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Uber die Bahos der Hopi.
Von Dr. O. Solberg, Christiania.

Mit Tafeln XXI bis XXIII und 14 Abbildungen im Text.

Unter den Ergebnissen der ethnographischen
Forschung im Siidwesten von Nordamerika
wihrend der verflossenen 20 Jahre wird mit
Recht der erworbene Einblick in das religiose
Gedankenleben der FKingeborenen zu den
groften gezihlt. Ein auffilliges Element des
noch von fremden Einwirkungen wenig beein-
fluBten Kultus ist eine reiche, eigenartige Sym-
bolik, die, wie die hier in Betracht kommenden
Religionen selbst, im ganzen von dem natiir-
lichen und wirtschaftlichen Milien beherrscht
wird. Anscheinend iberall denselben Kern
umschlieBend oder ans demselben geistigen
Impuls hervorgegangen, hat sie in ihrer weite-
ren Ausgestaltung Wege eingeschlagen, die bei
den verschiedenen Stimmen bald auseinander
gehen, bald wegen gleichartiger lokaler Ver-
hiltnisse oder Ubertragung nebeneinander laufen
oder sich vereinigen.

Bei den IHHopi oder Moqui, dem kleinen,
aus zahlreichen Schilderungen bekannten Volk
des alten Tusayans im norddstlichen Arizona,
findet sich diese Symbolik wieder, — und
zwar bis zum heutigen Tag durch die gewissen-
hafte Pflege der Riten in voller vorwirts-
schreitender Umwandlung. Der tragende Faktor
ist jetzt eine moglicherweise verhiltnismiBig
spiit entstandene Begleiterscheinung, die man
aber stets heranzichen muf, nm den iiberaus
verbreiteten Gebrauch von Versinnbildlichungen,
sowie die mannigfaltice Differenzierung der
Symbolik zu verstehen; das ist die allgemeine
Neigung der Anbetenden, ihren Annihernngen
an die tibersinnliche Welt sichtbaren Ausdruck
zu geben. Klar tritt dies bei den Gebetstibchen

auf einem gottlichen Willen berubt, gewinnt
an Kraft, wenn es in greifbare Symbole nieder-
gelegt wird.

Die Bahos haben eine ausgedehnte Ver-
wendung. In der Tat gibt es im Leben der
Hopi keine Ereiguisse von Bedeutung, deren giin-
stigen Verlauf sie nicht durch solche zu sichern
versuchen, wie sie durch dasselbe Mittel all
ihr Eigentum schiitzen und vermehren wollen.
Der Zweck der nachfolgenden Seiten ist, in
aller Kiirze die seltsame Symbolik der Bahos
so weit wie méglichzu erkliren, — nach Beob-
achtungen, die im Winter 1903 bis 1904 an-
gestellt wurden. Zu gleicher Zeit wird sich
daraus ersehen lassen, welche prominente Stel-
long die sinnbildlichen Gebete in den Riten
der Briiderschaften und 1m Gétterdienst des
einzelnen einnehmen. Die Mitteilnngen stammen
hauptsichlich ans den zwet Dérfern Mishongnovi
und  Shipanlovi auf der Mittelmesal), zum
kleineren Teil nur aus den anderen TPueblos.
Mein wichtigster Gewihrsmann war der greise
Schlangenhiuptling in dem letztgenannten Dorf,
Sikydpiki, der zugleich Hiuptling der Sonnen-
priesterschaft in Hamno ist. Wie sonst keinem
von den Alten, mit denen ich in Beriibrung
kam, waren ihm bis in die Einzelheiten die

') Die Hopi sind auf drei parallel verlaufenden,
nur wenige engl. Meilen voneinander entfernten Mesas
oder Tafelbergen, 50 bis 60 Meilen nordl. von dem Mittel-
lauf des Colorado Chiquito, in 7 Dorfern angesiedelt.
Auf der ersten oder Ostmesa liegen Walpi, Sichimovi
und H#no, letzteres urspriinglich eine Tanokolonie, von
dem Tal des Rio Grande aus gegrindet; auf der
zweiten oder Mittelmesa Mishongnovi, Shipaulovi und
Shungoépavi; auf der dritten oder Oraibimesa im
Westen Ordibi, das grofte Dorf mit etwa 1000 Ein-

oder Bahos hervor. Ein Gebet, dessen Erfiillung | wohnern.
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nicht selten vagen, dem
Fremden fernliegenden Vor-
stellungen bekannt, die die
gegenwirtige Generation mit
den ererbten Symbolen ver-
kniipft.  Aber -auch viele
andere haben mit wertvollen
Angaben Beistand geleistet.

Wenn mau in dem zer-
rissenen Lande am FuBe der
kahlen Hopimesas vom Wege
abkommt, werden bald die
recht hiufigen kleinen Grup-
pen der lebhaft gefarbten,
befiederten Stibchen wund
Brettchen, die das Thema
dieser Arbeit sind, die Auf-
merksamkeit auf sich lenken,
besonders zur Winterzeit, da
sie einen starken Kontrast zu
der wiisten, grauen Umge-
bung bilden. Bald entdeckt
man sie in Felsspalten oder
zwischen den scharfkantigen
Steinblocken des Mesa-Ab-
hanges, bald auf freiem
Felde, halb vom Triebsande
begraben. Ist das Interesse
fiir diese Gegenstinde erst
erweckt, so bemerkt man,
wenn man allmiblich mit den
heimatlichen und rituellen
Verhiltnissen der Eingebo-
renen wihrend eines linge-
ren Aufenthaltes in ihrem
Lande vertrauter wird, stets
neue Arten von Bahos und
neue Varietiten der schon
bekannten, in den Wohn-
und Vorratshiusern sowohl
wie im Freien.

In groBter Anzahl sind
sie jedoch ausgelegt, wo wir
sie zuerst sahen, in der Nach-
barschaft der Dérfer, gele-
gentlich auch in diesen selbst,
an geweihten Orten, die ge-

~wohnlich als Altére (nicht ¢

mit den Altiren der esote-
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Sikvibaho. Mishongnovi.
(/s GroBe.)
(Bpitzen schwarz, Facette gelbbraun,
Rest der Stibchen griin.)
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rischen Riten zu verwechseln)
oder Opferstitten (engl. shri-
nes) bezeichnet worden sind.
Tudessen dienen sie verschie-
denartigen Zwecken und wei-
chen in ihrem AuBeren oft
sehr voneinander ab, so daf
sie, weil sie uns im folgen-
den ofters beschiftigen wer-
den, an dieser Stelle eine
kurze Charakteristik fordern.

Auffillig markiert sind sie
nur in den Tueblos oder
in ihrer nichsten Nihe, wo
sie von einem bis zu meter-
hohen Aufbau aus unbe-
hauenen Steinen, die mit-
unter durch Adobelehm ver-
bunden sind, gekennzeichnet
werden. Nach oben wird
dieser ,Altar“ von einem
Absatz abgeschlossen, der
auf drei Seiten von niedri-
gen Winden oder Leisten
umgeben ist, wihrend er
gich auf der vierten offnet,
fast ohne Ausnahme gegen
Osten oder Siiden. Darauf
ruhen Bahos und Opfer ge-
briuchlicher Art, unter denen
besonders FluBgersll, kurios
geformte Steinknollen,Bruch-
stiicke petrifizierten Holzes,
abgenutzte und zerschlagene
Steingeriite sich bemerkbar
machen. Eine abweichende
Form ist in Taf. XXI, Fig. 4
dargestellt, — ein in seiner
ganzen Hohe hohler Zylinder
von lose zusammengefiigten
Steinen ohne einen oberen
abschlieenden Absatz. In
einiger Entfernung von den
Dérfern ist die dullere Ier-
vorhebung dieser Stitten
meistens auf eine kleine aus-
gepflasterte Vertiefung im
Sande oder an den Quellen
auf eine Nische (Fig. 2) in

7
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einer Felsenwand dicht an:der Wasserfliche be-
schrankt, oder sie fehlt ginzlich. In dem Fall
liegen die Opferstellen in der Regelin Grotten, in
Bergrissen (Taf. XXI, Fig. 3, 6) oder an isolierten
Klippen, die durch ihre Gestalt den wachsamen
Natursinn der Eingeborenen gefesselt haben,
bloB durch Reste von Opfern und gelegentlich
durch bemalte Tierknochen gekennzeichnet.
An einer geringen Zahl dieser Orte werden
Idole aufbewahrt (vgl Taf. XXI, Fig. 5). Einige

Grenze dés Dorfes, festgesétzt: " Aber alle haben
miteinander das gemein, dall sie, wenn noch
im Gebrauch, bei gewissen von Zeit zu Zeit
wiederkehrenden Gelegenheiten zur Aufnahme
von Gebetstibchen dienen. Letztere werden in
den Pueblos nach Verlauf weniger Tage, nach-
dem sie ihren Zweck erfiillt haben, als wertlos
beseitigt, wihrend sie in der Umgegend, ein-
mal deponiert, unberiihrt verbleiben und in
jeder Altersstufe vorzufinden sind. Aber auch

Fig. 2.

Nische mit Bahos an einer Quelle bei Mishongnovi.

sind bestimmten Gottern geweiht oder gehéren
bestimmten religiosen Gesellschaften, beianderen
kommt keine Begrenzung der Art vor. Wieder-
um andere werden beispielsweise bei Zeitobser-
vationen als Fixpunkt benutzt. In Mishongnovi
wird so der Anfang der Kornpflanzung nach
der Stellung der Sonne bei Sonnenaufgang zu

r o
Tavavonpil), einem , Altar® an der westlichen

') Einheimische Namen sind phonetisch geschrieben.
‘Das benutzte Alphabet ist das von K. v. d. Steinen
in seiner Bakairigraminatik aufgestellte, das mit er-
wiinschter Genauigkeit die einfachen Lautverbindungen
der Hopisprache wiedergibt. Fiir Ortsnamen ist jedoch
die offizielle Schreibweise beibehalten.

hier geht ihr Wert in kurzem verloren, ein
Umstand, der das Anlegen einer gréfieren
Sammlung Bahos mit der Zustimmung und Bei-
hilfe der Eingeborenen gestattet.

Schon bei der Erwerbung der zum Ver-
fertigen der Stibchen erforderlichen Mate-
rialien kommt es zum Vorschein, welche Be-
deutung ihrer Funktion beigelegt wird. Bis in
die letzten Jahre waren Stoffe amerikanischer
Fabrikation bei dem , Verfertigen der Bahos“
(Bah5lavu) ausgeschlossen. Jetzt scheint in-
dessen wenigstens die einheimische Baumwolle
auch in den Zerémonien immer mebr von der
importierten verdringt zu werden, da die spir-




Fig. 4. Opferstitte zwischen Walpi und Sichumovi.

]

Fig. 8. AaltH. Opferstitte bei Shipaulovi.

Fig. 5. Aldsikis in Hohle bei Mishongnovi. Fig. 6. Tikiiki. Opferstiitte bei Mishongnovi.
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liche Produktion in Moencopi, einer entfernten
Sommerniederlassung der Oraibier, schwerlich
das Bediirfnis simtlicher Pueblos decken kann.
Die Verwendung der Federn von den vor
kurzem eingefiibrten zahmen Putern darf wohl
nur iduflerlich fremder Beeinflussung zuge-
schrieben werden, weil diese Vogel schon vor
der Ankunft der Spanier wie spiter als Haus-
tiere gehalten wurden wund auch wild vor-
kommen. Als die Amerikaner nach Tusayan
vordrangen, waren die Puter zwar ausgestorben,
allein keineswegs vergessen, so daB die Ein-
reibung der Federn zwischen die einheimischen
Produkte durchaus natiirlich fiel. Im iibrigen
liefert aber das umliegende Land alles zum
Herstellen der Bahos von altersher Vorgeschrie-
bene. Bei dem Einsammeln gewihrt die durch
ausgedehnte Reisen gewonnene Kenntnis der
natiirlichen Hilfsquellen der Wiiste den Hopi erst
recht ihren vollen Nutzen. Und keine Miihe wird
gespart, kein Opfer an Zeit ist zu grofl, weun es
sich um das Herbeischaffen der notigen Mineralien
und Stoffe aus der Tier- und Pflanzenwelt handelt.
Das Holz, das den stofflichen Kern der
Bahos bildet, wird in der Nachbarschaft der
Dérfer meist an traditionell bestimmten Loka-
lititen gesucht. Gewilhlt werden gewthnlich
Schoblinge verschiedener Salixarten und des
Cottonwoodbaumes (gen. Populus). Aus der
Wurzel des letzteren, hiufig zum Zweck kleiner
Schnitzarbeiten vom Colorado Chiquito heim-
gebracht, — dessen FluBbett wibrend der trocke-
nen Zeit, das heilt wihrend des lingsten Teiles
des Jahres, von augeschwemmten Biumen und
Strauchwerk dicht bestrcut ist, — werden die
grofleren Brettchen angefertigt. In der Nhe
der Mesas lassen sich auch die wenigen hierbei
in Betracht kommenden Kriuter finden. Sie
werden in dor Bliitezeit in geniigender Menge
gesammelt und in getrocknetem Zustaude auf-
bewahrt. Piniennadeln miissen dagegen von den
fernen San Francisco Mountains oder von einem
Hohenzuge im Nordosten verschafft werden, wih-
rend der Same der Vi'fhc_)pﬂanze, Viwéztilési,
~ wenn er in Moencopi, wo dic Pflanze angebaut
wird, nicht mehr zu haben ist, aus einer Gegend
siidlich von Holbrook, einer kleinen Stadt an
der Santa Fé-Eisenbahn, 100 bis 110 engl
Meilen von Walpi entfernt, geholt wird.

Jedes Jahr wird ferner im Friihsommer
das Land in weitem Umkreise von den drei
Mesas nach jungen Adlern abgesucht. Die
Adlernester sind unter die Klanen verteilt?) und
werden von diesen als ibr rechtmifBiges, durch
Verjibrung erworbenes Eigentum betrachtet.
Ihre Lage ist infolgedessen genau bekannt.
Die Jagd wird hauptsichlich im Siidosten
zwischen den unter dem Namen Moqui Buttes
zusammengefaBten hohen, schroffen Tafelbergen
und lings dem entlegenen Unterlaufe des
Colorado Chiquito getrieben. Die Beute ist
fast immer eine bedeutende Anzahl von noch
picht flugfertigen Adlern und anderen grofien
Raubvégeln, die lebend nach den Dorfern mit-
gebracht werden. Hier fithren sie, als Spielzeug
der Kinder und nur unzulinglich gefiittert,
ein trauriges Dasein, bis sie ausgewachsen
gind. Thre Federn gehoren zu den Haupt-
bestandteilen der Bahos. Ist die Zeit gekommen,
da sie verwertet werden sollen, werden die
Viégel mit sorgfiltiger Vermeidung von Blut-
erguBl getotet, und, nachdem sie ihres IFeder-
kleides beraubt sind, entweder auf eigens
dazu benutzten Begribnisplitzen oder in den
Kornfeldern, unter kurzen Zeremonien, deu-
jenigen 3hnlich, die den Tod des Menschen
begleiten, beerdigt.

AuBer groBen Raubvogeln werden auch ver-
schiedene kleinere in dem im ganzen nicht
vogelarmen Lande vorkommende Spezies einge-
fangen, deren Federn ebenso als Komponente
in Bahos eingehen. Die wichtigsten sollen im
folgenden erwihnt werden. )

Am weitesten werden jedoch die Reisen
ausgedehnt, um einzelne sehr begehrte Farb-
stoffe zu erwerben. So riibrt eine gelbbraune,
ockerhnliche Farbe (Pavissa) von Téfka her.
Der Ort ist mehrere Tagemirsche in nordwest-
licher Richtung von den Pueblos entfernt und
liegt in einem in die tiefe Erosionsschlucht des
Colorado Grande einmiindenden Nebencanon,
der von einem kleinen FluB durchstrémt
wird. In geringer Entfernung von dem
Ufer, wuBlte der frilher genannte Sikyapiki,
der viermal nach Téfka gekommen war, zu er-

') Wie von J. W. Fewkes nachgewiesen. Ameri-
can Anthropologist, N. 8., Vol. 2, p. 692.
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zshlen, springt eine lauwarme, gelbfarbige
Quelle aus der Erde hervor; und auf die
Winde der von dem Wasser gebildeten Boden-
hohlung setzt sich die gesuchte Farbe als ein
gelbbrauner Niederschlag ab.

Roter Hiimatit-,éi"lta, und der allgemein be-
nutzte, oft mit blauem Azurit gesprenkelte
griine Malachit, die beiden letzteren namentlich
(éékv 5,) nicht unterschieden, wurden in fritheren
Zeiteu, wie teilweise noch heute, von den Coho-
nino bezogen. Schwarzer T &h6, wahrscheinlich
Brauneisenstein, wird in einer Mesa westlich
von Oraibi gebrochen, und auch ein weiller
Farbstoff, ein kaolindhnlicher Ton, ist in un-
mittelbarer Nihe der Heimat zu finden.

Man bereitet die ehen aufgezihlten Farben
zum Gebrauch durch Reiben mit Wasser in einer
steinernen Schale und trigt sie mittels eines an
den Enden ausgefaserten Stiickchens von einem
Yuecca-Blatt dick auf. Die rote Sita wird Dei
Federn und baumwollenen Stringen fein pul-
verisiert trocken ecingerieben.

Dem Baholavu gehen, sei es dafl es cine in
sich abgeschlossene Zercmonie oder dal es
lediglich die Einleitung zu eiuer griéferen solchen
ist, seitens der Teilnehmer rituelle Vorkehrungen
voraus, die einen liuternden Zweck haben. Dazu
gehoren das Fasten, dem sich wohl meistens nur
die leitenden Priester unterziehen, und korper-
liche Reivigungen, besonders die des Haares,
die fast durchgehends vor jeder Zeremonie statt-
finden und als charakteristischer Zug vieler halb
profaner Gebriuche wiederkehren. Ebenso wird
das fiir die religiose Handlung bestimmte Hanus
oder die betreffende Kiva (unterirdischer Ver-
sammlungsraum, frither allem Anschein nach
dem Xlan, jetzt einer oder mehreren der Kult-
genossenschaften gehérig) gereinigt, der Fuob-
boden sorgfiltig gefegt.

Das Herstellen der Bahos fingt nach dem iib-
lichen zeremoniellen Rauchen von einheimischem
Tabak mit dem Zuschneiden der hélzernen Be-
standteile an. Der stoffliefernde Schéfling wird
zuerst gern mit Honig leicht befeuchtet. Sein
unteres Ende wird mittels eines Messers oder '
durch Schleifen auf einem Stein zugespitzt, und |
dann erst erfolgt die Abtrennung des zu ge-
brauchenden Stiickes von dem Zweige. KEs mull
bemerkf werden, daB dabei die Hopi, was uoch !

kaum die verdiente Beachtung gefunden hat,
ganz wie die Navaho!) ,butt und ,tip“, Dick-
ende und Spitze unterscheiden, und zwar so,
daf das untere Ende des Stibchens immer dem
zentralen Abschlufl des Materials, seinem An-
fang, wenn es mit dem Mutterbaume in Ver-
bindung gedacht wird, entsprechen mufl. Dem-
gemif mufl das obere Ende des Stibchens stets
nmit dem peripheren AbschluB des Materials zu-
sammenfallen. Dieselbe Regel beobachtet man
auch moglichst bei den brettformigen Bahos,
deren Anfertigung iibrigens keiner besonderen
Erwihnung bedarf. Die Linge der Stibchen
wird durch den Abstand der Hand- oder Ell-
bogengelenke von den Furchen der Handfliche
oder der Finger bestimmt und schwankt von
wenigen Centimetern zu einem halben Meter, je
nach der Funktion der Bahos. Weun diese
doppelt sind, ist die zweite Hilfte doch auf der
ersten abgemessen, um UngleichmiBigkeit zu
vermeiden.

Sind die Stibchen zngeschnitten und, wenn
erforderlich, entrindet und bemalt, so werden die
anderen Komponenten angebunden. Der Ab-
fall von der Arbeit wird mit peinlicher Genanig-
keit aufgesaminelt, mit Weihmehl besprengt und
weggebracht. Endlich folgt wiederum zeremo-
nielles Rauchen, zunichst von den einzeluen Ver-
fertigern iiber die von ihnen gemachten, sodamm
der Reihe nach von den anwesenden Priestern
iber samtliche Bahos. Besonders zu bemerken
sind auch dic teilweisc iiber den Federstibchen
gedulberten Gebete, die, manchmal anBerordent-
lich inbriinstig, die Zeremonie begleiten und be-
schlieBen.

Die hiufigsten und zugleich die am weitesten
differenzierten Bahos sind diejenigen, deren Bau
durch symmetrische Doppelstellung der Holz-
stibchen gekennzeichnet wird, die doppelten
Bahos. Der Firbung nach lassen sie sich rein
duBerlich in verschiedene Formen sondern. Es
gibt deren doppelte griine oder blaue, doppelte
griin-schwarze, bei welchen das eine Stibchen
griin, das andere schwarz ist, griin-gelbe, griin-
rote, ferner doppelte schwarze, weille, schwarz-
weille und noch andere Kombinationen.

) Vgl. W. Matthews, The Night Chant, p. 6,
in Memoirs Am. Mus. Nat. Hist.,, Vol. VL.
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Am verbreitetsten und deshalb in Berichten
von den Riten der Hopi schon fters heschrieben
ist der doppelte griine oder blaue Baho (Sikvi-B.),

Fig. 7.

Méebaho. Mishongnovi. (Stibchen schwarz.)
(*/s Grode.)
Fig. 1, der bei allen bedcutenderen Zcremonien
verfertigt wird und fiir die allgemeine Auffassung
so stark konveutionalisiert ist, dafi ev die Mchr-
zahl der anderen Gebetstiibehen ersetzen kann.

Er besteht zuerst ans zwei runden, unten zuge-
spitzten und oben gerade abgeschuittenen Stock-
chen von 1/, bis 1/, em Durchmesser und von
einer selten 15 cm tiberschreitenden Linge. Er
ist gewdhulich ginzlich griin oder Llau gefirbt,
wenn er von einem Hiuptling einer der Kult-
genossenschaften hergestellt ist, hat schwaize
Spitzen und teilweise auch schwarze Oberschnitte,
wenn er von einem gemeinen Mitglied derselben
Gesellschaften gemacht ist. Dies ist, um nur
ein Beispiel zu nennen, immer der Fall mit den
griinen Bahos der Tio-Briiderschaft in der im
Spitherbste gefeierten Wiwiitsim-Zeremonie in
Mishongnovi. Schwer erklirliclhie Ausnahmen von
der Regel liefen sich doch anfithren. Die tra-
ditionellen Vorschriften beziiglich der Einzel-
heiten in der Ausstattung der Gebetstibchen
scheinen bisweilen in tlen verschiedenen Dérfern
etwas voneinander abzuweichen, Es wurde an-
gegeben, dafl die Spitzen auch rot bemalt sein
kooven, wenn der Verfertiger ein Schlangen- oder
Antilopenpriester ist, aber Stiibchen, deren
Spitzen allein diese Farbe trugen, sind miv nie
zn Gesicht gekommen. Schr hiufig sind das
cine oder beide Stibchen oben aunf der Vorder-
seite mit einer kleinen eingeschuittenen, gelb-
braunenals ,Gesicht(Taiva)bezeichneten Facette
verschen. Diese ist anf der Ostmesa, unter ge-
wissen Umstdnden ebenso auf der Mittelmesa
durch drei schwarze Pnnkte, ,Augen“ und
»Mund“, markiert.

Die zweil Stockehen werden von einem
schmalen, aus ecinem handgesponnenen Baum-
wollenfaden gebildeten Giirtel, der zugleich die
iibrigen Komponenten der Bahos befestigt, zu-
sammengehalten. Auf der Hinterseite sieht man
eine Puterfeder, ,,Mantel“ (('jgi‘iita) genannt, und
zwei kleine Striufichen von den Wiistevkrintern
K"‘onﬁ (gen. Artemisia) und Migve (gen. Gutier-
rezia). Auf der Vorderseite unter den Giirtel ge-
steckt ist ein dreieckiges, mit Mehl und gelegent-
lich auBerdem mit Honig gefiilltes Maisblattsick-
chen, das als ,Nahrung® (Nﬁéfata) erwibnt wird.
Dieses trigt wieder als wichtigsten Bestandteil des
Bahos eine an einem kurzen, ,,Beine® (Hokya'ta)
genannten baunwollenen Strang anfgehingte Fe-
der, die auf den zwei 6stlichen Mesas fast durch-
gehends eine daunige Adlerfeder ist, — den
Hikhsi oder »Atem® des Bahos, der oft von
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einer kleinen Feder des Gelbvogels, Sikya’ksi (gen.
Empidonax?), zur Winterzeit manchmal noch von
einer geringen Zahl Piniennadeln begleitet ist.
Der Hikhsi mit seinem Strang kann fiir sichallein
als Nakvikvosi Verwendung finden, in welchem
Falle wir auch andere Federn als die eben er-

wiahnten antreffen. In Oraibi gilt dies schon

von dem Hikhsi des Sikvibahos.

Auflerdem findet man bei einigen Gebets-
stibchen dieser Art ein weiteres Anhiingsel an
dem Maisblattsickehen befestigt, den Piih’tavi
oder ,Wegweiser®, der aus einem bis zu mehreren
Metern langen Baumwollenstrang mit einem aus
einer daunigen Adlerfeder und sechs kleineren
buntfarbigen Federn gebildeten Hikhsi besteht.

Betrachten wir noch ein paar der allgemein
vorkommenden Bahoformen. Fig. 7 stellt einen
Totenbaho (Mise-B.) von-Mishongnovi dar, einen
von den gleichfalls aus den groBien neuntigigen
Zeremonien bekannten S'E)vsékpis, deren Name
»Sitz¢ bedeutet. Wie aus der Zeichnung ersicht-
lich, ist er ein einfaches, unten schwach zuge-
spitztes, oben gerade abgeschnittenes schwarzes
Stockchen, das an seinem oberen Ende dieselben

Embleme als der Sikvibaho trigt, auf der Riick-

seite Puterfeder und Kriuter, auf der Vorderseite
Maisblattsickchen mit dem Hikhsi, aber mit kei-
nem Piih’tavi. Auf dem breiten weiBen Giirtel ist
mit schwarz eine Spirale gezogen. Oft entfernen
sich die Sofokpis ziemlich weit von dem hier be-
schriebenen, besonders in der GréBe, die zwischen
Fingerlinge und Vorderarmlinge wechselt. Die
Puterfeder kann durch eine Feder anderer Vogel
ersetzt werden, und die Spirale wird regelmiBig
als cine Reihe von Ringen wiedergefunden.
Ebenso kann der Giirtel mit seinen Anhingseln,
wie bel gewissen kleinen OraibiSoSokpis, nach
unten riicken oder, wenn der Baho von einem
Schlangen- oder Antilopeupriester hergestellt ist,
zugsammen mit dem Hikhsi rot gefirbt sein.
Ein ganz andeves Aullere bieten die Jagd-
bahos (Mik- oder Makke-B.), die meist von der
Dezemberfeier Sayéjlﬁng herriithren, dar. Die
einfachsten sind, wie sich aus Fig. 8 ersehen
ligt, kleine Biischel von Kriutern, vorzugsweise
Kéné, und Grashalme verschiedener Sorten mit
angebundenen Nakvikvasis, unter denen solche
aus Federn vom Adler, Puter, Koranit (gen.
Glaucidium) und Yoiv'{xkvé bemerkt worden sind.

o Tig. 8., L L

Makkebahos. Mishongnovi.
("/qy GroBe.)
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Weit komplizierter ist der Makkebaho Fig.25,
Taf. XXIII. Die iiblichen Embleme, von denen
jedoch der Misve vielfach durch Svunti'xtalagras
(gen. Calamovilfa) ersetzt wird, werden von einem
langlich viereckigen Brettchen getragen. Dieses
zeigt an seinem unteren Ende einen seitlichen
Ausschnitt, zuweilen so groB, dall ihm dadurch
eine ferne Ahnlichkeit mit einem kleinen Breit-
dxtchen gegeben wird. Die Vorderfliche des
Brettchens ist von einem senkrecht verlaufenden
gemalten Band aus schwarzumrahmten, annihernd
quadratischen weiBen Feldern duwrchzogen, die
links von einem gelbbraunen, rechts von einem
griinen Randstreifen begrenzt sind. Der untere
schmale Teil ist weill gefirbt, ebenso die ganze
Hinterfliche, wenn von kleinen Gruppen schwarzer
Punkte und Striche abgesehen wird. Diese
Zeichnungen, die nur selten fehlen, sind gewdhn-
lich in zwei vertikalen Reihen angeordnet und
stellen Fahrten der jagdbaren VierfiiBler der
Gegend dar. Die hiufigsten sind in Fig. 9 wieder-

Fig. 9. (Y, Groge.)

I a A

. ’
Kaninchen. Hirsch. Antilope. Bergziege. Wildkatze,
Puma, Wolf.
Tierspuren auf der Riickseite des groBen Makkebahos.

gegeben. Von Wichtigkeit ist, dal das Mais-
blattsickchen hier nicht mit Mehl, sondern mit
Viwéxtalisi, Samen der Vi'fhépﬂanze, in Aus-
nahmefillen mit Gras gefiillt ist. Noeh ist hinzu-
zufiigen, daB es oft einem langen Strang von anein-
andergereihten Nakviikvosis auBer dem Hikhsi zur
Befestipung dient, wie ersterer auch bei den
schon besprochenen Jagdbahos zu finden ist.
Endlich bleibt noch iibrig, kurz der einfachsten
aller Gebetstabchen zu gedenken. Es sind dies
einzelne Stockchen oder diinne Zweige von 10cm
bis etwa 1!/,m Linge — meist ungefirbt oder
entrindet und dann griin oder rot bemalt—, welche
Nakvikvasis tragen (Taf. XXI, Fig. 4, u. Fig. 13).
Letztere variieren von Stibchen zu Stibchen an
Zahl von 1 bis iiber 50. Sie sind unter ver-
schiedenen Namen bekannt. Bald nach dem Ma-
terial Kahabi-Baho (Silex-B.) oder ngiyélmi,
bald Nakvikvos-Baho benannt, ist diese
Form, in den iiberwiegenden Fiallen eigentlich nur
eine Kumulation von Nikvékvasis, sehr verbreitet,

da sie bei nahezu allen Gelegenheiten neben
den komplizierteren zur Anwendung kommt.

Bevor die unter den.Eingeborenen gangbare
Auffassung von den Bahos mit diesen Einzel-
beschreibungen als Ausgangspunkt in den Haupt-
ziigen erortert \;ird, ware es nicht iiberfliissig,
eine Bemerkung iiber den zeitlichen Wert der
heutigen Deutuug vorauszuschicken. Obgleich
zufiillige individuelle Anschauungen in der unten-
stehenden Auseinandersetzung fortgelassen sind,
wird doch damit nicht fjbereinstimmung nach
allen Richtungen hin erreicht. Es mufl zugegeben
werden, dall die Erklirung der Symbole, wie
hier dargelegt, in einigen Details nicht allge-
mein bekannt oder wohl selbst nicht im Kreise
der Eingeweihten allgemein angenommen ist.
Dies ist jedoch leicht begreiflich. Denn im Laufe
der Zeit ist der urspriingliche Binn mehrerer
der am meisten konventionalisierten Embleme,
wie so manches in der verwickelten Religion
der Hopi, verwischt oder auch ginzlich ver-
schwunden. Neue, durch verinderte Lebens-
verhiltnisse, durch Ubertragung von auBerhalb
und durch den Wechsel der personlichen Auf-
fassung geschaffene Vorstellungen sind an die
Stelle der vergessenen getreten. So lift es sich
noch wahrnehmen, daB recin moderne Ideen in
die alte Symbolik hineingedrungen sind. Infolge-
dessen kommt es vor, daB es nur mit Schwierig-
keit entschieden werden kann, ob die erteilten
Angaben wirklich den zuerst gedachten Zweck
des Symbols erkliren, oder ob sie nur als Riick-
schlige von einem modernen Gedankenspiel auf-
zufassen sind, mit anderen Worten, ob sie
primar oder sekundir sind. Es kann somit nicht
Wunder nehmen, dall zeitweise auch unter den
Iopi iiber Einzelheiten Uneinigkeit herrscht, da
die traditionelle Uberlieferung ihnen nur einen
sehr lickenhaften Uberblick iiber die materielle
und die teilweise damit in Verbindung stehende
religiose Entwickelung wihrend der letzten Jahr-
hunderte und ihre Ursachen gewihrt. Es gibt
aulerdem Symbole, deren Sinn verloren gegangen
ist, ohne dal eine neue Erklirung entstanden ist.
Uber diese wiirden bloB vergleichende Unter-
suchungen von dem rituellen Apparat der Nach-
barstimme und, soweit mdglich, der vorgeschicht-
lichen Einwohner von Tusayan Aufschlull geben
kénnen, — Untersuchungen, die sich jedoch
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zurzeit wegen Mangel an hinreichendem Material
schlecht bewerkstelligen lassen. Unter solchen
Umstinden wird man ebenfalls verstehen, daB
sich Fragen einstellen werden, die noch nicht be-
antwortet werden kénnen, Phinomene erscheinen,
die als archaisch iibergangen werden miissen.
Desungeachtet hat sich vieles erhalten, iiber das
volle Ubereinstimmung herrscht, ebenso wie
manche der jingeren Zusitze in dem alten
Glauben wurzeln und schon daher Aufmerksam-
keit verdienen.

Zuweilen haben die Mitteilungen eine Form,
die sie unbrauchbar machen, wenn es sich um
unbekaunte oder nur wenig bekannte Themen
handelt. Beispielsweise wird eine generelle
AuBerung oder die Antwort auf eine allge-
meine Frage sich fast ausnahmslos als auf einen
oder einige wenige Gegenstande oder Verhilt-
nisse anspielend herausstellen. Ich konnte kaum
den mangelhaften Uberblick der Hopi, selbst
iiber Sachen, mit denen sie vollkommen vertraut
sind, treffender illustrieren als durch eine An-
filhrung des angesehenen Forschers H. R. Voth,
iiber den Zweck einzelner Soyalbahos. Diese ist
zugleich von Interesse, weil sie die einzige zu-
sammenfassende Charakteristik der Funktion der
doppelten Gebetstibchen enthilt, die sich neben
wiederholten Beschreibungen von dem #uBeren
Aussehender gewdhnlichsten Bahoformen in den
trefflichen Werken dieses Verfassers findet:
»The short double bahos are said to be made
for the dead in general, who are believed to
reciprocate the kindness by sending the Hopi
good crops of corn, watermelons, squashes, etc.
Some claim that these bahos are, on this occasion,
as usual, made for the cloud deities 7). Keine
der anscheinlich sich widersprechenden An-
gaben darf als eine von den Befragten fiir den
augenblicklichen Gebrauch improvisierte Aus-
legung angesehen werden. Sie sind beide richtig,
beziehen sich aber nur auf diejenigen Bahos, die
die Frage vor ihren Gedanken gefiihrt hatte, nicht
auf simtliche, deren Zwecke eben wihrend der
St‘)yélfmi; nach Dutzenden zu zdhlen sind. Zu
generellen Resultaten gelangt man lediglich durch
mithsame Aneinanderreihung von Einzelangaben,

'Y H. R. Voth and G. A. Dorsey, The Oraibi
Soyal Ceremony. Publications Field Col. Mus., Anthrop.
Series, Vol. II1, p. 57.

leider ohne daB man dabei immer iiberzeugt
sein kann, alle in Betracht kommenden Momente
beriicksichtigt zu haben.

In einem Teil der Ausstattung der Bahos
sehen die gegenwiirtisen Hopi sinnbildliche
Ausdriicke aller ihrer Bediirfnisse, Sinnbilder,
die nach den materiellen Forderungen des Lebens
wechseln. Daneben stehen Komponente stabilen
Charakters. Durchgingig ist so die Gegenwart
der Feder. Vergleichende Studien lassen ver-
muten, daB die Federn in Verbindung mit den
Stibchen sogar die fir mehrere Stimme des
Siidwestens gemeinsame Grundlage bilden, auf
der die groBe Menge ortlicher Sonderformen
Ebenso findet man von den
Riten eingefiihrte, verbreitete religiése Vorstel-
lungen, die nicht unmittelbar mit der Funktion
der Bahos verbunden sind, durch symbolische
Zusitze eingelegt. Man begegnet ihnen in Ge-
schlechtsbegriffen mit Farben und doppelt-
gestellten Stibchen verkniipft, und ebenfalls wer-
den die Kardinalrichtungen in #hnlicher Weise,
z. B. durch die Farbe der Federn, symbolisiert.

Schon bei der Betrachtung von dem stoff-
lichen Kern der Gebetstibchen werden wir vor
die erste und zugleich die grofte Schwierigkeit
in dieser Untersuchung gestellt. Es scheint
sonderbar, daf die auffillige zusammengesetzte
Form der Doppelbahos weder eine traditionelle
Erklirung fir den Grund zu der symmetrischen
Wiederholung des ersten Stockchens zu bewahren
noch eine neue hervorzurufen vermochte. Jedoch
ist es Tatsache, dafl sich daran ebensowenig wie an
das charakteristische Brettchen des groBen Makke-
bahos Ideen schlieBen, die eine Deutung er-
moglichen konnten. Letzteres ist nebst dem
einfachen und zweifachen Stibchen des‘éoéokpis
bzw. des Doppelbahos heutigen Tages bloB ‘der
Trager der angefiigten Embleme, ,

Daran wird nichts dadurch gedndert, dal3
den doppelten Gebetstibchen durch das An-
bringen einer kleinen eingeschnittenen, gelb-
braun gefirbten Facette oben auf dem einen
Stockchen ein Geschlechtsbegriff zugefiithrt wird.
Diese so markierte Halfte wird nunmehr weib-
lich, die andere dementsprechend mannlich ge-
nannt, und beide zusammen kénnen bei reinen
Personenbahos die aktive oder passive Beteiligung
beider Geschlechter am Gebet bezeichnen. Bei

entstanden ist.
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dhnlichen Tierbahos ist die Facette nach einer
realistischen Betrachtungsweise gleichfalls auf
das andere Stockchen, das dadurch auch weiblich
wird, ibertragen. Fehlen aber die kleinen Ein-
schnitte, so folgt daraus nicht, dall beide Stock-
chen minnlich sind; eine jede Geschlechtsvor-
stellung fillt dann weg. Es zeigt sich dadurch,
daB diese nicht ein unzertrennlicher Teil von dem
doppelten Baho ist, sondern eine Komponente,
die wie die iibrigen beliebig beigefiigt oder
fortgelassen werden kann und also nicht, wie
versucht worden ist, als Ausgangspunkt fiir eine
spekulative Auslegung der Stibchen als bis ins
Uunerkennbare konventionalisierte Menschendar-
stellungen benutzt werden darf. Ks ist anzu-
nehmen, daB die Vorstellung ein Ausschlag des
eigenartigen, unter den Stimmen Nordamerikas
weit verbreiteten Gedankenganges ist, der, kaum
noch verstandenen Prinzipien folgend, die Ein-
teilung nach Geschlecht nicht nur auf die Pflanzen-
welt, sondern auch auf leblose Gegenstinde und
Farben erstreckt. Daf sie nun in der oben an-
gedeuteten Weise ausgeniitzt ist, enthdlt nichts
Befremdendes. Derartiges wird hidufiger zum
Vorschein kommen.

Das Griin der Sikvibahos bezieht sich auf
die sprossende Vegetation und schlieft manch-
mal in sich ein generelles Gebet fir das Wachs-
tum der Pflanzen ein. Dasselbe kehrt bei dem
groflen Makbaho wieder, und zwar da zum Besten
der jagdbaren Tiere: der griine Randstreifen —
die Vegetation, der gelbe — ihr Blithen, durch die
Farbe des Bliitenstaubes ausgedriickt. Wegen der
Verwendung des erstgenannten Gebetstibchens zu
den verschiedenartigsten Zwecken vermiBt bei ihm
diese Vorstellung ihr klar ausgeformtes Geprige.
Die griine Farbe wird deswegen sehr hiufig be-
nutzt, ohne daf ihr in irgend einer Weise eine
solche Bedeutung beigelegt werden kann.

Bei den Sosdkpis hat, wie es scheint, zum
Teil der umgekehrte Vorgang stattgefunden. Ks
wird verstindlicherweise angegeben, daf die
Totenbahos schwarz bemalt werden, weil dies
die Todesfarbe ist. Auf der anderen Seite wird
nicht begriindet, warum die iibrigen Soéékpis
ebenfalls schwarz sind. Die Erlduterung ist dann
kaum zutreffend, da es sich iiberall um dieselbe
Erscheinung handelt; man wird aber dadurch vor

die Frage nach dem Ursprung dieser ganzen Baho- |

Archiv fir Anthropologie. N. F. Bd. IV.

gruppe gestellt. Durch ihre Form, ihre Farbe
und die Anordnung der Embleme an dem oberen
Ende des Stockchens erinnern die éo§3k1>is stark
an Ostlichere Arten, unter anderen an gewisse
oft vorkommende Zuii-Télikyiniwes. Ks ist
daber schwer, sich der Vermutung zu erwehren,
dall sie ein fremdes, wenn auch nach altem
Hopimuster modifiziertes Element des
moniellen Kultus bilden, — was teilweise wirk-
lich in iiberlieferten Sagen Bekriftigung findet.
Wegen der vielen in den Traditionen einver-
leibten modernen Zusitze, kann die Entscheidung
indessen nur auf archiologischem Wege erfolgen.
Es ist zu erwarten, dal besonders die von dem
Chicago Field Columbian Museum veran-
stalteten umfangreichen Ausgrabungen in den
Ruinen an den Hopimesas, durch welche eine
groBe Anzahl von alten Bahos an den Tag ge-
bracht sein soll, die Frage endgiiltig beantworten
werden.

Die Kriuter Kéni und Mibve, trotz ihrer
geringen Grofle zwei Charakterpflanzen der
W iiste, wiederholen denselben Gedanken, der sich
mitunter hinter der griinen und gelben Farbe
versteckt, das Gedeiben der Vegetation. Mit
Deutlichkeit tritt es bei den einfachen, aus Gras-
halmen mit angebundenen Nakvikvosis bestehen-
den Jagdbahos hervor. GewohnheitsmiBig wer-
dendeshalb neben Kénri ausschlieBlich die grofiten
und kriftigsten Griser, die das diirre Land
bietet, dazu gewihlt. Ferner ist es in dieser
Verbindung bezeichnend, dafi der Mééve, der
iibrigens ebenso wie der K574, bloB wenn frische
Sprossen tragend und selbst dann nur gelegent-
lich von Tieren verzehrt wird, — bei dem groBen
Makkebaho mit dem auch sonst in Zeremonien
bemerkten éﬁnéxtala, eben einem der griflten
Griser, oft umgetauscht wird. Wieder ist es
aber notwendig hinzuzufiigen, dal es Gebet-
stibchen gibt, die uns als ein nicht analysier-
bares Ganzes entgegentreten, und bei denen
diese Vorstellung sich nicht nachweisen laSt.

Das grofte Interesse erregen indessen die
zwel Anhangsel auf der Vorderseite vieler Bahos,
das kleine Maisblattsickchen und die daran
befestigten Federn. Von dem ersteren ist vorher
festgestellt worden, dall es bei den komplizier-
testen Makkebahos mit Pflanzensamen gefiill ist,
— nur ein neuer konventioneller Ausdruck fiir

. 8
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den 6fters wiederkehrenden Wunsch: den Tieren
reichliche Nahrung. Ganz analog damit tritt durch
das Siackchen, wenn es M ehl enthilt, das Leitmotiv
beinahe aller rituellen Auffiithrungen der Hopi,
die Firsorge fiir das Korn, ihr wichtigstes
Nahrungsmittel, in sichtbarer Form zutage. In
einer wiistenartigen Gegend angesiedelt, wo die
Jagd auch nicht die kiimmerlichsten Existenz-
bedingungen gewihren kann, waren sie von
altersher zu ihrem Unterhalt wesentlich auf
den Ertrag der Maisernte angewiesen. Hat
auch die Schaf- und Ziegenzucht wihrend der
letzten Jahrzehnte, nach der Pazifizierung der
Navaho zugenommen, so spielt sie doch nicht
in nennenswertem Umfange in die Okonomie
der Hopi hinein, da der Bestand der iibrigens
ziemlich degenerierten Tiere noch zu klein
und wegen der festen Wohnsitze der Eigen-
timer zu sehr von den beschrinkten Weide-
platzen in der Nihe der Pueblos abhingt. Ge-
rade solange Mais in hinreichender Menge vor-
handen ist, solange herrscht Wohlstand, Wie
vorher kreisen noch immer die Gedaunken der
Eingeborenen um das Korn, und unzihlig sind
die praktischen und zeremoniellen MaBregein, die
sie treffen, um es aus dem diirren Boden zu er-
zwingen, um sein Wachstum und Reifen zu be-
fordern. Selten versiumen sie daher, wenn sie
den Gottern ihre Botschaften, die durch die
Bahos reprisentiert werden, senden, ein Gebet
um das hinzuzufiigen, auf demihre ganze Existenz
beruht, und zwar mittels des in dem kleinen
Maisblattsickchen eingeschlossenen Mehles.
Der hervortretenden Stellung der Feder
liegt ihr tiefer symbolischer Sinn zugrunde. Durch
eine Entwickelung, iiber deren Anfang und Ver-
lauf lediglich Mutmafungen aufgestellt werden
kounten, siud ihr bei den meisten Indianern
Nordamerikas verborgene, mystische Krifte bei-
gelegt worden. Die Hopi denken sich diese
Krifte als denselben Geist, der den Menschen
belebt, — als dieselbe Energie, die alles
Lebende in der Natur beseelt. So ist der Hikhsi
desBahos zu seiner wichtigen Funktion gekommen,
der eigentliche Trager der Gedanken zu
sein, die im Gebet iiber ihn geiuBert
werden, sowie die im Baho selbst ecinge-
schlossenen Ideen zu vermitteln. Je mehr Hikhsis,
desto ,besser® und bedeutender das Gebet-

stibchen, desto groBer seine Kraft. Die Feder,
d. i. die zeremoniell verwendete, hat daher eine
seltsame Macht iiber das BewuBtsein der Ein-
geborenen. Weil sie bése Einfliisse verbergen
kann, passiert es, dal das unerwartete Vor-
kommen nur einer kleinen Nakvikvasi auf einer
Stelle, wo sie nach gewéhulichem Gebrauch .
nicht hingehért, Schrecken erregen kann. Bei
seltenen Gelegenheiten ist es auch geschehen,
daB man, — wenn ich in der Absicht, irgend
eine Information einzuholen, rituelle Federn vor-
gezeigt habe, — vor mir geflohen ist, wozu
jedoch sicher #uflere, mir unbekannte Um-
stinde mitgewirkt haben, da die Mittelmesa-
bewohner eine geraume Zeit hindurch sozu-
sagen tagtiglich derartige Anfragen zu ertragen
hatten und meistens nicht ungern iiber sich er-
gehen lieBen.

Einer anderen Rolle der daunigen Feder
mulBl gleichfalls Erwihnung getan werden, und
zwar der als Wolkensymbol. Bisher haben wir
nur einmal eine Feder in dieser Eigenschaft an-
getroffen, diejenige, die den oberen Abschlufl
des groBen Makkebahos bildet; im folgenden
werden wir aber noch andere kennen lernen.

Ob diese zwei grundverschiedenen Bedeutun-
gen der Feder schlieflich auf dieselbe Idee zuriick-
zufiihren wiren, unterliegt wohl Zweifel. Doch
flieBen sie heutzutage oft ineinander, oft sind sie
wieder scharf gesondert. Eigentlich in dem letzt-
genanuten Sinne treten die Adlerfedern ferner
auf den Kopfanfsitzen einiger Tinzer und Tihus
(Puppen) als die #uBere Fortsetzung von ge-
schnitzten Wolkensymbolen auf, haben aber hier
doch kaum mehr als einen dekorativen Wert?).

Es kann davon abgesehen werden, der
wechselnden DBedeutung der anderen zu den
Hikhsis der Gebetstabchen und zu den Nikvik-
vosis benutzten Federn, Puter, Eule,
Yoivigkva usw., nachzuspiiren, da die feinen
Nuancen neben dem durchgehenden Grund-
gedanken fast verschwinden. Hier soll blo§ noch

von

') Die vor der Ankunft der Tewa, der Bewohner
von Hano, allgemein verbreitete rein dekorative Ver-
wertung und konventionelle Umgestaltung des Feder-
symbols fiir die Keramik hat zum erstenmal und
in ausfiithrlicher Darstellung Dr. Fewkes erortert, im
Am. Anthrop. 1898, Vol. XI, p. 1 et seq., in seinem
Sikyatki-Bericht, Ann. Rep. Bur. Ethn. Vol. XVII,
P. 11, p. 682 et seq., u. a. O.
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die Verbindung bestimmter Federn mit den
Kardinalrichtungen ibrer Farbe wegen hervor-
gehoben werden. Ts wurde gezeigt, dafl der
Piih’tavi auBer dem Hikhsi sechs kleinere Kedern
von verschiedenen Végeln fiithrt. Diese und die
mit ihnen korrespondierenden Himmelsgegenden

sind wie folgt: Der Gelbvogel, Sikyaksi (gen.

Empidonax?), und seine Federn entsprechen dem
Norden, der blaue Tsoro (gen. Sialia) entspricht
dem Westen, der Mdrigyive (gen. Colaptes)
dem Siiden, der Posit (gen. Pica) dem Osten,
der A’sia (gen. Carpodacus?) dem Zenit und der
Tipa’skwo (gen. ?) dem Nadir.

Auf die den ,Mantel“ (Osiata) des Bahos
bildende Puterfeder und ihre Rolle wird sich
spiter Gelegenheit bieten zuriickzukommen.

Die schwarzen Ringe oder Spiralen auf dem
baumwollenen Gifrtel der Svoéokpis wurden, so
oft ich eine Erklirung suchte, als Regensymbole
gekennzeichnet, und die einfachen schwarzen Ge-
betstibchen scheiden sich dadurch als besondere
Regenbahos von den anderen aus. Schwarze
Striche auf dem Giirtel werden jedoch gelegent-
lich auch bei den doppelten Bahos gesehen.

Um nicht langer bei dieser allgemeinen Uber-
sicht zu verweilen, will ich zum SchluB nur noch
an die Piniennadeln erinnern, die im Winter den
.Hikhsifedern und den Nakvikvosis angefiligt
werden, um Niederschlige in Form von Schnee
herbeizufiihren). Der Grund fir die eigentiim-
liche, scheinbar so gesuchte Versinnbildlichung
wire wohl darin zu suchen, daB die héchsten
Berge in der Umgegend von den Mesas, vor
allen die Gipfel der San Francisco Mountains,
wo der Schnee vom frithen Herbst bis zum
nichsten Juni liegen bleibt, mit ihrer groBeren
Feuchtigkeit von kriftigen Pinienwildern ge-
kront sind, wihrend diese sonst iiberall in der
Nachbarschaft fehlen.

So von einzelnen Komponenten, von denen
jede urspriinglich seine bestimmte Funktion
hatte, zusammengesetzt, stellt der Baho in seiner
entwickelten Gestalt eine Vereinigung von
Symbolen dar, die nach der Weihung ein ver-
mittelndes Vermégen bekoramen, — die als

') Vgl. die Verwendung der Piniennadeln in der

Walpi \Nﬁwﬁt&’.im-Zeremonie, in welcher sie eine andere
Bedeutung zu haben scheinen. (Am. Anthrop., N. 8,
Vol. I, p. 94)..

Einheit ein Medium zwischen dem Anbetenden und
den Géttern werden. Und das nicht blof§ fiir die
verbiltnismiBig wenigen, sich vorzugsweise auf
materielle Bediirfnisse beziechenden Vorstellungen,
die den Emblemen beigelegt sind, sondern auch
fiir alle beliebigen Wiinsche und Gedanken, die
wihrend der Konsekration oder der Auspflanzung
iiber ithn hingehaucht werden. In seinem Wesen
ist der Baho eine Verstirkung des miindlichen
Gebetes und dessen Ubertragung in bestehende
Form. Besonders ist dies mit den Nakvikvasis
und den davon gebildeten Bahos der Fall. So
schwer verstindlich es dem WeiBen erscheint,
wenn er den inbriinstigen Gebeten der einge-
borenen Priester gelauscht hat, es wird doch
beinahe immer ein Gebettriger irgend einer
Art als notwendig angesehen, um das Gesagte
aus der Verginglichkeit des Augenblickes heraus-
zuheben und es zu der Kenntnis der Gotter zu
bringen, — als notwendig, einfach weil Allgegen-
wart und Allwissenheit den Hopi fremde Be-
griffe sind. In einer Reihe von Sagen ist die
Sonne, die auf ihrer Wanderung iiber das Firma-
ment alle irdischen Ereignisse sieht, der Bote
der iibrigen Gottheiten, und frither ist gezeigt,
dall diese ebenso auf ihnen geweihten Opfer-
stitten zuginglich sind.

Zuerst von Mr. H. R. Voth, mit dem in
Tusayan zusammenzutreffen ich das Gliick hatte,
darauf aufmerksam gemacht, daB das Gebet der
Hopi lediglich als ein sehnender Wunsch be-
trachtet werden konnte, habe ich bei allen
spiteren Untersuchungen diese Charakteristik
als auch fiir die Bahos zutreffend gefunden.
Ebensowenig wie bei dem miindlichen Gebet
glauben die Indianer durch diese einen Gott
zum Erfillen ihres Ersuchens verpflichten zu
kénnen. Es scheint, als ob die Natur selbst
einen solchen Glauben nicht aufkommen liel
oder ihn, wenn moéglicherweise einmal vorhanden,
zuriickgedringt hat. Jedenfalls ist es Tatsache,

~daB er sich auch dann nicht mit Sicherheit

nachweisen 14Bt, wenn das Gebet von einem
wirklichen Opfer begleitet ist. Schon vorher
sind die Schwierigkeiten beriihrt worden, mit
denen unsere Indianer in ihrem wirtschaftlichen
Leben und besonders bei dem alles bedingen-
den Ackerbau zu kiimpfen haben. Doch ist es
in dieser Verbindung nicht unniitz, speziell
g%
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daran zu erinnern, dal .das Korn in dem
wiistenartigen Lande mit dem sparlichen und
unregelmiBigen Regen und ohne Méglichkeiten
kiinstlicher Bewisserung nicht hiufiz in zwei
nacheinander folgenden Jahren zur Reife ge-
langt. Der Wechsel von guten und schlechten
Jahren ist derart verschoben, daf die ersteren
nicht immer Regel, die letzteren nicht immer
Ausnahmen sind. Es konnte somit nicht be-
fremden, wenn fehlgeschlagene Ernte, Mangel
und Not die Hopi dariiber belehrt hatten, daf die
Méchte, die die kirgliche Natur beherrschen, sich
nicht zum Vorteil der Menschen in ein von gegen-
seitigen Pflichtleistungen getragenes Verhaltnis
hineinzwingen lassen.

Ist schon hierdurch eine eigenartige Sonder-
stellung unter den verschiedenen Formen von
menschlichen Anniherungen an die Gotter den
Bahos zu teil geworden, so wird sie noch charak-
teristischer durch einen Zug, der vielleicht in
dem intimen sozialen Verkehr seinen Grund hat.
Wie es bei den rein persénlichen Bahos der
Séyaliin.am besten zum Vorschein kommt, werden
die Gebetstibchen nur in seltenen Fillen fiir den
Verfertiger selbst hergestellt und von ihm be-
nutzt. Ein Mann kann solche fiir seine Frau
und seine Kinder machen, was fiir ihn aber
ausgesetzt wird, besteht aus meistens einer groffen
Zahl von Nékvékvasis, die er durch Austausch
von anderen Minnern erworben und auf Stock-
chen oder in Stringen gesammelt hat. Ein
junger Indianer, der ein paar Jahre auf einer
Schule auBerhalb der Reservation verbracht
hatte und mit amerikanischen Sitten einiger-
mafien vertraut war, bezeichnete die Soyalbahos,
deren Bedeutung er mir erkliren wollte, als
Weihnachtsgeschenke. Er nahm es mir sehr
iibel, als ich mir erlaubte die Richtigkeit seiner
Aussage in Zweifel zu ziehen. Er behielt doch,
wie es sich spiter herausstellte, zu einem ge-
wissen Grade recht. Soviel bekannt, kénnen
nur die groBen Makbahos zum Besten der Ver-
fertiger benutzt werden, nud auch bei diesen
sind es weit mehr allgemeinere Zwecke, die in
Betracht kommen, als die Férderung des Jagd-
gliickes der einzelnen.

In der Evkenntnis dieser charakteristischen
Eigenschaften der Bahos, die bei einer Be-

obachtung von ihrem Gebrauch in dem heutigen

Tusayan und bei einer Analyse von der Auf-
fassung der jetzt lebenden Hopi konstant und
scheinbar mit Konsequenz hervortreten, kénnen
wir einer von Dr. Fewkes vorgeschlagenen
Deutung ?), noch der einzigen in ihrer Art, nicht
recht zustimmen. Unter einem Versuch, die Ge-
betstibchen in K. B. Tylors System von den

" AuBerungen des religiceen Gefiihles einzuordnen,

sucht der Verf. ihrem urspriinglichen Grundge-
danken nachzuspiiren und in den Hauptziigen die
Umgestaltung zu verfolgen, die dieser im Laufe
der Zeit erlitten hat. In hochst fesselnden Aus-
fithrungen, die indessen nur auf der Betrachtung
einer beschrinkten Anzahl moderner Bahos be-
ruben, stellt er mehr auf spekulativer Grundlage
die Vermutung auf, daB die komplizierten Gebet-
stibchen symbolische Kornopfer sind, daf in
Sonderheit das mehlgefiillte Sickchen oder so-
gar ¢ine Zeichnung von einem Maiskolben durch
eine sonstwo gewdohnliche Substituierung oder
als Pars pro toto an die Stelle eines grioferen
Opfers tritt. Oder vielmehr, daB sie die Produkte
eines ilteren solchen, lingst vollzogenen Vor-
ganges sind, an den nur noch die Kornsymbole
und die kleinen Maisblatthiillen als ver-
schwommene Nachklinge, als anders erkannte
Uberreste erinnern. Es liegt auBerhalb des
Rahmens dieser Arbeit, den ersten Anfang des.
Phinomens, der weit vor dem Erscheinen der
WeiBen und aller Wahrscheinlichkeit nach weit
vor dem Zeitpunkte liegt, da die Hopi sich in
Tusayan ansiedelten, zu erdrtern, — auch schon
deshalb, weil es angenommen werden muf}, dafl
der einzige Weg zum Verstindnis der Ent-
stehung der Bahos durch ausgedehnte, aus klar-
gelegten Griinden bisher ausgeschlossene ver-
gleichende Studien geht. Aber eben deswegen
soll hier betont werden, dal die obige Hypo-
these, wie nahe sie bei kiinftigen umfangreicheren
Forschungen dem urspriinglichen Verhiltnis auch
kommen miiBte, weder mit der wortlichen Deutung
der Gebetstibchen noch mit ihrer tétlichen Ver-
wendung seitens der jetzigen Generation in Ein-
klang steht.

Anscheinlich ist es eine Voraussetzung, daf
das Maisblattsickchen immer Mehl enthilt. Wir
wissen dagegen, daB es in einigen Fillen mit

1) Journal of Am.Folklore, Vol. X, p.196 et seq.,
Ann, Rep. Bur. Am. Ethn., Vol. XVII, P.II, p. 739.
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FPflanzensamen oder einem damit gleichwertigen
Stoff gefiillt ist. Ein Moment von nicht zu
unterschitzender Bedeutung in diesem Zusammen-
hang ist ein an und fir sich unwichtiges Er-
eignis in einer der Kivas von Mishongnovi
wihrend der Soyalind 1903 bei der Herstellung
der groBen Jagdbahos. Der Pfllanzensame war
zufilligerweise verbraucht worden, ohne fiir alle
Sackchen auszureichen. Diesem: Mangel wurde da-
durchabgeholfen, daf derSamein den restierenden
mit Gras ersetzt wurde. Wieder finden wir andere
Sorten von Tierbahos, bei denen die kleinen
Maisblatthiillen bald Mehl, bald Pflanzensamen
enthalten. Wenn man nun in Erwigung zieht,
daB alle denselben anthropomorphen Wachs-
tumsgottheiten zugedacht sind, die Makkebahos
z. B. nicht etwaigen zoomorphen Jagdgottern,
und dall der Inhalt des Sickchens zu einem
gewissen Grade sich nach der Bestimmung des
Bahos richtet, kann die Auffassung von dem
Mehl als Opfer in dem zitierten Sinne schwer-
lich aufrecht erhalten werden. Die Verwendung
des in aller Eile in der Nihe des Dorfes ein-
gesammelten wertlosen Grases diirfte auch da-
fiir sprechen, daf die einzelnen Komponenten
fiir sich {iberhaupt in keiner Weise als Opfer
zu betrachten sind. In dieselbe Richtung weist
das Vorkommen von Biiffelbahos. Obgleich
der Biiffel annehmlich nie das Land, wo die
Hopi jetzt hausen, erreicht hat, werden im
Winter vor der kurzen Mishongnovi-Biiffelzere-
monie dem groBen Jagdbaho &hnliche Gebet-
stibchen verfertigt und deponiert. Die Sitte
koénnte sich kaum erhalten haben, wenn nicht
die allgemeinen Vorstellungen, die wir jetzt
kennen, in den Bahos einverleibt wiren.
Noch weniger sind die auf Brettchen ge-
malten oder in Holz geschnitzten, als Bahos be-
nutzten Maiskolben substitutionelle Opfer. Ich
brauche diesbeziiglich nur darauf zu verweisen,
daB man auf der Mittelmesa derartige von der
S()yé.lﬁng herriihrende Kornbahos finden kann,
von denen ein Teil griin, ein anderer weil ge-
farbt ist?), — den Wunsch des Verfertigers

') Auf einer groBen Zahl von Mittelmesa Kornbahos
wurden nur diese zwei Farben bemerkt. Die Maiskolben
sind dann bald zweifarbig, bald einfarbig. Voth be-
schreibt in seiner ,Oraibi Oaqdl Ceremony*, Publications
of Field Col. Mus., Anthrop. Series, Vol. VI, p. 31, Korn-

kundgebend, im nichsten Jahr ,white“ und
yblue“ Korn ernten zu kénnen, — nicht etwa
als eine spezifizierte Aufgabe der zu einem ge-
dachten Opfer verwendeten Maissorten zu be-
trachten. Und diese Ausstattung ist in strenger
Analogie mit derjenigen mehrerer leicht ver-
stindlichen Gebetstibchen, die noch beschrieben
werden sollen. Deutlich genug sprechen ebenso
die Kombination von Korn- und Regensymbolen
auf den Bahos, das Ausstellen wirklicher Opfer
von Lebensmitteln — am hiufigsten wohl von auf-
gebrockeltem Pi'ki, Brot — zusammen mit den
Stiabchen und weitere Ziige dhnlicher Natur.

Es hieBe sicherlich auch zu tief gehen, mit
demselben TForscher in den Federn die letzten
Uberreste von Vogelopfern ) entlegener Zeiten,
sowie in den Doppelstibchen Reminiszenzen
friiherer Menschenopfer?) zu sehen. Bekrif-
tigung finden diese Vermutungen, wie schon
teilweise gezeigt, nicht durch Beobachtungen,
und man darf mit Recht mindestens be-
zweifeln, dal ein zugrunde liegender, realer
Kern der Art jemals ﬁachgewiesen werden
kann.

Und doch, behauptete man, daf der Baho
kein Opfer sein kénne, so wiirde man irren.
Als solches aber entbehrt er jeglicher Symbolik.
Durch eine stets fortschreitende, noch in ge-
wissen Punkten. wahrnehmbare Konventionali-
sierung ist in sehr vielen Fillen bei dem aus-
gedehnten Gebrauch, besonders des Sikvi-
bahos, die Bedeutung der einzelnen unverindert
beibehaltenen Komponenten, wie iibrigens vorher
angedeutet, zuriickgedringt worden. Die Bahos,
vor allem der eben genannte, werden dadurch
bloB Gebettriiger in derselben Weise wie ein-
fache Nékvzikv()sis, werden aber natiirlich trotz-
dem als etwas mehr angesehen. Und dann
sehen wir auch die Funktion verschwinden, der
Baho begleitet das Gebet als ein reines Opfer.
So wird er — davon kann man sich wihrend
eines Aufenthaltes in Tusayan leicht iiberzeugen
— zurzeit oft von jiingeren Leuten benutzt,

bahoé, deren Farbung, den sechs Kardinalrichtungen
entsprechend, von zeremoniellen Riicksichten bestimmt
wird.

') Am. Anthrop., N. 8., Vol.II, p. 691, XVII. Ann.
Rep. Bur. Am. Ethn., P. II, p. 789 und a. a. O.

% Vgl z. B. XVI. Ann. Rep. Bur. Am. Ethn., p. 297.
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von einer betrichtlichen Zahl, welchen die Einzel-
heiten des tieferen Sinnes der Gebetstibchen
fast ebepso viele Geheimnisse sind. Nur ein
Beispiel. Auf der Mesaterrasse siidlich von Walpi
konnte man etwas nach dem Jahreswechsel 1904
an einem Ort, der sich sonst durch nichts als eine
Opferstiatte kennzeichnete, drei kleine unfacet-
tierte, mittels eines Fadens zusammengebundene,
doppelte Sikvibahos bemerken, ferner einen
groBen Nakvikvosbaho und an ihrem FuB eine
schon zugehauene steinerne Bohrerspitze. Keiner
von den zu Rate Gezogenen konnte Aufschliissc
iiber das Motiv zu der eigentiimlichen Depo-
nierung geben, wahrscheinlich weil die Bahos
hier eben in der letzten Eigenschaft verwendet
worden waren. In dem Falle wiirde man ver-
geblich ihrem Sinn nachforschen, da ein solcher
nicht vorhanden ist. Diese Entwickelung muB
jedoch notwendig einer ganz rezenten Zeit zuge-
schrieben werden. Aber auch sonst, wenn das
Gebetstibchen wie gewdhnlich als Gebettriger
fungiert, ist manchmal der Opfergedanke un-
verkennbar. Es reprisentiert eine nicht geringe
Summe von Arbeit und ist teilweise aus Stoffen
zusammengefiigt, die die Hopi selber schitzen,
— es ist, kurz gefaBt, zugleich ein symbolisches
Gebet und etwas subjektiv Wertvolles, das, wenn
es iiberhaupt durch ein landlaufiges Schlagwort
naher charakterisiert werden kéunte, nur als
pHuldigung® einer Gottheit hingegeben wird 1).

Nach diesen allgemeinen Bemerkungen wen-
den wir uns zu dem speziellen Teil unserer Be-
trachtung, zu einer Darstellung der wichtigsten
Einzelformen von Bahos, und zwar in ihrem zere-
moniellen Zusammenhange gesehen, um einen
weiteren Einblick in das Material zu gewinnen, aus
dem die vorhergehenden Schliisse gezogen sind.

" Nur deretwegen, die nicht mit dem komplizierten

Charakter der Puebloreligionen vertraut sind,
ist es notwendig, ausdriicklich anzufiihren, daB
die Ubersicht nicht fiir erschépfend gehalten
werden darf. Von der Sammlung?), die der
gegenwirtigen Untersuchung zugrunde liegt,
sind hauptsichlich die Stiicke herausgegriffen

') Bin in djeser Beziehung bestitigendes Faktum
ist das Vorhandensein von Muschel- und Tirkisperlen
bei vielen Federstibchen der Navaho, Zuni und Sia.

?) Jetzt im Besitz des ethnographischen Museums
zu Christiania, Norwegen.

und besprochen, die unmittelbar zur Erlduterung
des vorliegenden begrenzten Themas beitragen.
Ausfiihrlichkeit ist auBerdem um so weniger
erforderlich, als man Grund hat anzunehmen,
daB amerikanische Forscher in nicht allzu ferner
Zukunft die Gebetstibchen zum Objekt genauer
Detailstudien machen werden. ‘

Die Bahos zerfallen natiirlich in eine gréBere
und eine kleinere Gruppe, je nachdem sie in
den Zusammenkiinften der sozioreligiosen Ge-
sellschaften oder auBlerhalb dieser hergestellt
sind. Zu der letzteren sind solche zu zihlen,
die bedeutenden Familienereignissen, wie Namen-
gebung und Tod, ferner ernstlichen Krankheits-
fillen usw. ihre Existenz verdanken.

So das Stibchen, das das erste Gebet im
Leben eines Hopi fiir seine Person trigt. Am
zwanzigsten Tag nach der Geburt eines Kindes
wird vor Sonnenaufgang in dem Hause der
Mutter eine Zeremonie gefeiert, wihrend der
das Kind seine Namen erhilt. Nach den iib-
lichen, aus konventionellen Kopf- und Kérper-
waschungen bestehenden Reinigungen, und nach-
dem die bis dahin aufbewahrte Nachgeburt
begraben ist, werden zwei in der Regel mit
vier Federn versehene Nakvﬁkvésbahos, die
auf einem fritheren Zeitpunkt von einem der
minnlichen Verwandten des Kleinen, der eine
fiir dieses, der andere fiir seine Mutter, ver-
fertigt sind, aus einem der Vorratsriume
des Hauses hereingeholt. Kurz nach dem Fr-
scheinen der Sonne iiber dem Horizont nimmt
die Leiterin der Zeremonie den Siugling auf ihven
Riicken, ergreift den einen Baho und begibt sich,
von der Mutter mit dem zweiten gefolgt, nach
dem Rande des Felsabhanges auf der Ostseite
des Dorfes, wo die beiden Weiber die Stibchen
in die Erde pflanzen und iiber sie gebeugt,
gegen die Sonne gewendet, cin leises Gebet
fliistern.

In den zeremoniellen Gebriuchen, die die
EheschlieBung begleiten, tritt die Anwendung
der geweihten Federn stark zuriick. Ganz anders
dagegen bei dem Tode, nach dem die Hinter-
bliebenen sich den kiinftigen Beistand des Ver-
storbenen su sichern versuchen. Um die Stirn
des Leichnams eines erwachsenen Mannes

oder Weibes wird ein baumwollener Strang
| mit mehreren herabhingenden Nakvikvosis ge-
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bunden, ebensowerden solche in die geschlossenen,
gegen die Brust gepreften Hinde gesteckt. Als-
dann wird der Korper mit hochgezogenen Beinen
in eine Hiille von Kleidungsstiicken und Decken
eingewickelt und wmit einer Auswahl von tig-
lichen Gebrauchsgegenstinden und gesellschaft-
lichen Insignien ohne Aufschub beerdigt. Den
nichsten Morgen wird der friiher beschriebene
schwarze MaSebaho (Fig. 7), wenn er nicht
schon der Leiche mitgegeben ist, bei dem
den Toten bedeckenden Steinhaufen ausgestellt,
— zusammen mit einigen Nsikvé:kvasis, die ent-
weder frei in einem Korbe liegen oder an einem
kurzen, griin bemalten, bzw. lingeren ungefirb-
ten Stibchen befestigt sind und einen Nakvikvos-
baho bilden. Bei der Bestattung eines Kindes,
die betrdchtlich von der eines Erwachsenen ab-
weicht, fehlt der éovsokpi, sowie die ersterwihnten
Federn am Korper, an deren Stelle eine
Nakvikvosi in der Herzgrube tritt.

Die Erklirung der eigentlichen Rolle des
Soéokpis in dieser Verbindung bietet Schwierig-
keiteu, wenn man davon ausgeht, was die Ein-
geborenen fiir gewdhnlich dem Fremden von
dem Schicksal des Menschen nach dem Tode
erzihlen. Demzufolge entweicht die Seele oder
der Hikhsi des Verstorbenen, nachdem der Leich-
nam einen Tag — oder, wie andere Verfasser
wollen, vier Tage — in der Erde verbracht
hat, als eine kleine Wolke und weilt eine zeit-
lang in der Nihe des Grabes. Damit ist. das
irdische Dasein des Hopi beendet und die Seele
kehrt, um ibren Aufenthalt in Miski, dem Hause
der Toten, zu nehmen, zuriick in die Unterwelt,
woher die Menschen in grauer Vorzeit auf die
LErdoberfliche gestiegen waren. Aber, in der
Wiedergabe dieser Auffassung ist der jiingste Zu-
schuB zu der zusammengesetzten Hopireligion,
der Katsinakult des Ostens, nicht beriicksich-
tigt. Letzterer hat dem alten Glauben ein weiteres
Element zugefiihrt, das fiir das Verhiltnis unserer
Indianer zu ihren verstorbenen Vorfahren be-
. stimmend geworden ist, und dessen Eindringen
sicherlich infolge der Unklarheit der herrschenden
Vorstellungen iiber den MiSki und seine Be-
wohner erleichtert wurde. Nach dieser — also
vermeintlich ziemlich neuen — Anschauung sind
die Hopi nach dem Tode nicht in indifferenter
Machtlosigkeit vom Verkehr mit der hiesigen

. verkiindet eine neue.

Welt abgeschnitten. Vielmebr gehen sie in die
grofie heterogene Masse hoherer Wesen auf!),
die unter der Bezeichnung KatSinas zusammen-
gefaBt werden, — worunter keineswegs aus-
schliefflich die maskierten Gottheiten verstanden
werden, die zu bestirmmten Jahreszeiten in feier-
lichen Aufziigen und Tinzen in den Dérfern
Dadurch wird es mnicht nur die
Fiirsorge fir den Toten, sondern ebensoviel

erscheinen.

der Gedanke an die Hinterbliebenen, der fiir .

die Behandlung der Leiche entscheidend ist.
Wie man sieht, verschwindet dann der schein-
bare Widerspruch in der gleichzeitigen Deposi-
tion von gewdohnlichen Beigaben und von dem
Soéokpi, dem Regenbaho par excellence. —
Eine andere naheliegende, aber bei weitem
schwierigere Frage ist die, wie beschaffen die
Bezichungen zwischen dem Geist und den regen-
spendenden Wolken des Himmels gedacht werden,
Beziehungen, die gewill nicht ihrer religiésen Be-
griindung und formellen Erklirung entbehren.
Aber unterliegt das Vorhandensein solcher Vor-
stellungen keinem Zweifel, so sind sie doch,
wie sie mir bekannt geworden sind, so schwebend,
dall es hier nicht versucht werden soll, sie
wiederzugeben.

Anrufung der Toten in dieser Weise kommt,
wie zu erwarten, auch spiter ohne Verbindung
mit den Bestattungsgebriuchen vor. Sie fiihrt
uns dann aber zu der anderen und umfangreicheren
Gruppe von Gebetstdbchen, und zwar zu denen
der S()yélﬁna

Bei der Wiutersonnenwende wird diese grofle
Zeremonie, eine der sogenannten neuntigigen,
begangen. Der tiefste Stand der Sonne markiert
den Schlul der alten Wachstumsperiode und
Mittels Bahos und in
geheimen Kivariten, in welchen dramatische
Darstellungen sich abspielen, in Vereinigung
mit offentlichen Auffiibrungen und Tinzen,
wenden sich die Teilnehmer an alle Michte,
von denen das Gedeihen der Menschen und

') Die reichen Griberfunde von Sikyatki und
anderen alten Ruinen scheinen {ibrigens zu erweisen,
daB dies nur eine neue Form ist fir einen ilteren
einheimischen Glauben, der im Grunde auf dasselbe
hinausgeht. Andererseits gibt es aber auch alte Ruinen,
deren Griber anscheinend keine Bahos enthalten.
Vgl. W. Hough: Archeological Field Work - ete.,
Rep. U. 8. National Museum, 1901, p. 345.



der Tiere abhingt, namentlich an Regen- und
Wachstumsgottheiten. Die Soyiliind ist in der
Tat die bedeutendste Feier in dem gesamten
Jahresritual, da die Vorsorge fiir das Wohl
des ganzen Stammes wie des einzelnen alle um
ein gemeinsames Interesse sammelt; aktiv oder
passiv wirkt ein jeder mit, so dal die Zeremonie
nicht blo8 sémtliche Hopi, sondern auch ihr Eigen-
tum und beinahe alle Phinomene des tiglichen
Lebens mit ihrer eigenartigen Symbolik umspinnt.

Die S()yélﬁna kulininiert beim Sonnenaufgang
des letzten Auffiilhrungstages in einem 6ffentlichen
Aufzug fast der ganzen Einwohnerschaft des be-
treffenden Dorfes, die sich festlich gekleidet und
die frither verfertigten Bahos tragend nach den
traditionellen Opferstitten begibt. Wegen der
groBen Zahl der Beteiligten sind die Gebetstib-
chen bei dieser Gelegenheit in jedem Pueblo nach
Hunderten zu zihlen, und ihre sehr verschieden-
artige Bestimmung bedingt besonders reiche
Formenvariationen. '

Unter den Soyalbahos begegnen wir wieder
kurzen Sodokpis (Taf. XXII, Fig.17 und 18), die
an den Masebaho erinnern. Wie dieser tragen
sie an die Verstorbenen ein Gebet um Regen.
Von Soyalfosokpis dieser Art sind nur die zwei
abgebildeten Exemplare angetroffen; Fig. 17
schwarz, Fig. 18, der ,Kindersosokpi“, griin,
beide aus Shungopavi. Sie werden selten her-
gestellt, der griine scheint nicht einmal allge-
mein bekannt. DafB das Hauptobjekt des letzteren
mit dem des schwarzen zusammenfillt, ist sicher.
Dagegen muB die Frage, wie dies sich mit der
in die Literatur aufgenommenen Version von der
Anschauung der Eingeborenen iiber das Schicksal
der Kinderseelen nach dem Tode vereinigen
1aBt, vorliufig dahingestellt werden. Es wird
gewohnlich erzihlt, daf der Hikh8i des Kindes
zu der Mutter zuriickkehrt, um aufs neue ge-
boren zu werden. Das und dhnliches ist schon
mehrmals aufgezeichnet worden, und dasselbe
habe ich gleichfalls an Ort und Stelle gehort. Aber
alleinherrschend kann dieser Glaube jedenfalls
nicht sein. Und es ist nicht ausgeschlossen,
daf auch dieser Teil der wenigen Ergebnisse
von den zugunsten zeremoniologischer Studien
bis in die letzten Jahre vernachlissigten eschato-
logischen Untersuchungen eine nicht unwesent-
liche Uminderung erfahren muB.
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Etwas antizipiert sollen im Anschluff hieran
ein paar andere besondere Regenbahos, die gleich-
falls zu der Séyélﬁn{i gehoren, beriihrt werden.
Aus Oraibi stammt der Taf. XXTI, Fig. 19 dar-
gestellte éoéokpi, der eine gewisse Rolle in der
Zeremonie spielt!) und schon an dem vorletzten
Auffiihrungstage ausgepflanzt wird. An seinem
baumwollenen Giirtel sind 1 bis 3 (auf der
Zeichnung nicht wiedergegebene) ,Hihikvispis“
befestigt, jeder aus einem ungefihr meterlangen
Piib’tavi bestehend, der oben vier einige Centi-
meter voneinander entfernte Maisblitter trigt.
Letztere zeigen mit hinreichender Deutlichkeit,
daB das in dem éoéokpi eingeschlossene Gebet
um Regen sich auf das Korn des nfchsten
Jahres bezieht. Ein modifizierter kleiner éoéokpi
mit Facette und bald mit weillem, bald mit
rotem Giirtel ist Taf. XXII, Fig. 16 abgebildet.
Der lange Sosokpi war ebenso wie die kurzen an
dem ,Blue Flute Spring® bei Oraibi ausgelegt.

Im iibrigen zerfallen die Soyalbahos nach
ihren speziellen Zwecken in eine groBe Menge
von Arten, in Stammbahos, von Hiuptlingen
fiir den ganzen Stamm oder mindestens fiir das
ganze Dorf hergestellt und deponiert, Personen-
bahos fiir die einzelnen Individuen und ecine
Mannigfaltigkeit von Tier-, Korn-, Eigentums-
bahos usw. auller solchen, deren Bestiminung
pur dem Verfertiger bekannt ist.

Unter den ersteren ist der gekriimmte Baho,
n3léypi (Haken) oder %dldshoya (kleiner
Haken), mit dessen Auspflanzung an einigen
Stellen eine eigene Sitte verkniipft ist, von be-
sonderem Interesse. Er ist in Walpi auf der
ersten Mesa von der aus Taf. XXII, Fig. 15 er-
sichtlichen Form, aus einem diinnen, entrindeten
und griingefirbten Weidenzweig gebildet; das
obere Ende ist uingebogen und in dieser Stellung
von einem Baumwollenfaden festgehalten. AuBer-
dem findet man wieder auf dem Hauptstamme
die iiblichen Embleme, Kriuter, die Puterfeder
und das Maisblattsickehen, welches wie das
. obere umgebogene Ende mit einem Adlerfeder-
hikhsi versehen ist.

Noch lange nach der Sayélﬁng von 1903
konnte man vor einer groBen Opferstitte nabe

1) Uber Einzelheiten siehe H. R. Voth, The
Oraibi Soyal Ceremony, p. 38—39, 44—45, Publ. of
| Field Columbian Museum, Anthrop. Series, Vol. TII.
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Fig. 10.

RS

Sﬁyél—qglgzpi. Oraibi.
(Spitze schwarz, Rest ungefirbt.)
Ve Grofe.
Archiv fur Anthropologie. N.F. Bd. IV. .

an dem Ostlichen Mesarande zwischen Walpi
und dem Nachbardorf Sichumovi einen runden
FuB aus Ton sehen, in dem noch die Reste
von vier solchen 75léypis steckten (Taf. XXI,
Fig. 4). Urspriinglich waren sie so in den
Ton eingesetzt, daf sie zu verschiedenen Niveaus
hinaufreichten. Gleich nach dem Hinstellen
waren sie von anwesenden jungen Leuten mit
der Hand beriihrt worden, zuerst der hochste
Baho, dann die anderen der Reihe nach bis zu
dem niedrigsten, der zuletzt angefafBt worden
war. Die Handlung war ein Ausdruck fiir
den Wunsch der jungen Leute, ein hohes Alter
zu erreichen, und findet ihre Erklirung darin,
daf der 73léypi dem Stab des alten Maunes
darstellt, und die Kombination von vier dieser
Bahos darin, daff der Stab mit dem zunehmenden
Alter seines Trigers immer kiirzer gemacht
werden muf3?). '

Als eine Versinnbildlichung des langen ge-
sunden und gliicklichen Lebens nimmt der
ngléxpi ebenfalls auf den anderen Mesas eine
hervortretende Stellung ein, obgleich er da keine
detaillierte Deutung hervorgerufen hat wie die,
die sich in Walpi in dem erwihnten Vorgang
Ausschlag gibt. Wenn man dann die allerdings
langsame, aber stetige Umwandlung der Riten
in Einzelheiten durch Einverleibungen und
Anderungen, die die individuelle Auffassung
der Priester verursachf, in Betracht zieht, kann
man sich der Vermutung nicht erwehren, daf
die kleine Zeremonie ihren Grund in einer
solchen individuellen Auslegung hat, — dal sie
eine rezente erklirende Erweiterung der kor-
respondierenden einfacheren Gebriuche in den
westlichen, konservativeren Pueblos ist.

In Mishongnovi hat der %8l3ypi die gleiche
Form wie in Walpi, er ist aber weill gefirbt
und ist bloB mit einem Hikhsi versehen, wihrend

') Der n%lgzpi ist ohne Zweifel derselbe Baho, der,
Gnela genannt, von Dr. Fewkes in seinem Bericht

iiber die Walpi SOy&lind (Am. Anthropologist, Vol. XTI,
* p. 80) als ein Kriegerbaho charakterisiert ist wund

beziiglich seiner Form von einer alten Waffe abgeleitet
wird. Trotz ernstlicher Bemiihungen ist es mir nicht
gelungen, Vorstellungen zu entdecken, die eine solche
Annahme bestitigen konnten. Sie wird auch dadurch
weniger wahrscheinlich, da8 man fiir das frithere Vor-
kommen einer Waffe von dieser unzweckmiBigen Form
keine Sicherheit hat.

9
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die sonstigen Embleme fehlen. Auch hier findet
bei einem Altar (das Wort hier mit seinem
rituellen Smu) der an dem letzten Morgen der
Soyalu’no in der unmittelbaren Nihe des Dorfes
errichtet wird, dieselbe symbolische IIandluug
statt. Die Anwesenden beriihren einen noloxpl
in Ahnlicher Absicht wie die Beteiligten der
entsprechenden Walpizeremonie. Der Haken
wird aber nicht wie dort einzeln als Baho aus-
gelegt.

In Oraibi und Shungopavi kommt der noloxpl
als Gebetstibchen in einer etwas abweichenden
Form vor. ILr besteht hier aus einem diinnen,
nicht entrindeten und bis auf die schwarz be-
malte Spitze ungefirbten WeidenzWeig, der oben
gewohnlich durch zweirechtwinklige Knickungen
umgebogen ist, wie aus Fig. 10 ersichtlich.
Sonst unterscheidet er sich nicht von dem Walpi-
haken. Seine Bedeutung ist dieselbe wie die
des letzteren, doch unterliegt es noch Zweifel,
ob er nur ein Personenbaho ist, oder ob er in
gsich eine allgemeinere Bestimmung einschliest.
Vieles scheint indessen darauf hinzudeuten, daf
er auch in dieser Beziehung mit dem nglgxpi
der ersten Mesa iibereinstimmt, dall er ein
Stammbaho ist. H. R. Voth hat ihn seiner-
zeit?) als ein dem Individuum gehoriges Gebet-
stibchen fiir kleine Jungen bezeichnet und

‘sieht in ihm den ersten fiir diese verfertigten

Baho. Dal} die letzte Vermutung nicht zutreffend
ist, geht schon aus dem hervor, was iiber die
Namengebung berichtet ist, da diese in Oraibi
in den Hauptziigen mit der von Mishongnovi
zusammenfillt. Betreffs der ersten Angabe
mochte ich nur, weil mir genauere Mitteilungen
iiber diesen Baho fehlen, auf seine groBe Selten-
heit hinweisen. In der 1903-Sc‘)yélfm13 der
konservativen Fraktion von Oraibi wurden kaum
mehr als drei verfertigt, und auf dem grofien
Bahofeld im Siidosten von Shungopavi war im
selben Jahre unter etwa 400 Gebetstibchen blof
ein einziger Haken zu bemerken. Gewdéhnlich
konnte er jedenfalls in dieser Funktion somit
nicht sein.

Wegen seiner konventionellen Bedeutung
hat der noloxpl eine ausgedehnte Anwendung
in dem Ritual und in der von diesem beecin-

') The Oraibi Soyal Ceremony, Publ. Field Col.
Mus., Anthr. Ser., Vol. III, p. 57.
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fluBten Ornamentik gefunden, und zwar auch
in Pueblos aullerhalb Tusayans. In etlichen
Zeremonien ist die -manuelle Beriihrung von
einemn geschunitzten oder einem auf die Wand
gemalten Haken ein beachtenswertes Detail.
Die Randeinfassung vieler Sandgemilde bilden
tonerne FiiBe mit eingesteckten krummen
Stabchen. Ebenso sind dieselben unter die
Briiderschaftsinsignien und die Katsinacmbleme
eingereiht worden. Und als Ornament ist der
Haken bei neueren religiGsen Paraphernalien
bekannt, wogegen es noch nicht unanfechtbar
festgestellt ist, ob er schon in &lterer Zeit in
dhnlicher Weise dekorativ verwertet worden ist1).

Zn den Stammbahos mufl man gleichfalls
einen doppelten Sakvabaho rechnen, dessen zwei
Stockchen beide facettiert, also beide weiblich
sind. Die hier unterliegende Idee ist die Frucht-
barkeit der Frauen, d. i das numerische Wachs-
tum des Stammes.

Ferner Tavibahos (Sonnen-B.) und Katin-
bahos (Taf. XXII, Fig. 22), die fiir die betreffen-
den Gottheiten hergestellt werden, um ihre Gunsf
zu bewahren. AuBerlich verraten sie keine
speziellen Zwecke. Diese gehen auch nicht iiber
das iibliche Gebet fiir das Wohl des Dorfes
hinaus. Doch scheiden sie sich von den meisten
doppelten griinen Bahos durch sorgfiltige Ver-
arbeitung und oft durch eine grofe Anzahl an
den Maisblattsickchen befestigter Hikhsis. Bei

') Dr. Fewkes findet (XVIL Ann. Rep. Bur.
Ethn., P. II, p. 703) den Haken zwischen den Orna-
menten der antiken Hopischalen wieder. s ist doch
sehr fraglich, ob es sich nicht in allen von ihm ange-
fiihrten Fillen um auf die Keramik tbertragene Textil-
muster handelt, um einfache und kompliziertere Miander.
Aber diese treten nie stérend aus dem ornamentalen
Zusammenhang heraus, wie der Haken z. B. auf
modernen Tanzrasseln, und man kann deshalb nicht
wirklich erkennen, daf sie mit einer klar ausgebil-
deten symbolischen Vorstellung in Verbindung stehen.
Allerdings befindet sich in der Keamschen Kollektion
des Berliner ethnographischen Museums eine Schale
(Kat. Nr. IV B. 3321), deren innere Fliche von einem
grofen runden Haken durchzogen wird. Hier ist
gewil ein Haken, ob aber auch der Haken als Symbol
damit gemeint ist, kann man jedoch wegen einiger
unbestimmbaren Einzelheiten nicht sehen. — An-
ders lieBe sich wohl fragen, ob der moderne Haken
nicht aus dem einfachen Méander hervorgegangen ist,
wie beispielsweise das gewohnliche Wolkensymbol aus
dem Stufenmuster. Das zu entscheiden wiirde aber
sicherlich eine lange und schwierige Untersuchung
erfordern.
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einem Tavabaho sind deren 15 gezihlt worden.
Der Kat8inbaho kann oben auf dem minnlichen
Stibchen noch einen Hikhsi tragen. Dazu kommt
bisweilen bei beiden ein langer Pah’tavi.

Fiir den einzelnen Erwachsenen, Mann oder
Weib, siud fast lediglich Nakvikvasis, aber von
den verschiedensten Federn, und wenigstens auf
den zwei 6stlichen Mesas oft mit beigeftigten Pi-
niennadeln. Sie werden, wie friher erwihnt, aus-
getauscht oder mit guten Wiinschen weggeschenkt
und nachher in mannigfachen Kombinationen
ausgelegt. AuBer den als Nakvakvosbahos,
Kahabibahos und 7giyilmis bezeichneten Zu-

_sammensetzungen sind noch zu verzeichnen
einzelne oder in Biindel deponierte Nikvikvasis
und die bis zu 5 bis 10m langen, besonders
auf der Mittelmesa bemerkten Federstringe, die

Fig. 11.

Wildkatzenschéddel. Mishongnovi.

an Bahos oder an die Knochen der Jagdopfer-
stitten gekniipft werden (vgl. Taf. XXI, Fig. 3, 6).

Eine Sonderstellung nehmen die dem Aus-
sehen nach bekannten Jagdbahos ein. Schon
ihr Vorkommen bei diesem ausgesprochen acker-
bauenden Volk ist geeignet, Aufmerksamkeit
zu erregen, um so mehr, als die Jagd in der
Wiiste jetzt wie immer einen minimalen Ertrag
gibt, wenn man von den erbeuteten Kaninchen
absieht. Den Lohn der grofien Anstrengungen,
mit denen sie verbunden ist, kann man leicht
nach den wenigen Tierschideln schitzen, die
mit Federn behingt und mit eigentiimlicher Be-
malung!) an gewissen Opferplitzen hingelegt sind.

') Z. B. werden Wildkatzen- und mehrere andere
Schidel mit einer breiten roten Linie von dem oberen

Mehr als ein halbes Dutzend habe ich nie an
einem Ort vereint gefunden. Und doch besitzt
die Jagd auch hier trotz ihrer unverhiltnismiBigen
Miihe eine grofle Anziehungskraft, und ein ge-
schickter und glicklicher Jiger steht in keinem
geringen Ansehen.

GewiBl darf man die rituellen Vorschriften
nicht auBer acht lassen, wenn man die Ursache
der Iaufigkeit der Jagdbahos richtig verstehen
will. So diirfte der in Mishongnovi stirker als in
den iibrigen Dérfern hervortretende Alssakakult
nicht ohne Einfluf sein auf den Gebrauch der
groflen Makbahos, die von Minnern teilweise
um des Jagdglickes willen zugewirkt werden,
und die schon vor der spanischen Invasion in
Sikyatkil) verwendet worden sind, so daf der
eigentliche Sinn der charakteristischen Mittel-
zeichnung (vgl. Taf. XXIII, Fig. 25) im Laufe der
Zeit allem Anschein nach verloren gegangen ist?).

Andererseits gilt es nicht fiir die =zahl-
reichen, ganz einfachen Jagdbahos, die die
Viter fiir ihre Jungen machen, damit diese
sich zu kriftigen Minnern entwickeln, — oder
genauer, damit sie sich Gewandtheit und
korperliche Ausdauer aneignen, Eigenschaften,
die in Tusayan den Inbegriff der Mannhaftig-
keit bilden. Auf der friihesten Stufe des Lebens
des Kindes findet die Sorge fiir seine Zukunft

Rande der Nasendffnung bis etwas hinter die Scheitel-
gegend und einem kurzen roten Strich auf den beiden
AufBengeiten des Unterkiefers versehen (vgl. Fig. 11).
An den Jochbogen werden Nakvakvosis befestigt. Ein
gelegentlich entdeckter abgebalgter, mumifizierter Fuchs
war ebenso auf dem Korper mit roten Strichen bemalt.
— Kaninchenschidel werden tiiberhaupt nicht ausge-
legt. — In dieser Verbindung ist es von Interesse an-
zufiihren, daf die Kopfe der zwei bekannten Panter-
statuen bei Potrero de las Vacas, die der ,special
esoteric group of the Hunters (Shya-yak)® in Cochiti,
Neu Mexiko, gehoren, wie Bandelier erzihlt (Final
Rep. of Investigations among the Indians of the South-
western U. S., P. II, p. 155), in seinem Beisein von
seinen indianischen Begleitern mit rotem Ocker be-
strichen wurden.

') XVIL Ann. Rep. Bur. Ethn., P.1I, pl. CLXXYV,s,
zeigt genau dieselbe Forin wie der hier betrachtete
Baho.

?) Bei einer Gelegenheit wurde sie als die Dar-
stellung einer Brustfellzeichnung des Hirsches ausge-
legt. Spiter wurde diese Dentung doch allgemein be-
stritten und es wurde u. a. darauf hingewiesen, daf
ein Schlangenbaho (Taf. XXIII, Fig. 24) — freilich auch
ein Jagdbaho, aber besouderer Art — eine #hnliche
Zeichnung tragt.

g*
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einen solchen Ausdruck. Im Besitz des Berliner
Museums fiir Vélkerkunde ist ein Pfeil mit einer
angehefteten eingetrockneten Nabelschnur eines
maskulinen Kindes, der denselben Gedanken
enthdlt und kurz nach der Geburt des Jungen
in die Decke des Hauses gesteckt wird. Und
spiter wird bis zu dem Eintritt des Knaben in
eine der religiosen Gesellschaften das gleiche
Gebet in irgend einer Form wiederholt, am
hiufigsten durch die kleinen Makbahos. Schon
lingst ist gesehen, daB simtlichen Bahos dieser
Art eine andere, allgemeine IHauptvorstellung,
das Gedeihen der Vegetation und der Tiere, ge-
meinsam ist.

Zum Teil recht realistisch sind die Ideen,
die sich hinter dem wechselnden AuBeren der
Haustierbahos verbergen. Von den hierher ge-
hérigen Gebetstiabehen, Kavar-(Pferde-), Mors-
(Esel-) und Kanélebahos (Schaf-B.) machen
bloB die letzten Anspruch auf unsere Aufmerk-
samkeit. Nicht selten sind sie wie die ersteren
gewohnliche, nicht entrindete und ungefirbte
oder griine Doppelbahos, mitunter mit zwei
Facetten. In der Regel weichen sie jedoch
ziemlich viel von den bisher beschriebenen Stib-
chen ab, wie z B. die Fig. 12 dargestellten aus
Shipaulovi. Auffillig ist ibre Mitte, die nach
unten und oben von zwei breiten Kerben be-
grenzt ist und drei schwarze oder weile Punkte
tragt. Dies bezeichnet in Ubereinstimmung mit
dem Zweck. des Bahos — den Zuwachs der
Herden zu fordern — den Bauch des Schafes
mit dem durch Mund und Augen angedeuteten
Fotus. Beide Stockehen sind natiirlich facettiert,
weiblich; die Facetten sind ebenso mit drei
schwarzen oder weillen Flecken versehen, Mund
und Augen des Schafes.

Ein charakteristischer Zug ist der stindige
Wechsel in der Verteilung der Farben; doch
wird man wahrnehmen, dafl Schwarz iiber-
wiegend ist, ein Umstand, der auf der starken
Nachfrage nach schwarzer Wolle beruht. Die
Hopi erlauben sich, so gern sie auch Fleisch
mdgen, nur in guten Jahren einige ihrer Tiere
zu schlachten, so dafl es keine gastronomischen
Motive sind, die die Herstellung und Aus-
stattung dieser (Gebetstibchen diktieren. Da-
gegen ist eine ganz bedeutende Menge Schafe
erforderlich, um das Bediirfnis von Wolle zu

decken fiir ,Blankets® und Kleidungsstiicke, die,
von der tiglichen Tracht der Minner abgesehen,
noch immer jedenfalls auf der Mittelmesa und -
in Oraibi groftenteils von den Kingeborenen
selbst gewebt werden. Am meisten ist dabel
die schwarze Wolle gesucht, weil das wichtigste
wollene Kleidungsstiick, die Weibertracht, zu
etwa 2/; daraus besteht. Und da mit diesem
aullerdem ein reger Handel mit Zuni getrieben
wird, ist die Folge, dall die schwarzen Schafe,
die eine bei den benachbarten Navaho und von
den amerikanischen Hindlern geringer als die
weille geschitzte Wolle liefern, bei den Hopi
vollig denselben Wert haben wie die weien.
Dies spiegelt sich wieder in der Farbung der
Stibchen ab.

In der Ausstattung von diesen Bahos wird
iibrigens allerlei zufilligen, manchmal absurden
Einfillen freier Spielraum gegeben. Wiinscht
sich jemand beispielsweise der Kuriositit halber
einen Widder mit vier Hornern, so bekommt
eins der Stockchen auf dem oberen Querschnitt
vier kleine eingeritzte oder gemalte Striche,
wiinscht er Schafe mit gefleckten Beinen, so
werden die Spitzen der Stockchen weill oder
schwarz punktiert, usw.

Der Kanélebaho hat in Walpi ciue andere,
diesem Dorf eigene Form. Er ist da ein ein-
faches, 20 bis 25 cm langes, unten zugespitztes
Stibchen, nahe an dessen oberem Ende ein
quergestelltes, 3 bis 5 em langes, IHorner dar-
stellendes Holzstiickchen festgebunden ist, so daf
es ein Kreuz bildet (Taf. XXIII, Fig. 30). AuBer-
dem die iiblichen Kriuter, Federn und das Mais-
blattsickechen; dazu kommen oft noch Nakvi-
kvosis, die am Schaft zwischen letzterem und den
»HOrnern® befestigt sind. Das abgebildete
Exemplar ist ginzlich grim gefirbt und seine
Maisblatthiille mit Viwoygtalasi gefillt. Zwei
weitere erworbene Bahos derselben Art sind
weil, und ihre Sickchen enthalten Mehl. Diese
bezichen sich wieder auf den Zuwachs im Schaf-
bestande, und zwar mit weiBen Tieren, Gebet-
stibchen wie der erstere zum gleichen Zweck
auf das Keimen der Vegetation.

Das in die  Augen springende Auftreten von
Mehl bei diesen Bahos, welches, obgleich es
nicht untersucht werden konnte, vermeintlich in’
einem ahnlichen Umfange bei denen aus Shipau-
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lovi wiederkehrt, wird verstindlich, wenn man
sich erinnert, daB beide Varietiten nur wenig
modifizierte Ableitungen aus ganz rezenter Zeit
— nach dem Import von Haustieren durch die
Spanier — von &lteren Formen mit unbekannter
Bestimmung sind. Xs ist nicht ausgeschlossen,
dafl das Mehl von diesen auf die jiingeren iiber-
tragen und mit der in rituellen Sachen gewdhn-
lichen Zihigkeit bewahrt worden ist, — bis auf
die Fille, bei denen bestimmte, auch auf den
Inhalt des Maishlattsickchens ausgedehnte Vor-
stellungen mafgebend sind. DaB es sich hier
um direkte Ableitungen handelt, ist, was die
Shipaulovibahos betrifft, von vornherein ein-
leuchtend, und hinsichtlich deren aus Walpi ist
dies schon von Dr. Fewkes erwiesen?).

Auch nicht die kleineren Haustiere bleiben
unbedacht. Von dem Eigner werden kurze ein-
fache Stibehen mit Nakvakvosis fiir die Hithner
(Kévﬁ:kobahos) und diePuter(Kayﬁnebahos)
hergestellt, wihrend IHunde und Katzen nur
Adlerfeder-Nakvz“’Lkv()sis, dic an dem Hals oder
Schwanz befestigt werden, bekommen. Mit
solchen werden iibrigens gleichfalls Pferde und
Esel versehen.

Schon ist die 6konomische Bedeutung des
Ackerbaues in Tusayan hervorgehoben worden;
ebenso ist gezeigt, wie er auf die Zusammen-
setzung vieler Gebetstibchen influiert. Kine be-
stimmtere Form, die keine durch Xonventionali-

~ sation bewirkte Schwankungen aufweist, nehmen
die dem mehlgefiillten Maisblattsiickechen unter-
liegenden Vorstellungen in den speziellen Korn-
bahos (Ka8-B.) an. Neben doppelten Sakva-
bahos sind diese mehr oder weniger gegliickte
Wiedergaben der Korndhre, mit allem Zubehor
von Emblemen ausgestattet, wie in Taf. XXIII,
Fig. 26 und 31 dargestellt. Das charakteristische
Merkmal des aus einem flachen Brettchen her-
gestellten Baho Fig. 26 ist der auf seiner Vor-
derseite auf gelbbraunem Grunde in der her-
kémmlichen Weise gemalte griine Maiskolben, —
ein lingliches, nach oben abgerundetes, nach
unten spitz auslaufendes Feld, das durch horizon-
tal und vertikal gezogene Linien in quadratische
Rauten, jede mit einem zentralen Punkt, geteilt

1) Vgl. Am. Anthr, VIII, p. 183, XVIL. Ann. Rep.
Bur. Ethn., P. II, p. 703.

ist. Dazu komint das geschnitzte, schwarz um-
randete und griin ausgefiillte Wolkensymbol,
welches nach unten durch fallenden Regen be-
zeichnende kurze, senkrechte Striche abge-
schlossen wird. Die Gipfelfeder versinnbildlicht
ebenfalls Wolken.
weil, ohne Zeichnung; aber die des abgebildeten
Exemplares wird von einem weilen Kornsymbol
auf gelbbraunem Grunde eingenommen. Fig.31
ist ein wie der vorige aus der Wurzel des
Cottonwoodbaumes verfertigter, kolbenférmiger,
nach unten sich stufenweise verjiingender Baho,
von demselben karrierten Muster hedeckt. Er
ist zugleich das naturgetreueste Bild, das der
der Konventionalisation ginzlich ergebene Hopi
von dem Maiskolben schaffen kann. Auch bei
diesem sieht man oben die als Wolkensymbol
fungierende kleine Feder. Von den vertikal
verlaufenden Rautenreihen sind zwei griin, die

Die Hinterseite ist meistens

iibrigen weil, und sie beziehen sich wie die
entsprechenden Ahren des flachen Bahos auf
»blue bzw. ,white“ Korn. Diesen Hauptformen
an der Seite stehen eine Reihe anderer, die in
Einzelheiten von ihnen abweichen, jedoch in so
geringem Grade, dafl sie hier keine Beriicksich-
tigung erfordern. Erwihnt mufl aber noch der
sogenannte T&o1ebaho werden, ein doppeltes
griines Gebetstibchen, das in den Vorratsriumen
zwischen das aufgespeicherte Getreide — um
es vor Verderben zu schiitzen — gesteckt wird.
Ebenso die doppelten griinen oder hlauen Feld-
bahos, die auf die Kornicker verteilt werden.
Von den eigentlichen Soyalbahos bleiben
mithin nur die Hausbahos iibrig. Der Kiva-
baho ist ein einfaches griines Stockchen mit
Nakvikvosis. Der Kibaho (Hausb.) ein doppel-
tes ungefiirbtes oder griines, facettiertes Gebet-
stibchen. Dazu werden in den Kivas und
Wohnriumen Nakvikvasis an die Decke, wo
sie sich von Jabhr zu Jahr in grofler Zahl an-
sammeln, befestigt, damit das Haus und seine
Insassen von Ungliick verschont bleiben. Wie
schon von mehreren Verfassern berichtet, werden
auflerdem alle Gegenstinde von einigem Wert, von
den steinernen Familiengotterbildern his zu den
zeremoniellen Kleidungsstiicken und den Leitern,
mit Federn in irgend einer Form versehen.
Demselben friedlichen Zweck als der Kibaho
dient zurzeit merkwiirdigerweise der Krieger-
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baho, der Piikon- oder Takkebaho (verk. f.
Kaléhtak-B.). Er ist ein etwa 10 bis 15 cm langes,
an beiden Enden zugespitztes, unentrindetes
Stibchen, das mit rotem Stlta, der Kriegsfarbe,
iibermalt ist, und das auf seiner Hinterseite eine
Adlerfeder, auf seiner Vorderseite ein Maisblatt-
sickehen mit Hikhsi trigt (Taf. XXIII, Fig. 29).
Er wird bei der S(')yé,lﬁniv)' und anderen Zeremo-
nien allgemein verfertigt, doch nur von den
Mitgliedern der Briiderschaft der Kaléhtakas.
Bisher ist er nur aus Walpi und Oraibi be-
kaunt und kommt in Mishongnovi und Shipau-
lovi angeblich gar nicht mehr vor. Die Krieger-
bahos werden Freunden und Verwandten ge-
schenkt und von diesen in ihren Hiusern unter
den Dachsparren angebracht, — um, wie es jetat
angegeben wird, #uBere Unfille zu verhiiten.
Daf ihre Rolle aber in vergangenen, unrubigeren
Zeciten eine andere war und vielleicht im Grunde
heute noch ist, geht nicht nur aus ihrer Ver-
bindung mit der Kriegergesellschaft, sondern
auch aus ihrer zeitweisen, auf Kriegszwecke
deutenden Verwendung in Riten hervor.
) Endlich ist an dieser Stelle ein paar Bahos
zu gedenken, die aus der Verchrung des Adlers
entsprungen sind. Taf. XXIII, Fig. 27 stellt ein
Adlerei (Kvanghd) dar. Es ist aunihernd
zylinderformig, mit nur schwach abgerundeten
Kanten, aus der Wurzel des Pappelbaumes ge-
schnitten; weill gefirbt, mit griinen Flecken und
von einer in einer mittleren Furche liegenden
Nakvikvosi umschlungen. Der durch das Ei
aunsgedriickte Wunsch ist die Vermehrung der
Adler im ndchsten Jahr. Gleichzeitig mit dem
Deponieren von diesem wird in der Regel ein
doppelter Sakvabaho ausgelegt, nebst einem
wirklichen Opfer in ganz kleinen, speziell dazu
gemachten Schalen aus grobem, schlecht ge-
branntem Ton. Auch sind kurze, dem Mise-
baho #huliche éoé(“’)kpis mit den Adlerbahos
zusammen gefunden worden, — was alles zeigt,
dafl der Adler wie eine Gottheit regelrechte An-
betung genielt. Taf. XXIII, Fig. 28 ist gleichfalls
ein Kva’baho, aus Walpi, von nicht gewéhn-
licher Form, aber dieselbe Idee einschlieBend
wie das Ei. Er ist von zwei vorn abgeflachten,
griimen Stockchen mit schwarzen Spitzen zu-
sammengesetzt. Jedes hat an dem oberen Ende
schwarze Punkte fiir Augen und Mund, welche

beim Fehlen der Facette das Geschlecht der
Stockehen markieren, sowie wir es bei den Schaf-
bahos beobachtet haben. Auf der Hinterseite
sicht man zwei Adlerfedern und die bekannten
Krauter, auf der Vorderseite zwei Maisblatt-
hiillen, beide mit IHikh&is. Oben, unter den
n,Gesichtern¥, dazu zwei Nakvikvasis.

Die Behandlung der aus den iibrigen Zere-
monien herrithrenden Bahos kann nach der vor-
hergehenden Ubersicht iiber diejenigen der
Séyélﬁng kurz und summarisch sein. Denn den
meisten vorkommenden Gebetstibehen,
besonders den einfachen und den doppelten
Sakvabahos mit ihren zahlreichen Modifikationen,
den Kornbahos, Tierbahos u. a. wird man in

hieriu

jenen begegnen, so oft rein materielle Motive
die rituellen Mafnahmen diktieren, die ersteren
auch sonst, nur iiberall mit dem Unterschiede,
dafl sie nunmehr ihr manchmal persénliches Ge-
prige eingebiilt haben. Sie dienmen alle dem
Besten des Stammes oder des Dorfes. Bei
vielen Kat§inatinzen habe ich lediglich einfache
und doppelte grime Gebetstibchen entdecken
konnen. In einigen groBeren Auffithrungen da-
gegen werden fiir sie charakteristische Bahos an-
gefertigt, wie beispielsweise Flten- 1), Schlangen-
und Povamobahos. Von gollen nur
die zwei letzten Arten hier besprochen werden.

In den fiinf Dérfern, die Schlangenfeste
feiern, versammeln sich die teilnehmenden Ge-
sellschaften alle zwei Jahre im Jaunuar zu einer
Zusammenkunft, die mit den erweiterten Riten
im folgenden August korrespondiert. Der Winter-
zeremonie, in der die Schlangenpriester nicht

diesen

in demselben Umfange wie im Sommer den
Antilopenpriestern unterstellt zu sein scheinen,
die Shipaulovi - Schlangen-
priestern hergestellten Bahos Fig. 13 samt
Taf. XXTIII, Fig. 23 und 24. Letzterer scheidet
sich von allen bisher betrachteten Bahos dadurch,
daB bei ihm auBer Osiata, Krautern und Mais-
blattsickchen, die ofters fehlen kdnnen, sogar
der Iikhsi vermifBt wird. Er besteht aus cinem
oben mit einer kleinen, Wolken symbolisierenden
Adlerfeder versehenen Brettchen, das, etwa 12
bis 20 cm lang, 3 bis 5 em breit, auf beiden
Seiten die auch dem groflen Makbaho eigene,
ritselhafte Zeichnung trigt. Links ist diese von
" 1) Vgl z. B. XVIL Ann. Rep. Bur. Ethn., P.II, p. 787

entstammen von
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einem roten, ,m#nnlich“ genannten, rechts von
einem griinen, ,weiblich genannten Randfelde
begrenzt. Beide Schmalseiten zeigen vier kleine
Einschnitte. Die Verwendung der roten Suta,
der Kriegsfarbe, ist eine der vielen Reminis-
zenzen aus der Zeit, da der Schlangenbriider-
schaft noch kriegerische Pflichten oblagen. Die
Absicht mit diesem Brettchen ist, Gliick auf der

Fig. 13.

Schlangenbaho. Shipaulovi. (Stibchen rot gefirbt.)
Y/, Groge.)

nichsten Schlangenjagd zu erwirken. Taf. XXTIT,
Fig. 23 ist ein T86’8oBokpi (Schlangen-S.),
wie iblich bei den Gebetstibchen dieser Gesell-
schaft mit rotem Giirtel und Hikhsi, und hat
neben den gewdhnlichen Emblemen auf der
Riickseite aullerdem ein Maisblatt, das den End-
zweck des Regenbahos offenbart: es ist ein
Gebet des Kornes wegen um Niederschlige.
Ein anderes Exemplar dieser Art tragt statt
der Puterfeder eine Entenfeder.

i
{
i

Dr. 0. Solberg,

Im AunschluB hieran diirfte es augemeéseu
sein, eine Vermutung einzuschalten iiber die
Funktion der Riickfeder, iiber die nur selten,
wie bei dem eben erwihnten Sofokpi, bestimmte

Fig. 14.

Povimobaho. Mishongnovi. (*/, Groge.)
(Spitze schwarz, Facette gelbbraun, Rest ungefarbt.)

Angaben erhalten werden kénnen. Die Enten-
feder ist dem Regenbaho angefiigt als eine
Komponente, die den Hauptinhalt desselben noch
weiter unterstreicht. Ihr wird ebensowenig
wie sonst den iibrigen Bestandteilen der Bahos —
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vielleicht mit Ausnahme des Hikhsis — irgend
ein ,Zauber® zugedacht, der in diesem Falle im-
stande scin sollte, Niederschlage herbeizufithren.
Sie ist blof, ganz wie eine bildliche Darstellung
z. B. des Frosches oder der Kaulgquappe, durch
Ideenassoziation ein symbolischer Ausdruck fiir
Wasser geworden, sie bedeutet Wasser und
wird deshalb hier benutzt, um die Gedanken
der Verfertiger deutlich erkennbar wiederzu-
geben. Daf ferner die Adlerfeder, wie gesehen,
mitunter als Ofiata des Kva’bahos auftritt, ist
nicht unverstindlich. Auch nicht, daf sie auf
die gleiche Weise an das Ritual der Krieger-
briiderschaft gekniipft ist (vgl. Pitkoybalio). So-
weit sich somit noch ersehen lifBt, darf man
annehmen, dall die Art der Feder urspriinglich
mit der Bestimmung der Gebetstibchen oder
nach den konventionellen Vorschriften der Kult-
genossenschaften von Baho zu Baho wechselte,
dal} aber nach dem allmihlichen Verwischen der
zugrunde liegenden Vorstellungen zuletzt nur
wenig Gewicht auf die Riickfeder gelegt wurde,
bis die leicht zu verschatfende Puterfeder fast
allein als solche in Anwendung kam?). Jeden-
falls ist dies zurzeit-das einzige, was sich iiber
die Bedeutung der Ofiata aussagen laBt.

Zu den zwei schon genannten Schlangen-
bahos kommt noch das einfache rotgefirbte,
mit Nakviikvosis versehene Stibchen Fig. 13,
das die beiden komplizierteren bei der Aus-
pflanzung begleitet.

Endlich soll die Aufmerksamkeit eventueller
kiinftiger Untersucher der Bahos auf ein selten
vorkommendes Gebetstibchen, dessen Zweck
mir unbekannt ist, gelenkt werden?), einen
Povimébaho aus Mishongnovi, Fig. 14. Er
besteht aus einem einfachen, nicht entrindeten,
facettierten Stibclhen mit schwarzer Spitze und
vollstindigem Zubehér an Emblemen, und er-
innert in Form an die kurzen OraibiSosokpis.

') Bs ist interessant, in dieser Verbindung zu be-
merken, daf von den zwei zuerst abgebildeten Bahos, die
aus dem Jahre 1852 stammen, nur der eine eine Puter-
feder als Osiata trigt, der andere anscheinend eine
Adlerfeder. (Vgl. Schoolecraft, Ethnol. Researches
Resp. the Red Man, P. III, Phil. 1853, p. 306).

®) Aus demselben Beweggrund sind die sehreigen-
titnmlichen doppelten Soyalbahos Taf. XXII, Fig. 20 nnd
21, die freilich schon von H. R. Voth (Oraibi Soyal
Ceremony, p. 37) genannt worden sind — abev ohne
nithere Erklarung —, hier aufgenommen wordeu.

Archiv fiir Anthropologie. N, F. Bd. IV.

Sein charakteristisches Merkmal sind die vier
schwarzen Punkte in vertikaler Anordnung auf
der Vorderseite oberhalb des Maisblattsickchens.
Er ist mit Sorgfalt verfertigt. Nur das ab-
gebildete Stiick ist gesehen worden. —

Werfen wir zum Schluf einen hastigen
Blick anf die Verbreitung der Federstibehen
in den Tusayan benachbarten Gebieten. Sie
nehmen bei den meisten Stimmen, die Arizona
und Neu-Mexiko bevélkern, im ganzen gesehen,
scheinbar eine #huliche Stellung ein wie bei
den Hopi. Das hatschon lingst Matthews durch
seine Studien von dem Kultus der Navalo,
einem Sprofling der alten Puebloreligionen, be-
treffs der Kethawns dieser Indianer gezeigt?).
Woméglich noch stirker hervortretend sind bei
den Zunis die Telikyindwes, von welchen das
Nationalmuseum in Washington eine schone
Sammlung besitzt. Ferner hat Mrs. Stevenson
uns mit den Hachamonis der Sia bekannt
gemacht ?), und ebenso sind Gebetstibchen an-
getroffen in allen ibrigen Pueblos von Neu-
Mexiko, in denen ethnographische Beobachtungen
angestellt worden sind. A. Bandelier, der
beste Kenner des Siidwestens, hat sie auf dem
Mount Taylor bei Laguna und auf dem Lake
Peak bei Santa Fé in 11000 FuB Hoéhe ge-
funden?). Aus den allerdings sehr zerstreuten
Nachrichten ergibt sich kurzweg, daB sie gegen
Osten, trotz Zivilisation und Missionstitigkeit,
an Bedeutung nur wenig einbiilen.

Auch im sidlichen Arizona kéunen noch
heute nach jahrhundertlanger, intensiv getriebener
Vertilgungsarbeit gegen die einheimischen Zere-
monien Spuren von dem Vorkommen der Gebet-
stibchen in rezenter Zeit nachgewiesen werden.
So habe ich von einem alten Pimahiuptling in
Sacaton erfahren, daf sein Stamm frither soge-
nannte Hi’kyekas (,,geschabte Stibchen®) all-
gemein verwendete. Diese waren verschieden
gefirbte Stibchen von Handlinge, jedoch ohne
Federn. Sie wurden viermal jihrlich wihrend
einer Zeremonie hergestellt und auf den IKorn-
dckern ausgepflanzt, zu dem Zweck, den Teil-
nehmern eine gute Ernte zu sichern. Mit dem

1) Vgl. V. Rep. Bur. Am. Ethn., p. 379 et seq.,
Mem. Am. Mus. Nat. Hist,, Vol VI, p. 1 et seq. w.a.O.
*) Vgl. X1. Amn. Rep. Bur. Am. Ethn., p. 1 etseq.
%) A Bandelier, Final Report etc., P. II, p. 12.
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Aussterben der Familie, der'die Leitung der Zere-
monie oblag, hérte indessen vor etwa 20 Jahrén
der Gebrauch der Hi’kyekas auf. Uber Gebet-
stibchen von der noérdlichen Form in noch siid-
licheren Gegenden liegen bisher keine Mit-
teilungen vor. Doch darf man kaum bezweifeln,
daB sie noch weiter in der angegebenen Richtung
verfolgt werden konnten?).

Versetzen wir uns in die Zeit, da die Spanier
zuerst von dem Siiden her ihre spiter so aus-
gedehnten Besitzungen in Nordamerika betraten,
so erscheint der Gotterdienst im ganzen Pueblo-
gebiet in grofien Ziigen so, wie er sich bis
heute in Zuni und Tusayan erhalten hat. Wir
finden deéh‘alb, nach den spirlichen, uns in dieser
Verbindung speziell interessierenden Bemer-
kungen der. iltesten Chroniken zu urteilen, auch
iiberall die hier behandelten Gegenstinde wieder.

Einen Einblick in eine zum Teil noch weit
entferntere Periode der Vorzeit des Siidwestens
gewihren die neueren archiologischen Forschun-
gen. Aber das Bild #ndert sich nicht wesent-
lich, was die Gebetstibchen betrifft. Als solche
sind wohl einige ,Holzgerite“ aufzufassen, die
G. Nordenskisld seinerzeit in den Ruinen von
Mesa Verde im siidwestlichen Colorado aus-
gegraben hat?). Bandelier3) und Fewkes?)
haben solche in Cliff Dwellings und H¢hlen an
dem oberen Gila bemerkt. Sie sind sodann
beispielsweise in den alten Pueblos an den Black
Falls und in Homolobi an dem Colorado Chiquito
aufgedeckt worden, — in besonders grofier Zahl
aber in den Ruinen an den jetzt bewohnten
Hopimesas, sowie in denen der Nachbarschaft ).

Nehmen wir an, dall der Charakter der
Federstibchen in dem weiten Gebiet im groBen
und ganzen dem der Kethawns, der Telikyinawes,
der Bahos entspricht, so liegt es auf der Hand,
daf wir bei der Behandlung der letzteren eine
_‘) Eine genaue Parallele zu den Bahos bilden die
zeremoniellen Pfeile der Huichol (Vgl. Lumholtz,
Symbolism etc., Mem. Am. Mus. Nat. Hist., Vol. IIL,
p. 83 et seq.)

%) G. Nordenskisld, The Cliff Dwellers of Mesa
Verde, Stockholm 1893, P1. XLIL

%) A. Bandelier, Final Report stc., P. II, p. 362.

) J. W. FPewkes in Smithsonian Rep., 1897, p. 620.

*) Vgl. XVII. Rep. Bur. Am. Ethn., P. II, p. 736
et seq., Rep. U. 8. Nat. Mus. 1901, p. 345, u. a. O.
Uber die von dem Nat. Hist. Museum, New York, ver-

anstalteten extensiven Ausgrabungen im Nordwesten
von Neu-Mexiko sind noell keine Berichte erschienen.

in“der Zéit und dem religiosen Bewultsein der
Eingeborenen tief wurzelnde Erscheinung be-
rithrt haben, — aber auch nur beriihrt. Volle
Klarheit nach allen Richtungen hin iiber die
Natur der Grundgedanken des gesamten Phi-
nomens kann lediglich eine Untersuchung auf
breitester Basis gewihren, nicht die Betrachtung
der Symbolik eines vereinzelten Stammes. Eine
Ubersicht wie die eben abgeschlossene muf des-
halb notwendig, wenn es zur Frage nach Ur-
sprung und Entwicklung kommt, nur ein kleiner,
unvollstindiger Beitrag zwr Loésung derselben
werden. Durch das Wirrsal der sich kreuzenden
primiren und sekundiren und noch weiter ab-
geleiteten Vorstellungen, von denen wir im Vor-
hergehenden einige kennen gelernt haben,
schimmern doch schon ein paar konstante, iber-
all wiederkehrende Ziige hindurch. Einer von
diesen ist die mystische Kraft der Feder. Zwar
tut man heute noch in manchem recht, Morgans
Rat an seine Mitarbeiter im Siidwesten, ,not to
trace relationship¥, zu befolgen. Aber man irrt
kaum, wenn man der der Anschaunug nach mit
verborgenen Kraften aunsgestatteten Feder und
damit auch indirekt den Federstibchen . selbst
siidliche Herkunft zuweist. Zu der Feder haben
sich Attribute gemein-nordamerikanischer Natur
gesellt, realistische und konveationelle Symbole
sehr verschiedener Art, die nicht entwicklungs-
geschichtlich verfolgt werden kénnen. Yhr Vor-
handensein 1a8t sich meist nur konstatieren.
Die reichste Differenzierung hat das Phinomen
zweifelsohne im alten und modernen Tusayan
erhalten, wo die Bahos an alle AuBerungen
des Glaubens, an alle Seiten des religiés durch-
siuerten Lebens gekniipft worden sind. Sie
haben, wie gesehen, jetzt ihre Voraussetzungen
in der tiglichen Okonomie. Sie konzentrieren
daher in ihrer Gesamtheit dieselben Ideen in
sich, die, vielfach verschleiert, in den Zeremonien
der Gesellschaften zum Vorschein kommen,
haben mit diesen das gemeinsame Ziel, den
Gottern die Bediirfnisse der Hopi zu veran-
schaulichen und ihnen ihre Gunst zu sichern,
— um die leibliche Gesundheit und Sicherheit
des cinzelnen, vor allem aber das materielle
Wohl des Stammes und das Wachstum und
das Gedeihen des zur Befriedigung seiner Be-
diirfnisse Notigen zu fordern.




Tafel XXII.

Fiy. 15. S(‘)yél—nil%ﬂﬁ. Walpi. Fig. 16. S(‘)yél-ééé(l)kpi. Oraibi. Fig. 17. S()yél—éééékpi. Shungopavi.
(Stibehen griin pefirbt.) (Stabehen schwarz, Facette gelb- (Stdabchen schwarz.)
° braun.)
Fig. 18. SE)yf;l-éf)éékpi. Shungopavi. Fig. 18. SE)yél—é()'s'(;kpi. Oraibi.
(Sti..chen griin.) (Stabchen schwarz.)
Fig. 20. S()yélbaho. Oraibi. Fig. 21. Séyélbaho. Oraibi. Fig. 22. Katiinbaho. Mishongnovi.
(Stibechen schwarz, Facette gelb- (Stibchen schwarz und griin.) (Spitzen schwarz, Facette gelhbraun,

bramu.) ‘Rest der Stabchen grim.)

TFig. 15 bis 22 "/ nat. Gr.

Archiv fiir Anthropologie. N. F. Bd. IV. Verlag von Friedr. Vieweg & Sohn in Braunschweig,




Taf. XXIII.

Fig. 23. T¥-$336kpi. Shipaulovi. Fig. 24. T3o’baho. Shipaulovi.

(Stébhchen schwarz, Giirtel rot.) (Mittelzeichnung schwarz und weil,

: linkes Randfeld rot, rechtes Rand-
feld griin.)

Fig.26. Kadbaho. Mishongnovi. ] = .
. Fig. 27. Kvameéhs. Mishongnovi.

(Maiskolben schwarz und weis, . .
Randfeld velbbraun, Wolkenstufen (Weifs und grin.)
- schwarz. und griin, Griff weifi.) . ) o .
A Fig. 30. Kanélebaho. Walpi.
TFig. 29. Piikoybaho. Walpi. (Stabchen griin.)

(Stabehen rot.)
Fig. 23 bis 31 7/, mnat. Gr.

Archiv fiir Anthropologie. N. F. Bd. IV. Verlag von Friedr. Vieweg & Sohn in Braunschweig,

Fig. 25. Makkebaho. Mishongnovi.
(Mittelzeichnung schwarz und weis,
linkes Randfeld gelbbraun, rechtes
Randfeld griin, Griff weciB.)
Fig. 28. Kva'balio. Walpi.
(Spitzen schwarz, Rest der Stibchen
griin.)

Tig.31. Kasbaho. Mishongnovi.
(Beide linke Felderreihen weiB,
rechte Felderreihe griin, unterer Teil
weil und schwarz.)






