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E.E.Evans-Pritchard
Vorwort

Marcel Mauss (1872-1950), Emile Durkheims Neffe und her-
vorragendster Schiiler, war ein Mann von ungewdhnlichen Fi-
higkeiten und Kenntnissen, von grofler Integritit und stren-
gen Uberzeugungen. Nach Durkheims Tod galt er als die
filhrende Gestalt in der franzésischen Soziologie. Seine Repu-
tation war eng mit dem Schicksal der Année Sociologique ver-
bunden, die er zusammen mit seinem Onkel gegriindet und
beriihmt gemacht hatte; einige der anregendsten und originell-
sten Beitrige in thren fritheren Nummern schrieb er in Zu-
sammenarbeit mit Durkheim, Hubert und Beudhat: »Essai sur
la nature et la fonction du sacrifice« (1899), »De quelques
formes primitives de classification: contribution 3 1’étude des
représentations collectives« (1903), »Esquisse d’une théorie
générale de la magie« (1904), und »Essai sur les variations
saisonniéres des sociétés eskimos: étude de morphologie so-
ciale« (1906).

Der Erste Weltkrieg rif8 grofie Liicken in das Team brillanter
junger Gelehrter, die Durkheim gelehrt, inspiriert und um sich
geschart hatte; sein Sohn André Durkheim, Robert Hertz, An-
toine Bianconi, Georges Gelly, Maxime David, Jean Reynier
fielen, und der Meister iiberlebte sie nicht, er starb 1917.
Unter gliicklicheren Umstinden hiitte uns Mauss sicher mehr
Zeugnisse seiner Gelehrsamkeit, seines unermiidlichen Fleifles
und seiner methodischen Meisterschaft hinterlassen. Aber er
schrieb nicht nur iiber soziale Solidaritit und kollektive Ge-
fithle, er brachte sie in seinem ganzen Leben zum Ausdruck.
Fiir ihn hatte die Gruppe um Durkheim, seine Schiiler und
Kollegen eine Art Kollektivgeist, der sich in der Année Socio-
logique, seinem Produkt, reprisentierte. Und wenn man ande-
ren gehort und niche sich selbst, was eines der Themen, viel-
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leicht das Grundthema des hier vorliegenden Buches ist, dann
driickt man seine Zugehorigkeit dadurch aus, da man die
eigenen Ambitionen dem gemeinsamen Interesse unterordnet.
Bei den wenigen Gelegenheiten, bei denen ich mit Mauss zu-
sammentraf, gewann ich den Eindruck, daf er in dieser Weise
dachte und fiihlte, und seine Handlungen bestitigten es. Er
lud die Arbeit seiner toten Kollegen auf sich. Selbstlos — denn
es bedeutete die Vernachlissigung der eigenen Forschungen —
iibernahm er die schwierige Aufgabe, die hinterlassenen Schrif-
ten von Durkheim, Hubert (der 1927 starb), Hertz und an-
deren zu edieren, zu vervollstindigen und zu publizieren. Er
tibernahm auch 1923/24 die noch schwierigere Aufgabe, die
thm ans Herz gewachsene Année Sociologique, die nach 1913
ihr Erscheinen eingestellt hatte, wieder ins Leben zu rufen.
Das bedeutete eine zusitzliche Biirde und lenkte thn noch mehr
von seinen eigenen Interessengebieten ab. Mauss war Sanskrit-
Forscher und Religionshistoriker, er war zugleich Soziologe,
und sein Hauptinteresse lag wihrend seines ganzen Lebens auf
dem Gebiet der vergleichenden Religionsforschung und der
Religionssoziologie. Aber er spiirte, da die neue Serie der
Année Sociologique gleich der idlteren simtliche Zweige der
soziologischen Forschung erfassen muflte, und das konnte sie
nur, wenn er selbst sich aller jener Gebiete annahm, die nicht
seine eigenen, sondern die Spezialgebiete jener waren, die
nicht mehr lebten. Deshalb schrieb er von nun an zwar viele
Rezensionen und Artikel, aber nur drei wichtigere Werke:
»Essai sur le don, forme et raison de 'échange dans les sociétés
archaiques« (1925), »Fragment d’un plan de sociologie géné-
rale descriptive« (1934), und »Une catégorie de I’esprit hu-
main: la notion de personne, celle de >moi« « (1938). Die ge-
planten Arbeiten iiber das Gebet, iiber das Geld und iiber den
Staat blicben unvollendet. Auch die zweite Serie der Année
Sociologique muflte aufgegeben werden, aber eine dritte Serie
wurde 1934 begonnen. Dann kam der Zweite Weltkrieg. Paris
wurde von den Deutschen besetzt. Mauss, der Jude war, blieb
zwar unbehelligt, aber einige seiner engsten Kollegen und
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Frewnde, unter thnen Maurice Halbwachs, wurden umgebracht.
Zurm zweiten Mal sah er alles rings um sich zusammenbrechen.
Himzu kamen andere, personliche Schwierigkeiten, und sein
Geisst versank in Umnachtung.

Es isst hier nicht der Ort, dic Rolle, die Maus fiir die Entwidklung
des isoziologischen Denkens in Frankreich spielte, kritisch zu
wiircdigen — das haben in hervorragender Weise schon Henri
Lévyy-Bruhl und Claude Lévi-Strauss getan.! Erforderlich ist
nur cein kurzer Hinweis auf die Bedeutung seines Werkes und
insbeesondere seines »Essai sur le don«.

Mausss stand in der philosophischen Tradition, die von Montes-
quietu {iber die Philoscphen der Aufklirung — Turgot, Condor-
cet, 'St. Simon - zu Comte und dann zu Durkheim fiihrte, einer
Traddition, in welcher Schluffolgerungen eher durch die Analyse
von 'Begriffen als von Tatsachen erreicht wurden; die Tatsachen
dieniten nur zur Illustration von Formulierungen, zu denen man
durdh andere als induktive Methoden gelangte. Mauss war
jedooch weniger Philosoph als Durkheim. In allen seinen Essays
wenudet er sich zuerst den konkreten Tatsachen zu und priift sie
in ilrer Gesamtheit und bis zum letzten Detail. Das war der
Kermpunkt eines glinzenden Vortrags iiber Mauss, den einer
seinesr ehemaligen Schiiler, Louis Dumont, vor einigen Jahren
hieltz. Dumont hob hervor, dafl Mauss, obwohl er aus Loyalitit
und  Zuneigung sorgsam jede Kritik an Durkheim vermied,
soldne Kritik dennoch implizit in seinen Schriften iibte: sie
sind ‘um so viel mehr empirisch als diejenigen Durkheims, dafl
man: sagen kann, mit Mauss habe die Soziologie in Frankreich
ihr exxperimentelles Stadium erreicht. Mauss wollte jeweils nur
einem begrenzten Tatsachenbercich kennenlernen und ihn dann
versttehen, und was er mit Verstehen meint, kommt in seinem
Essayy iiber die Gabe sehr deutlich zum Ausdruck. Es bedeutet,
soziarle Phinomene so, wie Durkheim es lehrte, in ihrer Tota-

1 H. Lévy-Bruhl, »In Memoriam: Marcel Mausse, Année Sociologique, 3.
Serie,. 1948/49. C. Lévi-Strauss, sLa Sociologie frangaisee, in La sociologie
au X2Xe siécle, 1947, Bd. 2; »Introduction 2 I'ceuvre de Marcel Mausse, in
Sociollogie et Anthropologie, einer 1950 erschicnenen Sammlung einiger von
Mausss’ Essays.
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litit zu sehen. Total ist das Schliisselwort dieses Essays. Der
Austausch in archaischen Gesellschaften, den er untersucht, 1st
eine totale gesellschaftliche Titigkeit. Er ist zur gleichen Zeit
ein okonomisches, juristisches, moralisches, isthetisches, reli-
gioses, mythologisches und sozio-morphologisches Phinomen.
Seine Bedeutung kénnen wir deshalb nur erfassen, wenn wir
ihn als eine konkrete, komplexe Realitit sehen; und wenn wir
gewohnt sind, beim Studium einer Institution abstrahierend
vorzugehen, dann miissen wir am Ende das, was wir hinweg-
genommen haben, wieder ersetzen, um sie verstehen zu kénnen.
Welche Mittel aber helfen uns, zum Verstindnis der Institu-
tionen zu gelangen? Es sind jene, die der anthropologische Feld-
forscher verwender, wenn er das gesellschaftliche Leben von
aulen wie von innen untersucht: von auflen her als Anthro-
pologe, und von innen her, indem er sich selbst mit den
Mitgliedern der von ihm untersuchten Gesellschaft identifi-
ziert. Mauss hat gezeigt, daf man dies, wenn nur geniigend
gut dokumentiertes Material vorliegt, tun kann, ohne seine
Gelehrtenstube zu verlassen. Er versenkte sich in alles erreich-
bare ethnographische und linguistische Material, aber er konnte
nur deswegen erfolgreich sein, weil er ein Meister der sozio-
logischen Methode war. Er tat bei seinen Forschungen am
Schreibtisch, was ein Anthropologe im Feld tut, nimlich mit
einem geschulten Verstand das Leben primitiver Vélker beob-
achtend und erlebend zu erfassen. Wir Sozialanthropologen
betrachten ihn deshalb als einen von uns.

Um »totale« Phinomene in ihrer Totalitit zu verstehen, ist es
notwendig, sie zuerst kennenzulernen. Man muf8 ein Fach-
mann sein. Es geniigt nichr, die Schriften anderer iiber die
Vorstellungen und Gebriuche der alten Indianer oder der
alten Romer zu lesen. Man muf fihig sein, geradewegs zu den
Quellen zu gehen, denn man mufl damit rechnen, daff Ge-
lehrte, die mit der soziologischen Methode nicht vertraut
waren, in den von ihnen behandelten Tatsachen gerade jenc
Momente, die von soziologischer Signifikanz sind, nicht ge-
sehen haben. Die Soziologie, die die Tatsachen in ihrer Tota-
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litit sieht, sieht sie anders. Mauss ging zu den Quellen. Er
hatte: nicht nur ausgezeichnete Kenntnisse in vielen europii-
schem Sprachen, einschliefflich des Russischen, er war auch ein
hervorragender Kenner des Griechischen, des Lateinischen, des
Sanslkrit, des Keltischen und des Hebriischen; und er war ein
brillanter Soziologe. Er konnte Speztalisten des Sanskrit wie
des romischen Rechts, wohl zu deren eigener Uberraschung,
vieless lehren, von dem sie nicht wufiten, dafl es in ihren
Texten stand. Was er in seinem >Essai sur le don¢ iiber die
Bedewtung bestimmter Formen des Austauschs im alten Indien
und iim alten Rom sagt, ist ein Beispiel dafiir. Vielleicht noch
beme:rkenswerter ist, dafl er anhand von Malinowskis eigenem
Berictht iiber die Trobriander zu zeigen vermochte, wo dieser
die Institutionen der Trobriander miflverstanden oder nicht
idaquat interpretiert hatte. Er konnte dies dank seiner griind-
lichem Kenntnisse (die Malinowski nicht besafl) iiber ozeani-
sche :Sprachen und die Eingeborenengesellschaften von Mela-
nesiem, Polynesien, Amerika usw., Kenntnisse, die ihn dazu
befiligten, durch ein vergleichendes Studium primitiver Insti-
tutiomen zu deduzieren, was der Feldforscher selbst nicht be-
obadntet hatte.

Der »Essai sur le donc ist nicht nur von groflem methodischen
Wert,, er ist auch sehr wichtig fiir das Verstindnis von Mauss
und ffiir die Beurteilung seiner Bedeutung als Gelehrter, da die
meisteen seiner anderen bekannteren Essays nicht von ihm allein
stammen. Vor allem aber ist er die erste systematische und
vergleeichende Studie iiber das weit verbreitete System des
Gesdnenkaustauschs und die erste Deutung seiner Funktion im
Bezuggsrahmen der gesellschaftlichen Ordnung. Mauss zeigt hier,
was diie eigentliche Natur und fundamentale Bedeutung solcher
Instittutionen wie des Potlatsch und des Kula ist, die uns auf
den cersten Blick befremdlich oder sogar sinnlos und unver-
tindllich erscheinen. Und wenn er uns zeigt, wie sie zu ver-
stehemn sind, erschlieft er uns nicht nur den Sinn bestimmter
Briucche, etwa der nordamerikanischen Indianer, sondern zu-
gleich: den Sinn analoger Briuche in friitheren Phasen der iiber-
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lieferten Geschichte und iiberdies den Sinn von Praktiken
unserer eigenen Gesellschaften in der gegenwirtigen Zeit, Der
Vergleich (oder die Gegeniiberstellung) von archaischen Insti-
tutionen, iiber die er schreibt, und unseren eigenen ist in seinem
ganzen Essay implizic enthalten. Er fragt nicht nur, wie wir
diese archaischen Institutionen verstehen konnen, er fragt zu-
gleich, wie ihr Verstindnis uns helfen kann, unsere eigenen
um so tiefer zu erfassen und vielleicht zu verbessern. Nirgend-
wo kommt dies deutlicher zum Ausdruck als dort, wo Mauss
uns sehr ausdriicklich sagt, ‘wieviel wir — was immer wir auch
sonst gewonnen haben mégen — dadurch verloren haben, daf§
wir ein rationales Skonomisches System an die Stelle eines
Systems setzten, in welchem der Austausch von. Giitern keine
mechanische, sondern eine moralische Transaktion war, die
menschliche, persénliche Beziehungen zwischen Individuen und
zwischen Gruppen herstellte und aufrecht erhielt. Wir nehmen
unsere eigenen gesellschaftlichen Einrichtungen als selbstver-
stindlich hin und bedenken selten, wie jung viele von ihnen
sind und als wie ephemer sich viele erweisen werden. Die
Menschen, gibt uns Mauss zu bedenken, hatten zu anderen
Zeiten und haben in vielen Teilen der Welt noch immer an-
dere Ideen, Werte und Briuche als wir, aus deren Studium
wir vieles lernen kdnnen, das fiir uns so wertvoll ist.



Marcel Mauss
Die Gabe







Einfuhrung

{Uber die Gabe und insbesondere die Verpflichtung
Geschenke zu erwidern

Hierr einige Strophen aus dem Hdvdmal, einer der alten
Spruuchdichtungen der skandinavischen Edda. Sie mdgen dieser
Arbeeit als Motto dienen, denn sie versetzen den Leser un-
mitteelbar in jenen Bereich von Vorstellungen und Tatsachen,
in deem unsere Beweisfiihrung sich bewegen wird.!

39+ So gastfrei ist keiner und zum Geben geneigt,
dafl er Geschenke verschmiht,
oder so wenig auf Erwerb bedacht,
daf er Gegengabe haflt.

1 Guustav Cassel hat uns auf die Spur dieses Textes gebracht: Theoretische
Soziaalékonamie, 3. Aufl., Erlangen-Leipzig 1923, Bd. II, S. 336. Die skan-
dinavvischen Wissenschaftler sind mit diesem Zug ihrer nationalen Vorge-
schichhte vertraut. (Die deutsche Ubersetzung stammt von H. Gering, Leipzig-
Wienn 1892. Cassel iibersetzt die erste hier zitierte Strophe wie folgt: »sNie
fand i ich so freigebig / Oder so gastfrei einen Mann, / Daf nidt er nihme,
was a angeboten, / Oder mit Schitzen seinen / So verschwenderisch, / Daf
leidigg wire der Lohn, den er empfinge.« Anm. d. 0.)

2 Dieie Strophe ist dunkel, vor allem wegen des fehlenden Adjektivs im vier-
ten VVers, doch der Sinn ist klar, wenn man, wie es gewohnlich geschieht, ein
Wort't mit der Bedeutung »gastfreie, sverschwenderische erginzt. Auch der
drittee Vers ist schwierig. Cassel iiberserzt: sDafl er nicht nihme, was ange-
botenne«. Dic Ubersetzung die Maurice Cahen freundlicherweise fiir uns be-
sorgtete, ist dagegen wortlich. sDer Ausdruck ist doppeldeutige, schreibt er
uns, » »die einen verstehen darunter: »dafl Geschenke zu empfangen ihm nicht
angerenchm war¢, die anderen interpretieren: »daf ein Geschenk zu empfangen
niche t die Verpflichtung beinhaltete, es zu erwidern«. Ich neige natiirlich zur
letztezeren Erklirung.« Obwohl wir hinsichtlich der altnordischen Sprache nicht
komppetent sind, erlauben wir uns eine andere Interpretation, Der Ausdruck
entsppricht offensichtlich einem alten Splitter, etwa mit der Bedeutung srece-
voir ¢ est regue. Danach wiirde der Vers auf jene Geisteshaltung anspielen, in
der sisich der Besucher und der Besuchte befinden: von jedem wird erwartet,
dafl ¢ er seine Gastfreundschaft oder seine Geschenke so anbietet, als sollten
sie ihhm niemals vergolten werden. Dennoch akzeptiert ein jeder die Ge-
schenhke des Besuchers oder die Gegengeschenke des Gastgebers, da es Giiter
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Mit Gewindern und Waffen der Wonne des Auges,
sollen Freunde einander erfreun;

Empfinger und Geber sind Freunde am limgsten,

wenn’s das Gliick ihnen gonnt.

42  Dem Freunde sollst du Freundschaft bewahren,
Gabe mit Gabe vergilt!
Doch Hohn soll man mit Hohn erwidern

und die Tduschung mit Trug.

44 Ward dir ein Freund, dem du véllig vertraust,
und erhoffst du Holdes von ihm,
so erschlieff’ ihm dein Herz und Geschenke tausche,
hiufig besuche sein Haus.

45 Istdir ein Mann bekannt, der dein Mifltrauen weckt,
und erhoffst du doch Holdes von ihm,

sprich freundlich zu thm doch Falsches sinne
und vergilt die Tduschung mit Trug.

46 Noch mehr von demMann, der dein Mifitrauen wedkt,
dessen Denkart verdichtig dir scheint:
sprich lichelnd ihn an, verleugne den Argwohn,
Gleiches mit Gleichem vergilt.

sind und zudem ecin Mittel zur Bekriftigung des Vertrags, dessen integric-
rende Bestandteile sie sind.

Es scheint uns sogar, als sei in diesen Strophen ein noch ilterer Teil zu er-
kennen. Ihre Struktur ist immer die gleiche. In jeder bildet ein juristischer
Splitter den Mittelpunkt: »dafl er Geschenke verschmiht« (39), »Empfinger
und Geber sind Freunde am lingstene (41), »Gabe mit Gabe vergilte (42),
»50 erschlief ihm dein Herz und Geschenke tauschee (44), ader Geizige wird
der Gaben nicht frohe (48), »Gabe sdhielt stets nach Entgelte (145) etc. Es ist
cine wahre Sammlung von sprichwortartigen Wendungen. Jedes Sprichwort
oder jeder Merksatz ist in cinem Kommentar gehiille, der ihn entwickelt. Wir
haben es hier also nicht nur mit einer schr alten Form des Redhts, sondern
auch mit einer sehr alten Form der Literatur zu tun.
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Gliicklich lebt der Kiihne,
selten ficht Sorge ihn an;

der Feige aber hat Furcht vor allem,
und der Geizige wird der Gaben nicht froh.

der gerne spender,

145 Im Unmaf opfern ist drger als gar nicht beten,
Gabe schielt stets nach Entgelt;
verschwendet ist schlimmer als nicht geschlachtet
[Eitel mandh Opfer bleibt].

Proggramm

Mann sieht, worum es geht. In der skandinavischen und in
vielelen anderen Kulturen finden Austausch und Vertrige in
Formm von Geschenken statt, die theoretisch freiwillig sind, in
Wirkeklichkeit jedoch immer gegeben und erwidert werden
s miissssen.
Die + vorliegende Arbeit ist Teil einer umfangreicheren Unter-
suchinung. Schon seit Jahren richtet sich unser Interesse sowohl
auf ¢ den Bereich des Vertragsrechts wie auf das System der
wirtstschaftlichen Leistungen zwischen den verschiedenen Sek-
tioneren oder Untergruppen, aus denen sich die sogenannten
primmitiven Gesellschaften und auch jene Gesellschaften zusam-
mensasetzen, die wir archaische nennen konnten. Es gibt hier
eineren groflen Komplex auflerordentlich vielschichtiger Tat-
sachehen. Alles, was das eigentliche gesellschaftliche: Leben der
Geselellschaften ausmacht, die den unseren vorausgegangen sind
-- eininschliefllich der Gesellschaften der Urgeschichte -, ist darin
verwwoben. In diesen (wie wir sie nennen mdchten) »totalen«
geselellschaftlichen Phinomenen kommen alle Arten von Insti-
tutiolonen gleichzeitig und mit einem Schlag zum Ausdruck:
religigiose, rechtliche und moralische - sie betreffen Politik und
Faminilie zugleich; 6konomische — diese setzen besondere Formen
der I Produktion und Konsumtion oder vielmehr der Leistung
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und Verteilung voraus; ganz zu schweigen von den istthetischen
Phinomenen, in welche jene Tatsachen miinden, und dlen mor-
phologischen Phinomenen, die sich in diesen Instittutionen
offenbaren.

Von allen diesen sehr komplexen Grundthemen und dier Viel-
falt der gesellschaftlichen Dinge wollen wir hier nuir einen,
zwar tiefgreifenden, doch isolierten Zug niher betrrachten:
nimlich den sozusagen freiwilligen, anscheinend selbstlosen und
spontanen, aber dennoch zwanghaften und eigenniitzigien Cha-
rakter dieser Leistungen. Fast immer nehmen sie die Fiorm des
Geschenks an, des grofziigig dargebotenen Prisentss, selbst
dann, wenn die Geste, die die Ubergabe begleitet, nur ‘Fiktion,
Formalismus und soziale Liige ist und es im Grunde um Zwang
und wirtschaftliche Interessen geht. Wenngleich wir die ver-
schiedenen Prinzipien prizise aufzeigen werden, die eimer not-
wendigen Form des Austauschs — d. h. der gesellschaftlichen
Arbeitsteilung selbst — jenen Aspekt verliehen haben, s unter-
suchen wir von all diesen Prinzipien im Grunde doch nur ein
einziges. Welches ist der Grundsatz des Rechts und Initeresses,
der bewirkt, dafl in den riickstindigen oder archaischen Ge-
sellschaflen das empfangene Geschenk zwangsliufig erwidert
wird? Was liegt in der gegebenen Sache fiir eine Krafl, die
bewirkt, daff der Empfinger sie erwidert? Das ist dias Pro-
blem, das uns in erster Linie interessiert. Durch eine hinreichend
grofle Anzahl von Tatsachen hoffen wir, auf diese prizise
Frage eine Antwort geben und zeigen zu kénnen, weldne Rich-
tung ein eingehendes Studium damit zusammenhingendler Fra-
gen einschlagen sollte. Desgleichen wird deutlich werdien, auf
welche neuen Probleme wir gestoflen sind: die einen betreffen
eine perennierende Form der Vertragsmoral, nimlich die Art
und Weise, wie das Sachenrecht noch heute mit dem Personen-
recht verkniipft bleibt; die anderen betreffen die Formen und
Vorstellungen, die seit jeher, zumindest teilweise, den Aus-
tausch begleitet haben und zum Teil noch heute im Begriff des
personlichen Interesses gegeben sind.

Somit erreichen wir ein doppeltes Ziel. Einerseits gelangen wir
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zu meehr oder weniger archiologischen Schlufffolgerungen hin-
sichtlilich der Natur der menschlichen Transaktionen in den
Geseltllschaften, die uns umgeben oder den unseren unmittelbar
vorauusgegangen sind. Wir werden die Erscheinungsformen
des AAustauschs und des Vertrags in diesen Gesellschaften be-
schreitiben, die nicht, wie man behaupter hat, des wirtschaft-
lichen'n Handels ermangeln — denn der Handel ist ein mensch-
liches's Phinomen, das unseres Erachtens keiner uns bekannten
Geseltllschaft fremd ist —, deren Tauschsystem jedoch von dem
unserecren abweicht. Wir werden einen Handel kennenlernen,
der sischon vor der Institution des Hindlers und dessen wich-
tigsterer Erfindung, der des Geldes im eigentlichen Sinn, exi-
stiertete; wie er funktionierte, noch bevor die Formen, man kann
sagenn die modernen (semitischen, hellenischen, hellenistischen
und 1 romischen) Formen des Vertrags entstanden waren. Wir
werdden die Moral und die Okonomie kennenlernen, die bei
solcheen Geschiften wirksam sind.
Und | da wir feststellen werden, dafl diese Moral und diese
Okomnomie sozusagen unterschwellig auch noch in unseren ei-
generen Gesellschaften wirken, und da wir glauben, hier einen
der FFelsen gefunden zu haben, auf denen unsere Gesellschaften
ruhen:n, kdnnen wir daraus einige moralische Schluf}folgerungen
beziigiglich einiger der Probleme ziehen, vor die uns die Krise
unsereres Rechts und unsercr Wirtschaft stellt, und dabei wollen
wir e es bewenden lassen. Diese Seite der Sozialgeschichte, der
theoryretischen Soziologie, der politischen und Skonomischen
Praxixis fiihrt uns im Grunde nur dazu, uns in neuen Formen
ein v weiteres Mal alte, doch immer wieder neue Fragen zu
stelleten.3
3 Ich h habe Burckhard, Zum Begriff der Schenkung, 1899, S. 53 fI. nicht zu
Rate z zichen kdnnen. — Doch im Hinblik auf das angelsichsische Recht sind
die FaFakten, die wir ins Licht riidken wollen, von F. Pollock und F. W. Mait-
land ¢ deutlih geschen worden (History of English Law, Cambridge 1895,
Bd. 1111, S. 82): »The wide word »gift« ... will cover sale, exchange, gage
and lelease.« Vgl. S. 12; 212 ff.: sPerhaps we may doubt wether ... a purely
gratuiuitous promise . . . would habe been enforced.« Siche auch die Abhand-

lung i iiber die germanische Mitgift von F. K. Neubedker (Die Mitgiff ...,
Leipzizig 1909, S. 65 ff.).
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Methode

Unsere Methode ist die des prizisen Vergleichs. Wiie immer
haben wir unseren Gegenstand zunichst nur in besttimmten,
ausgewdhlten Arealen untersucht: in Polynesien, Me:lanesien,
Nordwestamerika, sowie in einigen grofilen Rechtssiystemen.
Sodann haben wir natiirlich nur solche Gebiete aussgewihlt,
bei denen wir, dank den Dokumenten und der philollogischen
Arbeit, zum Bewufltsein der Gesellschaften selbst Zugang
haben, denn es handelt sich hier um Termini und Begriffe; dies
schrinkte unser Vergleichsfeld abermals ein. Schlieflich richtet
sich jede einzelne Untersuchung auf Systeme, die der Reihe
nach in ihrer Gesamtheit zu beschreiben wir bemiitht: waren;
wir haben also auf jene fortwihrende Gegeniiberstellung ver-
zichtet, bei der sich alles verwischt, die Institutionen jegliche
lokale Firbung und die Dokumente ihre Wiirze einbiiiflen.

Leistung. Gabe und Potlatsch

Die vorliegende Arbeit gehort zu einer Reihe von Untersu-
chungen, die G. Davy und ich selbst schon seit langem iiber
die archaischen Formen des Vertrags anstellen.s Eine Zusam-
menfassung dieser Untersuchungen ist daher notwendig;.

Es scheint, als hitte es niemals, weder in einer uns nahestehen-
den Zeit noch in den Gesellschaften, die man schlecht und
recht unter dem Namen primitive oder niedere zusammenfaft,
irgend etwas gegeben, das dem gliche, was man nautiirliche
Wirtschaft nennt.s In einer merkwiirdigen, doch klassischen

4 Davy, Foi Jurée; siche die Bibliographie in Mauss, sUne forme archaique
de contrat chez les Thracese, Revue des Etudes Grecques, XXX1V, 1921;
R. Lenoir, sL'Institution du Potlatche, Revue Philosophigue, 19:24.

s M. F. Somlo (=Der Giiterverkehr in der Urgescllschafte, Travasx de I'In-
stitut Solvay, Briissel-Leipzig 1909) hat sich mit diesen Tatsachen ausein-
andergesetzt und einen guten Uberblick dariiber gegeben; auf S. 156 beginnt
er den Weg zu betreten, den wir selbst einschlagen werden.
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Verirrrung wihlte man sogar, um diesen Wirtschaftstypus
darzuulegen, die Texte von Cook betreffend den Austausch und
den (Giiterverkehr bei den Polynesiern.é Diese selben Poly-
nesierr wollen wir hier untersuchen, und es wird sich zeigen,
wie wweit sie, was Recht und Wirtschaft anbelangt, vom Natur-
zustannd entfernt sind.

In dden Wirtschafts- und Rechtsordnungen, die den unseren
vorauusgegangen sind, begegnet man fast niemals dem ein-
facheen Austausch von Giitern, Reichtiimern und Produkten im
Rahmmen eines zwischen Individuen abgeschlossenen Handels.
Zunidchst einmal sind es nicht Individuen, sondern Kollektive,
die sisich gegenseitig verpflichten, die austauschen und kontra-
hiereen?; die am Vertrag beteiligten Personen sind moralische

6 Ph. . F. H. Grierson (Silent Trade, Edinburgh 1903) hat bereits die zur Be-
seitiguzung dieses Vorurteils notigen Argumente geliefert; desgleichen M. Mosz-
kowskiki (Vom Wirtschafisleben der primitiven Vélker, Jena 1911), der jedoch
den RRaub fiir primitiv hilt und mit dem Recht des Nehmens verwedselr.
Eine g gute Darstellung der Verhiltnisse bei den Maori findet man in W. von
Brun, , »Wirtschaftsorganisation der Maorie, Beitrige zur Kultur- und Uni-
versalglgeschichte, Hrsg. Karl Lamprecht, Bd. 18, Leipzig 1912, wo ein Kapitel
dem A Austausch gewidmer ist. Die jiingste Arbeit iiber die Wirtschaft der
sogenaiannten primitiven Vélker ist: W. Koppers, »Die ethnologische Wirt-
schaftstsforschunge, Anthropos, X-XI (1915/16), 611651, 971-1097; gute
Darstetellung der Doktrinen, im iibrigen etwas spitzfindig.

7 Seitic unseren letzten Veroffentlichungen haben wir in Australien erste An-
zeicheien fiir geregelte Leistungen festgestellt, die zwischen Stimmen statt-
finden:n, nicht mehr nur zwischen Clans und Phratrien, und zwar insbesondere
anlifll3lich eines Todesfalles. Bei den Kakadu im Nordterritorium gibt es nach
der zwweiten Bestattung noch eine dritte Trauerzeremonie, wihrend derer die
Minnaer eine Art gerichtliche Untersuchung vornchmen, um zumindest fiktiv
festzutustellen, wer durch Zauberei den Tod verursacht hat. Doch anders als
in demn meisten australischen Stimmen wird keine Blutrache geiibt. Die Min-
ner beegniigen sich damit, ihre Speere zusammenzulegen und zu bestimmen,
was sisie als Gegenwert dafiir verlangen wollen. Am nichsten Tag werden
diese ¢ Speere zu cinem anderen Stamm gebracht, z. B. zu den Umorio, bei
denen'n man sich iiber den Zwedk dieser Sendung durchaus im klaren ist. Dort
werdelen die Speere biindelweise, je nach ihren Besitzern, angeordnet, und
cinemn im voraus bekannten Tarif zufolge werden die gewiinschten Gegen-
stindele den Spcerbiindeln gegeniibergelegt. Dann wird alles zu den Kakadu
gebracacht (Baldwin Spencer, Native Tribes of the Northern Territory, Lon-
don 11914, S. 247). Spencer erwihnt, daf diese Gegenstinde wiederum gegen
Speerere ausgetauscht werden konnen, eine Tatsache, die wir nicht ganz ver-
steherin, Thm dagegen fillt es schwer, den Zusammenhang zwischen diesen
Toten:nfeiern und dieser Art von Austausch zu verstehen, und er fiigt hinzu,
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Personen: Clans, Stimme, Familien, die einander gesgeniiber-
treten, seis als Gruppen auf dem Terrain selbst, seis dlurch die
Vermittlung ihrer Hiuptlinge, oder auch auf beide Weeisen zu-
gleich.®? Zum anderen ist das, was ausgetauscht wird, miche aus-
schlieflich Giiter und Reichtiimer, bewegliche und uinbeweg-
liche Habe, wirtschaftlich niitzliche Dinge. Es sind veor allem
Hoflichkeiten, Festessen, Rituale, Militirdienste, Fraucen, Kin-
der, Tinze, Feste, Mirkte, bei denen der Handel nur ein
Moment und der Umlauf der Reichtiimer nur eine Seiite eines
weit allgemeineren und weit bestindigeren Vertrags ist.
Schlieflich vollziehen sich diese Leistungen und Gegenleiistungen
in einer eher freiwilligen Form, durch Geschenke, Gatben, ob-
wohl sie im Grunde streng obligatorisch sind, bei Strafe des
privaten oder Sffentlichen Kriegs. Wir haben vorgesichlagen, -
allsdies das System der totalen Leistungen zu nennen. Der
reinste Typus dieser Institution scheint uns in dem Biindnis
zweier Phratrien in den australischen oder nordamerikanischen
Stimmen gegeben zu sein, bei dem alles ~ Riten, Hieiraten,
Erbschaft, Rechts- und Interessenbindungen, Militir- umd Prie-
sterringe — einander erginzt und die Zusammenarbeit der
beiden Hilften des Stammes voraussetzt. So werden z.. B. be-
sonders die Spiele von diesen Institutionen gelenkt.? Die Tlingit

daf auch »die Eingeborenen ihn nicht sehene«. Der Braudh ist aber durchaus
verstindlich: er ist gewissermaflen ein geregelter Vergleich, der die Blut-
rache ersetzt und urspriinglich einem intertribalen Handel dient. Dieser Aus-
tausch von Sachen ist zugleich ein Austausch von Friedenspfindlern und
Solidarititsgefiihlen in der Trauer, wie er in Australien normalerweise nur
zwischen Familien und Clans stattfindet, die durch Heirat miteinamder ver-
bunden und verbiindet sind. Der einzige Unterschied ist, dal der Brauch
hicr zu einem intertribalen Brauch geworden ist.

8 Sogar ein so spiter Dichter wie Pindar konnte sagen: wveavia
yauBe® mponivwv oixodev oixade, Olympien VIII, 4. In der ganzen
Passage klingen noch die Rechtsverhiltnisse an, die wir beschreiben. Die
Motive des Geschenks, des Reichtums, der Heirat, der Ehre, der Gunst, der
Verbindung, der gemeinsamen Mahlzeit und des Zutrunks, sogar das der
Eifersucht, die die Heirat hervorruft — all diese Motive sind hier awsdrucks-
voll dargestellr.

9 Siche insbesondere die eigentiimlichen Regeln des Ballspiels bei den
Omaha: Alice Fletcher und F. La Flesche, »The Omaha Tribee, 27th
A.R.B.A.E. (1905/06), 1911, S. 197, 336.
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und diie Haida, zwei Indianerstimme des nordwestlichen
Amerikca, bringen das Wesen dieser Praktiken deutlich zum
Ausdruidk, wenn sie sagen, dafl »die beiden Phratrien einander
Respekit erweisene.
In diessen beiden Stimmen jedoch, wie iiberhaupt in diesem
ganzen: Gebiet, tritt eine zwar typische, doch entwidkelte und
relativ seltene Form dieser totalen Leistungen in Erscheinung.
§ Wir haiben vorgeschlagen, sie Potlatsch zu nennen, wie es im
iibrigem die amerikanischen Autoren tun, die den Chinook-
Ausdiruck verwenden, weldher in die Alltagssprache der Weiflen
und desr Indianer von Vancouver bis Alaska eingegangen ist.
Potlaitsch« bedeutet im wesentlichen »ernihren«, »verbrau-
chen«.11 Diese sehr reichen Stimme, die auf den Inseln, an der
Kiiste oder zwischen der Kiiste und den Rocky Mountains
leben,, verbringen den Winter in einem unaufhorlichen Fest:
Bankente, Ausstellungen und Mirkte sind zugleich die feier-
lichem Versammlungen des Stammes. Dieser ordnet sich nach
seinem hierarchischen Bruderschaften und Geheimbiinden, die
oftmalis mit den ersteren und den Clans verwechselt wurden;
und :alll dies — Clans, Heiraten, Initiationen, schamanistische
Sitzwmgen und die Kulte der groflen Géotter, der Totems und
der lkollektiven oder individuellen Vorfahren — verkniipft

10 Awrcel Krause (Tlinkit-Indianer, S. 234 ff.) hat den Charakter dieser
Feste, Rtiten und Vertrige sehr wohl erkannt, obzwar er sie nicht Potlatsch
nennt.. Boursin (11th Census, S. 54~66) und Porter (ibid., S. 33) haben den
Charatkiter der gegenseitigen Verherrlichung beim (diesmal auch so genann-
ten) Poitlatsch erkannt. Doch J. R. Swanton hat ihn am besten dargestelle
(Tlingit:, S. 343, passim). Vgl. unsere Bemerkungen in A.5., XI (1906-09)
207, wnd Davy, Foi Jurée, S. 172.

11 Fiiir die Bedeutung des Wortes »Potlatsche vgl. C. M. Barbeau, Bulletin
de la Swcieté de Geographie de Queébec, 1911, und Davy, Foi Jurée, S. 162.
Dennwodh scheint uns die vorgeschlagene Bedeutung nicht die urspriingliche zu
sein. IFrranz Boas gibt nimlich dem Wort Potlatsch — allerdings in der Kwa-
kiutl- uind nicht in der Chinook-Sprache - die Bedeutung sfeeders, Ernihrer,
und wibrtlich splace of getting satiatede, Ort, wo man gesittigt wird
(Kwa.. T. 2, S. 43, Anm. 2; vgl. Kwa. T. 1, S. 255, 517, s. v. Pol). Doch
die besidien Bedeutungen von Potlatsch, sGabee und s Nahrungsmittele, schlie-
Ben eiimiander niche aus, da hier die wesentliche Form der Leistung, zumindest
theoreetiisch, die des Nahrungsmittels ist. Fiir diese Bedeutungen siche unten,
S. 1022 /Anm. 194.
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sich zu einem unentwirrbaren Netz von Riten, rechtliichen und
wirtschaftlichen Leistungen, durch die politische Rinsge inner-
halb der Minnerbiinde, des Stammes oder der Stammesver-
einigungen, ja selbst auf internationaler Ebene bestimnmt wer-
den.’2 Bemerkenswert bei diesen Stimmen ist jedoch «das Prin-
zip der Rivalitit und des Antagonismus, das all diesce Prakti-
ken beherrscht. Man geht bis zum offenen Kampf,, bis zur
Totung der einander gegeniibertretenden Hiuptlinge wind »Ad
ligen«. Und andererseits geht man bis zur rein verschrwenderi-
schen Zerstorung der angehiuften Reichtiimer's, um diem riva-
lisierenden Hiuptling, der zugleich ein Verwandter (;gew6hn-
lich ein Groflvater, Schwager oder Schwiegersohn seiin kann)
den Rang abzulaufen. Totale Leistung liegt in dem Siinne vor,
dafl wirklich der ganze Clan durch die Vermittlumg seines
Hauptlings kontrahiert, fiir alle seine Mitglieder, fiiir alle
was er besitzt, und fiir alles, was er tut.'4 Doch hiat diese
Leistung seitens des Hiuptlings einen stark agonistisdnen Zug.
Sie tragt wesentlich den Charakter des Wuchers wnd des
Luxus und ist vor allem ein Kampf der Adligen, der ihren
Platz innerhalb der Hierarchie bestimmt, von dem letztlich
wieder der Clan profitiert.

Wir schlagen vor, den Namen »Potlatsch« jener Art von In-.
stitution vorzubehalten, die man unbedenklicher und priziser,

12 Die rechtliche Seite des Potlatsch ist untersucht worden von L. Adam
in seincn Aufsitzen in der Zeitschriff fiir vergleichende Redhtswissenschafl,
1911 fi., und Festschrifi Eduard Seeler, Stuttgart 1922, sowie von Davy in
Foi Jurée. Die religiosen und wirtschaftlichen Aspekte sind nicht weniger
wichtig und bediirfen einer ebenso eingehenden Untersuchung. Der religiosce
Charakter der beteiligten Personen und der ausgetauschten oder zerstdrten
Gegenstinde ist fiir den Charakter der Vertrige in der Tat nidnt gleich-
giiltig, cbensowenig wie die ihnen zugeschriebenen Werte.

13 Bei den Haida heiflt es: den Reichtum »tétene.

14 Siche die Dokumente von G. Hunt, in Boas, Ethn. Kwa., S. 1340; hier
findet man c¢ine interessante Beschreibung der Art und Weise, wie der Clan
scine Potlatsch-Beitrige an den Hiuptling lcister, sowie einige sethr inter-
essante Reden. Z. B. sagt der Hiuptling: »Denn das geschicht nicht in
meinem Namen. Es geschieht in curem Namen, und ihr werdet beriihmt
werden unter den Stimmen, wenn es heiflt, dafl ihr euer Eigemtum fiir
cinen Potlatsch gegecben habt« (S. 1342, Zeile 31 ff.).
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aber :auch umstindlicher totale Leistung vom agonistischen
Typ niennen kdnnte.

iBisher: haben wir Beispiele fiir diese Institution fast nur in den
nordwvestamerikanischen Stimmen und denen eines Teils von
Nordaamerikas, Melanesien und Papua'é angetroffen. In allen
andercen Gebieten, in Afrika, Polynesien und Malaya, Siid-
ameritka und dem iibrigen Nordamerika scheinen uns die
Grundllagen des Austauschs zwischen den Clans und Familien
noch zzu einem elementareren Typus der totalen Leistung zu
gehdreen. In neuerer Zeit indessen fordern eingehendere Unter-
suchumgen eine betrichtliche Anzahl von Ubergangsformen zu-
tage zzwischen dem von erbitterter Rivalitit und Zerstérung
der Reeichtiimer geprigten Austausch wie in Nordwestamerika
und Mlelanesien und anderen, gemifligteren Formen, wo die
Kontrzahenten mit Geschenken miteinander wetteifern: so riva-
lisierern z. B. wir selbst bei unseren Weihnachtsgeschenken,
Partiess, Hochzeitsfeiern, Einladungen, und wir fiihlen uns
noch hheute verpflichtet, uns zu »revanchieren«.’7 Solche Zwi-
schenfcormen haben wir in der antiken indoeuropiischen Welt,
insbescondere bei den Thrakern festgestellt.!8

Verschiiedene Motive — Regeln und Vorstellungen — sind in
derartiigen Systemen enthalten. Der wichtigste dieser geistigen
Mechainismen ist ganz offensichtlich jener, der dazu zwingt, das
empfaingene Geschenk zu erwidern. Nirgends aber treten die
moraliischen und religiosen Ursachen fiir diese Verpflichtung
deutliccher in Erscheinung als in Polynesien. Dieses Gebiet

J

15 Dere Potlatsch reicht tatsichlich iiber die Grenzen der nordwestlichen
Stimmee hinaus. Insbesondere betrachten wir das »Asking Festivale der
Alaska--Eskimo nicht nur als eine Entichnung von den benachbarten India-
ner-Stinmmen, siehe unten, S. 40, Anm. 42.

16 Sichae unserc Bemerkungen in A. 5., XI (1906/09), 101, und XII (1910/
13), 3722 ff., sowie in Anthropologie, XXX (1920), »Procds-verbaux de
I'ILF.A..«. R. Lenoir hat auf zwei deutliche Anzeichen fiir den Potlatsch in
Siidamcerika hingewicsen (»Expéditions maritimes cn Mélanésice, Anthro-
pologie;, XXXIV, 1924).

17 M. TThurnwald (Salamo-Inseln, Bd. 111, S. §) gebraucht dieses Wort.

18 Revune des Etudes Grecques, XXX1V (1921).




wollen wir nun niher untersuchen, und wir werden ezrkennen,
welche Macht dazu treibt, eine empfangene Sache zu rerwidern
und, allgemeiner, Realvertrige zu erfiillen.




KAPITEL I
Die Gaben und die Verpflichtung,
sie zu erwidern (Polynesien)

. Teotale Leistung. Miitterlic egen mannliche Giiter
g
(Samoa

Bei urnseren fritheren Untersuchungen iiber das Verbreitungs-
gebiett des Systems der vertraglichen Gaben meinten wir, in
Polynaesien gebe es den eigentlichen Potlatsch nicht. Die poly-
nesiscthen Gesellschaften, deren Institutionen ihm am nichsten
kamern, schienen nicht iiber das System der »totalen Leistungen«
hinausszugehen, d. h. der Dauervertrige zwischen Clans, die
ihre Frauen, Minner, Kinder, Riten etc. zu Gemeingut machen.
Die Tlatsachen, die wir damals hauptsichlich in Samoa unter-
suchteen — z. B. der eigentiimliche Brauch, anlifilich der Heirat
bedruackte Matten unter den Hiuptlingen auszutauschen —,
schiensen uns nicht iiber dieser Stufe zu liegen.r Das Element
der Rlivalitdt, der Zerstérung und des Kampfes schien nicht
vorhainden zu sein, wihrend es in Melanesien nicht fehlte.
Heutee sehen wir diese Dinge im Lichte neuer Tatsachen.

Zunjcchst ist das System der vertraglichen Geschenke in Samoa
nicht :auf die Heirat beschrinkt; sie begleiten folgende Ereig-
nisse: - Geburt?, Beschneidung’, Krankheit4, Pubertit der Mid-
chens,, Bestattungsritens, Handel?. Auflerdem sind zwei Ele-

1 Davyy, (Foi Jurée, S. 140) hat dicsen Austausch im Hinblik auf den
Heiratssvertrag untersucht. Wir werden sehen, daff er noch andere Impli-
kationeen hat.

2 Turnaer, Ninetcen years, S. 178; Samoa, S. 82 ff., J. B. Stair, Old Samoa,
Londonn 1897, S. 175.

3 Krinmer, Samoa Inseln, Bd. 11, S. 52-63.

4 Stairs, Old Samoa, S. 180; Turner, Nineteen years, S. 225; Samoa, S. 142.
s Turnaer, Nineteen years, S. 184; Samoa, S. 91.

6 Krinmer, Samoa Inseln, Bd. 11, S. 105 f; Turner, Samoa, S. 146.

7 Krinmer, Samoa Inseln, Bd. 11, S. 91, 166. Die Handelsreisen, »malaga«
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mente des eigentlichen Potlatsch eindeutig bezeugt: das der
Ehre, des Prestiges, des mana, welches der Reichtum werleiht?,
sowie das der absoluten Verpflichtung, die Gaben zu errwidern,
bei Strafe, dieses mana, diese Autoritit, Talisman undd Quelle
des Reichtums, zu verlierens.

Auf der einen Seite sagt es Turner: Nach den Festen: der Ge-
burt, wenn die Ehegatten die oloa und die tonga — nimlich
die »minnlichen« und die »sweiblichen« Giiter — emmpfangen
und erwidert hatten, »waren sie nicht reicher als zuvior. Doch
hatten sie die Genugtuung, gesehen zu haben, was fiir sie eine
grofle Ehre bedeutete: Haufen von Eigentum, das zur Feier
der Geburt ihres Kindes versammelt ware«.t® Auf der anderen
Seite konnen diese Gaben auch verpflichtend und dauernd sein,
ohne andere Gegenleistungen als die, die der Rechtszustand
nach sich zieht. So wird das Kind, das die Schwester wnd folg-

(vgl. die swalaga« in Neuguinea), kommen in der Tat dem Potlatsch ziem-
lich nahe, der seinerscits fiir die Expeditionen im benachbarten meilanesischen
Archipel charakteristisch ist. Krimer gebraucht das Wort »Gegemgeschenk«
fiir den Austausch der oloa gegen die tonga, auf die wir gleich zu sprechen
kommen. Wenn man audh nicht in die Obertreibungen der englisdnen Ethno-
graphen der Schule von Rivers und Elliot Smith verfallen darf, ebenso-
wenig wic in die der amerikanischen Ethnographen, die in der Nachfolge
von Boas das ganze amerikanische Potlatsch-System nur fiir eine Reihe von
Entlehnungen halten, so mufl man dennoch der Wanderung der Institutionen
einen gewissen Platz einriumen, besonders dort, wo ein lebhafter Verkehr
von Insel zu Insel, von Hafcn zu Hafen, iiber weite Entfernungen hinweg
und schon seit langer Zeit nicht nur Gegenstinde befordert hat, sondern
auch die Formen ihres Austauschs. Malinowski hat in den Arbeiten, die wir
unten zitieren, das richtige Gespiir fiir diese Tatsachen gchabt. Fiir eine
Untersuchung einiger dieser Institutionen (Nordwestmelanesien) siche R.
Lenoir, sExpéditions maritimes en Mélanésie«, Anthropologie, XXXIV
8 Der Wettstreit zwischen den Maori-Clans wird jedenfalls recht hiufig
erwihnt, insbesondere anlifllich von Festen, so z. B. bei S. Percy Smith,
J.P.S. XV (1906), 87; siche unten, S. 48, Anm. 69.

9 Es handelt sich in dicsem Fall deshalb nicht um den eigentlichen Potlatsch,
weil der wudherische Charakter der Gegenleistung fehlt. Dennodh fiihre,
wie wir im Maori-Recht sehen werden, die Nichterwiderung des Geschenks
zum Verlust des mana, des »Gesichtse, wic die Chinesen sagen; das gleiche
gilt fiir Samoa.

10 Turner, Nineteen years, S. 178; Samoa, S. §2. Das Motiv des Ruins und
der Ehre ist im nordwestamerikanischen Potlatsch entscheidend; Beispiele in
Parter, 11th Census, S. 34.
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Entfernung.cn

lich awcch der Schwager, der miitterliche Onkel, von ihrem
Bruder ‘und Schwager zur Erziehung erhalten, ebenfalls tonga
genanmtt, ein miitterliches Gut.'* Dieses Kind ist nun »der
' Kanal, durch den die heimischen Giiter', die tonga, stindig
von der Familie des Kindes zu jener Familie flieRen. Anderer-
seits ist es fiir seine Eltern das Mittel, von den Eltern, die es
! angenormmen haben, fremde Giiter, oloa, zu erhalten, und
zwar solange das Kind lebt«. ». . . Dieses Opfer natiirlicher
Bindumggen schafft eine systematische Erleichterung des Verkehrs
zwischiern heimischem und fremdem Eigentum.« Das Kind (ein
miitterliiches Gut) ist also das Mittel, wodurch sich die Giiter
der muiiitterlichen Familie gegen die der minnlichen Familie
austawscchen lassen. Und wenn man feststellt, daf das Kind, da
es bei seinem Onkel miitterlicherseits lebt, offensichtlich ein
Recht hat, dort zu leben, und folglich ein allgemeines Recht
auf den: Besitz des Onkels, so erkennt man, daf dieses System
des »fosterage« dem Recht sehr dhnlich zu sein scheint, das in
Melanessien dem miitterlichen Neffen auf die Besitztiimer seines
Onkelis allgemein zugestanden wird.1s Zum Potlatsch fehlt
einzig moch das Motiv der Rivalitit, des Kampfes und der
Zerstorung.
Doch beetrachten wir die beiden Termini oloa und besonders
tonga. IDie tonga bezeichnen eines der unzerstérbaren Para-
phernaliien, insbesondere die Brautmatten's, welche die aus

11 Turmeer (Nineteen years, S. 178; Samoa, S. 83) nennt den jungen Mann
sadoptiterrte, Er irrt sich. Der Brauch entspricht genau dem des »fosterages,
der aufflerrhalb der eigenen Familie vorgenommenen Erziehung, jedoch mit
der nilerren Bestimmung, daf dieses »fosterage« eine Art Riidkkehr in dic
miitterliidthe Familie bedeutet, da das Kind in der Familie der Schwester
scines Wauters, in Wahrheit bei seinem Onkel miitterlicherseits, dem Gatten
von jemerr, aufgezogen wird. Man darf nimlich nicht vergessen, daf Poly-
nesicn e:im Land mit doppelter klassifikatorischer Verwandtschaft ist: miitter-
licher uinad minnlicher; vgl. unsere Besprechung der Arbeit von Elsdon Best,
»Maori NMomenclaturce, in A. S., VII (1902/03), 420, und die Bemerkungen
von E. Durkheim, A. S., V (1900/01), 37.

12 Turme:r, Nineteen years, S. 179; Samoa, S. 83.

13 Sichie unsere Bemerkungen iiber den vasu der Fidschianer in »Procés ver-
baux de: I"1.F.A.«, Anthropologie, XXX (1921).

14 Kriimier, Samoa Inseln, s. v. toga, Bd. 1, S. 482; Bd. I1, S. 90.
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dieser Ehe hervorgehenden Midchen erben, die Schmwckstiicke
und Talismane, die unter der Bedingung der Riidkgzabe iiber
die Frau in die neu gegriindete Familie gelangen!s; es: sind also
der Bestimmung nach unbewegliche Giiter. Die oloa: dagegen
bezeichnen Sachen, meist Gerite, die das spezifische FEigentum
des Ehemanns sindé; es sind im wesentlichen beweglliche Gii-
ter. Heute wird dieser Ausdruck auch auf Dinge anggewandt,
die von den Weiflen stammen?7; hier handelt es sich inatiirlich
um einen neueren Bedeutungsinhalt. Und wir diirfen die Uber-
setzung von Turner aufler acht lassen: »oloa-foreign«;, »tonga-
native«; sie ist ungenau und unzureichend, wenn awdch nicht
ganz uninteressant, denn sie zeigt, dafl bestimmte, tionga ge-
nannte Besitztiimer mehr mit dem Boden, dem Clan,, der Fa-
milie und der Person verkniipft sind als andere, die oloa ge-
nannt werden.!®

Doch wenn wir unser Beobachtungsfeld ausweiten, gewinnt der
Begriff tonga sofort eine groffere Ausdehnung. Er beezeichnet
in Maori, Tahitisch, Tonga und Mangarevan alles, wais Eigen-
tum im eigentlichen Sinn ist, alles, was reich macht und zu
Ansehen verhilft, alles, was ausgetauscht werden oder als

15 ibid., Bd. II, S. 296; vgl. S. 90 (toga = Mitgift); S. 94, T-ausch von
oloa gegen toga.

16 ibid., Bd. I, S. 477. Bei P. L. Violette (Dictionnaire Samoam-Frangais,
Paris 1879) heifit es unter dem Stichwort toga sehr deutlich: sReichtiimer
des Landes, die in fcinen Matten und oloa bestehen, in Hauserm, Booten,
Stoffen, Waffen« (S. 194, Sp. 2); und er verweist auf oa (R.cichtiimer,
Giiter), das alle Gegenstinde fremder Herkunft umfaft.

17 Turner, Nineteen years, S. 179; vgl. S. 186. — E. Tregear, M.C..D., S. 468
(s. v. taonga), vermengt die Besitztimer dieses Namens mit den ©loa. Hier
handclt es sich natiirlich um einen Fliichtigkeitsfehler.

Pater S. Ella, »Polynesian native clothinge, J.P.S., VIII (1899), 169, be-
schreibt die ie tonga (fcine Matten) folgendermafien: »Sie sind der wichtigste
Besitz der Eingeborenen; chemals bediente man sich ihrer als eines Zah-
lungsmittels beim Tausch von Giitern, bei Heiraten und anlifllich besonderer
Hoéflichkeitserweisungen. Sie werden hiufig in der Familie als Erbstiicke
{»heirloomsa«) aufbewahrt, und viele alte ie sind bekannt und hodngeschitzt,
da sie cinmal ciner beriihmten Familie gehort hatten.« Vgl. Turner, Samoa,
S. 120. — Alle diese Ausdriicke haben, wie wir noch sehen werden, ihre
Entsprechung in Melanesien, in Nordamerika und in unserer eigenen Folk-
lore.

18 Krimer, Samoa Inseln, Bd. 11, S. go, 94.

30



Entschiidigung dienen kann.s Es sind ausschlieflich Wertge-
genstiimide: Talismane, Embleme, heilige Matten und Gotter-
bilder, :manchmal sogar Traditionen, magische Kulte und Ri-
tuale. Fier begegnen wir jenem Begriff des magischen Eigen-
tums, von dem wir mit Sicherheit meinen, daf er in der ge-
samte:n 'malaio-polynesischen Welt und sogar im ganzen Pazifik
vorherrscht.?

2. Der Geist der gegebenen Sache (Maori)

Diese Bleobachtung fiihrt uns nun zu einer hichst bedeutsamen
Feststelllung. Die taonga sind, zumindest in den Vorstellungen
der Mlaori, sehr eng mit der Person, dem Clan, dem Boden
verkniliipft; sie sind die Triger ihres mana, ihrer magischen,
religiscen und geistigen Kraft. In einem Sprichwort, dessen
Aufzeichnung wir G. Grey*' und C. O. Davis?? verdanken,
werdem die taonga gebeten, das Individuum, das sie annimmt,
zu verrmichten. Das heifit also, dafd sie selbst diese Kraft in sich
enthallteen, fiir den Fall, dafl das Recht und vor allem die
Pflichet :zur Gegenleistung nicht erfiillt wird.

Unser werstorbener Freund R. Hertz hatte die Bedeutung die-
ser Tatsache geahnt; in seiner riihrenden Bescheidenheit hat er
»fiir Dlavy und Mauss« auf den Zettel geschrieben, auf dem
folgemdie Notiz von F. E. Colenso stand: »Es gab eine Art von
Tauscthsystem oder vielmehr eine Art, Geschenke zu machen,
die zw einem spiteren Zeitpunkt eingetauscht oder zuriickge-
geben: werden miissen.«23 Zum Beispiel tauscht man getrockneten
19 Siethe: Tregear, M.C.D., ad verb. taonga: (Tahiti) tataoa, Eigentum
geben, faataca, entschidigen, Eigentum geben; (Marquesas-Inseln) A. Les-
son, Lezs Polynésiens ., ., Paris 1880, Bd. 11, S. 232, taetae; vgl. tiau tae-tae,
gegeberne: Geschenke, »Geschenke, einheimische Giiter, die gegeben werden,
um fre:nmmde Giiter zu erhaltene, M. Radiguer, Les derniers sauvages, Paris
1929, S5. 157. Die Wurzel des Wortes ist tahu etc.

20 Sicther M. Mauss, Origines, wo fast alle zitierten Tatsachen, aufler den
negritissdhen und amerikanischen, zu dicsem Gebiet gehdren.

21 Proyuveerbs, S. 103.

22 Macori Mementaes, S. 21.
23 inTT.N.2Z.1.,1, 354.




Fisch gegen eingemachte Végel, Matten.?¢ All dies wird zwi-
schen Stimmen oder »befreundeten Familien ohne irgend-
welche Abmachungen« ausgetauscht.

Doch Hertz hatte auflerdem noch einen Text notiert — ich
fand ihn unter seinen Aufzeichnungen -, dessen Bedeutung uns
beiden entgangen war, denn auch ich kannte ihn.

Beziiglich des bax, des Geistes der Sachen und insbesonidere des
Waldes und des darin lebenden Wilds, liefert uns Tamati
Ranaipiri, einer der besten Maori-Informanten vor Elsdon
Best, ganz durch Zufall und v&llig unvoreingenomrmen den
Schliissel zu diesem Problem.?s »Ich will Thnen jetzt wom bau
erzihlen . . . Das bau ist nicht der Wind, der blist. Ganz und
gar nicht. Stellen Sie sich vor, Sie besitzen einen bestimmten
Gegenstand (taonga) und geben thn mir; Sie geben ihn mir
ohne festgesetzten Preis.2¢ Wir handeln nicht darum. Nun gebe
ich diesen Gegenstand einem Dritten, der nach einer gewissen
Zeit beschlieflt, irgend etwas als Zahlung dafiir zu geben
(utu)?, er schenkt mir irgend etwas (taonga). Und dieses
taonga, das er mir gibt, ist der Geist (hau) des taomga, das
ich von Thnen bekommen habe und das ich ihm gegeben habe.
Die taonga, die ich fiir die anderen taonga (die von Ibnen
kommen) erhalten habe, muf} ich lhnen zuriickgeben. Es wiire
nicht recht (z:ka) von mir, diese taonga fiir mich zu behalten,
ob sie nun begehrenswert (rawe) oder unangenehm (kir0) sind.
Ich muf sie Thnen geben, denn sie sind ein baw des taonga, das

24 Die Stimme in Necusecland teilen sich selbst, aufgrund der Maori-Tra-
dition, in Fischcr, Adkerbauern und Jiger ein, die stindig ithre Produkte
austauschen sollen; vgl. Elsdon Best, sForest-Lores, T.N.Z.1., XL1I, 43s.
25 ibid., S. 431; Ubers. S. 439.

26 Das Wort hau bezcichnet, wie das Lateinische spiritus, zugleich Wind und
Secle, oder genauer, zumindest in einigen Fillen, die Scele und die Macht
der unbelebten und der pflanzlichen Dinge. Das Wort mana ist den Men-
schen und Geistern vorbehalten und wird weniger oft auf Sachen angewand:
als in Melanesien.

27 Das Wort utu wird gebraudht fiir die Genugtuung der Blutricher, fiir die
Entschidigungen, die Riickzahlungen, die Haftung ctc. Es bezeichnet auch
den Preis. Es ist ein schr komplexer Moral-, Rechts-, Religions- und Wirt-
schaftsbegriff.
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:’!Sie mitr gegeben haben.?® Wenn ich dieses zweite taonga fiir
Bnich beehalten wiirde, kdnnte mir Béses daraus entstehen, ganz
Westimimt, sogar der Tod. So ist das mit dem bau, dem bax des
fperson lichen Eigentums, dem hau der taonga, dem hau des
Waldess. Kati ena (genug davon).«

IDieser 'bedeutsame Text verdient einige Erlduterungen. Unver-
[Filscht: Maori, durchdrungen von jenem noch unbestimmten,
doch strellenweise erstaunlich klaren theologischen und juristi-
schen (Geist, den Lehren des »Hauses der Geheimnisse«, ent-
hilt er- nur einen dunklen Punkt: das Eingreifen einer dritten
Personi. Doch um den Maori-Juristen richtig zu verstehen,
brauchit man nur zu sagen: »Das taonga und alles streng per-
sonlichee Eigentum hat ein bax, eine geistige Macht; Sie geben
mir ein1s davon, und ich gebe es einem Dritten; dieser gibt mir
ein ancderes taonga dafiir, weil er vom bas meines Geschenks
dazu geetrieben wird; und ich bin gezwungen, lhnen diese Sache
zu geboen, weil ich Thnen zuriickgeben mufl, was in Wirklich-
keit dass Produkt des haw Thres taonga ist.-

So inteerpretiert wird der Gedanke nicht nur klar, sondern er
erscheirnt auch als einer der Leitgedanken des Maori-Rechts.
Das, wvas in dem empfangenen oder ausgetauschten Geschenk
verpflicchter, kommt daher, daf die empfangene Sache nicht
leblos isst. Selbst wenn der Geber sie abgetreten hat, ist sie noch
ein Stiiick von ihm. Durch sie hat er Macht iiber den Empfin-
ger, so» wie er durch sie, als ihr Eigentiimer, Macht iiber den
Dieb haat.22 Denn das taonga ist vom hau seines Waldes, seines

28 Diesee beiden Sitze sind in der Ubersetzung von Elsdon Best gekiirzt
wicdergeegeben; wir iibernchmen sie trotzdem.

29 Fiir ceinen Abschnitt seiner Arbeit Le pédhé et I'expiation hatte R. Hertz
viel beweeciskriftiges Material zu dem letzten Punkt gesammelt. Es zeigt, dafd
die Straffe fir den Diebstahl einfach in der magischen und religissen Wirkung
des manaa liegt, der Madht, die der Eigentiimer iiber die gestohlene Sache be-
hilt, unad dal zudem diese von Tabus umgebene und von den Zeichen des
Eigentunms gepriigte Sache von diesen mit hax, mit geistiger Macht aufgela-
den ist. IDieses haw ist es, das den Bestohlencen riche, das den Dicb fafle, ihn
verzaubeert, thn zu Tode bringt oder zur Riickgabe zwingt. Man findet diese
Tatsachern in dem Buch von Hertz, das wir demnichst versffentlichen wer-
den, in dden dem has gewidmeten Abschnitten,
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Acdkerlandes, seines Heimatbodens beseelt; und das baw ver-
folgt jeden, der es innehat.3°

Es verfolgt nicht nur den ersten Empfinger, eventwell sogar
eine dritte Person, sondern jedes Individuum, dem dias taonga
einfach iiberlassen wurde.3s* Im Grunde ist es das has, das zu
dem Ort seines Ursprungs, zur geheiligten Stitte des Waldes
und des Clans und zum Eigentiimer zuriickkehren m&chte. Das
taonga oder sein hau ist es — im iibrigen selbst eine Aurt Indivi-
duum’? —, das sich an jene Reihe von Benutzern Hheftet, bis
diese aus ihrer Habe, ihren taonga, ihren Besitztiimern oder

30 In der genannten Arbeit von Hertz findet man auch Dokumernte iiber die
mauri, auf die wir hier anspielen. Die mawuri sind zugleich Talismane, Palla-
dien und heilige Stitten, in denen die Seele des Clans (bhapu), seiin mana und
das hax seines Bodens wohnt.

Die Dokumente von Elsdon Best verdienten in diesem Punkt eime eingehen-
dere Erdrrerung, als wir sie hier geben konnen, insbesondere je:ne iiber die
merkwiirdigen Ausdriicke hau whitia und kai has. Die wichtigsteen Passagen
finden sich in =Spiritual concepts of the Maorie, J P.S., X (1901),. 10 (Maori-
Text) und IX (1900), 197 f. Best iibersetzt hau whitia richtig mit »averted
haue; denn die Siinde des Diebstahls oder die des Nichtbezahlens .oder Nicht-
erwiderns von Leistungen ist sehr wohl eine Entwendung der Seele, des hasx,
wie in jenen Fillen (die dem Diebstahl gleichgestellt werden), wo man es
ablehnt, sich auf einen Handel einzulassen oder ein Geschenk zu machen;
kai hau hingegen ist falsch iibersetzt, wenn man es als einfaches Aquivalent
von bau whitia nimmt. Dieser Ausdruck bezeichnet zwar tatsichliich den Vor-
gang des Verzehrens der Seele und ist das Synonym von whanga haw (vgl.
Tregear, M.C.D., s.v. kai und whanga), doch diese Gleichwertigk.eit ist keine
einfache. Denn das typische Geschenk ist das Geschenk in Form von Nahrung,
kai, und das Wort spielt an auf die Einrichtung der Essensgemeinschaft und
auf den Verstof, der darin besteht, sich ihr zu entziehen. Mchir noch: das
Wort bau selbst trite in diesen ldeenkreis; bei Th. Williams (Maori Dictio-
nary, S. 23) heiflt es: shau - Geschenk, das als Dank fiir ein erhaltenes Ge-
schenk gegeben wird.«

31 Wir verweisen auch auf den eigenartigen Ausdruck kai-hau-kai, Tregear,
M.C.D., S. 116: sein Nahrungsgeschenk erwidern, das ein Stamm einem an-
deren gemadht hat; Fest (Siidinsel).a Dies bedeutet, dafl das erwiderte Ge-
schenk und das erwiderte Fest in Wahrheit die Seele der ersten Leistung ist,
die zu ihrem Ausgangspunkt zuriikkehrt: »Nahrung, die das bau einer an-
deren Nahrung ist.« In diesen Vorstellungen vermischen sich viele Prinzipien,
die unser europiisches Vokabular aufs sorgfiltigste voneinander scheidet.

32 Tatsachlich scheinen die taonga Individualitit 2u besitzen, selbst unab-
hingig vom hau, die ihnen ihre Bezichung zu ihrem Eigentiimer werleiht. Sie
tragen Namen. Der besten Aufzihlung zufolge (derjenigen, die Tregear,
M.C.D., S. 3€o, s.v. pounamu, aus den Manuskripten von F. E. Colenso zi-
tiert) umfassen sie die folgenden Kategorien: die pounamu, die beriihmten
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1
BGiiterrn oder auch aus ihrer Arbeit oder ithrem Handel durch
Gastmaihler, Feste und Geschenke etwas Gleich- oder Héher-
wertigges dafiir gegeben haben, das seinerseits dem Geber Au-
torititt und Macht iiber den ersten Geber verleiht, der nun der
letzte Empfinger geworden ist. Und das ist der Leitgedanke,
der in1 Samoa und Neuseeland dem Zwangsumlauf von Reich-
tiimerrn, Tributen und Gaben zugrunde zu liegen scheint.
Eine ssolche Tatsache erhellt zwei Reihen wichtiger sozialer
Phinoomene in Polynesien und selbst auferhalb Polynesiens.
Zunicthst erkennt man die Natur der rechtlichen Bindung,
welchee die Ubermittlung einer Sache schafft. Wir werden auf
diesen1 Punkt noch zuriickkommen und zeigen, wie diese Tat-
sachen1 zu einer allgemeinen Theorie der Verpflichtung beitra-
gen kodnnen. Doch schon jetzt ist deutlich, dafl im Maori-Reche
die duurch die Sache geschaffene Bindung eine Seelen-Bindung
ist, deenn die Sache selbst hat eine Seele, ist Seele. Woraus
folgt, cdaf jemand etwas geben soviel heiflt, wie jemard-etwas
vonsidch selbst geben. Zweitens gelangen wir zu einem besse-
ren Veerstindnis des Geschenkaustauschs, alles dessen, was wir
totale  Leistungen und urter diesen »Potlatsch« nennen. Es ist
vollkoommen logisch, dal man in einem solchen Ideensystem
dem annderen zuriickgeben muf}, was in Wirklichkeit ein Teil
seiner Natur und Substanz ist; denn etwas von jemand an-
nehmeen heiflt, etwas von seinem geistigen Wesen annehmen,
von seeiner Seele; es aufzubewahren wire gefihrlich und t6d-
lich, unnd zwar nicht allein deshalb, weil es unerlaubt ist, son-
dern wweil diese Sache — die nicht nur moralisch, sondern auch
physiscch und geistig von der anderen Person kommt —, weil
dieses = Wesen, diese Nahrung33, diese beweglichen oder unbe-
Jadesteirine, die das geheiligte Eigentum der Hiuptlinge und der Clans sind;
gewohnhlich die seltenen, schon geformten tiki; aulerdem verschiedene Arten
von Maautten, von denen eine den Namen korowai trigt (dies ist das einzige
Maori-WWort, das uns an das samoanische oloa erinnert, dessen Maori-Gegen-
stiick wirir vergeblich gesucht haben).

Ein Maaori-Dokument gibt den Namen taonga den karakia, magischen For-
meln, dilie individuell benannt und als persénliche, erbliche Talismane ange-

schen weerden: J.P.S., VIII (1899), 126 (Ubers. S. 133).
33 Elsddon Best, »Forest-Lores, T.N.Z.1., XLII, 449.
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weglichen Giiter, diese Riten oder Kummunionen mag;ische und
religiose Macht iiber den Empfinger haben. Und schliieBlich ist
die gegebene Sache keine leblose Sache. Beseelt, oft indlividuali-
siert, hat sie die Neigung, zuriickzukehren in das, was Hertz ihre
»Ursprungsstitte« nannte, oder fiir den Clan und de:n Boden,
dem sie entstammt, etwas zu produzieren, das sie ersetz:t.

3. Die Pflicht des Gebens und die Pflicht des NePmens

Um die Institutionen der totalen Leistung und des Potlatsch
ganz zu verstehen, miissen wir nun noch die Erkldrung fiir
zwei weitere Momente suchen, die sie erginzen; denm die to-
tale Leistung bringt nicht nur die Verpflichtung mit sich, die
empfangenen Geschenke zu erwidern; sie setzt auch zwei wei-
tere, ebenso wichtige voraus: einerseits die Verpflichtung, Ge-
schenke zu machen, und andererseits die, Geschenke anzuneh-
men. Die vollstindige Theorie dieser drei Verpflichtungen,
dieser drei Motive eines einzigen Komplexes, wiirde die be-
friedigende Klirung jener Form des Vertrags zwischen den
polynesischen Clans liefern. Im Augenblick kénnen wir nur
andeuten, wie dieser Gegenstand zu behandeln wire.

Material, das die Pflicht des Nehmens betrifft, ist ohme Miihe
in grofler Anzahl zu finden. Ein Clan, eine Hausgemeinschaft
oder ein Gast hat nicht die Freiheit, Gastfreundschaft nicht in
Anspruch zu nehmen, Geschenke nicht anzunehmen, nicht zu

34 An dieser Stelle miiflite die Untersuchung jener Vorstellungen stehen, die
die Maori unter dem ausdrudksvollen Wort » Verachtung des Taba« klassifi-
zieren. Das wichtigste Dokument findet sich bei Elsdon Best, »Notes on
Maori Mythology«, J.P.5., VIII (1899), 113. Tahu ist der »sinnbildliche«
Name fiir die Nahrung im allgemeinen, ihre Personifizierung. Der Ausdruck
kaua e takahi i a Tabu, sverachte nicht das Tabse«, wird einer Person gegen-
iiber gebraudhe, die die ihr angebotene Nahrung ablehnt. Dodh die Unter-
suchung dieser die Nahrung betreffenden Glaubensinhalte bei den Maori
wiirde hier zu weit fithren. Es geniigt, wenn wir sagen, dafl dieser Gott, diese
Hypostase der Nahrung identisch ist mit Rongo, dem Gott der Pflanzen und
des Friedens, und die ldeenassoziationen werden verstindlicher: Gastfreund-
schaft, Nahrung, Kommunion, Friede, Austausch, Recht.
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§ handdeln3s, Bluts- und Heiratsverbindungen nicht einzugehen.
Die IDayak haben sogar ein ganzes Rechts- und Moralsystem
aus dler Pflicht entwickelt, an dem Mahl, dem man beiwohnt
oder 1 das man hat zubereiten sehen, teilzunehmen.3¢
Die IPflicht des Gebens ist nicht weniger wichtig; das Studium
dieserr Pflicht konnte Klarheit dariiber schaffen, auf welche
Weisee die Menschen zu Austauschenden geworden sind. Wir
kdnneen hier nur einige Fakten anfiihren. Sich weigern, etwas
zu geeben, es versiumen, jemand einzuladen, sowie es ableh-
nen, retwas anzunehmen, kommt einer Kriegserklirung gleich;
es beedeutet, die Freundschaft und die Gemeinschaft verwei-
gern.1y? Auflerdem gibt man, weil man dazu gezwungen ist,

35 Siekhe Elsdon Best, »Spiritual concepts . . .«, J.P.S., IX, 197 f.

36 Sicthe Hardeland, Dajaksdh deutsches Waorterbuch, Amsterdam 1859, s.v.
indjokp, irek, pabuni, Bd. 1, S. 190, 397 a. Ein vergleichendes Studium dieser
Instituutionen konnte auf das gesamte Areal der malaiischen, indonesischen
und poolynesischen Kultur ausgedehnt werden. Die einzige Schwierigkeit be-
steht ddarin, die Institution zu erkennen. Ein Beispiel: Unter dem Namen
»Zwanngshandel« beschreibt Spencer St. John, wie die Edelleute in Brunei
(Borneeo) von den Bisaya Tribut erhoben, indem sie damit begannen, ihnen
Gescheenke in Stoffen zu machen, die dann jahrelang mit hohen Zinsen be-
zahlt wwerden muflten (Life in the forests of the far East (1862), Bd. 11, S. 42).
Der Irrrtum liegt bereits bei den zivilisierten Malaien sclbst, die einen Brauch
ihrer wweniger zivilisierten Briider ausbeuteten, den sic nicht mehr verstan-
den. WiWir werden die indonesischen Beispiele dieser Art nicht alle aufzihlen
(siche vunten die Besprechung der Arbeit von Kruyt, Koopen).

37 Dass Versiumnis, zu einem Kriegstanz einzuladen, ist eine Siinde, eine
Verfehhlung, die auf der Siidinsel puha heiflt, H. T. de Croisilles, »Short
Tradititions of the South Islande«, J.P.S., X (1901), 76 (tahua heifit iibrigens
»gift of f food«).

Das MAaori-Ritual der Gastfreundschaft beinhaltet: eine obligatorische Ein-
ladungg, die der Ankémmling nicht abschlagen darf, um die er aber auch nicht
bitten « darf; er mufl sich, ohne sich umzusehen, zum Empfangshaus begeben;
sein Gaastgeber muf ihm ein besonderes Mahl bereiten und diesem demiitig
beiwohhnen; zum Abschied schenkt er dem Fremden eine Wegzehrung (Tre-
gear, TThe Maori Race, S. 29). Siche unten die identischen Riten der hinduisti-
schen GGastfreundschaft.

In Wahhrheit hingen diese beiden Vorschriften eng miteinander zusammen,
wie diee antithetischen und symmetrischen Leistungen, die sie vorschreiben.
Ein Spprichwort bringt dies deutlich zum Ausdruck; R. Taylor (»Te ika a
mauie, , Old New Zealand, London 1855, Nr. 60) iibersctzt in Anniherung:
»Wen rraw it is seen, when cooked 1t is takene, besser eine halbgare Nahrung
essen (aals warten, bis die Fremden da sind) als eine gare, die man mit ihnen
teilen nmufl. Der Legende zufolge nahm der Hiuptling Hekemaru nur dann
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weil der Geschenknehmer eine Art Eigentumsrecht auf alles
hat, was dem Geber gehort.3® Dieses Eigentum wird als ein
geistiges Band ausgedriickt und begriffen. So kann im Austra-
lien der Schwiegersohn, der die gesamte Beute seiner Jagd sei-
nem Schwiegervater und seiner Schwiegermutter schuldet, in
deren Gegenwart nichts verzehren, aus Angst, ihr blofRer Atem
konne das, was er i8t, vergiften.’s Wir haben bereits oben der-
artige Rechte des miitterlichen taonga-Neffen (Schwestersohn)
in Samoa kennengelernt, die durchaus mit denen verglichen
werden konnen, die auf den Fidschi-Inseln dem miitterlichen

Neffen (vass) zukommen .+
In allen diesen Beispielen gibt es eine Reithe von Rechten und

»die Nahrunge an, wenn er von dem fremden Dorf, das er besuchze, gesehen
und empfangen worden war. Blieb sein Zug unbemerkt und schidkte man
ithm Boten, die ihn und sein Gefolge baten, umzukehren und die Nahrung
zu teilen, so antwortete er, »sdie Nahrung wiirde seinem Riicken nidht folgena.
Damit meinte er, dafl die Nahrung, die dem sheiligen Riicken seines Haup-
tes« angeboten wird (d.h. wenn er das Dorf dessen Umgebung bereits hinter
sich hat), fiir diejenigen, die sie im giben, gefihrlich wire. Daher das Sprich-
wort: sDie Nahrung wird dem Riidcen von Hekemaru nicht folgen« (Tregear,
The Maori Race, S. 79).

38 Im Stamm von Turhoe erliutertc man Elsdon Best (sMaori Mythologye,
J.P.S., VIII, 1899, S. 113) diese Prinzipien: Wenn ein Hiuptling von Ruf
eine Gegend besichtigen mufl, geht ihm sein mana voraus. Die Leute des Di-
strikes begeben sich auf Jagd- und Fischziige, um gute Nahrung fiir die An-
kdmmlinge zu haben. Sie fangen nichts — »weil unser mana uns vorausgegangen
ist und alle Tiere und Fische unsichtbar gemadht hat; unser mana hat sie ver-
bannt.« (Es folgt eine Erklirung fiir den Frost und den Schnee, fiir das
whaitiri — Versiindigung gegen das Wasser —, das die Nahrung vom Men-
schen fernhilt.) In Wahrheit beschreibt dieser etwas dunkle Kommentar den
Zustand, in dem sich das Territorium eines baps von Jigern befinden wiirde,
dessen Mitglieder nicht das Notwendige getan hitten, um den Hiuptling
eines anderen Clans zu empfangen. Sie hitten dann ein kaipapa, eine »Siinde
gegen die Nahrunge begangen und damit ihre eigene Ernte, ihr Wild und
ihre Fische — ihre Nahrung zerstért.

39 z. B. Arunta, Unmatjiera, Kaitish; B. Spencer und F. J. Gillen, The
Northern Tribes of Central Australia, London 1904. S. 610.

40 Uber den vasu siche besonders das alte Dokument von T. Williams und
J. Calvert, Fiji and the Fijins, London 1858, Bd. 1, S. 34 f.; vgl. S.R. Stein-
metz, Ethnologische Studien zur ersten Entwicklung der Strafe, Groningen
1928, Bd. 11, S. 241 f. Dieses Recht des Neffen gegeniiber dem miitterlichen
Onkel entspricht zwar nur dem Familienkommunismus; aber es erlaube,
andere Rechte zu verstehen, z.B. die Rechte der Verschwigerten und das,
was man im allgemecinen slegalen Raube nennt.
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Pflichiten des Verbrauchens und Zuriickgebens, welche Rechten
und Pflichten des Anbietens und Empfangens entsprechen.
Doch diese enge Verquickung von symmetrischen und antitheti-
schen: Rechten und Pflichten hért auf, widerspriichlich zu sein,
wenm man begreift, dafl es sich hier vor allem um eine Verquik-
kung: von geistigen Bindungen handelt: zwischen den Dingen,
die im: gewissem Grad Seele sind, und den Individuen und Grup-
pen, aie einander in gewissem Grad als Dinge behandeln.

Und alle diese Institutionen bringen nur eine Tatsache zum
Ausdiruck, ein soziales System, eine bestimmte Mentalitit: dafl
namliich alles — Nahrungsmittel, Frauen, Kinder, Giiter, Talis-
mane:, Grund und Boden, Arbeit, Dienstleistungen, Priester-
dmterr und Ringe ~ Gegenstand der Ubergabe und der Riick-
gabe /ist. Alles kommt und geht, als gibe es einen immerwih-
rendesn Austausch einer Sachen und Menschen umfassenden
geistisgen Materie zwischen den Clans und den Individuen, den
Ringgen, Geschlechtern und Generationen.

4. Geeschenke an Menschen und Geschenke an Gétter

* Noch: ein viertes Motiv spielt in dieser Ukonomie und Moral

des Gieschenks eine Rolle, nimlich das des Geschenks, das den
Mensschen im Hinblick auf die Gotter und die Natur gemacht
wird.. Wir haben die eingehende Untersuchung, die nitig wire,
um dlie wahre Bedeutung dieses Motivs deutlich zu machen,
nicht vorgenommen. Zudem stammt das Material, iiber das
wir vverfiigen, nicht ausschlieflich aus den Arealen, auf die wir
uns bbeschrinkt haben. Und schlieflich ist das mythologische
Elemeent, das wir noch wenig verstehen, hier zu stark, als dafl
wir ddavon abstrahieren kdnnten. Wir begniigen uns also mit
einigeen Hinweisen.

In alllen Gesellschaften des nordéstlichen Sibirientt sowie bei

41 Sieche Bogoras, Chukchee 1-3. Die Verpflichtung, Geschenke und Gast-
freunddschaft zu gewihren, zu empfangen und zu erwidern, ist bei den Kii-
sten-Teschuktschen ausgeprigter als bei den Rentier-Tschuktschen. Siche
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den Westalaska-Eskimo+? und den Eskimo der asiatischen Kiiste
der Beringstrafle hat der Potlatsch nicht nur eine Wirkung
auf die Menschen, die in Freigebigkeit miteinander wetteifern,
oder auf die Sachen, die sie dabei verschenken oder zerstdren,
und auf die Seelen der Toten, die daran teilnehmen oder
deren Namen die Menschen tragen, sondern auch auf die Na-
tur. Der Austausch von Geschenken zwischen »name-sakes«
— Menschen, die den Namen der gleichen Geister tragen — ver-
anlassen die Geister der Toten, die Gotter, die Dinge, die
Tiere, die Natur, »den Menschen gegeniiber groflziigig zu
sein«.43 Der Austausch von Geschenken erzeugt Uberfluf an

Chukdree 3, S. 634, 637. Vgl. Opferregeln und Rentiertstung, Chukdee 2,
S. 375: Einladungspflicht, Recht des Gastes, alles im Genehme zu erbitten,
und seine Verpflichtung, ein Geschenk zu machen.

42 Das Motiv der Pflicht des Gebens ist liberaus typisch fiir die Eskimo. Siche
unscre Arbeit sEssai sur les variations saisonniéres des sociétés eskirmnoe, A.S.,
I1X (1904/05), 121. Eine der jiingsten Verdffentlichungen iiber die Eskimo
enthile weitere Erzihlungen dieser Art, die Freigebigkeit lehren: E.W. Haw-
kes, »The Labrador Eskimose, Canadian Geological Survey, Anthropological
Series (Ottawa 1916) 149.

Wir haben (in »Variations saisonniéres . . .«, l.c.) die Feste der Alaska-
Eskimo als cine Kombination von Eskimo-Elementen und Entlehnungen beim
eigentlichen indianischen Potlatsch betrachtet. Dodch inzwischen ist der Pet-
latsch sowic der Brauch des Geschenkemachens, wie wir sehen werden, auch
bei den sibirischen Tschuktschen und Korjaken identifiziert worden. Es kann
sich also ebenso um eine Entlchnung von diesen Stimmen handeln. Audh sind
die plausiblen Hypothesen von Sauvageot (Journal des Américanistes, 1924)
iiber den asiatischen Ursprung der Eskimo-Sprachen zu beriicksichtigen, die
die Theorien der Archiologen und Anthropologen iiber den Ursprung und die
Kultur der Eskimo bestitigen. Schlieflich deutet alles darauf hin, dafl dic
West-Eskimo in bezug auf die Ost- oder Zentral-Eskimo keineswegs dege-
neriert sind, vielmehr linguistisch und ethnologisch dem Ursprung niherstc-
hen. Das scheint W. Thalbitzer jetzt bewiesen zu haben.

Unter solchen Voraussetzungen mufl man sagen, dafl die Ost-Eskimo den
Potlatsch schon seit sehr langer Zeit haben. Indessen bleiben noch die Totems
und Masken, die den Festlichkeiten im Westen eignen und von denen eine
gewisse Anzahl offensichtlich indianischen Ursprungs ist; und schlieBlich 1Rt
sich das Verschwinden des Eskimo-Potlatsch im Osten und im Zentrum des
arktischen Amerika schwerlich anders erkliren als durch die Abnahme der
Eskimo-Gesellschaften im Osten.

43 H.U. Hall, Life with the Eskimos, Bd. 11, S. 320. Es ist bemerkenswert,
daf dieser Ausdrudck nicht etwa hinsichtlich des Alaska-Potlatsch, sondern der
Zentral-Eskimo gebraucht wird, die nur die winterlichen Gemeinschaftsfeste
und den winterlichen Geschenkaustausch kennen. Das beweist, dafl diese Vor-
stellungen iiber das Verbreitungsgebiet des eigentlichen Potlatsch hinausgehen.
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Reichitiimern, heift es. Nelson und Porter verdanken wir eine
vorziligliche Beschreibung der Feste und ihrer Wirkung auf die
Totemn, auf das Wild, die Fische und Wale der Eskimo. In der
Spracche der englischen Trapper tragen sie den ausdrucksvollen
Nameen »Asking Festival«, »Inviting-in Festival«.44 Sie spren-
gen geewdShnlich die Grenzen der Winterdorfer. Diese Wirkung
auf «die Natur ist in einer der jiingsten Arbeiten iiber die
Eskimmo sehr gut dargestellt worden.s

Die axsiatischen Eskimo haben sogar eine Art Mechanismus er-
fundeen, ein Rad, das mit allen méglichen Vorriten geschmiicke
und :an einer Art Klettermast angebracht ist, den wiederum
der ¥Xopf eines Seepferds kront. Die Spitze des Mastes tiber-
ragt «das Festzelt, dessen Achse er bildet. Innerhalb des Zeltes
wird dieses Rad mit Hilfe eines weiteren Rades gedreht, und

44 E.XW. Nelson, »The Eskimo about Bering Straite, 18th A.R.B.A.E. (1896,
97), 18899, 303 f., und Porter, r:th Census, S. 138, 141, und besonders F.v.
Wranggel, Statistische Ergebnisse . . . iiber die russische Bevélkerung, St. Pe-
tersbunrg 1839, S. 132. — Fiir »asking sticke vgl. E.W. Hawkes, »The Inviting-
in Fcaast of the Alaskan Eskimoe«, Canadian Geological Survey, Memo. 45,
Anthrcopological Series, 11, 7.

4§ Haawkes, ibid., S. 3, 7; vgl. auf S. g die Beschreibung eines solchen Fests:
Unalikkit gegen Malemiut. Eines der charakteristischsten Merkmale dieses
Kompblexes sind die Reihe der komischen Leistungen am ersten Tag und die
Gescheenke, dic sie ausldsen. Der Stamm, dem es gelingt, den anderen Stamm
zum LLachen zu bringen, darf von dicsem alles verlangen, was er will. Die
besten: Tinzer erhalten wertvolle Geschenke (S. 12 ff.). Das ist ein schr deut-
liches 1und sehr seltenes Beispiel (ihnliche kenne ich nur in Australien und
Amerilika) fiir die rituelle Darstellung eines Motivs, das in der Mythologie
ziemlidch hiufig vorkommt: das des eifersiichtigen Geistes, der die Sache los-
148t, ddie er in Hinden hilt, sobald er ladht.

Der RRitus des sInviting-in Festivale endet mit dem Besuch des angekok
(Schanmane) bei den Geistermcenschen, inua, deren Maske er trigt und die
ithm mnitteilen, ob sie an den Tinzen Gefallen gefunden haben und Wild schik-
ken weerden. Vgl. das den Robben dargebrachte Geschenk: D. Jennes, »The
Life oof the Copper Eskimose, Report of the Canadian Arctic Expedition,
X11 (11922), 178, Anm. 2.

Die annderen Geschenkbriudhe sind ebenfalls stark ausgeprigt; so darf 2.B.
der Hiduptling naskuk kein Geschenk und keine Speise, so kostbar sic auch
seien, ; ablchnen, da cr sonst fiir immer in Ungnade fallen wiirde; Hawkes,
ibid., £S. 9. - Hawkes hat vollkommen recht, wenn er meint (S. 19), die Feste
der Deene (Anvik), die J.W. Chapman beschrieben hat (Congrés des Ameérica-
nistes « de Québec, 1907, 11) seien eine Entlehnung der Indianer von den Es-
kimo.
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zwar in Richtung der Sonnenbahn. Die Vereinigung; all der
verschiedenen Motive liefle sich schwerlich besser zwm Aus-
druck bringen.4¢

Bei den Tschuktschen und den Korjaken am duflersten Einde von
Nordwestsibirien ist sie nicht minder offensichtlich.4? Beide
kennen den Potlatsch. Doch es sind die Kiisten-Tschutktschen,
die, wie ihre Yuit-Nachbarn, die asiatischen Eskimo, von de-
nen wir soeben sprachen, diesen obligatorisch-freiwilliigen Ga-
benaustausch am intensivsten praktizieren, und zwar wihrend
der langen »Thanksgiving Ceremonies«, den im Winuer zahl-
reichen Zeremonien der Danksagung, die nacheinanderr in den
einzelnen Hiusern stattfinden. Die Reste des Festopfers wer-
den ins Meer geworfen oder in alle Winde verstreut; sie keh-
ren zu ithrem Ursprungsort zuriik und nehmen das wihrend
des Jahres getotete Wild mit sich, das im nichsten Jlahr zu-
riickkehren wird. Jochelson erwihnt ihnliche Feste bei den
Korjaken, die er jedoch, aufler dem Walfischfest, nidht selbst
miterlebt hat. Bei diesen zeigt sich ein sehr entwickeltes Opfer-
system.48

Bogoras vergleicht diese Briuche zu Recht mit der russischen
»Koliada«: maskierte Kinder gehen von Haus zu Haus und
bitten um Eier und Mehl, und niemand wagt, sie ihnen abzu-
schlagen. Wie man weif}, ist dies ein europiischer Brawuch.4
Die Beziehung dieser Tauschvertrige zwischen Mensichen zu
denen zwischen Menschen und Gottern erhellt eine wichtige
Seite der Theorie des Opfers. Zunichst ist sie volllkkommen
einleuchtend, vor allem in solchen Gesellschaften, wo diese ver-
traglichen und wirtschaftlichen Riten zwar zwischen Menschen
iiblich sind, diese Menschen jedoch maskierte, oft schamani-
stische und vom Geist, dessen Namen sie tragen, besessene In-
karnationen sind: sie handeln in Wahrheit als Reprisentanten

46 Siche Abbildung in Bogoras, Chukdsee 2, S. 403.

47 ibid., S. 399 f.

48 Jochelson, Koryak, S. 64 ff., 90; vgl. S. 98: »This for Theea.

49 Chukchee 2, S. 400. - Uber Briuche dieser Art siche J.G. Frazer, The
Golden Bough, 3. Aufl.,, London 1910/20, Bd. 111, S. 78-85, 91 ff.; Bd. X, S.
169 ff. Vgl. unten, S. 157.

42

.




L

der Geister.s° Hier werden nicht nur die Menschen und Sachen
von jjenem Austausch erfafit, sondern auch die heiligen Wesen,
die mehr oder weniger mit ihnen verbunden sind.s* Das ist
beim Eskimo-Potlatsch, dem Tlingit-Potlatsch und einem der
beidesn Arten des Haida-Potlatsch eindeutig der Fall.

Die Entwicklung geschah auf natiirlichem Weg. Eine der ersten
Grupspen von Wesen, mit denen die Menschen Vertrige schlie-
flen mufiten und die der Definition nach dazu da waren, mit
thnem Vertrige zu schlieffen, waren die Geister der Toten und
die G6tter. Diese sind in der Tat die wahren Eigentiimer der
Dingee und Giiter der Welt.s2 Mit ihnen war der Austausch
am neotwendigsten und der Nichtaustausch am gefihrlichsten.
Andesrerseits war er mit ihnen auch am leichtesten und sicher-
sten. Die Zerstdrung der Opfergaben zielt gerade darauf ab,
eine ‘Schenkung zu sein, die notwendig vergolten wird. Alle
Formien des nordwestamerikanischen und des nordostasiatischen
Potlaitsch enthalten das Motiv der Zerstorung.s3 Nicht nur
um Macht, Reichtum und Uneigennutz zu bekunden, werden

so Fiior den Tlingit-Potlatsch siehe unten, S. go, 99. Dies ist ¢in fiir den ge-
samtenn nordwestamerikanischen Potlatsch grundiegendes Merkmal. Dennoch
tritt ees wenig in Erscheinung, weil das Ritual zu totemistisch ist, als dafl
seine YWirkung auf die Natur neben sciner Wirkung auf die Geister deutlich
wiirdez. Weit klarer ist es in der Beringstrafle, besonders bei dem Tschuk-
tschen-- und dem Eskimo-Potlatsch der St. Lorenz-Insel.
s1 Sicthe einen Potlatsch-Mythos in Bogoras, »Chukdhee Mythology« Jesup
VIII, 1 (1910), S. 14. Folgender Dialog entspannt sich zwischen zwei Scha-
manena: »What will you answere, d.h. »give as return presente. Der Dialog
endct rmit cinem Kampf; doch dann kommen die beiden Schamanen zu einem
Vergleeich: sie tauschen ihre magischen Messer und Halsketten aus, sodann
ihre FHilfsgeister und schliefilich ihre Kérper (S. 15, Zeile 2). Aber ihre
Kunstsstiicke gelingen ihnen nicht ganz; sie haben nimlich vergessen, ihre
Armbiinder und »tasselse (smy guide in motione«) auszutauschen (S. 16, Zeile
10). Mdan sicht, dafl alle diese Dinge den selben geistigen Wert haben wie der
Geist sselbst, dafl sie Geister sind.
s2 Siethe Jochelson, Koryak, S. 30. Ein Kwakiut!-Gesang iiber den Tanz der
Geisterr (Schamanismus der Winterzeremonien) erliutert das Motiv.

»11hr schidkt uns alles aus der andern Welt, o Geister!

Thhr habt gehort, daf wir hungrig sind . ..

W¥ir werden viel von euch bekommen . . .
(Boas, , Secr. Soc., S. 483).
53 Siekhe Davy, Foi Jurée, S. 224 ff.; siche auch unten S, 86 f.




Sklaven getotet, kostbare Ule verbrannt, Kupferplatten ins
Meer geworfen, Hiuser angeziindet. Es geschieht auch, um
den Geistern und Géttern zu opfern, die mit ihren lebenden
Verkorperungen, den Trigern threr Titel und ihren rituellen
Verbiindeten, in eins gesetzt werden.

Dodch schon taucht ein weiteres Motiv auf, das dieses mensch-
lichen Trigers nicht mehr bedarf und das vielleicht ebenso alt
ist wie der Potlatsch selbst: der Glaube, daf der Wert der
Dinge von den Gottern gekauft werden mufl und dafl die
Gotter wissen, wie er zuriickzuerstatten sei. Nirgendwo an-
ders vielleicht kommt diese Vorstellung auf so typische Weise
zum Ausdruck wie bei den Toradja in Celebes. A. C. Kruyt
sagt uns, dafl dort der »Eigentiimer« von den Geistern das
Recht »kaufen« mufl, mit »seinem«, in Wirklichkeit »ihrem«
Eigentum bestimmte Dinge zu tun. Bevor er »sein« Holz
schligt, ja selbst bevor er »seine« Erde umgribt, die Pfihle
»seines« Hauses aufrichtet,mufl er dieGotter bezahlen, Wihrend
der Begriff des Kaufs im privaten und kommerziellen Leben
der Toradja wenig entwickelt zu sein scheint, ist die Vorstel-
lung, bei den Geistern und Gottern zu kaufen, vollkommen
konstant.s+

Hinsichtlich der Formen des Austauschs, die wir als nichstes
beschreiben wollen, weist Malinowski auf dhnliche Tatsachen
auf den Trobriand-Inseln hin. Dort wird ein béser Geist, ein
tauva’u, den man in Form einer Schlange oder Landkrabbe
gefunden hat, dadurch beschworen, dafl man ihm ein vaygu’a
darbietet, einen jener kostbaren Gegenstinde (Schmuck, Talis-
man und Wertsache zugleich), die beim Kula-Handel eine
grofle Rolle spielen. Diese Gabe soll einen direkten Einflufl
auf den Geist des Geistes ausiiben.ss Andererseits werden an-
1dRlich des milamala-Festess¢ — ein Potlatsch zu Ehren der
Toten — beide Arten von vaygw’a, die des Kula und jene, die
Malinowski jetzt zum ersten Mal die »permanent« vaygu’a

s4 Koopen,S. 163-168, 158 f.; S. 3 und § des Auszugs.
ss Malinowski, Argonauts, S. s12.
§6 ibid., S. 72, 184.
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nenntts7, den Geistern auf einer Plattform dargeboten, die mit
der dles Hiuptlings identisch ist. Das stimmt ihre Geister
freunidlich. Sie tragen den Schatten dieser kostbaren Dinge
mit siich ins Land der Totens8, wo sie an Reichtiimern mitein-
anderr rivalisieren, wie die Lebenden miteinander rivalisieren,
wenn: sie von einem feierlichen Kula zuriickkehren.ss

D. E.. van Ossenbruggen, der nicht nur ein Theoretiker, son-
dern :auch ein hervorragender Beobachter ist und auflerdem an
Ort wind Stelle wohnt, hat noch einen anderen Zug dieser In-
stitutiion entdeckt.5° Die Gaben an die Menschen und an die
Gotreer haben auch den Zwedk, den Frieden zu erkaufen. Auf
diese  Weise vertreibt man die bosen Geister, allgemeiner die
bosen1 Einfliisse, selbst wenn sie nicht personalisiert sind; denn
die Verwiinschung eines Menschen erlaubt es diesen eifersiich-
tigen Geistern, in den Betroffenen einzudringen, und wenn
man sich an einem anderen Menschen schuldig macht, wird
man «den Geistern und unheilvollen Dingen gegeniiber macht-
los. Wan Ossenbruggen interpretiert auf diese Weise nicht nur
das Werfen von Geld iiber den Hochzeitszug in China, son-
dern 'sogar den Kaufpreis der Braut: eine interessante These,
aus dier sich eine ganze Reihe von Folgerungen ergeben.s!

57 ibicd., S. s12 (d.h. jene, dic nicht Gegenstinde des Zwangsaustauschs
sind). " Vgl. Malinowski, sBaloma, Spirits of thc Deade, J.R.A.1., 1917.

§8 Derr Maori-Mythos von Te Kanava (G. Grey, Polynesian Mythology, cd.
Routlecdge, 1855, S. 213) erzihle, wie die Geister den Schatten der pounamu
(Jadessteine, etc. — alias taonga) wegnahmen, die thnen zu Ehren ausgestellt
waren... Ein identischer Mythos in Mangaia (Wyatt Gill, Myths and Songs
from tthe South Pacific, London 1876, S. 257) erzihlt das gleiche von den
roten | Perlmutthalsketten und wie sie dic Gunst der schénen Manapa er-
rangena.

59 Maalinowski, Argonauts, S. g13. Malinowski iibertreibt ein wenig dic
Neuheeit dieser Tatsachen (S. s10 {.), dic genau mit denen des Tlingit- und
Haida«-Potlatsch iibereinstimmen.

60 »Hdet Primitieve Denken, voorn. in Pokkengebruiken . . .«, Bijdragen tot
de Taaal-, Land-, en Volkenkunde v. Nederl. Indie, LXX1, 245 f.

61 A.)E. Crawley (The Mystic Rose, London 1927, S. 386) hat bereits eine
derartiige Hypothese aufgestellt. Auch E. Westermardk sicht das Proplem und
bringt: einige Beweise vor; siehe insbesondere The History of Hwman Mar-
riage, 3. Aufl., New York 1922, Bd. I, S. 394 f. Aber im Grunde hat er
nicht kklargesehen, da er das System der totalen Leistungen und™das ent-
widkeldtere System des Patlatsch nicht identifizicrt hat, von denen all jene
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Wie man sieht, kann hier eine Theorie und eine Geschichte des
vertraglichen Opfers ansetzen. Und dieses hat Institutionen
zur Voraussetzung, wie wir sie hier beschreiben, und umge-
kehrt realisiert es sie im hochsten Grad, denn jene Gotter,
welche geben und erwidern, sind dazu da, etwas Grofles fiir
etwas Kleines zu geben.

Vielleicht ist es kein purer Zufall, daf die beiden feierlichen
Vertragsformeln — do ut des im Lateinischen und dadami se,
debi me im Sanksrit2 — uns in religidsen Texten erhalten
blieben.

Das Almosen. — Indessen tauchen in der Entwicklung der
Rechtsverhiltnisse und Religionen die Menschen spiter von
neuem als Reprisentanten der Gotter und der Toten auf, so-
fern sie iiberhaupt je etwas anderes waren. Bei den Haussa
des Sudan z. B. kommt es vor, daf}, wenn das »Guinea-Korn«
reif ist, Fieberkrankheiten um sich greifen; die einzige Art,
diesem Fieber zu entrinnen, besteht darin, den Armen solches
Korn zu schenken.$3 Bei den gleichen Haussa (diesmal aus
Tripolis) besuchen die Kinder der Reihe nach die Hiuser (ein
mediterraner und europiischer Brauch) anlifilich des Grofien
Gebets (Baban Salla): »Darf ich eintreten« . . . Die Antwort
ist: »O Hase mit den grofien Ohren, fiir einen Knochen er-
hilt man Dienste« (der Arme ist froh, fiir den Reichen arbei-
ten zu kdnnen). Solche Gaben an Kinder und Arme sind den
Toten wohlgefillig.és Diese Briauche sind vielleicht muselmani-
schen Ursprungsés oder muselmanischen, negritischen, europii-
schen und berberischen Ursprungs zugleich.

Tauschgeschifte, besonders der Austausch der Frauen und die Heirat, nur
ein Teil sind. Ober die Fruchtbarkeit der Ehe, die durch die Gaben an die
Eheleute gesichert wird, siehe unten.

62 Vajasaneyi Sambita, sieche H. Hubert und M. Mauss, »Essai sur la nature
ct la fonction du sacrificee, A.S., II (1897/98), 105.

63 A.J.N. Tremearne, Haussa Superstitions and Customs, London 1913,
S. ss.

64 A.]J.N. Tremearne, The Ban of the Bori, London 1915, S. 239.

65 Robertson Smith, Religion of the Semites, London 1889, S. 283: »Die
Armen sind die Giste Gottese,
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Jedennfalls sicht man, daf hier eine Theorie des Almosens an-
setzerrn kann., Das Almosen ist das Produkt eines moralischen
Begritiffs der Gabe und des Reichtums$é einerseits und des Be-
griffs s des Opfers andererseits. Die Freigebigkeit ist obligato-
risch,1, da sich andernfalls die Nemesis fiir die Armen und die
Gétrezer an dem Ubermafl an Gliick und Reichtum einiger Men-
schenn riche, die sich seiner entledigen miissen: es ist die alte
Moraal der zum Gerechtigkeitsprinzip gewordenen Gabe; Got-
ter wwie Geister billigen es, dafl die Anteile, die man ihnen
gab uund die bei nutzlosen Opferungen zerstort wurden, den
Armeen und Kindern zugute kommen.¢” Eben dies ist die Ge-
schichhte der Moralvorstellungen der Semiten. Das arabische
sadaqqa’® bedeutet urspriinglich, so wie das hebriische zedaga,
ausschchliefllich »Gerechtigkeit« und bekam spiter die Bedeu-
tung ; von Almosen. Mit der mischnaischen Epoche, dem Sieg
der » »Armen« in Jerusalem, liflt sich sogar der Zeitpunke an-
gebenn, da die Doktrin der Nichstenliebe und des Almosens
entstazanden ist, die dann mit dem Christentum und dem Islam
um ddie Welt wanderte. In jener Zeit erfuhr das Wort zedaqa
einenn Bedeutungswandel, denn in der Bibel hief es noch nicht
Almo:osen.

Dochh kehren wir zu unserem Hauptthema zuriick. Diese Do-
kumeiente und Kommentare sind nicht allein von lokalem eth-
nogracaphischen Interesse. Durch Vergleichungen lassen sie sich
erweieitern und vertiefen.

Die F Hauptelemente des Potlatsch sind also in Polynesien vor-
handden, wenngleich die Institution als Ganzes hier fehltés;

66 Dioie Betsimisaraka von Madagaskar erzihlen, wie einer von zwei Hiupt-
lingensn alles verteilte, was er besafl, und der andere alles fiir sich behielt. Gott
schenkikte demjenigen Gliid, der freigebig war, und ruinierte den Geizigen
(A. urund G. Grandidier, Ethnographie de Madagascar, Bd. 11, Paris 1914, S.
67, Anm\nm. a).

67 Fiirur die Begriffe Almosen, Grofziigigkeit und Freigebigkeit siche die
Matererialsammlung von Westermards, Origins and Development of Moral
ldeas, s, London 1906, Bd. I, Kap. 23.

68 Fiiriir einen noch heute giiltigen magischen Wert des sadgda siehe unten.

69 Wi¥ir waren nicht in der Lage, die ausgedehnte Literatur dariiber noch
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jedenfalls ist der Geschenkaustausch die Regel. Aber es wire
pure Gelehrsamkeit, dieses Rechtsmotiv hervorzuheben, wenn
es sich auf Polynesien beschrinkte. Wir wollen nun dais Thema
verlagern und zeigen, dafl zumindest die Verpflichtung zur

cinmal zu lesen. Es gibt Fragen, die sich erst stellen, wenn die Unttersuchung
abgeschlossen ist. Wir zweifeln jedoch nicht daran, dafl man, wenin man die
von den Ethnographen getrennten Tatsachenkomplexe wieder zusammen-
fiigt, noch andere wichtige Spuren des Potlatsch in Polynesien entdecken
wiirde. So gibt es 2.B. bei den Festen der Nahrungsmittelausstelllungen in
Polynesien, den hakari (siche E. Tregear, The Maori Race, S. 113), genau die
gleichen Aufbauten, das Aufhiufen und die Verteilung der Nahruing wie bei
den hekarai, den gleichartigen und gleichnamigen Festen der Melamesier von
Koita. Siche Seligman, Melanesians, S. 141-145, und Tafeln. Fiir dic hakari
siche auch R. Taylor, »Te ika a2 maui«, Old New Zealand, London 1855,
S. 13; Yeats, An account of New Zealand, 1835, S. 139. Vgl. Tregear,
M.C.D., s.v. hakari. Vgl. auch einen Mythos in G. Grey, Polynesian Mytho-
logy, S. 213 (Ausgabe von 1855), S. 189 (ed. Routledge), der das bakari von
Maru, dem Gott des Krieges, beschreibt: das Verhalten der Geschenknehmer
ist absolut identisch mit dem bei den Festen in Neukaledonien, Fidschi und
Neuguinea. Hier noch ein von E. Grey (Konga Moteatea, Mythology and
Traditions in New-Zealand, 1853, S. 132) bewahrter Gesang, dessen 2. Stro-
phe lautet, soweit ich iibersetzen kann:

Gib mir auf diese Seite meine taonga

gib mir meine taonga, dafl ich sie anhiufe

daf ich sie anhiufe zum Land hin

daf ich sie anhiufe zum Meer hin

...nach Osten. ..

Gib mir meine taonga.
Man sieht, in welchem Maf} der Begriff taonga seibst mit dem Ritual des
Nahrungsfestes verbunden ist. Vgl. S. Percy Smith, »The Wars of the North-
crn against the Southern Tribes . . .«, J.P.S., VIII (1899), 156.
Auch wenn man annimmt, daf es den Potlatsch in der heutigen polynesischen
Gesellschaft nicht gibt, so kénnte er doch in den Gesellschaften existiert haben,
die von der Einwanderung der Polynesier aufgesogen oder abgeldst wurden;
und es kénnte auch sein, dafl die Polynesier ithn vor ihrer Wanderung be-
saflen. Tatsichlich gibt es cinen Grund, weshalb er aus einem Teil dieses
Areals verschwunden sein kdnnte. Auf fast allen Inseln sind nimlich die
Clans endgiiltig hierarchisiert und sogar um eine Monarchie zentriert; es fehlt
also eine der wesentlichen Voraussetzungen fiir den Potlatsch: die Hinfillig-
keit einer Hierarchie, auf deren zeitweilige Festigung die Rivalitit der
Haiuptlinge ja gerade abzielt. Und wenn wir bei den Maori, deutlicher als
auf jeder anderen Inscl, Spurcn davon finden, so gerade deshalb, weil sich
hier das Hiuptlingstum wiederhergestellt hat und die einzelnen Clans Riva-
len geworden sind.
Fiir die Giiterzerstdrung vom melanesischen oder amerikanischen Typus in
Samoa siche Krimer, Samoa Inseln, Bd. 1, S. 375, sowie den Index, s.v.
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Gegeengabe eine weit grofiere Verbreitung hat. Die Verbrei-
tung; der anderen Verpflichtungen werden wir ebenfalls auf-
z und beweisen, dafl unsere Interpretation fiir mehrere
and Gesellschaftsgruppen gilt.

joga Das muru acr MAUII' dic L!LilCILCl:lUlulls au.brund eines Vergehens,

n ¢ ebenfalls unter diesem Gesichtspunkt untersucht werden. Die Bezichun-

gen dder Lohateny in Madagaskar — die miteinander Handel treiben miissen,

d seitig beschimpfen oder einander ruinieren diirfen — zeigen cben-

fall lte Spuren des Potlatsch. Siehe A. und G. Grandidier, Ethnographie de
Madaggascar, Bd. 11, S. 131 fI.; vgl. S. 155.
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KAPITEL II
Verbreitung dieses Systems

Freigebigkeit, Ehre, Geld

1. Regeln der Grofiziigigkeit (Andamanen

Briuche der Art, wie wir sie beschreiben, findet man auch bei
den Pygmien (Pater W. Schmidt zufolge den primitivsten
Menschen?). A. Radcliffe-Brown hat 1906 Tatsachen dieser Art
bei den Andamanern (Nordinsel) beobachtet und sie vorziiglich
beschrieben; liber die Gastfreundschaft zwischen lokalen Grup-
pen und iiber die Besuche, Feste, Mirkte, die dem freiwillig-
obligatorischen Austausch dienen (Ockerhandel, Meerespro-
dukte gegen Produkte des Waldes etc.), schreibt er: »Trotz der
Wichtigkeit dieses Austauschs verfolgen diese Geschenke nicht
den gleichen Zweck wie Handel und Tausch in entwickelteren
Gesellschaften, da sich die lokale Gruppe und die Familie, was
Geridte usw. betrifft, selbst versorgen kénnen. Sein Ziel ist vor

1 Alle diese Tatsachen, wie auch die folgenden, sind ganz verschiedencn
ethnographischen Arcalen entlehnt, deren Zusammenhinge zu untersuchen
nicht unser Ziel ist. Aus ethnologischer Sicht bestcht an der Existenz einer
pazifischen Kultur nicht der geringste Zweifel, und sie erklart zum Teil viele
gemeinsame Merkmale, wie z.B. das des melanesischen und des nordamerika-
nischen Potlatsch, desgleichen die Identitit des nordasiatischen und nord-
amerikanischen Potlatsch. Andererseits sind diese ersten Anfinge des Pot-
latsch bei den Pygmien sehr merkwiirdig; die Spuren des indoeuropiischen
Potlatsdh, iiber die wir noch sprechen werden, nicht minder. Wir enthalten
uns der heute iiblichen Betrachtungen iiber die Wanderung der Institutionen.
In unserem Fall wire es zu einfach und zu gefihrlich, von Entlehnungen,
und nicht minder gefihrlich, von unabhingigen Erfindungen zu sprechen.
Zudem zeugen all die Karten, die wir aufstellen, nur von unseren diirftigen
Kenntnissen oder unserer Unwissenheit. Im Augenblidk soll es uns geniigen,
wenn wir die Natur und die weite Verbreitung eines Rechtsmotivs aufzei-
gen; mogen andere, falls sie dazu in der Lage sind, seine Geschichte rekon-
struieren.

2 Die Stellung der Pygmienvélker . . ., Stuttgart 1910. In diesem Punkt
stimmen wir mit Pater Schmidt nicht iiberein. Siehe A.S. XII (1909/12),
65 ff.
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allem ein moralisches: er soll freundschaftliche Gefiihle zwischen
den !beiden beteiligten Personen hervorrufen, und wenn die
Unte:rnehmung dieses Ergebnis nicht hatte, war ihr Zweck ver-
ehlt

Niesmand steht es frei, ein angebotenes Geschenk abzulehnen.
Alle,, Minner wie Frauen, versuchen, sich gegenseitig an Grofi-
ziigiggkeit zu iiberbieten. Es gab eine Art Wettstreit, wer wohl
die meisten und wertvollsten Geschenke machen kdnnte.«4 Die
Gescthenke besiegeln die Heirat, schaffen freundschaftliche Be-
ziehwingen zwischen den beiden Elternpaaren. Sie verleihen den
beideen »Seiten« eine natiirliche Identitit, die sich in dem Tabu
offemibart, das fiir alle Zukunft — vom ersten Tag der Verlobung
an biis zum Ende ihrer Tage — auf den beiden Sippen liegt, die
einarnder nicht mehr sehen und nicht mehr miteinander sprechen
diirfeen, doch fortwihrend Geschenke austauschen miissen.s In
Waharheit driickt dieses Verbot sowohl die Intimitit als auch
dic /Angst aus, die zwischen jener Art von Glidubigern und
Schulldnern herrscht. Daf dies das Prinzip ist, beweist die Tat-
sachee, daf das gleiche Tabu, ein Zeichen sowohl der Intimitat
wie (der Entfernung, auch junge Leute beiderlei Geschlechts
trifit:, die an den Zeremonien des »Schildkréten- und Schweine-
essenas«6 gemeinsam teilgenommen haben und die ebenfalls ge-
zwurngen sind, ihr Leben lang Geschenke auszutauschen. Tat-
sacheen dieser Art gibt es auch in Australien.” Radcliffe-Brown
weistt auch auf die Riten der Wiederbegegnung nach langer
Trenanung hin — Umarmungen, Begriilungen unter Trinen —

3 Anadamans, S. 83: »Obwohl die Eingeborcnen die so gegebenen Gegen-
tindde als Geschenke ansahen, erwarteten sie doch, etwas Gleichwertiges
dafiirr zu bekommen, und wurden schr bose, wenn das Gegengeschenk der
Erwarrtung nicht entsprach.«

4 ibidd., S. 73, 81; vgl. S. 237. Radcliffe-Brown beobachtet sodann, wie
wenigg stabil diese vertragliche Titigkeit ist, auf welche Weise sie zu plotz-
lichen1 Streitigkciten fithrr, wihrend sie doch darauf abzielt, diese zu be-
scitigeen,

s ibidd . S. 237.

6 ibidd,, S. 81.

7 Diecses Faktum ist durchaus mit den kalduke-Bezichungen der ngia-ngiampe
bei deen Narrinyeri und mit den yutdhin bei den Dieri zu vergleichen.
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und zeigt, daf der Geschenkaustausch ihnen entspriche® und
wie sich hierbei Gefiihle und Personen miteinander vermischens.
Eben diese Vermischung von Personen und Dingen ist das
Merkmal von Vertrag und Tausch.

2. Prinzipien, Griinde und Intensitit des Geschenkaus-
tauschs (Melanesien)

Die melanesischen Bevdlkerungen haben den Potlatsch besser
bewahrt oder hoher entwickelt als die polynesischen.?e Das gilt
fiir das gesamte System des Gabenaustauschs, Und da bei ihnen
auch der Begriff des Geldes weit stirker hervortritt als in Poly-
nesien'!, wird das System teilweise komplizierter, aber auch
verstindlicher.

Neukaledonien
In den Dokumenten, die M. Leenhardt tiber die Neukaledonier

gesammelt hat, begegnen unsnicht nur die Vorstellungen wieder,
auf die wir hingewiesen haben, sondern sogar deren Ausdrucks-
formen. Seine einleitende Beschreibung des pilou-pilou-Festes
sowie des Systems der Feste, Geschenke und Leistungen aller
Art, einschlieflich des Geldes'?, charakterisiert diese Formen
eindeutig als Potlatsch. Rechtsformeln in feierlichen Reden des

8 Andamans, S. 137.

g ibid., S. 245 f. Radcliffe-Brown gibt eine vorziigliche soziologische Theo-
rie dieser Auflerungen der Solidaritit, der ldentitit der Gefiihle, ihres zu-
gleich obligatorischen und freiwilligen Charakters. Es hingt damit ein wei-
teres Problem zusammen, auf das wir schon einmal hingewiesen haben (»Ex-
pression obligatoire des sentimentse, Journal de Psydhologie, 1921).

10 Siehe oben, S. 48, Fn. 69.

11 Hier sollte man noch einmal der Frage des Geldes fiir Polynesien nach-
gehen. Siehe oben (S. 30, Fn. 17) das Zitat von Pater Ella iiber die samoani-
schen Matten. Die grofien Prunkixte, Jadesteine, tiki, Walzihne sind zwei-
fellos ebenso Geld wie viele Muscheln und Kristalle,,

12 »La Monnaie Néo-Calédonienne«, Revue d'Ethnographie (1922), 318;
fiir die Zahlungsmittel am Ende der Bestattungsfeiern siche besonders S. 332.
Siehe auch »La Féte du Pilou en Nouvelle-Calédonie«, Anthropologie, 1922,
226 ff.
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Herolds sind tiberaus typisch. So sagt der Ausrufer z. B. zu
Begimn der zeremoniellen Ausstellung des Yams des Festmahls:
»Wemn es irgendeinen alten pilox gibt, den wir dort unten bei
den Wi nicht gesehen haben .. ., dann wird dieser Yams dort-
hin etilen, so wie einst ein gleicher Yams von ihnen zu uns ge-
kommmen ist ...« Die Sache selber ist es, die zuriidckehrt.
Etwais spiter, in der gleichen Rede, heifit es, die Geister der
Vorfzahren liefen »auf diesen Teil der Nahrung die Wirkung
ithres Tuns und ihre Kraft . .. herabfallen«. »Das Ergebnis der
Handalung, die ihr vollzogen habt, erscheint heute. Alle Gene-
ratiornen sind in seinem Munde erschienen.« Und hier noch eine
anderre, nicht minder ausdrucksvolle Art, die Bindung darzu-
stellern: »Unsere Feste sind die Bewegung der Nadel, die die
Teile: des Strohdachs zusammenniht, so daf sie ein einziges
Dach: bilden, ein einziges Wort.«!4 Es sind dieselben Sachen,
die zwuriidkkehren, derselbe Faden, der sich hindurchzieht.!s Auch
anderre Autoren haben auf solche Tatsachen hingewiesen.’¢

Trobrriand-Inseln
Am aanderen Ende der melanesischen Welt gibt es ein hoch-

entwiickeltes, dem der Neukaledonier gleichwertiges System.

1y ibidd., 236 £., 247; vgl. 250 f.
14 ibidd., 263. »La Monnaie Néo-Calédoniennee, l.c., 332.

¢ Dicese Formel scheint dem polynesischen Symbolismus anzugehéren. Auf
den Maangaia-Inseln wurde der Friede durch ein sgut iiberdachtes Haus« sym-
bolisieert, das die Gétter und die Clans unter einem »gut geflochtenen« Dach
vercintt (Wyate Gill, Myths and Songs from the South Pacific, London 1876,
S. 294)).
16 Patter H.A. Lambert (Moeurs des Sauvages Néo-Calédoniens, 1900) be-
schreibbt zahlreiche Potlatschs: einen von 1856, S. 119; die Reihe der Be-
stattunngsfeierlichkeiten, S. 234 f.; den Potlatsch einer sekundiren Bestattung,
S. 240--246; er hat erkannt, dal die Demiitigung, ja sogar die Auswanderung
cines tbesiegten Hiuptlings die Strafe fiir nicht erwiderte Geschenke und
Potlatzschs war (S. §3); und er hat verstanden, dafl »jedes Geschenk ein
Gegenggeschenk erheischte (S. 116); diese Gegengeschenke werden in der Hiitte
der Recichen ausgestellt (S. 125). Besuchsgeschenke sind obligatorisch. Sie
sind dilie Vorbedingung der Heirat (S. 10, 93 f.); sie sind unwiderruflich,
und dide Gegengeschenke werden mit hohen Zinsen geleistet, insbesondere an
den berngam, eine Art leiblicher Vetter (S. 215). Der trianda-Geschenktanz (S.
158) is:st ein bemerkenswerter Fall von Formalismus, Ritualismus und juri-
stischerr Asthetik in einem.
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Die Bewohner der Trobriand-Inseln gehiren zu den zivilisier-
testen dieser Rassen. Heute reiche Perlenfischer und vor der
Ankunft der Europier wohlhabende Hersteller von Topfer-
waren, Muschelgeld, Steinhacken und Wertgegenstinden, wa-
ren sie seit jeher vorziigliche Handelsleute und kithne Seefahrer.
Und Malinowski gibt ihnen einen duflerst treffenden Namen,
wenn er sie mit den Begleitern Jasons vergleicht: » Argonauten
des westlichen Pazifik«. In einem Buch, das zu den besten der
beschreibenden Soziologie gehdrt und das fast ausschlieflich
das Thema behandelt, das uns interessiert, hat er uns das ganze
inner- und zwischenstammliche Handelssystem beschrieben,
welches den Namen Kula trigt.7 Er lif8c uns noch auf die
Besch-eibung all jener Institutionen hoffen, die von den gleichen
Rechts- und Wirtschaftsprinzipien gelenkt werden: Heirat, To-
tenfeiern, Initiation etc., weshalb die Beschreibung, die wir
hier geben werden, nur provisorisch ist. Doch die Tatsachen, die
uns vorliegen, sind fundamental und augenfillig.:8

Der Kula ist eine Art grofler Potlatsch; der intensive intertri-

17 Sieche »Kulaa, Man (Juli 1920), und Argonauts (wenn nicht anders ver-
merkt, bezichen sich alle Angaben in diesem Abschnitt auf dieses Budh).

18 Malinowski iibertreibt indessen die Neuheit der Tatsachen, die er be-
schreibt (S. s1o ff.). Zunichst ist der Kula im Grunde nur eine bestimmte
Art des intertribalen Potlatsch, wie sie in Melanesien hiufig ist und zu der
die Expeditionen in Ncukaledonien gehéren, die Pater Lambert beschrieben
hat, sowie die groflen Expeditionen, die olo-olo der Fidschianer etc.; siche
M. Mauss, »Extension du Potlatch en Mélanésic«, Anthropologie, 1910
(Procés-verbaux de I'lLF.A.). Der Sinn des Wortes Kula scheint mir mit dem
verschiedener dhnlicher Worter zusammenzuhingen, z.B. ulu-ulu. Siche Ri-
vers, Melanesian, Bd. 11, S. 415, 485; Bd. I, S. 160. Und zudem ist selbst der
Kula in gewisser Hinsicht weniger charakteristisch als der amerikanische Pot-
latsch, da die Inseln hier kleiner sind, die Gesellschaften weniger reich und
weniger stark als die der Kiiste von Britisch-Kelumbien, wo sich alle Merk-
male des intertribalen Potlatsch finden. Man begegnet hicr sogar wahrhaft
internationalen Potlatschs, z.B. Haida gegen Tlingit (Sitka war in der Tat
cine gemeinsame Stadt und der Nass River cin bevorzugter Ort der Zusam-
menkunft); Kwakiutl gegen Bella Coola, gegen Heiltsuq; Haida gegen
Tsimshian, etc. Dies liegt im iibrigen in der Natur der Sache, denn die For-
men des Austauschs sind normalerweise nicht an einen Stamm oder eine Na-
tion gebunden; hier wie anderswo sind sic zweifellos den Handelswegen
zwischen jenen gleichermaflen reichen Kiistenstimmen gefolgt und haben sie
zugleich gebahnt.
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]
bale FHandel, den er fordert, erstreckt sich iiber die gesamten

Trobrriand-Inseln, sowie einen Teil der d’Entrecasteaux- und
der Aimphlett-Inseln. In allen diesen Gebieten beriihrt er mit-
f telbar- alle Stimme und unmittelbar einige grofle Stimme: die
von D)obu (d’Entrecasteaux-Archipel), die von Kiriwina, Sina-
keta wnd Vakuta (Trobriand-Inseln), von Kitava (Marshall
Benne:t-Inseln) und die der Insel Woodlark. Malinowski gibt
keine 1Ubersetzung des Wortes Kula, das wahrscheinlich »Ring«
bedeuiter; und in der Tat scheint es, als seien alle jene Stimme,
ihre {iiberseeischen Expeditionen, Wert- und Gebrauchsgegen-
stindee, Nahrungsmittel und Feste, Dienstleistungen aller Art
(rituellle wie sexuelle), in einen Ring eingeschlossen, innerhalb
dessem sie riumlich wie zeitlich eine gleichmiflige Bewegung
beschreeiben.'?
Der HKula ist ein aristokratischer Handel.2> Er scheint den
Hiupotlingen vorbehalten zu sein, die zugleich die Oberhiupter
der K{ula-Flotte und -Boote sind, sowohl die Hindler und
Gescheenknehmer ihrer Vasallen (im konkreten Fall ihrer Kin-
der uind Schwiger) als auch die Oberhiupter verschiedener
unterggebener Dérfer. Dieser Handel wird auf eine vornehme,
dem fAnschein nach véllig desinteressierte und bescheidene Art
gefiihire.2r Man unterscheidet ihn streng vom einfachen Aus-
tausdn niitzlicher Dinge, der gimwali heifie.22 Dieser findet
neben1 dem Kula statt, auf den groflen primitiven Mirkten -
den V/Zersammlungsstitten des intertribalen Kula — oder auf den
kleineen Mirkten des Inland-Kula: er zeichnet sich durch sehr
hartnaickiges Feilschen beider Parteien aus, ein des Kula un-
wiirdiiges Verfahren. Von einem Individuum, das den Kula
nicht imit der nétigen Seelengrofle betreibt, sagt man, er be-

19 Maklinowski benutzt gern den Ausdruck »kula ringe.

20 S. 997, »noblesse obligee.

21 S. 4473, Ausdriidke der Bescheidenheit: »sHier der Rest meiner Nahrung
von hevute, nimm ihne, wihrend man eine kostbare Halskette iiberreicht.

22 S. gg96, 189 ff., 362 fI. Aus rein didaktischen Griinden und um sich Euro-
piern vverstindlich zu machen, rechnet Malinowskt (S. 187) den Kula zum
szeremaoniellen Tauschhandel mit spiterer Zahlunge: sowohl das Wart Zah-
lung wirie das Wort Tauschhandel ist europiisch.
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treibe ihn »wie einen gimwali«. Zumindest dem Anschein nach
besteht der Kula — wie der nordwestamerikanische Potlatsch —
darin, daf die einen geben und die anderen empfangen?3, wobei
die Empfinger von heute die Geber von morgen sind. Sogar
in der umfassendsten, feierlichsten, edelsten und am stirksten
vom Wettstreit bestimmten Form des Kula, nimlich der der
grofien iiberseeischen Expeditionen, uvalakus, gilt die Regel,
daf man nichts zum Austauschen mitnimmt, nicht einmal als
eventuelle Gegengabe fiir eine Nahrung, um die zu bitten man
sich sogar weigert. Mit voller Absicht empfingt man nur; und
erst wenn im folgenden Jahr der besuchende Stamm die Flotte
des besuchten Stammes beherbergt, werden die Geschenke mit
Zinsen vergolten.

Bei den kleineren Kula nutzt man dagegen die Seereise dazu,
um Frachten auszutauschen; auch die Leute von Rang treiben
Handel; zahlreiche Dinge werden umworben?s und ausge-
tauscht, und vielerlei Beziechungen kniipfen sich unabhingig
vom Kula an; doch stets bleibt dieser das Ziel, das entschei-
dende Moment jener Beziehungen.

Die Schenkung selbst nimmt duflerst feierliche Formen an. Die
empfangene Sache wird verachtet, man miflitraut ihr, man
nimmt sie erst an, wenn sie einem zu Fiiflen geworfen wurde;
der Geber gefillt sich in einer iibertriebenen Bescheidenheit:6:
nachdem er feierlich und unter den Klingen der Schnecken-
trompete sein Geschenk herbeigetragen hat, entschuldigt er sich
dafiir, da8 er nur seine Reste gebe, und wirft die Gabe dem
Rivalen und Partner zu Fiifen.?? Dennoch verkiinden die
Schnedkentrompete und der Herold allen Anwesenden die Feier-
lichkeit der Ubergabe. Bei alledem ist man bestrebr, Freigebig-
23 Siche Malinowski, »Primitive Economics of the Trobriand Islanderse,
Economic Joxrnal, Mirz 1921.

24 Vgl. den tanarere-Ritus, Ausstellung der Ausbeute der Expedition auf
dem Strand von Muwa, S. 210, 374 f., 391. Vgl. die xvalaku-Expedition von
Dobu nach Sinaketa, S. 381 (20./21. April). Man ermittelt denjenigen, der
der schinste, d.h. der erfolgreichste, der beste Hindler war.

15 wawoyla-Ritus, S. 353 f.; wawoyla-Magie, S. 360 f.

26 Siehe oben, Anm. 21.

27 S. 473- Siehe das Titelbild sowie die Tafeln LX .
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keit, {ngebundenheit, Autonomie und zugleich Grofle zu zei-
gen.28 Gleichwohl wirken im Grunde Mechanismen der Ver-
I pflichttung, jasogar einer Verpflichtung durch die Sachen selbst.

Die wresentlichen Gegenstinde dieses Geschenkaustauschs sind
die vaiygu'a, eine Art von Geld.?s Davon gibt es zweierlei

28 Wir mochten hier darauf hinweisen, dafl sich diese Moralvorstellungen
mit denn Paragraphen der Nikomachischen Ethik iiber die peyahonpéneia
und die: ¢AgvBepia vergleichen lassen.

29 Any kung iiber den Gebraudh des Begriffes Geld. Trotz den Einwinden
von M owski (sPrimitive Currencye, Economic Journal, 1923) behalten
wir di Ausdrude bei. Malinowski hat sich gegen dessen Miflbrauch ge-
wandt rgonauts, S. 499, Anm. 2) und die Nomenklatur von C.G. Selig-
man kriitisiert. Er behilt den Terminus Geld solchen Gegenstinden vor, die
nicht nuar als Tauschmitte!l dienen, sondern auch als Wertmafistab. F. Simiand
hat mirr gegeniiber die glcichen Einwinde in bezug auf den Wertbegriff bei
Gesellsachaften dieses Typs geiuflert. Beide Wissenschafiler haben von ihrem
Standp kt aus sicher recht; sie verstehen dic Termini Geld und Wert im
engen 1. Unter diesem Gesichtspunkt gibt cs wirtschaftlichen Wert erst
dann, wvenn es Geld gibt, und Geld erst dann, wenn die kostbaren Dinge, die
selbst veerdichtete Reichtiimer und Zeichen fiir Reichtum sind, wirklich 2u
Geld geeworden sind, d.h. umgemiinzt, entpersonlicht, von jeder Beziehung
zu cineer moralischen, seis kollcktiven oder individuellen Person losgeldst,
aufler vvon der Autoritit des Staates, der sie prigt. Doch damit stellt sich
nur dass Problem der willkiirlichen Grenze, dic man dem Gebrauch des Wor-
tes setzeen soll. Meiner Ansicht nach erfaflt diese Definition nur einen zwei-
ten Typous von Geld: unseren eigenen.

In allenn Gesellschaften, die denjenigen vorausgegangen sind, in denen Gold,
Bronze 1 und Silber gemiinzt wurdcen, gab es andere Dinge - besonders Steine,
Muschelin und Edelmetalle =, die als Tausch- und Zahlungsmittel verwendet
wurden und als solche galten; in vielen Gesellschaften, die uns noch heute
umgebern, funktioniert dieses System tatsichlich, und gerade dieses moch-
ten wir+ beschreiben. Freilich unterscheiden sich diese kostbaren Dinge von
dem, wras wir als Kaufmittel zu betrachten pflegen. Zum einen besitzen
sie nebeen ihrer Gkonomischen Natur, ihrem Wert, eine magische Natur
und sinad vor allem Talismane: »life giverse, wie Rivers, Perry und Jackson
sagen. . Zum anderen ist ihr Umlauf innerhalb einer Gesellschaft und
sclbst zzwischen den Gesellschaften zwar ein schr allgemeiner; doch sind
sic nodth gebunden: an Personen oder Clans (die ersten romischen Miin-
zen wunrden von gentes geprigt), an die Personlichkeit ihrer ehemaligen
Besitzerr und an Vertrige zwischen moralischen Wesen. 1hr Wert ist noch cin
ubjektiiver und persénlicher. So wird 2.B. das auf Fiden gezogene Muschel-
geld in } Melanesien noch nach den Kérpermaflen des Gebers gemessen (Rivers,
Melanessian, Bd. 11, S. §27; Bd. 1, S. 64, 71, 101, 160 ff. Vgl. den Ausdruck
»Schulteerfaden« bei Thurnwald, Salomo-Inseln, Bd. 111, S. 39 f., 189; »Hiift-
schnure,, Bd. 1, S. 263, Vers 6, ctc.). Wir werden noch auf weitere wichtige
Beispielde dieser Institution stofien. Wahr ist auch, dafl diese Werte unbe-
stindig ¢ sind und daf ¢s ihnen an der Eigenschaft fehlt, die fiir cine Wihrung,
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Sorten: die mwali — schéne, aus einer Muschel geschnittene und
polierte Armreifen, dienur bei wichtigen Anlissen von den Besit-
zern oder deren Verwandten getragen werden; und die soxlava
— Halsketten, die von den geschickten Drechslern von Sinaketa

cin Mafl notwendig ist: z.B. wichst oder sinkt ihr Preis mit der Zahl und
der GroBe der Transaktionen, bei denen sie benutzt worden sind. Malinowski
vergleicht sehr treffend die vaygw’s der Trobriander, die sich im Laufe
threr Reisen Prestige erwerben, mit den Juwelen der Krone. Ebenso gewin-
nen die nordwestamerikanischen Kupferplatten und die samoanischen Matten
bei jedem Potlatsch, bei jedem Tausch an Wert. Andererseits jedoch haben
dicse kostbaren Dinge in zweierlei Hinsicht die gleichen Funktionen wie das
Geld in unseren Gesellschaften und verdicnen folglich, zumindest zur glei-
chen Klasse gerechnet zu werden. Sie besitzen eine Kaufkraft, und diese Kraft
ist beziffert. Diese oder jene amerikanische Kupferplatte mufl mit soundso-
viel wollenen Dedken bezahlt werden; diesem oder jenem vaygu’a entsprechen
soundsovicl Korbe mit Yams. Die Vorstellung der Zahl ist vorhanden, auch
wenn diese Zahl nicht von einer politischen Autoritit festgelege ist und sich
von einem Kula oder Potlatsch zum anderen indert. Auflerdem ist diese
Kaufkraft wirklich frcimachend. Wenn sie auch nur zwischen bestimmten
Individuen, Clans oder Stimmen und nur zwischen Verbiindeten anerkannt
wird, ist sie dennoch 8ffentlich, offiziell und festgelegt. R. Brudo, cin Freund
Malinowskis, der wie dieser lange auf den Trobriand-Inseln gelebt hat, be-
zahlte seine Perlenfischer sowohl mit vaygu'a wie mit curopiischem Geld
oder mit Waren zu festem Preis. Der Ubergang von einem System zum an-
deren war ohne Erschiitterungen vor sich gegangen. — C. Armstrong gibt be-
ziiglich des Geldes auf der den Trobriand-Inseln benachbarten Rossel-Insel
schr deutliche Hinweise und beharrt, wenn anders es hier einen Irrtum gibe,
im selben Irrtum wie wir (» A unique monetary systeme«, Economic Journal,
1924).

Unscrer Meinung nach hat die Menschheit lange herumgetastet. Zuerst hat
sie entdedst, daB bestimmte, fast immer magische und kostbare Dinge durch
den Gebrauch nicht zerstért wurden, und sie hat diese Dinge mit Kaufkraft
ausgestattet (siche M. Mauss, Origines). In der zweiten Phase, nachdem es
der Menschheit gelungen war, diese Dinge innerhalb und auBerhalb des Stam-
mes in Umlauf zu bringen, hat sie entdeder, dafl diese Kaufmittel als Medien
fiir die Bezifferung und den Umlauf von Reichtiimern dienen konnten. Dies
ist das Stadium, das wir hier beschreiben. Die dritte Phase begann in sehr
alter Zeit bei den semitischen Gesellschaften (anderswo ist es wahrscheinlich
noch nicht so lange her), wo man die Mittel erfand, diese Wertgegenstinde
von den Gruppen und Individuen zu Iésen und sie zu dauerhaften Instrumen-
ten der universellen, wenn auch nidht ganz rationalen Wertmessung zu ma-
chen ~ in Ermangelung eines besscren Systems. Es hat also, wie wir meinen.
eine Form des Geldes gegeben, die der unseren vorausging. Ganz abgesehen
von jenen Formen, die in Gebrauchsgegenstinden bestehen, oder z.B. in Afri-
ka und Asien in Blodken und Barren aus Kupfer und Eisen, und abgesehen
auch vom Vich in unseren alten und den heutigen afrikanischen Gesellschaf-
ten. (Ober das Vieh siche unten, S. 124, Anm. 9.)
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aus dezm hiibschen Perlmutt der roten Spondylus-Muschel ge-
Sarbeitcet werden. Diese tragen die Frauen bei feierlichen Anlis-
sens®, 1in Ausnahmefillen auch Minner, z. B. wihrend der Ago-
Inie. Dioch normalerweise werden sie nur gehortet. Man besitzt
sie, um sich an diesem Besitz zu freuen. Die Herstellung der
einen, das Fischen und Bearbeiten der anderen, der Handel mit
diesen: beiden Tausch- und Prestigeobjekten bilden, zusammen
mit amderen, profaneren und gewdhnlicheren Handelsgeschif-
ten, diee Quelle des Reichtums der Trobriander.

Nach /Malinowski wandern diese vaygu’a in einer Art Kreis-
bewegiung: die mwali (Armreifen) reisen stets von Osten nach
Western, die soulava immer von Westen nach Osten.3t Diese bei-
den geegensitzlichen Bewegungen vollziehen sich zwischen den
gesamiten Trobriand-Inseln, den d’Entrecasteaux- und Amph-
lett-Imiseln, den Inseln Woodlark, Marshall Bennet und Tube-
tube, wind schliefflich der Zuflersten Siidostspitze von Neuguinea,
von wvo die unbearbeiteten Armreifen kommen. Und hier be-
gegnett dieser Handel den von Seligman beschriebenen Expedi-
tionem gleicher Art, die aus Neuguinea (Siid-Massim) kom-
men,3?

Theorcetisch zirkulieren diese Zeichen des Reichtums unaufhor-
lich. Mfan darf sie weder zu lange aufbewahren, noch »langsam«
und »sschwer«< mit ihnen sein, und man darf sie keinem anderen
zukommmen lassen als den in einer bestimmten Richtung deter-
minierrten Partnern (»Armreif-Richtunge, »Halsketten-Rich-
tung«))3. Man kann sie von einem Kula bis zum anderen behal-
3o Tafeel XIX. Es scheint, als ob die Frau auf den Trobriand-Inseln, so wie
die »Prrinzessin« ine Nordwestamerika, gewissermaflen als Mittel diente,
Prunksttiicke auszustellen — abgesehen davon, daf man sie auf diese Weise
»verzauhberte«, Vgl. Thurnwald, Salomo-Inseln, Bd. 1, S. 138, 159, 192.

31 Sichae die Karte auf S. 82. Vgl. 2Kulae, Man (1920), 101. Malinowski
hat, wiee er sagt, keine mythischen oder sonstigen Griinde fiir diesen Umlauf
entdecktt. Es wiire sehr widhtig, sie zu ermitteln. Denn falls der Grund in
irgendetiiner Orientierung dieser Gegenstinde lige, die dazu neigten, zu ihrem
Ausganggspunkt zuriidkzukehren und dabei einem mythischen Weg folgten,
so kimee dieses Faktum dem polynesischen sehr nahe, dem bau der Maori.

32 Fiir « diese Kultur und diesen Handel siche Seligman, Melanesians, Kap.
XXXIIII ff. Vgl. A.S., XII (1909/12), 374; Argonauts, S. 86.

33 S. 944.
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ten, und die ganze Gemeinschaft ist stolz auf die vaygu’a, die
einer ihrer Hauptlinge heimgebracht hat. Es gibt sogar Anlisse,
wie z. B. die Vorbereitung der Totenfeiern (s0z), wo es erlaubt
ist, zu empfangen, ohne etwas zuriickzugeben34, doch nur, um
alles wieder zuriickzuerstatten und auszugeben, wenn das Fest
stattfindet.

Man hat also wirklich ein Eigentumsrecht an dem erhaltenen
Geschenk. Aber es ist eine besondere Art von Eigentum. Man
konnte sagen, daf es alle moglichen Rechtsprinzipien ein-
schlieflc, die auch wir kennen, jedoch sorgfiltig voneinander
scheiden. Es ist gleichzeitig Eigentum und Besitz, Pfand und
Leihgabe, eine verkaufte und eine gekaufte Sache, ein Deposi-
tum, ein Mandat, ein Fideikomifl; denn es wird mir nur unter
der Bedingung gegeben, daf ich es fiir einen anderen in Ge-
brauch nehme oder einem Dritten iibergebe, dem »fernen Part-
ner« (murimuri)3s. Das also ist der typische wirtschaftliche,
rechtliche und moralische Komplex, den Malinowski zu ent-
decken, zu beobachten und zu beschreiben verstand.

Diese Institution hat auch ihre mythischen, religiésen und magi-
schen Aspekte. Die vaygu’a sind keine indifferenten Dinge, sind
mehr als blofle Geldstiicke. Jedes von ihnen, zumindest die
wertvollsten und begehrtesten (andere Gegenstinde genieflen
das gleiche Prestiges6), hat einen Namen37, eine Personlichkeir,
eine Geschichte, ja selbst eine Legende, so daff manche Indivi-
duen sogar diese Namen annehmen. Man kann nicht sagen, dafl
sie wirklich der Gegenstand eines Kultes sind, denn die Trobri-
ander sind auf thre Weise Positivisten. Aber man kann nicht
umbhin, ihre erhabene und sakrale Natur zu erkennen. Sie zu
besitzen, »ist erheiternd, trostlich und besinftigend an siche.

34 S. 489-493.

35 Der sremote partnere (murimuri, vgl. Seligman, Melanesians, S. sos, 752)
ist zumindest einem Teil der Reihe der sPartner« bekannt, wic unsere Bank-
korrespondenten.

36 Siehc die allgemeinen Bemerkungen iiber zercmonielle Gegenstinde,
S. 89 f.

37 S. 504, Paarnamen; vgl. S. 89, 271. Siehe den Mythos S. 322 f.: wie man
von cinem soxlava hért.
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Thre IBesitzer befiihlen und betrachten sie stundenlang. Durch
blofle: Beriihrung werden ihre Krifte iibertragen.’® Man legt
vaygu’a auf die Stirn und die Brust des Sterbenden, man reibt
sie auif seinem Bauch, man lift sie vor seiner Nase tanzen. Sie
sind ssein letzter Trost.39

Mehr noch. Der Vertrag selbst steht unter dem Einflufl der
vaygus'a. Nicht nur die Armreifen und Halsketten, sondern
auch (Giiter, Schmuck, Waffen — alles, was dem Partner gehort,
ist so sehr von persdnlichem Gefiihl, wenn nicht gar von Seele
durch«drungen, dal diese Dinge selber am Vertrag teilnehmen.4°
Ein ZZauberspruch, der der »Schneckentrompete«4!, dient dazu,
die D)inge, die der »Partner-Kandidat« erbitten und erhalten
soll, machdem man sie beschworen hat, zu verzaubern und zu
ihm hinzuziehen.+

38 S. ss12.

39 S. g513.

40 S. 3340, Kommentar, S. 341.

41 Ubcer den Gebrauch der Schneckentrompete (Gehiuse der cassis cornsta)
siehe S3. 340, 388, 471. Vgl Tafel LXI1. Die Schneckentrompete wird bei
jeder Ulbergabe, bei jedem feierlichen Augenblick des gemeinsamen Mahls cte.
geblaseen. Fiir dic Verbreitung und die Geschichte der Schnedkentrompete
siche J.. W. Jadison, Pearls and Shells, Univ. Mandhester Series, 1921.

Dem GS5ebrauch von Trompeten und Trommeln bei Festen und Vertragsab-
schliisseen begegnet man in zahlreichen Negergesellschaften (Guinea, Bantu), in
asiatisdchen, amerikanischen, indoeuropiischen Gesellschaften etc. Er hingt
mit deen Redits- und Wirtschaftsmotiven zusammen, die wir hier unter-
suchen, . und verdient eine gesonderte Studie.

42 S. 3340 f. Mwanita, mwanita. Vgl. den Kiriwina-Text dcr beiden ersten
Verse, !S. 448. Dieses Wort ist der Name eines langen Wurms mit schwarzen
Ringena, mit dem die Spondylus-Halsketten identifiziert werden, S. 341. Es
folgt ddie Beschw@rung: sKommt dort zusammen. Ich werde euch dort
zusamnmenbringen. Kommt hier zusammen. Ich werde cuch hier zusammen-
bringenn. Der Regenbogen erscheint dort. Ich werde den Regenbogen dort
crscheinnen {assen. Der Regenbogen erscheint hier. Ich werde den Regenbogen
hier ersscheinen lassen.« Malinowski betrachtet den Regenbogen, den Einge-
borenenn zufolge, als ein blofes Omen. Aber er kénnte auch den bunten
Schimmner des Perlmutts bezeichnen. Der Ausdruck skommt hier zusammen«
bezichtt sich auf die Wertgegenstinde, die im Rahmen des Vertrags zusammen-
kommeen werden. Das Wortspiel mit shiere und sdorte wird einfach durch
die Lauute m und w, eine Art von Formativen, dargestellt; sie sind in der
Magie ssehr hiufig.

Dann ffolgt der zweite Teil der Eingangsformel: »Ich bin der einzige Mann,
der cinazige Hiuptlinge« etc. Er ist in einer anderen Hinischt interessant, ins-
besondeere der des Potlatsch.
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[Eine Erregung+ bemichrigt sich meines Partners,]44

Eine Erregung bemichtigt sich seines Hundes,

Eine Erregung bemichtigr sich seines Giirtels,

... seines gwara [ Tabu auf Kokosniissen und Betel]4s,

. . . seiner Halskette bagido’u;

. . . seiner Halskette bagirikx;

.. . seiner Halskette bagidudu . . .46
Eine mythischere, merkwiirdigere, doch gewdhnlichere Formel
bringt die gleiche Vorstellung zum Ausdruck. Der Kula-Partner
hat ein Hilfstier, ein Krokodil, das er anruft, damit es ihm die
Halsketten bringe (in Kitava die mwali).

Krokodil, fall nieder, nimm deinen Mann! Stof ihn in den

gebobo [Laderaum des Boots]!

Krokodil bring mir die Halskette, bring mir die bagido’x

die bagiriku . . 47

43 Das so iibersetzte Wort lautet »munumwaynisee (vgl. S. 449), cine
Reduplikation von mwana oder mwayna, das sitchinge oder »state of
excitemente« bedeutet.

44 Ich nchme an, daf es einen Vers dieser Art geben muf, denn Malinowski
sagt ausdriicklich (S. 340), dafl dieses Schliisselwort der Zauberforme! den
Geisteszustand bezeichnet, der den Partner befillt und ihn veranlaft, grofi-
ziigige Geschenke zu madhen.

45 Im allgemcinen auferlegt im Hinblick auf den Kula und die so’i (Toten-
feiern), um die notwendigen Nahrungsmittel, Arekaniisse und Wertsachen
zusammenzubringen. Vgl. S. 346 f., 350. Der Zauber erstredkt sich auch auf
Nahrungsmittel.

46 Namen verschiedener Halsketten (bagi). Sie werden in diesem Werk nicht
analysiert. Fs folgen weitere spezielle Namen fiir cbenfalls verzauberte Hals-
kerten.

Da es sich hier um eine Kula-Forme! von Sinaketa handelt, wo man die Hals-
ketten sucht und die Armreifen liegenliflt, ist nur von Halsketten die Rede.
Die gleiche Formel wird beim Kula von Kiriwina gebraucht; doch da man
dort die Armreifen sucht, werden die Namen verschiedener Armreifen er-
wihnt.

Auch der Schlufl der Formel (S. 341) ist interessant, aber wiederum nur im
Hinblid auf den Potlatsch: »Ich swerde kular (mein Geschift machen), ich
werde meinen Kula tiuschen (meinen Partner). Ich werde meinen Kula
bestehlen, ich werde meinen Kula auspliindern; ich werde kula, bis mein
Schiff sinkt . . . Mein Ruhm ist wie Donner, mein Schritt ist wie Erdbeben.«
Der Schlufivers mutet seltsam amerikanisch an. Khnliche Beispiele findet man
auf den Salomo-Inseln.

47 S. 344, Kommentar S. 345. Die Formel schliefft mit den gleichen Worten,
die wir socben zitiert haben: »Ich werde kula« cte.
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Eine :andere Formel des gleichen Rituals beschwort einen Raub-
vogell.s8 Der letzte Zauberspruch fiir die in Dobu oder Kitava
lebeniden Partner und Vertragsteilnehmer der Leute von Kiri-
wina enthilt eine Art Refrain, von dem zwei Deutungen gege-
ben wverden.4+s Das Ritual ist im tibrigen sehr lang und wird des
ofteresn wiederholt; sein Ziel ist es, alles aufzuzihlen, was der
Kula: verpont, alles, was an Hafl und Krieg erinnert — man mufl
es besschworen, damit der Handel unter Freunden stattfinden
kanr

Deine Wut, der Hund schnuppert,

Deine Kriegsbemalung, der Hund schnuppert . . .
In anideren Versionen heiflt es:

Deine Wut, der Hund ist folgsam . ..
oder:

Deine Wut verebbt, der Hund spielt.

Dein Arger verebbt, der Hund spielt ...
Das heifit: »Deine Wut wird wie der spielende Hund.« Wesent-
lich isst die Metapher des Hundes, der sich erhebt und die Hand
seiness Herrn leckt. So soll es der Mann oder die Frau von Dobu
macheen. Eine zweite Deutung — spitzfindig und nicht ohne
Scholiastik, wie Malinowski sagt, aber natiirlich durchaus eine
Eingecborenendeutung — gibt einen Kommentar, der sich besser
mit dlem deckt, was wir schon wissen: »Die Hunde spielen Nase
an Niase. Wenn du das Wort Hund erwihnst, wie es seit langer
Zeit 'vorgeschrieben ist, tun die kostbaren Dinge das gleiche
[spiellen]. Wenn wir nun Armreifen weggegeben haben, werden
Halskketten kommen, sie werden einander treffen [wie die
Hundde einander beschnuppern].« Ein hiibsches Gleichnis. Das
ganzee Geflecht der kollektiven Gefiihle wird darin mit einem
Schlasg enthiillt: der mégliche Haf der Partner; die durch Zau-

48 S. 343. Vgl. S. 449, Text des ersten Verses mit grammatikalischem
Kommacntar.

49 S. 348. Dieser Refrain gehdrt zu einer Reihe von Versen (S. 347):
»Deinee Wut verebbt, Mann von Dobu . . .« Dann folgt die gleiche Reihe mit
»Frau : von Dobua. Die Frauen von Dobu sind tabu, wihrend die von Kiri-
wina ssich vor den Besuchern prostitvieren. Der zweite Teil der Anrufung ist
vom gkleichen Typus.
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ber aufgehobene Isolierung der vaygu’a; Menschen und Wert-
sachen, die zusammenkommen wie spielende Hunde, die auf
Anruf herbeieilen. Ein anderer symbolischer Ausdruck ist der
dér Heirat der mwali (Armreifen und weibliche Symbole) und
der soulava (Halsketten und minnliche Symbole), die zuein-
ander streben wie das Minnchen zum Weibchen.s°

Diese verschiedenen Metaphern bezeichnen genau dasselbe, was
in anderen Termini die mythische Rechtssprechung der Maori
ausdriickt. Soziologisch gesehen kommt auch hier wieder eine
Mischung aus Sachen, Werten, Vertrigen und Menschen zum
Ausdrudk.s!

Leider wissen wir sehr wenig iiber die Sanktion, die hinter
diesen Transaktionen steht. Entweder ist sie unbewuflt und
von den Leuten aus Kiriwina, den Informanten Malinowskis,
schlecht formuliert worden; oder sie ist den Trobriandern
durchaus klar und bedarf nur einer weiteren Untersuchung.
Wir kennen lediglich einige Details. Die erste vaygu’a-Gabe
heifit vaga, »opening gift«.s: Sie »6ffnet« den Nehmer, ver-
pflichtet ihn definitiv zu einer Gegengabe, dem yotile, das Ma-
linowski vorziiglich mit »clinching gift«ss iibersetzt: die Gabe,
die das Geschift »verriegelt«. Eine andere Bezeichnung fiir
diese letztere Gabe ist kudu ~ der Zahn, der beiflt, der wirk-
lich schneidet und befreit.s4 Sie ist obligatorisch; sie wird er-
wartet und mufl der ersten Gabe gleichwertig sein; unter Um-
stinden darf man sie mit Gewalt oder durch Uberrumpelung
an sich nehmenss; fiir ein schlechtes yotile darf man sich
durch Magie oder zumindest durch Schmihungensé und Groll

5o S. 356; vielleicht handelt es sich hier um einen Ortungsmythos.

st Hier konnte man den Ausdruck verwenden, den Lévy-Bruhl gewohnlich
gebrauche: »Partizipatione. Dodh liegen diesem Terminus gerade Vermischun-
gen zugrunde und insbesondere juristische Identifikationen, Verquidkungen
jener Art, wie wir sie im Augenblick zu beschreiben haben. Es kommt uns hier
auf das Prinzip an; deshalb ist es unndtig, auf die Folgen einzugehen.

s2 S. 352 f.

$3 S. 98.

54 S. 356. Viclleicht spiclt dieses Wort auch auf das alte Eberhaucrgeld an.

ss Der lebu-Braudh, S. 319; vgl. den Mythos, S. 313.

56 Heftige Klagen (injuria), S. 359 (siehe zahlreiche Gesinge dicser Art in
Thurnwald, Salomo-Inseln, Bd. I).
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drichenss7. Ist jemand nicht in der Lage, das vaga zu erwidern,
kann err im Notfall ein basi anbieten, das die Haut nur »stichte,
Bie nicne wirklich beiflt, die Angelegenheit nicht zum Abschluf§
bringe.. Es ist einec Arc Wartegeschenk, eine Art Verzugszins;
fes besiinftige den Gliubiger, den ehemaligen Geber, befreit
jedoch inicht den Schuldner, den zukiinftigen Geber.s® Alle diese
Details; sind sehr merkwiirdig und die Ausdriicke auffillig;
aber wrir kennen nicht die Sanktion. Ist sie nur moralischer
und maagischer Natur?s9 Wird das Individuum, das »schwer-
fillig irm Kula« ist, nur verachtet und eventuell verhext? Ver-
liert deer unehrliche Partner nicht noch etwas anderes: seinen
Rang mder zumindest seine Stellung unter den Hiuptlingen?
Das wisssen wir noch nicht.

Anderesrseits ist das System jedoch typisch. Aufler im alten
germamischen Recht, auf das wir noch zuriidkkommen werden,
wird man beim augenblicklichen Stand der Beobachtung, un-
serer hiistorischen, rechtlichen und wirtschaftlichen Kenntnisse
schwerllich einer Praxis des Geschenkaustauschs begegnen, die
klarer, vollstindiger, bewufiter und zudem von dem sie auf-
zeichnernden Beobachter besser verstanden worden wire als
diejenigge, die Malinowski auf den Trobriand-Inseln gefunden
hat.ée

57 Von ceinem beriihmten vaygu’a heifit es: »Vicle Menschen sind seinet-
wegen geestorben.« Es scheint, dafl zumindest in einem Fall (Dobu; S. 356)
das yotilde stets ein mwali ist, ein Armreif, das weibliche Prinzip der Trans-
aktion: »oWe do not kwaypolu or pokala them, they are women.« Aber in
Dobu succht man nur Armreifen, und es ist moglich, da diese Tatsache keine
andere Boedeutung hat.

§8 Es schheint, als ob hier mehrere Arten von Geschiften miteinander ver-
schmélzeen. Das basi kann eine Halskette scin (vgl. S. 98) oder cin weniger
wertvolleer Armreif. Doch kann man als basi auch andere Gegenstinde geben,
dic niche! streng kula sind: Kalkspatel (Kalkpulver ist ein wichtiges Ingre-
dicns des: Betel), grobe Armreifen, lange, polierte Steinklingen (beks; S. 358,
¢81), dic ¢ ebenfails Geldsorten sind.

§9°S. 97, 359.

5o Das [Buch von Malinowski, wie das von Thurnwald, zeugt von der
meisterhaaften Beobachtung eines wirklidien Soziologen. Es sind im iibrigen
die Beobaachtungen von Thurnwald iiber das mamoko (Salomo-Inseln, Bd.
[11, S. 377), die »Trostgabe« in Buin, die uns auf die Spur cines Teils dieser
Fakten geebracht haben.




Der Kula, die Hauptform dieser Praxis, ist selber nur ein
Aspekt — der feierlichste Aspekt — eines umfassenden Systems
von Leistungen und Gegenleistungen, das das gesamte wirt-
schaftliche und private Leben der Trobriander zu umfassen
scheint. Der Kula, besonders der intertribale Kula, scheint ledig-
lich der Kronungspunkt zu sein; zwar ist er eines der Ziele des
Daseins und der groflen Expeditionen, doch es nehmen im we-
sentlichen nur die Hiuptlinge daran teil und von diesen wieder-
um nur die Hiuptlinge einiger Kiistenstimme. Er konkretisiert
und vereint nur andere Institutionen.

Zunichst wird der Tausch der vaygu’a selbst, wihrend des
Kula, von einer Reihe anderer, duflerst vielfiltiger Tauschge-
schifte umrahmt; diese reichen vom Feilschen bis zur Lohn-
zahlung, von der Bitte bis zur reinen Hoflichkeit, von der
vollstindigen Gastfreundschaft bis zur Zuriidkhaltung und
Scham. Erstens sind alle Kula (ausgenommen die feierlichen,
rein zermoniellen und vom Wettstreit bestimmten Expedi-
tionen) Anlafl fiir gimwali, alligliche Tauschgeschifte, die
nicht unbedingt zwischen festen Partnern stattfinden.¢* Neben
engeren Verbindungen gibt es einen freien Markt zwischen
den Individuen der verbiindeten Stimme. Zweitens fliefen
zwischen den Kula-Partnern, gleichsam in einer ununterbro-
chenen Kette, zusitzliche Geschenke und Gegengeschenke. Der
Kula setzt sie sogar voraus. Die Verbindung oder Partner-
schaft, die er kniipft und die sein Prinzip ist6?, beginnt mit
einem ersten Geschenk, dem waga, um das man mit aller Krafi
durch »Bittgeschenke« wirbt; um dieses erste Geschenk zu er-
halten, kann man den kiinftigen, noch unabhingigen Partnet
umschmeicheln und ihn in gewisser Weise durch eine erste
Reihe von Geschenken bezahlen.63 Wihrend man sicher weif},

61 S. 189. Vgl. Tafel XXXVIIL. Vgl. S. 99 f., »secondary tradee.

62 Vgl. S. 93.

63 Es scheint, als hitten solche Geschenke cinen Gattungsnamen, wawoyla
S. 353; vgl. S. 360 f.; vgl. woyla, »kula courting« (S. 439), in einer Zauber-
formel, in der alle jene Gegenstinde aufgezihlt werden, die der zukiinftige
Partner besitzen kann und die, wenn sie skochen«, den Entschlufl zum Geben
ausldsen sollen.
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§dafl dias Gegen-vaygu'a (das yotile, der »Riegel«) gegeben
¥werdern wird, weifl man nicht mit Bestimmtheit, ob man das
Buaga exrhalten wird und ob die »Bittgeschenke« iiberhaupt an-
zenomimen werden. Diese Art des Werbens und Annehmens
leines (Geschenkes ist allgemeine Regel; jedes der auf solche
Weise gemachten Geschenke trigt einen besonderen Namen;
bevor iman sie anbietet, werden sie ausgestellt: in diesem Fall
sind ess pari.64 Der Name anderer Geschenke bezeichnet dic
edle uind magische Natur des dargebotenen Gegenstandes.s
Eine diieser Gaben annehmen heiflt, seine Bereitschaft zeigen,’
in das Spiel einzutreten und darin zu bleiben. Einige Namen
solcher: Geschenke bringen die Rechtslage zum Ausdruck, die
durch ithre Annahme entstehtéé: in diesem Fall wird das Ge-
schift :als abgeschlossen betrachtet; das Geschenk ist hier im
allgemeeinen etwas sehr Kostbares, eine lange polierte Stein-
klinge z. B. oder ein Kalkléffel aus Walfischknochen. Wenn
man ess in Empfang nimmt, verpflichtet man sich, das vaga
zu geboen, die erste gewiinschte Gabe. Aber trotzdem ist man
erst zusir Hilfte Partner. Einzig die feierliche Ubergabe bindet
endgiilttig. Die Bedeutung und Natur dieser Gaben riihren von
dem awferordentlich ausgeprigten Wettstreit her, der unter
den méoglichen Partnern der ankommenden Expedition Platz

¢ Dies «ist der allgemeinste Ausdrudk, »prestation goodse, S. 205, 362, 439.
Das Worrt vata'i bezeichnet die gleichen Geschenke, wenn sie von den Leuten
aus Dobou gegeben werden; vgl. S. 390. Diese »arrival gifts« werden in der
Forme! aaufgezihlt: »Mein Kalkspatel, er kocht; meine Kalkdose, sie kocht;
mein kleeiner Korb, er kodht . . .« (gleiches Thema und gleiche Ausdriicke
S. 200).

Zu dieseen Gattungsnamen kommen noch speziclle Namen fiir verschiedene
Geschenkke bei verschiedenen Gelegenheiten. Die Nahrungsgaben, die die
I cute voon Sinaketa nach Dobu bringen (und nicht umgekehrt), die Topfer-
waren, Matten etc., heiflen einfach pokala, was ziemlich genau Lohn, Ange-
bot bedceutet. Pokala sind auch die gugu’a (»personal belongings«; S. sor,
vgl. S. 2770, 312), deren sich das Individuum entiuflert, um seinen zukiinfligen
Partner - zu betoren (pokapokala, S. 360; vgl. S. 360). Es gibt in diesen
Gesellschaaften ein sehr lebhaftes Gefiihl fiir den Unterschied zwischen Dingen
des persddnlichen Gebrauchs und solchen, die »propertiese sind, dauerhafte
Familiena- und Umlaufgiiter.

65 z. B. ibuna, S. 313.

66 z. B. cdie kaributu, S. 354, 358.
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greift. Sie suchen nach dem bestmdglichen Partner des anderen
Stammes. Denn es steht viel auf dem Spiel: aus der Verbin-
dung, die man zu schaffen sucht, entsteht eine Art Clanver-
hiltnis zwischen den Partnern.®” Um auswihlen zu kénnen,
mufl man also verfithren, betdren.6® Bei aller Respektierung
der Ringe$? mufl man vor den anderen oder besser als die
anderen zum Ziel kommen und damit einen grofleren Aus-
tausch an den wertvollsten Dingen bewirken, welche natiir-
lich den reichsten Leuten gehdren. Konkurrenz, Rivalitdt, Aus-
stellung, das Trachten nach Gréfle und Vorteil — das sind die
verschiedenen Motive, die all diesen Handlungen zugrunde
liegen.7°

Dies waren also die Gaben der Ankunft; ihnen entsprechen
andere, ebenso bedeutsame Gaben: die Gaben des Abschieds
(in Sinaketa talo’i genannt?'); sie sind den Ankunftsgaben
stets iiberlegen. Und schon schlieft sich, neben dem Kula, der
Kreis der Leistungen und wucherischen Gegenleistungen.
Natiirlich gibt es wihrend all dieser Transaktionen noch Lei-
stungen in Form von Gastfreundschaft, Nahrung und (in Sina-
keta) Frauen.?: Uberdies werden die ganze Zeit iiber zusitzliche
Geschenke gemacht, die stets piinktlich erwidert werden. Es
scheint uns sogar, als sei der Austausch dieser korotomna-Gaben
eine primitive Form des Kula, bei dem noch Steinixte7s und
gebogene Eberhauer?+ getauscht wurden.

67 Zu Malinowski sagte man: sMein Partncr, das gleiche wie mein Clan-
verwandter (kakaveyogu); er konnte gegen mich kimpfen. Mein wahrer
Verwandter (veyogu), die gleiche Nabelschnur, wire immer auf unsecrer
Seitee (S. 276).

68 Das bringt die Kula-Magie, das mwasila, zum Ausdruck.

69 Die Anfiihrer der Expedition und der Boote haben in der Tat Vortritt.

70 Der amiisante Mythos von Kasabwaybwayreta (S. 322) vereint all diese
Motive. Er erzihlt, wie der Held die beriihmte Halskette Gumakarakedakeda
erringt, wie er allen seinen Kula-Begleitern den Rang abliuft, etc. Siehe auch
den Mythos von Tokosikuna, S. 3oy f.

71 S. 390. In Dobu: S. 362, 365 etc.

72 Nur in Sinaketa, nicht in Dobu.

73 Fiir den Handel mit Steinixten siche Seligman, Melanesians, S. 350, 353.
Die korotomna ( Argonauts, S. 355, 358) sind gewohnlich verzierte Loffel aus
Walfischknochen, verzierte Kalkspatel, die auch als basi dienen.

74 Doga, dogina, S. 357, 433 f.
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Im iitbrigen ist unserer Meinung nach der ganze intertribale
Kula nur der auf die Spitze getriebene, feierlichste und dra-
matiscchste Fall eines weit allgemeineren Systems. Er zieht den
Stamm in seiner Gesamtheit aus dem engen Kreis seiner Gren-
zen, sseiner Interessen und seiner Rechte; doch sind die Clans
und ID&rfer innerhalb des Stammes gewdhnlich durch Bande
gleichter Art miteinander verbunden. Hier sind es nur die
lokalezn und familialen Gruppen und ihre Hiuptlinge, die ihr
Haus verlassen, einander besuchen, Handel treiben und Ehen
schliefBen. Vielleicht kann man das nicht mehr Kula nennen.
Maliniowski indessen spricht, im Unterschied zum »Kiisten-
Kula«, mit Recht vom »Inland-Kula« und von =Kula-Ge-
meinscchaften«, die den Hiuptling mit Tauschartikeln versor-
gen. Wnd es ist nicht {ibertrieben, in diesen Fillen von Pot-
latsch im eigentlichen Sinn zu sprechen. Zum Beispiel schlie-
fen diie Besuche der Kiriwina-Leute zu den Totenfeiern (50%)7s
in Kittava weit mehr ein als nur den Austausch von vaygw’a;
es gibit hier so etwas wie einen gespielten Angriff (youlawa-
da)’é, eine Nahrungsmittelvcrteilung mit einer Ausstellung
von Sechweinen und Yams.

Anderrerseits werden die waygu’a und all jene Dinge nicht
immerr von den Hiuptlingen selbst erworben?7, hergestelit®
und awsgetauscht. Der grofite Teil gelangt in Form von Ge-
schenkcen ihrer Verwandten niederen Rangs in ithre Hinde,
insbescondere von Schwigern, die gleichzeitig ithre Vasallen
sind?,, oder von Sthnen, die gesondert belehnt werden. An-
dererseeits wird der grofte Teil der vaygu’a, wenn die Expe-
dition: zuriickkehrt, den verschiedenen Dorf- und Clanhiupt-
lingen: und sogar den gewohnlichen Leuten der verbiindeten
Clans feierlich iiberreicht: also jedem, der direkt oder indirekt

75 S. 4468—491. Fiir die Verbreitung dieses Brauchs im sogenannten Nord-
Massim-1-Gebiet siehe Seligman, Melanesians, S. s84. Beschreibung des walaga-
Festes, $S. 594-603; vgl. Argonauts, S. 486 f.

76 S. 4379.

77 S. 72 £

78 Die Herstellung und Schenkung von mwali durch den Schwager heifit
youlo, SS. 280, so3.

79 S. 1880 f.; vgl. S. 63 f.
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an der Expedition beteiligt war.8° Auf diese Weise werden
sie entschidigt.

Schlieflich durchdringt — neben oder auch iiber, hinter und
(unserer Meinung nach) in diesem System des Inland-Kula -
das System des Gabenaustauschs das gesamte wirtschaftliche
und soziale Leben der Trobriander. Es ist ein immerwihren-
des »Geben und Nehmen«.8t Es wird gleichsam von einem
kontinuierlichen, nach allen Richtungen flieRenden Strom
durdhflutet; einem Strom aus Gaben, die obligatorisch und aus
Eigennutz, aus dem Streben nach Gréfle und als Entgele fiir
Dienste, als Herausforderung oder als Pfand gegeben, emp-
fangen und erwidert werden. Wir kdnnen hier nicht alle diese
Formen beschreiben, deren Verdffentlichung Malinowski im
iibrigen noch nicht abgeschlossen hat. Hier jedoch die zwei
wichtigsten.

Eine dem Kula vollig analoge Beziehung ist die des wasi.t2
Sie etabliert einen geregelten, obligatorischen Austausch zwi-
schen Partnern von ackerbauenden Stimmen einerseits und
Kiistenstimmen andererseits. Der ackerbauende Partner legt
seine Produkte vor das Haus seines fischenden Verbiindeten.
Dieser wird bei nichster Gelegenheit, nach einem groflen
Fischfang, dem ackerbauenden Dorf mit Zinsen zuriickzah-
len.8s Es handelt sich hier um das gleiche Prinzip der Arbeits-
teilung, das wir in Neuseeland angetroffen hatten.

80 z. B. die am Bau von Booten, am Sammeln der Topferwaren oder der
Lieferung von Lebensmitteln Beteiligten.

81 S. 167: »Das ganze Stammesleben ist durchdrungen von einem bestindi-
gen Geben und Nehmen; jede Zeremonie, jede legale und konventionelle
Handlung wird von materiellen Gaben und Gegengaben begleitet; der
gegebene und genommene Reichtum ist eines der Hauptinstrumente der
sozialen Organisation, der Macht der Hiuptlinge, der Bande der Bluts- oder
Heiratsverwandischaft.« Vgl. S. 175 f., passim (siche Index: Give and
Take).

82 Sie ist oft mit der des Kula identisch, da die Partner hiufig die gleichen
sind, S. 193: fiir die Beschreibung des wasi siehe S.187 f.; vgl. Tafel XXXVI.
83 Diese Verpflichtung gilt auch heute noch, trotz den Nadhteilen, die den
Perlenfischern daraus erwachsen; sie sind gezwungen, sich dem Fischfang
hinzugeben, und erleiden somit, wegen einer rein sozialen Verpflichtung,
einen betrichtlichen Lohnausfall.
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Eine andere Art des Austauschs erscheint in Form von Aus-
stellungen.8 Es sind dies die sagals, grofie Nahrungsmittelver-
teilungen, die bei verschiedenen Gelegenheiten stattfinden:
Ernte, Bau der Hiuptlingshiitte, Bau neuer Boote, Bestat-
tungsfeiern.8s Diese Verteilungen kommen den Gruppen zu-
gute, die dem Hiuptling oder seinem Clan Dienste geleistet
haben: durch Gartenbestellung, den Transport der grofien
Baumstimme, aus denen die Boote und Balken gemacht wer-
den, oder durch Totendienste, die von den Leuten des Clans
des Toten geleistet wurden, etc.?¢ Diese Verteilungen sind dem
Tlingit-Potlatsch durchaus gleichzusetzen; sogar das Motiv
des Kamipfs und der Rivalitit tritt hier in Erscheinung. Clans,
Phratrien und verschwigerte Familien treten gegeneinander
auf, und im allgemeinen scheinen die Verteilungen insofern
eine Gruppenangelegenheit zu sein, als die Personlichkeit des
Hiuptlings nicht ins Gewiche fillt.

Aufer diesen Gruppenrechten und kollektiven wirtschaftlichen
Faktoren, die mit dem Kula schon weniger zu tun haben,
scheinen uns auch alle individuellen Tauschbeziehungen zu
diesem Typus zu gehdren. Vielleicht sind einige von thnen
nur zum einfachen Tauschhandel zu rechnen. Doch da dieser
fast ausschliefflich zwischen Verwandten, Verbiindeten oder
Kula- wnd wasi-Partnern stattfindet, scheint der Tausch auch
hier nicht wirklich frei zu sein. Im allgemeinen behilt man
sogar das, was man empfingt und in dessen Besitz man da-
mit gelangt ist — auf welche Weise auch immer -, nicht fiir
sich, es sel denn, man kann es nicht entbehren; man iiberlific
es gewdhnlich einem anderen, z.B. einem Schwager.!” Es
kann vorkommen, daf8 Dinge, die jemand erworben und wei-
tergegeben hat, noch am selben Tag identisch zu ihm zuriick-
kehren.

84 Siche Tafel XXXII und XXXIII.

85 Das Wort sagali bedeutet »Verteilunge (wie das polynesische hakari),
S. 491. Beschreibung S. 147-150; S. 170, 182 f.

86 Besonders deutlich wird dics bei den Bestattungsfeiern. Vgl. Seligman,
Melanesians, S. $94—603.

87 S. 175.
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Alle Arten der Entschidigung fiir Leistungen, Dinge und Dien-
ste fiigen sich in diesen Rahmen. Hier die wichtigsten. Die
pokala®® und kaributu®s, »sollicitory gifts«, die wir im Kula
kennengelernt haben, sind Arten einer weit umfassenderen Gat-
tung, die ziemlich genau dem entspricht, was wir Lohnzahlung
nennen. Sie werden Gottern und Geistern dargeboten. Ein
anderer Gattungsname fiir Lohn ist vakapula, mapulas: diese
Gaben sind Zeichen der Dankbarkeit und des Willkomms und
miissen erwidert werden. Hier hat Malinowski unserer Ansicht
nach eine grofle Entdeckung gemacht, die die wirtschaftlichen
und rechtlichen Beziehungen zwischen den Geschlechtern in der
Ehe erhellts*: die Dienste aller Art, die der Mann seiner Frau
leistet, werden als Gaben-Lohn fiir den von der Frau geleisteten
Dienst betrachtet, wenn sie thm das leiht, was noch der Koran
»den Acker« nennt.

Die etwas kindliche juristische Sprache der Trobriander hat die
unterscheidenden Namen fiir alle moglichen Arten von Leistun-
gen und Gegenleistungen vervielfacht: je nach dem Namen der

88 S. 332 f.; ein anderer Terminus ist kwaypolu, S. 356.
89 S. 99, 354-
90 S. 163, 373. Das vakapula hat Unterabteilungen mit eigenen Namen,
z. B. vewoulo (»initial gift«) und yomelu (»final gift<), ein Beweis fiir die
Identitit mit dem Kula (vgl. die Beziehung yotile/vaga). Gewisse Zahlungen
tragen Sondertitel: karibudaboda bezeichnet die Entschidigung fiir jene, die
an den Booten und in den Girten arbeiten, und insbesondere die End-
zahlungen nach der Ernte (wribugu im Fall der jihrlichen Ernteleistung an
den Mann der Schwester, S. 63 ff., 181), sowie fiir die Herstellung von
Halsketten, S. 183, 374. Die Entschidigung heiflt auch sousala, wenn sie
hinreichend grof ist (vgl. die Herstellung der Spondylus-Scheiben in Kaloma,
S. 183, 373). Yoxlo heifit die Zahlung fiir die Herstellung eines Armreifs.
Puwaya ist der Name fiir die eincr Mannschaft von Holzfillern als Auf-
munterung gegebenen Nahrungsmittel. Vgl. den Gesang S. 129:

Das Schwein, die Kokosmilch und die Yams

sind alle, und wir ziehen immer noch — sehr schwer.
Die Worter vakapula und mapula sind verschiedene Modi des Verbs pula,
wobei vaka natiirlich das kausative Prefix ist. Fiir das mapxla, das Mali-
nowski oft mit srepaymente {ibersetzt, siche S. 178 f., 182. Es wird im
allgemeinen mit einem Wundpflaster verglichen, denn es lindert die Strapazen
des geleisteten Dienstes, entschidigt fiir den Verlust cines weggegebenen
Gegenstandes oder Geheimnisses, des abgetretenen Titels oder Privilegs.
91 S. 179. Gaben fiir sexuelle Dienste heiflen auch buwana und sebswana.
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vergoiltenen Leistung??, der gegebenen Sache?, der Umstindess
etc. Mlanche Namen beriicksichtigen alle diese Uberlegungen: so
heifft z. B. das einem Magier oder fiir den Erwerb eines Titels
gemachte Geschenk Jaga?s. Man kann sich kaum vorstellen, wie
sehr dlieses Vokabular durch eine merkwiirdige Unfihigkeit zur
Abstrzaktion und durch ein seltsames Raffinement in der No-
menkllatur kompliziert worden ist.

Ande:re melanesische Gesellschaflen

Es ist nicht notig, die Vergleiche mit anderen Gebieten Melane-
siens :zu hiufen. Einige Details indessen, von hier oder dorrt,
werdeen uns in unserer Uberzeugung bestirken und zeigen, dafl
die Tirobriander und Neukaledonie- nicht anormal ein Prinzip
entwiickelt haben, das bei den thnen verwandten Vélkern nicht
besteht.

Im Hwfersten Siiden von Melanesien, in Fidschi, wo wir den
Potlattsch identifiziert haben, sind noch andere bemerkenswerte
Instittutionen wirksam, die zum Gabensystem gehdren. Wih-
rend ceiner bestimmten Zeit, der kere-kere, darf niemandem
irgenad etwas abgeschlagen werden%; anlifilich der Heirat wer-
den zzwischen den beiden Familien Gaben ausgetauscht?, erc.
Auflerrdem ist das Fidschi-Geld (Walfischzihne) von genau der
gleichien Art wie das der Trobriander. Es trigt die Bezeichnung
tambina®® und wird durch Steine (»Miitter« der Zihne) und

Siekhe die vorhergehenden Anmerkungen; so bezeichnet z. B. kabigidoya
S. 1633 f.) die Zeremonie der Vorfiihrung eines neuen Boots, die Leute, die

vorrnchmen, die Handlungen, die sie dabei ausfiihren (»den Kopf des
ncuen |Boots brechen« etc.) sowie die Geschenke, die im iibrigen mit hohcn
Zinsen: erwidert werden. Andere Worter bezichen sich auf die Micte eincs
Boots ({S. 186), Willkommensgaben (S. 232) etc.
93 Bunna, »big cowiie shelle-Gaben, S. 313.
4 Younulo, als Entgelt fiir Erntearbeiten gegebenes vaygu'a, S. 280.
95 S. 1186, 426 etc. Es bezeichnet natiirlich jede wucherische Gegenleistung.
Denn e bt einen anderen Namcen (ula’ula) fiir den cinfachen Kauf von
magisdhen Formeln (sousala, wenn die Geschenk-Preise schr hoch sind,
S. 183)). Ula’ula wird auch fiir Geschenke gebraudht, die sowoh! den Toten
wie dern Lebenden dargeboten werden (S. 183), etc.
96 Breewster, Hill Tribes of Fiji, 1922, S. g1 f{.
97 ibidd., S. 191.

idd., S. 23. Man erkennt das Wort tabou, tamba.




Schmuckstiicke erginzt, »Maskottchen«, Talismane und » Gliicks-
bringer« des Stammes. Die Gefiihle, welche die Fidschianer
gegeniber ihren tambua hegen, dhneln in allen Punkven denen,
die wir oben beschrieben haben. »Man behandelt sie wie Pup-
pen; man holt sie aus dem Korb, bewundert sie und preist ihre
Schonheit; man 8lt und poliert ihre »Mutter«.« Ihre Vorfiih-
rung kommt einem Gesuch gleich; sie annehmen heifit sich ver-
pflichten.ss

Die Melanesier von Neuguinea und einige von ihnen beein-
fluflte Papua nennen ihr Geld tau-tautoo; es ist von der gleichen
Art und der Gegenstand der gleichen Uberzeugungen wie das
Geld der Trobriander.’>* Doch mufl man diesen Namen auch
mit tabu-tabu in Verbindung bringen, was »Darlehen an
Schweinen« bedeutet (Motu und Koita).!°2 Dieses Wort aber ist
uns bereits vertraut als der polynesische Terminus (die Wurzel
des Wortes taonga) fiir Schmuck- und Vermogensstiicke der
Familie in Samoa und Neuseeland.!es Die Worter selbst,
wie auch die Dinge, sind polynesisch.1¢ Wir wissen, daff
die Melanesier und die Papua aus Neuguinea den Potlatsch
kennen.®os

Die interessanten Dokumente von Thurnwald iiber die Stimme

99 ibid., S. 24 ff.

100 Seligman, Melanesians, Glossarium S. 754; S. 77, 93 £., 109, 204.

101 Siehe die Beschreibung der doa, ibid., S. 89, 71, 91 etc.

102 ibid., S. 95, 146.

103 Die verschiedenen Geldarten sind nicht die einzigen Dinge dieses
Gabensystems, weldie die Stimme im Golf von Neuguinea mit einem Namen
belegen, der mit dem polynesischen Wort gleicher Bedeutung identisch ist.
Wir haben oben bereits (S. 48, Anm. 69) auf die Identitit der neuseelindi-
schen hakars und der hekarai hingewiesen, die Feste der Nahrungsmittelaus-
stellung auf Neuguinea, die Seligman beschrieben hat (Motu und Koita), vgl.
Melanesians, S. 144 f., Tafel XVI-XVIII.

104 Siehe oben, S. 31, Anm. 19. Bemerkenswert ist, daf das Wort tun im
Dialekt von Mota (Bank-Inseln) — offensichtlich identisch mit taonga —
»kaufene bedeutet (insbesondere eine Frau). R. H. Codrington iibersetzt es
in dem Mythos von Qat, der die Nacht kauft (The Melanesians, London 1891,
S. 307 f., Anm. g): »zu cinem hohen Preis kaufene, In Wahrheit handelt es
sich um einen Kauf nach den Regeln des Potlatsch, der in diesem Teil von
Melanesien gut bezeugt ist.

105 Siche die in A.S., XII (1909/12), 372, zitierten Dokumente.
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von B3uin'é und Banaro®7 haben uns bereits zahlreiche Ver-
gleichsspunkte geliefert. Der religidse Charakter der ausge-
tauschiten Dinge liegt auf der Hand, insbesondere der des
Geldess, der Art und Weise, wic es die Gesinge, die Frauen, die
Liebe,, die Dienstleistungen belohnt; wie auf den Trobriand-
Inselm ist es eine Art Pfand. Schliefflich hat Thurnwald eine
jener Tatsachen analysiert, die wohl am besten dieses System
gegensseitiger Gaben und gleichzeitig die Natur dessen illu-
striercen, was man hochst unangemessen »Kaufehe« nenntios;
diese Ibeinhaltet in Wahrheit Leistungen von beiden Seiten: die
Frau, deren Eltern nicht geniigend Gegengeschenke gemacht
habem, wird zuriickgeschickt.

Kurz,, simtliche Inselvolker und wahrscheinlich ein Teil der
Volkeer Siidasiens, die mit thnen verwandt sind, haben ein und
diesellbe Rechts- und Wirtschaftsordnung. Uber diese melanesi-
schen ! Stimme, die noch reicher sind und einen noch intensiveren
Handlel treiben als die Polynesier, mufl man sich also eine ganz
anderce Vorstellung machen, als man es iiblicherweise tut. Diese
Menscchen haben eine aufler-hiusliche Wirtschaft und ein hoch-
entwiickeltes Tauschsystem und sind vielleicht in ihren Han-
delsgeeschiften riihriger, als es unsere Bauern und Fischer noch
vor kinapp hundert Jahren waren. Sie haben ein ausgedehntes
Wirtsechaftsleben, das liber die Grenzen der Inseln und der ein-
zelnem Sprachgebiete hinausreicht, sowie einen lebhaften Han-
del. WUnd sie ersetzen unser Kauf- und Verkaufsystem auf
duflerrst wirksame Weise durch das der Geschenke und Gegen-
gescheenke.

Der PPunkt, an dem diese Rechtsordnungen und, wie wir sehen
werdeen, auch das germanische Recht ihre Grenzen fanden, war
ithre Whnfihigkeit, zu abstrahieren und die wirtschaftlichen und
juristiischen Begriffe voneinande: zu trennen. Im iibrigen hatten
sie daas auch nicht nédtig. In diesen Gesellschaften vermdgen

106 Vggl. insbesondere Salomo-Inseln, Bd. 111, S. 38—41.
107 Zeeitschrifl fiir Ethnologie, 1922.
108 Saalomo-Inseln, Bd. 11, Tafel 2, Anm. 3.
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weder der Clan noch die Familie sich selbst oder ihre Hand-
lungen auseinanderzuhalten; auch sind die einzelnen Indivi-
duen, so einflufireich und selbstbewuft sie auch sein mégen, nicht
imstande, zu begreifen, daf} sie gegeneinander auftreten und
ithre Handlungen voneinander trennen miissen. Der Hiuptling
identifiziert sich mit seinem Clan und dieser mit jenem. J. H.
Holmes bemerkt scharfsinnig, daB die beiden Sprachen (mela-
nesische und Papuagruppe) der ihm bekannten Stimme an der
Miindung des Finke-Flusses (Toaripi und Namau) nur »einen
einzigen Ausdruck besitzen, um kaufen und verkaufen, leihen
und verleihen zu bezeichnen«. Die »antithetischen Operationen
werden durch ein und dasselbe Wort ausgedriickt«. »Streng
genommen kdnnen sie nicht lethen und verleihen in dem Sinne,
wie wir diese Termini gebrauchen: fiir das Darlehen gab es
immer eine Gabe in Form eines Honorars, die bei Riidizahlung
des Darlehens erwidert wurde.«'%9 Diese Menschen, die weder
den Begriff des Verkaufs noch den des Darlehens kennen,
fiihren dennoch die rechtlichen und 6konomischen Titigkeiten
aus, die diesen Wortern entsprechen. Desgleichen ist der Begriff
des Tauschhandels den Melanesiern ebensowenig vertraut wie
den Polynesiern. A. C. Kruyt, einer der besten Ethnographen,
beschreibt sehr genau, unter Verwendung des Wortes Verkauf,
diese Geisteshaltung der Bewohner von Mittel-Celebest e, von
denen iibrigens die Toradja schon seit langem mit den Malaien,
grofien Handelstreibenden, in Beriihrung stehen.

So sehen wir, dafl ein relativ reicher, arbeitsamer und beacht-
liche Uberschiisse produzierender Teil der Menschheit es ver-

109 In Primitive New-Guinea, London 1924, S. 294. Im Grunde beschreibt
Holmes das System der intermediiren Gaben recht mangelhaft, siehe oben
basi.

110 Siche Koopen. Dic Ungcwiﬁheit iiber die Bedeutung der Worter, die
wir schlecht und recht mit skaufene und sverkaufen« iibersetzen, herrscht
nicht allein hinsichtlich der Gesellschaften des Pazifik. Wir werden spalcr
auf dieses Thema zuriidkkommen; doch schon hier mdchten wir daran erin-
----- . daf} selbst in der franzos:schcn Umgangssprache das Wort svent
sowohl den Verkauf als den Kauf bezeichnet und daf sich im Chinesischen
die beiden einsilbigen Warter, die den Akt des Kaufens und des Verkaufens
bezeichnen, nur durch dic Tonhshe voneinander unterscheiden.
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standeen hat und noch versteht, eine Menge von Giitern in
andercen Formen und aus anderen Griinden auszutauschen, als
wir im unseren Gesellschaften sie kennen.

3. Ebire und Kredit (Nordwestamerika)

Aus dliesen Beobachtungen bei einigen melanesischen und poly-
nesiscthen Gesellschaften beginnt sich bereits ein deutliches Bild
iiber «dieses Gabensystem herauszuschilen. Das materielle und
morallische Leben sowie der Austausch funktionieren hier in ei-
ner umeigenniitzigen und zugleich obligatorischen Form. Zudem
kommt dieser Zwang auf mythische, imaginire und, wenn man
will, ssymbolische und kollektive Weise zum Ausdrudk; er nimmt
die Fiorm des den Tauschobjekten geschenkten Interesses an:
diese sind von den Tauschenden nie vollstindig losgeldst und
die Gsemeinschaft und Verbindung, die sie herstellen, fast un-
zerstoirbar. In Wirklichkeit bringt dieses Symbol des sozialen
Lebems — der permanente Einflufl der ausgetauschten Dinge —
nichtss anderes zum Ausdruck als die Art und Weise, wie die
Unterrgruppen dieser segmentierten Gesellschaften archaischen
Typs stindig ineinandergreifen und fiihlen, daf sie einander
alles sschulden.

Die iindianischen Gesellschaften Nordwestamerikas haben die
gleichien Institutionen, nur sind sie bei ihnen noch radikaler und
ausgepprigter. Zunichst sieht es so aus, als sei der Tausch hier
unbekkannt. Obwohl sie schon seit langem mit den Europiern in
Beriibhrung kommentt:, scheint keine der beachtlichen Reich-
tumsiiibertragungen, die dort stindig getitigt werden, auf an-
dere \Weise vor sich zu gehen als in den feierlichen Formen des
Potlattsch.’2 Diese Institution wollen wir nun aus unserer Sicht

111 Miit den Russen seit dem 18. Jahrhundert und den franz8sisch-kanadi-
schen TTrappern seit Anfang des 19. Jahrhunderts.

112 Siiche indessen die Sklavenverkaufe: Swanton, Haida T.M., S. 410. ~
Eine kxurze Bibliographie der theoretischen Arbeiten iiber den Potlatsch haben
wir oboen gegeben, S. 20, Anm. 4, S. 24, Anm. 12.
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beschreiben. Zuvor aber mdchten wir eine kurze Beschreibung
dieser Gesellschaften gebern's

Alle Stimme, Volker oder besser Stammesgruppen, von denen
die Rede sein wird, wohnen an der Kiiste Nordamerikas und
Alaskas (Tlingit und Haida) sowie Britisch Kolumbiens (Haida,
Tsimshian und Kwakiutl).!*¢ Auch sie leben am Meer oder an

113 Dieses knappe Bild, das wir ohne Nachweise skizzieren, ist weder
hinsichtlich Zahl und Namen der Stimme noch hinsichtlich ihrer Institu-
tionen vollstindig. Eine grofle Anzahl von Stimmen lassen wir unberiick-
sichtigt, insbesondere die folgenden: 1. Nootka (Wakash- oder Kwakiutl-
Gruppe), Bella Coola (benachbart); 2. die Salish-Stimme des Siidkiiste.
Untersuchungen iiber die Verbreitung des Potlatsch miifiten noch weiter
nach Siiden, bis nach Kalifornien vorstofen. Dort scheint die Institution -
was in anderer Riidesicht bemerkenswert ist ~ bei den Gesellschaften der
sogenannten Penuti- und Hokagruppen verbreitet zu sein; siehe z. B.
Powers, »Tribes of Californiae, Contribution to North American Ethnology,
111, 153 (Pomo), 238 (Wintun), 303, 311 (Maidu); vgl. 247, 325, 332 f.
fiir andere Stimme; allgemeine Beobachtungen, 411.

Sodann sind die Institutionen und Kiinste, die wir hier in wenigen Worten
beschreiben, unendlich komplex, und das Nichtvorhandensein mandher Ele-
mente ist nicht weniger interessant als das Vorhandensein anderer. So ist
2, B. die Topferei unbekannt, wie in der friihesten Schicht der siidpazifischen
Kultur.

114 Die Quellen fiir eine Untersuchung dieser Gesellschaften sind betrichtlich
und bemerkenswert zuverlissig, da sie weitgehend philologisch vorgehen und
viele Texte im Original und in Obersetzungen wiedergeben. Siehe eine kurze
Bibliographie in Davy, Foi Jurée, S. 21, 171, 215. Hinzuzufiigen sind vor
allem: F. Boas und G. Hunt, Ethn. Kwa.; Boas, Tsim. Myth. Diese Quellen
haben jedoch alle einen Nadhteil: die ilteren sind unzureichend und die neuen
trotz ihren Details und ihrer Griindlichkeit nicht vollstindig genug im
Hinblick auf das, was uns interessiert. Boas und seine Mitarbeiter der Jesup-
Expedition richteten ihre Aufmerksamkeit vor allem auf die materielle Kul-
tur, die Sprache und die Mythologie. Selbst Arbeiten der ilteren professionel-
len Ethnologen wie Krause und Jacobsen oder die der jiingeren wie Sapir,
Hill Tout etc. verfolgen die gleiche Richtung. Die juristische, Skonomische
und demographische Analyse steht noch aus oder bedarf zumindest der
Erginzung. Immerhin ist die soziale Morphologie in Angriff genommen
worden in den verschiedenen Census von Alaska und Britisch Kolumbien.
C. M. Barbeau kiindigt uns eine vollstindige Monographie iiber die Tsimshian
an. Wir warten auf diese unerliflliche Information und hoffen, dafl diesem
Beispiel bald andere folgen, solange es noch Zeit ist. Fiir zahlreiche Aspektc
der Wirtschaft und des Rechts siehe die alten Dokumente: die der russischen
Reisenden, die von A. Krause (Tlinkit-Indianer); von G. M. Dawson (iiber
Haida, Kwakiutl, Bella Coola etc.), zum groliten Teil erschienen im Bulletin
of the Geological Survey of Canada und in den Proceedings of the Royal
Society of Canada; ]J. G. Swan (Nootka), »The Indians of Cape Flatterye.
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denen Vilkerfamilien gehdren.!'6 Das Winterleben ist auch bei
den siidlichen Stimmen sehr verschieden von dem Sommerleben.
Die Stimme haben eine doppelte Morphologie: sobald der
Friihling zu Ende ist, zerstreuenssie sich, gehen auf die Jagd, sam-
meln Wurzeln und Beeren in den Wildern, widmen sich dem
Lachsfang auf den Fliissen; und wenn der Winter hereinbricht,
konzentrieren sie sich wieder in den »Stidten«. Und wihrend
der ganzen Zeit dieses engen Zusammenlebens befinden sie sich
in einem Zustand dauernder Erregung. Das gesellschaftliche
Leben wird duflerst intensiv, intensiver noch als wihrend der
Stammesversammlungen, die auch im Sommer stattfinden kon-
nen. Siebefinden sichin stindigem Aufruhr: ununterbrochen gibt
es Besuche ganzer Stimme untereinander, ganzer Clans und
Familien. Ein Fest folgt dem anderen. Bei einer Heirat, bei den
verschiedensten Ritualen und Beftrderungen wird mit vollen
Hinden alles ausgegeben, was man im Sommer und Herbst mit
groflem Fleifl auf einer der reichsten Kiisten der Welt zu-
sammengehiuft hat. Sogar das Privatleben spielt sich auf diese
Weise ab: man lidt die Leute seines Clans ein, wenn man eine
Robbe erlegt hat oder eine Kiste mit eingemachten Beeren oder
Wurzeln 6ffnet, man lidc alle Leute ein, wenn ein Wal ge-
strandet ist.

Auch die soziale Organisation ist erstaunlich einheitlich, wenn-
gleich sie von der mutterrechtlichen Phratrie (Tlingit und Haida)
bis zum gemiRigt vaterrechtlichen Clanwesen reicht (Kwakiutl);
doch die allgemeinen Merkmale der sozialen Organisation und
insbesondere des Totemismus sind bei allen Stimmen fast
identisch. Es gibt Bruderschaften wie in Melanesien auf den
Bank-Inseln (filschlich Geheimbiinde genannt), die oft inter-
national sind; und Minnerbiinde, bei den Kwakiutl sicherlich
auch Frauenbiinde, tiberlagern die Clanorganisation. Wie in
Melanesien ist ein Teil der Gaben und Gegengaben, iiber die wir

116 Siche P. Rivet in Meillet und Cohen, Langues du Monde, Paris 1924,
S. 616 ff. E. Sapir (»sNa-Déné Languagess, American Anthropologist, 1915)
hat das Tlingic und das Haida endgiiltig auf Zwcige des athapaskischen
Sprachstammes zuriidkgefiihre.
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sprecthen werden, dazu bestimmt, Titel'*7 und Aufstieg?® inner-
halb .dieser Bruderschaften zu erwerben. Die Rituale der Bru-
derschaften und Clans folgen den Heiraten der Hiuptlinge, dem
Verkauf der Kupferplatten, den Initiationen, schamanistischen
Zeremonien, Bestattungsfeiern, welch letztere bei den Haida
und Tlingit stirker ausgeprigt sind. Und all dies spielt sich im
Laufes einer langen Reihe von Potlatschs ab. Nach allen Rich-
tunge:n hin werden Potlatschs gegeben, in Erwiderung anderer
Potlaitschs der gleichen Art. Wie in Melanesien ist dieser Prozef8
ein ewviges Give and Take.

Der IPotlatsch selbst, so typisch als Tatsache und zugleich so
charalkteristisch fiir diese Stimme, ist nichts anderes als das
Systerm des Geschenkaustauschs.*s Von diesem unterscheidet er
sich esinzig durch die Heftigkeit, die Ubertreibung und den
Antagzonismus, den er hervorruft, und andererseits durch eine
gewissse Armut an juristischen Begriffen, eine einfachere und
grobe:re Struktur, vor allem bei den beiden Nordvélkern, den
Tlingtit und Haida.”>> Der kollektive Charakter des Vertrags

117 Fisir die Zahlungen zur Erwerbung von Titeln siehe Davy, Foi Jurée,
S. 300—305. Fiir Melanesien siche Beispiele bei R. H. Codrington, The Mela-
nesians;, London, 1891, S. 106 ff.;Rivers, Melanesian, Bd. I, S. 70 ff.

118 Dias Wort Aufstieg mufl im wortlichen und Gbertragenen Sinn verstan-
den wcerden, So wie das vedische vajapeya-Ritual den Ritus des Ersteigens
einer ILeiter enthilt, so besteht auch das melanesische Ritual darin, den
jungen: Hiuptling auf eine Plattform steigen zu lassen. Die Snahnaimuq und
die Shwushwap des Nordwestens haben das gleiche Geriist, von dem aus der
Hiuptlling seinen Potlatsch verteilt. Boas, sth Report, S. 39; 9th Report,
S. 459.. Die anderen Stimme kennen nur die Plattform, auf weldher der
Hiuptlling und die hoheren Mitglieder der Bruderschaften thronen.

119 So> beschreiben die alten Autoren - Mayne, Dawson, Krause etc. —
scinen Medchanismus. Siehe besonders Krause, Tlinkit-Indianer, S. 187 ff.,
fiir einee Sammlung von Dokumenten alter Autoren.

120 W¢enn die Hypothse der Linguisten stimmt und die Tlingit und Haida
einfachh Athapasken sind, die die Kultur des Nordwestens iibernommen
haben ((eine Hypothese, zu der auch Boas tendiert), wiirde sich der »ver-
wittertece Charakter des Tlingit- und Haida-Potlatsch von selbst erkliren.
Moglichh 1st auch, dafl die Heftigkeit des nordwestamerikanischen Potlatsch
daher rrithrt, daf} diese Kulturen am Schnittpunkt zweier Volkergruppen
liegen, | die beide diese Institution kannten: eine Kultur aus Siidkalifornien
und einae aus Asien (fiir die letzere siche oben, S. 40).
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dagegen tritt hier deutlicher in Erscheinung als in Melanesien
und Polynesien.’2 Allem Anschein zum Trotz kommen diese
Gesellschaften dem, was wir einfache totale Leistungen nennen,
im Grunde viel niher. Auch besitzen die juristischen und dko-
nomischen Begriffe hier geringere Klarheit und Genauigkeit.
In der Praxis indessen sind die Prinzipien formell und hin-
reichend klar. Immerhin treten zwei Vorstellungen deutlicher
zutage als im melanesischen Potlatsch oder in den entwickel-
teren bzw. zergliederteren Institutionen von Polynesien: nim-
lich der Begriff des Kredits, der Frist, sowie der Begriff der
Ehre.12:

121 Siche Davy, Foi Jurée, S. 247 ff.

122 Uber den Potlatsch hat Boas nie etwas Besseres gesagt als das Folgende
(12th Report, S. 54 f.; vgl. 5th Report, S. 38): »Das wirtschaftliche System
der Indianer der britischen Kolonie basicrt weitgehend auf dem Kredit,
ebensosehr wie das der zivilisierten Vilker. Bei all seinen Unternehmungen
verlift sich der Indianer auf die Hilfe seiner Freunde. Er verspricht, sie
fiir diese Hilfe zu cinem spitercn Zeitpunkt zu bezahlen. Besteht die ge-
leistete Hilfe in Wertsachen, die von den Indianern in Dedken gemessen
werden, so wie wir sie in Geld messen, dann verspricht er, den Wert dieses
Darlehens mit Zinsen zuriickzuerstatren. Der Indianer hat kein Buchhaltungs-
system; folglich wird die Transaktion éffentlich vollzogen, um ihr Sicherheit
zu geben. Schulden madchen und Schulden begleichen — das ist der Potlatsch.
Dicses Wirtschaftssystem hat sich in einem solchen Ausmafl entwidkelt, dafl
das Kapital aller Individuen des Stammes zusammen bei weitem die wirk-
lich verfiigbaren Werte iibersteigt; anders gesagt, die Verhiltnisse sind
denen, die in unseren eigenen Gesellschaften vorherrschen, vollkommen ana-
log: wenn wir alle unsere Auflenstinde einziehen wollten, wiirden wir fest-
stellen, daf in keinerlei Hinsicht geniigend Geld vorhanden wire . . .
Ein Versuch simtlicher Gliubiger, sich ihre Darlehen zuriickzahlen zu
lassen, wiirde eine verheerende Panik ausldsen, von der die Gemeinschaft sich
nur langsam erholte. Man muf sich deutlich klarmachen, dafl ein Indianer,
der alle seine Freunde zu einem grofen Potlatsch einlidt und dem Anschein
nach alle in jahrelanger Arbeit angehiuften Giiter verschleudert, zwei Dinge
im Auge hat, die wir nur fiir weise und lobenswert erachten konnen. Sein
crstes Ziel ist, seine Schulden zu bezahlen. Dies geschieht 6ffentlich und mit
vicl Zeremoniell, in der Art eines notariellen Aktes. Sein zweites Ziel be-
steht darin, die Friichte seiner Arbeit so anzulegen, dafl er sowohl fiir sich
wie fiir seine Kinder den groftméglichen Nutzen daraus zieht., Diejenigen,
die bei einem soldhen Fest Geschenke crhalten, nehmen sie als Darlehen, wel-
ches sie bei ihren laufenden Unternehmungen verwenden; dodh nach einigen
Jahren miissen sie es dem Geber oder seinen Erben mit Zinsen zuriickgeben.
So wird der Potlatsch von den Indianern schliellich als ein Mittel angesehen,
das Wohl ihrer Kinder zu sichern, falls diese in jugendlichem Alter Waisen
werden sollten . . .« Wenn man Ausdriidie wie »Schulden, Zahlung, Riick-
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Wie wir gesehen haben, zirkulieren die Gaben in Melanesien
und P’olynesien in der Gewiflheit, dafl sie zuriickgegeben wer-
den; wobei die »Garantie« dicser Riickgabe in der gegebenen
Sache selbst liegt: sie isz diese »Garantie«. Allerdings liegt es
in jedier denkbaren Gesellschaft in der Natur der Gabe, dafl sie
auf eiine bestimmte Frist hin werpflichtet.;Der Definition nach
kann «eine gemeinsame Mahlzeit, eine Kawa-Verteilung oder ein
Talismnan, den man mitnimmt, nicht unverziiglich vergolten
werde:n. Jedwede Gegenleistung bedarf einer gewissen »Zeit«.
Der Feristbegriff ist also immer dann logisch impliziert, wenn
es darrum geht, Besuche abzustatten, Heiraten und Biindnisse
einzuggehen, einen Frieden zu schliefen, an organisierten Spielen
und IKimpfen teilzunehmen, Feste bei anderen zu feiern,
rituellle und Ehrendienste zu leisten, sich gegenseitig »Respekt«
zu erweisen'?3 — alles Dinge, die man zusammen mit anderen
Dinge:n austauscht, die desto zahlreicher und wertvoller werden,
je reidher die Gesellschaften sind.

Die landliufige Wirtschafts- und Rechtstheorie ist in diesem
Punket zum grofiten Teil falsch. Von modernen Vorstellungen
durchdrungen, tendiert sie zu apriori-Vorstellungen iiber die
Entwiicklung'#4; und wihrend sie einer angeblich notwendigen
Logik: zu folgen vorgibt, bleibt sie in Wahrheit bei den alten
Tradittionen stehen. Nichts ist gefihrlicher als diese »sociologie
nconssciente«, wie F. Simiand sie genannt hat. So sagt z. B.
E. Cuiq noch heute: »In den primitiven Gesellschaften wird
der Vierkauf gegen Barzahlung praktiziert. Der Verkauf auf
Kreditt charakterisiert ein hoheres Stadium der Zivilisation; er
erscheiint zunichst in versteckter Form, in einer Verbindung von

ahlungg, Darlehene dahingehend korrigiert, da man sie durch Ausdriicke

wie »Guaeschenk« und »Gegengeschenk« ersetzt, Ausdriidke, die Boas gelegent-
ch seltber benutzt, so hat man eine recht genaue Vorstellung von der Funk-

tion dess Kredits im Potlatsch.

Fiir denn Begriff der Ehre siche Boas, 7th Report, S. 57.

123 Tliingit-Ausdrudk; Swanton, Thngit, S. 421 etc.

124 Maan hat nicht erkannt, dafl der Kreditbegriff nicht nur ebenso alt,
ondernn auch ebenso einfach oder, wenn man will, ebenso komplex ist wie

der Begeriff der Barzahlung.
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Barverkauf und Darlehen.«tts In Wirklichkeit liegt der Ut-
sprung des Kredits ganz woanders. Er ist in einer Kategorie
von Regeln gegeben, welche die Juristen und OUkonomen als
uninteressant vernachlissigen: nimlich in der der Gabe, einem
komplexen Phinomen, vor allem in seiner dltesten Form, der
totalen Leistung, die wir in dieser Abhandlung nicht unter-
suchen. Nun zieht aber die Gabe notwendig den Kreditbegriff
nach sich. Die 6konomische Entwicklung hat nicht vom Tausch
zum Verkauf gefiihrt und dieser nicht von der Barzahlung zum
Kredit. Vielmehr haben sich einerseits der Tauschhandel - ver-
einfacht durch die Zusammenziehung ehemals auseinander-
liegender Zeitabschnitte — und andererseits der Kauf und Ver-
kauf (letzterer als Bar- und Kreditverkauf) sowie auch das
Darlehen aus dem System der Gaben und Gegengaben ent-
wickelt. Denn nichts beweist, dafl in irgendeiner der Wirt-
schaftsordnungen, welche die Phase, die wir beschreiben, iiber-
wunden haben (insbesondere das babylonische Recht), der
Kredit unbekannt gewesen wire, den simtliche archaischen
Gesellschaften, die uns heute noch umgeben, kennen. Auf diese
einfache und realistische Weise 148t sich also das Problem der
beiden im Vertrag vereinten »Momente« l6sen, das bereits G.
Davy untersucht hat.12¢

Nicht minder grof ist die Rolle, welche der Begriff der Ehre bei
den Transaktionen der Indianer spielt. Nirgendwo sonst hingt
das individuelle Prestige eines Hiuptlings und das Prestige
seines Clans enger mit der Ausgabe und der Piinktlichkeit zu-
sammen, mit der dié angenommenen Gaben mit hohen Zinsen
zuriickgezahle werden, so dafl der Gliubiger zum Schuldner
wird. Der Verbrauch und die Zerstdrung sind so gut wie unbe-
grenzt. Bei einigen Potlatschs ist man gezwungen, alles auszu-
geben, was man besitzt; man darf nichts zuriickbehalten.!

125 »Etude sur les contrats de I'époque de la premiére dynastic baby-
lonienne«, Nouvelle Revue de I'Histoire du Droit, 1910, 477.

126 Foi Juree, S. 207.

127 Verteilung des gesamten Besitzes, Kwakiutl: Boas, Secr. Soc., S. 469.
Bei der Initiation eines Novizen: ibid., S. s51; Koskimo, Shushwap, Wieder-
verteilung: Boas, 7th Report, S. g1. Swanton, Tlingit, S. 442 (in einer Rede):
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Derjenige, der seinen Reichtum am verschwenderischsten aus-
gibt, gewinnt an Prestige. Alles griindet auf dem Prinzip des
Antagonismus und der Rivalitit. Der politische Status der
Individuen in den Bruderschaften und Clans sowie iiberhaupt
jede Art von Ringen wird durch den »Eigentumskrieg« er-
worben, wie auch durch Krieg oder Gliick, durch Erbschaft,
Biindnis und Heirat.'28 Doch alles wird so begriffen, als handle
es sich um einen »Eigentumskrieg«.129 Die Heiraten der Kinder,
die Rangstufen in den Bruderschaften werden einzig im Rahmen
von Potlatschs und Gegen-Potlatschs bestimmt. Man verliert
seine Stellung im Potlatsch, wie man sie im Krieg, Spielis?,

»Er hat alles ausgegeben, damit sie thn sehen (seinen Neffen).« Verteilung
all dessen, was man beim Spiel gewonnen hat: Swanton, Tlingit T.M.,
8. 139.

128 Uber den Eigentumskrieg siche den Gesang von Maa (Boas, Secr. Soc.,
S. §77, 6012): »Wir kimpfen mit Eigentume. Der Gegensatz zwischen Ei-
gentumskrieg und wirklichem Krieg findet sich in den Reden, die wihrend
desselben Potlatsch von 1895 in Fort Rupert gehalten wurden. Siehe Boas
und Hunt, Kwa. T. 1, S. 482, 485; vgl. Secr. Soc., S. 668, 673.

129 Siche insbesondere den Mythos von Haiyas (Swanton, Haida, Nr. 83),
der beim Spiel das »Gesichte verliert und daran stirbt. Seine Schwestern und
Neffen legen Trauer an, geben einen Rache-Potlatsch, der ihn wiedererwedkt.
130 Hier wire der Ort fiir eine Untersuchung des Spiels, das selbst bet uns
nicht als Vertrag angesehen wird, sondern als eine Situation, bei der es um
die Ehre geht und Giiter preisgegeben werden, die man nicht notwendig
preiszugeben brauchte. - Das Spiel ist eine Form des Potlatsch und des
Gabensystems. In Nordwestamerika ist es weit verbreitet. Obwoh! dic
Kwakiutl es kennen (siche Boas, Ethn. Kwa., S. 1394, s.v. cbayu, Wiirfel
[2]; s. v. lepa, S. 1435, vgl. lep, S. 1448, »zweiter Potlatsch, Tanz«; vgl.
S. 1423, s. v. maqwacte), scheint es bei ihnen bei weitem keine so grofie Rolle
zu spielen wie bei den Haida, Tlingit und Tsimshian. Diese sind eingefleischte
und ausdauernde Spieler. Sieche die Beschreibung des Stibchenspiels der Haida
bei Swanton, Haida, S. §8 ff., 141 ff. (Abbildungen und Vokabular); Be-
schreibung des.gleichen Spiels bei den Tlingit mit den Namen der Stibchen:
Swanton, Tlingit, S. 443. Das ndiq der Tlingit (der Stab, der gewinnt) ent-
spricht dem djil der Haida.

Thre Geschichten stecken voller Legenden iiber Spiele, Erzihlungen von
Hiuptlingen, die alles beim Spiel verloren haben. Ein Tsimshian-Hiuptling
hat sogar seine Kinder und Verwandten verspiclt (Boas, Tsim. Myth., S. 101,
207; vgl. S. 409). Eine Haida-Legende erzihlt die Geschichte eines totalen
Spiels zwischen Tsimshian und Haida (siehe Swanton, Haida T.M., S. 322).
Vgl. dieselbe Legende: Spiele gegen die Tlingit (ibid., S. 94). Ein Verzeichnis
derartiger Themen bei Boas, Tsim. Myth., S. 843, 847. Die Etikette und die
Moral verlangen, dafl der Gewinner dem Verlierer, seiner Frau und seinen
Kindern die Freiheit it (Swanton, Tlingit T.M., S. 137). Man braucht die
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beim Rennen oder beim Kampf verliert'st. In einigen Fillen
geht es nicht einmal um Geben und Zuriickzahlen, sondern um
Zerstorung, nur um nicht den Anschein zu erwedken, als legte
man Wert auf eine Riickgabe.!32 Man verbrennt ganze Kisten

Verwandtschaft dieses Elements mit den asiatischen Legenden wohl nicht
eigens zu betonen.

Im ibrigen sind hier asiatische Einfliisse unverkennbar. Fiir die Verbreitung
der asiatischen Gliicksspiele siche die schone Arbeit von E. B. Taylor, »sOn
American Lot-Games, as Evidence of Asiatic Intercoursee, Festsobrift fiir
Bastian, in Internationales Archiv fir Ethnologie, Erginzungsband, 1896,
S. 55 f.

131 Das Motiv der Herausforderung und Rivalitit hat Davy beschrieben.
Das der Wette wire noch hinzuzufiigen. Siehe z. B. Boas, Indianische Sagen:
Wettessen, Wetthampf, Wettklettern etc. in den Legenden (vgl. S. 363, Nr.
203-206). Unsere Wette ist noch ein Uberbleibsel davon; und obgleich sie nur
die Ehre und den Kredit ins Spiel bringt, ist sie dennoch ein Mittel des Um-
laufs von Reichtiimern.

132 Fiir den Zerstorungspotlatsch siehe Davy, Foi Jurée, S. 224. Folgende
Beobachtungen sind noch hinzuzufiigen. Geben heifit bereits zerstéren (siche
Boas, Secr. Soc., S. 334). Einige Schenkungsrituale implizieren Zerstérungen:
so enthilt z. B. das Ritual der Riickzahlung der Mitgift oder, wie Boas cs
nennt, sder Heiratsschulde, den Ritus, der sdas Boot versenkene« heiflt
(ibid., S. 518, §20). Diese Zercmonie ist jedoch nur eine bildliche. Beim
Haida- und Tsimshian-Potlatsch dagegen werden die Boote der Ankémm-
linge tatsichlich zerstdrt, nachdem man eifrig mitgeholfen hat, sie auszu-
laden; und beim Absdhied gibt man den Gisten besonders schone Boote aus
eigencm Besitz zuriick (Boas, Tsim. Myth., S. 338).

Doch die Zerstérung im eigentlichen Sinn scheint eine hohere Form der
Ausgabe zu bilden. Bei den Tsimshian und Tlingit heiflt sie =das Eigentum
titen« (Boas, Tsim. Myth., S. 144; Swanton, Tlingit. S. 442). Diesen Namen
gibt man sogar der Vertcilung von Decken: »Soundsoviele Decken gingen
verloren, damit man ihn sah« (ibid., S. 442).

Bei der Zerstdrung wihrend des Potlatsch sind noch zwei weitere Motive im
Spiel: 1. das Motiv des Krieges; der Potlatsch ist ein Krieg und heifft sKriegs-
tanze bei den Tlingit (Swanton, Tlingit, S. 458; vgl. S. 436). So wie man
sich in einem Krieg die Masken, Namen und Privilegicn der getoteten Eigen-
tiimer aneignen darf, so tétet man bei einem Eigentumskrieg das Eigentum
entweder das eigene, damit die anderen es nicht bekommen, oder das der
anderen, indem man ihnen Giiter schenkt, die sie zuriidkerstatten miissen
oder die zuriickzucrstatten sie nicht in der Lage sind. 2. Das Motiv des
Opfers (siehe oben, S. 42 f.). Wenn man das Eigentum tdten kann, so heiflt das,
daf es »lebte (siche unten S. 107). Ein Ausrufer sagt: »M&ge unser Eigentum
am Leben bleiben unter den Bemiihungen unseres Hiuptlings, mégen unsere
Kupferplatten nicht zerbrechen« (Boas, Ethn. Kwa., S. 1285, Zeile 1). Viel-
leicht lassen sich sogar die Bedeutungen des Wortes yik (tot ausgestrecke
liegen, cinen Potlatsch verteilen) auf diese Weise erkliren (vgl. Boas,
Kwa. T. 1,8. 59, Zeile 3, und Ethn. Kwa, Glossarium).

Doch im Prinzip geht es, wic im normalen Opfer, cindeutig darum, den
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Wie man sieht, richtet der Begriff der Ehre, der sich auch in
Polynesien sehr heftig auswirkt und in Melanesien nie fehlt,
hier wahre Verwiistungen an. Auch in diesem Punkt unter-
schitzen die klassischen Lehren die Triebfedern, welche die
Menschen beseelen, und alles, was wir den Gesellschaften, die
uns vorausgegangen sind, verdanken. Selbst ein so erfahrener
Gelehrter wie P. Huvelin hat sich bemiifigt gefiihlt, den Begriff
der Ehre, der angeblich ohne Wirkung sei, vom Begriff der
magischen Wirkung abzuleiten.’3? In der Ehre, dem Ansehen,
steht er nur das Surrogat jener. Doch die Realitit ist komplexer.
Der Begriff der Ehre ist diesen Kulturen nicht weniger fremd
als der der Magie.’3® Auch das polynesische mana symbolisiert
nicht allein die magische Kraft jedes Wesens, sondern auch seine
Ehre, und eine der besten Ubersetzungen dieses Wortes ist
»Autoritit, Reichtum«.39 Das Wesen des Tlingit- und Haida-

gestille, er hat sie zum Erbrechen gebrache . . ., er hat sie sich auf den Riicken
geladen . . .« (ibid,, S. 1293; vgl. S. 1201).

Man darf nicht glauben, eine solche Moral laufe der Wirtschaft zuwider oder
cntspreche einer Faulheit innerhalb der Gemeinschaft des Familienlebens.
Die Tsimshian mifibilligen den Geiz und erzihlen von ihrem Helden Rabe
(dem Schopfer), wie er von seinem Vater weggeschickt wurde, weil er geizig
war (Boas, Tsim. Myth., S. 61; vgl. S. 444). Den gleichen Mythos gibt ¢s bei
den Tlingit. Auch sie mifibilligen die Faulheit und Bettelei der Giste und
crzihlen, wie Rabe und die Leute bestraft wurden, die von Stadt zu Stadt
gchen und sich cinladen lassen (Swanton, Tlingit T.M., S. 260; vgl. S. 217)
137 »Injuria«, Melanges Appleton, 1906; Magie et droit, S. 28.

138 Bei den Tlingit zahlt man fiir die Ehre des Tanzens (Swanton, Tlingir
T.M., S. 141). Es gibt Zahlungen an den Hiuptling, der einen Tanz kompo-
nicrt hat; und bei den Tsimshian, sagt Boas, »tut man alles fiir die Ehre . . .
Der Reichtum und das Zurschaustellen der Eitelkeit geht iber alles« (j5th
Report, S. 19). Schon Duncan (in R. Ch. Mayne, Four years in British Co-
lumbia, London 1862, S. 265) sagte: »der blofen Eitelkeit wegene. Aufler-
dem bringt eine grofie Anzahl von Riten — und nicht nur der des Aufstiegs
Prinzipien dieser Art zum Ausdrudk, z. B. jene, die darin bestehen, »das
Kupfer zu hebene bei den Kwakiutl (Boas, Kwa. T. 1, S. 499, Zeile 26);
»den Speer heben« (Swanton, Tlingit T.M., S. 117); »den Potlatschpfahl
hebene, die Totemsiule und den Totempfahl, den Hauspfosten, den alten
Kletterbaum. Man darf nicht vergessen, dafl mictels des Potlatsch ermittelt
werden soll, welches die »hochste« Familie ist (Kommentar des Katishan-
Hiuptlings zu dem Mythos des Raben; Swanton, Tlingit T.M., S. 119,
Anm. a).

139 Tregear, M.C.D., s. v. mana. — Der Begrifl des Reichtums selbst wire zu
untersuchen. Von unscrem Standpunkt aus gesehen, ist derjenige ein reicher
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Potlatsch besteht darin, daf die gegenseitigen Dienste als Ehren
betrachtet werden.'4® Sogar in wirklich primitiven Gesellschaf-
ten wie den australischen ist der »Point d’honneur« eine nicht
minder kitzlige Sache als in den unseren und wird durch Lei-
stungen, Gastmihler, Privilegien und Riten ebenso befriedigt
wie durch Geschenke.’4s: Die Menschen haben es verstanden,
ihre Ehre und ihren Namen zu verpfinden, lange bevor sie zu
signieren verstanden.

Der nordwestamerikanische Potlatsch ist in bezug auf alles, was
die Formen des Vertrags betrifft, hinreichend untersucht wor-
den. Dennoch ist es notwendig, die Untersuchungen von G.

Ma ana hat (in Polynesien), auctoritas hat (in Rom), walas, ein
»freig er« Mann ist (in den amerikanischen Stimmen; Boas, Ethn. Kwa.,
S. 139 fruzeigen wire einzig und allein die Beziehung zwischen dem
Begriff Reichtums, dem der Autoritit — des Rechts, denen zu befehlen,
die Geschenke ¢ mpfangen — und dem Potlatsch; sie ist deutlich genug. Bei den

Kwakiutl z. B. ist einer der wichtigsten Clans der der Walasaka (auch Name
einer Familie, eines Tanzes und einer Bruderschaft); dieser Name bedeutet
»Die Groflen, die von oben kommene, die den Potlatsch verteilen; walasila
heiflt nicht nur Reichtiimer, sondern auch »Verteilung von Dedken anlifllich
des Verkaufs einer Kupferplattee. Eine andere Metapher besagt, dafl das
Individuum durch die gegebenen Potlatschs sschwer« geworden ist (Boas,
Secr. Soc., S. s58 f.). Der Hiuptling »verschlinge die Stimmee«, denen cr
seine Reichtiimer verteilt, er serbricht Eigentum« etc.

140 In einem Tlingit-Gesang heifit es von der Raben-Phratrie: »Sie ist es,
die die Walfe svaluable« machte (Swanton, Tlingit T. M., S. 398, Nr. 38).
Das Prinzip, dafl die zu erweisenden und zu erwidernden »Huldigungene
und sEhrungen« in Form von Gaben zu erfolgen haben, ist in beiden Stim-
men deutlich (Swanton, Tlingit, S. 451; Haida, S. 162: Befreiung von der
Riidegabe bestimmrer Geschenke).

141 Vgl. unten, S. 164, Anm. 8. — Die Etikette des Festmahls, der Gabe,
die man wiirdig empfingt, ohne darum zu bitten, ist in diesen Stimmen in
hohem Mafle ausgeprigt. Drei fiir uns instruktive Tatsachen (Kwakiutl,
Haida und Tsimshian) mogen als Beispiele geniigen: 1. Hiuptlinge und
Adlige essen wenig beim Gastmahl; nur Vasallen und gewdhnliche Leute
stopfen sich voll (Boas, Kwakiutl, S. 427, 430); es ist gefihrlich, viel zu
essen (Boas, Tsim. Myth., S. §9, 149, 153 etc.; Mythen) 2. Beim Festmah]
wird gesungen (Boas, Kwakiutl, S. 430, 437), man blist die Schnedcen-
trompete, »damit jeder weifl, dafl wir nicht vor Hunger sterben (Boas,
Kwa. T. 1, S. 486). 3. Ein Adliger bittet nie um etwas. Der Schamane/
Medizinmann fordert niemals eine Bezahlung, sein »Geiste verbietet es ihm
(Boas, Ethn. Kwa., S. 731, 742; Swanton, Haida T.M., S. 238 f.) Bei den
Kwakiut! gibt es indessen eine Bruderschaft und einen Tanz der »Betteleia.
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Davy und L. Adam in den grofieren Rahmen unseres Themas
zu stellen. Denn der Potlatsch ist weit mehr als nur ein juristi-
sches Phinomen, er ist eines jener Phinomene, die wir »totale«
zu nennen vorschlagen. Er ist religiés, mythologisch und scha-
manistisch, da die beteiligten Hiuptlinge dabei die Vorfahren
und die Gotter darstellen und verkdrpern, deren Namen sie
tragen, deren Tinze sie tanzen und von deren Geistern sie
beherrscht werden.'4* Er ist 6konomisch, und man mufl den
Wert, die Bedeutung, die Ursachen und Wirkungen dieser auch
heute noch, selbst nach europiischen Mafistiben ungewshnlich
groflen Transaktionen richtig einschitzen.:43 Der Potlatsch ist
auch ein Phinomen der sozialen Morphologie: die Versammlung
der Stimme, Clans und Familien, ja selbst Nationen erzeugt
eine ungeheure Spannung und Erregung; man verbriidert sich
und bleibt einander dennoch fremd; Interessengemeinschaften
und -gegensitze stehen einander in einem riesigen Handel und
einem dauernden Kampfspiel gegeniiber.1#4 Die duflerst zahl-
reichen dsthetischen Phinomene lassen wir dabei unberiick-
sichtigt. Und selbst vom juristischen Standpunkt aus bedarf das,

142 Bei den Tlingit- und Haida-Potlatschs ist dieses Prinzip besonders stark
entwickelt (vgl. Swanton, Tlingit, S. 443, 462). Vgl. die Reden in Swanton,
Tlingit T.M., S. 173; die Geister rauchen, wenn die Gistc rauchen. Vgl.
S. 385, Zeile 9: »Wir, die wir hier fiir euch tanzen, sind nicht wirklich
wir. Es sind unsere vor langem gestorbenen Onkel, die hier tanzen.« Die
Giste sind Geister, Gliiksbringer, gona'qadet (ibid., S. 119). Wir haben es
hier lediglich mit der Vermischung der beiden Prinzipien, dem des Opfers.
und dem der Gabe, zu tun, die mit allen bereits zitierten Fillen, abgeschen
vielleicht von der Wirkung auf die Natur, zu vergleichen ist. Den Lebenden
geben heifit den Toten geben. In einer bemerkenswerten Tlingit-Geschichte
(Swanton, Tlingit T.M., S. 227) wird erzihlt, dafl ein wiederauferstandenes
Individuum weifl, auf welche Weise fiir ihn der Potlatsch abgehalten wurde.
Das Motiv, dafl Geister den Lebenden vorwerfen, keinen Potlatsch veran-
staltet zu haben, ist allgemein verbreitet. Sicher hatten die Kwakiutl die
gleichen Prinzipien (siehe z. B. eine Rede bei Boas, Ethn. Kwa., S. 788).
Die Lebenden stellen bei den Tsimshian die Toten dar; H. R. Tate schrieb an
Boas: »In einigen Fillen erscheinen die Opfergaben vor allem in der Form
von Geschenken wihrend eines Festese (Boas, Tsim. Myth., S. 452; histori-
sche Legenden, S. 287; fiir Vergleiche mit den Haida, Tlingit und Tsimshian
siehe S. 846).

143 Siehe unten, S. 114, Anm. 222, einige Beispiele fiir den Wert der Kupfer-
platten.

144 Gut beschrieben von Krause, Tlinkit-Indianer, S. 240.
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was wir iiber die Form der Vertrige und iiber das menschliche
[Elemert des Vertrags, wie man sagen konnte, schon erwihnt
jhaben, sowie der juristische Status der Kontrahenten (Clans,
Familien, Ringe und Heiraten) noch folgender Erginzung:
auch die materiellen Gegenstinde der Vertrige, die Dinge, die
dabei ausgetauscht werden, besitzen eine eigene Kraft, die
bewirkt, dafl man sie gibt und vor allem erwidert.

Es wire zweckmifig gewesen, vier Formen des nordwestameri-
kanischen Potlatsch zu unterscheiden: 1. den Potlatsch, an dem
die Phratrien und die Familien der Hiuptlinge allein oder fast
allein beteiligt sind (Tlingit); 2. den Potlatsch, bei dem Phra-
trien, Clans, Hiuptlinge und Familien ungefihr die gleiche
Rolle spielen (Haida); 3. den Potlatsch zwischen Hiuptlingen,
die einander clanweise gegeniibertreten (Tsimshian); 4. den
Potlatsch der Hiuptlinge und Bruderschaften (Kwakiutl). Doch
diese Unterscheidung hitte uns hier zu weit gefiihrt, und zudem
ist der Unterschied zwischen dreien dieser Formen (die Tsims-
hian-Form fehlt) bereits von G. Davy beschrieben worden.14s
Schlieflich, was unsere Untersuchung betrifft, sind die drei
Elemente der Gabe — die Verpflichtung des Gebens, des Neh-
mens und des Erwiderns — bei allen vier Formen des Potlatsch
mehr oder weniger identisch.

Die drei Verpflichtungen: Geben, Nehmen, Erwidern
Die Verpflichtung des Gebens ist das Wesen des Potlatsch. Ein

Haiuptling mufl Potlatschs geben fiir sich selbst, fiir seinen Sohn,
seinen Schwiegersohn oder seine Tochter+¢ sowie fiir die

45 Davy, Foi Juree, S. 171 ff., 251 ff., Die Tsimshian-Form unterscheidet
sich nicht wesentlich von der Haida-Form. Vielleiche tritt bei den ersteren der
Clan etwas mehr hervor.

146 Es eriibrigt sich, den Beweis von Davy hinsichtlich der Beziehungen zwi-
schen Potlatsch und politischem Status, insbesondere dem des Schwiegersohns
und des Sohns noch einmal zu fithren. Ebenso eriibrigt es sich, den Solidari-
titswert der Feste und Tauschgeschifte zu erliutern. Z.B. bewirkt der Aus-
tausch von Booten zwischen zwei Geistern, dafl sie nur noch sein einziges
Herz« haben, wobei das cine der Schwiegervater, das andere der Schwicger-
sohn ist (Boas, Secr.Soc., S. 387). Und in dem Text wird hinzugefiigt (Boas,
Kwa.T.1, S. 274): »Es war, als hitten sie ihre Namen ausgetauscht.« Vgl.
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Toten'+7. Er kann seine Autoritit iiber den Stamm, iiber sein
Dorf, ja iiber seine Familie, seinen Rang unter den Hiuptlingen
innerhalb und auflerhalb seiner Nation nur dann aufrechter-
halten™#8, wenn er beweisen kann, dafl er von den Geistern
begiinstigt wird, daf er Gliick und Reichtum besitzt™49 und von
diesem besessen ist!s°, Und seinen Reichtum kann er nur da-
durch beweisen, dafl er ihn ausgibt, verteilt und damit die
anderen demiitigt, sie »in den Schatten seines Namens« stellt.1s!

auch ibid., S. 23: in einem mythischen Fest der Nimkish (ein anderer Kwa-
kiutl-Stamm) zielt das Hochzeitsmahl darauf ab, das Middhen in das Dorf
einzufithren, sin dem sie zum ersten Mal essen wirde.

147 Der Bestattungs-Potlatsch ist bei den Haida und Tlingit bezeugt und
hinreichend untersucht worden; bei den Tsimshian scheint er besonders mit
dem Ende der Trauerzeit verkniipft zu sein, mit der Errichtung des Totem-
pfahls und der Einischerung (Boas, Tsim.Myth., S. 534 ff.). Boas gibt uns
keine Hinweise fiir einen Bestattungs-Potlatsch bei den Kwakiutl, doch fin-
det man die Beschreibung eines solchen Potlatsch in einem Mythos (Boas,
Kwa.T.1, 8. 407).

148 Potlatsch zur Aufrechterhaltung des Rechts auf ein Emblem (Swanton,
Haida, S. 107). Siehe die Geschichte von Legek (Boas, Tsim.Myth., S. 386).
Legek ist der Titel des obersten Tsimshian-Hiuptlings. Siehe audh ibid., S.
364: die Geschichten des Hiuptlings Nesbalas (ein anderer hoher Hiuptlings-
tite] der Tsimshian), der den Hauptling Haimas verspottet. Einer der wich-
tigsten Hiuptlingstitel der Kwakiutl (Lewikilaq) ist Dabend (Boas, Kwa.T 1

S. 19, Zeile 22). Vgl. dabendgal'ala (Boas, Ethn.Kwa., S. 1406), der vor dem
Potlatsch einen Namen mit der Bedeutung » Unfihig, durchzustehene trigt und
nach dem Potlatsch einen Namen mit der Bedeutung »Fihig, durchzustehene
annimmt.

149 Ein Kwakiutl-Hiuptling sagt: sDies ist mein Ruhm; die Namen, die
Wurzeln meiner Familie, alle meine Vorfahren waren . . .« — (hier dekliniert
er seinen Namen, der ein Titel und zugleich ein gemeinsamer Name ist —
». . . Geber von maxwa« (grofier Potlatsch; Boas, Ethn. Kwa., S. 887, Zeile
54; vgl. S. 843, Zeile y0).

150 Siehe unten, S. 116, Anm. 229 (in einer Rede): »Ich bin mit Eigentum be-
dedkt. So bin ich reich an Eigentum. So bin ich Zihler von Eigentume« (Boas,
Ethn.Kwa., S. 1280, Zeile 18).

151 Eine Kupferplatte kaufen heiflt, sie »unter den Namene des Kiufers
stellen (Boas, Secr. Soc., S. 34%). Eine andere Metapher besage, daf der Name
des Potlatsch-Gebers durch den gegebenen Potlatsch »Gewicht gewinnte (ibid.,
S. 349) oder durch den angenommenen Potlatsch »Gewicht verlierte (ibid.,
S. 345). Andere Ausdriicke bezeichnen die Uberlegenheit des Gebers iiber den
Empfinger. Hier liegt die Vorstellung zugrunde, dafl der letztere gewisser-
maflen solange ein Sklave ist, bis er sich losgekauft hat. »Der Name ist
schlechte, sagen die Haida in diesem Fall (Swanton, Haida, S. 70. Vgl
unten, S. 101, Anm. 188); die Tlingit sagen, sman lidt die Gaben auf den
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Der Kwakiutl- oder Haida-Adlige hat genau die gleiche Vor-
stellung vom »Gesicht« wie der chinesische Mandarin oder
Offizier.'s* Von einem der groflen mythischen Hiuptlinge, der
keinen Potlatsch gab, heiflt es, er habe ein »verfaultes Ge-
sicht«.'s3 Der Ausdrudk ist hier sogar noch treffender als in
China; denn sein Ansehen verlieren bedeutet in Nordwest-
amerika, seine Seele verlieren: es ist wirklich das »Gesicht«, die
Tanzmaske, das Recht, einen Geist zu verkérpern, ein Wappen
oder Totem zu tragen — es ist wirklich die persona, die auf dem
Spiel steht und die man beim Potlatschss, dem Spiel der Ga-
bentss, verliert, so wie man sie im Krieg's¢ oder aufgrund eines

Riiden der Leute, die sic empfangene« (Swanton, Tlingit, S. 428). Die Haida
haben zwei vielsagende Ausdriice: seine Nadel sgchen«, sschnell laufen«
machen (vgl. den neukaledonischen Ausdruck oben, S. 53), die offensichtlich
bedeut inen Untergebenen bekimpfen« (Swanton, Haida, S. 162).

s2 Siehe die Geschichte von Haimas, der scine Freiheit verlor, seine Privi-
legicn und Masken, scine Hilfsgeister, seine Familie und scine Besitztimer
(Boas, Tsim.Myth., S. 361 £.).

153 Boas, Ethn.Kwa., S. 805; G. Hunt, der Kwakiutl-Informant von Boas,
schreibt ihm: »Ich weifl nicht, warum der Hiuptling Maxuyalidze (d.i. »Pot-
latsch-Geber) niemals ein Fest gab. Das ist alles. Deshalb wurde er Qelsem
genannt (das heifit >Verfaultes Gesichte), eincr, der kein Fest gibt« (ibid.,
Zcile 13 ff.).

154 Der Potlatsch ist tatsichlich eine gefihrliche Angelegenheit, sei s, dafl
man ihn nicht gibe, sei es, da man etwas empfingt. Die zu cinem mythischen
Potlatsch geckommenen Personcn starben daran (Swanton, Haida Texts, S.
6263 vgl. S. 667 den gleichen Mythos bei den Tsimshian). Zusammenstellung
bei Boas, Indianische Sagen, S. 356, Nr. §8. Es ist gefihrlich, an der Nahrung
desjenigen teilzunchmen, der den Potlatsch gibt: z.B. bei einem Potlatsch der
Geister aus der Unterwelt etwas zu verzehren. Kwakiutl-Legende (Heiltsug):
ibid., S. 239. Siche den Mythos vom Raben, der diec Nahrungsmittel aus sci-
nem Leib zicht (Catlorq; ibid., S. 76, Nootka: S. 106; vgl. Tsim.Myth.,
S. 694 £.).
155 Der Potlatsch ist in der Tat ein Spiel und cine Priifung; eine Priifung
z.B. bestcht darin, wihrend des Festessens keinen Schludkauf zu bekommen:
»Licber sterben als den Schluckauf habene, heifit es (Boas, Kwakiutl, S. 428).
Siche eine Formel der Herausforderung: »Versuchen wir, sie (die Teller) von
unseren Gisten leeren zu lassen . . .« (Boas, Ethn.Kwa., S. 991, Zcile 43;
vgl. S. 992). Es gibt keine klare Unterscheidung zwischen den Bedeutungen
Nahrung gebens, sNahrung zuriidkgeben« und »sich revandhieren« (ibid.,
Glossarium, s.v. yenesa und yenka).
156 Siche oben, S. 86, Anm. 132, die Gleichwertigkeit von Potlatsch und
Krieg. Das Messer an cinem Ende cines Stabes ist cin Symbol des Kwakiutl-
Potlatsch (Boas, Kwa.T.z, S. 483). Bei den Tlingit ist ¢s ein erhobener Speer
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Verstofles gegen das Ritual's7 verlieren kann. In allen diesen
Gesellschaften ist man darauf bedacht, zu geben. Es gibt keine
einzige Gelegenheit (selbst auflerhalb der feierlichen Winter-
versammlungen), wo man nicht gezwungen wire, seine Freunde
einzuladen, um mit ihnen die Jagd- oder Sammelbeute zu
teilen, welche die Gotter oder Totems gesandt haben!ss — wo
man nicht gezwungen wire, alles an sie zu verteilen, was man

(Swanton, Tlingit T.M., S. 117). Siche die Riten des Entschidigungs-Pot-
latsch bei den Tlingit: Kricg der Leute von Kloo gegen die Tsimshian (ibid.,
S. 432 f.,, Anm. 34; Tinze, wenn jemand zum Sklaven gemacht wurde; Pot-
latsch ohne Tinze, wenn jemand getdtet wurde). Vgl. unten, S. 117, Anm.
232, das Ritual der Kupfergabe.

157 Fiir die Verstofle gegen das Ritual bei den Kwakiut! siehe Boas, Secr.
Soc., S. 433, 507 etc. Die Siihne hesteht darin, einen Potlatsch oder zumindest
cin Geschenk zu geben.

In allen diesen Gesellschaften ist dies ein dufierst wichtiges Prinzip. Die Ver-
teilung von Reichtiimern spielt die Rolle einer Bufle, cines Versshnungsfestes
gegeniiber den Geistern und einer Wiederherstellung der Gemeinschaft zwi-
schen Geistern und Menschen. Pater H.A. Lambert (Moeurs des Sauvages
nco-calédoniens, 1900, S. 66) hatte schon bei den Kanaken das Recht der
miitterlichen Verwandten auf Entschidigung festgestellt, wenn einer der
Thren Blut in seiner viterlichen Familie verliert. Genau der gleichen Institu-
tion begegnen wir auch bei den Tsimshian: Duncan, in R. Ch. Mayne, Four
years in British Columbia, London 1862, S. 265; vgl. S. 296 (Potlatsch im
Fall cincs Blutverlustes des Sohnes). Auch das muru der Maori ist wahrschein-
lich mit dieser Institution vergleichbar.

Dic Potlatschs zum Loskauf von Gefangenen miissen auf diese Weise inter-
pretiert werden. Denn nicht nur um den Gefangenen zuriidkzugewinnen,
sondern auch um den sNamen« wiederherzustellen, muf die Familie, die ihn
hat zum Sklaven werden lassen, cinen Porlatsch geben. Siehe die Geschichte
von Dzebasa (Boas, Tsim.Myth., S. 188). Dic gleiche Vorsdhrift gilt bei den
Tlingit (Krause, Tlinkit-Indianer, S. 244 f.; Porter, 11th Census,S. 54; Swan-
ton, Tlingit, S. 449).

Die Potlatschs zur Siihne ritueller Vergehen sind bei den Kwakiutl zahlrcich.
Siche besonders den Siihnepotlatsch der Eltern von Zwillingen, die arbeiten
gchen (Boas, Ethn.Kwa., S. 691). Einen Potlatsch schuldet man dem Schwie-
gervater, um eine Frau zuriidzuerobern, von der man verlassen wurde —
natiirlich durch eigene Schuld (siche ibid., Glossarium, S. 1423, Spalte 1).
Das Prinzip kann auch fiktiv angewandt werden: wenn ein Hivptling eine
Gelegenheit zum Potlatsch haben will, schidkt er seine Frau zu jhrem Vater
zuriick, um einen Vorwand fiir ncuerliche Giiterverteilungen zu haben (Boas,
sth Repon, S. 42).

158 Eine lange Liste solcher Verpflichtungen bei Festen, nach Fischziigen, nach
dem Sammeln von Friichten, der Jagd oder dem Uffnen konservierter Nah-
rungsmittel gibt Boas im ersten Band von Ethn.Kwa, S. 757 ff.; vgl. S. 607 fi.
fiir die Etikette, etc.
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bei einem Potlatsch erhalten hat!ss, oder sich durch Gaben fiir
jedweden Dienst erkenntlich zu zeigen'6°, ob nun fiir Dienste
von Hiuptlingen'é’, von Vasallen oder von Verwandten'¢:;
dieser Verpflichtung nicht nachkommen heifft — zumindest fiir
die Adligen — die Etikette verletzen und seinen Rang ver-
.Jerent®l,

Die Pflicht zur Einladung tritt vor allem zwischen Clans oder
zwischen Stimmen deutlich zutage. Sie ist sogar nur dann
innvoll, wenn die Einladung anderen Leuten gilt als den Mit-
gliedern der eigenen Familie, des Clans oder der Phratrie.164
Jeder, der beim Potlatsch anwesend sein kann und will oder
ratsichlich anwesend ist, mufl eingeladen werden.!$s Thn zu

59 Siehe oben, S. 84, Anm. 127.
Siche Boas, Tsim.Myth., S. 439, s12; vgl. S. 534 fiir die Bezahlung von
Diensto (wakiutl-Beispiel: Zahlung an den Zihler der Dedken (Secr.Soc.,
S. 614, 629; Soimmerfest der Nimkish).
161 Eine bemerkenswerte Institution der Tsimshian bestimmt den jeweiligen
Anteil der Hiuptlings- und Vasallenpotlatschs. Obwohl die Rivalen innerhalb
der verschiedenen, von den Clans und Phratrien iiberlagerten Feudalklassen
gegencinander auftreten, gibt es dennoch Rechte, die von Klasse zu Klasse zur
Geltung kommen (Boas, Tsim.Myth., S. §39).
 Zahlung an Verwandte (Boas, Tsim.Myth., S. §14; vgl. Davy, Foi Jurce,

r dic einander entgegengesetzten Systeme der Tlingit und der Haida, Pot-
latsch-Aufteilung nach Familien, S. 196).

;3 Ein Masset-Haida-Mythos (Swanton, Haida Texts, Nr. 43) erzihlt von
cinem alten Hiuptling, der nicht geniigend Potlatschs gibt; dic anderen laden
hn nicht mchr ein, woran er stirbt. Scine Neffen machen eine Statue von ihm,
geben zehn Feste in seinem Namen, und er wird wicdergeboren. In einem
anderen Masset-Mythos (ibid., S. 727) wendet sich ein Geist an einen Hiupt-
ling und sagt: »Du hast zu viele Besitztiimer, du muflt bald einen Potlatsch
gebene (wal = Verteilung, vgl. das Wort Walgal, Potlatsch). Er baut ein
Haus und bezahlt die Bauleute. In einem anderen Mythos (ibid., S. 723,
Zeile 34) sagt ein Hiuptling: »Ich werde nichts fiir mich behalten«; und
piter: sIch werde zehnmal Potlatsch machen (wal).«

164 Uber die Art und Weise, wie die Clans regelmiflig cinander entgegen-
treten, siehe Boas, Secr.Soc., S. 343, und Tsim.Myth., S. 497. In Phratrie-
Gesellschaften versteht sich dies von seclbst; siche Swanton, Haida, S. 162;
Tlingit, S. 424. Dieses Prinzip ist in dem Rabenmythos vorziiglich dargelegt
(Swanton, Tlingit T.M., S. 115 f1.).

165 Die Tlingit haben einen bemerkenswerten Ausdruck: von den Gisten
heilt es, sie sschwimmena, ihre Boote »irren auf dem Meere, der Totempfahl,
den sic bringen, wird »abgetriebene, und es ist die Einladung zum Potlatsch,
die sie anhilt (Swanton, Tlingit T.M., S. 294, Nr. 22; S. 295, Nr. 24). Einer
der gewdhnlichen Titel von Kwakiutl-Hiuptlingen ist » Jener, zu dem: man
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vergessen hat schlimme Folgen.1%¢ Ein wichtiger Tsimshian-
Mythos!¢7 zeigt, aus welchem Bewufltseinszustand das zentrale
Motiv der europiischen Folklore entstanden ist: nimlich der
Mythos der bisen Fee, die bei der Taufe oder der Hochzeit
vergessen wurde. Das von ihm durchwirkte institutionelle Ge-
webe erscheint hier deutlich, und wir erkennen, in welcher Art
Kultur es funktionierte. Eine Prinzessin aus einem Tsimshian-
Dorf ist im »Land der Ottern« schwanger geworden und gebierc
wunderbarerweise »Klein-Otter«. Sie kehrt mit ihrem Kind in
das Dorf ihres Vaters, des Hiuptlings, zuriick. »Klein-Otter

fischt grofle Heilbutts, mit denen sein Grofivater alle anderen
Stammeshaduptlinge festlich bewirtet; er fiithrt ihnen »Klein-
Otter« vor und legt ihnen ans Herz, ihn nicht zu t5ten, falls sie
thm beim Fischen in seiner tierischen Gestalt begegnen sollten:
»Dies ist mein Enkel, er hat euch diese Nahrung gebracht, die
ich euch hier vorsetze, meine Giste.« So wurde der Groflvater
reich gesegnet mit vielerlei Giitern, die die Hiuptlinge ihm
brachten, wenn sie in der winterlichen Hungerszeit zu ihm
kamen, um die Walfische, Robben und frischen Fische zu essen,

hinpaddelte, »Der Platz, wo man hinkommte (z.B. Boas, Ethn. Kwa., S. 187,
Zeile 10, 15).

Natiirlich unterlifit man es, diejenigen einzuladen, dic sich crnicdrigt haben,
dic keine Feste geben oder keine Festnamen haben (G. Hunt in Boas, Ethn.
Kwa., S. 707: jenc, die den Potlatsch nicht erwidert haben; vgl. Glossarium,
s.v. Waya und Wayapo Lela, S. 1395; vgl. 385, Zeile 25).

Siehe auch den hiufigen Hinweis — er kommt auch in unserer curopiischen
sowie in der asiatischen Folklore vor — auf die Gefahr, die darin besteht, das
Waisen- oder Findelkind und den armen, unvermuteten Gast nicht einzu-
laden. Vgl. Boas, Indianische Sagen, S. 301, 303; Tsim.Myth., S. 292, 295, wo
cin Bettler das Totem oder der totemistische Gott ist. Liste der Themen, Tsim.
Myth., S. 784 f.

166 Die Beleidigung, jemand vergessen zu haben, bewirkt, dafl dessen Ver-
wandte aus Solidaritit ebenfalls dem Potlatsch fernbleiben. In einem Tsim-
shian-Mythos kommen die Geister nicht, wenn der Grofie Geist nicht einge-
laden wurde (Boas, Tsim.Myth., S. 277). Eine Geschichte erzihle, dafl, als
man den groflen Hiuptling Nesbalas nicht eingeladen hatte, auch die anderen
Haiuptlinge nicht kamen; sie sagten: sEr ist Hiuptling, wir kénnen es nicht
mit ihm verderbene (ibid., S. 357).

Die Beleidigung hat auch politische Folgen; vgl. z.B. einen Potlatsch der
Tlingit mit den &stlichen Athapasken (Swanton, Tlingit, S. 435; vgl. Tlingit
T.M.,S.117).

167 Boas, Tsim.Myth., S. 170 f.
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ltiie Klein-Otter« gefangen hatte. Doch einen Hiuptling hatte
man vergessen einzuladen. Und eines Tages, als die Besatzung
Eines Boots des vernachlissigten Stamms auf dem Meer »Klein-
Dtter« begegnete, der eine grofle Robbe im Maul hielt, totete
dhn der Bogenschiitze des Boots und nahm die Robbe an sich.
D'nd der Grofivater und alle Stimme suchten »Klein-Ottere, bis
sie erfuhren, was bel dem vergessenen Stamm geschehen war.
Dieser entschuldigte sich; er hatte nie von »Klein-Otter« gehort.
Die Prinzessin, seine Mutter, starb vor Kummer; der unfrei-
willig schuldige Hiuptling brachte dem Groflvater, dem Hiupt-
ling, allerlei Geschenke zur Siihne. Und der Mythos schlief3t:
»Und so veranstalten die Vélker grofie Feste, wenn ein
Hauptlingssohn geboren wird und einen Namen erhilt, damit
3s jeder erfihrt.«168 Der Potlatsch — die Verteilung von Giitern —
ist der grundlegende Akt der militirischen, juristischen, wirt-
ichaftlichen, religiosen »Erkenntlichkeit«, in allen Bedeutungen
des Wortes. Man »erkennt« den Hiuptling oder seinen Sohn
and zeigt sich thm »erkenntlich«.169
Zuweilen kommt dieses Prinzip der obligatorischen Einladung
m Ritual der Kwakiutl und anderer Stimme der gleichen
Sruppe zum Ausdruck.'7° Ein Teil der Zeremonie beginnt mit
ler »Zeremonie der Hunde«. Sie wird durch maskierte Minner
largestellt, die ein Haus verlassen und mit Gewalt in ein an-
leres eindringen. Sie erinnert an jenes Ereignis, als die Leute
ler drei anderen Clans des Stammes der Kwakiutl im engen
iinn es versiumten, den ranghdchsten Clan unter ihnen, nimlich
lie Guetela einzuladen, die, da sie keine » Auflenseiter« bleiben
vollten, in das Tanzhaus eindrangen und alles zerstrren.:7:

8 Boas fiihrt diesen Satz des Textes von Tate, scinem eingeborenen Re-
nkteur, lediglich in einer Fuflnote an (ibid., S. 171, Anm. a), dodh sollte die
foral des Mythos nicht von dem Mythos selbst getrennt werden.
E9 Vgl. den Tsimshian-Mythos von Negunaks, ibid., S. 287 f., und die An-
lerkungen auf S. 846.
L'o z.B. die Einladung zum Fest der schwarzen Johannisbeeren, wo der
erold sagt: »Wir laden euch ein, die ihr noch nicht gekommen seid« (Boas,
thn.Kwa., S. 752).

g1 Boas, Secr.Soc., S. 543.
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Die Pflicht des Nehmens ist nicht weniger zwingend. Man hal
nicht das Redht, eine Gabe oder einen Potlatsch abzulehnen.!7:
So zu handeln hiefle zugeben, dal man sich vor der Erwiderung
fiirchtet, hiefle befiirchten, »flach gedriickt« zu werden, solange
man nicht erwidert hat. In Wahrheit heifit es, bereits »flach
sein; es bedeutet, daff jemandes Name »an Gewicht verliert

daf} er sich im voraus als besiegt bekennt.!7s Unter bestimmter
Umstinden allerdings kann eine Weigerung auch als Sieg und
Unbesiegbarkeit gelten.17¢ Zumindest bei den Kwakiutl scheint
es, als ob eine in der Hierarchie anerkannte Stellung oder ein
Sieg bei fritheren Potlatschs es gestattete, die Einladung oder.
falls man anwesend ist, auch die Gabe auszuschlagen, ohne daf
Krieg daraus entstiinde. Doch dann ist der Potlatsch fiir den
der abgelehnt hat, obligatorisch; insbesondere mufl dieser zum
»Fett-Fest« beitragen, bei dem sich gerade dieses Ablehnungs:
ritual beobachten 13ft.17s Der Hiuptling, der sich iiberlegen
fiihlt, verweigert den Loffel voll Fett, der ihm angeboten wird
er geht seine Kupferplatte holen, um mit ihr »das Feuer (de
Fetts) zu l6schen«. Es folgt eine Reihe von Formalititen, welche
die Herausforderung unterstreichen und den Hiuptling, dei
etwas abgeschlagen hat, dazu verpflichten, seinerseits einer
Potlatsch oder ein anderes Fett-Fest zu veranstalten.'7¢ Dod

172 Bei den Tlingit heiflen diejenigen Giste, die zwei Jahre gewartet haben
ehe sie zu einem Potlatsch gingen, zu dem sie eingel waren, »Frauens
(Swanton, Tlingit T.M., S. 119, Anm. a).

173 Boas, Secr.Soc., S. 345. Bei den Kwakiutl ist man verpflichtet, bein
Robben-Fest anwesend zu sein, obgleich das Fett der Robben Erbrechen verur:
sacht (Boas, Ethn.Kwa., S. 1046; vgl. S. 1048: sversucht, alles zu essen

174 Deshalb wendet man sich zuwcilen mit Furcht an seine Giste; denn fall)
sie das Angebot zuriikweisen wiirden, hiefle das, dafl sie sich iiberleger
zeigten. Ein Kwakiutl-Hiuptling sagt zu einem Koskimo-Hiuptling (Stamn
der gleichen Nation): »Schlagt mein freundliches Angebot nicht aus, sons
wire ich beschimt, stofit mein Herz nicht zuriidk . . . 1ch gehére nicht zu je
nen, die Anspriiche stellen, die nur denen geben, die kaufen wollen (= gebet
wollen). Hier, meinc Freunde« (Boas, Secr.Soc., S. §46).

17§ ibid., S. 355.

176 Siehe Boas, Ethn.Kwa., S. 174 fi., fiir eine andere Beschreibung des Ul
und Salal-Beeren-Festes (sie stammt von G. Hunt); es scheint auch, als werdi
dieses Ritual dann angewandt, wenn man weder Einladungen gibt noch Ge
schenke macht. Das Ritual eines ihnlichen Festes, das zur Verichtlichmadhun;
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— ebenso wie sich des Erwiderns enthalten — einen Verlust an
Wiirde. 84

Die Pflicht des Erwiderns. Soweit er nicht in reiner Zerstorung
besteht, macht die Pflicht des Erwiderns das Wesen des Potlatsch
aus.’8s Die Zerstorungen, die hiufig den Charakter des den
Geistern dargebrachten Opfers haben, scheinen nicht unbedingt
eine Erwiderung zu fordern, vor allem dann nicht, wenn sie
das Werk eines iiberlegenen Clanhiuptlings oder des Haupt-
lings eines bereits fiir iiberlegen anerkannten Clans sind.!86
Doch normalerweise mufl der Potlatsch stets mit Zinsen ver-
golten werden, wie auch jede andere Gabe. Die Zinssitze liegen
im allgemeinen zwischen 30 und 100 Prozent im Jahr. Wenn
ein Untertan von seinem Hiuptling fiir einen geleisteten Dienst
eine Decke erhilt, wird er ihm anlifllich einer Heirat in der
Hiuptlingsfamilie, der Initiation des Hiuptlingssohns etc. zwei
Dedken zuriidcgeben. Freilich wird dieser wiederum alles an ihn
verteilen, was er bei den spiteren Potlatsch erlangen wird, bei
denen die rivalisierenden Clans ihm seine Wohltaten ver-
gelten.

Namen eines toten Verwandten (Swanton, Tlingit, S. 442). Wahrscheinlich
hingt dieses Ritual damit zusammen, daf die beiden Kontrahenten die Eigen-
schaft haben, die Geister ihrer Vorfahren darzustellen.

184 Siche Boas, Ethn.Kwa., S. 1281 (in einer Rede): »Die Hiuptlinge der
Stimme erwidern (die Feste) nie . . ., sie entehren sich selbst, und du erhebst
dich als grofler Hiuptling unter denen, die sich selbst entehrt haben.«

185 Siehe eine Rede (historische Erzihlung) iiber den Potlatsch des grofen
Hiuptlings Legek (Fiirstentitel der ‘Tsimshian) bei Boas, Tsim.Myth., S. 386.
Den Haida wird gesagr: slhr werdet die Letzten unter den Hiuptlingen sein,
da ihr nicht fihig seid, Kupferplatten ins Meer zu werfen, wie es der grofie
Hauptling getan hat.«

186 Das Ideal wire es, einen Potlatsch zu veranstalten, der nicht erwidert
wiirde. Vgl. eine Rede: »Du mochtest Eigentum geben, das nicht erwidert
wirde (Boas, Ethn.Kwa., S. 1282, Zeile 63). Derjenige, der einen Potlatsdi
gegeben hat, wird mit einem Baum oder einem Berg verglichen: »Ich bin det
Hiuptling, der groffe Baum; ihr seid unter mir . . .; ihr umgebt mich wic cing
Palisade . . .; ich gebe euch Eigentum« (ibid., S. 1290, Strophe 1). »sHebt den
unangreifbaren Potlatsch-Pfahl, denn er ist der einzige dicke Baum, die ein:
zige dicke Wurzel . . .« (ibid., Strophe 2). Die Haida driiken dies durch eing
Speer-Metapher aus. Diejenigen, die annehmen, sleben von des Hiauptling!
Speer« (Swanton, Haida Texts, S. 4
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Auflerdem mufl die Erwiderung in wiirdevoller Form gesche-
then.’87 Man verliert fiir immer sein »Gesicht«, wenn man ihn
nicht erwidert oder die entsprechenden Werte nicht zerstore. 188
Die Sanktion der Erwiderungspflicht ist Schuldknechtschaft.
IDies gilt zumindest fiir die Kwakiutl, Haida und Tsimshian.
Es ist dies eine ihrer Natur und Funktion nach mit dem rémi-
schen nexum zu vergleichende Institution. Derjenige, der das
Darlehen oder den Potlatsch nicht zuriickzahlen kann, verliert
seinen Rang und sogar den Status eines freien Mannes. Wenn
ein Individuum von schlechtem Kredit eine Anleihe macht, wird
von ihm gesagt, dafl er »einen Sklaven verkauft«. Wir brauchen
wohl nicht auf die Identitit dieses Ausdrucks mit dem rémischen
hinzuweisen.'8s Die Haida sagen sogar — als hitten sie ganz
unabhingig den lateinischen Ausdruck wiederentdeckt — von
der Mutter eines Middchens, die im Hinblick auf eine kiinftige
Verlobung der Mutter eines jungen Hiuptlings ein Geschenk
macht: sie »wirft einen Faden auf ihn«.15°
Doch ebenso wie der trobriandische Kula nur ein extremer Fall
des Gabenaustauschs ist, so ist der Potlatsch in den Gesell-
schaften der amerikanischen Nordwestkiiste gewissermaflen nur
eine monstrose Ausgeburt des Geschenksystems. Zumindest im
Gebiet der Phratrien, bei den Haida und Tlingit, sind noch
bedeutende Spuren der alten totalen Leistung zu finden, die fiir
die Athapasken, eine wichtige Gruppe verwandter Stimme, so
tharakteristisch ist; Geschenke werden bei jeder Gelegenheit
und fiir jeden »Dienst« ausgetauscht, alles wird friiher oder

187 Siehe die Erzihlung einer Beleidigung wegen cines schlecht erwiderten
Potlatsch bei Boas, Tsim.Myth., S. 314. Die Tsimshian vergessen niemals
twei Kupferplatzen, die ihnen die Wutsenaluk schulden (ibid., S. 364).
188 Der Name bleibt szerbrochene, solange man nicht eine der Herausforde-
ung gleichwertige Kupferplatte zerbrochen hat (Boas, Secr.Soc., S. 543).
89 Wenn cin auf diese Weise diskreditiertes Individuum cin Darlehen auf-
jimmt, um eine notwendige Wiederverteilung vornehmen zu kénnen, heiflt
1, »er verpfindet seincn Namene oder »cr verkauft einen Sklaven« (Boas,
lecr.Soc., S. 341; vgl. Ethn.Kwa., S. 1451; S. 1424, s.v. kelgelgend; vgl.
1. 1420).
90 Die Braut braucht noch gar nicht gebaren zu sein, aber der Vertrag be-
astet den jungen Mann bereits mit einer Hypothck (Swanton, Haida, S. so).
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IChinook, einem der am wenigsten bekannten Stimme, dessen
Untersuchung jedoch duflerst lohnend wire, das Wort Potlatsch
> Gabe« bedeutet.'

D:e Kraft der Dinge

Man kann diese Analyse noch weiter treiben und beweisen, daff
den beim Potlatsch ausgetauschten Sachen eine bestimmte Kraft
innewohnt, die sie zwingt, zu zirkulieren, gegeben und erwidert
zu werden.

Zunichst treffen zumindest die Kwakiutl und die Tsimshian
zwischen den verschiedenen Arten von Eigentum die gleiche Un-
terscheidung wie die Romer oder die Trobriander und Samoaner.
Einerseits gibt es fiir sie die Gegenstinde des Verbrauchs und
der gewdhnlichen Verteilung und vielleicht auch des Verkaufs.
{Ich habe keine Spuren eines Tauschhandels gefunden.) Und
zum anderen gibt es die kostbaren Familienstiike — Talismane,
mit Wappen verzierte Kupferplatten, Decken aus Leder oder
gemustertem Stoff.’96 Diese letztere Klasse von Gegenstinden

Glossarium). — Tatsichlich besitzt das Kwakiutl eine Fiille von Fachausdriik-
ken fiir alle moglichen Arten des Potlatsch, fiir Zahlungen und Riickzahlun-
gen (oder besser Gaben und Gegengaben) bei Heiraten oder an Schamanen,
fir Darlchen, unbezahlte Zinsen — kurz, fiir alle Arten der Verteilung und
NViederverteilung; z.B. men(a), »pick upe« (Ethn.Kwa., S. 218): »Ein kleiner
Potlatsch, bei dem die Kleider des jungen Middhens unter das Volk geworfen
werden, damit dieses sic aufhebte; payol, »eine Kupferplatte gebene; ein
anderer Ausdruck bedeutet »ein Boot gebene« (Ethn. Kwa., S. 1448). Dic
Ausdriidke sind zahlreich, unbestiindig und konkret und iiberschneiden sich
wic in allen archaischen Nomenklaturen.

)95 Siehe C. M. Barbeau, sLe Potlatche, Bulletin de la Société de Géographie
‘e Québec, 111 (1911), 278, Anm. 3.

§96 Der Unterschied zwischen Eigentum und Vorriten ist im Tsimshian sehr
fleutlich. Boas sagt (Tsim.Myth., S. 435): »Der Besitz dessen, was srich food«
fienannt wird, reichliche Nahrung (vgl. S. 406), war zur Aufrechterhaltung
ler Familienwiirde unerlifllich. Doch wurden die Vorrite selbst nicht als den
Rleichtum bildend betrachtet. Zu Reichtum gelangt man durch den Verkauf
jwir wiirden sagen: durch Gabenaustausch] von Vorriten gegen andere Gilter,
lie, nachdem sic angehiuft worden sind, beim Potlatsch verteilt werdene
Biche oben, S. 74, Anm. 104, Melanesien).

Ibenso unterscheiden die Kwakiutl zwischen einfachen Vorriten und dem
Reicheum/Eigentum. Die beiden letzteren Wérter sind einander gleichwertig.
Pieses Eigentum scheint zwei Namen zu haben (Boas, Ethn.Kwa., S. 1454):
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wird ebenso feierlich iibergeben wie Frauen bei der Heirat, wie
die »Privilegien« an den Schwiegersohn, die Namen und Ringe
an Kinder und Schwiegersshne.'s? Wir konnen in diesen Fillen

der eine ist yak oder yik (vgl Glossarium, S. 1393; vgl. yakw, verteilen
Dieses Wort hat 2wei Derivative: yeqala, Eigentum, und yixsls, Talismane,
Paraphernalien (vgl. die von ya abgeleiteten Worter, ibid., S. 14 Der
andere Name ist dadekas (vgl. Boas, Kwa.T.1, S. 519; vgl. S. 473, Zeile 31);
im Newettee-Dialekt daoma, dedemala (Ethn. Kwa., Glossarium). Die Wurzel
des Wortes ist dd. Diese bedeutet, seltsamerweise analog zum identischen
indoeuropiischen Wortstamm dd: empfangen, nehmen, in der Hand halten
handhaben etc. ~ Auch die Derivative sind bezeichnend. Das cine heifit:
scinen Fetzen des Kleidungsstiiks des Feindes nehmen, um ihn zu verzau-
berne, ein anderes: »in die Hand nehmene, »ins Haus tragene (zu vergleichen
mit der Bedeutung von manus und familia in bezug auf Decken, die als Vor-
schufd fiir den Kauf von Kupferplatten gegeben werden und mit Zinsen zu-
riickgezahlt werden miissen; ein anderes Wort heifit: »eine Anzahl von Dek-
ken auf den Haufen des Gegners legene, also ssie annechmene. Noch cin
weitercs Derivativ dessclben Wortstammes ist dadeka, »aufcinander cifer-
siichtig seine (Boas, Kwa.T.1, S. 133, Zeile 22), urspriinglich natiirlich: »die
Sache, die man nimmt und die eifersiichtig machte; vgl. dadego, skimpfene,
wahrscheinlich mittels Eigentum kimpfen. Andere Warter haben die gleiche
Bedeutung, sind jedoch noch priziser, z.B. mamekas, »Eigentum im Hause
(Kwa.T.1,S. 169, Zeile 20).

197 Siche zahlreiche Reden der Ubergabe in Boas und Hunt, Ethn.Kwa.,
S. 706 ff. - Es gibt fast nichts moralisch oder materiell Kostbares (mit Absicht
vermeiden wir das Wort »niitzliche), das nicht derartigen Glaubensinhalten
unterworfen wire. Die smoralischen« Dinge sind in der Tat Giiter, Besitz-
timer, Geschenk- und Tauschobjekte. So wie man beispiclsweise in den pri-
mitiveren Gesellschaften, etwa den australischen, demjenigen Stamm den
Corroboree (dramatischer Tanz) »lifite, dem man ihn gegeben hat, die Dar-
bietung, die man ihm beigebracht hat, so »liffite man bei den Tlingit den
Leuten, die den Potlatsch gegeben haben, einen Tanz (Swanton, Tlingit, S.
442). Das wichtigste Eigentum der Tlingit, das unverletzlichste, welches die
grofite Eifersucht der Leute erregt, ist der Name und das totemistische Em-
blem (ibid., S. 416 etc.); und dieses ist es auch, das gliicklich und reich macht.
Totemistische Embleme, Feste und Potlatschs, bei diesen Potlatschs eroberte
Namen, Geschenke, die cinem die anderen vergelten miissen und die mit den
veranstalteten Potlatschs verbunden sind - all dies hingt eng miteinander
zusammen; Kwakiutl-Beispiel in einer Rede: »Und jetzt geht mein Fest zu
ihme, womit der Schwiegersohn gemeint ist (Boas, Secr.Soc., S. 356). Die
»Sitzee und auch die »Geistere der Geheimbiinde werden auf diese Weise
vergeben und zuriickerstattet (siche eine Rede iiber die Ringe des Eigentums
und das Eigentum der Ringe): Boas, Ethn.Kwa., S. 472. Vgl. auf S. 708 eine
andere Rede: »Hier euer Winterlied, euer Wintertanz, jeder wird Eigentum
auf die Winterdecke nehmen; dies ist euer Lied, dies ist cuer Tanz.« Ein
Kwakiutl-Wort, kleso, » Wappen, Privilege, bezeichnet sowohl die Talismane
der adligen Familie als auch ihre Privilegien (z.B. Boas, Kwa.T.1, S. 122,
Zeile 32).
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inicht einmal von Veriduflerung sprechen, denn es handelt sich
eher um entliehene als um verkaufte oder wirklich abgetretene
Gegenstinde. Bei den Kwakiutl diirfen einige von ihnen, ob-
schon sie beim Potlatsch erscheinen, iiberhaupt nicht verduflert
werden. Im Grunde sind diese Besitztiimer sacra, von denen
sich die Familie nur ungern oder niemals trennt.

Griindlichere Beobachtungen enthiillen die gleiche Unterschei-
dung bei den Haida. In der Tat haben diese — dhnlich den
Alten - den Begriff des Eigentums und des Gliicks sogar ver-
gottliche. In einer in Amerika ziemlich seltenen mythologischen
und religidsen Anstrengung haben sie sich dazu aufgeschwun-
gen, eine Abstraktion zu substantialisieren: »Dame Eigentum«
(die englischen Autoren sagen »Property Woman«), von der wir
Mythen und Beschreibungen besitzen.198 Bei ihnen ist sie nichts

Bei Tsimshian heilen die mit Wappen verzierten Tanz- und Prunk-
ma nd -hiite seine bestimmte Menge Eigentum, gemifl der beim Pot-
latsch benen Mengee (gemifl den Geschenken der miitterlichen Tanten

des Hiuptlings an die »Frauen der Stimme«): Tate in Boas, Tsim.Myth.,
S. s41.

L rt werden die Dinge (z.B. bei den Kwakiutl) nach ihrem moralischen
Modu sriffen, insbesondere die kostbaren Dinge, wie die wichtigsten Talis-
mane, der »Todbringere (halays) und das » Wasser des Lebens« (hier handelt
es sich offensichtlich um Quarzkristalle), Decken usw., von denen wir gespro-
chen haben. In ciner eigenartigen Kwakiutl-Redensart werden alle diese Pa-
raphernalien mit dem Grofivater identifiziert, was ganz natiirlich ist, da sie
dem Schwiegersohn nur geliehen werden, damit dieser sie spiter an den En-
kel tibergibt (Boas, Secr.Soc., S. so07).

3 Den Mythos von Djilaqons findet man bei Swanton, Haida, S. 92, g3,
171. Die Masset-Version bei Swanton, Haida-Texts, S. 94, 98; die Skidegate-
Version bei Swanton, Haida T.M., S. 458. Thr Name taucht in einigen Haida-
I liennamen auf, die zur Adler-Phratrie gehoren (siche Haida, S. 282 f.,
292 f.). In Masset heiflt die Gortin des Gliicks »Skil« (Haida Texts, S. 306,
665, Zeile 28; vgl. Index, S. 805). Vgl. den Vogel Skil, Skirl (Haida, S. 120).
Skiltagos bedeutet Kupfer-Eigentum, und die Fabel, die erzihlt, wie man
Kupferplatten findet, hingt mit diesem Namen zusammen (vgl. S. 146, Abb.
4). Ein geschnitzter Pfahl stellt Djilqada dar, ihre Kupferplatte, ihren Pfahl
und ihre Embleme (S. 125; vgl. Tafel 3, Abb. 3). Siche die Beschreibung aus
Newcombe (S. 46); vgl. die bildliche Darstellung (Abb. 4). Thr Fetisch muf}
mit gestohlenen Dingen ausgestopft und selber gestohlen scin.

Thr genauer Titel ist (S. 92) »Figentum, das Lirm machte. Auflerdem besitzt
sie noch vier zusitzliche Namen (S. 95). Sie hat einen Sohn namens »Rippen
aus Steine (in Wahrheit »aus Kupfer«; S. 110, 112). Wer ihr oder ihren
Kindern begegnet, hat Gliick im Spiel. Sie besitzt eine magische Pflanze,
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Geringeres als die Mutter, die Griindergttin der herrschenden
Phratrie, der der Adler. Doch merkwiirdigerweise — und das
erinnert an die asiatische und antike Welt — scheint sie mit der
»K&nigin« identisch zu sein, dem Hauptstab im Stibchenspiel,
dem Stibchen, das alles gewinnt und dessen Namen sie tragt.:9
Dieser Gottin begegnet man auch im Tlingit-Gebiet2%°, und ihr
Mythos, wenn nicht gar ihr Kultus, findet sich bei den Tsim-
shian2or und den Kwakiutlzoz,

Zusammen bilden jene kostbaren Familienstiicke sozusagen das
magische Leibgedinge; hiufig ist es sowohl mit dem Geber wie
mit dem »Kandidaten« und auch mit dem Geist identisch, der
den Clan damit gesegnet hat, oder mit dem Griinderhelden des
Clans, dem die Geister es gegeben haben.?°3 Auf jeden Fall sind

und wer davon iflt, wird reich; ebenfalls reich wird, wer ihre Dedke beriihrt,
wer Musdheln findet, die sie aneinandergereiht hat, etc. (S. 29, 109). — Einer
ihrer Namen ist sRecichtum, der im Haus bleibte. Viele Individuen tragen
mit »Skile zusammengesctzte Titel: »Der auf Skil wartete, sWeg zu Skile.
Siehe die Haida-Genealogie E. 13, 14; und in der Raben-Phratrie R 14, 13,
16. Sie scheint antithetisch sFrau Pestilenze gegeniiberzustehen (vgl. Haida
T.M..S. 299).

199 Zu djil (Haida) und nigq (Tlingit) siche oben, S. 85, Anm. 130.

200 Den vollstindigen Mythos findet man bei den Tlingit (Swanton, Tlingit
T.M.,S. 173, 292, 368; vgl. Tlingit, S. 460). In Sitka heiflt Skil wahrschein-
lich Lenaxxidek. Dies ist eine Frau, die ein Kind hat; man hdrt das Geridusch
des an der Brust saugenden Kindes und folgt ihm. Wird man von ihm ge-
kratzt und behilt Narben zuriidk, so kann deren Schorf die anderen gliicklich
machen.

201 Der Tsimshian-Mythos ist unvollstindig (Boas, Tsim.Myth., S. 154,
197); vgl. die Anmerkungen von Boas (S. 746, 760). Obwohl Boas die Identi-
tit nicht erwihnt, ist sie doch klar. Die Tsimshian-Géttin trigt ein »Gewand
des Reichtumse« (garment of wealth).

202 Es kann sein, dafl der Mythos von Qominoqa, der »reichen Fraue, den
gleichen Ursprung hat. Sie scheint der Gegenstand eines Kultus zu sein, der
bestimmten Kwakiutl-Clans vorbehalten ist (Boas, Ethn.Kwa., S. 862). Ein
Qoexsotenoq-Held trigt den Titel »Korper aus Steine und wird zu »Eigen-
tum auf dem Korpers (Boas, Kwa.T.1, S. 187: vgl. S. 247).

203 Siche z.B. den Mythos des Schwertwal-Clans: Boas (Hrsg.), »Handbook
of American Indian Languagese, B.B.A.E. 4o, 1, 1911, S. §54-559. Der
Griinderheld des Clans ist selber Mitglied des Schwertwal-Clans. »1ch ver-
suche, ein logwa von euch zu bekommene« (einen Talisman; vgl. S. 554, Zeile
49, sagt er zu einem Geist, dem er begegnet und der eine menschliche Gestale
hat, jedoch ein Schwertwal [delphinus orca) ist (S. 557, Zeile 122). Dieser
erkennt ihn als zu seinem Clan gehorig; er gibt ihm die Harpune mit der
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Ralle diese Dinge stets geistigen Ursprungs und geistiger Natur.204
1Sie werden in einer groflen verzierten Kiste verschlossen ge-
fhalten, die selbst eine michtige Personlichkeit besitzt, die
Ispricht, ihrem Besitzer verhaftet ist, dessen Seele enthilt, etc.2os

kupfernen Spitze, die die Walfische totet (im Text ausgelassen; die Schwert-
wale sind »killer-whales«). Er gibt ihm auch seinen Potlatsch-Namen. Er soll
Ort, man gesittigt wirde heiflen. Sein Haus wird das »Haus des
Schwertwalse scin mit einem an die Hausfront gemalten Schwertwal. »Und
deine Schiissel wird eine Schwertwal-Schiissel sein (d.h. die Form eines
Schwertwals haben), und auch der balays (Todbringer) und das » Wasser des
Lebens« und das Messer mit den Quarzzihnen, weldhes dein Tranchiermesser
sein wird (sie sollen Schwertwale sein)«, S. §59.
204 Eine magische Kiste, die einen Walfisch barg und einem Helden ihren
Namen gegeben hat, trug den Titel sReichtum vom Ufer« (Boas, Secr.Soc.,
S. 374). Vgl. »Eigentum, das zu mir hintreibte« (ibid., S. 247, 414). Eigentum
acht Lirme (siehe oben). Der Titel eines der hichsten Masset-Hiuptlinge
ist »Der, dessen Eigentum Lirm macht« (Swanton, Haida Texts, S. 684).
Das Eigentum lebt (Kwakiutl): sMége unser Eigentum am Leben bleiben
unter seinen Bemiithungen, mdgen unsere Kupferplatten nicht zerbrechene,
singen die Maamtagila (Boas, Ethn. Kwa., S. 1285, Zeile 1).
20§ Der Familienbesitz, der zwischen den Minnern, ihren T6chtern oder
Schwiegersohnen zirkuliert und zu den S6hnen zuriickkehrt, wenn sie initiiert
worden sind oder sich verheiratet haben, wird gewdhnlich in einer mit Or-
namenten und Wappen geschmiickten Kiste aufbewahrt, deren Muster, Kon-
struktion und Gebraudh fiir dieses Kulturen charakteristisch sind — von den
kalifornischen Yurok bis hin zu den Stimmen der Beringstrafle. Im allge-
meinen schmiicken diese Kiste die Gestalt und die Augen der Totems oder
Geister, deren Attribute sie birgt, nimlich gemusterte Decken, »Lebens«-
und »Todes«-Talismane, Masken, Tanzhiite, Kronen und Schiefbogen. In
dem Mythos steht diese Kiste und ihr Inhalt nicht selten fiir den Geist selbst
(Swanton, Tlingit T.M., S. 173): der gona’qadet wird identifiziert mit der
Kiste, dem Kupfer, dem Hut und der Tanzrassel. Thre Ubergabe bei der
Initiation verwandelt den Empfinger in ein siibernatiirliches« Wesen -
cinen Schamanen, Magier, Adligen, Inhaber von Tinzen oder Sitzen in einer
Bruderschaft. Siehe verschiedene Reden in den Familiengeschichten der Kwa-
kiutl (Boas, Ethn.Kwa., S. g65 f.; vgl. S. 1012).
Die magische Kiste ist stets geheimnisvoll und wird an geheimen Orten des
Hauses aufbewahrt. Es kdnnen auch mehrere Kisten ineinandergeschachtelt
sein. Fiir die Haida siehe Swanton, Haida Texts, S. 195. Sie enthilt Geister,
z.B. die »Maus-Fraue (Swanton, Haida T.M., S. 340) oder den Raben, der
cinem unehrlichen Besitzer die Augen aushackt. Siehe fiir eine Zusammen-
stellung der Beispiele zu diesem Thema Boas, Tsim.Myth., S. 851, 854. Der
Mythos der in eine schwebende Kiste eingeschlossenen Sonne ist einer der
verbreitetsten (ibid., S. 549, 641). Solche Mythen sind auch aus der alten
'Welt bekannt.
Eine der iiblichsten Episoden in den Heldensagen ist die der ganz kleinen,
einen Wal enthaltenden Kiste, die einzig der Held zu heben vermag (Boas,
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Abalone-Muscheln°#, die mit ihnen belegten Schilde, die Dek-
ken, in welche Embleme, Gesichter, Augen und tierische und
mensdliche Gestalten gewebt sind?°9, Hiuser, Balken und aus-

208 »Abalone« ist ein Wort des Chinook- Jargons und bezeichnet die grofien
Schaler. der Haliotis (Seeohren), dic als Nasen- und Ohrenschmuck dienen
(Boas, Kwakiutl, S. 484; Swanton, Haida, S. 146). Sic werden auch auf
Dedken, Giirteln und Tanzhiiten angebracht. Kwakiutl-Beispiel bei Boas,
Ethn.Kwa., S. 1069. Bei den Awikenoq und den Lasiqoala (Kwakiutl-Grup-
pe) werden die Abalone-Muscheln in einen Schild von seltsam europiisch
anmutender Form eingelegt (Boas, sth Report, S. 43). Diese Art Schild scheint
urspriingliche oder iquivalente Form der Kupferschilde zu sein, die
benfalls mittelalterlich anmuten.
Abalone-Muscheln wurden frither wahrscheinlich audh als eine Art Geld
verwendet, dhnlich wic heute die Kupferplatten. Ein Catloltq-Mythos (Siid-
Salish) bringt die beiden Personen Korkois, sKupferplatte«, und Tecadjas,
Abalonee«, miteinander in Verbindung; ihr Sohn und ihre Tochter heiraten
inander, und der Enkel raubt die »Metall-Kiste« des Biren, bemichtigt sich
seiner Maske und seines Potlatsch (Boas, Indianische Sagen, S. 84 f.). Ein
Awikenog-Mythos verbindet die Namen der Musdheln, wie die Namen der
Kupferplatten, mit » Téchtern des Mondes« (ibid., S. 218 f.).
Bei den Haida haben alle diese Muschelschalen - zumindest die berithmtesten
| wertvollsten - einen cigenen Namen, genau wie in Melanesien (Swan-
ton, Haida, S. 146). Anderswo dienen sie dazu, die Individuen oder Geister
zu benennen: siche z.B. den Index der Eigennamen bei Boas, Tsim.Myth.,
S. g96o. Vgl. bei den Kwakiutl die » Abalone-Namena je Clan: Boas, Ethn.
Kwa., S. 12611275, fiir die Stimme Awikenoq, Nagoatok und Gwasela.
Es war dies sicherlich ein international verbreiteter Brauch. — Die Abalone-
Kiste der Bella Coola (eine mit Muschelschalen verzierte Kiste) wird in dem
Awikenoq-Mythos eigens erwihnt und genau beschricben; auferdem birgt
sie die Abalone-Decke, und beide haben sie den Glanz der Sonne. Nun heifi
aber der Hiuptling, dessen Mythos die Erzihlung enthilt, Legck (Boas,
Indianische Sagen, S. 218 fI.), und dies ist der Titel des héchsten Tsimshian-
Haiuptlings. Wie man sieht, ist also der Mythos zusammen mit der Sache
ewandert. — In einem Mythos der Masset-Haida, sRabe, der Schipfera, ist
die Sonne, die dieser sciner Frau gibt, eine Abalone-Muschel (Swanton, Haida
Texts, S. 227, 313). Namen von mythischen Helden, die Abalone-Titel tra-
gen, bei Boas, Kwa.T.1, S. 50, 222 etc. — Bei den Tlingit werden die Muschel-
schalen mit den Haifischzihnen identifizicrt (Swanton, Tlingit T.M., S. 129).
Vgl. den Gebrauch der Eberhauer in Melanesien.
Alle diese Stimme besitzen zusitzlich auch den Kultus der Dentalien-Hals-
ketten (siehe insbesondere Krause. Tlinkit-Indianer, S. 185). Kurz, wir fin-
den hier die gleichen Geldarten mit den gleichen Glaubensinhalten und Ver-
wendungszwedken wie in Melanesien und ganz allgemein im Pazifik.
Die verschiedenen Muscheln waren im iibrigen auch der Gegenstand eines
Handels, der von den Russen wihrend ihrer Besctzung Alaskas praktiziert
wurde — ein Handel, der sich vom Golf von Kalifornien bis zur Beringstrafle
rstreckte (Swanton, Haida Texts, S. 313).
) Die Decken sind ebenso mit Emblemen verziert wie die Kisten; ihre
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geschmiickte Winde — sie alle sind Lebewesen.21e Alles spricht:
das Dach, das Feuer, die Schnitzereien und Malereien; denn das
magische Haus wurde nicht allein von dem Hiuptling oder
seinen Leuten oder den Leuten der entgegengesetzten Phratrie
errichtet, sondern auch von den Gottern und Vorfahren; das
Haus personlich empfingt Geister und junge Initiierte oder
speit sie aus. 1t

Ein jedes dieser kostbaren Dinge besitzt im iibrigen Zeugungs-
kraft in sich selbst.2:2 Es ist nicht nur ein Zeichen und Pfand

Muster werden sogar hiufig auf den Kisten abgebildet (siche Abb. in Krause,
Tlinkit-Indianer, S. 200). Sie haben stets ctwas Mystisches an sich; vgl. dic
Haida-Ausdriicke »Geistergiirtele, zerrissene Dedken (Swanton, Haida,
S. 165; vgl. S. 174). Einige mythische Mintel sind sMintel der Welt« (Lil-
looet), Mythos von Qils: Boas, Indianische Sagen, S. 19 f.; ein Fisch-Mantel
(Bella Coola): ibid., S. 262; Vergleich der Beispiele zu diesem Thema: ibid.,
S. 359, Nr. 113. - Vgl. die sprechende Matte (Swanton, Haida Texts, S. 430,
432). Es scheint, als miifte der Kult der Decken, Matten und zu Dedken
verarbeiteten Felle mit dem Kult der gemusterten Matten in Polynesien
verglichen werden.

210 Bei den Tlingit glaubt man, daf alles im Haus spricht, daf die Geister
mit den Pfosten und Balken des Hauses sprechen, dafl die letzteren selbst
sprechen und dafl auf diese Weise zwischen den totemistischen Tieren, den
Geistern und den Menschen und Dingen des Hauses Dialoge gefiihrt werden;
es ist dies ein durchgehendes Prinzip der Tsimshian-Religion (Beispiele in
Swanton, Tlingit, S. 458 f.). Das Kwakiutl-Haus horcht und spricht (Boas,
Ethn.Kwa., S. 1279, Zeile 15).

211 Das Haus wird als eine Art Mabelstiick betrachtet, wie es bekanntlich
lange Zeit im germanischen Recht der Fall war. Man transportiert es, und
es transportiert sich. Siehe die zahlreichen Mythen iiber das smagische Hausae,
das in Blitzesschnelle errichtet und gewshnlich von einem Grofivater gegeben
wird (Boas, Tsim. Myth., S. 82 f.). Fiir Kwakiutl-Beispiele siche Boas,
Secr. Soc., S. 376, sowie die Abbildungen und Tafeln auf S. 376 und 380.

212 Zu den kostbaren, magischen und religitsen Gegenstinden gehdren
auch: 1. Adlerfedern, oft mit dem Regen, der Nahrung, dem Quarz, der
sguten Medizin« identifiziert (z. B. Swanton, Tlingit T.M., S. 128, 383 etc.;
Haida Texts, S. 292). — 2. Spazierstocke und Kimme (Swanton, Tlingit T.M.,
S. 385; Haida, S. 38; Boas, Kwakiutl, S. 455). - 3. Armringe (z. B. Stamm
des unteren Fraser River; Boas, Indianische Sagen, S. 36; Kwakiutl, S. 454).
— Alle diese Objekte, einschlieflich der Loffel, Schiisseln und Kupferplatten
heiflen in der Kwakiutl-Sprache logwa, was Talisman, iibernatiirliche Sache
bedeutet (vgl. unsere diesbeziiglidien Bemerkungen in Origines sowie in der
Einleitung zu Hubert und Mauss, sMélanges d’histoire des religionse, Tra-
vaux de I'Année Sociologique, Paris 1909). Der Begriff logwa entspricht
genau dem von mana. Doch in unserem Fall ist logwa die »Krafte des
Reichtums und der Nahrung, welche Reichtum und Nahrung erzeugt. In
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Element ist auch jede einzelne Kupferplatte fiir sich der Ge-
genstand individueller Glaubensinhalte.22e Jede wichtige Kup-
ferplate der Familien der Clanhiuptlinge hat einen eigenen
Namen und eine eigene Personlichkeit?21, ebenso einen eigenen

Swanton, Tlingit T.M., Nr. 39, Nr. 81), mit dem »Feuer, vom Himmel

gefall Name einer Kupferplatte), und in allen Fillen mit dem Lachs.
Be Jeutlich ist diese Identifizierung im Kultus der Zwillinge bei den
Kwaki den Leuten des Lachses und des Kupfers (Boas, Ethn. Kwa

S. 685 fi.). Die mythische Sequenz scheint die folgende zu sein: Friihling,

Lachses, neue Sonne, rote Farbe, Kupfer. Bei den nordlichen

Vilkern ist die Identitit von Kupfer und Lachs ausgeprigter (siche die Liste
der entsprechenden Zyklen bei Boas, Tsim. Myth., S. 856), 2. B. Swanton,
! a Texts, S. 689, 691, Zeile 6 f., Anm. 1; man findet hier das genauc
7 valent zum Mythos vom Ring des Polykrates: den des Lachses, der
Kupfer verschluckt hat (Swanton, Haida T.M., S. 82). Die Tlingit (und in
n Gefolge die Haida) haben den Mythos des Wesens, dessen Namen im

lisd it smouldy-ende (Name eines Lachses) iibersetzt wird; siche
Mythos von Sitka: Kupfer- und Lachsketten (Swanton, Tlingit T.M.,
S. 3 in Lachs in einer Kiste wird ein Mensch; eine Version von Wrangell:

d., Nr. 5. Siehe auch Boas, Tsim. Myth., S. 857: eine Tsimshian-Kupfer-
tre heifflt sKupfer, das fluBaufwirts zieht«, deutliche Anspielung auf den
Lachs.
Es wire interessant, die Bezichungen zwischen dem Kupferkult und dem
Quarzkult zu untersuchen; siche den Mythos des Quarzberges (Boas, Kwa.
T.2,S. 111). Desgleichen kdnnte der Jadekult — zumindest bei den Tlingit —
mit dem Kupferkult in Zusamemnhang gebracht werden: ein Jade-Lachs
pricht (Swanton, Tlingit T.M., S. 5); ein Jadestein spricht und gibt Namen
Sitka; ibid., S. 416). Schliefllich ist noch der Kult der Muschelschalen sowie
sen Verbindungen mit dem des Kupfers zu erwihnen.
Wie wir gesechen haben, scheint bei den Tsimshian die Familie der
sauda die Griinderin des Kupfers zu sein und dessen Geheimnisse zu
besitzen. Moglicherweise ist der Kwakiutl-Mythos der prinzlichen Familie
wawadaenoqu cin Mythos der gleichen Art. Er assoziiert Laqwagila, den
Kupfermacher, mit Qomqomgila, dem sreichen Manne«, und Qomogoa, der
reichen Fraue, die Kupferplatten macht (Boas, Kwa. T. 1, S. o), und
ngt alle in Zusammenhang mit einem weiflen Vogel (Sonnc), dem Sohn
Donnervogels, der nach Kupfer riecht, sich in cine Frau verwandelt, dic
Zwillingen das Leben schenkt, die nach Kupfer riechen (ibid., S. 61-67).
Der Awikenog-Mythos iiber die Vorfahren und Adligen, die ebenfalls den
Titel »Kupfermacher« tragen, ist weniger interessant.
221 Jede Kupferplatte hat einen Namen. »Die grofien Kupferplatten haben
Namenae, heiflt es in den Kwakiutl-Reden (Boas, Secr. Soc., S. 348 fI.; Liste
der Kupferplattennamen, leider ohne Angabe des hesitzenden Clans, S. 344).
Uber die Namen der groflen Kwakiutl-Kupferplatten sind wir recht gut
unterrichtet. Sie verweisen auf die mit ihnen verbundenen Kulte und Glau-
bensinhalte. Eine von ihnen heifit s Mond« (Nisqa-Stamm; Boas, Ethn. Kwa.,
S. 856), andere tragen den Namen des Geistes, den sie verkdrpern und der
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Wert222, und zwar im vollen magischen und wirtschaftlichen
Sinn des Wortes, einen Wert, der sich nach den Wechselfillen
der verschiedenen Potlatschs richtet, durch die die Kupfer-
platte hindurchgeht, und sogar nach ihrer partiellen oder voll-
stindigen Zerstdrung??3. Auflerdem besitzen sie eine Kraft,
die andere Kupferplatten anzieht, so wie der Reichtum Reich-

sie gegeben hat; z. B. Dzonogoa (ibid., S. 1421). Andere tragen den Namen
von Geistern, dic Totems griindeten: eine Kupferplatte heiflt »sBibergesichte
(S. 1427), eine andere »Seeléwee (S. 894). Andere spielen nur auf die Form
an: »T-férmiges Kupfer« oder slanges Oberteile (S. 862). Wieder andere
heilen einfach »Grofles Kupfere (S. 1289), » Tonendes Kupfer« (S. 962; auch
Name eines Hiuptlings). Andere Namen spiclen auf den Potlatsch an, den
sie verkdrpern und deren Wert sie in sich vereinen. Der Name der Kupfer-
platte Maxtoselem bedeutet »Dessen sich die anderen schimene. Vgl. Kwa
T. 1, S. 452, Anm. 1: »Sie schimen sich ihrer Schulden« (Schulden: gagim).
Ein anderer Name ist »Streitverursacher« (Ethn. Kwa., S. 893, 1026 etc.).
Fiir die Namen der Tlingit-Kupferplatten sieche Swanton, Tlingit T.M.,
S. 405, 421. Die meisten sind totemistische Namen. Von den Kupferplatten
der Haida und Tsimshian kennen wir nur solche, die den gleichen Namen
tragen wie die Hiuptlinge, die sie besitzen.

222 Der Wert der Tlingit-Kupferplatten variiert mit ihrer Gréfle und wurde
nach Sklaven bemessen (Swanton, Tlingit T.M., S. 131, 260, 337; Tate in
Boas, Tsim, Myth., S. s40; vgl. S. 436). Entsprechendes Prinzip bei den
Haida (Swanton, Haida, S. 146).

Boas hat sehr gut untersucht, auf weldie Weise der Wert der einzelnen
Kupferplatten mit den verschiedenen Potlatschs steigt; der Wert der Kupfer-
platte Lesaxalayo betrug um das Jahr 1906/10 z. B. gooo Wolldecken (je 4
Dollar), so Boote, 6000 Decken mit Knopfen, 260 Silberarmreifen, 60 Gold-
armreifen, 70 Goldohrringe, 40 Nihmaschinen, 25 Grammophone, so Masken;
und der Sprecher sagte: sDem Prinzen Laqwagila werde ich jetzt all diese
armseligen Dinge geben (Boas, Fthn. Kwa., S. 1352; vgl. ibid., Zeile 28,
wo das Kupfer mit einem » Walfischleib« verglichen wird).

223 Fiir das Prinzip der Zerstdrung siehe oben. Die Zerstérung von Kupfer-
platten indessen scheint einen besonderen Charakter zu haben. Bei den
Kwakiutl geschieht sie stiidiweise, indem man bei jedem Potlatsch ein neues
Teil herausbricht. Und man rechnet es sich zur Ehre an, im Laufe anderer
Potlatschs die einzelnen Teile zuriickzuerobern und sie von neuem zu einer
Kupferplatte zusammenzuschmieden, die dann an Wert gewinnt (Boas,
Secr. Soc., S. 334).

Die Kupferplatte weggeben, sie zerbrechen, heifit auf jeden Fall sie »téten«
(Boas, Ethn. Kwa., S. 1285, Zeile 8 f.). Der allgemeine Ausdrudk lautet:
»sic ins Meer werfene; auch bei den Tlingit ist er iiblich (Swanton, Tlingit
T.M., S. 399, Gesang Nr. 43). Wenn sie nicht ertrinken, nicht untergehen,
nicht sterben, dann sind sie falsch, aus Holz — sie schwimmen (Boas, Tsim.
Myth., S. 369). Von den zerbrochenen heifit es bei den Kwakiutl, dafl sie
»auf dem Strand gestorbene« sind (Boas, Secr. Soc., S. 564 und Anm. §).
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ftum anzieht und die Wiirden Ehren nach sich ziehen, den Be-
itz von Geistern und giinstigen Verbindungen, und umge-
Behrt.24 So leben sie ihr eigenes Leben und ziehen andere
K upferplatten an sich.225 Eine Kwakiutl-Platte heifit »Bringer
von Kupferplatten«, und eine Formel schildert, wie die Kup-
ferplatten sich um sie scharen, wihrend gleichzeitig ihr Be-
isitzer den Namen »Kupfer, das zu mir flieft« trigt.226 Bei
den Haida und den Tlingit bilden die Kupferplatten eine
» Festung« rings um die Prinzessin, die sie herbeibringt; anders-

wo wird der Hiuptling, der sie besitzt, unbesiegbar.227 Sie sind

224 Bei den Kwakiutl scheint es zweierlei Arten von Kupferplatten gegeben
zu haben: die wichtigen, die die Familie nicht verlassen, die man nur zer-
brechen kann, um sie wieder zusammenzuschweiffen, und andere von ge-
ringerem Wert, die unbeschidigt zirkulieren und Satelliten der ersteren
jzu sein scheinen (Boas, Secr. Soc. S. §64, §79). Der Besitz dieser sekundiren
Kupferplatten entspricht bei den Kwakiutl zweifellos dem der zweitrangigen
Adelstitel und Ringe, mit denen sie von Hiuptling zu Hiuptling, von
Familie zu Familie, zwischen Generationen und Geschlechtern reisen, wih-
rend die groflen Titel und groflen Kupferplatten innerhalb der Clans oder
der Stimme unverinderlich bleiben.

225 Ein Haida-Mythos liber den Potlatsch des Hiuptlings Haiya erzihlt,
wie eine Kupferplatte singt: sDiese Sache ist schlecht. Halte Gomsiwa auf
(Name einer Stadt und eines Helden); rings um die klcine Kupferplatte
gibt es viele Kupferplatten« (Swanton, Haida Texts, S. 760): eine »kleine
Kupferplatte« wird von selbst »grofle, und andere scharen sich um sie. —
In einem Kinderlied (Boas, Ethn., Kwa., S. 1312, Zeile 1, 3, 14) heiflt es:
»Die Kupferplatten mit den groflen Namen der groflen Hiuptlinge der
Stimme werden sich um sie versammeln.« Die Kupferplatten sollen, so heifit
es, svon selbst in das Haus des Hiuptlings fallen« (Swanton, Haida, S. 274,
E). Sie streffen im Haus zusammenc, sic sind die »flachen Dinge, die sich
dort vereinene« (Boas, Ethn. Kwa., S. 701).

226 Vgl. den Mythos des »Bringers von Kupfere im Mythos des »Einladers«
(Qoexsot'enox; Boas, Kwa. T. 1, S. 248, Zeile 25 f.). Dieselbe Kupfer-
platte wird »Bringer von Eigentume genannt (Boas, Secr. Soc., S. 415). Der
Geheimgesang des Adligen, der den Titel »Der Einladere trigt, lautet:
»Mein Name wird sein >Eigentum, das zu mir kommt:, wegen meines
»Bringers« von Eigentum. Das Kupfer wird zu mir kommen wegen des
1Bringerse von Kupfer.« Wortlich heiflt es in dem Kwakiutl-Text »L'aqwa-
gila«, der sMacher« von Kupfer, nicht nur der »Bringer«.

227 Beispiel in einer Potlatsch-Rede der Tlingit (Swanton, Tlingit T.M.,
S. 379). Eine Tsimshian-Kupferplatte ist ein »Schild« (Boas, Tsim. Myth.,
S. 38¢). In einer Rede anlifllich der Schenkung von Kupferplatten zu Ehren
eines soeben initiierten Sohnes sind die weggegebenen Kupferplatten ein
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»die gottlichen flachen Dinge« des Hauses.>* Oft identifiziert
der Mythos alles miteinander: die kupfergebenden Geister, die
Eigentiimer der Kupferplatten und die Kupferplatten selbst.:9
Es ist unmdglich zu entscheiden, was die Geister-Kraft des
einen und den Reichtum des anderen ausmacht: der Kupfer
spricht und murrt, bittet darum, weggegeben oder zerstirt zu
werden?3°; man legt Decken auf ihn, um ihn warm zu halten,

»Harnisch aus Eigentume« (Anspielung auf die Kupferstiidce, die um den Hals
hingen; Boas, Secr. Soc., S. 557). Der Titel des jungen Mannes ist Yaqois,
»Triger von Eigentume.
228 In einem wichtigen Ritual bei der Absonderung der heiratsfihigen
Kwakiutl-Prinzessinnen kommen diese Uberzeugungen sehr deutlich zum
Ausdruds: die Midden tragen Kupferstiidke und Abalone-Muscheln und
nchmen selbst die Namen von Kupferplatten an, von »flachen und gore-
lichen Dingen, die im Haus zusammentreffen«. Es heillt dann, dafl ssie und
ihre Eheminner miihelos Kupfer haben werden« (Boas, Ethn. Kwa., S. 701).
»Kupfer im Hause« ist der Titel der Schwester eines Awikenoq-Helden (Boas,
Kwa. T. 1, S. 430). Der Gesang cines adligen Kwakiutl-Middhens lauter:
Ich sitze auf Kupferplatten . . . Mcine Mutter hat mir n Giirtel ge-
webt, den ich trage, wenn ich nach den Schiisseln sehen werde . . .« (Ethn.
Kwa., S. 1314).
229 Hiufg werden die Kupferplatten mit den Geistern identifiziert. Es ist
das wohlbekannte Motiv des beseelten heraldischen Wappenschildes. 1denti-
tit des Kupfers mit Dzonogoa und Qominoga (Boas, Ethn. Kwa. S. 860,
1421). Manche Kupferplatten sind totemistische Tiere (Boas, Tsim. Myth.,
S. 460). In anderen Fillen sind sie nur Attribute gewisser mythischer Tiere.
Der »sKupfer-Damhirsch« und sein sKupfer-Geweihe« spielen in den Kwakiutl-
Sommerfesten eine Rolle (Boas, Secr. Soc., S. 630 {.; vgl. S. 729: »Grofle auf
scinem Leibe, wortlich: Reichtum auf seinem Leib). Die Tsimshian betrachten
die Kupferplatten als »das Haar der Geistere (ibid., S. 326), als »sExkremente
der Geistere (Tsim. Myth., S. 837), als Klauen der Landotter-Frau (ibid.,
S. 563). Die Kupferplatten werden in cinem Potlatsch gebraucht, den die
Geister untereinander veranstalten (ibid., S. 28¢; Swanton, Tlingit T.M.,
S. s1). Die Kupferplatten »gefallen ihnens. Fiir Vergleichungen siche Boas,
Tsim. Myth., S. 846. Siche oben, S. 43.
230 Die Kupferplatte Dandalayu »murrt in ihrem Hause, damit man sie
weggibt (Boas, Secr. Soc., S. 622). Die Kupferplatte Maxtoslem »beklagt
sich, dafl sie nicht zerbrochen wirde. Die Decken, mit denen man sie be-
zahle, shalten sie warmae (ibid., S. §72). Ihr Name bedeutet: » Jene, die die
anderen Kupferplatten sich anzuschauen schimene. Eine andere Kupfer-
platte nimmt an einem Potlatsch teil und »schimt siche (Boas, Ethn. Kwa.,
S. 882, Zeile. 32). Eine Haida-Kupferplatte (Swanton, Haida Texts, S. 689),
Eigentum des Hiuptlings »Dessen Eigentum Lirm machte, singt, nachdem
sie zerbrochen wurde: »Ich werde hier verfaulen; ich habe viele Leute mit
genommen« (in den Tod, im Laufe der verschiedenen Potlat
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bo wie man den Hauptling unter den Decken begribt, die er
[verteilen soll.231

IAuf der anderen Seite iibertrigt man gleichzeitig mit den Gii-
tern auch den Reichtum und das Gliick.232 Die Geister und
Hilfsgeister eines Initiierten machen ihn zum Besitzer von
Kupferplatten und Talismanen, die ihm wiederum zum Mit-
tel dienen, Kupfer, Reichtiimer, Ringe und weitere Geister zu
erwerben (was alles gleichwertige Dinge sind). Wenn wir die
Kupferplatten mit den anderen bestindigen Formen des Reich-
tums vergleichen, die ebenfalls Gegenstand des Hortens und
des Potlatsch sind — Masken, Talismane etc. —, sehen wir, dafl
sie alle in threm Gebrauch und ihrer Wirkung in eins gesetzt
werden.?33 Durch sie gelangt man zu den Wiirden; weil je-

231 Die beiden Rituale des unter den Dedkenhaufen begrabenen oder auf
thm gehenden Gebers oder Empfingers entsprechen einander: im einen Fall
Ist man em eigenen Reichtum iiberlegen, im anderen unterlegen.
232 Allgemeine Bemerkung. Wir wissen ziemlich genau, wie, warum und im
Laufe welcher Zeremonien Verschwendung und Giiterzerstérungen im nord-
westlichen Amerika stattfinden. Schlecht unterrichtet jedoch sind wir noch
hinsichtlich der Form, die der cigentliche Akt der Obergabe von Sachen, ins-
besonder, n Kupferplatten annimmt. Diese Frage miifite noch geklirt
werden. Das wenige, das wir wissen, ist duflerst interessant und weist hin
auf das Band zwischen Eigentum und Eigentiimer. So heiflt die Vergabe einer
Kupferplatte bei den Kwakiutl sDas Kupfer in den Schatten des Namens
stellene, und ihre Erwerbung gibt dem neuen Eigentiimer »Gewicht« (Boas,
Secr. Soc., S. 349); so hebt man bei den Haida, um kundzutun, dafl man ein
Stiick Land kauft, eine Kupferplatte hoch (Swanton, Haida T.M., S. 86),
und schligt — wie im romischen Recht - die Leute damit, denen man sie gibt
(ein in einer Geschichte bezeugtes Ritual; ibid., S. 432). Die von dem Kupfer
serithrten Dinge werden ihm einverleibt, von ihm getétet; es ist dies im
iibrigen ein Ritual des »Friedens« und der »Gabe«. ~ Zumindest in einem
Mythos haben die Kwakiutl (Boas, Secr. Soc., S. 383, 385; vgl. S. 677, Zcile
10) die Erinnerung an einen Ubertragungs-Ritus bewahrt, der sich auch bei
den Eskimo findet: der Held beiflt alles, was er weggibt. Ein Haida-Mythos
eschreibt, wie Dame Maus alles, was sie gab, »ableckte« (Swanton, Haida
Texts, S. 191).
233 In dem Heiratsritus des Zerbrechens des symbolischen Boots singt man:
Ich werde gehen und den Stevens-Berg in Stiidke schlagen,
ich werde Steine daraus machen fiir mein Feuer.
1ch werde gehen und den Qatsai-Berg in Stiicke schlagen,
ich werde Steine daraus machen fiir mein Feuer.
Reichtum rollt ihm entgegen von den groflen Hiuptlingen,
Reichtum rollt ihm entgegen von allen Seiten.
Alle groflen Hiuptlinge werden sich mit thm schiitzen.




mand zu Reichtum kommt, kommt er zu einem Geist, der
wiederum dazu befihigt, alle Hindernisse heldenhaft zu iiber-
winden; und dieser Held 148t sich dann spiter seine schama-
nistischen Trancezustinde, seine rituellen Tinze und seine
Dienste (seine Herrschaft) bezahlen. Eins folgt aus dem ande-
ren, alles ist ineinander verwoben; die Sachen haben eine Per-
sonlichkeit, und die Personen sind gewissermaflen bleibender
Besitz des Clans. Titel, Talismane, Kupferplatten und Hiupt-
lingsgeister sind Homonyme und Synonyme, sie haben die
gleiche Natur und die gleiche Funktion.23¢ Der Umlauf von
Giitern folgt dem von Menschen, Frauen und Kindern, von
Festen, Riten, Zeremonien und Tinzen, ja sogar von Scherzen
und Schmihungen. Im Grunde ist er ein und derselbe. Wenn
man die Dinge gibt und zuriickgibt, so eben deshalb, weil man
sich »Ehrfurchtsbezeigungen« und »Hoflichkeiten« erweist und
sie erwidert. Aber auflerdem gibt man beim Geben sich selbst,
und zwar darum, weil man sich selbst — sich und seine Besitz-
tiimer — den anderen »schuldete.

234 In der Regel sind sie identisch, zumindest bei den Kwakiutl. Bestimmte
Adlige werden mit ihren Potlatschs identifiziert. Der Haupttitel des obersten
Hiuptlings ist einfach Maxwa, »Grofler Potlatsche (Boas, Ethn. Kaw.,
S. 972, 976, 805). Vgl. im selben Clan die Namen »Potlatschgebere etc. Bei
einem anderen Kwakiutl-Stamm, den Dzawadaenoxu, ist einer der Haupt-
titel PoLas (siche oben, S. 102, Anm. 194). Siehe Boas, Kwa.T. 1, S. 43, fiir
die Genealogic. Der oberste Hiuptling der Heiltsuq steht in Beziehung mit
dem Geist Qominoqa, der »reichen Fraue, und heifft sErzeuger von Reich-
tume (ibid., S. 424, 427). Die Qaqrsenoqu-Prinzen haben »Sommernamene,
d. h. Clannamen, die ausschlielich mit dem Wort »Eigentume gebildet sind,
mit yaq: »Eigentum auf dem Korpere, »Grofles Eigentume, »Eigentum
habende, »Ort des Eigentumse (ibid., S. 191; vgl. S. 187, Zeile 14). Die
Nagoatoq-Kwakiutl geben ihrem Hiuptling den Titel Maxwa und Yaxlem,
»Potlatsche, »Eigentume; dieser Name kommt in dem Mythos vom »Korper
aus Stein« vor (vgl. Steinrippen, Sohn der Dame Gliick; Haida). Der Geist.
sagt zu ihm: »Dein Name wird >Eigentum« scin, »Yaxlem« « (ibid., S. 215,
Zeile 39). = So heifit auch bei den Haida ein Hiuptling: »Der, den man
nicht kaufen kanne (die Kupferplatte, die der Rivale nicht kaufen kann;
Swanton, Haida, S. 294). Derselbe Hiuptling trigt auch den Titel »Alle
vermischte, d. h. »Potlatsch-Versammlunge« (ibid.). Vgl. oben die Titel
»Eigentum im Haus«.
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¥ rste Schiufifolgerung
In vier wichtigen Bevélkerungsgruppen haben wir also fol-
®endes gefunden: zunichst in zwei oder drei Gruppen den
Potlatsch, seine hauptsichlichen Motive und seine typische
jForm. Dariiberhinaus sahen wir in allen Gruppen die archa-

sche Form des Austauschs: die Gabe und die Gegengabe. Zu-
ben wir nebeneinander den Umlauf von Sachen und
den Umlauf von Rechten und Personen identifiziert. Eigentlich
konnten wir es dabei bewenden lassen. Die Zahl, die Verbrei-
tung und die Bedeutung dieser Tatsachen geben uns die volle
Berechtigung, uns eine Gesellschaftsordnung vorzustellen, die
einen sehr groflen Teil der Menschheit wihrend einer langen

dem

Dbergangsphase umfafite und die auch heute noch weiterlebrt,
n nur in den von uns beschriebenen Vélkern. Sie berech-
tige zu der Auffassung, dafl das Prinzip des Geschenk-

austauschs fiir jene Gesellschaften charakteristisch gewesen sein
mufl, welche die Phase der »totalen Leistung« hinter sich
gelassen haben (eine Leistung von Clan zu Clan und Familie
{zu Familie), jedoch noch nicht das Stadium des reinen Indivi-
dualvertrags, des Geldmarktes, des eigentlichen Verkaufs er-
reicht haben und vor allem nicht zum Begriff des festen Prei-
ses und des gewogenen und gemiinzten Geldes gelangt sind.




KAPITEL III
Weiterleben dieser Prinzipien in den
alten Rechts- und Wirtschaftsordnungen

Alle angefiihrten Tatsachen entstammen dem Bereich der Ethno-
graphie, und speziell den Gesellschaften am Rand des Pazifik.!
Gewohnlich werden derartige Tatsachen nur der Kuriositit hal-
ber oder allenfalls zum Zwecke des Vergleichs herangezogen,
um zu zeigen, wie fern oder wie nahe unsere eigenen Gesell-
schaften solchen Institutionen stehen, die man »primitive«
nennt.

Nichtsdestoweniger sind sie von allgemeinem soziologischen
Wert, denn sie ermdglichen es uns, ein Moment der gesellschaft-
lichen Entwicklung zu verstehen. Doch auch sozialgeschichtlich
sind sie von Bedeutung, denn Institutionen dieses Typus haben
den Ubergang zu unseren eigenen Rechts- und Wirtschaftsfor-
men gebildet und kdnnen daher zur historischen Erklirung
unserer Gesellschaften dienen. Die Moral und die Praxis des
Austauschs der uns unmittelbar vorangegangenen Gesellschaften
bewahren mehr oder minder deutliche Spuren all jener Prin-
zipien, die wir analysiert haben. Wir meinen in der Tat bewei-
sen zu konnen, daf unsere Rechts- und Wirtschaftssysteme aus
dhnlichen Institutionen wie den erwihnten hervorgegangen
sind.*

Wir leben in einer Gesellschaft, die streng unterscheidet (die
Trennung wird heute von den Juristen selbst kritisiert) zwischen
den dinglichen Rechten und den personlichen Rechten, zwischen
Personen und Sachen. Die Unterscheidung ist grundlegend, und
sie bildet die Basis fiir einen Teil unseres Eigentums-, Verkaufs-

1 Wir wissen natiirlich, daf sic viel weiter verbreitet sind (siche unten, S. 175,
Anm. 30), und die Untersuchung macht nur vorliufig hier halt.

2 A.Meillet und H. Lévy-Bruhl sowie unser verstorbener Kollege P. Huvelin
haben uns wertvolle Hinweise fiir den folgenden Abschnitt gegeben.
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und Tauschsystems. Doch der Rechtsordnung, die wir unter-
Sucht haben, ist sie fremd. Desgleichen unterscheiden unsere
#ulturen, angefangen von der semitischen, griechischen und ré-
Bnischen Kultur, streng zwischen der Verpflichtung und der nicht
Wnentgeltlichen Leistung einerseits und dem Geschenk anderer-
Beits. Aber sind diese Unterscheidungen nicht relativ jungen Da-
fums in den Rechtssystemen der groflen Kulturen? Haben diese
nicht eine frithere Phase durchlaufen, in der man noch weniger
kalt und berechnend dachte? Haben sie diese Brauche des Ga-
benaustauschs, wo Personen und Sachen miteinander verschmel-
zen, nicht selbst praktiziert? Die Analyse einiger Aspekte der
indoeuropiischen Rechtsordnungen wird uns zeigen, daf sie
tatsichlich eine Umwandlung erfahren haben. In Rom werden
wir nur Restspuren der fritheren Phase finden. In Indien und
IGermanien aber haben jene Institutionen noch vor relativ kur-
ker Zeit funktioniert.

1. Personen- und Sachenrecht ( Altes rémisches Recht)

Ein Vergleich jener archaischen Rechtsordnungen mit dem r6-
mischen Recht vor der relativ spiten Zeit, da es wirklich in die
Geschichte eintritt3, sowie dem germanischen Recht zur Zeit, da
es geschichtlich wird, wirft Licht auf diese beiden Rechtssysteme.
Insbesondere erlaubt er uns, eine der umstrittensten Fragen der
Rechtsgeschichte neu zu stellen, die Theorie des nexum.4

3 Abgesehen von der hypothetischen Rekonstruktion der Zwélf Tafeln und
pinigen als Inschriften erhaltenen Gesetzestexten verfiigen wir bekanntlich
nur iiber sehr diirftige Quellen hinsichtlich der vier ersten Jahrhunderte des
romischen Rechts. Dennoch machen wir uns nicht die hyperkritische Haltung
won Lambert in »L'Histoire traditionclle des Douze Tables«, Mélanges
Appleton, 1906, zu eigen. Allerdings mufl man einriumen, dafl die Theoricn
der Romanisten und sogar die der antiken Schriftsteller selbst zum grofiten
Weil als Hypothesen zu behandeln sind. Wir erlauben uns, dieser Liste eine
weitere Hypothese hinzuzufiigen.

¢ Fiir das nexum siehe P. Huvelin, sNexume, in Dictionnaire des Antiquités
grecques et romaines, V11, 1, 1904; Magie et Droit, sowie seine Analysen
bnd Besprechungen in A.5., VII, 472 ff.,, 1X, 412 ff., XI, 442 ff., X1, 482 ff,;
Davy, Foi jurée, S. 135; fiir die Bibliographie und die Theorien der
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Huvelin vergleicht das nexum hochst sinnvoll mit dem germa-
nischen wadium und ganz allgemein mit den »zusitzlichen
Pfindern« (Togo, Kaukasien etc.), die anlifllich eines Vertrags
gegeben werden, und bringt diese dann mit der sympathetischen
Magie und der Macht in Zusammenhang, die einer Partei aus
jeder Sache erwichst, die mit dem Kontrahenten in Beriihrung
war.s Doch diese letztere Erklirung gilt nur fiir einen Teil der
Tatsachen. Die magische Sanktion ist nur eine mégliche, und sie
ist nur die Folge der Natur und des geistigen Charakters der
gegebenen Sache. Zum einen ist das zusitzliche Pfand und vor
allem das germanische wadium mehr als nur ein Austausch von
Pfindern, sogar mehr als Lebenspfinder, die dazu bestimmt
sind, einen mdglichen magischen Einfluf zu begriinden.é Die
verpfindete Sache ist gewdhnlich von geringem Wert: z. B. ein
Stab, die romische stips?, oder die festuca notata in der germa-
nischen Stipulation; selbst das Angeld (arrba), semitischen Ur-
sprungs, ist mehr als nur eine Vorauszahlung®. Sie alle sind be-

Romanisten siche Girard, Manwel, S. 354 [519 f.] - Huvelin und Girard
scheinen uns in jeder Hinsicht der Wahrheit ziemlich nahezukommen Zur
Theorie von Huvelin méchten wir nur eine Erginzung und einen Einwand
in Vorschlag bringen. Die »Schmihungsklausel« (Magie et Droit, S. 28; vgl.
»Injuriae, Mélanges Appleton, 1906) hat unserer Meinung nach nicht allein
magischen Charakter. Sie ist ein deutlicher Uberrest alter Potlatschregeln.
Die Tatsache, dafl der eine Schuldner ist und der andere Gliubiger, befihige
denjenigen, der auf diese Weise iiberlegen ist, seinen Gegner und Schuldner
zu schmihen. Hicraus resultiert eine ganze Reihe von sscherzhaften« Be-
zichungen, auf die wir hinweisen mochten (A.S., I, N.S., 1923/24), die
» Joking relationships« insbesondere der Winnebago (Sioux).

s Huvelin, Magie et Droit.

6 Siehe unten S. 152. Fiir die wadiatio siche Davy, A.S., XII (1909/12),
s22 f.

7 Unserer Interpretation des Wortes stips liegt die von Isidorus zugrunde
(V. S. 24, 30). Siche Huvelin, »Stips, stipulatio et sacramentume, Mélanges
Fadda, 1906. Girard (Manuel, S. 07, Anm. 4 [s27, Anm. 1]) hilt, im An-
schluf an K. v. Savigny, die Texte von Varro und Festus dieser rein bild-
lichen Interpretation entgegen. Dodh Festus erwihnt, nachdem er in der
Tat von »stipuluse und »firmus« gesprochen hat, in einem leider verstiimmel-
ten Satz wahrscheinlich ein »[.'. .?] defixuse, vielleicht cinen in die Erde
gerammten Stab (vgl. den Stabwurf anlifllich eines Landverkaufs bei den
Vertrigen zur Zeit Hammurabis in Babylon; siehe E. Cuq, »Etude sur
les contrats . . .«, Nouvelle Revue d’Histoire du Droit, 1910, 467).

8 Siche Huvelin, Magie et Droit, S. 33.

122



Lebte Sachen, und sie miissen als Restspuren der alten obliga-
ftorischen, auf Gegenseitigkeit beruhenden Gaben angesehen
iwerden; die Kontrahenten werden durch sie gebunden. In die-
Micr Eigenschaft sind jene zusitzlichen Tauschgeschifte der fik-
five Ausdruck jenes Hin und Her der ineinander verwobenen
Seelen und Dinge. Das nexum, das rechtliche »Band«, riihrt
ebenso von den Sachen her wie von den Menschen.?

6 Wir wollen hier nicht auf die Diskussion der Romanisten eingehen; doch
Imochten wir den Bemerkungen von Huvelin und Girard iiber das nexsm
noch einige hinzufiigen. 1. Das Wort selbst kommt von nectere, und hin-
sichtlich des letzteren hat Festus (ad verb.; vgl. s. v. obnectere) cines der
seltenen uns iiberkommenen Dokumente der Pontifices bewahrt: napuras stra-
mentis nectito. Das Dokument spielt unverkennbar auf das Eigentumstabu an,
das mittels Strohknoten bezeichnet wurde. Die Sache, die tradita ist, wurde
also selbst gezeichnet und gebunden und kam dem mit diesem Band be-
lasteten accipiens zu. Sie konnte ihn also binden. — 2. Das Individuum,
das nexus wird, ist der Empfinger, accipiens. Nun setzt aber die feierliche
Formel des nexum voraus, dafl er emptus ist, sgekaufte, wie man gewshnlich
tibersetzt. Doch emptus bedeutet in Wirklichkeit acceptus (siche unten). Das
Individuum, das die Sache empfangen hat, ist nicht nur sgekaufte, sondern
auch durch das Darlehen »angenommene: weil er die Sache erhalten hat
und weil er das Kupferstiick erhalten hat, das ihm das Darlehen zusitzlich
zu der Sache gibt. Es ist eine vieldiskutierte Frage, ob in dieser Operation
damnatio, mancipatio etc. vorliegt (Girard, Manuel, S. 503 [522 £.]). Ohne
diese Frage hier entscheiden zu wollen, glauben wir, dal es sich dabei um
mehr oder weniger synonyme Ausdriicke handelt. Vgl. den Ausdruck nexo
mancipioque und emit mancipiogue accepit der Inschriften (Sklavenverkiufe).
Und diese Synonymie bereitet keinerlei Schwierigkeiten, da die blofe Tat-
sache, etwas von jemand angenommen zu haben, zu dessen Schuldner macht:
damnatus, emptus, nexus. — 3. Es scheint uns, als hitten die Romanisten
und selbst Huvelin einem formalistischen Detail des nexum nicht geniigend
Aufmerksamkeit geschenkt, nimlich der Bestimmung des Erzbarren, dem
ues nexum, iiber das sich Festus so weitliufig auslifit (ad verb. nexum).
Dieses Erzstiick wird bei der Festsetzung des nexum von dem tradens an den
mccipiens iibergeben. Doch, so glauben wir, wenn der letztere sich befreit,
5o nicht nur dadurch, dafl er die versprochene Leistung erfiillt oder die Sache
pder ithren Preis ausliefert, sondern vor allem dadurdh, dafl er mit derselben
Waage und denselben Zeugen dieses selbe aes dem Geber, Verkiufer ete.
puriickgibt. Also kauft er es, empfingt es seinerseits. Dieser Ritus der solstio
des nexum ist von Gaius sehr genau beschrieben worden (111, 174; der Text
§st ziemlich verstiimmelt; wir machen uns die Version von Girard zu eigen,
wgl. Manuel, S. so1, Anm. [s20]; vgl. S. 751 [773 £.]). Bei einem Verkauf
gegen Barzahlung, wo die beiden Handlungen sich sozusagen gleichzeitig
wollziehen oder innerhalb sehr kurzer Zeitrdume, tritt die doppelte Symbolik
weniger zutage als bei einem Kreditverkauf oder einem feierlichen Darlehen;
deshalb hat man sie nicht bemerkt. Doch sie war stets vorhanden. Wenn
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Der Formalismus, mit dem sie ausgetauscht werden, beweist
ihre Bedeutung. Im quiritischen rémischen Recht geschah dic
UObergabe von Eigentum (wichtigstes Eigentum waren Sklaver
und Vieh, spiter Grund und Boden) niemals einfach und form-
los. Stets war die Transaktion eine feierliche und zweiseitige
Angelegenheit, die in Anwesenheit von fiinf Zeugen oder zu-
mindest Freunden und dem »Waaghalter« vollzogen wurde.
Sie war mit allen moglichen Uberlegungen verkniipft, die un-
seren modernen, rein juristischen und wirtschaftlichen Auffas-
sungen fremd sind. Das nexum, das sie schuf, enthielt also noch
viele religigse Vorstellungen (die Huvelin, der sie richtig er-
kannt hat, jedoch fiir ausschliefflich magisch hilr).

Gewif3, die ilteste Form des Vertrags im romischen Recht, das
nexum, hebt sich bereits ab vom Kollektivvertrag und dem
alten System der verpflichtenden Gaben. Die Vorgeschichte des
romischen Systems der Verbindlichkeiten wird vielleicht nie-
mals mit Sicherheit geschrieben werden konnen. Dennoch glau-
ben wir angeben zu kénnen, welche Richtung die Untersuchung
hier einzuschlagen hitte.

Ganz sicher gab es ein verkniipfendes Band in den Dingen, noch
aufler dem magischen und religiosen — ein Band, das von den
unsere Interpretation stimmt, dann gibt es aufler dem nexum, das van den
feierlichen Formen und von der Sache herriihrt, noch ein anderes nexum,
das sich von jenem wedhselseitig gegebenen und empfangenen und mit der-
selben Waage von den beiden so gebundenen Kontrahenten gewogenen Erz-
stiick herleitet, shanc tibi libram primam postremamque«. - 4. Nehmen wir
zudem einen Augenblick an, wir kénnten uns einen romischen Vertrag vor-
stellen, der schon vor der Zeit des Bronzcgeldes funktionicrte und sclbse
vor der Zeit jener gewogenen Erzstiicke oder der Bronzestiidee in Form einer
Kuh, dem aes flatum (bekanntlich wurden die ersten romischen Miinzen von
den gentes in der Form von Vieh geprige und deshalb zweifellos als Zeichen
betrachtet, dic das Vieh jener gentes darstcllten). Stellen wir uns einen
Verkauf vor, bei dem der Preis in wirklichem oder bildlichem Vieh bezahle
wird. Man braucht sich dann nur noch vor Augen zu halten, dafl die Ubergabe
des Viehpreises oder seines Aquivalents die Kontrahenten, insbesondere den
Kiufer und Verkiufer, zusammenbrachte; wie bei jedem Verkauf oder jeder
Ubergabe von Vieh bleibt der Kiufer oder letzte Besitzer fiir eine gewisse
Zcit (Riickgingigmachung bei Mingeln etc.) mit dem Verkiufer oder vor-
herigen Besitzer in Beriithrung (siehe unten die Tatsachen des Hindu-Rechts

und der Folklore
10 Varro, de re rustica, 11, 1, 15.
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§Wortern und Gesten des juristischen Formalismus geschaffen
#wurde. In einigen sehr alten Ausdriicken des lateinischen und
dtalischen Rechts ist dieses Band noch deutlich zu erkennen,
ID1e Etymologie einiger dieser Termini scheint in diese Richtun

| » B 8 B
zu weisen. Das Folgende mdchten wir als Hypothese vor-
bringen.

ISicher hatten urspriinglich die Sachen selbst Personlichkeit und
IKraft. Die Sachen sind nicht jene leblosen Objekte, als welche
sie das Justinianische und unser eigenes Recht verstehen. Zu-
nichst sind sie ein Teil der Familie: die romische familia umfalt
sowohl die res wie die personae.tt Sie wird in den Digesten
definiert, und es ist bemerkenswert, daf}, je weiter wir in das
Altertum zuriickgehen, desto mehr das Wort familia die res be-
zeichnet, aus denen sie besteht, sogar bis hin zur Nahrung und
dem Lebensunterhalt der Familie.s Die beste Etymologie des
Wortes familia ist wahrscheinlich jene, die es mit Sanskrit dba-
man, Wohnstitte, in Zusammenhang bringe.'s

Auflerdem gab es zweierlei Arten von Sachen. Man unterschied
zwischen familia und pecunia, zwischen den Sachen des Hauses
(Sklaven, Pferde, Maulesel, Esel) und dem Vieh, das auf den
Feldern fern den Stillen lebt.’¢ Und man unterschied auch zwi-
11 Fiir familia siehe Digesten, L, X VI, de verb. sign., Nr. 195, § 1. sFamiliae
appelatio, . . . et in res, et in personas diducitur . . .« (Ulpian). Vgl
Isidorus, XV, 9, 5. Noch im spiten rémischen Recht wurde die Erbschafs-
tcilung familiae erciscundae genannt (Digesten, X1, 11; und noch im Codex,
11, XXXVIII). Umgekehrt ist res gleich familia; Zwélf Tafeln, V, 3,
vsuper pecunia tutelave suac reie. Vgl. Girard, Textes de droit romain, 3.
Auil. 1903, S. 322; Manuel, S. 869 [874]; E. Cugq, Les Institutions juridigues
des Romains, Paris 1902, 1, S. 37. Gaius (11, 224) gibt diesen Text wieder
ind sagt »super familia pecuniaque«. Familia ist gleich res und substantia,
joch im Codex, VI, XXX, 5. Vgl. auch sfamilia rustica et urbana«, Digesten,
, XVI, de verb. sign., Nr. 166.

2 Cicero, de oratore, §6; pro Caecina, VII. Terenz: sdecem dierum vix
mihi est familiae.

3 Walde, S. 206. Walde ist sich unschliissig iiber die von ihm vorgeschlagenc
trtymologie, doch dazu besteht kein Grund. Zudem ist die hauptsichliche
es, das mancipium der Familie par excellence, der Sklave (mancipium),
lessen andercr Name, famulus, die gleiche Etymologie hat wie familia.

‘4 Fiir die Unterscheidung familia pecuniague, die von den sacratae leges

siche Festus, ad verb.) und zahlreichen Texten bezeugt ist, siche Girard,
Fextes de droit romain, 3. Aufl., 1903, S. 841, Anm. 2; Manuel, S. 263,
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schen res mancipi und res nec mancipi, je nach der Verkaufs-
form.:s Was die ersteren betrifft, die die Wertsachen bildeten,
einschlieflich des Grundeigentums und selbst der Kinder, konnte
eine Entiuflerung einzig nach den Formen der mancipatio er-
folgen, »des in die Hinde (mans) Nehmens (capere)«.16 Es
wird viel dariiber debattiert, ob die Unterscheidung zwischen
familia und pecunia mit der zwischen res mancip: und res nec
mancipi zusammenfiel. Fiir uns unterliegt es nicht dem gering-
sten Zweifel, daff dem urspriinglich so war. Die Sachen, die der
mancipatio entgehen, waren gerade das Vieh auf den Feldern
und die pecunia, das Geld, dessen Idee, Name und Form vom
Vieh herriihrt. Es sieht so aus, als hitten die rémischen veteres
die gleiche Unterscheidung getroffen, wie es die Tsimshian und
Kwakiutl tun, nimlich die zwischen den dauernden und wesent-
lichen Giitern des Hauses und den Dingen, die fortgehen — Le-
bensmittel, Tiere auf entfernten Weiden, Metalle —, mit denen
also auch der nicht emanzipierte Sohn Handel treiben konnte.

Schliefilich war die res urspriinglich sicher nicht die rohe und
lediglich beriihrbare Sache, das einfache, passive Transaktions-
objekt, zu dem sie geworden ist. Die beste Etymologie scheint
die zu sein, die das Wort mit Sanskrit rab, ratib vergleicht (Ver-
leihung, Gunst).17 Die res muff urspriinglich vor allem das ge-
wesen sein, was einem anderen Freude bereitet.’® Zudem war

274 [275, 28%). GewiBl war die Nomenklatur nicht immer sehr sicher, dodh
entgegen der Ansicht von Girard glauben wir, dafl urspriinglich eine klare
Unterscheidung vorlag. Sie findet sich im iibrigen im oskischen famelo in
eituo (Lex Bantina, Zeile 13).

15 Die Unterscheidung zwischen res mancipi und res nec mancipi ist erst im
Jahre §32 v. Ch. aus dem romischen Recht verschwunden, durch eine aus-
driidk]iche Aufhebung des quiritischen Rechts.

16 Fiir mancipatio siche unten. Die Tatsache, daf sie bis in so spite Zeit
erforderlich oder zumindest zulissig war, beweist, wie schwer sich die
familia von den res mancipi 16ste.

17 Fiir diese Etymologie siche Walde, S. §23, ad verb. Vgl. rayih, Gabe,
Besitz, Kleinod; vgl. avestisch rae, rayyi, mit den gleichen Bedeutungen;
vgl. altirisch rath, »Gnadee.

18 Das oskische Wort fiir res ist egmo; vgl. Lex Bantina, Zeile 6, 11 ctc,
Walde verbindet egmo mit egere, d. h. sMangel haben, darben« (S. 190).
Es ist gut moglich, dal die alten italischen Sprachen zwei entsprechende und
antithetische Warter besaflen zur Bezeichnung der Sache, die man gibt und
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!kiie Sache stets mit einem Familiensiegel oder Eigentumszeichen
Bnarkiert. So wird es also verstindlich, dafl die feierliche Uber-
i;abe (mancipatio) dieser »hingegebenen« Sache ein Rechtsband
§chuf. Denn selbst in den Hinden des accipiens blieb sie fiir
§ine gewisse Zeit noch ein Faktor der »Familie« des ersten Be-
sitzers; sie blieb ihr verbunden, bis dieser sich durch die Erfiil-
lung des Vertrags, d. h. durch die Ubergabe des entschidigen-
iden Gegenstandes, Preises oder Dienstes befreit hatte, der wie-
Herum den ersten Kontrahenten band.

Scholie

Die Vorstellung einer der Sache innewohnenden Kraft war im
fibrigen hinsichtlich zweier Punkte im rémischen Recht stets
vorhanden: beim Diebstahl (furtum) und bei den Vertrigen
{re).

Was den Diebstahl betrifft, so waren die Wirkungen und Zwan-
ge, die er nach sich zog, eindeutig die Folge dieser Kraft.!s Sie
besaf} aeterna auctoritas durch sich selbste, die sich bemerkbar
machte, wenn die Sache gestohlen wurde. In dieser Beziehung
unterscheidet sich die romische res nicht von dem Eigentum der
Hindu oder Haida.»

Die Vertrige, re, bestanden in vier der wichtigsten Rechtsver-
trige: Darlehen, Hinterlegung, Pfandvertrag und Gebrauchs-
leihe. Eine gewisse Anzahl auch ungenannter Vertrige, insbe-
sondere die Gabe und der Tausch, von denen wir glauben, daff
sie zusammen mit dem Verkauf die urspriinglichen Vertrags-
formen bildeten, wurde gleichfalls als re betrachtet.22 Doch das
war verhingnisvoll. Denn selbst in unseren heutigen Rechtsord-

jic Freude bereitet (res), und die Sache, deren man bedarf und auf die man
yartet (egmo).

19 Siche P. Huvelin, s Furtums, Mélanges Girard, S. 159-175.

Bo Ausdrudk eines sehr alten Gesctzes, Lex Atinia, wiedergegeben von
Gellius, XVII, 7, »Quod subruptum erit, eius rei acterna auctoritas est.«
Vgl. Ulpian, 111, 4, 6; vgl. Huvelin, Magie et Droit, S. 19 f.

11 Siche unten. Bei den Haida braucht der Bestohlene nur eine Schiissel
por die Tiir des Diebes zu stellen, und gewéhnlich kommt die Sache zuriick.

t2 Girard, Manuel, S. 265 [646 f.]. Vgl. Digesten, X1X, 1V, de rer. permut.,
{, 2: »permutio autem ex re tradita initium obligationi pracbete.




nungen ist es nicht moglich, dltere Rechtsvorschriften auszu-
schalten23: damit ein Geschenk gegeben werden kann, mufd eine
Sache oder ein Dienst vorausgesetzt sein, die eine Verpflichtung
mit sich bringen. Es liegt z. B. auf der Hand, daf} die Widerruf-
barkeit der Schenkung wegen Undankbarkeit, die dem jiingeren
romischen Recht entstammt24 und auch in unserem Recht immer
vorhanden war, ein normales, man konnte sagen, ein natiir-
liches Rechtsinstitut ist.

Doch diese Tatsachen sind nur Bruchstiidke und gelten fiir we-
nige Vertrige. Unsere These aber soll allgemeiner sein. Wir
glauben, daf im alten romischen Recht der Akt der traditio
einer res immer einer der wichtigsten Faktoren gewesen ist —
und nicht nur die Reden oder Aufzeichnungen. Das romische
Redcht selbst hat in dieser Frage im iibrigen stets geschwanket.2s
Denn obwohl es einerseits proklamiert, daf die Feierlichkeit
des Austauschs und zumindest der Vertrag notwendig sei — wie
es in den archaischen Rechtsordnungen der Fall ist, die wir be-
schrieben haben — und obwohl es sagt »numquam nuda traditio
transfert dominium«2$, proklamiert es zugleich, und zwar noch
zur Zeit Diokletians (298 v. Ch.): »Traditionibus et usucapio-
nibus dominia, non pactis transferuntur.«*7 Die res, Leistung
oder Sache, ist ein wesentliches Element des Vertrags. Doch sind
wir aufgrund der diirftigen Quellen schwerlich in der Lage,
diese so umstrittenen Probleme etymologischer und begriftlicher
Art zu losen.

Bis hierher sind wir uns unserer Sache ziemlich sicher. Wenn wir
nun noch weitergehen, ist es vielleicht méglich, den Juristen und
Philologen einen Weg der Untersuchung zu zeigen, an dessen
Ende moglicherweise ein Rechtssystem zu erkennen ist, das zur
Zeit der Zwolf Tafeln und wahrscheinlich noch frither bereits
untergegangen war. Nicht nur Ausdriicke wie familia und res

23 Mod. Regul. in Digesten, XL1V, V11, de obl. et act., 52, »re obligamur
cum res ipsa intercedite.

24 Justinian, Codex, VIII, LVI, 10.

2§ Girard, Manuel, S. 308 [323].

26 Paulus, Digesten, XL1, 1, 31, 1.

27 Codex, 1, 111, de pactis, 20.

128



ten Anhaltspunkte tiir eine griindliche Analyse. Wir wollen
ine Reihe von Hypothesen skizzieren, von denen die einzelnen
&elleicht nicht sehr wichtig sind, die jedoch in ihrer Gesamtheit
:Inigc, Gewicht haben.

fast alle Ausdriicke des Vertrags und der Verpflichtung sowie
Inige Vertragsformen scheinen mit dem System der geistigen
dindungen verkniipft zu sein, die durch die blofe Tatsache der
taditio geschaffen werden.

Jer Kontrahent ist zunichst reus; er ist vor allem derjenige,
er die res eines anderen erhalten hat und in dieser Eigenschaft
*in rexs wird, d. h. allein durch die Sache mit ihm verbunden
't, bzw. durch thren Geist.28 H. Hirt hat eine Etymologie vor-
ieschlagen, die oft als sinnlos verworfen wurde, obwohl ihr
inn klar zutage liegt. Wie Hirt bemerkt, war reus urspriing-
ch ein Genetiv von res und ersetzte re(i)os: derjenige, der von
er Sache besessen ist.29 Zwar iibersetzt Hirt und nach ihm
faldes® res mit »Prozefl« und re(z)os mit »am Prozefl betei-
gr«3, doch diese Ubersetzung ist willkiirlich und setzt voraus,

Fiir die Bedcutung des Wortes rews, Bcklagter, siche Th. Mommsen,
amisches Strafrecht, Graz 1899, S. 89 f. Die klassische Interpretation riihre
in einer Art historischem Apriori her, das das 6ffentliche Personenrecht
d insbesondere das Strafrecht zur primitiven Form des Rechts macht und
1 Sachenrecht und in den Vertrigen moderne und verfeinerte Phinomene
tht. Wihrend es doch so einfach wire, die Vertragsrechte aus dem Vertrag
bst herzuleiten!

s gehort im iibrigen ebenso zur Sprache der Religion (siche G. Wissowa,
tligion und Kultus der Romer, Miinchen 1902, S. 320, Anm. 3, 4) wic
der des Rechts: voti reus (Aeneis, v. 237; »reus qui voto se numinibus
ligate, Servius ad Aen., 1V, v. 699). Das Rquivalent von reus ist vori
mnatus (Vergil, Eclogae, v. 80); und dies ist sehr bedeutsam, da damnatus
exus. Derjenige. der einen Wunsch iuflert, ist in der gleichen Lage
f jener, der eine Sache versprochen oder empfangen hat. Er ist solange
inatus, bis er seine Verbindlichkeit erfiillt hat.
lIndogermanische Forschungen, X1V, S. 131.

Walde, S. 524, ad verb. reus.

Dies ist die Interpretation der iltesten rémischen Juristen selbst (Cicero,
pratore, 11, 183: »Rei omnes quorum de re disceptature); ihnen war dic
deutung von res = Geschift stets gegenwiirtig. Interessant ist sie, weil sie

Erinnerung an die Zeit der Zwolf Tafeln bewahrt (11, 2), wo reus
bt nur den Angeklagten bezeichnet, sondern die beiden Parteien in jeder
| von Geschift — den actor und den rews der spiteren Rechtsverfahren.
Rus (ad verb. reus, vgl. auch das Fragment »pro utroque poniture) zitiert
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daf res vor allem ein Verfahrensterminus ist. Akzeptiert ma
hingegen unsere Ableitung, wonach jede res und jede tradit:
von res der Gegenstand eines »Geschifts«, eines Sffentliche
Prozesses ist, dann wird deutlich, dafl »am Prozef8 beteiligt
nur eine abgeleitete Bedeutung sein kann. Und noch mehr at
geleiter ist folglich die Bedeutung » Angeklagter« fiir reus. Wi
mochten die Genealogie in genau der entgegengesetzten Rid:
tung nachzeichnen und sagen, das Wort bedeutet 1. das von de
Sache besessene Individuum; 2. das Individuum, welches a
dem durch die traditio der Sache herbeigefiihrten Geschift be
teiligt ist; 3. schlieflich den Angeklagten und Verantwort
lichen.s:

Aus diesem Blickwinkel gesehen erhellen sich ein wenig die vie
len Theorien iiber das »Quasi-Delikt«, den Ursprung des Ver
trags, das nexum und die actio. Die einfache Tatsache, die Sach
zu haben, versetzt den accipiens in den ungewissen Zustan
einer Quasi-Schuld (damnatus, nexus, aere obaeratus), geistige
Unterlegenheit, moralischer Ungleichheit (magister, ministe:
gegeniiber dem Geber, dem tradens.

Mit diesen Vorstellungen bringen wir auch einige sehr alte Ziig
der mancipatio in Zusammenhang34, des Kaufs und Verkauf

in seinem Kommentar der Zwalf Tafeln zwei sehr alte rémische Recht
gelehrte zu diesem Punk:. Vgl. Ulpian, Digesten, 11, XI, 2, 3, »alteruter
litigatoribuse. Die beiden Parteien sind gleichermafien durch den Vorgai
verbunden. Man darf vermuten, dafl sie ehemals auch durch die Sadht
verbunden waren.
32 Der Begriff reus (fiir eine Sache verantwortlich, durch die Sache veran
wortlich geworden) ist den alten romischen Rechtsgelehreen, di stus zitie
(ad verb.), noch vertraut, sreus stipulando est idem qui stipulator dicitu
. reus promittendo qui suo nomine alteri quid promisite, ctc. Fest
spielt offensichtlich an auf den Bedeutungswandel dieser Warter in jene
Biirgschaftssystem, das man als die Korrealitit (Gesamtschuldverhilinisa
bezeichnet; doch die alten Autoren sprachen von etwas anderem. Im iibrig
hat die Korrealitit (Ulpian, Digesten, X1V, VI, 7, 1, sowie die Uberschr
in den Digesten (XLV, 11), de duo. reis const., die Bedeutung dieses unld
baren Bandes behalten, welches das Individuum mit der Sache und niher o
dem Geschift verbindet und mit ihm auch »seine Freunde und Verwandtene
33 In der oskischen Lex Bantina ist minstreis gleich minoris partis (Zeile 1g
die Partei, die im Prozef unterliegt. Die Bedeutung dieser Termini in di
italienischen Dialekten ist also niemals verlorengegangen.
34 Die Romanisten scheinen die Trennung zwischen mancipatio und empi
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fler im alten rémischen Recht zur emptio venditio wird.ss Hal-
fen wir uns als erstes vor Augen, daf sie stets eine traditio ent-
:I dlt.3 Der erste Inhaber, tradens, zeigt sein Eigentum vor, 16st
fich feierlich von ihm, liefert es aus und kauft somit den acci-
brens. Zweitens entspricht dieser Operation die eigentliche man-
gipatio. Derjenige, der die Sache empfingt, nimmt sie in die
Hand (manx) und erkennt nicht nur sie als empfangen an, son-
dern erkennt audh sich selbst bis zur Bezahlung als »gekauft«

bendi tih anzusctzen: Es 1st wenig wahrscheinlich, dal es zur Zcitc
ler . Tafeln und sogar noch spiter Verkaufsvertrige gab, die reinc
2O vertrige waren, wie sic s spater, ungefihr zur Zeit von Q. M.

icacv ola, geworden sind. Die Zwélf Tafeln verwenden den Ausdruck venum

uit lediglich, um den feierlichsten aller Verkiufe zu bezeichnen, der sicherlich

ur durch mancipatio getitigt werden konnte ~ den Verkauf eines Sohnes
M1, 2). Andererseits, zumindest was die Dinge betriff, die mancipi sind,
and zu jener Zeit der Verkauf ausschlieBlich durch mancipatio statt; alle
icse Termini waren also synonym. Die Alten bewahrten die Erinnerung
n Identitit. Siehe Pomponius, Digesten, XL, VII, de statw liberis:
] n Lex XII. T. emtionis verbo omnem alienationem complexa videa-

sr.« Umgckehrt bezeichnete das Wort mancipatio lange Zeit Handlungen,
e reine Konsensualvertrige sind, wie die fiducia, mit der sie zuweilen
erwechselt wird. Sieche die Dokumente in Girard, Mansel, S. 545 [564 £.].
elbst mancipatio, mancipium und nexum wurden zweifellos in sehr alter
eit ziemlich unterschiedslos gebraudht.

lennoch betrachten wir im Folgenden, unter Vorbehalt dieser Synonymie,
usschlielich die mancipatio solcher res, die zur familia gehren, und wir
then von dem Prinzip aus, das Ulpian (XIX, 3) bewahrt hat: smancipatio
. . propria alienatio rerum mancipi« (vgl. Girard, Manwel, S. 303 [317]).

| Emptio beinhaltet fiir Varro die mancipatio (de re rustica, 11, 1, 15§;
y 2,53 11, 5, 11; 11, 10, 4).

Man kéonnte sich sogar vorstellen, daB8 diese traditio von dhnlichen Riten
gleitet wurde wie die im Formalismus der mansmissio enthaltenen, der
|eilassung eines Sklaven, von dem es heiflt, er kaufe sich selbst. Wir wissen
enig iiber das Verhalten der beiden Parteien bei der mancipatio; anderer-
fts ist es bemerkenswert, dafl die Formel der manumissio (Festus, s. v.
¢ri) im Grunde mit der der emptio venditio des Viehs identisch ist. Viel-
jcht hat der tradens die zu iiberreichende Sache, nachdem er sie in die Hand
mommen hat, mit dem Handballen geschlagen. Der vus rave, der einem
hwein gegebene Schlag (Banks-Inseln, Melanesien) und, auf unseren
dirkten, der Schlag auf das Hinterteil des verkauften Vichs lieflen sich mit-
nander vergleidien. Diese Hypothesen wiirden wir nicht vorbringen, wenn
e Texte (insbesondere Gaius) nicht genau an dieser Stelle viele Liicken
ifwiesen, die sich durch die Auffindung neuer Manuskripte eines Tages
her schlieflen lassen.
ir erinnern auch daran, dafl dieser Ritus mit dem »Schlagene« mit den
aida-Kupferplatten identisch ist, siche oben, S. 117, Anm. 232,
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an. Man ist es gewohnt, den vorsichtigen Rémern folgend, nu
eine smancipatioe in Erwigung zu ziehen und sie nur als In
besitznahme zu betrachten; doch diese eine Operation schliefl
mehrere symmetrische Inbesitznahmen sowohl von Sachen al
von Personen ein.?

Ebenso ist es eine vieldiskutierte Frage, ob die emptio venditi
zwei getrennten Handlungen entspricht oder nur einer einzi
gen.}® Wir geben einen weiteren Grund dafiir an, dafl man dere
zwei annehmen muf}, wenngleich sie beim Verkauf fast unmit
telbar aufeinander folgen konnen. So wie es in den archaische
Rechtsgebriuchen die Gabe gibt, der die Gegengabe folgt, s
gibt es im alten romischen Recht den Verkauf und dann die Be
zahlung. Somit besteht keine Schwierigkeit, das ganze Systen
einschliefflich der Stipulation, zu verstehen.3?

Man braucht tatsichlich fast nur auf die feierlichen Formeln z
achten, deren man sich bediente: die der mancipatio, das Erz
stiick betreffend, und die der Annahme des Goldes des sich frei
kaufenden Sklaven (dieses Gold muf »rein, redlich, ungeweih
sein eigen« sein: pwri, probi, profani, sui+°; diese beiden For
meln sind identisch. Und beide sind das Echo von Formeln de
noch dlteren emptio, der des Viehs und der Sklaven, die uns it
ius civile erhalten sind.4* Der zweite Besitzer nimmt die Sach
nur dann an, wenn sie frei ist von Mingeln, vor allem von ma
gischen Mingeln; und er nimmt sie nur deshalb an, weil er i
der Lage ist, etwas zuriickzugeben, den Preis zu bezahlen. Ma
beachte die Ausdriicke reddit pretium, reddere etc., in dene
noch die Wurzel dare durchscheint.4

37 Siche oben die Bemerkungen iiber das nexum.

38 E. Cuq, Les Institutions juridigues des Romains, Paris 1902, Bd. I
S. 454.

39 Siche oben. Die stipulatio, der Stab-Austausch der beiden Parteien, en
spricht nicht nur den alten Pfindern, sondern auch den alten zusitzliche
Gaben.

40 Festus (ad manumissio).

41 Siche Varro, de re rustica, 2, t, 15; 2, §; 2, §, 11: sanos, noxis solutos, e
42 Siehe auch die Ausdriicke mutui datio etc. Tatsichlich hatten die Romi
nur das Wort dare zur Bezeichnung aller Handlungen, aus denen dic tradit!
bestand.
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Am iibrigen hat uns Festus die Bedeutung des Ausdrucks emere
(kaufen) bewahrt und sogar die Rechtsform, die er impliziert.
ir sagt: »abemito significat demito vel auferto; emere enim
hintiqui dicebant pro accipere« (s. v. abemito), und kommt an
nderer Stelle auf diese Bedeutung zuriick: »Emere quod nunc
est mercare antiqui accipiebant pro sumere« (s. v. emere), was
im {ibrigen die indoeuropiische Bedeutung des Wortes ist, an
die sich das lateinische kniipft. Emere heiflt »nehmen, kau-
fen«.

Der zweite Terminus von emptio venditio scheint ebenfalls auf
lein anderes Recht hinzudeuten als auf das der vorsichtigen Ré-
mer+4, fiir die es bei Abwesenheit von Preis und Geld, den

[Zeichen des Verkaufs, nur Tausch und Schenkung gab. Vendere,
urspriinglich venum dare, ist ein zusammengesetztes Wort ar-
chaischen Typs.4s Ohne allen Zweifel enthilt es das Element
dare, das an die Gabe oder Ubergabe erinnert. Das andere Ele-
ment scheint einen indoeuropiischen Terminus zu entlehnen,
der bereits nicht mehr den Kauf, sondern den Kaufprejs bedeu-
tet, v, Sanskrit vasnah, das Hirt mit einem bulgarischen Wort
der Bedeutung »Mitgift«, »Kaufpreis der Braut« vergleicht.46

Andere indoeuropiische Rechtssysteme

Diese Hypothesen beziiglich des iltesten romischen Rechts sind
ther prihistorischer Art. Recht, Moral und Wirtschaft der La-
einer hatten sicher diese Formen gehabt, doch sie waren ver-
gessen, als die Institutionen in die Geschichte eintraten. Denn
{s waren gerade diese Romer und Griechen, die, moglicher-

y Walde, S. 192.
|4 Paulus, Digesten, XVIII, 1, 33.
s Fir die Worter dieses Typus siche A. Ernout, »Credo-Craddhi«, Mélanges
Rylvain Lévi, 1911. Eine weitere Identitit zwischen dem italo-keltischen
ind dem indo-iranischen juristischen Vokabular. Man beachte die archaischen
ormen all dicser Worter: tradere, reddere.
|6 Siche Walde, s. v. venus. — Es ist sogar moglich, dafl der schr alte Aus-
Iruck licitatio einen Anklang an die Aquivalenz von Krieg und Verkauf
Wersteigerung) bewahrt: »Licitati in mercando sive pugnando contendentess,
gt noch Festus (ad verb. licitati); vgl. den Tlingit- und Kwakiutl-Aus-
frudk sEigentumskriege; siche oben, S. 85, Anm. 128, fiir Versteigerungen
nd Potlatsdhs.
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ben uns lediglich ein theoretisches Recht. Wir kdnnen also nur
durch Rekonstruktion — aufgrund der zahlreichen unzusam-
menhingenden Aussagen, die in dieser Literatur enthalten
sind — erschlieRen, wie Recht und Wirtschat der anderen
Kasten, der Kshatriyas und Vaishyas, beschaffen waren. Die
Theorie des danadharma, des »Gesetzes der Gabe«, die wir
erdrtern wollen, bezieht sich einzig auf die Brahmanen — wic
sie die Gabe erbitten und erhalten und allein durch ihre reli-
giosen Dienste vergelten; sie zeigt auch, auf welche Weise
ihnen Gaben geschuldet werden. Natiirlich ist diese Pflichr,
den Brahmanen zu geben, Gegenstand zahlreicher Vorschrif-
ten. Wahrscheinlich herrschten ganz andere Bezichungen unter
vornehmen Leuten, adligen Familien und zwischen den zahl-
reichen Kasten und Rassen der gewShnlichen Leute. Das wird
wohl kaum zu ermitteln sein.

Das alte Indien war unmittelbar nach der arischen Kolonisa-
tion in doppelter Hinsicht ein Land des Potlatsch.so Er fand

zumindest die Abfassung der Shastras und der Epen spiter sind als der Kampf
gegen den Buddhismus, auf den sie sich beziehen. Dies gilt auf jeden Fall
fiir das Anushasanaparvan, das voller Anspielungen auf diese Religion steckt
(siche insbesondere Adhyaya 120). Vielleicht kénnte man sogar — so spit
mag nimlich die endgiiltige Abfassung liegen — im selben Parvan (Adh. 114,
v. 10) eine Anspiclung auf das Christentum finden, wo Vyasa beziiglich det
Theorie der Gaben sagt: »So lautet das spitzfindig gelchrte Gesetz (nipunena,
Calcutta; naipunena, Bombay), dal er anderen nichts tue, was er sich selbst
nicht tite; das ist das Gesetz (dbharma) in Kiirze« (5673). Doch ist es nicht
ausgeschlossen, daf die Brahmanen, jene Verfertiger von Formeln und Sprii-
chen, von selbst auf diese Idee gekommen sind. In der Tat hat der vorher-
gehende Vers (5672 = Adh. 114, v. 9) einen durch und durch brahmanischen
Stil: » Jener lift sich vom Begehren letten (und irrt sich). In der Ablehnung
und in der Gabe, im Gliik und im Ungliik, im Vergniigen und im Verdruf§
miflt der Mensch sie (die Sachen) in bezug auf sich selbst« etc. Der Kommentar
von Nilakantha ist formell und durchaus originell, nicht-christlich: »So, wie
jemand sich gegeniiber anderen verhilt, so (verhalten sich die anderen ihm
gegeniiber). Daran, daf man spiirt, wie man selbst eine Ablehnung empfin-
den wiirde, wenn man gegeben hat . . ., sicht man, was man geben muf.«

so Damit wollen wir keineswegs abstreiten, daf8 schon in schr alter Zeit
(seit der Zeit der Abfassung der Rig-Veda) die nach Nordostindien gekoms
menen Arier Marke, Hindler, Preis, Geld und Verkauf kannten (siche H.
Zimmer, Altindisches Leben, Berlin 1879, S. 257 ff.): Rig-Veda, 1V, 24,9. Vor
allem der Arthavaveda ist mit dieser Ukonomie vertraut. Indra selbst ist einl
Hindler (Hymne 111, 15; im Kaushika-sutra, VII, 1, Ritual eincs Mannes,
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Formen des gesellschaftlichen Lebens zu beschreiben und ihre
Ursachen zu untersuchen. Die blofle Beschreibung wird bereits
hinreichend beweiskriftig sein.

Die gegebene Sache erzeugt von sich aus ihren Lohn in die-
sem wie in jenem Leben. Im Diesseits bringt sie dem Geber
automatisch ein Aquivalent: sie ist nicht verloren, sie reprodu-
ziert sich; und im Jenseits findet man dieselbe Sache vor, nut
vergroflert.s® Fortgegebene Nahrung bedeutet Nahrung, die
noch in dieser Welt dem Geber zuriidckommt; und sie bedeu-
tet auch Nahrung fiir ihn im Jenseits sowie in der Reihe seiner
Wiedergeburten: Wasser, Brunnen, Fontinen, die man ver-
schenkr, sind eine Garantie gegen den Durst; die Kleider, das
Gold, die Sonnenschirme, die Sandalen zum Schutz vor dem
heifen Boden kommen in diesem wie in jenem Leben zu-
riick.s? Das Land, das du verschenkt hast und das Friichte fiir
den anderen hervorbringt, erhoht deine eigenen Vorteile im
Diesseits wie im Jenseits und in den zukiinfrigen Wiederge-
burten. »So wie der zunehmende Mond von Tag zu Tag
wichst, so wichst das fortgegebene Land von Jahr zu Jahr
(von Ernte zu Ernte).« Das Land erzeugt Ernten, Renten und
Steuern, Mineralien und Vieh. Das Geschenk an Land berei-
chert Geber wie Nehmer mit den gleichen Friichten.6® Diese
ganze juristisch-wirtschaftliche Theologie entwidkelt sich in lan-
gen Sentenzen und zahllosen Versen ins Unendliche: die Kodizes
wie die Epen sind in diesem Thema unerschopflich.é:

s8 Vasishtha Dbharma, XXIX, 1, 8, 9, 11-19 Manu, 1V, 229 ff. Vgl
Anush., Adh. 64—69 (mit den Zitaten von Parashara). Dieser ganze Abschnitt
des Buches scheint eine Art Litanei zu scin; er ist zum Teil astrologisch und
beginnt mit einem danakalpa, der die Konstellationen festlegt, unter denen
welche Sache von weldher Person und wem gegeben werden soll.

§9 Anush., 3212; sogar Nahrung, die man den Hunden und dem Shudra
anbietet, dem, »der fiir den Hund kochte, ¢vapaka (Adh. 63, v. 13. Vgl
V. 45 = 3243, 3248). Siche dic allgemeinen Prinzipien iiber die Art und
Weise, wie man verschenkte Sachen in der Reihe der Wiedergeburten zuriicks
gewinnt (Adh. 145, v. 23, 30). Die Sankti die den Geizigen bedl
treffen, sind in derselben Lesung dargelegt (v. 15-23); »er wird in einer ar|
men Familie wiedergeborene.

60 Anush., 3135; vgl. 3162 (= Adh. 62, v. 33, 90)

61 Dicser ganze Parvan, dieser Gesang des Mahabharata ist im Grunde eing
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Land, Nahrungsmittel, oder was immer man verschenke, ist
Zudem personifiziert; es sind lebende Wesen, mit denen man
Zwiesprache hilt und die am Vertrag teilnehmen. Sie duflern
fen Wunsch, weggegeben zu werden. So sprach einst die Erde
it dem Sonnenhelden Rama, dem Sohn von Jamadagni; und
ls er ihren Gesang vernahm, gab er sie dem Rishi Kashyapa;
fie sagte thm in ihrer zweifellos altertiimlichen Sprache:

Empfange mich (zum Empfinger)

Gib mich (zum Geber)

Gib mich und du wirst mich von neuem erhalten.
Und sie fiigte hinzu, mit einem etwas platten brahmanischen
Zungenschlag: »In dieser wie in jener Welt wird, was gege-
den, von neuem gewonnen.s% Ein sehr alter Kodex sagt, daf
Anna, die vergottlichte Nahrung, den folgenden Vers ver-
tlindete:
Wer, ohne mich den G&ttern oder Manen, seinen Dienern
oder Gisten zu geben, [mich] zubereiter und verzehrt
und in seinem Wahnsinn [somit] Gift verzehrt, den ver-
zehre ich, ich bin sein Tod.
Doch dem, der das agnibotra darbietet, das vai¢vadeva

Antwort auf die Frage: wie erringt man Gliick, Shri, die wankelmiitige Got-
in? Eine erste Antwort ist, dafl Shri unter den Kiihen lebt, in ihren Fladen
nd ihrem Urin, wo die Kiihe, diese Gottinnen, ihr erlaubt haben zu woh-
fen. Deshalb sichert das Verschenken einer Kuh das Gliik (Adh. 82; siehe
nten, S. 144, Anm. 71). Eine zweite Antwort, auf der alle moralischen Dok-
linen Indiens beruhen, grundlegend Hindu, lehre, dafl das Geheimnis von
(lick und Reichtum im Geben liegt; man soll nichts behalten, nicht nach
leichtum streben, sondern ihn austeilen, damit er sowohl in dieser Welt aus
lgcnem Antrieb, und zwar in der Form, in der man ihn gegeben hat, als auch
| der anderen Welt zuriidckehrt (Adh. 163). Sich selbst entsagen, crwerben,
br um zu geben - das ist das Gesetz der Natur und die wahre Quelle des
lewinns (5657 = Adh. 112, v. 27): »Jeder soll seine Tage dadurch frucht-
ar machen, dafl er Nahrungsmittel verteilt. «

{ Der Vers 3136 (= Adh. 62, v. 34) nennt diese Strophe cine gatha. Sie
¢ keine ¢loka; sie entstammt also einer alten Tradition. Zudem bin ich der
nsicht, daf der erste Halbvers, mamevadattha, mam dattha, mam dattva
amevapsyaya (3337 = Adh. 62, v. 35) sehr gutr vom zweiten getrennt wer-
en kann. Im iibrigen tut das der Vers 3132 schon im voraus (= Adh. 6z,
« 30): »So wie eine Kuh zu ihrem Kalb eilt, wobei aus ihrem prallen Euter
{c Milch tropf, so eilt die geweihte Erde zum Schenker von Land.«
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vollzieht und sodann - in Zufriedenheit, Reinheit und
Glauben — das verspeist, was iibrigbleibt, wenn er jene
genahrt hat, die er nihren soll, dem werde ich zu Am-
brosia, und er wird sich meiner erfreuen.ts
Es gehort zum Wesen der Nahrung, geteilt zu werden; wer
den anderen nichts davon abgibt, »tdtet ihr Wesen«, zerstort
sie fiir sich und die anderen. Das ist die materialistische und
zugleich idealistische Interpretation, die der Brahmanismus der
Nichstenliebe und Gastfreundschaft gegeben hat.64 Der Reich-
tum ist dazu geschaffen, verschenkt zu werden. Gibe es keine
Brahmanen, ihn zu empfangen, »so wire eitel der Reichtum
der Reichen«.6s
Wer ohne Wissen ifit, toter die Nahrung, und gegessen
totet sie ihn.66
Der Geiz unterbricht den Kreis des Rechts, der Verdienste,
der Nahrungsmittel, die sich unaufhérlich gegenseitig erzeu-
gen. Auf der anderen Seite hat der Brahmanismus in diesem

63 Baudbayana Dharma, 11, 18 — eindeutig nicht nur gleichzeitig mit jenen
Regeln der Gastfreundschaft, sondern auch mit dem Kultus der Nahrung,
von dem man sagen kann, dafl er zur gleichen Zeit wie die spiteren Formen
der vedischen Religion vorhanden war und bis zum Vishnuismus dauerte, in
den er integriert wurde. — Vai¢vadeva sind brahmanische Opfer der spitve-
dischen Zeit. Vgl. Baudh.Db., 11, 6, 41, 42; vgl. Taittiriya Aranyaka, V111, 2.
64 Die gesamrte Theorie ist in der beriihmten Unterhaltung zwischen dem
Rishi Maitreya und Vyasa niedergelegt, der Inkarnation von Krishna Dvai-
payana (Anush., Adh. 120 f.). Darin sind Spuren des Kampfes zwischen
Brahmanismus und Buddhismus zu finden (siche besonders Vers 802 = Adh.
120, v. 10) und sicher auch Anspielungen auf eine Zeit, da der Krishnaismus
gesiegt hat. Doch die Doktrin, die gelehrt wird, gehért durchaus zur alten
brahmanischen Theologie und vielleicht sogar zur iltesten nationalen Moral
Indiens vor den Ariern.

65 831 (= Adh. 121, v. 11).

66 5832 (= Adh. 121, v. 12). Zu lesen ist annam nach der Ausgabe vo
Calcutta anstelle von artham (Bombay). Der zweite Halbvers ist dunkelﬂ
und zweifellos schlecht wiedergegeben: sDiese Nahrung, die er iflt, das,
worin sie Nahrung ist, dessen ist er der Morder, der getotet wird, der Uni
wissende.« Die beiden folgenden Verse sind ebenfalls ritselhaft, bringen je-
doch die Vorstellung klarer zum Ausdrudk und spielen auf eine Doktrin an,
die sicher einen Namen hatte, nimlich den eines Rishi (5834 = Adh. 121
v. 14): sder Weise, der die Nahrung ilt, bringt sie zur Wiedergeburt, ihnj
den Meister — und ihrerseits bringt die Nahrung ihn zur Wiedcrgeburn'
(5863). »Das ist die Entwicklung (der Dinge). Denn das Verdienst des Ge:f
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Spiel des Austauschs, wie auch hinsichtlich des Diebstahls, das
Personliche Eigentum deutlich herausgehoben. Das Eigentum
Bles Brahmanen ist der Brahmane selbst. »Die Kuh des Brah-
Inanen, sie ist Gift, eine giftige Schlanges, sagt schon der Veda
Ger Magier.s7 Der alte Kodex von Baudhayana verkiindet:
»Das Eigentum des Brahmanen totet [den Schuldigen] durch
fie Sohne und Enkel; das Gift ist nicht [Gift]; das Eigentum
Hles Brahmanen wird [wahres] Gift genannt.«%® Es enthile
Beine Strafe in sich selbst, weil es tatsichlich das ist, was an
Hem Brahmanen Schreckliches ist. Der Diebstahl am Eigentum
des Brahmanen braucht nicht einmal bewuflt und gewollt zu
sein. Ein ganzer Abschnitt des Parvan®s, jenes Teils des Ma-
babbarata, der fiir uns am aufschlufireichsten ist, berichtet,
wie Nrga, der Konig der Yadus, in eine Eidechse verwandelt
wurde, weil er, durch die Schuld seiner Leute, einem Brah-
nanen eine Kuh gegeben hatte, die einem anderen Brahmanen
gehorte. Derjenige, der sie in gutem Glauben empfangen hat,
will sich nicht von ihr trennen, auch nicht fiir hunderttausend
andere; sie ist ein Teil seines Hauses, sie gehort zu dem Sei-
igen:

Sie ist an die Orte und Zeiten gewthnt, sie gibt viel

Milch, ist friedlich und sehr anhinglich. Thre Milch ist

siifl, sehr kostbar, und stets habe ich welche in meinem

Haus. [3466]

Sie nihrt ein kleines Kind von mir, das schwach ist und

schon entwdhnt. Ich kann sie nicht fortgeben . . . [3467]

|ers ist das Verdienst des Empfingers (und vice versa), denn hier ist nur
¥n Rad, das sich in cine einzige Richtung dreht.« Die Ubersetzung von Pra-
bp (Mahabharata) ist stark paraphrasiert, griindet aber hier auf ausgezeich-
teten Kommentaren und verdiente es, iibersetzt zu werden (nur durch einen
ehler ist sie verunziert: evam janayati (Adh. 121, v. 14) ist die Nahrung
ind nicht die erzeugte Nachkommenschaft). Vgl. Apastamba Dbarma, su. 11,
i, 7: »Wer friiher il als sein Gast, zerstorr die Nahrung, das Eigentum, die
Nachkommen, das Vieh, das Verdienst seiner Familie.«

17 Arthavaveda, V, 18, 3; vgl. V, 19, 10.

8 Baudh., 1, 5, 16 (vgl. oben die aeterna auctoritas der gestohlenen res).
9 Anush., Adh. 70. Er bezicht sich auf das Geschenk der Kiihe, deren Ritual
o Adh. 69 gegeben wird.
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Ebensowenig akzeptiert der andere Brahmane, dem die Kul
genommen wurde, eine andere. Sie ist unwiderrufliches Eigen
tum beider Brahmanen. So blieb der ungliidkliche K&nig tau
send Jahre lang verzaubert durch den Fluch, den diese beider
Weigerungen in sich schlossen.7®

Nirgends besteht eine engere Verbindung zwischen der gege
benen Sache und dem Geber, zwischen dem Eigentum und denm
Eigentiimer als in den beriihmten Vorschriften, die sich au:
die Kuhgabe beziehen.t Kénig Dharma (das Gesetz), Jud:
hishthira selbst, der Hauptheld des Epos, der diese Gebott
beachtete, unter dem Vieh lebte, sich von Hirse und Flader
nihrte und auf der Erde schlief, wurde somit ein »Stiers
unter den Konigen.?? Drei Tage und drei Nichte lang imi
tiert ihn der Eigentiimer der wegzugebenden Kuh und befolg
das »Geliibde der Kuh«.73s Jede dritte Nacht nihrt er sich aus:
schlieflich von den »Siften der Kuh« — Wasser, Fladen, Urir
(im Urin wohnt Shri selbst, das Gliick). Jede dritte Nach
schlift er mit den Kiihen auf dem Boden, und zwar, wie de:
Kommentar hinzufiigt, »ohne sich zu kratzen, ohne das Un:
geziefer zu beldstigen«, sich somit im Geist mit ihnen iden:
tifizierend.7+ Wenn er in den Stall kommt und sie bei ihrer
heiligen Namen nennts, fiigt er hinzu: »Die Kuh ist meing
Mutter, der Stier ist mein Vater« etc. Die erste Formel wirc

s0 Vers 14 ff. »Das Eigentum der Brahmanen t5tet, wie die Kuh des Brahj
manen Nrga (ttet)e, 3462 (= Adh. 70, v. 33); vgl. 3519 (= Adh. 71, v. 36)
7t Anush., Adh. 72, 76, 77. Diese Vorschriften werden mit einem etwas un
wahrscheinlidhen und sicher rein theoretischen Aufwand an Einzelheiten wie|
dergegeben. Das Ritual wird der Schule von Brhaspati zugeschrieben (Adh|
76). Es dauert drei Tage und drei Nidite vor dem Erecignis und drei Tagj
nach ihm, zuweilen sogar zehn Tage (3532 = Adh. 71, v. 49; 3417 = Adh. 71
v. 32; 3597 = Adh. 73, v. 40).

72 Er lebte in einem immerwihrenden »Geben von Kiihene (gavam pmdannj
3695 (= Adh. 76, v. 30).

73 Es handelt sich hier um eine wahre Initiation des Gebers durch die Kiih|
und der Kiihe durch den Geber; es ist eine Art Mysterium, supanitesu gosue
3667 (= Adh. 76, v. 2).

74 Dies ist gleichzeitig ein Reinigungsritual. Damit befreit er sich von allef
Siinde (3673 = Adh. 76, v. 8).

75 Samanga (alle ihre Glieder habend), Bahula (breit, fett), 3760. Vgl. 6042]

144



er dann beim Akt der Schenkung wiederholen. Und hier nun
der feierliche Augenblick der Ubergabe. Nachdem er den Lob-
preis der Kiihe angestimmt hat, sagt der Geber:
Wie ihr seid, so bin ich; am heutigen Tag bin ich euer
Wesen geworden, und indem ich euch gebe, gebe ich mich
selbst.?
IUnd der Empfinger sagt, wenn er sie erhidlt (das pratigra-
Wana?? vollziehend):
Bewegt [iibergeben] im Geist, empfangen im Geist, ver-
herrlicht uns beide, ihr, die ihr die Gestalt von Soma
[Mond] und Ugra [Sonne] habt.78

Andere Prinzipien des brahmanischen Rechts erinnern uns an
gewisse polynesische, melanesiscie und amerikanische Briuche,
die wir oben beschrieben haben. Die Art und Weise, wie das
Geschenk empfangen wird, ist seltsam analog. Der Brahmane
hat einen unbezwingbaren Stolz. Er weigert sich, auch nur
das geringste mit dem Markt zu tun zu haben. Er darf nicht
einmal annehmen, was von dort kommt.?9 Inmitten einer
Volkswirtschaft mit Stidren, Mirkten und Geld bleibt der
Brahmane der Wirtschaft und Moral der alten indo-iranischen
Hirten und anderer eingeborener Ackerbauern der Ebenen
treu. Er verharrt in der wiirdigen Haltung eines Adligen, der

die Kiihe sagen: »Bahula, Samanga. Du bist ohne Furcht, du bist besinftigt,
du bist eine gute Freundin.« Das Epos erwihnt auch, daf diese Namen aus
gdem Veda und der Shruti stammen. Die heiligen Namen finden sich in der
Tat im Arthavaveda, V, 4, 18, Vers 3 f.

v6 Anush., 1676. Genau: »Als Geber von euch bin ich Geber meiner selbst.«
77 »Akt des Nehmens«; das Wort ist das genaue Aquivalent von accipere,
Rapfavery, take etc.

78 Anush., 3677. Das Ritual sieht vor, daff man Kihe »in Gestalt von Ku-
gthen aus Sesam oder ranziger Butter« anbicten kann, ebenso Kiihe aus Gold
pder Silber. In diesem Fall wurden sie wie wirkliche Kiihe behandelt (vgl.
9523, 3839). Dic Riten, vor allem die der Obergabe, sind hicr etwas ausge-
bildeter. Den Kiihen werden rituelle Namen gegeben. Eine heifit sDie Zu-
kiinftige«. Der Aufenthalt unter den Kiithen und »das Geliibde der Kuhe
lind stirker ausgeprigt.

29 Ap.Db., 1, 14, 17; Manu, X, 86-94. Der Brahmane kann verkaufen, was
nicht gckauft worden ist. Vgl. Ap.Db., 1, 19, 11.
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die ihm dargebrachte Gabe als Beleidigung betrachtet.to Zwei
Abschnitte des Mababharata erzihlen, wie die sieben Rishi,
die heiligen Seher, und ihre Schiiler, als sie in Zeiten der
Hungersnot aufbrachen, um den Leib des Sohnes von Konig
Shibi zu essen, die riesigen Geschenke und goldenen Feigen
zuriickwiesen, die der Konig Shaivya Vrasadarbha ihnen dar-
bot, und ithm anworteten:

O Konig, von Kénigen zu nehmen ist am Anfang Honig,

doch am Ende Gift.%:
Darauf folgen zwei Reihen von Fliichen. Diese Theorie ent-
behrt nicht der Komik. Eine ganze Kaste, die von Gaben
lebt, gibt vor, sie abzulehnen8?, schliefit dann einen Kompro-
mifl und nimmt nur jene Gaben an, die aus freien Stiicken
dargeboten werden®s; dann stellt sie lange Listen auf iiber
Leute®4, von denen, und Umstinden, unter denen man Ge-
schenke annehmen darf, sowie iiber Dinge?s, die angenommen
werden diirfen; und sie 138t schliefflich alle Gaben zu im Fall
einer Hungersnot®¢ — freilich unter der Bedingung einiger leich-
ter Bufliibungen?.
Das heiflt, daf das Band, das die Gabe zwischen Geber und
Nehmer herstellt, zu stark fiir sie ist. Wie in allen Systemen,
die wir bisher untersucht haben, und sogar noch in verstirk-
tem Mafle, sind die beiden allzueng miteinander verbunden.
Der Nehmer gerit gegeniiber dem Geber in einen Zustand
80 Vgl. oben, S. 37, Anm. 37; S. 55, Anm. 20 (Melanesien, Polynesien);
vgl. unten (Germanien) S. 153; Ap.Db., 1, 19; Gautama Dbh., XVII, 33
Anush., Adh. 93 f.
81 Anush., 4459 (= Adh. 93, v. 34).
82 Ap.Dh., I, 19 und 13, 3, wo Kanva, eine andere brahmanische Schule,
zitiert wird.
83 Manu, 1V, 233.
84 Gautama Dbh., XVII, 6, 7; Manu, IV, 253. Liste der Leute, von denen|
der Brahmane nichts annehmen darf: Gastama Db., XVII, 17; vgl. Mans,
1V, 215-217.
85 Liste der Sachen, die nicht abgelehnt werden miissen: Ap.Db., I, 18;
Gautama Dh., XVI1I1; vgl. Mans, 1V, 247-250.
86 Siche Anush., Adh. 136; vgl. Manu, IV, 33; X, 101 fi.; Ap.Db., 1, 18,
§-8; 14—15; Gastama Db., V11, 4, 5.
87 Baudh. Db., 11, s, 8; 1V, 2, 5: das Aufsagen der Taratsamandi = Rig-
Veda, 1X, 58.
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_ler Abhingigkeir.?® Deshalb darf der Brahmane nichts »an-
Behmen« und noch weniger den Konig bitten. Als Gottheit
finter Gottheiten ist er dem Kénig iiberlegen und wiirde sich
@rniedrigen, wenn er etwas anderes tite, als nur zu nehmen.
Und auf der Seite des Konigs ist die Art und Weise, wie er
2ibt, ebenso wichtig wie das, was er gibt.%s

Die Gabe ist also etwas, das gegeben werden muf}, das emp-
angen werden mufl und das anzunehmen dennoch zugleich
gefihrlich ist. Das riihrt daher, daf die gegebene Sache selbst
tine wechselseirige ynd unwiderrufliche Bindung schaflt, vor
tllem dann, wenn es sich um eine Nahfingsgabe handelt. Der
Nehmer ist vom Zorn des Gebers abhingigs, und im Grunde
st jeder vom anderen abhingig. So darf man z. B. auch nicht
bit seinem Feind essen.s

Es werden alle méglichen Vorsichtsmafiregeln getroffen. Die
Autoren der Kodizes und der Epen verbreiten sich, wie das
hur Hindu-Schriftsteller konnen, {iber das Thema, daff die
lermini Gaben, Geber, gegebene Sache stets aufs genaueste
ind gewissenhafteste in ihrem Kontext betrachtet werden
niissen, damit bei der Art des Gebens und Nehmens kein
Zehler auftreten kann.s* Alles beruht auf Etikette; es ist nicht
vie auf einem Markt, wo man objektiv, zu einem bestimmten

18 »Die Energie und der Glanz der Weisen werden durch die Tatsache zer-
tort, dafl sie empfangen.« »Vor denen, die nichts annehmen wollen, hiite
lich, 0 Kénige (Anush., 2164 = Adh. 33, v. 34).

9 Gautama Db., XVII, 19, 12 ff.; Ap.Db., I, 17, 2. Etikette der Gabe,
¥anu, V11, 86.

io Krodho hanti yad danam, »Zorn tétet die Gabe«, Anush., 3638 (= Adh.
B IR 16).

{t Ap.Dh., 11, 6, 19; vgl. Manu, 111, 144, mit der absurden theologischen
nterpretation: »man it die Verfehlung seines Gastese. Diese Interpretation
gezicht sich auf das den Brahmanen von den Gesetzen auferlegte allgemeine
{erbot, eines ihrer wesentlichen Geschifte auszuiiben, das sie noch heute
usiiben, obwoh! sie es angeblich nicht tun: nimlich das »Essen« von Siin-
gen. Es bedeutet jedenfalls, daf fiir keinen der Beteiligten Gures aus der
khenkung erwichst.

12 Man wird in der anderen Welt mit der Natur derer wicdergeboren, deren
Nahrung man angenommen hat, oder derer, deren Nahrung man im Bauch
1at, oder mit der Natur der Nahrung selbst.
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Preis, eine Sache nimmt. Nichts ist hier dem Zufall iiberlas-
sen.s3 Vertrige, Biindnisse, Ubergabe von Giitern, von solchen
Ubergaben geschaffene Bindungen zwischen den gebenden und
den nehmenden Personen — jedes Stadium wird moralisch und
wirtschaftlich geregelt. Die Natur und Absicht der Kontra-
henten und die Natur der gegebenen Sache sind unteilbar.
Der juristische Poet bringt das, was wir beschreiben wollen,
ausgezeichnet zum Ausdruck: »Hier ist nur ein Rad, das sich
in eine einzige Richtung dreht.«%

3. Pfand und Gabe (Germanisches Recht)

Die germanischen Gesellschaften haben uns zwar nicht ebenso
alte und bedeutungsvolle Spuren ihrer Theorie der Gaben
hinterlassen, aber sie besaflen nichtsdestoweniger ein deutlich
entwickeltes System des Austauschs in Form von freiwillig
oder unter Zwang gegebenen, empfangenen und vergoltenen
Gaben. Nur wenige Systeme sind so typisch.ss

93 Die gesamte Theorie ist in einem wahrscheinlich jiingeren Abschnitt
(Anush., Adh. 131) unter dem Titel danadharma (6278 = Adh. 131, 3) zu-
sammengefafit: » Welche Gaben, wem, wann und von weme. Hier werden|
auch die fiinf Motive des Gebens sehr hiibsch dargelegr: Pflicht, wenn man
dem Brahmanen spontan gibt; Eigennutz (ser gibt mir, er hat mir gegeben,
er wird mir gebene); Furcht (»ich bin nicht sein, er ist nicht mein, er kénnte
mir Boses tune); Liebe (ser ist mir teuer, ich bin ihm teuere- »er gibt mir
ohne Zégerne); Mitleid (ser ist arm und mit wenigem zufrieden«), Siche
auch Adh. 37.

94 Anush., 5834. Hier sollte man auch das Ritual untersuchen, durch das diel
gegebene Sache gereinigt wird, das aber natiirlich ebenso ein Mittel ist, sie
vom Geber loszuldsen. Man besprengt sie mit Wasser mittels eines Grashalms,
kuca. Fiir die Nahrung siche Gautama Db., V, 21, 18 f.; Ap.Db., 11, g, 8.|
Vgl. das Wasser, welches von Schulden reinigt, Anush., Adh. 69, v. 21, und
die Kommentare von Pratap (ad locum, S. 313).

95 Die Tatsachen cind aus relativ spiten Denkmilern bekannt. Die alten|
Gesidnge der Edda stammen aus der Zeit nach der Bekehrung der Skandina-
vier zum Christentum. Doch die Tradition kann sehr viel Zlter sein, und
selbst ihre dltesten bekannten Formen kdnnen ilter sein als diese Institutio-
nen selbst. Es besteht keinerlei Gefahr in der Verwendung sa alter Tatsachen.
Denn zum einen gehdrt ein Teil der Gaben, die in dem Redht, das wir be-
schreiben, einen so groflen Platz einnehmen, zu den frithesten Institutionen,
die uns von den Germanen bezeugt sind. Tacitus hat zweierlei Arten von
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Juch die germanische Kultur kannte lange Zeit keine Mirk-
.95 Sie blieb im wesentlichen feudal und biuerlich; der Be-
%iff und sogar die Termini fiir Preis, Kauf und Verkauf schei-
§:0 neueren Ursprungs zu sein.% In fritheren Zeiten hatte sie
bis gesamte Potlatschsystem, insbesondere das System der Ga-
¥n, in hohem Grad entwickelt. Die Clans innerhalb der
¥imme, die Grofifamilien inncrhalb der Clans, die Stamme
inter sich, Hiuptlinge und selbst Konige waren moralisch und
yircschaftlich nicht auf den geschlossenen Kreis threr eigenen
Sruppe beschrinkt; sie verkehrten miteinander, halfen ein-
inder und verbiindeten sich mittels Pfindern, Geiseln, Fest-
ssen und grofen Geschenken.®®* Am Anfang dieser Arbeit
\aben wir bereits die dem Havamal entnommene Litanei der
seschenke zitiert. Hierzu mdchten wir noch drei weitere Tat-

achen anfiihren.
line griindliche Untersuchung des reichen, von den Wértern
eben und Gabe abgeleiteten Vokabulars steht noch aus.? Es

anen beschrieben: die Hochzeitsgaben und wie sie in die Familie des Gebers
uriidkkehren (Germania, XVIII); und die »edlen« Gaben, vor allem die
em Hiuptling oder vom Hiuptling gegebenen (ibid., XV). Und wenn sich
um anderen diese Briuche so lange erhalten haben, dafl noch heute Spuren
on ihnen zu beobadhten sind, so heiflt das, daf sie in der germanischen Ge-
ellschaft fest verwurzelt waren.

6 Siche O. Schrader und seine Belege in Reallexikon der indogermanischen
{ltertumskunde, Straflburg 1901, s.v. Markt, Kauf.

7 Das Wort Kauf sowie seine Ableitungen kommen bekanntlich vom la-
tinischen caxpo, Hindler. Die Ungewiftheit hinsichtlich der Bedeutung der
Vorter leihen, lebnen, Lobn, birgen, borgen etc. ist bekannt und beweist,
af} ihre technische Verwendung jiingeren Datums ist.

B Fiir uns erhcbt sich hier nicht die Frage der sgeschlossenen Hauswirt-
thaft«, vgl. K. Biihler, Die Entstebung der Volkswirtschafl, 3. Aufl. Tiibin-
en 1901. Wir meinen, dafl dies ein falsch gestelltes Problem ist. Sobald es
1 einer Gesellschaft zwei Clans gab, haben sie notwendigerweise miteinander
lercrige geschlossen und nicht nur Frauen (Exogamie) und Riten ausge-
suscht, sondern auch Giiter, zumindest zu gewissen Zeiten des Jahres und bei
pstimmten Gelegenheiten. Die iibrige Zecit lebte die Familie, die oft klein
yar, in sich zuriidigezogen. Doch niemals hat es eine Zeit gegeben, wo sie
ms ganze Jahr so lebte.

p Siehe diese Worter bei Kluge/Gotze und in anderen etymologischen Wor-
erbiichern der germanischen Sprachen. Siehe K.v. Amira iiber Abgabe, Aus-
wbe, Morgengabe in Nordgermanisches Obligationenredst, Leipzig 1892/95,
. Bd.
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ist auflerordentlich grofl: Ausgabe, Abgabe, Hingabe, Liebes
gabe, Morgengabe, die seltsame Trostgabe, vorgeben, vergebe;
(im Sinne von »vergeuden« und sverzeihen«), widergebe
und wiedergeben; desgleichen fehlt eine Untersuchung iibe
Gift, Mitgifl etc. sowie iiber die durch diese Worter bezeich
neten Institutionen.’® Hingegen ist das System der Geschenke
einschlieflich der Verpflichtung zur Erwiderung, und seine Be
deutung in der Uberlieferung und Folklore von Richare
Meyer in einer der besten volkskundlichen Arbeiten, die wi
kennen, vorziiglich beschrieben worden.1ot Wir méochten si
hier lediglich erwihnen und im Augenblik nur die scharf:
sinnigen Bemerkungen iiber die Kraft des verpflichtender
Bandes, das Angebinde, festhalten, das durch Tausch, Ange:
bot, Annahme dieses Angebots und die Verpflichtung zur Ge:
gengabe geschaffen wird.

Im iibrigen gibt es eine weitere Institution, die noch bi
vor kurzem in Kraft war und wahrscheinlich noch heute in
Sitten und Briuchen einiger deutscher Dorfer fortlebt: nim:
lich die des Gaben (= Schenkung), des genauen Gegenstiidks
zum hinduistischen adanam.:o: Bei der Taufe, Erstkommunion,
Verlobung und Hochzeit bringen die Giste — die oft das ganze
Dorf umfassen - z. B. nach dem Hochzeitsessen oder am Tag
vorher oder nachher (Guldentag) Hochzeitsgeschenke, deren
Gesamitwert die Kosten der Hochzeit bei weitem iibersteigt.
In einigen Gebieten Deutschlands bilden diese Gaben sogar

100 Die besten Arbeiten sind immer noch: J. Grimm, »UOber schenken und
gebene, Kleinere Schriflen, Berlin 1865, Bd. 11, S. 173 ff.; und H. Brunner,
Deutsche Redbtsgeschichie, Berlin 1887, passim. Siehe auch J. Grimm, Dext
sche Redbtsalterthiimer, 4. Aufl., Leipzig 1899, Bd. I, S. 413, 297, iiber Bete
= Gabe. Die Hypothese, derzufolge sich die obligatorische Form der Gabe
aus der bedingungslosen Gabe entwidkelt habe, ist unhaltbar. Immer hat e
beide Formen nebencinander gegeben, und vor allem waren im germanischer|
Recht beide Merkmale stets miteinander vermische.

101 »Zur Geschichte des Schenkense, Zeitschrifl fiir dewtsche Kulturgeschichte,
V, 18 ff.

102 Siche E.H. Meyer, Deutsche Volkskunde, StraBburg 1898, S. 115, 168,
181, 183 etc., sowie alle Handbiicher iiber germanische Volkskunde (K.
Wuttke etc.).
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ie Mitgift der Braut, die ihr am Morgen nach der Trauung
fberreiche wird, eben die Morgengabe. In einigen Gegenden
Bt die Grofiziigigkeit dieser Gaben ein Pfand der Fruchtbar-
Ieit des jungen Paares.'®s Das Eingehen von Heiratsbeziehun-
n und die verschiedenen Geschenke der Paten zu allen wich-
igen Ereignissen im Leben ihrer Patenkinder sind nicht min-
ler wichtig. Man erkennt dieses Motiv auch noch in unseren
fitten, Erzihlungen, Einladungsmirchen, im Fluch der Nicht-
ingeladenen, den Segnungen und der Grofziigigkeit der Ein-
eladenen, besonders der Feen.

ine zweite Institution hat den gleichen Ursprung, nimlich
lie Notwendigkeit des Pfandes in allen germanischen Ver-
rigen.'o¢ Sogar das franzdsische Wort gage hingt mit wa-
ium zusammen (vgl. das englische wage, Lohn). P. Huvelin
iat bereits gezeigt, da das germanische wadium ein Mittel
um Verstindnis des Vertragsbandes liefert, und hat es mit
em romischen nexum verglichen.’os In der Tat erlaubt das
ngenommene Pfand, so wie Huvelin es interpretiert, den
tontrahenten im germanischen Recht aufeinander einzuwir-

o3 Hier finden wir eine andere Antwort auf die von F.D.E. van Ossenbrug-
en gestellte Frage (siche oben, S. 43, Anm. 60) iiber die magische und juristi-
the Natur des »Brautpreises«, Siehe zu diesem Thema die bemerkenswerte
theorie der Beziehungen zwischen den verschiedenen Leistungen an die und
urch die Ehegatten in Marokko bei E. Westermarck, Marriage Ceremonies,
, 361 ff.
04 Im Folgenden unterscheiden wir durchaus das Pfand von dem Angeld
arrha), obwohl dieses — semitischen Ursprungs (worauf die griechischen und
iteinischen Namen deuten) — im spiteren germanischen Recht bekannt war.
n einigen Briuchen hat es sich sogar mit dem alten Gaben vermengt; so
¢iflt z.B. das Handgeld in einigen Tiroler Mundarten sHarren«. Wir unter-
Issen ¢s auch, die Bedeutung des Begriffs des Pfandes bei der Heirat aufzu-
zigen. Wir weisen lediglich darauf hin, dafl der »Kaufpreis« in cinigen ger-
anischen Mundarten Pfand, Wette, Triigge oder Ebetaler heifit.
35 A.S., IX (1904/05), 29 ff.; vgl. M. Kovalewski, Coutume contemporaine
¢ Loi ancienne, S. 111 ff.
tir das germanische wadixm siche M. Thévenin, »Contributions 2 I'étude du
foit germaniquee, Nouvelle Revue d'Histoire du Droit, 1V, 72; J. Grimm,
utsche Rechtsalterthiimer, Leipzig 1899, Bd. 11, S. 149, 169 f.; K.v. Amira,
lordgemanisches Obligationenredht, Leipzig 1892/95, und Handbuch Her-
iann Paul, 1, S. 248, 254.
lir die wadiatio vgl. G. Davy, A.S., XII (1909/12), 522 f.
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ken, weil der eine etwas vom anderen besitzt, der, da er ei
mal Eigentiimer der Sache gewesen ist, sie verzaubert habe
kann; oder weil das in zwei Teile zerbrochene Pfand zu

einer Hilfte von jedem der beiden Partner aufbewahrt wurd
Doch man kénnte noch eine direktere Erklirung vorschlages
Die magische Sanktion mag zwar ins Spiel kommen, aber d:
ist nicht die einzige Bindung. Die als Pfand gegebene Sad
ist durch sich selbst schon ein Band. Zunichst einmal mup ei
Pfand gegeben werden. Im germanischen Reche erfordert jede
Vertrag, Verkauf oder Kauf, jedes Darlehen und jede Hinte:
legung, ein Pfand; dem Partner wird ein meist geringwertige
Gegenstand gegeben — ein Handschuh, ein Geldstiick (Treugeld
ein Messer —, der zuriickgegeben wird, wenn die geliefert
Sache bezahlt ist. Huvelin hat bereits bemerkt, dafl es sic
um eine geringwertige und meist personliche Sache handell
und er vergleicht dies zu Recht mit dem Motiv des »gage d
vie«, slife-tokene, des Lebenspfandes. Die so gegebene Sach
ist tatsichlich von der Individualitit des Gebers erfiillt. Di
Tatsache, dafl sie sich in den Hinden des Nehmers befindet
dringt den Geber dazu, den Vertrag zu erfiillen, sich dadurd
zuriickzukaufen, daff er die Sache zuriickkauft. So liegt da
nexum also in dieser als Pfand gegebenen Sache und nicht nu
in den magischen Handlungen oder den feierlichen Vertrags
formeln, den Wértern, Schwiiren, ausgetauschten Riten un
geschiittelten Hinden; es liegt nicht allein in den Schriftstiik
ken, den magischen »Akten«, den »Kerbhilzern«, von dener
jeder Partner seinen Teil behilt, oder den gemeinsam einge
nommenen Mahlzeiten, wo jeder am Wesen des anderen teil
hat; es liegt auch in der Sache selbst. Zwei Merkmale dej
wadiatio beweisen im iibrigen das Vorhandensein jener Kraf!
der Sache. Erstens verpflichtet und bindet das Pfand nicht nur
sondern es verpfandet auch die Ehre, die Autoritit, das mand
dessen, der es gibt.1o6 Er bleibt solange in einer unterlegenet

106 J. Brissaud, Manwuel d'histoire du Droit francais, 1904, S. 1381, |
Huvelin (l.c,, S. 31, Anm. 4) interpretiert diese Tatsache ausschlieflich al
einen Verfall des primitiven magischen Ritus, der zu einem blofen Moral
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Btellung, bis er sich von seiner »Wette« befreit hat. Denn die
Korter Wette und wetten'©?, Ubersetzungen fiir das juristi-
ghe wadium, haben die Bedeutung sowohl von »Wette« wie
fon »Pfand«. Das Pfand ist mehr der Preis eines Wettstreits
ind die Bestdtigung einer Herausforderung als ein Mittel, den
whuldner zu nétigen; solange der Vertrag nicht abgeschlossen
Bt, ist dieser gleichsam der Verlierer der Wette, der Zweite
m Wertlauf, und so verliert er mehr, als er einsetzt, mehr
Is er zu zahlen hat; ganz abgesehen davon, daf er Gefahr
duft, die Sache zu verlieren, die er empfangen hat und die
ler Eigentiimer so lange zuriickfordern darf, solange das
fand nicht eingeldst ist. — Der andere Aspekt weist auf die
sefahr hin, die die Annahme des Pfandes birgt. Denn nicht
ur derjenige, der gibt, bindet sich, sondern auch derjenige,
er empfingt. So wie der Empfinger auf den Trobriand-
nseln mifitraut er der gegebenen Sache. Deshalb wird sie ihm
v Fiiflen geworfen; wenn es eine mit Runen beschriftete
estuca notata ist oder ein Kerbholz, von dem er einen Teil
ehilt oder auch nicht, empfingt er dies auf der Erde oder
1 seinem Schofl (in laisum), aber nicht in seiner Hand.8
Jas ganze Ritual nimmt die Form der Herausforderung und
es Mifltrauens an und ist ein Ausdruck fiir beides. Noch
eute entspricht das englische »to throw the gage« dem »to
irow down the gauntlet«. Das heiflt, dafl das Pfand, als eine
tgebene Sache, fiir beide Parteten Gefahren birgt.

nd hier nun die dritte Tatsache. Die Gefahr, welche die ge-
tbene oder iibergebene Sache darstellt, ist wohl nirgends

otiv geworden sei. Doch ist dies nur eine partielle und unnétige Erklirung
ehe oben, S. 88, Anm. 137) und schliefft die von uns vorgeschlagene nicht
-

7 Auf die Verwandischaft der Worter Wette und wedding mochten wir
Bter einmal zuriidkkommen [erschienen 1928 unter dem Titel » Wette, Wed-
nge, Procés-verbaux de la Societe d'Histoire du Droit; Anm.d.0.]. Der
dbppelsinn: »Wettee und »Vertrage, ist selbst im Franzosischen zu bemer-
h, z.B. se défier und défier.

Il Fiir die festuca notata siche A. Heusler, Institutionen des deutschen
Fvatreches, Leipzig 1885/86, Bd. 1. S. 76 ff.; Huvelin (L. c., S. 33) scheint
sercr Meinung nach den Brauch der Kerbhilzer vernadchlissigt zu haben.
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besser empfunden worden als im alten germanischen Red
und den alten germanischen Sprachen. Das erklirt den Doy
pelsinn des Wortes Gifl, einerseits Gabe, andererseits Gif
Die semantische Geschichte dieses Wortes haben wir an an
derer Stelle dargelegt.:s Das Motiv der unheilbringenden Ga
ben, Geschenke oder Giiter, die sich in Gift verwandeln, i
in der germanischen Folklore grundlegend. Das Rheingols
wird dem, der es gewinnt, zum Verhingnis; Hagens Kelc
bringt dem Helden, der daraus trinkt, Unheil; zahllose Er
zdhlungen und Sagen dieser Art, germanische wie keltische
spuken noch heute in unserer Phantasie. Zitieren wir di
Strophe, in der ein Held der Edda, Hreidmar, den Verwiin
schungen Lokis antwortet:
»Gaben gabst du, doch gabst du als Freund nicht
gabst aus holdem Herzen nicht;
ledig wirt ihr des Lebens jetzt,
hite ich frither gekannt die Gefahr.«tt°

109 »Gift, gifte, Melanges Ch. Andler, Strasbourg 1924. Wir sind gefrag
worden, weshalb wir nicht die Etymologie von gifl untersucht haben, ein
Ubersetzung des lateinischen dosis, das selbst wiederum eine Transkriptio
des griechischen §daig ist, eine Dosis Gift. Diese Etymologie wiirde voraus
setzen, dafl die ober- und niederdeutschen Dialekte einer gewshnlichen Sach
einen wissenschaftlichen Namen gegeben hiitten, und das widerspricht den
iiblichen semantischen Gesetz. Zudem miifite noch die Wahl des Wortes Gij
erklirt werden sowie andererseits das Sprachtabu, das auf der Bedeutun|
»Gabe« dieses Wortes lag. Schliefllich beweist der lateinische und vor allem de
griechische Gebrauch des Wortes dosis fiir Gift, dafl es auch bei den Alten ein
Verbindung von Vorstellungen und Moralregeln jener Art gab, wie wir sil
hier beschreiben.

Wir haben die Ungewifheit iiber die Bedeutung von Gift mit der iiber daj
lateinische venenum und das griechische gpiltpov und pdppaxov verglichen
hinzuzufiigen wire noch die Verbindung (M. Bréal, Mémoires de la Sociét
de Linguistique, 111, S. 410) zwischen venia, venus, venenum — von Sanskri
vanati, Vergniigen bereiten — und gewinnen, to win. |
Auch miissen wir einen Fehler berichtigen. Gellius hat zwar diese Worts
behandelt, dodh nicht er ist es, der Homer zitiert (Odyssee, 1V, S. 226), son
dern Gaius, der Redhtsgelehrte selbst, in seinem Buch iiber die Zwolf Tafely
(Digesten, L, XVI1, de verb. sign., 326).

110 Reginsmal, 7 [Ubers. H. Gering, Leipzig-Wien 1892]. Die Gotter habe
Otr getoret, den Sohn von Hreidmar, und wurden gezwungen, sich dadurg

154




Bhinesisches Recht
ichlieflich hat noch eine andere grofe Kultur, die chinesische,
s archaischen Zeiten eben jenes Rechtsprinzip bewahrt, das
s interessiert; sie anerkennt das unldsbare Band einer jeden
Bche mit threm urspriinglichen Besitzer. Selbst heute noch be-
Elt derjenige, der Eigentum verkauft, auch wenn es sich um
e wegliches Eigentum handelt, sein Leben lang das Recht, »sein
igentum zu beweinen«. 1t Pater Hoang hat solche »Seufzer-
illets« zusammengestellt, die der Verkiufer dem Kiufer iiber-
ibt.112 Es ist eine Art »Folgerecht« an der Sache, vermischt mit
inem »Folgerecht« an der Person, und der Verkiufer behile
ies Recht noch lange, nachdem die Sache endgiiltig in andere
Linde iibergegangen ist und alle Ziele des sunwiderruflichen«
‘ertrags erfiillt sind. Durch die iibergebene Sache (sei diese
un ersetzbar oder nicht) ist die eingegangene Verbindung
eine nur momentane, sondern die Kontrahenten stehen in
nmerwihrender gegenseitiger Abhingigkeit.

wzukaufen, dal sie den Balg von Otr mit Gold fiillten und von aufien mit
old bededkten. Doch der Gott Loki verfluchte dieses Gold, worauf Hreidmar
it der zitierten Strophe antwortet. Wir verdanken diesen Hinweis M.
ahen, der zu Vers 3 bemerkt, dafl »aus holdem Herzen« - klassische Ober-
tzung von of heilom hug — in Wahrheit »von glidkbringender Geisteshal-
nge« bedeutet.

1 Das chinesische Grundstiicksrecht, wie auch das germanische und unser
genes altes Recht, enthilt das Recht der Verwandten, die Grundstiicke zu-
dkzukaufen, die nicht aus dem Erbbesitz hitten herausgenommen werden
irfen. Siche Pater Hoang, »Variétés sinologiquese, Notions techniques sur
propriété en Chine, 1897, S. 8 f. Doch wir schenken dieser Tatsache weni-
r Beachtung. Denn der Verkauf von Grund und Boden ist in der Ge-
tichte und besonders in China etwas ziemlich Neues; bis hinein ins romi-
Je Recht und dann wieder in den alten germanischen und franzsischen
ichtsordnungen, unterlag er so vielen Einschrinkungen, die von der engen
miliengemeinschaft und der tiefen Verbundenheit der Familie mit dem
iden und des Bodens mit der Familie herriihrten, dafl der Beweis allzu leicht
fallen wire; da Familie gleich Herd und Land ist, ist es natiirlich, dal das
mnd sich dem Redht und der Wirtschaft des Kapitals entzieht. Die alten und
ven Gesetze betreffend das shomestead« und die neucren franzosischen
sctzgebungen iiber das unveriuflerliche Familiencigentum sind die Fort-
zung eines alten Zustandes und eine Riidckehr zu thm. Wir sprechen daher
erster Linie von beweglichem Eigentum.

3 Siche Pater Hoang, ibid., S. 10, 109, 133.
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In der annamitischen Moral ist die Annahme eines Geschenl
gefihrlich. Westermardk, der auf diese Tatsachen hinweist, h:
ihre Bedeutung zum Teil erkannt.’'3

113 The Origin and Development of the Moral Ideas, London 1906, Bd.
S. 594. Westermarck hat gespiirt, dafl es ein Problem dieser Art gibe, hat
jedoch nur unter dem Gesichtspunkt des Rechts der Gastfren chaft behal
delt. Dennoch lesenswert sind seine wichtigen Bemerkungen iiber den maro
kanischen Braudh des ar (Opfer, das dem Bittenden einen Zwang auferle
S. 186) sowie iiber das Prinzip »Gott und die Nahrung werden ihn bezahlef
(bemerkcnswert identisch mit dem Hindu-Recht). Siche auch Westermarf
Marriage Ceremonies, S. 365; vgl. Anthropological Es B. Tayl§
S. 373 ff.
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KAPITEL IV
Schlufifolgerungen

Mo "l‘uuc )C [ufsf erungen

Wir wollen diese Beobachtungen nun auf unsere heutigen Ge-
ellschaften ausdehnen. Ein grofler Teil unserer Moral und unse-
es Lebens schlechthin steht noch immer in jener Atmosphire der
7erpflichtung und Freiheit zur Gabe. Zum Gliick ist noch nicht
lles in Begriffen des Kaufs und Verkaufs klassifiziert. Die
Jinge haben neben ihrem materiellen auch einen Gefiihlswert.
Insere Moral ist nicht ausschlieflich eine kommerzielle. Noch
mmer gibt es bei uns Leute und Klassen, die an vergangenen
itten festhalten, und wir alle beugen uns diesen Sitten bei be-
onderen Anlissen und zu bestimmten Zeiten des Jahres.

die nicht erwiderte Gabe erniedrigt auch heute noch denjenigen,
er sie angenommen hat, vor allem, wenn er sie ohne den Ge-
anken an eine Erwiderung annimmt. Wenn wir an den eigen-
rtigen Essay von R. W. Emerson, Gifls!, erinnern, so verlassen
rir nicht den germanischen Bereich. Milde Gaben verletzen den,
er sie empfingt, und all unsere moralischen Bemiihungen zie-
:n darauf ab, die unbewufite schimpfliche Gonnerhaftigkeit des
eichen » Almosengebers« zu vermeiden.z

sleich der »Hoflichkeit« mufl auch eine Einladung erwidert
rerden. Wir finden hier Spuren der traditionellen Basis, des
lten aristokratischen Potlatsch, und wir sehen auch einige der
rundlegenden Motive der menschlichen Titigkeit wirken: den
ettstreit zwischenPersonen desselben Geschlechts, jenen grund-
sgenden »Imperialismus« der Menschen - teils sozialen, teils
himalischen oder psychologischen Ursprungs.3 In dieser geson-

Essays, 2. Serie, Complete Works, Cambridge 1876, Bd. 3.
Vgl. Koran, Sura 11, 265; vgl. J. Kohler in Jewish Encyclopaedia, Bd. 1,

William James, Principles of Psychology, London 1890, Bd. II, S. 409.
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derten Sphire unseres gesellschaftlichen Lebens kénnen wi
nicht »in Riickstand bleiben«. Immer miissen wir mehr zuriick
geben, als wir erhalten. Die »Runde« wird immer teurer un
kostspieliger. In meiner Kindheit gab es in einem Dorf der Loz
raine Familien, die in normalen Zeiten sehr eingeschrankt lek
ten, sich aber anlifllich von Kirchweihen, Hochzeiten, Erstkom
munionen und Beerdigungen fiir ihre Giste ruinierten. Bet sol
chen Gelegenheiten galt es, ein »grofler Herr« zu sein. Ma
kann sogar sagen, dafl ein Teil unseres Volkes sich stindig s
verhilt und mit vollen Hinden fiir seine Giste, Parties un
Weihnachtsgeschenke Geld ausgibt.

Einladungen miissen ausgesprochen und miissen angenomme;
werden. Dieser Brauch existiert noch in unseren heutigen libe
ralen Gesellschaften. Noch vor knapp fiinfzig Jahren (in eini
gen Teilen Deutschlands und Frankreichs vielleicht vor nod
kiirzerer Zeit) pflegte das ganze Dorf am Hochzeitsmahl teil
zunehmen; hielt sich irgendjemand abseits, so war dies ei
schlechtes Zeichen, ein Beweis der Miffgunst, ein verhingnis
volles Omen. In vielen Gebieten Frankreichs hat noch jeder
mann teil an den Ereignissen. In der Provence bringen nod
alle Dorfbewohner bei der Geburt eines Kindes ihr Ei oder an
dere symbolische Geschenke.

Auch heute noch haben die verkauften Sachen eine Seele, wer
den von ihrem ehemaligen Besitzer verfolgt und verfolgen ihn
In Cornimont, einem Tal der Vogesen, war bis vor kurzen
folgender Brauch verbreitet, der sich vielleicht bis heute in eini
gen Familien hilt: damit die gekauften Tiere ihren alten Herr:
vergidfien und nicht in Versuchung kimen, zu ihm zuriickzuke
ren, schlug man ein Kreuz iiber dem Fenstersturz der Stalltiis
der Halfter des Verkiufers wurde aufbewahrt, und man gal
den Tieren Salz aus der Hand zu fressen. In Raon-aux-Boi
wurde eine Butterstulle dreimal um das Zahnrad gedreht un|
den Tieren mit der rechten Hand dargereicht. Es handelt sid}
hier zwar um das Groflvieh, das zur Familie gehért, da dei
Stall zum Haus gehdrt. Doch auch zahlreiche andere franzi
sische Briuche zeigen, dafl die verkaufte Sache von dem Ve(;]
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fEufer gelost werden muf, z. B. indem man der zu verkaufen-
len Sache einen Schlag versetzt, das Schaf peitscht, das man
ferkauft, etc.4

Ban kann sagen, daf heute ein grofler Teil des industriellen
ind kommerziellen Rechts mit der Moral in Konflikt steht. Die
bircschaftlichen Vorurteile des Volkes und der Produzenten
ntspringen ihrem festen Willen, der Sache zu folgen, die sie
roduziert haben, und der intensiven Empfindung, daf ihre Ar-
eit weiterverkauft wird, ohne dafl sie am Gewinn teilhaben.
die alten Prinzipien wirken der Hirte, der Abstraktion und
er Unmenschlichkeit unserer Gesetzbiicher entgegen. In dieser
finsicht besteht ein groBer Teil unserer sich neubildenden
.echtsprinzipien und Briuche darin, die Uhr zuriickzudrehen.
Ind diese Reaktion gegen die rémische und sichsische Gefiihl-
ssigkeit in unseren Verhiltnissen ist durchaus gesund und gut.
inige neuere Entwicklungen in unserem Recht und unseren
rduchen lassen sich so interpretieren.

5 hat lange gedauert, bis man das kiinstlerische, literarische
nd wissenschaftliche Eigentum, iiber den rohen Verkauf des
lanuskripts, der Erfindung oder des Kunstwerks hinaus, aner-
annte. Die Gesellschaften haben in der Tat wenig Interesse
aran, den Erben des Autors oder Erfinders — dieses Wohltiters
er Menschheit — mehr als einige armselige Rechte auf die von
im geschaffenen Dinge zuzugestehen; eilfertig verkiindet man,
ese seien nicht minder das Produkrt des kollektiven Geistes als
ts individuellen; jedermann wiinscht, daf sie so schnell wie
pglich der Uffentlichkeit oder der allgemeinen Zirkulation
ir Reichtiimer anheimfallen. Dennoch hat der Skandal des
ferrzuwachses der Gemilde, Skulpturen und Kunstgegenstinde
| Lebzeiten des Kiinstlers und seiner direkten Erben das fran-

Kruyt (Koopen, S. 12 des Auszugs) zitiert Tatsachen dieser Art auf Cele-
1. sDe Toradjas . . .«, Tijd.v.Kon.Batav.Gen., LXIII 2; S. 299: Ritus des
abringens des Biiffels in den Stall; S. 296: Ritual des Kaufs des Hundes,
1 man Glied fiir Glied kauft und in dessen Nahrung man spudkt; S. 281: dic
kze wird unter keinen Umstinden verkauft, aber verliehen, etc.
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z6sische Gesetz vom September 1923 inspiriert, das dem Kiinst-
ler und seinen Erben ein Folgerecht an jenem Wertzuwachs sei-
ner Werke zubilligt.s

Die gesamte franzdsische Gesetzgebung der Sozialversicherung, |
dieser schon verwirklichte Staatssozialismus, ist von dem Prin-
zip durchdrungen, daf der Arbeiter sein Leben und seine Arbeit
teils der Gemeinschaft, teils seinem Dienstherrn hingibt; wenn
er an dem Versicherungswerk mitarbeiten soll, so sind diejeni-
gen, die aus seinen Diensten Nutzen gezogen haben, nicht schon
durch die Zahlung eines Lohns aller Schuld ihm gegeniiber ent
hoben; der Staat, der die Gemeinschaft reprisentiert, schuldet
thm, zusammen mit seinem Dienstherrn, eine gewisse Sicherung
seines Lebens gegen Arbeitslosigkeit, Krankheit, Alter und
Tod.

Ebenso sind einige sinnreiche Neuerungen, wie z. B. die Fami-
lienbeihilfen, die unsere franzosischen Industriellen freiwillig
und tatkriftig zugunsten kinderreicher Arbeiter entwickelt ha-
ben, eine spontane Antwort auf das Bediirfnis der Arbeitgeber,
die Individuen an sich zu binden, deren Verpflichtungen und
dem materiellen und moralischen Interesse, das diese Verpflich-
tungen darstellen, Rechnung zu tragen.é

Ahnliche Institutionen funktionieren auch in Deutschland und
Belgien mit ebenso grofiem Erfolg. In Grofibritannien hat die
lange, schreckliche Periode der Arbeitslosigkeit, von der Millio-
nen Arbeiter betroffen waren, eine grofe Bewegung fiir eine
obligatorische und in Korporationen organisierte Arbeitslosen-
versicherung ausgelost. Die Stidte und der Staat sind es miide,
die hohen Kosten fiir die Unterstiitzung der Arbeitslosen zu
tragen, deren Lage einzig durch die Lage der Industrie und die
allgemeine Marktlage verursacht ist. Deshalb bemiihen sich
einige verdienstvolle Ukonomen und Industriekapitine (Mr.
Pybus, Sir Lynden Macassey) darum, dafl die Unternehmen
selbst diese Arbeitslosenversicherungen organisieren und die n-
s Dieses Gesctz ist nicht vom Prinzip der Unrechtmifigkeit des Gewinns der

verschiedenen Besitzer inspiriert. Es wird wenig angewandt.
6 G. Pirou hat bereits Beobachtungen dieser Art gemacht.
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tigen Opfer bringen. Sie mochten also, dafl die Kosten fiir die
Sicherung der Arbeiter gegen Arbeitslosigkeit ein Teil der all-
Bemeinen Unkosten der einzelnen Industriezweige bilden.
Diese Vorstellungen und Gesetzgebungen sind unserer Meinung
mach nicht Zeichen der Unruhe, sondern einer Riickkehr zum
Recht.” Auf der einen Seite sehen wir das Erwachen und die
Verwirklichung der Berufsmoral und des Vereinsrechts. Diese
Ersatzkassen und Gesellschaften auf Gegenseitigkeit, welche die
industriellen Gruppen zugunsten der Arbeiter organisieren, ha-
ben, in den Augen der reinen Moral, nur einen einzigen Fehler:
thre Verwaltung liegt ausschlieflich in der Hand der Arbeitge-
ber. Gleichwohl ist es eine Gruppentitigkeit; der Staar, die Ge-
meinden, die 6ffentlichen Fiirsorgeeinrichtungen, Alters- und
Sparkassen, Arbeitgeber und Lohnempfinger — sie alle sind
miteinander verkniipft, wie z. B. in der Sozialgesetzgebung von
Deutschland und Elsaf-Lothringen und demnichst auch in
Frankreich. Wir kehren also zu einer Gruppenmoral zuriick.
Auf der anderen Seite ist es das Individuum, fiir das der Staat
and seine Untergruppen sorgen wollen. Die Gesellschaft mochte
die soziale »Zelle« wicderentdecken. Sie zielt auf das Indivi-
Juum, umsorgt es in einer merkwiirdigen Geisteshaltung, in der
iich das Gefiihl fiir seine Rechte mit anderen, reineren Gefiihlen
rermischt: Wohltdtigkeit, »soziale Dienste« und Solidaritit..
Das Thema der Gabe, der Freiwilligkeit und des Zwangs der
Sabe, der Grofziigigkeit und des Interesses, taucht in unserer
sesellschaft wieder auf wie ein beherrschendes, doch lange ver-
tessenes Motiv,

Aber es gentigt nicht, diese Vorginge festzustellen, man mufl
wuch eine Praxis, eine moralische Lehre daraus ziehen. Es geniigt
? Es versteht sich von selbst, dafl wir keinerlei Zerstérung empfchlen. Die
Rechtsprinzipien, die den Marke, den Kauf und Verkauf beherrschen und
lie unerlifiliche Vorbedingung fiir die Bildung von Kapital sind, miissen
Ind konnen neben neucn und alten Prinzipien bestehen. Dodh sollten sich der
Horalist und der Gesetzgeber nicht von sogenannten natiirlichen Rechtsprin-
iipien hemmen lassen; z.B. sollte die Unterscheidung zwischen Sachenrccht
iInd Personenrecht nur als eine Abstraktion, ein theoretischer Extrakt aus

inigen unserer Gesetze betrachtet werden. Sie sollte zwar bestchen diirfen,
ber nur auf dem ihr zukommenden Platz.
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nicht zu sagen, dafl das Recht auf dem Wege ist, sich einige:
Abstraktionen zu entledigen — der Unterscheidung zwischer
Personen- und Sachenrecht — oder dafl es dabei ist, der grobe:
Gesetzgebung fiir den Verkauf und die Bezahlung von Dienster
einige neue Gesetze hinzuzufiigen. Man muf} auch sagen, daf
diese Revolution eine gute ist.

Zum einen kehren wir, wie wir es in der Tat tun miissen, zu der
alten Briuchen der »edlen« Verschwendung zuriick. Es is
wichtig, dafl — wie in den angelsichsischen Landern und vieles
anderen zeitgenGssischen Gesellschaften, ob wild oder hoch
zivilisiert — die Reichen (freiwillig oder durch Zwang) wiedei
dahin kommen, sich gleichsam als die Schatzmeister ihrer Mit
biirger zu betrachten. Von den alten Zivilisationen, aus dener
die unseren hervorgegangen sind, besaflen die einen das Jubel
fest, die anderen die Liturgie, die Choregie, die Trierarchie, di
Syssitien (gemeinsame Mahlzeiten) oder die obligatorischer
Spendungen des Adils und der Konsuln. Man sollte zu Briu
chen dieser Art zuriickkehren. Auflerdem bedarf es gréfiere
Fiirsorge fiir das Individuum, fiir sein Leben, seine Gesundhei
und Erziehung, fiir seine Familie und deren Zukunft. Wir brau
chen mehr guten Willen, Grofziigigkeit bei Dienstmietvertra:
gen, bei der Wohnungsvermietung und beim Verkauf vor
lebenswichtigen Giitern. Und wir miissen ein Mittel finden, un
die Einkiinfte aus Spekulation und Wucher einzuschrinken
Nichtsdestoweniger muff das Individuum arbeiten. Es muf
veranlaft werden, mehr auf sich selbst zu bauen als auf andere
Andererseits mufl es sowohl seine Gruppeninteressen wie seing
personlichen Interessen verteidigen. Allzuviel Grofziigigkeis
und Kommunismus wire ihm und der Gesellschaft ebenso ab:
triglich wie die Selbstsucht unserer Zeitgenossen und der Indi
vidualismus unserer Gesetze. Im Mahabharata erklirt ein boses
Waldgeist einem Brahmanen, der zuviel und an die falscher
Leute weggegeben hat: »Das ist der Grund, weshalb du magel
und bleich bist.« Das Leben eines Monchs mufl ebenso vermieder
werden wie das eines Shylock. Diese neue Moral wird eine
gliickliche Mischung von Wirklichkeit und Ideal sein.



.Bo kann und soll man zu archaischen und elementaren Prin-
zipien zuriickkehren; man wird dann Handlungsmotive ent-
Bedken, die zahlreiche Gesellschaften und Klassen noch kennen:
fdie Freude am 6ffentlichen Geben; das Gefallen an 4sthetischem
I uxus; das Vergniigen der Gastfreundschaft und des privaten
oder 6ffentlichen Festes. Die Sozialversicherung, die gemein-
same oder gegenseitige Fiirsorge der Berufsgruppen und all jener
moralischen Personen, denen das englische Recht den Namen
»Friendly Societies« verleiht, sind mehr wert als die blofle
personliche Sicherheit, die der Adlige seinem Lehnsmann gibt,
mehr als das karge Leben, das der vom Arbeitgeber ausgehin-
digte tigliche Lohn gewihrt, mehr sogar als kapitalistische Er-
sparnisse, die nur auf einem schwankenden Kredit griinden.
Nir konnen uns eine Gesellschaft denken, in der solche Prin-
eipien herrschen. In den freien Berufen funktioniert bereits in
gewissem Grad eine Moral und Okonomie dieser Art. Denn
Ehre, Selbstlosigkeit und korporative Solidaritit sind weder
leere Worter, noch laufen sie der Notwendigkeit zur Arbeit
zuwider. Humanisieren wir auch die anderen professionellen
Gruppen: damit wire ein Fortschritt erzielt, den schon Durk-
heim hiufig empfohlen hat.

Wenn wir dies tun, so kehren wir zu den konstanten Grund-
lagen des Rechts, zum Prinzip des normalen gesellschaftlichen
Lebens selbst zuriidk. Man sollte sich den Biirger nicht zu gut
and zu subjektiv oder zu gefiihllos und zu realistisch wiinschen.
Er sollte ein lebhaftes Bewufltsein seiner selbst besitzen, aber
tuch der anderen und der gesellschaftlichen Wirklichkeit (und
welche andere Wirklichkeit gibt es denn in diesen moralischen
Dingen?). Er mufl handeln, mit voller Beriicksichtigung seiner
ielbst, der Gesellschaft und ihrer Untergruppen. Diese Basis des
noralischen Handelns ist unverginglich; sie ist allen Gesell-
chaften gemeinsam, den entwidkeltsten wie den am wenigsten
ortgeschrittenen. Hier rithren wir an den Felsen. Wir sprechen
ticht einmal mehr in Ausdriicken des Rechts, wir sprechen von
Vienschen und Gruppen, weil sie es sind, die seit jeher und iiber-
{ll in Aktion waren und sind.
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Dies wollen wir nachweisen. Das System, das wir das Systen
der totalen Leistung zu nennen vorschlagen (Leistungen vor
Clan zu Clan, bei denen die Individuen und Gruppen alle:
untereinander austauschen), bildet die dlteste Wirtschafts- unc
Rechtsordnung, die wir kennen und uns vorstellen kénnen. E:
ist die Basis, auf der sich die Moral des Geschenkaustauschs er:
hebt. Und das gerade ist der Typus, auf den wir unsere eigenen
Gesellschaften — nach ihren eigenen Verhiltnissen — gerne wiir:
den zusteuern sehen. Um diese fernen Epochen des Rechts besses
zu verstehen, fithren wir zwei Beispiele aus ganz verschiedener
Gesellschaften an.

Bei einem Corroboree (6ffentlicher dramatischer Tanz) vor
Pine Montain (mittlerer Osten von Queensland) betreten alle
Individuen der Reihe nach die geheiligte Stitte, in der einen
Hand eine Speerschleuder, die andere Hand hinter dem Riidken;
jeder wirft seine Waffe in einen Kreis am anderen Ende de:
Tanzbodens, wobei er mit lauter Stimme den Ort seiner Her-
kunft verkiindet, z. B.: »Kunyan ist meine Heimat«. Dann steht
er einen Moment still, wihrend seine Freunde ithm Geschenke -
eine Lanze, einen Bumerang oder eine andere Waffe — in seine
andere Hand legen. »Ein guter Krieger kann auf diese Weise
mehr bekommen, als seine Hand halten kann, vor allem wenr
er heiratsfihige Tochter hat.«®

In einem Stamm der Winnebago richten die Clanhiuptlinge an
ihre Kollegen, die Hiuptlinge anderer Clans, lange Reden; dies
ist ein duflerst charakteristisches Beispiel fiir eine in allen nord-
amerikanischen Indianerkulturen verbreitete Zeremonie.? An-
lifllich des Clanfestes kocht jeder Clan Nahrung fiir die Ver-
treter der anderen Clans und bereitet Tabak fiir sie zu. Zur

8 P. Roth, sGamese«, Bulletin of the Ethnology of Queensland, S. 23, Nr. 28,
Diese Verkiindung des Namens des besuchenden Clans ist ein in ganz Ost-
australien verbreiteter Brauch und hingt mit dem System der Ehre und des
Kraft des Namens zusammen. Der letzte Satz liflt vermuten, dafl Verlobunger
hier auf dem Weg des Geschenkaustauschs geschlossen werden.

g P. Radin, » Winnebago Tribe«, 37th A.R.B.A.E., S. 230 fi. (Siche decn Artis
kel »Etiquctte« in W. Hodge, »Handbook of American Indians«, B.B.A.E.
3o, 1910.)
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Illustrierung hier einige Ausziige aus den Reden der Hiuptlinge
ldes Schlangenclans: »Ich griife euch; das ist gut; wie kdnate ich
s anders sagen? Ich bin ein armer Mann ohne Wert, und ihr
habt euch meiner erinnert. Das ist gut . . . Thr habt an die
iGeister gedacht, und ihr seid gekommen, euch mit mir hinzu-
ietzen . . . Bald werden eure Teller gefiillt sein, und ich griifle
euch nochmals, euch Menschen, die ihr den Platz der Geister
einnehmt . . .« Und wenn einer der Hiuptlinge gegessen hat,
iwird ein Tabakopfer in das Feuer gelegt, und die Endformel
bringt die moralische Bedeutung des Festes und all jener Lei-
stungen zum Ausdruck: »Ich danke euch, dafl ihr gekommen
seid, diesen Sitz einzunehmen, ich bin euch dankbar. Ihr habt
imich ermutigt . . . Die Wohltaten eurer Grofviter [die Offen-
barungen hatten und die ihr verkdrpert] sind denen der Geister
gleich. Es ist gut, dafl ihr an meinem Fest teilgenommen habt.
So soll es sein, wie unsere Alten sagten: >Euer Leben ist schwach
und kann nur gestirkt werden durch den Rat der tapferen
Krieger.c Ihr habt mich beraten, und das bedeutet Leben
fiir mich.«1°
So gibt es in der ganzen menschlichen Entwicklung nur eine
Weisheit, und wir titen gut daran, als Prinzip unseres Lebens
das anzunehmen, was schon immer ein Handlungsprinzip war
und es immer sein wird: wir sollten aus uns herausgehen, Gaben
geben, freiwillig und obligatorisch, denn darin liegt kein Risiko.
[Ein schénes Maori-Sprichwort lautet:

Ko Maru kai atu

Ko Maru kai mai,

Ka nghoe nghoe.
»Gib, soviel du empfingst, und alles wird zum besten stehen.«!:

{to Ibid., S. 326. Ausnahmsweise sind zwei der eingeladenen Hiuptlinge
Mitglieder des Schlagenclans. Vgl. die fast identischen Reden eines Toten-
ifestes der Tlingit (Tabak): Swanton, Tlingit T.M., S. 372.

11 R. Taylor, (»Te ika a maui«, Old New Zealand, London 1855, S. 130)
tibersetzt reichlich kurz: »give as well as take and all will be right«, doch
die wortliche Ubersetzung lautet wahrscheinlich: »Soviel Maru gibt, soviel
(Maru nimmt, und das ist sehr gut« (Maru ist der Gott des Krieges und der
(Gerechtigkeit).
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2. Sozial- und nationalokonomische Schluffolgerungen

Diese Tatsachen erhellen nicht allein unsere Moral und tragen
nicht nur dazu bei, unser Ideal zu steuern; sie helfen uns auch,
die allgemeinsten wirtschaftlichen Fakten besser zu analysieren,
und diese Analyse kann uns zeigen, wie unsere Gesellschaf]
besser zu verwalten wire.

Wiederholt haben wir darauf hingewiesen, wie wenig diese
Okonomie des Geschenkaustauschs sich in den Rahmen der so-
genannten natiirlichen Wirtschaft, den Utilitarismus fiigte. Alle
Phinomene des wirtschaftlichen Lebens der untersuchten Valkes
(und diese sind gute Vertreter der grofien neolithischen Zivili-
sation) und all die Uberreste jener Traditionen in Gesellschaften,
die uns niherstehen, und selbst in unseren eigenen Briuchen,
entziehen sich dem Schema der wenigen Okonomen, die versuchi
haben, die verschiedenen Wirtschaftsformen miteinander zu
vergleichen.' Wir fiigen unsere eigenen Beobachtungen denen
von Malinowski hinzu, der ein ganzes Werk darauf verwandt
hat, die herrschenden Doktrinen iiber die »primitive« Wirt:
schaft zu sprengen.t3

Hier nun eine ganze Kette unzweifelhafter Tatsachen. Der Wert-
begriff existiert in diesen Gesellschaften. Es werden Uberschiisse
angehiuft, die selbst nach europiischen Mafistiben sehr grofl
sind, und diese werden oft mit reinem Verlust ausgegeben, mit
relativ hohem Aufwand und ohne eine Spur von Gewinn{
sucht'4; es werden Zeichen des Reichtums, eine Art Geld, ausge:
tauschtts. Doch ist diese iiberaus reiche Wirtschaft noch mit
religiosen Elementen durchsetzt: das Geld hat noch einen magis

12 K. Biicher, (Die Entstehung der Volkswirtschafl, 3. Aufl. Tiibingen 1901,
S. 73) hat diese wirtschaftlichen Phinomene erkannt, aber ihre Bedeutung
unterschitzt, indem er sie alle auf die Gastfreundschaft zuriidkfihrte.

13 Argonasuts, S. 167 fI.; »Primitive Economicss, Economic Journal, Mir3
1921. Siehe das Vorwort von J.G. Frazer zu Argonauts.

14 Eines der extremsten Fakten, die wir zitieren konnen, ist das Hundeopfei
bei den Tschuktschen. Es kommt vor, daf} die Besitzer der schinsten Zwingel
alle ihre Schlittengespanne massakricren und gezwungen sind, neue zu kau-
fen.

15 Siehe oben, S. 112, etc.
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Bchen Wert und ist mit dem Clan oder dem Individuum ver-
'kniipﬁ; die verschiedenen wirtschaftlichen Titigkeitsbereiche,
. B. der Markt, sind von Riten und Mythen durchdrungen; sie
lbewahren einen zeremoniellen, obligatorischen und zwedsdien-
“lichen Charakter.’6 Sie haben ihre eigenen Riten und Rechts-
formen. Hier ist die Antwort auf die bereits von Durkheim iiber
iden religitsen Ursprung des wirtschaftlichen Wertbegriffs ge-
stellte Frage.'7 Desgleichen beantworten diese Tatsachen eine
Fiille von Fragen hinsichtlich der Formen und des Ursprungs
dessen, was man so unzureichend mit dem Wort Austausch be-
zeichnet, des Tauschs oder der permutatio von niitzlichen Din-
gen'$, worin die Wirtschaftshistoriker, den vorsichtigen La-
fteinern folgend, die ihrerseits Aristoteles folgten's, a priori den
[Ursprung der Arbeitsteilung sehen. In diesen mannigfaltigen
und zum Teil ziemlich aufgeklirten Gesellschaften zirkuliert
letwas ganz anderes als das Niitzliche. Clans, Altersgruppen und
IGeschlechter befinden sich — aufgrund der zahlreichen Bezie-
hungen, die sich aus ihren Kontakten miteinander ergeben ~ in
einem Zustand bestindiger wirtschaftlicher Erregung, die selbst
recht wenig Materialistisches an sich hat; sie ist viel weniger
prosaisch als unser Kauf und Verkauf, als unsere Arbeitsver-
hiltnisse oder Borsenspekulationen.

(\Wir kdnnen jedoch noch weiter gehen und die wesentlichen Be-
griffe, deren wir uns bedient haben, anders betrachten. Unsere
Ausdriicke »Geschenk« und »Gabe« sind nicht ganz exakt, aber
wir haben keine anderen. Es wire gut, wenn die Rechts- und
\Wirtschaftsbegriffe, die wir gern einander gegeniiberstellen —
[Freiheit und Verpflichtung; Freigebigkeit, Grofiziigigkeit, Ver-

16 Argonauts, S. 95; vgl. das Vorwort von Frazer.

l17 Les formes élementaires de la vie religieuse, Paris 1912, S. 598, Anm. 2.
118 Digesten, XVIII, 1, de contr.emt. 1. Paulus erklirt die grofle Debartte
tunter den vorsichtigen Rémern iiber die Frage, ob die permutatio ein Ver-
tkauf war. Dieser ganze Abschnitt ist interessant, auch der Irrtum des Juristen
in seiner Interpretation Homers, Ilias, VII, 472-475: olviovio heiffit zwar
lkaufen, aber das griechische Geld bestand in Bronze, Eisen, Hiuten, Kiihen
jund Sklaven, die alle einen ganz bestimmten Wert besaflen.

19 Pol, 1, 1257 fi.; siche das Wort neradooug, ibid., 25.
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zwischen Fischerstimmen und ackerbauenden Stimmen oder
Topfern2s. Und dies ist ein weit verbreitetes Faktum: wir haben
es z. B. bei den Maori, den Tsimshian und anderen ange-
troffen.?6 Man sieht also, worauf diese mystische, aber auch
praktische Kraft beruht, welche die Clans zusammenschweifit
und gleichzeitig voneinander trennt, ithre Arbeit teilt und sie
gleichzeitig zum Austausch zwingt. Selbst in diesen Gesell-
schaften haben die Individuen und Gruppen, oder vielmehr die
Untergruppen, von jeher das souverine Recht verspiirt, einen
Vertrag abzulehnen, und das ist es, was dem Giiterumlauf den
Aspekt der Grofziigigkeit verleiht. Doch hatten sie anderer-
seits zu einer solchen Ablehnung normalerweise kein Recht und
auch kein Interesse daran, und eben darin scheinen diese fernen
Gesellschaften den unseren verwandt.

Der Gebrauch des Geldes kdnnte noch zu anderen Uberle-
gungen anregen. Die vaygu’a der Trobriander, Armreifen und
Halsketten, sind gleich den nordwestamerikanischen Kupfer-
platten oder den irckesischen wampun zugleich Reichtiimer,
Zeichen fiir Reichtum®7, Tausch- und Zahlungsmittel sowie
Sachen, die man weggeben bzw. zerstéren mufl. Aber es sind
auch Pfinder, die mit den Personen, die sie verwenden, ver-
kniipft sind und sie untereinander verbinden. Doch da sie
andererseits auch als Zeichen fiir Geld dienen, besteht ein Inter-
esse, sie wegzugeben, um neue besitzen zu kdnnen, indem man

25 Siche oben, S. 70, Anm. 82 (wasi).

26 Maori: siche oben, S. 32, Anm. 24. Die Arbeitsteilung und wie sie bei den
intertrit Tsimshian-Festen funktioniert, st sehr schon in einem Pot-
latsch-Mythos beschrieben (Boas, Tsim.Myth., S. 274 £., vgl. S. 378). Beispiele
dicser Art gibt es unendlich viele. Diese wirtschaftlichen Institutionen exi-
stieren sogar in weit weniger entwidkelten Gesellschaften; siche z.B. in Austra-
lien die bemerkenswerte Stellung der lokalen Gruppe, die Eigentiimer eines
Odkerlagers ist (Aiston und Horne, Savage Life in Central Australia, London
1924, S. 81, 130).

27 Siehe oben, S. §7, Anm. 29. Die Gleichwertigkeit der Worter token und
Zeichen in den germanischen Sprachen fiir Geld im allgemeinen ist ein Uber-
rest dieser Institutionen. Das Zeichen, welches das Geld ist, das Zeichen, das
es trigt, und das Pfand, das es darstellt, sind cin und dasselbe, so wie die
Unterschrift eines Menschen noch immer ein Zeichen fiir seine Verantwort-

lichkeit ist.
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sie in Waren oder Dienste umwandelt, die sich ihrerseits wie-
derum in Geld umwandeln werden. Man kénnte sagen, daf der
Trobriand- oder Tsimshianhduptling in gewissem Mafle wie
der Kapitalist handelt, der sich zum richtigen Zeitpunkt seines
Geldes zu entledigen weifl, um dann sein bewegliches Kapital
von neuem aufzubauen. Beides, Interesse und Desinteresse, er-
klirt diese Form des Giiterumlaufs und des archaischen Umlaufs
von Zeichen des Reichtums, die ihm folgen.

Sogar die reine Zerstsrung von Reichtiimern entspricht nicht
jener vollstindigen Entsagung, die man darin zu finden meint.
Auch diese Akte der Grofmut sind nicht frei von Eigennutz.
Die verschwenderische, fast immer iiberttiebene und oft rein
zerstorerische Form der Konsumtion vor allem beim Potlatsch,
wo betrichtliche und lange aufgehiufte Giiter auf einen Schlag
weggegeben oder zerstdrt werden, verleiht diesen Institutionen
den Anschein von reinen Vergeudungsausgaben und kindlicher
Verschwendungssucht.2® In der Tat werden hier nicht nur wert-
volle Dinge fortgeworfen und Nahrungsmittel im Ubermaf
verzehrt, sondern man zerstért um der Zerstdrung willen — z. B.
werden Kupferplatten von den Tsimshian-, Tlingit- und
Haidahiuptlingen ins Meer geworfen und von den Kwakiutl-
hiuptlingen und den mit ihnen verbiindeten Stimmen zer-
brochen. Doch das Motiv dieser iibertriebenen Gaben und dieser
riicksichtslosen Konsumtion, dieser unsinnigen Verluste und
Eigentumszerstdrungen ist in keiner Weise uneigenniitzig, vor
allem nicht in den Potlatsch-Gesellschaften. Zwischen Hiupt-
lingen und Vasallen und deren Dienern etabliert sich mittels
solcher Gaben die Hierarchie. Geben heifit Uberlegenheit be-
weisen, zeigen, dafl man mehr ist und héher steht, magister ist;
annehmen, ohne zu erwidern oder mehr zuriickzugeben, heifit

28 Siche Davy, Foi Jurée, S. 344 ff. In »Des clans aux empires«, Elements de
Sociologie, 1, iibertreibt er nur die Bedeutung dieser Tatsachen. Der Potlatsch
ist niitzlich, um eine Hierarchie zu etabliercn, und er etabliert sie auch oft;
aber er ist kein unbedingt notwendiges Element dafiir. So haben die afrika-
nischen Gesellschaften, die den Potlatsch gar nicht, zumindest nicht in ent-
wickelter Form kennen, oder ihn vielleicht verloren haben, dennoch alle er-
denklichen Formen politischer Organisation.
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sich unterordnen, Gefolge und Knecht werden, tiefer sinken,
bminister werden.
iDas magische, mwasila genannte Kula-Ritual enthilt viele
ISpriiche und Symbole, die zeigen, daf der kiinftige Vertragspart-
ner in erster Linie am Profit in Form sozialer, man kdnnte fast
sagen animalischer Uberlegenheit interessiert ist. So verzaubert
der Magier die Betelnuf}, deren er sich zusammen mit seinen
Partnern bedienen wird, wirft einen Zauber iiber den Hiuptling
und dessen Gefihrten, iiber seine Schweine, seine Halsketten,
seinen Kopf und dessen »Offnungen«, sodann iiber alles, was er
herbeibringt, die pari (Eréffnungsgaben) etc. — und nachdem er
dies alles verzaubert hat, singt er nicht ohne Ubertreibung:
Ich werde den Berg umstoflen, der Berg schwankt. . . der
Berg bricht zusammen . . . Mein Zauber geht zum Gipfel
des Berges von Dobu . . . Mein Boot wird sinken . . . Mein
Ruhm ist wie Donner, mein Schritt wie das Rocheln der
fliegenden Hexen . . . Tudududu.29
Der Erste, Schinste, Erfolgreichste, Stirkste und Reichste sein —
danach strebt man. Spiter bestdtigt der Hiuptling sein mana,
indem er unter seine Vasallen und Verwandten austeilt, was er
soeben empfangen hat; er erhilt seinen Rang unter den Haupt-
lingen aufrecht, indem er Armbinder fiir Halsketten gibt, Gast-
freundschaft fiir Besuche, und so fort. In diesem Fall ist der
Reichtum in jeder Hinsicht ebensosehr ein Prestigeobjekt.wie
leine nijtzliche Sache. Doch sind wir sicher, dafl unser eigener
Standpunkt sehr viel anders ist und dafl bei uns der Reichtum
nicht in erster Linie ein Mittel ist, andere Menschen zu kon-
trollieren?

Unterziehen wir nun den anderen Begriff einer Priifung, den
wir der Gabe und der Selbstlosigkeit gegeniibergestellt haben:
den des Interesses und des individuellen Strebens nach Niitz-

29 Argonauts, S. 199 ff., 203. Der »Berg« ist hier die Gruppe der d’Entre-
casteau-Inseln. Das Boot wird unter der Last der beim Kula erworbenen
Ware sinken. Vgl. eine andere Formel, S. 200, Text mit Kommentar, S. 441.
Vgl. S. 442 das bemerkenswerte Spiel mit dem Wort »schiumen« und die
IFormel S. 205. Vgl. oben, S. 117, Anm. 233.
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lichem. Dieser stimmt ebensowenig mit unseren Theorien iiber-
ein. Wenn trobriandische, amerikanische und andamanische
Clans, wenn grofziigige Hindus, adlige Germanen und Kelten
in threm Geben und Austeilen auch von dhnlichen Motiven
durchdrungen sind, so entstammen diese. doch nicht der kalten
Berechnung des Kaufmanns, Bankiers.oder-Kapitalisten. Auch
in diesen Kulturen hat man Interessen, aber sie sind von denen
unserer Zeit verschieden. Man hortet dort Schitze, aber nur,
um sie spiter auszugeben, um sich Leute zu »verpflichteng,
»Lehnsminner« zu gewinnen. Man tauscht aus, aber vor allem
Luxusgiiter, wie Kleider und Schmudk oder Feste und sonstige
Dinge, die sofort verbraucht werden. Man vergilt mit Zinsen,
aber lediglich, um den Geber oder Tauschpartner zu erniedrigen,
und nicht deshalb, um ihn fiir den Verlust zu entschidigen, der
ihm aus dem »aufgeschobenen Verbrauch« erwichst. Man hat
ein_Interesse, aber es ist dem, das als unser Leitprinzip gilt,
lediglich analog.

Zwischen der relativ amorphen und selbstlosen Wirtschaft im
Innern der Untergruppen, welche das Leben der australischen
oder nordamerikanischen Clans regelt, und der individualisier-
ten reinen Interessengemeinschaft, die unsere Gesellschaften in
gewissem Mafle immer kannten, seit die Griechen und Semiten
sie begriindet haben, zwischen diesen beiden Wirtschaftsformen
findet sich eine lange Reihe von Institutionen und wirtschaft-
lichen Vorgingen, die nicht von jenem Rationalismus_geleiter
werden, den die Theorie so bereitwillig unterstellr.

Das Wort »Interesse« selbst ist jiingeren Datums und geht zu-
riick auf das lateinische interest, das in den Rechnungsbiichern
iber den einzunehmenden Einkiinften geschrieben stand. In den
epikureischsten der alten Moralsysteme strebte man nach dem
Guten und dem Vergniigen, und nicht nach materieller Niitz-
lichkeit. Es bedurfte des Sieges des Rationalismus und Merkan-
tilismus, damit die Begriffe Profit und Individuum Geltung
erlangen und zu Prinzipien erhoben werden konnten. Der
Triumph des Begriffs des individuellen Interesses ist ungefihr
datierbar: nach Mandeville und seiner Bienenfabel.
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#Nur durch schwerfillige Umschreibung 138t sich der Ausdruck
»individuelles Interesse« ins Lateinische, Griechische oder Ara-
Ibische iibersetzen. Selbst diejenigen, die im klassischen Sanskrit
schrieben und das Wort artha verwendeten, das unseren Vor-
istellungen von Interesse ziemlich nahekommt, haben sich von
ihm wie auch von anderen Handlungskategorien eine andere
Vorstellung gemacht als wir. Die heiligen Biicher des alten
Indien unterteilten bereits die menschlichen Tatigkeiten in die
Kategorien Recht (dbarma), Interesse (artha) und Begehren
(kama). Doch bezieht sich artha vor allem auf das politische
Interesse des Konigs, der Brahmanen und Minister oder auf das
des Konigreichs und der verschiedenen Kasten. Die umfang-
reiche Literatur des Nitishastra ist nicht 6konomisch gefirbt.
Erst unsere westlichen Gesellschaften haben, vor relativ kurzer
Zeit, den Menschen zu einem »8konomischen Tier« gemacht.
Dodh sind wir noch nicht alle Wesen dieser Art. Sowohl in den
unteren wie in den hoheren Klassen ist die reine, irrationale
Ausgabe eine geldufige Praxis; sie ist noch immer charakte-
ristisch fiir die wenigen Fossile unseres Adels. Der homo oecono-
micus steht nicht hinter uns, sondern vor uns — wie der mora-
lische Mensch, der pflichtbewuflte Mensch, der wissenschaftliche
Mensch und der verniinftige Mensch. Lange Zeit war der Mensch
etwas anderes; und es ist noch nicht sehr lange her, seit er eine
Maschine geworden ist — und gar eine Rechenmaschine.
In anderer Hinsicht sind wir gliiklicherweise noch weit von
diesem kalten Niitzlichkeitsrechnen entfernt. Man mache, wie es
Halbwachs fiir die Arbeiterklassen getan hat, eine griindliche
statistische Analyse des Verbrauchs und der Ausgaben unserer
europiischen Mittelklassen. Wieviele Bediirfnisse befriedigen
wir? Und wieviele Wiinsche befriedigen wir, deren letztes Ziel
ider Nutzen ist? Wieviel seines Einkommens kann und will der
freiche Mann seinem personlichen Nutzen widmen? Erinnern
Beine Ausgaben fiir Luxus, Kunst, Extravaganzen und Be-
dienstete nicht an die des Adligen friiherer Zeiten oder des
parbarischen Hiuptlings, dessen Sitten wir beschrieben haben?
Eine andere Frage ist es, ob dieser Zustand gut sei. Es mag gut
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sein, daf es noch andere Moglichkeiten der Ausgabe und des
Austauschs gibt als die rein dkonomischen. Unserer Meinung
nach ist die beste Okonomie nicht in der Berechnung indivi-
dueller Bediirfnisse zu finden. Ich glaube, daf wir, sofern wir
unseren Wohlstand weiterentwickeln wollen, mehr werden
miissen als bessere Finanzminner, Buchfithrer und Verwalter.
Die blofle Verfolgung individueller Zwecke schadet den Zwek-
ken und dem Frieden des Ganzen, dem Rhythmus unserer
Arbeit und unserer Freuden und damit letztlich dem Einzelnen
selbst. Wir sahen bereits, daf bedeutende Gruppen und Ver-
binde unserer kapitalistischen Unternehmen Gruppen ihrer An-
gestellten an sich zu binden suchen. Andererseits versichern alle
syndikalistischen Gruppen, die der Arbeitgeber wie die der
Lohnempfinger, dafl sie das allgemeine Interesse mit ebensoviel
Eifer verteidigen und reprisentieren wie das partikulare Inter-
esse ihrer Mitglieder oder das der Gruppe selbst. Diese schonen
Reden sind zwar mit vielen Metaphern aufgeputzt; dennoch
mufl man zugeben, dafl nicht nur Ethik und Philosophie, son-
dern auch die 5konomische Meinung und Praxis beginnen, sich
zu diesem »sozialen« Niveau zu erheben. Man spiirt, daf} es
keinen besseren Weg gibt, Menschen zur Arbeit zu bringen, als
dadurch, da8 man ihnen die Gewilheit gibt, ihr Leben lang
loyal bezahlt zu werden fiir die Arbeit, die sie loyal ausgefiihrt
haben, und zwar sowohl fiir andere wie fiir sich selbst. Der
austauschende Produzent spiirt wieder, wie er es schon immer
gespiirt hat — doch diesmal spiirt er es schirfer —, dal er mehr
als nur Produkte oder Arbeitszeit austauscht, daf8 er ein Stiick
von sich selbst, seine Zeit und sein Leben gibt. Also mdchte er
fiir diese Gabe, wie bescheiden auch immer, entschidigt werden,
Und ihm diese Entschidigung verweigern hiefle, ihn zur Faul-
heit und zu geringerer Leistung treiben.

Vielleicht diirfen wir hier eine soziologische und zugleich prak-
tische Schluffolgerung aufzeigen. In der beriihmten Sure 64,
gegeben zu Mekka an Mohammed, heifit es:

16 EureReichtiimer und eure Kindersind nur eine Versuchung;

doch bei Allah ist unendlicher Lohn.
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f17 So fiirchter Allah, soviel ihr nur kénnt, und héret und
gehorchet und spendet Almosen (sadaqa); es wird fiir euch
selbst besser sein. Und wer vor seiner eigenen Habsucht

‘ bewahrt ist ~ das sind die, denen es wohl ergehen soll.

{18 Wenn ihr Allah ein stattliches Darlehen gewihrt, so wird
Er es euch um ein Vielfaches vermehren und wird euch
vergeben; denn Allah ist erkenntlich, langmiitig.

19 Wisser des Verborgenen und des Sichtbaren, der Allmich-
tige, der Weise.

Ersetzen wir den Namen Allah durch den der Gesellschaft und
der Berufsgruppe oder vereinen wir alle drei, falls wir religiés
sind; ersetzen wir den Begriff Almosen durch den der Zusam-
menarbeit, einer fiir andere geleisteten Arbeit, so haben wir
kine gute Vorstellung von der 6konomischen Praxis, die jetzt
mithsam zustandekommt. In einigen konomischen Gruppen
und in den Herzen der Massen, die oftmals besser als ihre Fiihrer
thr eigenes wie das gemeinsame Interesse kennen, sieht man
diese Praxis bereits am Werk.

Vielleicht gelingt es uns, wenn wir diese dunklen Seiten des

Resellschaftlichen Lebens untersuchen, den Weg ein wenig zu

erhellen, den unsere Nationen, ihre Moral und zugleich ihre

Wirtschaft einschlagen miissen,

3. Allgemeine soziologische und moralische

Schluffolgerung

Man gestatte uns noch eine weitere Bemerkung iiber unsere
Methode. Keineswegs wollen wir diese Arbeit als ein Modell
yerstanden wissen; sie liefert lediglich ein paar Hinweise. Sie
Ist unvollstindig: die Analyse kdnnte noch sehr viel weiter
retrieben werden.3° Im Grunde stellen wir den Historikern und

§o Vielleicht hitten wir auch Mikronesien untersuchen sollen. Es gibt hier
pin hichst bedeutendes Geld- und Vertragssystem, besonders auf Yap und den
Palau-Inseln. In Indochina, vor allem bei den Mon-Khmer, in Assam und
Bei den Tibeto-Burmanen bestehen ebenfalls Institutionen dieser Art. Schlie88-
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Ethnologen nur Fragen und schlagen ihnen eher mégliche Ge-
genstinde der Untersuchung vor, als dafl wir ein Problem lésen
und definitive Antworten geben. Im Augenblick geniigt uns die
Uberzeugung, dafl in dieser Richtung zahlreiche Tatsachen zu
finden sein werden.

Dafl dem so ist, rithre daher, daf unsere Art der Problem-
behandlung ein heuristisches Element enthilt, das wir gern
herausarbeiten mochten. Die Tatsachen, die wir untersucht
kaben, sind — man gestatte uns den Ausdruck — »totale« gesell-
schaftliche Tatsachen (man mag das Wort »allgemein« vor-
ziehen, das wir hingegen weniger schitzen), d. h. Tatsachen, die
in einigen Fillen die Gesellschaft und ihre Institutionen in ihrer
Totalitdt in Gang halten (wie Potlatsch, einander gegeniiber-
tretende Clans, einander besuchende Stimme etc.), in anderen
Fillen eine grofle Zahl von Institutionen, nimlich dort, wo
Austausch und Vertrige mekr das Individuum angehen.

All dies sind gleichzeitig juristische, wirtschaftliche, religiose,
sogar dsthetische, morphologische Phinomene. Juristisch darin,
dafl sie privates und 6ffentliches Recht betreffen, organisierte
und diffuse Moral; sie konnen streng obligatorisch sein oder
einfach dem Lob oder Tadel unterliegen. Sie sind politisch und
zugleich familial, da sie sowohl gesellschaftliche Klassen wie
Clans und Familien angehen. Sie sind religids: im Hinblick auf
Religion, Magie, Animismus und diffuse religise Mentalitit.
Wirtschaftlich, weil die Begriffe des Wertes, Nutzens, Interesses,
Luxus, Reichtums, Erwerbs und der Akkumulation einerseits
und die des Verbrauchs und der rein verschwenderischen Aus-
gabe andererseits iiberall gegenwiirtig sind, wenn auch vielleiche
nicht in ihrem modernen Sinn. Zudem haben diese Institutionen
auch einen bedeutenden isthetischen Aspekt, den wir hier aus-
geklammert haben; doch die wechselseitig vollfithrten Tinze,

lich haben die Berber die bemerkenswerten thaoussa-Briuche entwickelt (vgl.
Westermardck, Marriage Ceremonies, Index, s.v. »present«). E. Doutté und
R. Maunicr, dic kompetenter sind als wir, haben sich die Untersuchung diesce
Tatsache vorbehalten. Das alte semitische Recht sowie die beduinische Sitte
kdnnten ebenfalls wertvolles Material liefern.
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}ie Gesinge und Schaufeste aller Art, die dramatischen Vor-
.iliihrungen, die zwischen Lagern oder Verbiindeten stattfinden,
fic mannigfaltigen Gegenstinde, die man herstellt, benutzt,
Bhmiickt, poliert, sammelt und mit Liebe weiterreiche, alles,
vas man mit Freude empfangt und mit Triumph wegschenkt, die
§este, an denen jedermann teilnimmt — all dies, Nahrungsmittel,
gegenstinde, Dienste (selbst der »Respekt«, wie die Tlingit
Rgen), ist eine Quelle dsthetischer Gefiihle, nicht nur mora-
Ischer oder selbstsiichtiger Gefiihle.3* Das gilt nicht allein fiir
Aelanesien, sondern noch spezieller fiir das Potlatsch-System
er Nordwestamerikaner und noch mehr fiir die festlichen
flirkte der indoeuropiischen Welt.32 Und schliefllich sind es
nch deutlich morphologische Phinomene. Alles, was im Laufe
pn Versammlungen und Mirkten oder auf Festen geschieht,
izt Gruppierungen voraus, die linger davern als die Zeiten
gsellschaftlicher Konzentration, z. B. der Winter-Potlatsch der
iwakiutl oder die wenigen Wochen der iiberseeischen Expedi-
onen der Melanesier. Auflerdem mufd es Straffen geben, Meere
der Seen, auf denen man sich in Frieden fortbewegen kann,
nd es bedarf tribaler, intertribaler und internationaler Biind-
isse — commercium und connubinm.ss

5 handelt sich also um mehr als nur um Motive oder institu-
onelle Elemente, um mehr als komplexe Institutionen, sogar
n mehr als Systeme von Institutionen, unterteilt in Religion,
echt, Wirtschaft etc. Wir haben es mit »Ganzheiten« zu tun,
it gesellschaftlichen Systemen in ihrer Gesamtheit. Wir haben
esellschaften in ithrer Dynamik gesehen. Wir haben sie nicht
tschrieben, als seien sie versteinert, in einem statischen oder

Siche das »Schénheitsrituale im trobriandischen Kula: Argonauts, S.
i f.: »Unser Partner sicht uns, sieht, dafl unsere Gesichter schén sind; er
¥R uns seine vaygu’a zu.« Vgl. Thurnwald iiber den Gebrauch des Geldes
| Schmudk: Salomo-Inseln, Bd. 111, S. 39; vgl. S. 35 den Ausdruck »Pracht-
bme« (S. 144, Vers 6, 13; S. 156, Vers 12) zur Bezeichnung mit Geld ge-
imiickter Minner oder Frauen. Der Hiuptling ist ein »sBaum«, Bd. I, S.
; der geschmiickte Mann strémt einen Duft aus, S. 192.

ibid., Brautmarke; Begriff des Festes, feria, foire.
ibid., Bd. II1, S. 36.




skelettartigen Zustand, und noch weniger haben wir sie seziert
in Rechtsvorschriften, Mythen, Werte usw. zerlegt. Nur inden
wir sie als Ganzheiten untersuchten, konnten wir ihr Wese:
aufspiiren, ihren Prozef und ihren lebendigen Aspekt, dei
fliichtigen Augenblick fassen, da die Gesellschaft und ihre Mit
glieder ein gefiihlsmifliges Bewuftsein ihrer selbst und ihre
Situation gegeniiber den anderen erlangen. Nur durch ein
solche konkrete Beobachtung des gesellschaftlichen Lebens kon
nen neue Tatsachen gefunden werden, die wir erst zu ahne
beginnen. Nichts ist unserer Meinung nach dringender uni
hoffnungsvoller als ein solches Studium der totalen gesellschaft
lichen Phinomene.

Sein Vorteil ist ein doppelter. Erstens hat es den Vorteil de
Allgemeinheit, denn Tatsachen von weiter Verbreitung sin
sehr wahrscheinlich universeller als einzelne Instiutionen ode
Motive, die stets eine mehr oder weniger zufillige lokale Fir
bung aufweisen. Doch der grofite Vorteil ist der der Realitidt
wir sehen die gesellschaftlichen Dinge selbst, konkret, so, wie si
wirklich sind. Wir erfassen nicht nur Vorstellungen oder Vor
schriften, sondern auch Menschen und Gruppen und ihre Ver
haltensweisen. Wir sehen sie in Bewegung, so wie ein Mechani
ker Massen und Systeme sieht, oder wie wir im Meer Polype
und Seerosen sehen. Wir entdecken Gruppen von Menschen un
Triebkrifte, eingetaucht in ihr Milieu und ihre Gefiihle.

Die Historiker glauben und kritisieren zu recht, daf} die Sozic
logen allzusehr abstrahieren und die vielfiltigen Elemente de¢
Gesellschaft zu sehr voneinander trennen. Wir sollten ihne
folgen und das Gegebene beobachten. Das Gegebene ist Roi
oder Athen oder der durchschnittliche Franzose, der Melanesi
dieser oder jener Insel, nicht aber das Gebet oder das Recht 2
solche. Nachdem die Soziologen gezwungenermaflen etwas zt
viel analysiert und abstrahiert haben, sollten sie sich nun bemt
hen, das Ganze wieder zusammenzusetzen. Auf diese Wel
werden sie auf fruchtbare Tatsachen stoflen. Sie werden aug
den Weg finden, die Psychologen zu befriedigen, die einen sek
dezidierten Standpunkt haben, insbesondere die Psychopathe
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ogen, da sie unzweifelhaft das Konkrete untersuchen. Sie alle
eobachten (oder sollten es zumindest tun) das Verhalten von
otalen Wesen, nicht das von in Eigenschaften zerlegten Wesen.
Diesem Beispiel sollten wir nacheifern. Die Untersuchung des
Konkreten - und das ist die Untersuchung des Ganzen — ist nicht
nur moglich, sie ist vor allem interessanter und aufschlulreicher.
Auch wir beobachten ganze und komplexe Reaktionen von
numerisch definierten Quantititen von Menschen, ganzen und
komplexen Wesen. Auch wir beschreiben ihren Organismus und
thre Psyche und zugleich ihr Gruppenverhalten und die ihm
entsprechenden Psychosen: Gefiihle, Vorstellungen und Wiin-
sche der Massen, der organisierten Gesellschaften und ihrer
Untergruppen. Auch wir sehen Kérper und die Reaktionen
dieser Korper, fiir welche Vorstellungen und Gefiihle gewdhn-
lich die Interpretation und seltener die Motive sind. Aufgabe
und Prinzip der Soziologie ist es, die gesamte Gruppe in ihrem
gesamten Verhalten zu beobachten und zu verstehen.

Es ist hier nicht moglich — es wiirde eine beschrinkte Studie un-
gebiihrlich ausweiten — nach den morphologischen Implika-
tionen all unserer Tatsachen zu forschen. Doch mag es niitzlich
tein, die Methode anzugeben, nach der eine solche Untersuchung
vorgehen kénnte.

Alle Gesellschaften, die wir hier beschrieben haben, sind mit
Ausnahme unserer europiischen Gesellschaften segmentierte Ge-
lellschaften. Selbst die indoeuropiische, die rémische vor der
Eeit der Zwdlf Tafeln, die germanische bis zur Zeit der Edda,
lie irische bis zur Zeit ihrer wesentlichen Literatur beruhten
joch auf Clans oder Groffamilien, die im Innern mehr oder
veniger geteilt und nach auflen mehr oder weniger voneinander
goliert waren. Alle diese Gesellschaften sind oder waren weit
mtfernt von jener Einheitlichkeit, die eine unzulingliche Ge-
thichtsschreibung ihnen unterstellt, weil sie sich an unseren
ferhiltnissen orientiert. Andererseits waren die einflufSreich-
ten Individuen innerhalb dieser Gruppen weniger verdrossen,
Feniger ernst, weniger geizig und weniger egoistisch, als wir es
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sind; zumindest Fuflerlich waren oder sind sie grofiziigiger
freigebiger als wir. Zu den Zeiten, da bei Stammesfesten un
Zeremonien der rivalisierenden Clans und Familien, die sid
miteinander verbiinden oder sich bei der Initiation helfen, di
Gruppen einander Besuche abstatten; da in fortgeschrittenere;
Gesellschaften — als das »Gesetz der Gastfreundschaft« entstan
— die Regeln der Freundschaft und der Vertrag zusammen mi
den Gottern den Frieden der Mirkte und Dorfer sicherten
wihrend dieses langen Zeitraums also haben sich die Mensche;
in zahlreichen Gesellschaften in einer seltsamen Geisteshaltun
einander genihert, mit ibertriebener Furcht und Feindseligker'
die jedoch nur in unseren Augen toricht erscheint. In allen Ge
sellschaften, die uns unmittelbar vorausgegangen sind oder di
uns noch heute umgeben, und selbst in zahlreichen Briuche
unseres eigenen Volkes gibt es keinen Mittelweg: entwede
volles Vertrauen oder volles Mifitrauen. Man legt seine Waffe
nieder, entsagt der Magie und verschenkt alles, von gelegent
licher Gastfreundschaft bis zu Téchtern und Giitern. Unt
solchen Bedingungen haben die Menschen gelernt, auf das Thrig
zu verzichten und sich dem Geben und Erwidern zu vei
schreiben. Sie hatten auch keine andere Wahl. Wenn zwei Mer
schengruppen einander begegnen, kdnnen sie entweder einand
ausweichen — und sich schlagen im Falle des Mifitrauens od(
der Herausforderung —, oder aber miteinander handeln. Bis |
die jiingste Zeit wurden Geschifte immer mit Fremden getitig
mochten sie auch Verbiindete sein. Die Leute von Kiriwina at
den Trobriand-Inseln sagten zu Malinowski: »Der Mann vd
Dobu ist nicht so gut wie wir; er ist grausam, er ist ein Mei
schenfresser! Wenn wir nach Dobu kommen, fiirchten wir ihn
er konnte uns toten. Doch sehen Sie! ich spucke die verzauber
Ingwerwurzel aus, und ihr Geist wandelt sich. Sie legen ih
Speere nieder, sie empfangen uns freundlich.«34 Nichts konn
besser zum Ausdruck bringen, wie nahe Fest und Krieg be
einanderliegen. Einer der besten Ethnologen, R. Thurnwal
beschreibt anhand genealogischen Materials eines anderen m

34 Argonauts, S. 346.
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lanesischen Stammes ein Ereignis, das ebenso deutlich zeigt,
wie diese Leute als Gruppe und mit einem Schlag vom Fest zum
Kampf iibergehen.3s Buleau, ein Hiuptling, hatte Bobal, einen
anderen Hiuptling, und dessen Leute zu einem Fest eingeladen,
das wahrscheinlich das erste einer langen Reihe von Festen war.
Die ganze Nacht hindurch wurde getanzt und gesungen. Am
nichsten Morgen waren alle von der schlaflosen Nacht, von
Tanz und Gesang berauscht. Auf eine harmlose Bemerkung von
Buleau hin totete ihn einer der Minner von Bobal; und man
raste gegen die Leute des Bobal, erschlug viele Minner und
Kinder und schleppte die Weiber mit sich fort. »Buleau und
Bobal galten eher als Freunde, wohl waren sie vielleicht Ri-
valen«, sagte man Thurnwald. Solche Dinge haben wir alle
schon in unserer eigenen Umgebung beobachtet.

Indem die Vélker die Vernunft dem Gefiihl entgegenstellen und
den Willen zum Frieden gegeniiber plotzlichen Wahnsinnstaten
geltend machen, gelingt es ihnen, das Biindnis, die Gabe und den
Handel an die Stelle des Kriegs, der Isolierung und der Stag-
nation zu setzen.

Die vorgeschlagene Untersuchung kénnte also zu Folgerungen
idieser Art fiihren. Die Gesellschaften haben in dem Mafle Fort-
schritte gemacht, wie sie selbst, ihre Untergruppen und schlief3-
lich ihre Individuen fihig wurden, ihre Beziehungen zu festigen,
zu geben, zu nehmen und zu erwidern. Zuerst mufiten die
Menschen es fertigbringen, die Speere niederzulegen. Dann
konnte es ihnen gelingen, Giiter und Personen auszutauschen,
und zwar nicht nur zwischen Clans, sondern zwischen Stimmen
und Nationen und vor allem zwischen Individuen. Und erst
idann konnten sich die Leute Interessen schaffen, sie gegenseitig
befriedigen und sie verteidigen, ohne zu den Waffen zu greifen.
Auf diese Weise haben es die Clans, Stimme und Vélker
gelernt — so wie es in der Zukunft in unserer sogenannten zivili-
sierten Welt die Klassen, Nationen und Individuen lernen
werden — einander gegeniiberzutreten, ohne sich gegenseitig um-

35 Salomo-Inseln, Bd. 111, Tafel 35, Anm., 2.
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zubringen, und zu geben, ohne sich anderen zu opfern. Dies ist
eines der Geheimnisse ihrer Weisheit und ihrer Solidaritit.

Es gibt keine andere Moral, keine andere Wirtschaft, keine
andere gesellschaftliche Praxis als diese. Die bretonischen Chro-
nigues d’Arthur3é erzihlen, wie Kénig Arthur mit Hilfe eines
Zimmermanns aus Cornouailles das Wunderwerk seines Hofs
erfand, die Tafelrunde, an der die Ritter sich nicht mehr schlu-
gen. Frither hatten »aufgrund schibigen Neids« und tdrichter
Scharmiitzel Duelle und Morde die schonsten Feste mit Blut
besudelt. Der Zimmermann sagt zu Arthur: »Ich werde dir
einen wunderschonen Tisch machen, an dem sechzehnhundert
Minner und mehr sitzen konnen und von dem niemand aus-
geschlossen zu werden braucht . . . Und kein Ritter kann sich
hier zum Kampf erheben, denn der am héchsten Sitzende wird
auf gleicher Stufe mit dem Niedrigsten sein.« Es gibt kein
»Kopfende« und folglich keinen Streit mehr. Wo immer Arthur,
seinen Tisch hintrug, blieb seine adlige Gesellschaft frohlich und
unbesiegbar. Und so tun es auch heute die starken, gliicklichen
und guten Nationen. Volker, Klassen, Familien, Individuen
konnen reich werden, doch nur dann gliicklich sein, wenn sie es
lernen, sich wie die Riteer rund um ihren gemeinsamen Reichtum
zu scharen. Man braucht nicht weit zu suchen, um das Gute und
das Gliik zu finden. Es liegt im erzwungenen Frieden, im
Rhythmus gemeinsamer und privater Arbeit, im angehduften
und wieder verteilten Reichtum, in gegenseitiger Achtung und
Grofziigigkeit, die durch Erziehung lernbar sind.

Man sieht, auf welche Weise sich in bestimmten Fillen das
totale menschliche Verhalten, das gesamte gesellschaftliche Leben
untersuchen liflt und wie diese konkrete Untersuchung nicht
nur zu einer Wissenschaft der Sitten, zu einer partiellen Gesell-
schaftswissenschaft fithre, sondern sogar zu moralischen Schlufi-
folgerungen — »zivilene, »staatsbiirgerlichen«, wie man heute
sagt. Durch Untersuchungen dieser Art kdnnen wir die verschie=
denen isthetischen, moralischen, religiosen und wirtschaftlichen
Triebfedern aufspiiren und abschitzen, die materiellen und

36 Layamon’s Brut, Vers 2736 ff., 9994 ff.
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idemographischen Faktoren, deren Gesamtheit die Basis der
Gesellschaft ist und das Gemeinschaftsleben konstituiert und

dere te Lenkung die hochste Kt irstelle, Politik im
sokr: inn des Wort




Anmerkung zur Ubersetzung

Der Ubersetzung des Essays von Marcel Mauss liegt der in der
Année Sociologique (2. Serie, Bd. 1, 1923/24) erschienene Erstdruck
zugrunde. Es erwies sich als notwendig, viele Literaturangaben und
Verweise zu korrigieren und zu vervollstindigen. Dies konnte aller-
dings nur dort geschehen, wo die zitierten Werke erreichbar bzw.
identifizierbar waren. Alle Literaturangaben wurden vereinheitlicht;
verschiedene Fufinoten wurden, der bessercn Ubersichtlichkeit we
gen, zusammengefaft. Zur Entlastung der Fufinoten und zur leich-
teren Orientierun wurden fiir hiufig wiederkehrende Titel be-
stimmte Abkiirzungen gebraucht, die in einer Bibliographie am
Schlufl des Bandes aufgefiihrt sind.
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Dic Antworten, die Durkheim auf diesem Umweg gefunden hat,
aben die Forschungen, die er so inaugurierte, bis heute belastet.
lin der Summe seiner Soziologie, der Untersuchung iiber die Ele-
Bnentaren Formen des religiosen Lebens kommt er niamlich zu
dem befremdlichen Ergebnis, dafl in allen Auferungsformen des
Keligiosen Lebens die Gesellschaft selbst in ihrer »Heiligkeit« fiir
Klas Individuum sich darstelle und daf diese Fihigkeit der Gesell-
Bchaft, sich selbst zu vergéttlichen, eine Quelle der moralischen
Erneuerung der modernen Gesellschaft sein kénne. Dieser sozio-
logische Glaube Durkheims hat ihm und seiner Schule frith den
Vorwurf der Metaphysik, dann unter dem Eindruck des Faschis-
mus den der Autorititshorigkeit und Kollektivgliubigkeit einge-
fragen. Raymond Aron und Theodor W. Adorno haben so argu-
mentiert.

Als man diesen Vorwurf der geistigen Nihe zum Faschismus in
flen dreifliger Jahren zuerst erhob, zwanzig Jahre nach Durk-
heims Tod im Jahre 1917, hat Marcel Mauss zu ihm Stellung
tenommen:

Purkheim und nach ihm die iibrigen unseres Kreises sind es, glaube ich,
iewesen, die die Theorie der Autoritit der Kollektivvorstellung begriin-
flet haben. Etwas, was wir im Grunde nicht vorhergesehen haben, war,
laf viele grofle moderne Gesellschaften, die im iibrigen mehr oder weni-
fier aus dem Mirtelalter hervorgegangen sind, so hypnotisiert werden
fionnten wie die Australier bei thren Tinzen. (...) Diese Riickkehr zum
Primitiven lag nicht in unserem Sinn. Wir beschrinkten uns auf Hinweise
fuf Massensituationen, wihrend es in Wirklichkeit um erwas anderes
ling. Wir beschrinkten uns auch auf den Nachweis, dafl das Individuum
In Kollektivgeist die Grundlage und Stiitze seiner Freiheit, seiner Unab-
pangigkeit, seiner Personlichkeit und seiner Kritik finden konne. Im
{runde haben wir die aulerordentlichen neuen Mbglichkeiten nie zuge-
assen. (...) Ich glaube, dafl dies alles eine wirkliche Tragodie fiir uns ist,
fine zu machtvolle Bewahrheitung von Dingen, auf die wir hingewiesen
jlatren, und der Beweis, daf} wir thre Bewahrheitung eher im Bésen als im

uten hitten erwarten sollen.

Was es mit dieser Ruckkehr zum Primitiven, die sich in der For-
fchungsrichtung des Durkheimkreises anzeigte, auf sich hat, laflt
fich nur im Vorfeld jener letzten Antworten kliren, zu denen
Durkheim sich aufgrund seiner religionssoziologischen For-
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schungen berechtigt glaubte. Marcel Mauss ist ein verldfilicher
Zeuge dieser Bewegung, die er von Anfang an mitbestimmt hat
und deren Erbe er nach Durkheims Tod fortfiihrte. Seine beson
dere Nihe zu Durkheim erhellt aus seiner Biographie. Er war
Durkheims Neffe, vierzehn Jahre jiinger als dieser, 1872 in dem
selben Ort in den Vogesen geboren, und man kann annehmen,
daf die Loslosung von den Traditionen der frommen jiidischen
Familie, die mehrere Rabbiner hervorgebracht hatte, sich nicht
ohne den Einflufl des Onkels vollzog, der in den achtziger Jahren
in Bordeaux Pidagogik und Soziologie zu lehren begann. Mauss
studierte unter Anleitung Durkheims in Bordeaux Philosophie
und wandte sich dann der Religionsgeschichte und Indologie
wie sprachwissenschaftlichen Studien zu. Die Verbindung von
historischen, sprachwissenschaftlichen und ethnologischen Inter
essen war eine optimale Voraussetzung fiir seine Mitarbeit an der
Zeitschrift »L.’Année sociologique«, mit der Durkheim eine jahr-
liche Bilanz der fiir die Soziologie relevanten Materialien aus den
Nachbardisziplinen, vor allem den historischen Wissenschaften,
und eine Auseinandersetzung mit den international konkurr
renden soziologischen und sozialphilosophischen Theorien im
engeren Sinne anstrebte. Von Anfang an ging es dabei vor allem
um eine Erweiterung des Gegenstandsbereiches der Soziologie
oder, anders gesehen, um eine Soziologisierung der Nachbardis
ziplinen.

Das wohl bedeutsamste Ergebnis dieser Aufgabenstellung kann
als eine »ethnologische Wende« innerhalb der Soziologie der
Durkheimschule bezeichnet werden. Lévi-Strauss hat darauf hin-
gewiesen, dafl Durkheim noch in den »Regeln der soziologischen
Methode« duflerst mifitrauisch gegen die ethnographische Litera
tur ist, deren »wirre und fliichtige Beobachtungen« er den »prizi
sen Texten der Geschichte« unterordnet. Und auch Mauss und
sein Kollege Hubert tibernehn threr Abhandlung uber das
Opfer dieses Urteil, wenn sie die von den Ethnographen gesam-
melten Fakten als entstellt durch fliichtige Beobachtung und ver-
falscht durch die Ubersetzung in die »Genauigkeit unserer Spra-
chen« bezeichnen. Es fiihrt sie aber nicht dazu, diese Dokumente
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tion nicht mehr schliissig einordnen liflt. Die dadurch bedingte
Neuorientierung kommt in den Arbeiten von Mauss unbefange-
ner zum Ausdruck als bei Durkheim selbst, dessen Begriff logi-
scher Einfachheit vom entwicklungsgeschichtlichen Denken be-
stimmt bleibt; er ist gleichsam dessen logisches Destillat. Mauss
dagegen erklirt schon 1902 bei der Ubernahme des Lehrstuhls fir
»Religionsgeschichte nichtzivilisierter Volker«, dafl es keine
nichtzivilisierten Volker gebe, sondern nur Volker verschiedener
Zivilisationen und daf} die religiésen Erscheinungen, die die Eth-
nologen etwa in Australien beobachten, weder einfach noch pri-
mitiv seien. Die Implikationen dieses Entwurfs kommen erst spit
zur Entfaltung, bei Mauss selbst in der Skizze ciner Zivilisations-
theorie, mit der er die sehr moderne Auffassung vertritt, daf} jede
Zivilisation aus einem Fundus - verschiedener Moglichkeiten
wihlte, oder in der Anthropologie von Lévi-Strauss, die sich auch
als eine Theorie zivilisatorischer Verschiedenheit ausdriicklich
versteht.

Auch die ethnologische Wende in der Soziologie zeichnet sich
zunichst nur skizzenhaft ab. Sie ist keine Wende zur wirklichen
Ethnographie, wie sie von Malinowski mit der Forderung det
unbedingten Teilnahme am Leben und Denken der Eingeborenen
eingefiihrt wurde, sondern sie stellt sich dar als Einfiihrung der
direkten Beobachtung in den Zusammenhang von Problemen ho-
hen Abstraktionsgrades und dufierst vermittelter Gegebenheitsd
weise. Die von Mauss geforderte und praktizierte Beobachtung
und Beschreibung ist die des Theoretikers auf der Suche nach
einer authentischen Realitit gerade der ungreifbaren gesellschaftd
lichen Erfahrungen und der schwer faflbaren begrifflichen Vor-
stellungen.

Selbst dort, wo Mauss einer wirklichen ethnographischen Bes
schreibung einer konkreten Gesellschaft am nichsten kommt, wie
in seiner Abhandlung iiber den Jabreszeitlichen Wandel der Eski-
mogesellschaften, geschieht dies im Modus des »als ob«. Es ist
eine Ethnographie von Ethnographien. Die gesamte Literatur
iiber die Eskimos, die Mauss 1904 zuginglich war, wird gleich-
sam ubereinandergelegt zu einem Modell dessen, was in det
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Der ruhigen Beobachtung des Modellfalles der Eskimogesell-
schaften korrespondiert eine schwer bestimmbare Unruhe der
gesellschaftlichen Erfahrung des Beobachters, der in der Span-
nung von kollektiven Zwingen und individuellem Entzugsbe-
diirfnis und gleichzeitig von individueller Isolation und dem Be-
diirfnis nach Ausschweifungen kollektiven Lebens steht. Diese
Spannung, um nicht zu sagen Ambivalenz, hat sich den theo
tischen Anstrengungen der Soziologie der Durkheimschule ins
gesamt eingepragt und zu endlosen Diskussionen uiber Individua-
lismus und Kollektivismus ihrer letzten Orientierungen Anlaf
gegeben. Aber man wird kaum einen Satz finden, der sie so unbe-
lastet und niichtern zum Ausdruck bringt wie die folgende einge-
streute Bemerkung in Mauss’ Essay iiber die Eskimogesellschaf-
ten:

Man kann sagen, dafl das soziale Leben auf den Organismus und da:
Bewufltsein der Individuen eine Gewalt ausiibt, die sie nur eine gewissi
Zeit lang ertragen konnen, und dafl ein Moment kommt, wo si otig
sind, es zu verlangsamen und sich ihm teilweise zu entziehen.

Die ethnologische Beobachtung, die von Mauss praktiziert wird
durchquert mehrere Schichten des Gegebenen. Zunichst richref
sie sich auf das, was sich — etwa im Falle der magischen Praktiker
und der Opferrituale — aus authentischen Dokumenten, im Ideal
fall aus Zeugnissen, deren Autor die Akteure selbst sind, entneh:
men liflt, auf Vorginge, Handlungsfolgen und Dinge, die dei
einfachen Beschreibung zuginglich sind. Aber in dieser Beschret:
bung und durch sie wird eine zweite Ebene zu fassen versucht
die Mauss etwa in seiner Analyse des Opfers als Einheit des Op!
fersystems, als den verbindenden Mechanismus bezeichnet, dej
Dinge, Vorstellungen und Handlungen aufeinander beziehr. Di
Beschreibung des Opfers oder der Magie in ihren typischen Mi
lieus, Verlaufsformen und Gliederungen ist jedoch zugleich im:
mer auch noch der Versuch der Beschreibung von etwas anderem,
In seinem Entwurf einer allgemeinen Theorie der Magie be
stimmt Mauss diesen eigentlichen Gegenstand als die Beschreti.
bung dessen, was begrifflich nicht falbar ist,
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heims nicht zu Unrecht gesagt, daf} die primitiven Gesellschafter
das Paradies des Kollektivbewufitseins seien, wo dieses unbestrit
ten herrsche, ohne Widerstand zu dulden oder auf Widerstand zt
treffen. Doch auf dem Umweg iiber die ethnographische Betrach:
tung der primitiven Gesellschaften reicherte sich das Bild der ir
ithnen wirksamen Funktionszusammenhinge derart an, daf die
Erklarung durchs Kollektivbewufltsein nicht mehr greifen konnte
oder seinerseits weiterer Differenzierung bedurfte. An dieserr
Ubergangspunkt sind die religionsgeschichtlichen Untersuchun-
gen von Mauss angesiedelt, und sie scheinen bei allem Reichtum
der von ihnen beschreibbar gemachten Zusammenhinge von ri-
tuellen Formen, Mythen, religiosen Vorstellungen und Gesell-
schaftsformen blockiert durch die soziologische Erklirung. Das
bleibt bis in Formulierungen spiirbar, die die Identitit des Heili-
gen und des Sozialen gegen die verflochtenen Beziehungen des
realen und gedanklichen Mileus der Religion zu wahren suchen:

Die heiligen Dinge sind soziale Dinge (.. .). Unserer Ansicht nach wird als
heilig alles das begriffen, was fiir die Gruppe und ihre Mitglieder die
Gesellschaft qualifiziert. Wenn die Gotter dann, jeder zu seiner Stunde,
den Tempel verlassen und profan werden, so sehen wir dort menschliche,
aber soziale Dinge nacheinander einziehen, das Vaterland, das Eigentum,
die Arbeit, die menschliche Person (...). Hinter [der Vorstellung des
Heiligen und] den Vorstellungen von Trennung, Reinheit und Unreinheit
stehen Respekt, Liebe, Abstoflung, Angst, verschiedene starke, stim-
mungsgeladene Gefiihle, die von Natur dazu dringen, sich in Gebirden
und Gedanken zu iibersetzen. Der Begriff [des Heiligen] ist komplexer,
reicher, allgemeiner und praktischer, als es zunichst schien. Er ist ganz
ohne Zweifel die Vorstellung-Kraft [idée-force], um die herum die Riten
und Mythen sich anordnen. Sie stellte sich uns nun als das zentrale Phino-
men unter allen religiosen Erscheinungen dar. Wir haben uns die Aufgabe
gestellt, sie zu begreifen und zu verifizieren, was wir tiber die Identitit des
Heiligen und des Sozialen gesagt haben.

Was Mauss hier in einer eigentiimlichen Prigung als Vorstel-
lungskraft bezeichnet, als Einheit von Vorstellung und Aufle-
rungskraft, wire dasjenige, was als zentrales Phinomen des Heili-
gen eigentlich der Erklirung befurfte, ein Erklarungsanspruch,
der aber durch die soziologische Erklirung blockiert bleibt. Denn
sie vermag nur episodische Bedingungen zu nennen, unter denen
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Es zu einer fiir das individuelle BewuBStsein so schwer begreifli-
hen Verschmelzung von Vorstellung und Auferungskraft kom-
en kann. Am Parallelfall der Mauss’ schen Theorie der Magie
|3kt sich dies deutlicher machen. Nachdem er die Logik der Ma-
gie beschrieben hat, die eine Logik des Verlangens ist und die
Wunschvorstellungen als Wirklichkeit setzt, das Zeichen das
IDing, den Teil das Ganze, das Wort das Ereignis schaffen lafi,
weist die soziologische Erkliarung auf Kollektivzustinde hin, in
welchen solche Verletzungen der gewdhnlichen Logik und der
findividuellen Psychologie moglich sind.

Der ganze soziale Kérper wird von einer einzigen Bewegung belebt. Es
fgibt keine Individuen mehr. Sie sind sozusagen die Einzelteile einer Ma-
schine oder besser noch die Speichen eines Rades, dessen magischer, tan-
zender und singender Rundlauf das ideale, vielleicht urtiimliche Bild
wire, welches auch heute noch in den genannten Fillen und auch an-
{derswo wiederkehrt. Seine rhythmische, gleichmifige und kontinuierli-
che Bewegung ist der unmittelbare Ausdruck des Geisteszustandes, in
fdem das Bewuftsein jedes einzelnen von einem einzigen Gefiihl, einer
einzigen halluzinatorischen Idee, nimlich der des gemeinsamen Ziels
uibermannt wird. Alle Leiber haben dieselben Schwingungen, alle Gesich-
ter tragen dieselbe Maske, und alle Stimmen sind ein einziger Schrei, ganz
abgesehen von dem tefen Eindruck, den der Takt, die Musik und der
Gesang hinterlassen. Um in allen Gestalten das Bild seines Verlangens zu
sehen, um aus allen Miindern den Beweis seiner Gewiflheit zu vernehmen,
fihlt sich ein jeder ohne irgend moglichen Widerstand von der Uber-
zeugtheit aller mitgerissen. In der Bewegung ihres Tanzes und im Fieber
threr Erregung durcheinandergewiirfelt, bilden sie nur noch einen einzi-
igen Leib und eine einzige Seele. Erst dann ist also der soziale Korper
wahrhaft realisiert, denn in diesem Augenblick sind seine Zellen, die Indi-
viduen, vielleicht ebensowenig voneinander isoliert wie die des individu-
lellen Organismus. Unter solchen Bedingungen (die in unseren Gesell-
schaften nicht mehr, nicht einmal von den erregtesten unserer Massen
realisiert werden, die man anderswo aber durchaus noch antreffen kann)
vermag die universelle Ubereinstimmung Realititen zu schaffen. (...) Die
| Gesetze der kollektiven Psychologie verletzen hier die der individuellen
Psychologie. Die ganze Reihe von Phinomenen, die normalerweise nach-
einander auftreten, Willensakt, Vorstellung, Muskelbewegung, Befriedi-
gung des Bediirfnisses, wird damit absolut simultan.

Man kann leicht erkennen, daff hier die soziologische Erklirung
leerlduft. Das, was die ethnologische Wende der Soziologie als
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Bnoglich ist, diec von Mauss beschriebenen Denksysteme und
Praktiken anders als durch einen Riickgriff auf verworrene, alles
rerschmelzende Affektzustinde soziologisch zu erkliren, sie also
hicht wirklich zu erklaren, dann muf die soziologische Erklirung
selbst preisgegeben werden. Diese Konsequenz hat Lévi-Strauss
pezogen, bevor seine ersten strukturalistischen Untersuchungen
iiber die elementaren Verwandtschaftssysteme vorlagen, und sie
l28¢ sich auch ohne das neue theoretische Instrumentarium plau-
Isibel machen, wenn auch nicht in ihrer Fruchtbarkeit erweisen.
Sie ist die Konsequenz aus dem gescheiterten Versuch der Durk-
heimschule, das symbolische Denken in seiner Genese aus seiner
sozialen Funktion zu erkliren, und sie setzt statt dessen die

menschlichen Symbolisierungsleistungen der Gesellschaft als eine
nicht weiter ableitbare Gegebenheit voraus:

Die Soziologie kann die Genese des symbolischen Denkens nicht erkla-
ren, sie muf es als gegeben annehmen. (...) Die Gesellschaft kann nicht
ohne Symbolik existieren, [man mufl] zeigen, wie das Erscheinen des
symbolischen Denkens das soziale Leben zugleich méglich und notwen-
dig macht.

Es gibt zahlreiche Stellen im Werk von Mauss, die auf diese Posi-
tion vorweisen, ohne sie jedoch einzunehmen. Er postuliert eine
»nicht intellektualistische Psychologie«, die die dem »Verstand
erwachsener Europier« fremden Kategorien zu verstehen er-
laubt; er sieht die Gemeinsamkeit der in der Magie, der Religion
wie der Linguistik wirksamen unbewuflten Ideen; er konstatiert
die Sprachihnlichkeit der von ithm untersuchten sozialen Tatsa-
chen; und gelegentlich umkreist er den Begriff des Unbewuften,
ohne ihn doch auszusprechen. In sehr schwierigen, tastenden
Formulierungen versucht er das Verhiltnis von Sprache und Ge-
sellschaft zu bestimmen, ohne den Knoten der verflochtenen Be-
ziehungen zwischen sprachlichen und sozialen Tatsachen |6sen
zu konnen. Man muf} solchen Formulierungen ein Stiick weit
folgen, um die Hindernisse zu erkennen, die Mauss den struk-
turalistischen Auswcg versperren. In seiner 1927 erschienenen
Abhandlung iiber die Gliederung der Soziologie sieht Mauss es als
einen Mangel der Soziologie der Durkheimschule, daf sie die
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technischen, dsthetischen und vor allem die linguistischea Phino-
mene vernachlissigt habe. Denn in der Sprache finden i Grunde
alle anderen Auflerungen und Titigkeiten der Gesellschaft ihrer
Ausdruck, und sprachlich in erster Linie werden sie tradiert. In ihs
ruhen die meisten der Begriffe und Ordnungen der Koliektiviti-
ten, was freilich nicht heiflt, daf§ es in der Gesellschaft nichts gibt
was sich nicht in Worte ubersetzt, im Gegenteil, es gibt Katego-
rien des Denkens, die ohne grammatikalische, logische oder iiber-
haupt ausdrucksmiflige Entsprechung eine Fiille von Handlun-:
gen und Vorstellungen lenken und gleichwohl in der Mythologie
und Philosophie, in der technischen Arbeitsteilung und selbst in
der Anordnung der Dinge und Personen wirksam sind.

Wohl nirgends ist Mauss den Theorien von Lévi-Strauss niherge-
kommen, doch er zieht sich von diesem vorgeschobenen Posten
mit der Uberlegung zuriick, dafl, wenn auch das Soziale sich nicht
notwendig bewuflt oder verbal darstellen muf}, jedenfalls alles
Verbale bewufit und sozial ist. Noch wichtiger erscheint thm, daf
alles Verbale stirker als jede andere kollektive Praktik oder Vor-
stellung die spezifische Eigenschaft hat, jede Zivilisation und jede
Gesellschaft zu vereinzeln, indem es einer bestimmten Gemein-
schaft angehort. Das Sprachliche gehort zugleich zur Ordnung
des Allgemeinen und des Besonderen, denn es ist allgemein fiir
alle Individuen, die zu der Sprachgemeinschaft gehoren, aber es
1st auch nur thnen gemeinsam, und jeder einzelne individualisiert
den sprachlichen Ausdruck in seinem Gebrauch. Die Sprache ist
also gemeinsames und gleichsam natiirliches Mittel, worin Den-
ken und Handeln sich darstellen, zugleich aber hat sie in ihrem
individuellen Gebrauch das Merkmal des Kunstlichen und Arbi-
traren. Dieser Doppelcharakter des sprachlichen Ausdrucks wur-
zelt fiir Mauss in dem Verhiltnis von Vorstellen und Handeln im
sozialen Bewufitsein, ein Problem, von dem er sagt, dafl bisher
niemand gewagt habe, es anzugehen, und das zu stellen vielleicht
nicht so bald moglich sein werde.

Man kann nur vermuten, wie Mauss die strukturalistische Losung
dieses Problems beurteilt, ob er sie als Losung iiberhaupt akzep-
tiert hitte. Auf der hochsten Stufe der Abstraktion, zu der Mauss
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theorensch vorgedrungen ist, hat er die Moglichkeit einer allge-
peinern Losung des Problems der Beziehung zwischen Vorstellen
und Handeln, die Idee einer gemeinsamen anthropologischen
Wurzel der konkreten Synthesen, die in sozialen Institutionen
und Denksystemen sich darstellen, ausdriicklich ausgeschlossen,
und dizs in einer Argumentation, mit der er sich aus der Sicht

seiner Nachfolger bereits mitten im Strukturalismus bewegt:

Es gibt eine tiefliegende Eigenschaft, die allen sozialen Phinomenen ge-
imeinsan ist und die selbst an denen hervortritt, die nicht nur fir eine
einzige Gesellschaft charakteristisch sind, sondern mehreren Gesellschaf-
ten groferer oder geringerer Zahl, die eine mehr oder weniger lange Zeit
gemeinaam gelebt haben. Jedes soziale Phinomen hat in der Tat eine
wesentliche Eigenschaft: ob es nun ein Symbol, ein Wort, ein Instrument,
eine Institution ist, ob es selbst die Sprache ist oder die ausgebildetste
Wissenschaft, ob es gar das den besten und den meisten Zwecken am
besten angepafite Instrument ist, ob es so verniinftig und menschlich ist
wie nur moglich t immer noch arbatrar.

Alle sozialen Phinomene sind bis zu einem gewissen Grade Werk des
kollektiven Willens, und wer menschlicher Wille sagt, sagt Wahl zwischen
verschiedenen méglichen Optionen. Ein bestimmtes Ding, ein Wort, eine
Erzihlung, eine bestimmte Art der Bodenbearbeitung, die innere oder
duflere Struktur eines Hauses, ein Gefif}, ein Werkzeug, alles hat einen
Typus und einen bestimmten Modus und in vielen Fillen zusitzlich zu
seiner Natur und seiner Urform einen eigenen Modus der Verwendung.
Das Gebiet des Sozialen ist das Gebiet der Modalitir.

In diesem Gebiet der Modalitit, des Wie der konkreten Auflerun-
gen des sozialen Verhaltens und der allgemeinen sozialen Formen
und Funktionszusammenhinge hat Mauss als ein eminenter Be-
obachter sich bewegt mit dem Risiko des Irrtums, gegen den sich
eine grenzenlose Neugier nur dadurch zu schiitzen weiff, daf} sie
nicht innehilt. Wenn er die Menschheit aufteilt in Zivilisationen,
in denen die Kinder mit Wiegen oder obne Wiegen aufgezogen
werden, in Zivilisationen, in denen it Salz oder obne Salz geges-
sen wird, so sind das kleine, gewagte Beobachtungen, aber gleich-
sam Markierungpunkte, die bei der raschen Durchquerung eines
noch unbekannten Terrains hinterlassen wurden. Wenn es eines
Tages — und nur in dieser Unbestimmtheit hat Mauss die Zukunft
seiner Forschungen gesehen — eine Wissenschaft vom Menschen
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