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Die Frage nach dem Festkalender von Benin hat aus mehreren Griinden ein
besonderes Interesse. Zunichst handelt es sich um Ziige in der Kultur des Volkes,
die im Verlaufe seiner Geschichte immer wieder von Europdern als bedeutsam
festgestellt worden sind. Feierlichkeiten und Opferzeremonien am Hofe von Benin
werden in den Berichten der Reisenden vielfach erwdhnt und haben fiir die euro-
piiischen Besucher Benins oft eine groe Bedeutung gehabt, da sie ihnen den Be-
such des Oba, des Konigs von Beniu, erschwerten oder unméglich machten. In
einem Falle hat ja das Nichtbeachten des Festkalenders sogar eine ganze Expedi-
tion ins Verderben gestiirzt, ndmlich die von 1897. Die Zeugnisse der Reisenden
reichen weit zuriick und fithren bis in die unmittelbare Gegenwart. Wenn auch der
erste Bericht, nimlich der des DUARTE PIRIES vom 20. Oktober 1516, ein zweifel-
haftes Zeugnis ist, da es sich hier bei dem Ausdruck ,,Das grolle Mysterium‘
sowohl um eines der groflen Feste des Oba als auch um die beabsichtigte Taufe
seines Sohnes handeln kann (sieche MARQUART, Die Beninsammlung des Reichs-
museums fir Vélkerkunde in Leiden, Leiden 1913, S.V), so finden wir in dem
zweiten bereits einen beachtlichen Hinweis. Es ist dies der Bericht eines gewissen
D.R., der von PIETER DE MAREES 1602 in Amsterdam veroffentlicht wurde
(MARQUART VIIIff.). Hier heiBt es: Den Coninck heeft veel vrouwen [ ende doet
alle Jaren twee ommeganhen [ soo dat hy hem dan uyt het Hoff begeeft / ende de
stadt gaet besoecken [ en dan vertoont (zeigt) by alle zyn macht ende middelen /
oock alle frayicheyt (Schmuck) die hy heeft en can by brenghen. Hy wort oock
alsdan gheconvoyeert ende geleyt met alle zijne Vrouwen |/ die over de ses hondert
int ghetal mogen zijn / maer en zijn altemael zijn ghetroude Vrouwen niet. Um
welches Fest es sich hier handelt, ist freilich unbestimmt; vielleicht ist die ugi-erh-
oba, das Ahnenfest fiir den Vater des regierenden Konigs gemeint. Einen anderen
Hinweis bringt DAPPER in seiner Afrikabeschreibung voun 1668, wobei er sich auf
das Zeugnis von Samuel Blomert stiitzt: ,,De Koning komt maer eenmael’s jaers
op zekeren ingestelden feestdagh, uit zijn hof voor de gemeente te voorschijn, te
paerde, prachtigh mit allerlei Koninglijke cieraedjen uitgestreken, en vergeselschapt
mit drie of vier hondert edelluiden, zoo te paerde als to voet, en meenighte (und
einer Menge) van speelluiden voor en achter aen, die op allerlei speeltuigh vrolijk-
heit bedrijven, in dier wijze, gelijk by de voorgaende afbeelding der stadt Benijn
vertoont staat. Dan hy rijt niet verre van’t hof, maer keert, na weinigh omtrekkens,
strax daer weer na toe. Dan doet de Koning eenige tamme luiperden, die hy tot
zijn vermaek hout, geketet omvoeren; insgelijx veel dwergen en doven, daer in hy
zijn pleizier neemt, te voorschijn komen. Op dezen feest-tijdt worden tien, twalef,
dertien, en meer slaven, ter eere des Konings, met wurgen of onthoffden ter doot
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gebraght; want zy geloven dat deze slaven, na een wijle doot geweest te zijn, in
een ander lant komen, en weder her-levendigh worden, en dan beter hebben, en
een ieder zijne slaven weder zal krijgen.

Daer is ook een dagh, op den welken de Koning zijnen rijkdom, bestaende in
jaspis, kraelwerk (Perlenarbeit) en andere Waren, ten hove voor alle menschen ten
tone doet hangen, en vele schenkaedjen (Schenkungen) van slaven, vrouwen en
andere dingen, aen de welverdienden wegh geeft: dan vergeeft hy ook veel ampten,
die de bestiering der steden en dorpen betreffen.«

In dem ersten Bericht ist es wieder nicht sicher, um welches Fest es sich handelt;
vielleicht ist auch hier die ugi-erkh-oba, das Ahnenfest des Vaters des regierenden
Konigs, gemeint. Interessant ist der Hinweis auf die zahmen Leoparden im Gefolge
des Oba: sie sind die Tiere des Konigs, und Leoparden werden zum igwe-Fest ge-
opfert. Das zweite Fest, in dem die Amter vergeben werden, ist, wenn sich der
Brauch nicht gedndert hat, vielleicht die ugi-ovi-ozuore, die erste ugie des Fest-
kalenders.

Der niichste Gewdhrsmann ist vaAN NYENDAEL, dessen Bericht von 1701 stammt
und von W. BosMAN 1704 veréffentlicht worden ist: ,,Het Couraelfeest quam juist
voor te vallen, wanneer ik my aen’t Hof van deesen Grootvorst ophield; en niet
tegenstaende dat’er niet veel seldsaemheids ontrent aen te merken is, so sal ik het
doch hier byvoegen, om dat dit de eenigste dag van’t jaar is, dat den Koning sig
in’t openbaer vertoond. Den selven quam, op het alder kostelykste uitgestreeken,
tot op het tweede Plein, waer dat, onder een fraei Pavillion, een Zeetel of Rustbank
voor hem was geplaetst, en waer dat syn Wyven, en een groot gedeelte Officiers,
alle van den eersten Rang, en meede op haer Sondags gekleed, sig rondom hen
rangeerden, en een weinig daer aen een Ommegang of Processie aenvingen; waer
na den Koning sig meede van syn plaets begaf, om onder den blooten Hemel aen
de Goden te offeren, en het Couralfeest als in te wyen, 't geen onder cen algemeen
en vervaerlyk gejuig van 't Volk geschiede. Wanneer hy hier meede ontrent een
quartier uers hat doorgebragt, ging hy weeder op syn plaets sitten, en wagte noch
ontrent twee ueren, op dat de overige hunne Devotie meede mogten verrigten,
wanneer hy weeder in huis vertrok. Het overige van den dag wierd met groote
Gasteryen en Vreugde-maeltyden ten einde gebragt; en den Koning liet aen een
ygelyk alderhande kost en Wyn Pardon (pour don) uitdeelen; en van s’gelyken
deeden ook al de overige (Girooten; so dat men dien dag niet anders, dan Vreugde-
pleegingen de geheele Stad of Dorp door gewaer kon werden.

Wat dit Couralfeest nu eigentlyk in heeft (zu bedeuten hat), of wat het seggen
wil, heb ik niet konnen ervaren, also my de Negers dies aengaende geen verklaring
wilden geeven; mits haer aller antwoord was: Wy weeten het niet.«

Was es mit dem ,,Korallenfest‘‘ auf sich hat, ist nicht klar. Vielleicht handelt es
sich hier ebenfalls um die ugi-ovi-ozuore, denn in der Beschreibung, die sich bei
DarPER findet, ist ebenfalls von krael-werk die Rede, und das Abzeichen des
Héauptlings (Titeltrdgers) ist eine Halskette von roten Korallen.

In einer anderen Mitteilung vAN NYENDAELs glaubt MARQUART das ,,Jamsfest
zu sehen, das CYRIL PuNCH bei LING RoOTH (Great Benin, Halifax1903, S.57 und 77)
erwihnt. Dieses Fest, von den Bini ¢hua genannt, ist aber nach meiner Meinung in
VAN NYENDAELs Beschreibung nicht mit Sicherheit charakterisiert: ,,De Grooten
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hebben een jaarlykse Offerhande (offrande), die met groote pragt werde gehouden,
en seer veel komt te kosten; wan niet alleen datse dan koebeesten, schapen en
alderhande vee in een groote meenigte slagten, maer regten een formeel Feest aen,
op welke sy eenige dagen an den ander met hare vrienden dapper vroolyk zyn, en
vereeringen omdeelen.

Hier ist zu beachten, dafl von Jams gar nicht die Rede ist; es wird sich hier wohl
eher um das allgemeine Ahnenfest ehs handeln.

Die englische Expedition von 1897 soll nach den Angaben des Bini-Mannes
EGHAREVBA (4 Short History of Benin, S. 67) zur Zeit des Fastens agwe statt-
gefunden haben, worauf ich noch einmal zuriickkommen werde,

Zum Schlusse mochte ich als einen Bericht aus der unmittelbaren Gegenwart
die Beschreibung ECKART v. Sypows iiber seine Teilnahme an dem igwe-Opfer
erwihnen, von dem noch weiter die Rede sein wird. Diese Zeremonie fand im
Sommer 1939 statt und ist von ihm in seinem Buche Im Reiche gottihnlicher
Herrscher, Braunschweig 1943, auf S. 89ff. beschrieben worden.

Wenn es sich bisher um ein dulBeres Interesse handelte, nimlich darum, daf3 die
Feste immer wieder im historischen Material erwéihnt werden, so gibt es auch
innere Griinde, die der angeschnittenen Frage eine besondere Bedeutung verleihen.
Die Abfolge der Feste nimmt (oder nahm) nidmlich am Hofe des Konigs (Oba)
von Benin eine zentrale Stellung ein und beeinfluite vom Hofe aus das Leben des
ganzen Landes. Das Studium der Festfolge ist einer der Wege, die zum Verstindnis -
der Religion von Benin fithren konnen, besonders, wenn man ihre staatspolitische
Bedeutung untersuchen will. Aber auch andere Gesichtspunkte kénnen sich von
hier, gleichsam nebenbei, auftun: so gibt z. B. ein von mir aufgenommener Text
iiber das eho-Fest ein gutes Bild davon, wie sich die Abstufungen der Hauptlings-
grade praktisch auswirken konnen, oder eine Betrachtung der Einzelziige eines
Festzeremoniells kann zeigen, wie die Bevolkerung einzelner Dérfer zur Aus-
fiilhrung bestimmter Funktionen wihrend eines Festes verpflichtet ist.

Freilich kann ich nur einen Beitrag zum Thema, nicht aber eine erschépfende
Darstellung des Gegenstandes geben, zum Teil aus zeitbedingten Griinden, zum
Teil auch, weil das Material nicht ausreichend oder nicht gentigend klar ist. Das
gilt schon fiir die Frage nach dem eigentlichen Kalender, d. h. der Reihenfolge
und Anzahl der Feste, die auch jetzt noch nicht geklirt ist. Ferner handelt es sich
hier um einen sehr verzweigten Komplex von Briuchen und Handlungen, die bis
ins einzelne kennenzulernen ein weit eingehenderes Studium erfordern wiirde,
als es mir méglich war, sind doch selbst die Einzelheiten der Kleidung des Oba und
seiner Héauptlinge bei den Festen genau geregelt. Ein weiteres erschwerendes
Moment liegt darin, dafl einzelne Zeremonien entweder geheim oder nur einem
gewissen Teil des koniglichen Haushaltes zugiinglich sind, und schlieBlich gehéren
die zu behandelnden Feiern z. T. bereits der Vergangenheit an. Die meisten Feste
sind nimlich vom Vater des jetzt lebenden Oba aufgegeben worden, anscheinend,
weil wihrend seiner Regierung einmal der Verdacht gegen ihn laut wurde, daB}
Menschenopfer stattgefunden hitten.

Die meisten Angaben, auf denen meine Mitteilungen beruhen, gab mir ein ehe-
maliger Omada (Schwerttridger) des verstorbenen Konigs, der eine Zeitlang als
Nachtwichter von mir beschéftigt wurde. Dazu kommen andere Mitteilungen,
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die mir der oben genannte EGHAREVBA machte, sowie solche aus dem Munde des
Hauptgewihrsmannes fiir mein Bini-Worterbuch, H. A. AMADASU.

Bevor ich in die Erorterung der Feste selbst eintrete, scheint es mir praktisch,
einige Krliuterungen iiber den Hof des Konigs von Benin zu geben, die das Ver-
stindnis des Materials wesentlich erleichtern konnen. Fiir diese Erliuterungen
habe ich die klaren und genauen Ausfiihrungen heranziehen kénnen, die J. MACRAE
SIMPSON im sechsten und siebenten Abschnitt (Benin City, The inner Organisation
of the State) seines Berichtes tliber die Verwaltungsorganisation der Edo-sprechenden
Bevolkerung von Benin macht, der mir in einem maschinengeschriebenen Exemplar
vorliegt, und den auch ECKART v. SYDOW schon in seinem Artikel iiber Ancient and
Modern Art in Benin City erwihnt.

Der ,,Palast’ des Oba (eguae) stellt mit dem erie, den Frauengemichern, den
Kern des koniglichen Viertels in Benin dar, des sogenannten ogbe. Nordlich des
sguae lagen die Altdre der koniglichen Ahnen in grofen umwallten Hofen, so-
genannten uya. uya wurde von einem meiner Benin-Gewihrsleute mit ,,chamber®’
wiedergegeben, von einem anderen mit ,,quadramgle“‘. Diese uya sind wohl ge-
meint, wenn BLOMERT in seinem Bericht von einer ,,gaendery’‘ oder ,,gaeldery
spricht (MARQUART a.a.O., S. XXIV), und der offizielle Bericht der Straf-
expedition beschreibt sie genauer (MARQUART S. XXVII). Die uya des ersten Oba,
Eweka 1., wird auch ogb-cweka genannt, von dem Wort ogbe ,,Haus, in dem ein
groBBer Hauptling begraben ist*.

Um den eguae gelagert waren die Wohnungen der sogenannten eyaevo n-ogbe, der
,,Ogbe-Hiuptlinge* (s. u.), sowie der geringeren Hofbeamten; besondere Plitze in
der unmittelbaren Nachbarschaft nahmen die Schmiede und BronzegieBer des
Hofes ein, seine Holzschuitzer, Tanz- und Priestergruppen, sowie alle Handwerker
und Gilden, die mit dem zercmoniellen und wirtschaftlichen Leben des Oba als
Staatsoberhaupt verkniipft waren. Alles dies bildet gut die Halfte der Stadt,
nidmlich den kéniglichen Hof | Ogbe*.

Die dibrige Stadt wird mit Ore oder Ore noxwa bezeichnet (or-edo ist als ,, Benin
City™ ins Englische iibersetzt worden, und dies ist der offizielle englische Nameoc
der Stadt). Im Ore wohnen die eyacvo n-ore (8. u.) und ihr Gefolge, ferner geringere
Hiuptlingsrdnge, die Verwandten des Oba in der weiblichen Linie, weitere Hand-
werkergilden, sowie die Fremden. Friither bildete jede dieser Gruppen ein beson-
deres Stadtviertel (¢dudu), das bei den Zeremonien oder im tiglichen Leben des
sguge auch wohl meist eine besondere Funktion erfilllte. Der Alteste des Stadt-
viertels hatte einen besonderen Titel, der das Handwerk dieses Viertels ausdriickte.

Die Héuptlingsschaft bestand aus drei grofen Gruppen, den sieben Uzama
(uzama n-ihiF3), sowie den oben genannten eyasvo n-ore und n-ogbe. Die sieben
Uzama stellten die Nachkommen der sieben Sippenhiupter dar, die einst den ersten
Oba, Eweka I., von Ifc nach Benin begleiteten. Einer der bedeutendsten Vertreter
war der Ezomo, in der Yoruba-Form des Namens auch Ojomo genannt. Die Macht
der Uzama war einst bedeutend, sie ist sehr gesunken, seitdem Oba Ewuare die
Klasse der eyacvo n-ore schuf, um ein Gegengewicht gegen den Einflull der Uzama
zu haben. »

Die eyacvo n-ore bilden eine Klasse von Feudalherren, die sich in ihrer hoheren
Schicht aus Kriegshduptlingen, in ihrer niederen aus Verwandten und Nach-
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kommen von Obas zusammensetzen. Der Name eyaevo, der dieser sowie der fol-
genden Gruppe zukommt, bedeutet wortlich ,, Teiler des Landes‘ und weist auf
die Lehen hin, die die eyasvo n-ore vom: Oba empfingen. Thr hochster Vertreter
war der [yase, in der Yoruba-Form des Namens Iyafere; es gibt im ganzen sieb-
zehn Titel dieser Gruppe.

Dic eyasvo n-ogbe schlieBllich sind die Hoftitel; sie waren voun bedeutendem
Einflul auf die Staatsgeschifte dadurch, dafl sie stindig das Leben des Oba
teilten. Sie hatten keine eigentlichen Lehen, sondern vertraten den Oba in den
Orten, die direkt dem Konig unterstanden. Ihnen fallen die verschiedensten zere-
moniellen Pflichten, auch im Rahmen der Festfolge zu. Sie sind in den drei Hof-
gesellschaften organisiert, nimlich den ‘w-eguae, tw-ebo und “b-iwe. Jede dieser
Hofgesellschaften hat einen bestimmten Teil des Haushalts zu verwalten und
bei den Festen zu vertreten: den iw-cguae liegt die Sorge fir die Wohnung des
Konigs ob, sie enthilt auch alle personlichen Diener des Oba, und alle emada
(Pl. von omada ,,Schwerttriger“) gehéren zu ihr. Die jw-ebo kiimmern sich um
die Kleidung und die Insignien des Konigs. Die ¢b-iwe schlieBlich sorgen fiir den
erie, die Frauengemicher des Oba und alle Angelegenheiten, die mit seinen
Frauen zusammenhingen. Von Interesse ist, dall der Name tw-ebo das Wort ebo
»,Buropder enthilt; vielleicht deutet dies darauf hin, daBl diese Gesellschaft
urspriinglich mit dem Empfange der Europier, die Benin besuchten, betraut war.
In ihrer Mitte wird auch eine Geheimsprache gesprochen, die viele portugiesische
Elemente enthalten soll — es ist mir aber trotz einer Anfrage beim Oba nicht
moglich gewesen, etwas davon aufzunehmen, da die Mitglieder zu des Konigs
offenbarer Befriedigung allerlei Ausreden vorbrachten.

Jede dieser Gesellschaften hat nun verschiedene Altersklassen, deren unterste
die ibieruya sind (in ib-iwe die truerie), und eine eigene Titelhierarchie. Jede Gesell-
schaft zerfdllt in verschiedene Untergesellschaften, denen gewisse geringere Titel
zustehen. Diese Untergesellschaften haben ihrerseits wieder Gruppen von Leuten
angegliedert, die eine bestimmte Funktion ausiiben; so haben z. B. die iw-ebo
eine Untergesellschaft der Hornbliser, und die Bldser eines bestimmten kleinen
Hornes bilden wieder eine Untergruppe der Hornbliser. Alle Sohne von Titel-
trigern sind durch ihre Geburt Mitglieder einer der Hofgesellschaften. Auf dem
Wege der Altersklasse konnen sie allmihlich unter Zahlung bestimmter Gebiihren
zum wuko, zumm Koénigsboten, emporriicken und spéiter zum Inhaber eines Titels
aufsteigen. Ein kiirzerer Weg dazu ist, personlicher Page des Oba, d. h. omada,
Triger seines Staatsschwertes ada zu werden. Leute aus dem gemeinen Volk kénnen
nur iiber eine der Untergruppen in die Hofgesellschaft Eintritt finden. Der Leiter
des iwegwae ist der Héauptling Esere und H&uptling Obazenu, der oberste der
ww-ebo ist Hauptling Unwague, die ¢b-iwe werden von den Hiuptlingen Ine und
Osodé gefiihrt. Die eyaevo n-oghbe umfassen 31 Titel.

Dann noch ein Wort zur Begrenzung des Begriffes ,,Fest*‘. Ich meine damit die
Zeremonien am Hofe des Oba, die mit dem Worte ugie bezeichnet werden; ugie
bedeutet zunichst ,,Gelegenheit, nichstes Mal*“, dann ,,Zeremonie, Fest*. Dies
Wort wird nicht nur fiir die Feste des Oba verwendet, sondern auch fiir die be-
sonderer Kulte, wie z. B. der des Oxwahe, Ake u. a., die ich aber hier nicht be-
handeln will. Hier will ich also nur auf die Feste des Oba und die der Gesamt-
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bevolkerung von Benin eingehen, die in ihrer Verflechtung den eigentlichen Fest-
kalender von Benin bilden. Die verschiedenen ugie werden durch Zusitze im Ge-
nitivverhiiltnis unterschieden, z. B. ugi-erh-oba ,ugie des Vaters (erha) des Oba‘.

Nach den Angaben der oben genannten Gewihrsleute ist die Anordnung der
Feste in Benin etwa die folgende:

ugGi-ovi-ozuare.

f-tzurhe.

ama.

azamy.

ami-oro.

erster Zyklus von Opferfeiern fiir die kéniglichen Ahnen, genannt ugi-ors,
in chronologischer Reihenfolge, beginnend mit der Feier fiir Eweka I. und
endend mit der fiir den Vater des regierenden Oba; zwischen je zwei dieser
Opferfeiern liegen vier oder fiinf Tage. Der Zyklus soll etwa drei Monate
dauern; wenn es linger wird, vereinigt man die Feiern fiir mehrere Konige.

7. eho (9 Tage). .

8. zweiter Zyklus von Opferfeiern fiir die koniglichen Ahnen, genannt ug-iga.
Dieser soll 4 Monate dauern und in der gleichen Reihenfolge verlaufen, ,,alle
fiinf Tage ein Oba‘.

9. orhu.

10. emobo (einige Tage nach orhu).

11. tgw-oba (igwe; eine Woche nach emobo).

12. gsiokuo (einen Monat nach igwe; dauert zwei Tage).

13. agwe (vierzehn Tage nach isiokuo; dauert sieben Tage).
14. agw-oyene (drei Monate nach agwe; dauert sieben Tage).

[N
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&

Wenige Tage nach agw-oyene beginnt der Jahreslauf von neuem. Von diesen
Festen liegen iiber einige genauere Mitteilungen vor, wihrend mir von anderen
kaum mehr als der Name bekannt geworden ist.

Zunichst mochte ich den Kern der Festfolge besprechen, d. h. die Ahnenfeiern.
Das Vorhandensein zweier Zyklen ist mir nur von dem oben genannten Schwert-
triger bezeugt, nach einem anderen jungen Binimann namens Obayuwana, der
aber wohl nicht smada war, also in diesen Dingen nicht so gut bewandert sein
diirfte, soll ug-igu dasselbe wie ugi-oro sein, womit also die Existenz zweier Zyklen
zweifelhaft wire. Ich bin aber doch mehr geneigt, der ersten Angabe Glauben zu
schenken, da sich der erste Gewihrsmann in einem Text tber die ugie deutlich
dahin aussprach. Die beiden Zyklen unterscheiden sich, wie es scheint, nicht sehr
voneinander: die ugi-oro ist gekennzeichnet durch das Auftreten einer Vogelfigur,
des sogenannten ahia@-oro, die bei den stattfindenden Tdnzen die Hauptlinge in der
Hand halten, und der sie dabei auf den Schnabel schlagen. Bei der ug-igi spielt
eine wichtige Rolle das Spiel der Hiduptlinge mit dem &bé, dem Zierschwert, vor
dem Oba, das vielleicht einen Akt der Huldigung darstellt.

Der erste Zyklus wird eingeleitet mit der Zeremonie des ami-oro mit den eben
erwihnten Tinzen. Der von mir aufgenommene Text sagt dariiber folgendes: ,,Als
Konig Ewuare umherwanderte, horte er einen Vogel oya rufen, er nahm seinen
Zauber, spie darauf (zur Bekriiftigung des zu Sagenden) fiir ihn (den Vogel), da
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blieb sein FuBl am Baume haften, und er konnte nicht mehr fortfliegen. Ewuare
sagte, man solle den Baum abhauen und mitbringen, man brachte ihn, und er
nahm ihn mit nach Hause. Er gab ihn den Bronzeschmieden als Modell, und sie
bildeten ihn in vielfacher Ausfiihrung ab. Man verteilte ihn an die Hduptlinge und
sagte, sie sollten ihn beim Tanzen verwenden, am Tage, wenn man ihn beginne zu
tanzen. Dann baut man vor dem eguae eine Hiitte aus Scharlachtuch, und dort
tanzt man ami-oro. Die Hiuptlinge bringen den oro-Vogel, die Ogbelaka-Leute
bringen die Trommel enwins, die egi-egbe bringen Rasseln zum Tanzen. Wenn man
dort hinkommt, schligt man dem Vogel auf den Schnabel. Die Iloi (Frauen des
Konigs) folgen hinter dem Oba beim Tanz des ami-oro. Wenn man diesen Tag
gefeiert hat, geht der Oba nicht mehr hin, aber die Hauptlinge und die Thoghe
und die ITmokpa und die Iloi gehen hin.*

Erliuterungen: Oba Ewuare lebte in der zweiten Hilfte des 15. Jahrhunderts.
Wiihrend seiner Regierungszeit soll nach einheimischer Tradition, wie EGHAREVBA
a.a. 0. 8. 25 berichtet, der erste Europider mit Benin in Verbindung getreten sein
(OrRuY DE SEQUEIRA oder Ruy DE PINA im Jahre 1472). Der akia®-oro ist der
Vogel des Gottes (oder besser Heros) Oxwahe, der urspriinglich ein Diener des
Ewuare war und sich in einen Fluf3 verwandelt haben soll. Sein Ruf oya warnt
den Hérer vor Ungliick, ruft er aber oligwegwe, so ist es ein gutes Vorzeichen. Der
Sinn der Zeremonie ist offenbar: der Vogel hat durch seinen warnenden Ruf den
Oba von seinem Zuge abhalten wollen, dies ist eine Beleidigung des Konigs, die er
durch seinen Zauber unmittelbar richte. Die Erinnerung an diesen mythischen
Vorfall, die in der Zeremonie zum Ausdruck kommt, weist auf die magische Macht
des Oba hin. Niemand soll sich ihm widersetzen.

Die egi-egbe (englisch ,,body-titles*‘) sind eine Gruppe von Hoflingen, die mit
dem Kult des Schutzgeistes (ehi) des Oba, seiner Hand (obo), seiner Augen (aro),
seines Verstandes (enwae) usw. verkniipft sind. Zum ¢k¢ Oba wird ein Mann aus-
gewihlt, dem vom Orakel ein langes Leben vorausgesagt worden ist. KEr soll, wie
es scheint, dadurch, da er mit dem Schutzgeist des Oba gleichgesetzt wird, dem
Konig ein langes Leben sichern. Er, wie auch die anderen Hiuptlinge dieser Gruppe,
muBlte friilher beim Tode des Oba sterben. Er hatte grole Privilegien am Hofe. Nach
einem Gewidhrsmann war in ihm der Schutzgeist des Konigs geradezu verkorpert.

Die Ogbelaka-Leute bewohnen ein besonderes Viertel in Benin; sie haben, wie
verschiedene andere Gruppen von Beninleuten, innerhalb und aullerhalb der Stadt,
besondere zeremonielle Verpflichtungen: sie tanzen bei der Kronung, sie schlagen
bei den ugie die Trommel enwint und fithren die Zeremonie tkiewua aus, d. h. das
Wecken des Kénigs durch Nachahmen des Hahnenschreis.

Die Imokpd sind eine andere Gruppe, deren Pflicht es ist, bei den Ahnenfeiern
(und auch wohl sonst) die Kolaniisse zu tragen. Die Ihogbe gehoren zur konig-
lichen Familie, sind aber vielleicht ein entfernter Zweig. Sie sind nach EGHAREVBA
,»worshippers of the Oba’s ancestors and recorders of the departed Obas (a. a: O.
S. 91). Die genannten Gruppen diirften auch einer der Hofgesellschaften an-
geschlossen sein; mir ist aber nicht bekannt, welcher von ihnen.

Fiinf Tage nach dem ami-oro, der Erofinungsfeier, beginnt der eigentliche Zyklus.
Wie der Text sagt: ,,Wenn man ami-oro tanzt, und fiinf Tage sind um, so geht
man zu ogb-gweka und tanzt dort.” ogh-gweka ist der Name fiir die uya des ersten
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Konigs der herrschenden Dynastie Ewecka I. EGHAREVBA konnte mir iibrigens
noch Angaben iiber die Lage verschiedener uya des alten sguae machen, wie sie
vor 1897 gelegen waren, so lag z. B. die uya des Konigs Ewuare auf dem jetzigen
Wege zur Polizeiunterkunft zu Benin. Jede wya enthielt den Altar und das Grab
je eines Oba; in ihr wurde auch die ugie fiir den betreffenden Oba abgehalten. Jetzt
sollen nach Egharevba die meisten Kénigsaltire in der uya des Konigs Adolo ver-
einigt sein, nur Ovirave, der Vater des jetzigen Kénigs, habe noch eine besondere
wya. Viele der alten Altire seien auch zerstort. Aullerdem ist noch die uya des
Ozolua vorhanden, nach J. MACRAE SiMpsoN ,,a large wall compound in front

of the sguae oba, dedicated to the memory of the Oba Ozolua*. Dort wurde der "

Staatsrat von Benin abgehalten.

Auf die ugie des Ewcka folgt die des Ewedo usf., bis am Ende des Zyklus die
ugi-erh-oba erreicht ist, die Ahnenfeier fiir den Vater des lebenden Konigs. Bei
jeder ugie werden Opfer dargebracht, die wohl je nach der Bedeutung des Konigs
wechselten, vielleicht aber auch bei allen ugie auller der fiir den Vater gleich waren.
Friiher gaben diese Feiern den Hauptanlafl fir die Menschenopfer, die Benin
seinen finsteren Ruf einbrachten.

Es ist wahrscheinlich, daf} jede ugie einen besonderen Charakter dadurch erhielt,
dall Erinnerungen an Ereignisse aus der Regierungszeit des betreffenden Oba
hineinverwoben wurden. Als Beispiel moge die ugie des Ewuare dienen, eines der
bedeutendsten Konige von Benin. Zu seiner Zeit soll der oben erwihnte Heros
Oxwahe gelebt haben, der von Ewuare in den &Fivd, das Totenreich, geschickt
wurde und sich dort die GGunst erbat, selbst ein ke zu werden, d. h. vergottet zu
werden. Er verwandelte sich in einen Flull, nachdem er eine Anzahl Altire ge-
stiftet hatte, und sein Kult ist unter den Bini ziemlich verbreitet. Er mag als Typ
fiir eine ganze Anzahl von Heroenkulten dienen, deren urspriingliche Triger der
Mythos zumeist in die Zeit des Ewuare verlegt, z. B. des Ake, des Ebomisi, der
Igbayiu.a. (der Ovia-Kult soll aus der Zeit des Esigie stainmen). Die Verkniipfung
des Oxwahz-Kultes mit der ugie des Ewuare mége das folgende Bruchstiick aus
einem Text iiber Oxwahe zeigen, den mir H. G. AMaDAsU diktierte (fiir das
Leben des AMADASU vergleiche D. WESTERMANN, Afrikaner erzihlen shr Leben,
Essen 1938, S. 189—227): , Wenn man die ugie des Ewuare feiert, kommen die
Oxwahe-Priester alle nach Benin, sie bringen einen Lederkesten, in dem sie etwas
tragen, das sie dem Oba geben. Die Dinge in diesem Kasten sind geheim, man
darf es nicht erzdhlen. Wenn diese ugie beendet ist, filhren alle Oxwahe-Priester
und der Oba eine andere ugie aus, das ist die sogenannte Priester-ugie, die der
Oba und der Oxwahe-Priester in der uya des Ozolua feiern; niemand anders geht
dorthin. Am n#chsten Morgen miissen alle diese Priester nach Ixué gehen und das
thpoleki, das Jahresfest des Oxwahe, beginnen.” Dieser Text zeigt sehr deutlich,
wie auch die Kulte mehr lokaler Art mit dem Ablauf der groffen Feiern des Staates
verkniipft sind. MACRAE SiMpsoN sagt (S. 33): ,,The whole religious life of the
country revolved round him; all cults, no matter how parochial their extent, had
him as their chief priest; he wielded a power, that was evident in every phase of
native life.*

Die ugi-erh-oba ist mir von dem oben erwidhnten ehemaligen Schwerttriger ge-
nauer geschildert worden. Sie ist vor allem dadurch gekennzeichnet, daf§ der Konig
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dabei seine Gemicher verlifit und sich seinem Volke zeigt. Dies geschah dulerst
selten, auBer bei der Feier fiir den verstorbenen Vater vielleicht nur noch bei der
spater zu behandelnden Zeremonie des isiokuo, einer Art magisch-militdrischer
Schaustellung.

Am Vorabend der ugi-erh-oba macht der Oba eine Palastbegehung (ikichuae),
bei der auch Opfer stattfinden, aber wohl nicht bei den Ahnenaltiren. A Morgen
der ugie selbst findet dann eine Zeremonie mit dem Namen orhiozwe statt, iiber die
sich in meinem Material wenig Niheres findet. Es heillt: ,orhioxzwe ist dies: Der
Oba und die uk-ebo (vielleicht die uko, die Konigsboten der twebo-Gesellschaft ?)
und die ¢rhema (Bedeutung unklar) gehen zum Haupte der uya, gehen und machen
arhiozwe’. ,Machen® ist vielleicht gleich ,,opfern‘‘; der Etymologie nach kann
orhisxwe heillen | frih-baden®, und ,,baden‘ kann auch bedeuten ,,mit einem
Zauber waschen‘. Aber die wirkliche Bedeutung des orhioxzwe ist nicht klar. Der
Gewédhrsmann setzt hinzu, daf} die ibieruya, die jiingsten Altersklassen der Hof-
gesellschaften, und die emada, die Schwerttriger, nicht mitgehen.

Gegen Abend macht eine Gruppe von Mitgliedern der iw-ebo-Hofgesellschaft
den Oba bereit zur ugie. Als an der ugie teilnehmende Gruppen wurden mir an-
gegeben die itkpezike, igbemaba, tgbuzebu, ikpekete und ikpakihe. Es handelt sich
hier um Gruppen von Spielern verschiedener Musikinstrumente: die eziké sind
eine Art von Floten, die aus einer langen, diinnen Kalebasse gemacht werden,
nach EGHAREVBA (8.25) von Ewuare eingefiihrt ; emaba ist eine Trommel aus einer
Kalebasse mit daran befestigter Rassel; auch ein besonderer Tanz zu dieser
Trommel wird erwihnt. uzebu ist ¢ine Art Tanz; ob hier ein besonderes Instrument
verwendet wird, ist nicht bekannt; den gleichen Namen triigt auch ein Viertel von
Benin. Vielleicht ist der Name verkniipft mit dem des Yorubastammes der 1jebu,
da ein Bini z in Lehnwortern oft dem j des Yoruba entspricht und auch das
Nominalprifix - des Yoruba durch u- des Bini wiedergegeben werden kann. Die
tkpekete sind Trommler, die hinter dem Oba stehen, wihrend er einer ugie beiwohnt
(ekete ,, Thron®‘). akihé ist ein Horn aus einem Elefantenzahn, das geblasen wird,
wenn der Koénig volle Staatskleidung trdgt (vgl. Ling RotrH, Great Bemin,
Bild 65).

Ferner nehmen an der Feier teil die Hofgesellschaften ¢w-sguae und tw-ebo; von
der dritten Gesellschaft, den ¢b-iwe, werden die eruerie genannt, d. h. der jiingste
Altersgrad der Mitglieder, dann die ewaese, die Gehilten der Priester des Osil,
der magischen Kraft. Aufler diesen Gruppen wurden mir genannt die twuoke;
dies ist eine Gruppe von Leuten, die ebenfalls ein besonderes Viertel in Benin City
bewohnen (bewohnten). Sie nihen Lederzeug, wie z. B. lederne Behilter, haben
aber noch eine andere Aufgabe : sie bringen bei Mondfinsternissen ein Opfer dar, das
dem Mond wieder zur Kraft verhelfen soll, denn Mondfinsternisse hatten eine bose
Vorbedeutung. SchlieBllich erscheinen auch die urhonisz, wortlich ,,die fiinf Tore*,
junge Diener am eguae, die Wasser tragen, die Frauen des Konigs begleiten oder
auch fiur die ewaess Dienste leisten.

Der Oba , kommt dann heraus*, d. h. wohl, er verlaBt den eguae, und die iwuoki
schieBen Gewehre ab. Auf einer Plattform sitzen die ikpckete-Trommler sowie die
anderen Musikkapellen. Alles setzt sich. Darauf kommt der Hauptling Osodi
herunter und gibt den Befehl: kie o ,,alles soll sich entfernen®. Auf dies Zeichen
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erscheinen die iloi, die Frauen des Konigs, und begeben sich zur Plattform. Auf
ein Zeichen des Osodi kehrt alles wieder zuriick auf seinen Platz.

Dann beginnt die eigentliche ugie. Man schligt den ahia®-aro, die oben genannte |

Vogelfigur. Der Text sagt hier: ,,An dem Tage ist es, dafl man den Vogel schligt;
man schligt ihn auf den Schnabel, den Schnabel, mit dem er den Oba beleidigte‘‘.
Hier besteht eine gewisse Unklarheit. Wird die Vogelfigur nur bei dieser Feier
geschlagen oder nur hier und beim ami-oro, oder bei jeder ugie dieses Zyklus?
Darauf wird das Opfer dargebracht, das aus zwolf Kiihen, zwolf Schafbocken
und zwolf Ziegen besteht. Die iloi machen einen Rundgang um die Opfertiere und
nach ihnen der Oba mit dem egbé, dem Zierschwert in der Hand. Auf das neue
Kommando kie yo zieht man sich wieder zuriick, und die 7lot kommen herunter
und gehen in den erie, die Frauengemécher, zuriick, vorn und hinten von eruerie
geleitet. Die ersten eruerie 6finen ihnen das Tor. Dann verldfit auch der Oba den
Festplatz.

Im eguae angekommen, kauft er alkoholische Getrinke (anyo) fiir die Mitglieder
der drei Hofgesellschaften, fiir die ewaese, den Héuptling Osudi, den Verwalter
der Frauengemdicher, sowie den Hauptling Eh3do, der die Opfertiere getotet hat.
Die getoteten Tiere werden dann ausgeschlachtet und am néchsten Tage durch die
ib-twe-Gesellschaft verteilt. Der Oba kann auch, wenn er will, den Europiern Ge-
schenke von diesem Fleisch machen.

Die ugi-igé scheint sich, wie oben angedeutet, nur wenig von den wug:-oro zu
unterscheiden. Fiir sie ist das Spiel mit dem Zierschwert ¢bé charakteristisch. Am
Vorabend der ersten ugie, der des Eweka, findet die Palastbegehung ikieguae statt,
am néchsten Morgen dann eine geheime Zeremonie okpetue, iiber die nur die thogbe
unterrichtet sind. Uber das okpetus besitze ich einander widersprechende Mit-
teilungen. Nach der einen soll es sich um eine Geheimzeremonie handeln, die zur
Zeit der ugi-erh-oba jeden Morgen und Abend im sguae abgehalten wird, nach einer
anderen Mitteilung findet okpetuc nach dem Fest eho statt, 9 Tage bevor man die
ugi-tgi beginnt. Die Zeremonie wird nach dieser zweiten Mitteilung (von dem er-
wihnten Schwerttriger) auch ugier-iyo genannt; es heilit, daBl dabei ,,die Stralle
gesperrt wird““. Es handelt sich also auf jeden Fall um eine geheime Zeremonie;
frither wurde jeder unberufene Zuschauer getotet, heute mull er eine schwere
Geldstrafe bezahlen. Der Etymologie nach kénnte okpetuc bedeuten ,,(magisch)
waschen und grien®.

Am Abend der ugie werden vom Hiuptling Eh3do (s. oben) etwa zwei Kiihe
und zwei Ziegen geschlachtet, und zwar anscheinend in einem besonderen Raum,
dem tw-arave (arave ,,Tier). Die angegebene Zahl der Opfertiere ist hier wohl
deshalb geringer als die oben genannte, weil es sich nicht um eine Feier fiir den
Vater des regierenden Kénigs handelt. Auf die Opferung folgt das Spiel mit dem
ebe. Dies Spiel findet zunichst in der Form des ra erhd ,,den Schlagbaum iiber-
schreiten® statt. Es wird in folgender Weise ausgeiibt: vor dem sitzenden Oba
wird von zwei ibieruya eine holzerne Schranke (erha ,,Baum, Holz‘“) gehalten.
Auf der anderen Seite dieser Schranke miissen nun die Hiuptlinge antreten und
zuniichst vor jedem der tbieruya mit ihrem ebé bestimmte Bewegungen ausfiihren,
Diese Bewegungen hat E.v. Sypow a.a. O. S. 90, folgendermaflen beschrieben:
,,Sie schwangen das Ebe-Schwert in dieser Abfolge der Bewegungen:
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1. Drehende Bewegungen mit der Ebe in der Luft.

2. Fragegeste an den Oba, da dieser als Herr des Erdbodens gilt, und Zielen mit
der Ebe auf den Erdboden hin, der Oba gibt ein zustimmendes Zeichen mit
der Hand.

3. EinstoBlen der Ebe in den Boden.

4. Abschluflspiel wie zu Anfang — diese und die friitheren Gesten jeweils viermal
wiederholt.* :

(So ausgefithrt bei der igue-Zeremonie, aber wohl gleich bei anderen ugie.) Dann
wird ihnen, nach meinem Text, DurchlaB gewihrt, und sie beginnen das ebé-Spiel
vor dem Oba. (Von dieser Bitte um Durchlall erwidhnt E. v. SYpow nichts.) Wenn
einem Hiuptling das ebé dabei zu Boden fiele, so wiirde es ihm genommen. Das ra
erha wird in den spéteren ugie des Zyklus nicht wiederholt; das ebé-Spiel wird dort
nur vor den Konigsaltiren ausgefiihrt. :

Die Hiuptlinge erscheinen bei diesen ugie in besonderer Tracht, die auch E. v.
Sypow a. a. O. erwiihnt: ,,Die Hiauptlinge waren heute in einer besonderen Gala:
ihr Haupt bedeckte ein roter Hut, der nach oben spitz zulief und der auf seiner
oberen Hiilfte Lappen trug, die zuriickfielen; zu dieser Kleidung gehoren ein An-
hinger an der linken Hiifte und ebenso ein kopfartiger Anhédnger aus GelbguB.*
Der erwihnte Hut ist wahrscheinlich der oro, ein Hut, der in der Mitte spitz zulduft
und mit Korallen besetzt ist; er wird nach den Angaben, die ich in meinem Wérter-
buch Seite 147 erwiilhne, vom Oba und Ezomo getragen, zwei andere Hiuptlinge
Osua und Osa sollen an seiner Stelle einen Hut gleicher Art tragen, der aus Fasern
der Borassuspalme gewebt ist. Der kopfahnliche Anhinger heillt whuv-ézxus: er
wird bei Zeremonien um die Hiiften getragen (LinG ROTH a. a. O., Bild 47, 48,
213—15). Zu dieser besonderen Festkleidung gehdrt auch das ikoro, ein breiter
Armring, der einen Teil des Unterarms bedeckt, er wird auch egut-0bo oder egir-abo
genannt (Lixc RoTH, a.a. O., Bild 41—46). Einen Hiuptling in ugie-Kleidung
mit dem Zierschwert ¢bé und einer Medizin-Kalebasse zeigen bei Ling RoTH die
Bilder 237 und 238. Ob die Tracht bei den Ahnenfeiern und dem bei E. v. Sypow
geschilderten igue identisch ist, weill ich nicht.

Am Tage nach der ugie wird das Opferfleisch an bestimmte Héuptlinge verteilt,
und zwar an den Edigi von Use, den Ogie von Ego, die Ihogbe und den (oder die)
Aragwa. (Der Aragwa bewohnt ein eigenes Stadtviertel, er zdhlt die Markttage und
beobachtet die Ackerbauperioden; er kennt auch das Datum des letzten Regen-
falles in jedem Jahr und bewahrt etwas Wasser vom letzten Regenfall bis zum
Beginn der nichsten Regenzeit auf.) '

Vor der ugi-erh-oba des ugi-igiu-Zyklus werden wiederholt die Opfertiere von
bestimmten iloi¢ (die Frauen des Konigs haben unter sich eine Hierarchie von
Titeln gleich der des cguae) gewaschen; am Morgen der Ahnenfeier fiir den ver-
storbenen Vater des Konigs schmiicken sie ferner die Opfertiere mit Tiichern und
Perlen. Diese Praxis scheint der ugi-erh-oba des ugi-oro-Zyklus zu fehlen.

Zwischen beiden Zyklen liegt nun das allgemeine Ahnenfest des Volkes. Hieriiber
besitze ich ebenfalls einen Text des erwiahnten Schwerttrigers: ,,Der Iyafere
(Iyase) zieht unter Trommelbegleitung zum eguae und meldet dem Oba, dall er
eho veranstalten will (das erwihnte Ahnenfest). Der Oba sendet ihm fiir das Opfer
Kola und Kokosniisse und eine Ziege. Zu Hause angekommen, opfert er die Ziege

7 Lukas, Afrikanistische Studien
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und aullerdem eine Kuh. Am nichsten Morgen sendet er dem Oba den Ful der
Kubh, eine Ziege, zwanzig Kolas und zwanzig Kokosniisse. Die iibrigen Héuptlinge
héren davon, sie gehen am nichsten Morgen ebenfalls zum eguae und melden dem
Konig, dal sie ihr ek feiern wollen. Auch bei thnen wiederholt sich die Gabe des
Oba und ihre Gegengabe am nichsten Morgen. Dann kommen die, die zum eho
nur eine Ziege schlachten (denn nicht jeder Hauptling hat die Erlaubnis, eine Kuh
zu schlachten); sie ziehen ohne Trommelbegleitung zum eguae. Ihnen gibt der Oba
je fiinf Kolas, ihre Gegengabe ist ein Ziegenbein und zwanzig Kolas. Dann kommen
die anderen Leute, und wer von ihnen Gliick hat, erhilt eine Kola und eine Kokos-
nufl. Nach neun Tagen ist das eho zu Ende. Vor dem Ende des ek ist die Regenzeit
in vollem Gange; diesen Regen nennt man ,den Regen, mit dem die Binis ihre
Ziegen waschen‘ (ndmlich nach dem Opfern und Braten des Fleisches). Ganz am
Schlusse des eko-Festes opfern die, die nur Fufu zum Opfer kochen. Der Hiuptling,
der fiir seinen verstorbenen Vater eine Kuh schlachtet, totet fiir seine verstorbene
Mutter eine Ziege, mit Ausnahme einiger bedeutender Hiduptlinge, die ebenfalls eine
Kuh opfern; wer fiir den Vater eine Ziege opferte, schlachtet fiir die Mutter einen
Hahn. Nach dem Ende des eho verteilt der Oba die oben erwihnten Geschenke
seiner Untertanen in folgendem Verhiltnis: 16 fir die skogbe, 16 fiir die aragwa,
16 fiir die smuokpa (die Kolatriger), 16 fiir die swsgwuae, 16 fiir die jw-ebo, 16 fiir
die 2b-1we und 16 fiir die ewaese. Am Verteilungstag beginnt man die ugie (offenbar
die folgende). Bei der ugier-iyo wird die Strale gesperrt; das nennt man okpefue
(s. 0.). Neun Tage nachdem diese geendet ist, beginnt man die ugi-iga.*

Dieses Fest zeigt gleichzeitig eine enge zeremonielle Verkniipfung zwischen dem
eguae, den Hiuptlingen, und dem Volk, sowie die strenge Rangabstufung, in der
diese Verkniipfung vor sich geht.

Diese Verbindung finden wir nun auch an einigen anderen Stellen des Fest-
kalenders, die ich deshalb anschliefend besprechen will. Zunichst erscheint sie
bei dem Fest orhu, das eine Erginzung zum eho darstellt: es handelt sich hier
darum, dafl den Toten, fiir die niemand sorgt, d.h. kinderlos Verstorbenen oder
solchen, deren Kinder noch zu klein sind, um das Ahnenopfer vornehmen zu
konnen, offentlich ein Opfer vom Oba dargebracht wird. Dieses Opfer wird von
der Konigin-Mutter zubereitet, und nach dem Opfer kommt jedermann und iBt
davon. Wihrend des orhu treten die igbaniherhd auf, das ist eine Gruppe von sechs
Leuten, die ihre Wangen anscheinend oder wirklich mit einem Stiick Holz durch-
stoen. Nach einer Mitteilung findet dieses Fest nach dem eho statt; nach dem
Schwerttriger, von dem die meisten Berichte stammen, wird es aber am Ende der
ugi-igi gefeiert.

Fiir das ganze Volk wichtig ist auch die Feier des f-Tzurhe. Dies stellt ein Opfer
tiir die Erde dar (ofoe), das anscheinend von den sbieruya aller drei Hofgesell-
schaften dargebracht wird, und zwar in den Regenbecken der Impluvien (eyodo oder
ukpaté) des eguae. Man verwendet dazu die Schnecke und die Schildkrote, wahr-
scheinlich weil sie langsame Tiere sind, denn man will ,,die Erde kiih] machen®,
d. h. beruhigen. Ferner gehoren zu dem Opfer Kolaniisse und Cocoyams (Taro).
Wenn die ugte vorbei ist, kann das Volk damit beginnen, neue Farmen zu machen.

Mit der Feldarbeit verbunden ist auch das agwe, das Fasten, mit dem an-
schlieBenden thua, dem feierlichen Opfer des neuen Jams. Das agwe (Fasten)
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wird vom eguae und von einigen bedeutenden Héauptlingen auBerhalb des sguae
beobachtet. Die Teilnehmer diirfen sieben Tage lang keinen neuen Jams essen.
Am achten Tage endlich ist jedes Trommeln und SchieBen verboten, und der Oba
bleibt ganz unsichtbar fiir jedermann. Danach wird das Fest des neuen Jams ge-
feiert. Vor Beginn des Fastens muf} sich jeder Teilnehmer einschlieBlich des Oba
(anscheinend nehmen nur Médnner daran teil) ein Abzeichen in Kreuzesform vom
Priester des Hochgottes (Osa) beschaffen, das sogenannte uma n-agws. Es wird um
den Hals getragen, aber ,grofle’“ Hauptlinge binden es mit kleinen Fiden mit
feinen Korallen an das weite rockartige Tuch, das sie um die Hiifte schlingen.
Beim Fest selbst darf man den neuen Jams nicht beriihren; die zum Kochen ver-
wendeten Topfe und Teller dirfen fiir andere Zwecke nicht gebraucht werden.

Das Fasten soll auf den Oba Esigie zuriickgehen. Das stimmt gut zu den er-
wihnten Abzeichen in Kreuzesform, denn das Kreuz scheint auch in einem
anderen Falle auf Esigie hinzuweisen: eine Gruppe von Minnern nimlich, deren
Aufgabe es ist, den Oba durch Nachahmung eines Hahnenschreis zu wecken, die
Ewua (Leiter: Ohu Oba), ist von Esigie eingesetzt worden, und darum, so heiBt
es in einer Notiz, die ich mir in Benin machte, tragen sie alle ein Kreuz. Das Kreuz
tritt noch einmal in Verbindung mit Osa, dem Hochgott, auf: es findet sich nim-
lich auf dem ada, dem Staatsschwert des Oba, das er mit sich fithrt, wenn er zur
Zeit seiner Kronung den Altar des Osa aufsucht. Der Osakult hat nach der Tra-
dition von Benin ja sicher Verbindung zu den christlichen Einfliissen, die im Benin
der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts so wirksam waren, und die besonders mit
dem Namen des Oba Esigie verkniipft sind. Als weiterer Hinweis auf diese Zu-
sammenhinge mag noch dienen, daf sich auf dem Altar des Osa in der Akpakpava-
Strale, den auch E.v.Sypow a.a. O. beschreibt, eine Art Rosenkranz fand,
iiber dessen kultische Bedeutung ich allerdings nichts sagen kann. Die Uber-
lieferung (nach EGHAREVBA) sagt sogar, daB3 die augenblicklichen Priester des Osa
in Benin Nachkommen der ,black fathers“ seien, denen die portugiesischen
Missionare bei ihrem Fortgang von Benin die Kirche iibergaben.

Das Fasten vor dem Fest des neuen Jams ist also mit dem Kult des Hochgottes
Osa und dieser wiederum mit christlichen Einfliissen verkniipft, die in der Ge-
schichte Benins besonders zur Zeit des Oba Esigie wirksam waren. -

Zur Zeit des agwe fand iibrigens (nach EGHAREVBA, S. 67) die Expedition von
PriLIps statt. Der Oba konnte wihrend des Fastens keinen Fremden empfangen
und teilte dies der Expedition mit. Da3 ihr Leiter trotzdem ausdriicklich darauf
bestand, Benin zu besuchen, brachte dem Unternehmen den Untergang und be-
schwor in der Folge in Gestalt der Strafexpedition die Katastrophe fiir Benin
herauf.

Nach dem Ende des agws findet das shud statt, das Opfern mit neuem Jams vor
jeder Gottheit. Wie das ihud am eguae mit dem des gemeinen Volkes verkniipft ist,
kann ich nicht sagen, aber von dem Volksbrauch habe ich eine Beschreibung, die
ich hier folgen lassen will: Wenn agwe beendet ist, nimmt jeder ,,Jams mit dem
Kopf daran®, einen von jeder verschiedenen Art Jams; dieser wird auf ein Trag-
brett gelegt, zusammen mit Keulen einer Antilope (u20), und zum Altar des Vaters
gebracht, und dann wird gebetet; darauf wird der Jams geschiilt, und zwar von
jedem Jams ein Streifen, dieser wird mit O eingerieben und etwas Fleisch dazu-

T
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gelegt. Ein Teil davon wird dem Geiste des verstorbenen Vaters geopfert (erka),
ein anderer Teil dem ogu, der Gottheit des Eisens und damit der Schmiede, der
Jiger und des Krieges. Ein weiterer Teil wird dem Esu dargebracht, der dem Efu
der Yoruba entspricht (dem Unruhestifter, der von der Mission dem Teufel gleich-
gesetzt wird). Der Rest der Schale wird in das Regenbecken (eyodo oder ukpafs)
geworfen, fiir die toten Glieder der Sippe (egbee), die nicht begraben worden sind
(denn nur die alten Leute wurden begraben). Dann wird der Jams zum Kochen
hingeschickt teils als Jamsfufu zum Opfer fiir die genannten Michte, teils als
gekochter Jams, der mit Ol vermischt wird (obobo). Der Letztere wird ebenfalls
auf die genannten Altidre gestreut, dazu iiber die Regenbecken und um das Haus
herum; das Letztere geschieht fiir einige Krifte, die das Haus nicht betreten,
z. B. eri®i, die bosen Geister, damit sie ihren Teil nehmen und fortgehen. Die un-
beerdigten Leute der Sippe bekommen den Teil, der auf das Regenbecken gestreut
wird: so bekommen sie zuerst die Schale und dann den obobo. Einige Tage darauf,
wie es palBt, wird dasselbe wiederholt fiir den Mutter-Altar (iye), an einem anderen
Tage wiederum fiir osu, die Zauberkraft. Auch obo, der ,,Gott der eigenen Hand*
(s. E.v. Sypow, a. a. O. S. 93ff.), bekommt neue Nahrung an einem besonderen
Tage und in der gleichen Weise schlieBlich auch andere Gotter, wenn man sie hat.

Hier kann ich der Beschreibung des Ritus auch einen Text beifiigen, der uns
einen tieferen Einblick in die Gedanken- und Gefithlswelt der Bini gewihrt, nim-
lich ein Gebet, wie es von einem Dorféltesten (odiswere) in Anwesenheit der Dorf-
bewohner gesprochen wird, wenn er den Dorfahnen (edij) neuen Jams geopfert
hat. Mein Gewihrsmann Obayuwana verschaffte mir den Text von einem Dorf-
dltesten in einiger Entfernung von Benin.

Der Text lautet: ,,edi3, das Jahr ist um, und alle Welt opfert mit frischem
Jams, darum haben wir FufukloBe gekocht und eine Korbflasche Raphiawein
gebracht, dazu vier besonders gute Kolas; darum sind wir gekommen, dir zu opfern
(auch im Bini Singular!), da# du uns nicht in diesem Jahre, fiir das wir jetzt
opfern, sterben lift, damit du das Land immer blilhender und immer menschen-
reicher werden lilt. Wenn es bevolkert ist, lafl es nicht zerstreut werden (d. h.
laB die Einwohner nicht fortgehen, denn das geschihe ja nur in schlechten Zeiten),
erhalte uns unsere Kinder und Frauen; wer unter uns Kinder hat, dem 1a das
Kind nicht sterben. Die noch keine haben, la sie Kinder bekommen ; la8 uns nicht
ein Jahr sehen, in dem wir kein Opfer mit neuem Jams machen koénnen (d. h. in
dem wir so arm werden). Lall den Krieg (hier gleich ,Ungliick‘) der Todesfille,
den Krieg der Krankheit nicht diesen Ort betreten, la} uns nicht des Obas Feinde
werden, und laB3 uns nicht der Européder Feinde werden. Vertreibe den ,Krieg der
Geister-Unruhe’ (okuo tsusu ,war of spirit trouble‘) aus diesem Ort (d.h. eine
Unruhe durch bose Geister, die Zwietracht und innere Kiéimpfe im Ort hervorruft,
ein Synonym dafiir ist igbin-oguo ,Parteienkampf‘). LaB uns nicht am edubi-Tag
reisen (ein dies nefastus, der Tag nach dem igwe-Fest, s. u.), 1aB uns nicht an einem
Tage reisen, wenn Ogii hungrig ist (der Gott des Eisens — also an einem Tage, der
einen Unfall durch Eisen, durch Buschmesser oder Gewehr mit sich bringen kénnte).
LaB uns keine Unruhe (,Krieg‘) durch iibermiBiges Opfernmiissen an die Welt
sehen (ozena ,ibermidBiges Opfern auf Anraten von Orakeln‘ — aghi ,Welt,
Leute’, hier in vorsichtiger Redeweise fiir Hexen gebraucht: sie kénnen den
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Menschen stindig beunruhigen, so dafl er immer wieder das Orakel befragen und
daraufhin Opfer bringen mufl — die Hexen verbergen sich unter den betreffenden
Altéren und fangen den besten Teil des Opfers fiir sich ab), laB uns nicht die Unruhe
durch Gottheiten sehen (e7i%i ,jujus‘), lall unsere Kinder uns vollzdhlig zur Hand
gehen, laB kein Kind vor uns in die Totenwelt (e7i92) gehen, und laB uns sagen:
seit wir dir mit neuem Jams geopfert haben, geht es uns immer besser und besser.
Laf} die erce nicht gegen uns liigen und uns falsch beschuldigen (erce bedeutet
JFremde, Nichtverwandte‘, hier etwa ,bose Nachbarn‘), la uns keine ungliick-
lichenr Zufille finden (auf dem Wege zum Erfolge), leite uns den Weg zum guten
Leben (d. h. zum Erfolge). Alles, was wir anfassen, mdge uns zum Wohle gedeihen,
laB uns keine Hindernisse und (ProzeB-) Gegner finden! edi3, ob es eine Hexe (azé)
oder ein Hexenmeister (oso) ist, ob ein Medizinmann {sbo ,Doctor’) oder Priester
(ohé), wenn er sagt, er wolle iibel gegen uns handeln, so la} ihn seine Tat bekennen
und dann sterben. ed:3, schiitze den Oba, den Herrn unseres Landes, Frauen-
geméchern und Konigsaltiren (erie und wya) moége es gut ergehen! So sei es.*
Bemerkenswert ist, dal auch hier wie in jedem Gebet fiir eine Gemeinschaft der
Oba eingeschlossen wird.

Eine Verkniipfung der Feiern des Oba liegt wohl auch bei der igwe-Zeremonie
vor. Hier findet ndmlich das allgemeine igwe eine- Woche nach dem des Konigs
statt. Fir diese Feier besitzen wir die wertvollen Beobachtungen, die E. v. Sypow
1939 in Benin machte (a. a. O., S. 891f.), die ich in ihren Hauptpunkten zusammen-
fassen will. Zur Erginzung des dort Mitgeteilten ziehe ich einen eigenen kurzen
Text heran, den mir der schon mehrfach erwihnte Schwerttrager diktierte.

Auf eine Unklarkeit betreffs der Abhaltung des igwe sei zunichst hingewiesen:
E.v. Sypow sagt, dall diese Feier (bei ihm igui genannt) grundsdtzlich nur alle
drei Jahre stattfinde und fihrt fort: ,,Es kann in Ausnahmefillen aber auch zu
anderen Zeiten angeordnet werden, und zwar dann, wenn ein Panther tot oder
lebendig, zum Oba gebracht wird, denn niemand auBler dem Oba darf einen Panther
opfern®. Nach den Angaben, die man mir machte, konnte man aber vermuten,
dafl das sgwe auch ein jihrlich stattfindendes Fest sei, zumal das 1gwe des Volkes
doch wohl in jedem Jahr, und zwar zwischen September und November, gefeiert
wird. Da die Mitteilung v. SyDows indessen doch wohl im Zusammenhang mit dem
von ihm gesehenen Opfer aufgeschrieben wurde und andererseits mein Text keinen
besonderen Hinweis derart enthilt, da3 es sich um eine Jahresfeier handelt, hat
der dreijihrige Zyklus mehr Wahrscheinlichkeit fiir sich.

Das Kapitel, in dem die Beschreibung des igwe-Opfers von 1939 enthalten ist,
tragt die Uberschrift: ,,Der Oba opfert dem Genius seines Kopfes (a.a. O.,
S. 89), und auf S. 97 wirft der Verfasser die Frage auf: ,,Vielleicht hingt das Opfer
fir den eigenen Kopf mit dem Glauben an den iiberirdischen Doppelginger zu-
sammen ? Die Bedeutung dieses Doppelgingers, der als ,,ehi* bezeichnet wird,
wurde mir auf folgende Weise klargemacht. ,Vor der Geburt wihlt der Mensch
sich seinen Kopf. Es hingt nun von der Wahl ab, ob er einen der Képfe aussucht,
die von Gott frither einmal mit Kreide gekennzeichnet worden waren, oder einen
der Kopfe, die von Osa mit Asche, als Zeichen des MiBlerfolges, gekennzeichnet
wurden. Die Eingeborenen glauben daran, dafl ein Mensch nach seinem Tode von
Gott die Erlaubnis erhalten kann, sich seinen Kopf zu wihlen. — Die Rolle, die.
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dem ehi zufillt, ist sehr gewichtig. Er ist es, der seinem Doppelginger auf Erden
alles Gute gibt: gute Gesundheit, viele Kinder und Weiber, Schutz vor Feinden
in der Ferne und in der Heimat - er ist es auch, der ihn vor Ungliick bewahrt.
,Falls ich auf Erden verheiratet bin, gilt das auch von meinem ehi -— und ebenso
umgekehrt.

Es handelt sich bei dem igwe in der Tat um ein Opfer fiir den éigenen Kopf, und
die erwidhnte Verbindung des Glaubens an die Bedeutung des eigenen Kopfes mit
dem an das ¢hs kann ich aus meinem Material nur bestitigen. So heiBt es in einem
stehenden Ausdruck: ,,¢h: und Kopf handeln immer gemeinsam®, und zur Er-
lauterung sagte man mir: ,,ehs ist das Leben des Menschen, der Kopf ist dasselbe;
der Kopf ist der Hauptteil des Lebens eines Menschen. Er ist der Helfer (assistant)
des ehi.

Nach einer anderen Mitteilung ist ¢hi ,,One’s Lord” und ,,Representative in
Heaven*‘, also in &r#i, der Totenwelt. ,,Er betet in e797 fiir unser langes Leben
und dafiir, dal wir uns gegen Gott (Osa) nicht vergehen, denn wenn wir das tun,
werden wir abberufen, d. h. wir miissen sterben. Wenn jemand ein schlechtes ehi
hat, wird es ihn dazu treiben, bald zu sterben.*

Aber auch Gliick und Ungliick kommt vom ¢h¢, wie der folgende Ausspruch zeigt,
der uns an Solon von Athen erinnert: ,,Bevor es Abend geworden ist, kann niemand
wissen, wer von seinem ¢hi Reichtum (und Gliick: uwa) gekauft hat*‘, und man sagt
allgemein ,,es ist ¢hi’s Hand‘‘, wenn einem ein unerwarteter Erfolg zugefallen ist.
Auch betet man zum ehs um Gliick wihrend der nédchsten Wiederverkérperung
(ariavehe).

Der Kopf dagegen ist des Menschen ,,Schutzgeist auf dieser Welt* und wurde
mir auch als ,,junior ¢hs‘‘ erkliart. SchlieBlich wurde mir der Unterschied und die
Verbindung beider noch auf folgende Weise nahegebracht: Das ¢hs ist des Menschen
,,Gott als Vertreter in 7i9i‘‘, der Kopf ist der ,,Sitz des Geschickes‘* (destiny — so
iibersetzte EGHAREVBA auch das Wort eht), des Menschen ,,Gott, dem man auf die
Welt folgt*, das ,,Geschick ‘auf dieser Welt“. Jeden Abend, so heillt es, berichtet
der Kopf dem ki, und das ehi berichtet Gott.

In der Art des Opfers besteht ein Unterschied zwischen den Mitteilungen
v. Sypows und denen, die man mir gab. Bei ihm heillt es: ,,Die Opfer, die dem
ehi gebracht werden, sind die allbekannten: bei vermogenden Leuten Hahn, Ziege,
Kuh, bei drmeren Fufu oder Henne*’. Nach den mir gegebenen Erklirungen in-
dessen werden dem &hs tiberhaupt keine blutigen Opfer gebracht, — wahrscheinlich,
weil das Wesen, das fiir die Erhaltung des Lebens sorgt, nicht mit Blut in Be-
rithrung kommen soll. Kalk (orhue) wird bei einem Opfer an ks auf Stirne, Schlifen
und Hinterhauptgrube (ehinazoi) gerieben.

Dem Kopf (vhuvu) werden blutige Opfer dargebracht; es gibt fiir diese Art des
Opferns sogar ein besonderes Verb, nimlich gwe, und von gwe ist igwe abgeleitet.

Das igwe des Oba von 1939 fand in folgender Weise statt: ,,Der Platz, auf dem
sich die Opferszene vor dem ,,Palast’“ im koniglichen Anwesen abspielte, hatte
eine dreieckige Form. An der Schmalseite sall der Konig, mit Korallenperlenketten
reich geschmiickt, auf einer erhdhten Plattform unter dem Blechdach, das auf der
Lehmwand des Hofes liegt.” Hier handelt es sich wohl um die uya des Ozolua,
die mein Schwerttriger-Gewihrsmann mir als Schauplatz des ‘gwe angab. Der
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Bericht fahrt fort: ,,Der Platz war beiderseits in zwei Reihen hintereinander von
Héuptlingen aller Grade umsdumt. Hinter ihnen hatte sich eine groBe Menschen-
menge gesammelt. In etwa zwei Drittel Entfernung vom Oba standen zwei seiner
Diener und hielten einen langen waagerechten Balken, der an beiden Enden mit
Messing beschlagen, sonst mit Kalk oder Kreide iiberzogen war. Von der spitz
rulaufenden Ecke des Platzes her, die dem Oba gegeniiberlag, traten nun Haupt-
linge vor, um einen Tanz aufzufiihren: vom héchsten Rang bis zum dritten, letzten
Rang.*

Es folgt die Beschreibung der Tracht der Hauptlinge, die ich schon oben
besprochen habe, und die des ¢bé-Spieles bei der Zeremonie des raerhi. Die
oben genannten Diener sind die ibieruya, die den erka halten.

Dann beginnt die eigentliche Opferzeremonie: ,,Darauf brachte man eine grofle
Kalebassenschiissel, in die der Oba Kolaniisse hineintat, die er selbst gebrochen
hatte, und Palmwein. Der Kénig trank, in fiktiver Weise, aus der groflen Schale,
die nun im Kreise herumging, damit auch die Hauptlinge knieend aus ihr tranken.
Wihrenddessen beteten sie mit lauter Stimme zu den Vorfahren des Oba und zum
Genius im Kopfe des Oba, dal der Kénig ein langes Leben hétte.

Dann erst fand das eigentliche Opfer statt: Direkt unterhalb des Sitzes des Oba
wurden ein Hahn, zwei Ziegen und schlieBlich der Panther durch einen Schnitt
durch die Kehle geschlachtet. Mit ihren Blutstropfen wurde der Oba eingerieben,
und zwar an einer Stirn, an seinen Korallenperlen, endlich an seinem Ebe-Schwert.
Das Opfermesser hatte eine breite, halbmondférmige Schneide an diinnem, langem
Stiel. Die getoteten Opfertiere wurden nach einem bestimmten Gehoft gebracht.

Diese Zeremonie hatte schon etwas Feierliches, Bedeutendes an sich, das in den
lauten Gebeten der Héauptlinge in ein starkes, erregendes Tempo tiberging.

Die Erklirung, die der Verfasser auf Seite 93 fiir das sgwe gibt, nimlich beim
Volke, daf} es ein Dankopfer sei , fiir das Entgehen des Blutopfers, das den Ahnen
des Oba gebracht wurde, und das jeden Beninenser treffen konnte*, und beim
Oba, dal} es ein Dank dafiir sei, dall er den moglichen Racheakten des Volkes ent-
gangen war, scheint mir zu eng; es wird sich doch darum handeln, dal man dem
Kopf als Sitz des Lebens und Vermittler zumn ¢hi weitere Stirkung zukommen
lassen will. Auch halte ich es fiir zweifelhaft, dafl die friithere Bevolkerung von
Benin gegen den Oba Rachegeliiste gehabt hat.

Der von mir aufgezeichnete Text bringt noch einige zusitzliche Kenntnis vom
Verlauf des tgwe: die Gruppen, die daran beteiligt sind, sind die iriaekpe, die Leute,
denen die Sorge um den Leoparden (ekpé) obliegt. Ubrigens ist ekpé n-owa ,,der
Leopard des Hauses“ eine Bezeichnung fiir den Oba. Ferner nimmt die Gruppe
der amufi, die noch bei der Besprechung des isiokuo Erwihnung finden werden,
an der Feier teil. Die Opfertiere fiir das ¢gwe werden, wie es heiit, von den Haupt-
lingen besorgt, denen der Oba wohlgetan hat, dessen ugie man feiert; dies sind die
egi-egbe (,,body-titles®), sowie die szema-Titel, d. h. die Titel, die der regierende
Oba verliehen hat. Als Opfertiere werden genannt: eine Kuh, ein Hammel, ein
Schaf, ferner der Leopard (nach v. Sypow war es ein Gepard), sowie der Vogel
oyoh3, das ist der Fischadler (Vulturine Fisheagle). Auch der Vogel entboki (cattle
egret) gehort nach einem Gewidhrsmann zu den Opfertieren. Das Fleisch der Opfer-
tiere wird an Hiuptlinge und Kénigsfrauen verteilt.
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Nun fihrt der Text weiter fort: ,,Drei Tage, nachdem der Oba fiir den Kopf
geopfert hat, opfern seine Kinder. Der Oba wihlt fir sie die Dinge, die sie opfern:
ein Schaf, Kokosniisse und Kola wihlt er und schickt sie ihnen. Jedem schickt er
eine besondere Ziege; wer eine Schwester hat, opfert dieselbe Ziege auch fiir sie.
Die Thogbe gehen und vollziehen das igwe-Opfer fiir die Kinder. Wenn sie damit
fertig sind, fiinf Tage danach, macht das iibrige Benin sein igwe; wer sich eine Ziege
leisten kann, geht und opfert sie®.

E. v. Sypow sagt, dall das igwe nach der Tradition der Eingeborenen auf den
Oba Ewuare zuriickgehe. Die Form der Zeremonie, d. h. das Brechen der KolanuB
und das Schliirfen des Weins, hélt er fiir christliches Lehrgut und meint, daB die
Zeremonie in ihrer jetzigen Form nur nach dem Erscheinen der katholischen
Missionare in Benin entstanden sein kann (8. 91). Wenn dies der Fall ist, wire
also die augenblickliche Form des igwe erst unter Oba Esigie oder spiter heraus-
gebildet worden. Die hier getragenen Stoffhiite (rot und spitz zulaufend) und die
Beugung des Nackens bei den Héauptlingen hilt er fiir asiatische Momente.

Auch das igwe gehort, wie das oben zitierte Text-Bruchstiick zeigt, zu den
Festen, die sowohl vom Oba wie von seinen Uutertanen begangen werden.

Zeremonien von derart allgemeiner Bedeutung sind nun auch das emobo und
1siokuo sowie die ugi-ovi-ozuore. Die Bedeutung der emobo-Zeremonie ist mir trotz
eines Textes, den ich iiber sie erhielt, dunkel geblieben. Aus dem Text geht hervor,
daf auch hier das ganze Volk von Benin beteiligt ist, denn der Iyafere wendet sich
an Benin und sagt, man solle nach Udo gehen, das ese-Opfer (vom Orakel fest-
gesetzte Opfer) sei beendet. Der Oba scheint sich hierbei dem Volke zu zeigen.
Das Fest findet am Eingange zum eguae (unu sgwa) statt. Eine Hiitte von Schar-
lachtuch (ow-ododo) wird erbaut, und es scheint, dafl der Oba sie mit den Korallen,
die er an der zeremoniellen Kopfbekleidung (erhuivie) tragt, viermal beriihrt. Eine
Kuh wird als Opfer dargebracht. Vielleicht dient die ugie dazu, Benin von den
ese-Opfern zu befreien, die gefiirchtet sind, weil sie die Betroffenen wirtschaftlich
schwer schidigen kénnen. Moglicherweise ist diese Zeremonie mit dem Korallen-
fest identisch, das oben erwidhnt worden ist, aber andererseits kann unter dem
Korallenfest auch die Feier der Titelverleihung gemeint sein (ugi-ovi-szuore), mit
der das Festjahr beginnt. Wenn diese Titelverleihung auch einen mehr hofischen,
nicht so allgemeinen Charakter trigt wie die bisher besprochenen Feiern, so muf}
doch auch sie als bedeutungsvoll fiir die gesamte Gesellschaftsstruktur des Landes
angesechen werden. (ovi-ozuore soll ein Preisname des Oba sein.)

Als eine ugie, die fiir das ganze Land Benin Bedeutung besitzt, ist auch das
istokuo anzusehen. Diese ugie, wortlich ,,das Krieg-Heranziehen®, ist wohl dem
Ogii, dem Gott des Krieges, geweiht. Sie umschlieft einen Marsch durch die Stadt
Benin mit dem Oba an der Spitze seiner Kriegshduptlinge, die von ihren Kriegern
und Trommlern begleitet sind. Der. Oba wird von dem Zuge aus dem eguae ab-
geholt, er tragt ein Schwert (umozo0), und wihrend des Umzugs werden Kriegs-
lieder gesungen und Kriegstinze getanzt. Auch das isiokuo ist eine der wenigen
Gelegenheiten, bei denen der Oba aullerhalb des Palastes erscheint.

Zum 1s10kuo gehort die amufi-Zeremonie. Sie soll von Ewuare gestiftet worden
sein und soll bis 1897 an einem Baum in der Nihe des ,,Turmes‘ des sguae statt-
gefunden haben, spiter aber, wihrend der Regierungszeit des vorigen Oba,
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Eweka II, an dem heiligen Baum hinter dem Gebédude der Schulbehérde (edu-
cation office). Die Leute, die diese Zeremonie ausfithren (wohl ebenfalls amufi
genannt), ersteigen den Baum mit Stricken und beginnen, von seinem Wipfel aus
den Flug von Végeln nachzuahmen, indem sie, an Armen und Beinen angeseilt,
um den Baum herumschwingen und mit den Armen wie mit Fliigeln schlagen. Sie
tragen dabei Rasseln und Glocken. Die Leute stammen aus einem Dorf, dem an-
scheinend stets diese zeremonielle Pflicht obliegt, und man erzihlte mir, daf} sie
einen besonderen Zauber zum Schutze gegen einen Sturz triigen. Die amufi-
Zeremonie wird zum Andenken an ein Ungeheuer namens 2sisgid abgehalten, das
vom Himmel gekommen sein soll. Sie symbolisiert einen ,,Krieg gegen den Him-
mel*, der verhindern soll, daB fiirderhin weiteres Unheil vom Himmel herab-
kommt. Ferner werden dabei auch in T6épfen Feuer ,,als Zeichen des Krieges gegen
den Himmel (sky — nicht heaven, &/9¢)* angeziindet. amufi stellt vielleicht das
Kernstiick des gesamten ¢siokuo dar, vielleicht ist es auch nur ein Teil der gesamten,
dem Ogu als Kriegsgott gewidmeten ugre.

Der Beschreibung dieser ugie mdchte ich noch eine kurze Darstellung der volks-
tiimlichen Jahresfeste (eko, nicht ugie) fur Oglt und fiir die Zauberkraft Osu an-
fiigen. Zwar haben diese Jahresfeste wohl sicher nicht die gleiche Stellung im staat-
lichen Festkalender wie die zuvor besprochenen ugie, aber es scheint mir durchaus
moglich, daf3 auch sie mit entsprechenden Zeremonien im eguae verkniipft sind,
oder dal} sie zum wenigsten dem Oba feierlich zur Kenntnis gebracht werden.

AuBer Ost, der Zauberkraft, und Ogu, dem Gott des Krieges, der Jiger und der
Schmiede, gibt es noch andere allgemein verehrte Gottheiten Benins, die, im
Gegensatz zu den mehr ortlich bedeutsamen Heroen, mit in den Kreis der hier
zu behandelnden Gottheiten gezogen werden sollen. Es handelt sich vornehmlich
um die Erde, Otoe, und den Hochgott, den Weltschépfer Osa. Als die Feste dieser
beiden Gottheiten miissen aber wohl das schon besprochene Fasten agwe (fiir Osa)
und das f-izurke (fiir Otoe) gelten. Die ebenfalls allgemein verbreiteten Gottheiten
Esu und Oloku sollen weiter unten Erwidhnung finden.

Das Jahresfest (eko) des Ogt heifit ihiexu (ezxu Buschmesser); der Ogit wird dar-
gestellt durch zusammengelegte Eisenstiicke, und wihrend des Opfers werden
alle eisernen Gegenstinde und Geriite dazugelegt. Das Opfer (auch das Jahres-
opfer?) soll vor allem verhindern, daf3 Unfille durch Waffen und Gerite entstehen,
es wird wohl auch ein Dankopfer fiir Erfolge sein, die man mit Hilfe eiserner
Gerite erreichte. Das Opfer enthilt auller dem Huhn auch einen Hund (wie auch
bei den Yoruba; vielleicht steht der Hund in seiner Eigenschaft als Jagdhund
dem Ogi besonders nahe ?), sowie die Schildkréte, Schnecke und Ol. Die drei
letzten Bestandteile weisen, wie bei dem Opfer fiir den Erdboden, darauf hin, daf}
es gilt, den hitzigen Ogu ,kiihl zu machen®. Ob bei der eigentlichen Jahresfeier
des Ogt noch weitere Zeremonien hinzukommen, vermag ich nicht zu sagen. Eine
besondere Rolle spielt das Jahresfest des Ogu, obwohl er allgemein verehrt wird,
wohl nur fir die Jager und Schmiede, die ganz besonders auf ihn angewiesen sind.
Der Name Ogii und wohl auch der ganze Komplex stammt von den Yoruba; hier
wohnte ich einem Jahresfest des Ogi bei; es wurde aber nur von der Jigergilde
gefeiert. Das Kernstiick des Festes war das Opfer eines Hundes, der mit einem
einzigen Streich geképft werden mulite. Die Gewehre der Jiger wurden an das
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Heiligtum der Gottheit gestellt. Ob dieses Jahresfest des Ogii mit einer entsprechen-
den Zeremonie im eguae verkniipft ist, ist mir unbekannt; die Moglichkeit scheint
mir aber durchaus gegeben.

Das Jahresfest des Osit (eho osit > eh-osi) findet etwa im April statt. Die Ge-
hilfen der Osu-Priester (ewaess) trommeln auf der iyede-Trommel (der ,,Doktor-
trommel‘‘), zudem werden viele Zauberkunststiicke ausgefithrt, von denen mir
genannt wurden: sich eine Schildkrote aus dem Leibe ziehen, Skorpione erbrechen,
sich mit einem Messer Stiche versetzen, ferner Pflanzen sien, die sofort hoch-
wachsen. Die Priester verwandeln sich in Tiere und sogar in Olpalmen. Das
Schwierigste soll die Verwandlung in eine Kuh darstellen.

Auch hier handelt es sich wohl nicht um ein Fest von ganz Benin, wenn auch die
Verehrung des Osi ganz allgemein zu sein scheint. Es ist ein Fest, das wohl mehr
auf Medizinmiinner und Heilkundige beschrinkt ist; freilich nimmt wohl das Volk
weitgehend als Zuschauer teil. Als ein besonderes Zentrum des Ost und ein Ort
mit vielen ,,doctors* (sbo) gilt Ugo mit dem Beinamen N-iyek-orkiobo, d. h. hinter
dem Ossiomo-FluB. Dort sollen beim eh-osit viele seltsame Kunststiicke der ge-
nannten Art zu sehen sein. Beim eh-osw wird wohl eine zeremonielle Beziehung
zum sgua bestehen, aber dariiber ist mir nichts bekannt.

DaB es fiir den gefiirchteten Gotterboden und Unheilstifter Esu ein Jahresfest
mit allgemeiner Beteiligung gibt, halte ich fir sehr zweifelhaft. Freilich werden
auch die Est-Anhinger wohl zeremoniell mit dem Oba verkniipft sein, haben doch
sogar die Hexen ihre beim Oba akkreditierte Vertretung. Uber ein Jahresfest des
Oloku-Kultes vermag ich ebenfalls nichts zu sagen. Beide Namen sind uibrigens
Yoruba im Ursprung; der Efu-Kult ist bei den Yoruba verbreitet, iiber den Kult
des Oloku bei den Yoruba bin ich nicht niher informiert.

Den BeschluB der hier zu behandelnden Feiern bilden wieder einige ugie von,
wie mir scheint, rein hofischer Bedeutung. Es handelt sich um die ugi-ama, ugi-
azama und das agw-oyene.

Die ugi-ama findet nach dem f-izurhe statt, ugi-azama folgt unmittelbar auf ama.
Mein Text sagt dariiber: ,,Wenn die 1xurhe beendet ist, setzen sie das ama nieder;
sieben Tage gebraucht man zu seiner ugie. Jeden Abend geht der Oba dorthin,
und wenn die sieben Tage um sind, stellt man den ama auf.* ama ist eine Gottheit
(juju), die fiir gewohnlich verborgen ist und nur wihrend dieser sieben Tage den
Hiuptlingen, den ibicruya und den Schwerttrigern gezeigt wird. Worum es sich
eigentlich handelt, bleibt unklar. Der Text fahrt fort: ,,Das ist die ugie (libersetzt
,Tanz‘), die die Kinder des Oba feiern; wenn sieben Tage um sind, legt der Oba
Festgewinder an, dann kommt er in die uya des Ozolua, all seine Sohne und
Téchter kommen dorthin, und die uhueyo gehen zum Altar des Azama, die Manner
und Frauen der uhueyo; die Thogbe folgen ihnen und die Kinder des Oba. Der Oba
bleibt in der uya des Ozolua, und wenn es drei Uhr nachts ist, kehren sie vom Altar
des Azama zuriick, und der Oba beendet die ugie und geht in seine Geméicher. Das
ist die ugi-azama. Dazu habe ich noch die folgenden Erlduterungen bekommen:
Der (master) des Azama-Altares ist der Hiuptling Olot3, einer der sieben Uzama,
der ersten Hiauptlingsklasse. Der Altar befindet sich in der Nihe seines Hauses;
um drei Uhr nachts begibt sich die Prozession zum eguae, wo der Oba sie erwartet.
Die Kinder des Konigs diirfen den eigentlichen eguae nicht betreten, nur die uya

Zum Festkalender von Benin 107

(,,quadrangle®) des Ozolua und einen anderen Platz namens ukegbodo. Zum Azama
kommen sie von auswirts. — Anscheinend handelt es sich doch wohl um Feier-
lichkeiten, die der Wohlfahrt der Kinder des Konigs gewidmet sind.

Das agwe ayene (agw-ayene) soll drei Monate nach dem agwe stattfinden, iiber seine
Bedeutung ist mir nichts bekannt. Nach einer Mitteilung soll dieses Fasten mit
dem Odudua-Kult (von Yoruba-Ursprung) verkniipft sein.

Die Besprechung der Feste in Benin hat gezeigt, dafl nicht alle von ihunen auf
gleicher Stufe stehen. Es gibt hofische (ugie) und volkstiimliche (eho) Feierlich-
keiten, dazu noch die ugie der Heroenkulte, von denen ich hier nur auf die des
Oxwahe eingegangen bin. Erkennbar aber ist das Bestreben, die religiosen Zere-
monien aller dieser Arten in ein System zu bringen, in dem der-Hof von Benin eine
zentrale und ordnende Rolle spielt und der Oba von Benin stets wieder als oberster
Herr auch des religiosen Lebens fungiert. Dies gibt uns die Berechtigung, von
einem Festkalender zu sprechen, denn es handelt sich hier nicht nur um eine Viel-
falt von Festen und Opferbriuchen, sondern eben auch um die Einheit, die der Hot
von Benin daraus zu machen bestrebt ist.

Ich hoffe zudem gezeigt zu haben, dafl hier noch ein reiches Feld fiir weitere
Untersuchungen offensteht, die geeignet sind, unsere Kenntnis des religiosen wie
des staatlichen Lebens von Benin zu vertiefen.



