen Ende eine Mezaha-Pflanze. Darauf sagten sie: ,Himmel,
geh nach oben! Erde, geh nach unten! Trennt euch!* Nun ging das Fir-
mament nach oben und die Erde ging nach unten. Nun wurde die Erde
trocken, und die Leute legten ihre Garten an. — Frither waren alle Leute
nackt.”

Aito aus dem Dorfe Kefamo berichtet: ,Mezauwe ist der grofle Mann
dort oben. Wenn das Gewitter tobt, sagen wir: ,Mezauwe geht umbher’.
Den Blitz bezeichnen wir mit Xobe. Er ist eine Sache des Mezauwe.” —

Die Kefamo-Leute und Aito selbst sind iiberzeugt, dafl er (Aito) ein
Sohn des Mezauwe ist. — Hier ist die Geschichte, wie sie Aito selbst
erzahlt: ,Einst entstand ein gewaltiges Gewitter. Der Blitz fuhr in die
Baume und schlug alle Aste ab. Da wurde meine Mutter Nogoiname
plotzlich auf einen hohen Baum gehoben. Sie war einem jungen Mann
zur Ehe versprochen, aber die beiden lebten sehr weit voneinander ent-
fernt. (Sie war noch Jungfrau.) Erst nach fiinf Tagen wurde meine Mutter
auf einem rapisi-Baum gefunden. Ein Mann war vom Himmel gekommen
und war fiinf Tage bei ihr geblieben. Sie hatten keinen geschlechtlichen
Verkehr miteinander, aber Biokago — so hiefl der Himmelsmann — gab
der Frau einen Sohn in den Mutterleib. Er sagte der Nogoiname: ,Ich
gebe dir meine Kraft. Nenne deinen Sohn Biokago. Das ist mein eigener
Name'?, — Mezauwe war im (oder mit dem) Blitz auf die Erde ge-
kommen und hatte Nogoiname das Kind gegeben, nachdem er sie oben
auf den Baum gesetzt hatte. (Biokago ist nur ein anderer Name fiir
Mezawwe). — Erst spiter heiratete Nogoiname einen Mann mit Namen
Zuzue, nachdem sie mich (Biokago) geboren hatte. Dieser nahm sich mei-
ner an“®, Aito fiigte seinem Bericht noch hinzu: ,Als ihr Weiflen zu-
erst hierherkamt, glaubten wir, ihr seiet Himmelsleute.“

4 Das Xobe ist offenbar eine Art Donnerkeil. — Weiter westlich von Goroka,

am Chimbu-Fluf, glaubt man, ein Amonshorn, das man in der Erde findet, sei
+ der Schwanz des Blitzes, der in die Erde gefahren ist. Zwei dieser ,Blitzschwinze'

befinden sich in meinem Besitz.

5 Aito heifit auch heute noch mit seinem zweiten Namen Biokago.

8 Aito, oder auch Biokago, ist jetzt ein sehr alter Mann mit schneeweiflem

Haar. Er macht einen sehr netten, freundlichen Eindruck.
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Urako von Naminamiroka berichtet: ,Vor einem Kampf nahmen
alle Krieger an einem gemeinsamen Mahl teil. Mein Vater rief Mezauwe
an: ,Mezauwe! Hilf uns. Wir wollen den Krieg in das N.N.-Dorf tra-
gen. Mache uns stark, dafl die Feinde uns nicht vernichten.® Unser gro-
Ber Mann ist dort oben. Wir konnen ihn nicht sehen. Sie Sonne ist das
Auge des Mezauwe. — Wenn jemand schwer krank war, gab ihm ein
Mann ein kleines Essen und sprach zu Mezauwe: ,Du hast ihn krank ge-
macht. Nimm die Krankheit von ihm.‘ Darauf gab er dem Kranken Essen.*

Aino von Asoloyufa berichtet: ,Wir pflegten Mezauwe zu bitten,
unsere Garten und Schweine gedeihen zu lassen und unseren Kranken
Gutes zu tun. Wenn wir unsere Schweine schlachteten, riefen wir Me-
zauwe an. Wenn der Mond und die Sterne in unseren Girten ihre Exkre-
mente abgelegt hatten, dann sagten wir: ,Mezauwe hat von oben herunter
sein Bediirfnis verrichtet'”. — Vor einem Gewitter sagt man: ,Mezauwe
will herabkommen’. Wenn der Blitz eingeschlagen hat, sagt man: ,Me-
zauwe ist herabgekommen und hat die Biaume zerschlagen.” Wir suchen
dann den Blitz, indem wir dem Loch nachgraben, das er in die Erde
gemacht hat. Er gleicht dem Knochen einer Kuh 8. Wir tragen diesen Blitz
an einer Schnur am Hals. Am Stamme des vom Blitz getroffenen Baumes
schlachteten wir Schweine und dimpften sie im Erdofen. Alle, die sich
dort versammelt hatten, banden sich mit einer Schnur ein Biischel ihrer
Kopfhaare zusammen. Wir liefen dieses Biischel so zusammengebunden,
bis die Schnur selbst abfiel. Nur Minner nahmen diese Zeremonie vor.
Der Blitzstrahl blendet unsere Augen. Deshalb kénnen wir Mezauwe
nicht sehen. Auf den bemalten Tanzgebilden sicht man oft die Sonne
dargestellt. Ebenso auf den geflochtenen Matten an den Hiusern®®.

Bipizo, ein Mann von Kamus, erzihlte mir folgendes: ,Einst kam
ein Blitz vom Himmel und zerschlug viele unserer anesa (Pandanus-
biume). Darauf legten wir die Pandanusniisse auf die Schlafplattform
in meinem Hause. Da fuhr der Blitz den Mittelpfosten meines Hauses
herab und af die Niisse. Der Name des Blitzes ist Mezauwe oder ghowe 1.
Der Blitz deckte das Dach ab, aber er verbrannte das Haus nicht, Er
totete ein Schwein. — Die alten Leute wollten mir eine neue Scham-
binde (gafisi) anlegen. Als nun der Blitz herabfuhr, erschraken alle. Sie
sagten: ,Bedeutet das, dafl dieser Jungling sterben wird?* — sie dampften
nun das vom Blitz erschlagene Schwein im Erdofen. Dann legten sie dem

" Mein Informant glaubt jetzt noch, dafl seltsame Sachen, die man morgens in
den Girten finden kann, Exkremente der Himmelskérper seien. — Ich selbst
habe solche ,Exkremente’ in Kondiu, am Waghi-Fluf}, geschen und weifl auch
nicht, was es eigentlich ist. Sie haben eine entfernte Ahnlichkeit mit einem
Spiegelei.

8 Kithe sind hier nun schon allgemein bekannt.

* In der Hagen - Gegend wurde das Sonnensymbol von altersher auf die Stiele
der Steindxte geflochten.

10 Statt gho sagt man auch fo = ,Sonne’.
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Jungling die neue Schambinde auf den Kopf, und so afl er das Fleisch.
Der Blitz fuhr sehr tief in die Erde. Wir gruben nach und fanden einen
sehr groflen Knochen. — Wenn ein Blitz eingeschlagen hat, rufen wir
alle Kamus-Leute zusammen. Sie alle versammeln sich am Ort des Blitz-
einschlages. Alle Feuer in den Héusern miissen geloscht werden. Minner
und Frauen holen sich nun von dem Feuer (das der Blitz entziindet hat)

und bringen es heim. — Wer Mezauwe sieht, kann daran sterben. Des-
halb werfen sich alle, die einen so groflen Blitz sehen, flach auf die Erde.“
II

Ein Uberblick iiber die hier dargebotenen Berichte zeigt, dafl der
Glaube an Mezauwe, den ,groflen Mann dort oben®, in der Goroka-
Gegend ganz allgemein war. Jetzt ist das Gebiet schon sehr stark unter
dem Einfluf} der christlichen Mission.

Aufler Mezauwe wird der Himmelsmann auch noch genannt: Zege-
woga, Biokago und ghowe. Zegewoga und ghowe sind auch Namen fiir
die Sonne. Mit der Sonne hat Mezauwe die engsten Bezichungen. Ob-
gleich er dem Namen nach mit der Sonne gleichgesetzt wird, unterschei-
det man ihn doch sehr deutlich von ihr. Die Sonne ist ja nach den Aus-
sagen das Auge des Mezauwe. Sie ist von Mezauwe gemacht worden, und
sie wird auch von ihm morgens an den Himmel gehoben. — Der Kérper
des Mezauwe glinzt wie die Sonne. Offenbar ist Mezauwe immer dort,
wo die Sonne ist, wie der Ausspruch dartut: ,Wenn unser Vater (so
nennt man ja Mezauwe) am Himmel steht, wichst alles gut“. — In Neu-
guinea finden wir oft die Gewohnheit der Eingeborenen, einen Teil einer
Sache fiir das Ganze zu gebrauchen. So wird auch hier der Glanz der
Sonne und die Sonne selbst, die das Auge des Mezauwe ist, mit dem
Himmelsmann gleichgesetat.

Mezauwe erscheint auch in Verbindung mit dem Gewitter. Den Blitz
schleudernd, kommt er zur Erde. Man wiirde den sonst Unsichtbaren
sehen konnen, aber die Helligkeit des Blitzes blendet die Augen der Men-
schen. — Schon vor dem Ausbruch des Gewitters sagt man sich gegen-
seitig: ,Mezauwe will herabkommen®, und wenn der Blitz eingeschlagen
und die Bidume zerstort hat, sagt man: ,Mezauwe ist herabgekommen®.
Mezauwe ist aber nicht der Blitz selbst. Man kann ja den Blitz in der
Erde finden. Ganz deutlich wird gesagt: ,Der Blitz ist eine Sache des
Mezauwe“. — Weil Mezauwe mit dem Blitz die Baume zerschlagen hat,
gilt das Opfer, das man am Fufle eines vom Blitz getroffenen Baumes
darbringt, sehr wahrscheinlich Mezauwe selbst. Als Zeichen einer be-
sonderen Verbundenheit mit dem Blitzwesen, das ja Mezauwe ist, bindet
man sich ein Biischel des Kopfhaares zusammen. — Das Zusammenbinden
des Kopfhaares kommt oft vor im Brauchtum der Bevélkerung des Hoch-
landes. Es bringt gewohnlich eine Verpflichtung oder ein Versprechen
an die Geister zum Ausdruck. — Der Blitz selbst wird als heilsames
Amulett am Hals getragen, weil es durch den unmittelbaren Kontakt
mit Mezauwe kraftbegabt ist. — Leider konnte ich keinen dieser ,Blitze’
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erwerben. Wohl aber habe ich in meinem Besitz zwei ,Schwinze® des
Blitzes von den Nachbarn der Goroka, namlich aus dem Gebiet um Ko ge.
Diese ,Blitzschwinze® sind Amonshérner, eine Art versteinerter, vor lan-
ger Zeit ausgestorbener Meeresschnecken.

Wichtig ist auch das vom Blitz angefachte Feuer, das von Mezauwe
stammt und deshalb als Kostbarkeit in allen Hiusern neu angeziindet
wird.

Ganz allgemein gilt Mezauwe als ein gutes Wesen, das man mit ,unser
Vater” anredet, und zu dem man Vertrauen hat. Er wacht ja iber das
Wohlergehen der Menschen. Er sorgt, daf die Feld- und Gartenfriichte
gedeihen. Er hilft den Menschen in ihrer Krankheit. Er macht die Krie-
ger stark im Kampfe und nimmt die Gebete und Opfer der Menschen
gnddig entgegen. Er erschreckt die Menschen durch seine laute Stimme,
den Donner, und durch den Blitz (wohl um sie im Gehorsam und in heil-
samer Furcht zu erhalten). Er gibt den Menschen das heilige Feuer und
das heilsame Amulett des Blitzes. — Er tut der Frau auf dem Baume
nichts zuleide. Vor allem aber macht er die Menschen glicklich, indem
er ihnen Schweine gibt. Das Schwein ist eines der meistgeschatzten Giiter
der Eingeborenen. Das Fleisch der Schweine ist einfach eine absolute
Notwendigkeit fiir die Existenz der Leute im Hochland, da sie sonst kaum
irgendwelche Fleisch- oder Fettnahrung haben. Wie bedeutend und wich-
tig dieses Geschenk des Mezauwe ist, geht aus der Tatsache hervor, dafl
das Schwein bei allen méglichen Anlédssen gebraucht wird: beim Braut-
kauf, bei der Initiation, bei schwerer Krankheit, bei der Ehrung und Ver-
sohnung der Ahnengeister, bei der Vorbereitung fiir den Kampf, bei
Totenfeiern usw.

Mezauwe ist ein méchtiger Geist, strahlend schon wie die Sonne. Er
ist giitig, aber er tritt auch auf als einer, dem man gehorchen muff, wie
die Eingeborenen ausdriicklich bezeugen.

Mezaha ist die Pflanze, die bei der Trennung von Himmel und Erde
auf dem Pfahl befestigt wurde. Ob nicht Mezauwe und Mezaha eine
Beziehung zueinander haben? Auch die Idee des kosmischen Baumes
konnte in die Trennung von Himmel und Erde hineinspielen. Der Ge-
danke liegt nahe, dafl durch die Macht des Mezauwe die Trennung von
Himmel und Erde zustande kam.

Auf den Dachern der Hauser und auf den Stiitzstangen des Zucker-
rohrs finden wir im Goroka-Gebiet viele schwarze Stiimpfe des Farn-
baumes. Wenn man die Eingeborenen nach dem Sinn dieser Sitte fragt,
so erhdlt man zur Antwort: ,Das ist ein Schmuck® oder: ,Das stammt
noch von den Voreltern“. Nun ist es aber Tatsache, dafl in den west-
licher gelegenen Teilen des Hochlandes dieselbe Gewohnheit herrscht;
und dort ist es eindeutig, dafl der Farn die heilige Pflanze der Sonne
ist oder besser des ,Groflen Vaters®, der die Sonne als brennende Fadkel
in der Hand hédlt. — So diirften wir wohl kaum fehlgehen, wenn wir
auch fiir das Goroka-Gebiet annehmen, dafl die Leute dort ihre Hauser
und ihre Zuckerrohre unter den Schutz des Sonnengottes Mezauwe stel-
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len, indem sie auf die hochsten Spitzen ihrer Wohnungen die heilige Farn-
pflanze setzen. — Das Sonnensymbol kann man oft auf flachen
Holzscheiten in den Hauswinden der Dorfer um Goroka sehen. Die in
das Holz geschnitzten Sonnensymbole sowohl als auch die in Rohrmatten
geflochtenen, mit denen man die Hauswande schmiickt, zeugen von dem
frommen Sinn der ,Heiden®, die ihren groflen Vater Mezauwe ehren
wollen.

Noch vieles mochte man von Mezauwe, dem Sonnengott, erfahren, be-
sonders auch von seiner Verchrung, wie wir es vom Waghi und Chimbu
wissen; aber dazu brauchte man viel Zeit, Geduld und Erfahrung. Man
mochte nur wiinschen, dafy die dortigen Missionare sich intensiv mit der
Erforschung der alten Religion der ihnen anvertrauten Bevélkerung be-
fassen mochten. Wir stehen ja wirklich ganz nahe vor Torschluf.
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