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E.E.Evans-Pritchard
Vorwort

Marcel Mauss (1872—1950), Emile Durkheims Neffe und her-
vorragendster Schiiler, war ein Mann von ungewthnlichen Fi-
higkeiten und Kenntnissen, von grofler Integritit und stren-
gen Uberzeugungen. Nach Durkheims Tod galt er als die
fithrende Gestalt in der franzdsischen Soziologie. Seine Repu-
tation war eng mit dem Schicksal der Année Sociologigue ver-
bunden, die er zusammen mit seinem Onkel gegriindet und
berithmt gemacht hatte; einige der anregendsten und originell-
sten Beitrige in jhren fritheren Nummern schrieb er in Zu-
sammenarbeit mit Durkheim, Hubert und Beuchat: »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
saisonnitres des sociétés eskimos: étude de morphologie so-
ciale« (1906).

Der Erste Weltkrieg rif} grofle 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 Umstéinden hitte uns Mauss sicher mehr
. Zeugnisse seiner Gelehrsamkeit, seines unermiidlichen Fleifles

und seiner methodischen Meisterschaft hinterlassen. Aber er
schrieb nicht nur iber 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-
reri .gehdrs und niche sich selbst, was eines der Themen, viel-
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leicht-das Grundthema des hier vorliegenden Buches ist, dann

dritickt man seine Zugehodrigkeit dadurch aus, dafl 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 fiihlpe, und seine Handlungen bestitigten es. Er
lud die Arbeit semer toten Kollegen auf sich. Selbstlos — denn

ten von Durkheiin, Hubert (der 1927 starb), Hertz und an-
" deren zu edieren, zu vervollstindigen und zu publizieren. Er
ibernahm auch 1923/24 die noch schwierigere Aufgabe, die
ihm ans Herz gewachsene Année Sociologigue, die nach 1913
ihr Erscheinen eingestellt hatte, wieder ins Leben zu rufen.
Das bedeutete eine zusitzliche Biirde und lenkte ihn 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, dafl die neue Serie der
Année Sociologique gleich der Zlteren simtliche Zweige der
soziologischen Forschung erfassen mufite, 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 Péchange dans les sociétés
archaiques« (1925), »Fragment d’un plan de sociologie géné-
rale descriptive« (1934), und »Une catégorie de Pesprit hu-
main: la notion de personne, celle de smoi< « (1938). Die ge-
planten Arbeiten iiber das Gebet, itber das Geld und iiber den
Staat blieben unvollendet. Auch die zweite Serie der Année
Sociologique mufite 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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Freunde, unter ihnen Maurice Halbwachs, wurden umgebracht.
Zum zweiten Mal sah er alles rings um sich zusammenbrechen.
Hinzu kamen andere, persdnliche Schwierigkeiten, und sein
Geist versank in Umnachtung.
Es ist hier nicht der Ort, die Rolle, dieMaus fiir die Entwicklung
des soziologischen Denkens in Frankreich spielte, kritisch zu
wiirdigen — das haben in hervorragender Weise schon Henri
Lévy-Bruhl und Claude Lévi-Strauss getan.r Erforderlich ist
nur ein kurzer Hinweis auf die Bedeutung seines Werkes und
insbesondere seines »Essai sur le don«.
Mauss stand in der philosophischen Tradition, die von Montes-
quieu {iber die Philosophen der Aufklirung — Turgot, Condor-
cet, St, Simon - zu Comte und dann zu Durkheim fithrte, einer
 Tradition, in welcher Schluffolgerungen eher durch die Analyse
von Begriffen als von Tatsachen erreicht wurden; die Tatsachen
dienten nur zur Illustration von Formulierungen, zu denen man
durch andere als induktive Methoden gelangte. Mauss war
jedoch weniger Philosoph als Durkheim. In allen seinen Essays
wendet er sich zuerst den konkreten Tatsachen zu und priif} sie,
in ihrér Gesamtheit und bis zum letzten Detail. Das war der
Kernpunkt eines glinzenden Vortrags iiber Mauss, den einer
seiner ehemaligen Schiiler, Louis Dumont, vor einigen Jahren
hielt. Dumont hob hervor, dafl Mauss, obwohl er aus Loyalitit
und Zuneigung sorgsam jede Kritik an Durkheim vermied,
solche Kritik dennoch implizit in seinen Schriften iibte: sie
sind um so viel mehr empirisch als diejenigen Durkheims, daf§
" man sagen kann, mit Mauss habe die Soziologie in Frankreich
ihr experimentelles Stadium erreidlit. Mauss wollte jeweils nur
einen begrenzten Tatsachenbereich kennenlernen und ihn dann
verstehen, und was er mit Verstehen meint, kommt in seinem
Essay iiber die Gabe sehr deutlich zum Ausdruck. Es bedeutet,
“soziale Phinomene so, wie Durkheim es lehrte, in ihrer Tota-
1 H, Lévy-Bruhl, »In Memoriam: Marcel Mauss«, Année Sociologique, 3.
Serie, 1948/49. C. Lévi-Strauss, »La Sociologie frangaise«, in La sociologie
an XXe siécle, 1947, Bd. 2; »Introduction 3 Poeuvre de Marcel Mauss«, in

Sociologie et Anthropologie, einer 1950 erschienenen Sammlung einiger von
Mauss® Essays.-
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litdt zu sehen: Total ist das Schliisselwort dieses Essays. Der
Austausch in archaischen Gesellschaften, den er untersucht, ist
eine totale gesellschaftliche Titigkeit. Er ist zur gleichen Zeit
ein Skonomisches, juristisches, moralisches, Zsthetisches, - reli-
gitses, mythologisches und sozio-morphologisches Ph#inomen:
Seine Bedeutung konnen wir deshalb nur erfassen, wenn wir
ihn als eine konkrete, komplexe Reéalitit 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 knnen.
Welche Mittel aber helfen uns, zum Verstindnis der Institu-
tionen zu gelangen? Essind jene, die der anthropologische Feld-
forscher verwendet, wenn er das gesellschaftliche Leben von
auflen 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, dafl 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 Volker beob-
achtend und erlebend zu erfassen. Wir Sozialanthropologen
betrachten ihn deshalb als einen von uns.

Um »totale« Phiinomene in ihrer Totalitit zu verstehen, ist es
notwendig, sie zuerst kennenzulernen. Man mufl ein Fach-
mann sein. Es geniigt nicht, 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, daf} Ge-
lehrte, die mit der soziologischen Methode nicht vertraut
waren, in den von ihnen behandelten Tatsachen getade jene
Momente, die von soziologischer Signifikanz sind, nicht ge-
sehen haben. Die Soziologie, die die Tatsachen in ihrer Tota-
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litsie sieht, sieht sie anders. Mauss ging zu den Quellen. Er
hatte nicht nur ausgezeichnete Kenntnisse in vielen europdi-
schen Sprachen, einschliefilich des Russischen, er war auch ein

_hervorragender Kenner des Griechischen, des Lateinischen, des

Sanskrit, des Keltischen und des Hebr3ischen; und er war ein
brillanter Soziologe. Er konnte Spezialisten des Sanskrit wie
des romischen Rechts, wohl zu deren eigener Uberraschung,
vieles lehren, von dem sie nicht wuflten, dafl es in ihren
Texten stand. Was er in seinem >Essai sur le donc iiber die
Bedeutung bestimmter Formen des Austauschs im alten Indien
und im alten Rom sagt, ist ein Beispiel dafiir. Vielleicht noch
bemerkenswerter ist, dafl er anhand von Malinowskis eigenem
Bericht iiber die Trobriander zu zeigen vermochte, wo dieser
die Institutionen der Trobriander miflverstanden oder nicht
ddaquat interpretiert hatte. Er konnte dies dank seiner griind-
lichen Kenntnisse (die Malinowski nicht besaf}) iiber ozeani-
sche Sprachen und die'Eingeborenengesellschaften von Mela-
nesien, Polynesien, Amerika usw., Kenntnisse, die ihn dazu
befhigten, durch ein vergleichendes Studium primitiver Insti-
tutionen zu deduzieren, was der Feldforscher selbst nicht be-
obachtet hatte. ,

Der >Essai sur le donc ist nicht nur von grofilem methodischen
Wert, er ist auch sehr wichtig fiir das Verstindnis von Mauss
und fiir die Beurteilung seiner Bedeutung als Gelehrter, da die
meisten seiner anderen bekannteren Essays nicht von thm allein
stammen. Vor allem aber ist er die erste systematische und
vergleichende Studie iiber das weit verbreitete System des
Geschenkaustauschs und die erste Deutung seiner Funktion im
Bezugsrahmen der gesellschaftlichen Ordnung. Mauss zeigt hier,
was die eigentliche Natur und fundamentale Bedeutung solcher
Institutionen wie des Potlatsch und des Kula ist, die uns auf
den ersten Blick befremdlich oder sogar sinnlos und unver-
stindlich erscheinen. Und wenn er uns zeigt, wie sie zu vet-
stehen sind, erschlieffit er uns nicht nur den Sinn bestimmter
Briuche, etwa der nordamerikanischen Indianer, sondern zu-
gleich den Sinn analoger Briuche in frijheren 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 implizit enthalten. Er fragt nicht nur, wie wir
diese archaischen Institutionen .verstehen kGnnen, 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, dafl
wir ein rationales dkonomisches System an die Stelle eines
Systems setzten, in welchem der Austausch von Giitern keine
mechanische, sondern eine moralische Transaktion war, die
menschliche, personliche Beziehungen zwischen Individuen.und 1
zwischen Gruppen herstellte und aufrecht erhielt. Wir nehmen- 4
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 knnen, das fiir uns so wertvoll ist.




" Marcel Mauss

Die Gabe

. Form und Funktion des Austauschs in archaischen

Gesellschaften






Finfithrung

Uber die Gabe und insbesondere die Verpflichtung, Ge-
schenke zu erwidern

Hier einige Strophen aus dem Hdvdmal, einer der alten
Spruchdichtungen der skandinavischen Edda. Sie mégen dieser
Arbeit als Motto dienen, denn sie versetzen den Leser un-
mittelbar in jenen Bereich von Vorstellungen und Tatsachen,
in dem unsere Beweisfithrung sich bewegen wird.»

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

1 Gustav Cassel hat uns auf die Spur dieses Textes gebracht: Theoretische
Sozialokonomie, 3. Aufl.,, Erlangen-Leipzig 1923, Bd. II, S. 336. Die skan-
dinavischen Wissenschafiler sind mit diesem Zug ihrer nationalen Vorge-
schichte vertraut. (Die deutsche Ubersetzung stammt von H. Gering, Leipzig-
Wien 1892. Cassel fibersetzt die erste hier zitierte Strophe wie folgt: »Nie
fand ich so freigebig / Oder so gastfrei einen Mann, / Dafl nicht er nihme,
was angeboten, / Oder mit Séhitzen seinen / So verschwenderisch, / Dafl
leidig wire der Lohn, den er empfinge.« Anm, d. U.)

2 Die Strophe ist dunkel, vor allem wegen des fehlenden Adjektivs im vier-
ten Vers, doch der Sinn ist klar, wenn man, wie es gewShnlich geschieht, ein
Wort mit der Bedeutung »gastfrei«, »verschwenderisch« erginzt. Auch der
dritte Vers ist schwierig. Cassel #ibersetzt: »Dafl er nicht nihme, was ange-
boten«. Die Ubersetzung die Maurice Cahen freundlicherweise fiir uns be-
sorgte, ist dagegen wortlich. »Der Ausdruck ist doppeldeutige, schreibt er
uns, »die einen verstehen darunter: >daf Geschenke zu empfangen ihm nicht
angenehm ware, die anderen interpretieren: >daf ein Geschenk zu empfangen
nicht die Verpflichtung beinhaltete, es zu erwiderne. Ich neige natiirlich zur
letzteren Erklgrung.« Obwoh! wir hinsichtlich der altnordischen Sprache nicht
kompetent sind, erlauben wir uns eine andere Interpretation. Der Ausdruck
entspricht offensichtlich einem alten Splitter, etwa mit der Bedeutung »rece-
voir est regu«, Danach wiirde der Vers auf jene Geisteshaltung anspielen, in
der sich der Besucher und der Besuchte befinden: von jedem wird erwartet,
daf er seine Gastfreundschaft oder seine Geschenke so anbietet, als sollten
sie thm niemals vergolten werden. Dennoch akzeptiert ein jeder die Ge-
schenke des Besuchers oder die Gegengeschenke des Gastgebers, da es Giiter
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41  Mit Gewindern und Waffen der Wonne des Auges,
sollen Freunde einander erfreun;
Empfinger und Geber sind Freunde am lingsten,
wenn’s das Gliick jhnen gbnnt.

42 Dem Freunde sollst du Freundschaft bewahren,
Gabe mit Gabe vergilt!
Doch Hohn soll man mit Hohn erwidern
und die Tauschung mit Trug.

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

45 Ist dir ein Mann bekannt, der dein Mifltrauen weckt,
und erhoffst du doch Holdes von ihm,
sprich freundlich zu ihm doch Falsches sinne
und vergilt die Tiuschung mit Trug.

46 NochmehrvondemMann, der dein Mifltrauen wedkt,
dessen Denkart verdichtig dir scheint:
sprich Eichelnd ihn an, verleugne den Argwohn,
Gleiches mit Gleichem vergilt.

sind und zudem ein Mittel zur Bekrifligung des Vertrags, dessen integrie~
rende Bestandteile sie sind.

Es scheint uns sogar, als sei in diesen Strophen ein noch #lterer Teil zu er-
kennen. Thre Struktur ist immer die gleiche. In jeder bildet ein juristischer
Splitter den Mittelpunkt: »dafl er Geschenke verschmzht« (39), »Empfianger
und Geber sind Freunde am lingsten« (41), »Gabe mit Gabe vergilte (42),
»so erschlie thm dein Herz und Geschenke tausche« (44), »der Geizige wird
der Gaben nicht froh« (48), »Gabe schielt stets nach Entgelt« (145) etc. Es ist
cine wahre Sammlung von sprichwortartigen Wendungen. Jedes Sprichwort
oder jeder Merksatz ist in einem Kommentar gehiillt, der ihn entwidckelt, Wir
haben es hier also nicht nur mit einer schr alten Form des Rechts, sondern
auch mit einer sebr alten Form der Literatur zu tun.
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48 Gliiklich lebt der Kiihne, der gerne spendet,
selten ficht Sorge ihn an;
der Feige aber hat Furcht vor allem,
und der Geizige wird der Gaben nicht froh.

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

Programm

Man sieht, worum es geht. In der skandinavischen und in
vielen anderen Kulturen finden Austausch und Vertrige in
Form von Geschenken statt, die theoretisch freiwillig sind, in
Wirklichkeit jedoch immer gegeben und erwidert werden
miissen.

Die vorliegende Arbeit ist Teil einer umfangreicheren Unter-
suchung. Schon seit Jahren richtet sich unser Interesse sowohl
auf den Bereich des Vertragsrechts wie auf das System der
wirtschaftlichen Leistungen zwischen den verschiedenen Sek-
tionen oder Untergruppen, aus denen sich die sogenannten
primitiven Gesellschaften und auch jene Gesellschaften zusam-
mensetzen, die wir archaische nennen konnten. Es gibt hier
einen grofilen Komplex auflerordentlich vielschichtiger Tat-
sachen. Alles, was das eigentliche gesellschaftliche Leben der
Gesellschaften ausmacht, die den unseren vorausgegangen sind
— einschliefflich der Gesellschaften der Urgeschichte —, ist darin
verwoben. In diesen (wie wir sie nennen mdchten) »totalen«
gesellschaftlichen Phinomenen kommen alle Arten von Insti-
tutionen gleichzeitig und mit einem Schlag zum Ausdruck:
religidse, rechtliche und moralische — sie betreffen Politik und
Familie zugleich; Skonomische — diese setzen besondere Formen
der Produktion und Konsumtion oder vielmehr der Leistung
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und Verteilung voraus; ganz zu schweigen von den #sthetischen
Phinomenen, in welche jene Tatsachen miinden, und den mor-
phologischen Phinomenen, die sich in diesen Institutionen
offenbaren.

Von allen diesen sehr komplexen Grundthemen und der Viel-
falt der gesellschaftlichen Dinge wollen wir hier nur einen,
zwar tiefgreifenden, doch isolierten Zug nzher betrachten:
nimlich den sozusagen freiwilligen, anscheinend selbstlosen und
spontanen, aber dennoch zwanghaften und eigenniitzigen Cha-
rakter dieser Leistungen. Fast immer nchmen sie die Form des
Geschenks an, des grofiziigig dargebotenen Prisents, selbst
- dann, wenn die Geste, die die Ubergabe begleitet, nur Fiktion,
Formalismus und soziale Liige ist und esim Grunde um Zwang
und wirtschaftliche Interessen geht. Wenngleich wir die ver-
schiedenen Prinzipien prizise aufzeigen werden, die einer not-
wendigen Form des Austauschs — d. h. der gesellschaftlichen
Arbeitsteilung selbst — jenen Aspekt verlichen haben, so unter-
suchen wir von all diesen Prinzipien im Grunde doch nur ein
einziges. Welches ist der Grundsatz des Rechts und Interesses,
der bewirkt, dafl in den riickstindigen oder archaischen Ge-
sellschaflen das empfangene Geschenk zwangslinfig erwidert
wird? Was liegt in der gegebenen Sache fiir eine Krafl, die
bewirkt, daff der Empfinger sie erwidert? Das ist das 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 konnen, welche Rich-
tung ein eingehendes Studium damit zusammenhingender Fra-
gen einschlagen sollte. Desgleichen wird deutlich werden, auf
welche neuen Probleme wir gestoffen 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 mehr oder weniger archiologischen Schluf8folgerungen hin-
sichtlich der Natur der menschlichen Transaktionen in den
Gesellschaften, die uns umgeben oder den unseren unmittelbar
vorausgegangen sind. Wir werden die Erscheinungsformen
des Austauschs und des Vertrags in diesen Gesellschaften be-
schreiben, die nicht, wie man behauptet hat, des wirtschaft-
lichen Handels ermangeln — denn der Handel ist ein mensch-
liches Phinomen, das unseres Erachtens keiner uns bekannten
Gesellschaft fremd ist —, deren Tauschsystem jedoch von dem
unseren abweicht. Wir werden einen Handel kennenlernen,
der schon vor der Institution des Handlers und dessen wich-
tigster Erfindung, der des Geldes im eigentlichen Sinn, exi-
stierte; wie er funktionierte, noch bevor die Formen, man kann
sagen die modernen (semitischen, hellenischen, hellenistischen
und r8mischen) Formen des Vertrags entstanden waren. Wir
werden die Moral und die Ukonomie kennenlernen, die bei
solchen Geschiiften wirksam sind.

Und da wir feststellen werden, dafl diese Moral und dlese
Okonomie sozusagen unterschwellig auch noch in unseren ei~
genen Gesellschafteén wirken, und da wir glauben, hier einen
der Felsen gefunden zu haben, auf denen unsere Gesellschaften
" ruhen, kénnen wir daraus einige moralische Schlufifolgerungen
beziiglich einiger der Probleme zieben, vor die uns die Krise
unseres Rechts und unserer Wirtschaft stellt, und dabei wollen
wir es bewenden lassen. Diese Seite der Sozialgeschichte, der
theoretischen Soziologie, der politischen und 8konomischen
Praxis filhrt uns im Grunde nur dazu; uns in neuen Formen
ein weiteres Mal alte, doch immer wieder neue Fragen zu
stellen.s

3 Ich habe Burckhard, Zum Begriff der Schenkung, 1899, S. 53 ff. nicht zu
Rate ziehen kdnnen. ~ Doch im Hinblick auf das angelsichsische Recht sind
die Fakten, die wir ins Licht riicken wollen, von F. Pollock und F. W. Mait-
land deutlich gesehen worden (History of English Law, Cambridge 1895,
Bd. II, S. 82): »The wide word »gift< ... will cover sale, exchange, gage
and lease.« Vgl. S. 12; 212 f.: »Perhaps we may doubt wether ... a purely
gratuitous promise . . . would habe been enforced.« Siehe auch die Abhand-

lung iiber die germanische Mitgift von F. K. Neubecker (Die Mitgiff .
Leipzig 1909, S. 65 ff.).
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Methode

Unsere Methode ist die des prizisen Vergleichs. Wie immer
haben wir unseren Gegenstand zunichst nur in bestimmten,
ausgewihlten Arealen untersucht: in Polynesien, Melanesien,
Nordwestamerika, sowie in einigen groflen Rechtssystemen.
Sodann haben wir natiirlich nur solche Gebiete ausgewihly,
bei denen wir, dank den Dokumenten und der philologischen
Arbeit, zum Bewuflwsein der Gesellschaften selbst Zugang
haben, denn es handelt sich hier um Termini und Begriffe; dies
schrinkte unser Vergleichsfeld abermals ein. Schliefilich richtet
sich jede einzelne Untersuchung auf Systeme, die der Reihe
nach in threr Gesamtheit zu beschreiben wir bemiiht 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 einbiiffen.

Leistung. Gabe und Potlatsch

Die vorliegende Arbeit gehrt zu einer Reihe von Untersu-
chungen, die G. Davy und ich selbst schon seit langem iiber
die archaischen Formen des Vertrags anstellen.t 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 zusammenfafit,
irgend etwas gegeben, das dem gliche, was man natiirliche
Wirtschaft nennt.s In einer merkwiirdigen, doch klassischen

4 Davy, Foi Jurée; siehe die Bibliographie in Mauss, »Une forme archaique
de contrat chez les Thraces«, Revune des Etudes Grecgues, XXXIV, 19213
R. Lenoir, »L’Institution du Potlatch«, Revue Philosophique, 1924.

s M. F. Somlo (»Der Giiterverkehr in der Urgesellschaft«, Travanx de PIn-
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 einschiagen werden.
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Verirrung wihlte man sogar, um diesen Wirtschaftstypus
darzulegen, die Texte von Cook betreffend den Austausch und
den Giiterverkehr bei den Polynesiern.$ Diese selben Poly-
nesier wollen wir hier untersuchen, und es wird sich zeigen,
wie weit sie, was Recht und Wirtschaft anbelangt, vom Natur-
zustand entfernt sind.

In den Wirtschafts- und Rechtsordnungen, die den unseren
vorausgegangen sind, begegnet man fast niemals dem ein-
fachen Austausch von Giitern, Reichtiimern und Produkten im
Rahmen eines zwischen Individuen abgeschlossenen Handels.
Zunzchst einmal sind es nicht Individuen, sondern Kollektive,
die sich gegenseitig verpflichten, die austauschen und kontra-
hieren7; die am Vertrag beteiligten Personen sind moralische

6 Ph. F. H. Grierson (Silent Trade, Edinburgh 1903) hat bereits die zur Be-
seitigung dieses Vorurteils nStigen Argumente geliefert; desgleichen M. Mosz-
kowski (Vom Wirtschafisleben der primitiven Vélker, Jena 1911), der jedoch
den Raub fiir primitiv hilt und mit dem Recht des Nehmens verwechselt.
Eine gute Darstellung der VerhZltnisse bei den Maori findet man in W. von
Brun, »Wirtschaftsorganisation der Maori«, Beitrige zar Kultur- und Uni-
versalgeschichte, Hrsg. Karl Lamprecht, Bd, 18, Leipzig 1912, wo ein Kapitel
dem Austausch gewidmet ist. Die jiingste Arbeit &iber die Wirtschaft der
sogenannten primitiven Volker ist: W. Koppers, »Die ethnologische Wirt-
schaftsforschunge, Anthropos, X-XI (1915/16), 611651, 971~1097; gute
Darstellung der Doktrinen, im iibrigen etwas spitzfindig.

7 Seit unseren letzten Verdffentlichungen haben wir in Australien erste An-
zeichen fiir geregelte Leistungen festgestellt, die zwischen Stimmen starr-
finden, nicht mehr nur zwischen Clans und Phratrien, und zwar insbesondere
ankiflich eines Todesfalles. Bei den Kakadu im Nordterritorium gibt es nach
der zweiten Bestattung noch eine dritte Trauerzeremonie, wihrend derer die
Minner eine Art gerichtliche Untersuchung vornechmen, um zumindest fiktiv
festzustellen, wer durch Zauberei den Tod verursacht hat. Doch anders als
in den meisten australischen Stimmen wird keine Blutrache geiibt. Die Min-
ner begniigen sich damit, ihre Speere zusammenzulegen und zu bestimmen,
was sie als Gegenwert dafiir verlangen wollen. Am nichsten Tag werden
diese Speere zu einem anderen Stamm gebracht, z. B. zu den Umorio, bei
denen man sich iiber den Zweck dieser Sendung durcraus im klaren ist. Dort
werden die Speere biindelweise, je nach ihren Besitzern, angeordnet, und
einem im voraus bekannten Tarif zufolge werden die gewiinschten Gegen-
stinde den Speerbiindeln gegeniibergelegt. Dann wird alles zu den Kakadu
gebracht (Baldwin Spencer, Native Tribes of the Northern Territory, Lon-~
don 1914, S. 247). Spencer erwihnt, daf diese Gegenstinde wiederum gegen
Speere avsgetauscht werden konnen, eine Tatsache, die wir nicht ganz ver-
stehen. Thm dagegen fallt es schwer, den Zusammenhang zwischen diesen
Totenfeiern und dieser Art von Austausch zu verstehen, und er fiigt hinzu,
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Personen: Clans, Stimme, Familien, die einander gegeniiber-
treten, seis als Gruppen auf dem Terrain selbst, seis durch die
Vermit{lung ihrer Hiuptlinge, oder auch auf beide Weisen zu-
gleich.8Zum anderen ist das, was ausgetapscht wird, nicht aus-
schlieBlich Giiter und Reichtiimer, bewegliche und unbeweg-
liche Habe, wirtschaftlich niitzliche Dinge. Es sind vor allem
Hoflichkeiten, Festessen, Rituale, Militdrdienste, Frauen, Kin-
der, Tinze, Feste, Markte, bei denen der Handel nur ein
Moment und der Umlauf der-Reichtiimer nur eine Seite eines
weit allgemeineren und weit bestindigeren Vertrags ist.
Schlieflich vollziehen sich diese Leistungen und Gegenleistungen
in einer eher freiwilligen Form, durch Geschenke, Gaben, ob-
wohl sie im Grunde streng obligatorisch sind, bei Strafe des
privaten oder Sffentlichen Kriegs. Wir haben vorgeschlagen,
all dies 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, Heiraten,
Erbschaft, Rechts- und Interessenbindungen, Militir- und 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 sehen«, Der Brauch ist aber durchaus
verstindlich: er ist gewissermaflen ein geregelter Vergleich, der die Blur-
rache ersetzt und urspriinglich einem intertribalen Handel dient. Dieser Aus-
tausch von Sachen ist zugleich ein Austausch von Friedenspfindern und
Solidarititsgefithlen in der Trauer, wie er in Australien normalerweise nur
zwischen Familien und Clans stattfindet, die durch Heirat miteinander ver-
bunden und verbiindet sind. Der einzige Unterschied ist, dafl der Brauch
hier zu einem intertribalen Brauch geworden ist.

8 Sogar ein so spiter Dichter wie Pindar konnte sagen: wveovio
vopuBo® moonivev oixodev oixude, 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
Eifersudht, die die Heirat hervorruft — all diese Motive sind hier ausdrucks-
voll dargestellt.

9 Siehe insbesondere die eigentiimlichen Regeln des Ballspiels bei den
Omaha: Alice Fletcher und F. La Flesche, »The Omaha Tribe«, 27th
A.R.B.A.E. (1905/06), 1911, S. 197, 336.
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und die Haida, zwei Indianerstimme des nordwestlichen
Amerika, bringen das Wesen dieser Praktiken deutlich zum
Ausdruck, wenn sie sagen, dafl »die beiden Phratrien einander
Respekt erweisen«.1°

In diesen beiden Stimmen jedoch, wie fiberhaupt in diesem
ganzen Gebiet, tritt eine zwar typische, doch entwickelte und
relativ seltene Form dieser totalen Leistungen in Erscheinung.
Wir haben vorgeschlagen, sie Potlatsch zu nennen, wie es im
iibrigen die amerikanischen Autoren tun, die den Chincok-
Ausdruck verwenden, welcher in die Alltagssprache der Weiflen
und der Indianer von Vancouver bis Alaska eingegangen ist.
»Potlatsch« bedeutet im wesentlichen »ernihren«, »verbrau-
chen«.r 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 unaufhdrlichen Fest: -
Bankette, Ausstellungen und Mirkte sind zugleich die feier-
lichen Versammlungen des Stammes. Dieser ordnet sich nach
seinen hierarchischen Bruderschaften und Geheimbiinden, die
oftmals mit den ersteren und den Clans verwechselt wurden;
und all dies — Clans, Heiraten, Initiationen, schamanistische
Sitzungen und die Kulte der grofien Gbtter, der Totems und °
der kollektiven oder individuellen Vorfahren - verkniipft

10 Aurel Krause (Tlinkit-Indianer, S. 234 ff.) hat den Charakter dieser
Feste, Riten und Vertriige sehr wohl erkannt, obzwar er sie nicht Potlatsch
nennt. Boursin (z1th Census, S. 54-66) und Porter (ibid., S. 33) haben den
Charakter der gegenseitigen Verherrlichung beim (diesmal auch so genann-
ten) Potlatsch erkannt. Doch J. R. Swanton hat ihn am besten dargestellt
(Tlingit, S. 345, passim). Vgl. unsere Bemerkungen in A.S., XI (1906-09)
207, und Davy, Foi Jurée, S. 172.

11 Fiir die Bedeutung des Wortes »Potlatsch« vgl. C..M. Barbeau, Bulletin
de la Société de Géographie de Québec, 1911, und Davy, Foi Jurée, S. 162.
Dennoch scheint uns die vorgeschlagene Bedeutung nicht die urspriingliche zu
sein. Franz Boas gibt nimlich dem Wort Potlatsch — allerdings in der Kwa-
kiutl- und nicht in der Chinook-Sprache — die Bedeutung »feeder«, Ernzhrer,
und wortlich »place of getting satiated«, Ort, wo man gesittigt wird
(Kwa. T. 2, S. 43, Anm. 2; vgl. Kwa. T. 1, S. 255, 517, s. v. Pol). Doch
die beiden Bedeutungen von Potlatsch, »Gabe« und »INahrungsmirtel«, schlie-
fen einander nicht aus, da hier die wesentliche Form der Leistung, zumindest
theoretisch, die des Nahrungsmittels ist. Fiir diese Bedeutungen siche unten,
S. 102 Anm. 194.
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sich zu einem unentwitrbaren Netz von Riten, rechtlichen und
wirtschaftlichen Leistungen, durch die politische Ringe inner-
halb der Minnerbiinde, des Stammes oder der Stammesver-
einigungen, ja selbst auf internationaler Fbene bestimmt wer-
den.rz Bemerkenswert bei diesen Stimmen ist jedoch das Prin-
zip der Rivalitit und des Antagonismus, das all diese Prakti-
ken beherrscht. Man geht bis zum offenen Kampf, bis zur
"T6tung der einander gegeniibertretenden Hiuptlinge und » Ad-
ligen«. Und andererseits geht man bis zur rein verschwenderi-
schen Zerstérung der angehiuften Reichtiimer™s, um dem riva-
lisierenden Hiuptling, der zugleich ein Verwandter (gewthn-~
lich ein Grofivater, Schwager oder Schwiegersohn sein  kann)
den Rang abzulaufen. Totale Leistung liegt in dem Sinne vor,
dafl wirklich der ganze Clan durch die Vermittlung seines
Hiuptlings kontrahiert, fiir alle seine Mitglieder, fiir alles,
was er besitzt, und fiir alles, was er tut.*¢ Doch hat diese
Leistung seitens des Hiuptlings einen stark agonistischen Zug.
Sie trigt wesentlich den Charakter des Wuchers und des
Luxzus und ist vor allem ein Kampf der Adligen, der ihren
Platz innerhalb der Hierarchie bestimmt, von dem letztlich
wieder der Clan profitiert.

Wit 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 seinen Aufsitzen in der Zeitschrift fiir vergleichende Rechtswissenschafl,
1911 ff., 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 religitse
Charakter der beteiligten Personen und der ausgetauschten oder zerstorten
Gegenstinde ist fiir den Charakter der Vertrfige in der Tat nicht gleich-
giiltig, ebensowenig wie die ithnen zugeschriebenen Werte.

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

14 Siche die Dokumente von G. Hunt, in Boas, Eth#. Kwa., S. 1340; hier
findet man eine interessante Beschreibung der Art und Weise, wie der Clan
seine Potlatsch-Beitrige an den Hiuptling leistet, sowie einige sehr inter-
essante Reden. Z. B. sagt der Hizuptling: »Denn das geschieht nicht in
meinem Namen. Es geschicht in eurem Namen, und ihr werdet beriihmt
werden unter den Stimmen, wenn es heifit, dafl ihr ever Eigentum fiir
einen Potlatsch gegeben habt« (S. 1342, Zeile 31 ff.).
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aber auch umstindlicher totale Leistung wom agonistischen
Typ nennen kénnte.

Bisher haben wir Beispiele fiir diese Institution fast nur in den
nordwestamerikanischen Stimmen und- denen eines Teils von
Nordamerikats, Melanesien und Papua® angetroffen. In allen
anderen Gebieten, in Afrika, Polynesien und Malaya, Siid-
amerika und dem ibrigen Nordamerika scheinen uns die
Grundlagen des Austauschs zwischen den Clans und Familien
noch zu einem elementareren Typus der totalen Leistung zu
gehoren. In neuerer Zeit indessen fordern eingehendere Unter-
suchungen eine betrichtliche Anzahl von Ubergangsformen zu-
tage zwischen dem von erbitterter Rivalitit und Zerstérung
der Reichtiimer gepriigten Austausch wie in Nordwestamerika
und Melanesien und anderen, gemi@figteren Formen, wo die
Kontrahenten mit Geschenken miteinander wetteifern: so tiva-
lisieren z. B. wir selbst bei unseren Weihnachtsgeschenken,
Parties, Hochzeitsfeiern, Finladungen, und wir fithlen uns
noch heute verpflichtet, uns zu »revanchieren«.’? Solche Zwi-
schenformen haben wir in der antiken indoeuropdischen Welt,
insbesondere bei den Thrakern festgestellt.8

Verschiedene Motive — Regeln und Vorstellungen — sind in
derartigen Systemen enthalten. Der wichtigste dieser geistigen
Mechanismen ist ganz offensichtlich jener, der dazu zwingt, das
empfangene Geschenk zu erwidem. Nirgends aber treten die
moralischen und religidsen Utsachen fiir diese Verpflichtung
deutlicher in Erscheinung als in Polynesien. Dieses Gebiet

15 Der Potlatsch reicht tatsichlich {iber die Grenzen der nordwestlichen
Stimme hinaus. Insbesondere betrachten wir das »Asking Festivale der
Alaska-Eskimo nicht nur als cine Entlehnung von den benachbarten India-
ner-Stimmen, siehe unten, S. 40, Anm. 42.

16 Siche unsere Bemerkungen in 4. S., XI (1906/09), 101, und XII (1910/
13), 372 fl., sowie in Antbropologie, XXX (1920), »Procds-verbaux de
PLF.A.«. R. Lenoir hat auf zwei deutliche Anzeichen fiir den Potlatsch in
Siidamerika hingewiesen (»Expéditions maritimes en Mélanésies, Antbro-
pologie, XXXIV, 1924).

17 M. Thurnwald (Salamo-Inseln, Bd. I11, S. 8) gebraucht dieses Wort.

18 Revne des Etudes Grecgues, XXXIV (1921).
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wollen wir nun niher untersuchen, und wir werden erkennen,
welche Macht dazu treibt, eine empfangene Sache zu erwidern
und, allgemeiner, Realvertrége zu erfiillen.



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

1. Totale Leistung. Miitterliche gegen minnliche Giiter
(Samoa)

Bei unseren fritheren Untersuchungen iiber das Verbreitungs-
gebiet des Systems der vertraglichen Gaben meinten wir, in
Polynesien gebe es den eigentlichen Potlatsch niche. Die poly-
nesischen Gesellschaflen, derehr Institutionen thm am nichsten
kamen, schienen nicht iiber das System der »totalen Leistungen«
hinauszugehen, d. h. der Dauervertrige zwischen Clans, die
ihre Frauen, Minner, Kinder, Riten etc. zu Gemeingut machen.
Die Tatsachen, die wir damals hauptsichlich in Samoa unter-
suchten — z. B. der eigentiimliche Brauch, anlifllich der Heirat
bedruckte Matten unter den Hiuptlingen auszutauschen —,
schienen uns nicht @iber dieser Stufe zu liegen.r Das Element
der Rivalitit, der Zerstdrung und des Kampfes schien nicht
vorhanden zu sein, wihrend es in Melanesien nicht fehlte.
Heute seben wir diese Dinge im Lichte neuer Tatsachen.

Zundchst ist das System der vertraglichen Geschenke in Samoa
nicht auf die Heirat beschrinkt; sie begleiten folgende Ereig-
nisse: Geburtz, Beschneidung3, Krankheit4, Pubertit der Mad~
chens, BestattungstitenS, Handel?. Auflerdem sind zwei Ele-

1 Davy, (Foi Jwiée, S. 140) hat diesen Austausch im Hinblik auf den
Heiratsvertrag untersucht. Wir werden schen, dafl er noch andere Impli-
kationen hat.

2 Turner, Nineteen years, S. 1783 Samoa, S. 82 fi., J. B. Stair, Old Samoa,
London 1897, S. 175.

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

4 Stair, Old Samoa, S. 180; Turner, Nineteen years, S. 225; Samoa, S. 142.
s 'Turner, Nineteen years, S. 1843 Samoa, S. 91.

6 Kramer, Samoa Inseln, Bd. 11, S. 105 §; Turner, Samoa, S. 146.

7 Krimer, 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 verleihts,
sowie das der absoluten Verpflichtung, die Gaben zu erwidern,
bei Strafe, dieses mana, diese Autoritit, Talisman und Quelle
des Reichtums, zu verlierens.

Auf der einen Seite sagt es Turner: Nach den Festen der Ge-
burt, wenn die Fhegatten die oloa und die tonga — nimlich
die »minnlichen« und die »weiblichen« Giiter — empfangen
und erwidert hatten, »waren sie nicht reicher als zuvor. Doch
batten sie die Genugtuung, gesehen zu haben, was fiir sie eine
grofle Ehre bedeutete: Haufen von Eigentum, das zur Feier
der Geburt ihres Kindes versammelt war«.’e Auf der anderen
Seite kénnen diese Gaben auch verpflichtend und dauernd sein,
ohne andere Gegenleistungen als die, die der Rechtszustand
nach sich ziebt, So wird das Kind, das die Schwester und folg-

(vgl. die »walaga« in Neuguinea), kommen in der Tat dem Potlatsch ziem-
lich nahe, der seinerseits fiir die Expeditionen im benachbarten melanesischen
Archipel charakteristisch ist. Krimer gebraucht das Wort »Gegengeschenke«
fiir den Austausch der oloa gegen die tonga, auf die wir gleich zu sprechen
kommen., Wenn man auch nicht in die- Ubertreibungen der englischen Ethno-
graphen der Schule von Rivers und Elliot Smith verfallen darf, ebenso-
wenig wie in die der amerikanischen Ethnographen, die in der Nadhfolge
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 lebhafler Verkehr
von Insel zu Insel, von Hafen 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 gehabt. Fiir eine
Untersuchung einiger dieser Institutionen (Nordwestmelanesien) siche R.
Lenoir, »Expéditions maritimes en Mélanésies, Anthropologie, XXXIV
(1924).

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.

o Es handelt sich in diesem Fall deshalb nicht um den eigentlichen Potlatsch,
weil der wucherische Charakter der Gegenleistung fehlt. Dennoch fiihrt,
wie wir im Maori-Recht sehen werden, die Nichterwiderung des Geschenks
zum Verlust des mana, des »Gesichtse, wie die Chinesen sagen; das gleiche
gilt fiir Samoa.

10 Turner, Nineteen years, S. 178; Samoa, S. 52. Das Motiv des Ruins und
der Ehre ist im nordwestamerikanischen Potlatsch entscheidend; Belspxele in
Porter, rrth Census, S. 34.
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lich auch der Schwager, der miitterliche Onkel, von ihrem
Bruder und Schwager zur Erziehung erhalten, ebenfalls tonga
genannt, ein miitterliches Gut.:t Dieses Kind ist nun »der
Kanal, durch den die heimischen Giiter'z, die tonga, stindig
von der Familie des Kindes zu jener Familie fliefen. Anderer-
seits st es fiir seine Eltern das Mittel, von den Eltern, die es
angenommen haben, fremde Giiter, oloa, zu erhalten, und
zwar solange das Kind lebt«. ». . . Dieses Opfer natiirlicher
Bindungen schafft eine systematische Erleichterurig des Verkehrs
zwischen heimischem und fremdem Eigentum.« Das Kind (ein
miitterliches Gut) ist also das Mittel, wodurch sich die Giiter
der miitterlichen Fainilie gegen die der minnlichen Familie
austauschen lassen. Und wenn man feststellt, daf dasKind, da
es bei seinem Onkel miitterlicherseits lebt, offensichtlich ein
Recht bat, dort zu leben, und folglich ein allgemeines Recht
auf den Besitz des Onkels, so erkennt man, dafl dieses System
des »fosterage« dem Recht sehr fhnlich zu sein scheint, das in
Melanesien dem miitterlichen Neffen auf die Besitztiimer seines
Onkels allgemein zugestanden wird.'3 Zum Potlatsch fehlt
einzig noch das Motiv der Rivalitit, des Kampfes und der
Zerstdrung,

Doch betrachten wir die beiden Termini oloa und besonders
tonga. Die tonga bezeichnen eines der unzerstSrbaren Para-
phernalien, insbesondere die Brautmatten, welche die aus

11 Turner (Nineteen years, S. 1783 Samoa, S. 83) nennt den jungen Mann
radoptierte. Er irrt sich, Der Brauch entspricht genau dem des »fosterages,
der auflerhalb der cigenen Familie vorgenommenen Erziehung, jedoch mit
der ngheren Bestimmung, daR dieses »fosterage« eine Art Riickkehr in die
miitterliche Familie bedeutet, da das Kind in der Familie der Schwester
seines Vaters, in Wahrheit bei seinem Onkel miitterlicherseits, dem Gatten
von jener, aufgezogen wird. Man darf nimlich nicht vergessen, dafl Poly-
nesien ein Land mit doppelter klassifikatorischer Verwandtschaft ist: miitter-
licher und minnlicher; vgl. unsere Besprechung der Arbeit von Elsdon Best,
»Maori Nomenclature«, in 4. S., VII (1902/03), 420, und die Bemerkungen
von E. Durkheim, A. §., V (z900/01), 37.

12 Turner, Nineteen years, S. 179; Samoa, S. 83.

13 Siche unsere Bemerkungen iiber den wass der Fidschianer in »Procds ver-
baux de I'I.F.A.«, Anthropologie, XXX (1921).

14 Krimer, Samoa Inseln, s. v. toga, Bd. I, S. 482; Bd. II, S. go.
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dieser Fhe hervorgehenden Midchen erben, die Schmuckstiicke
und Talismane, die unter der Bedingung der Riickgabe iiber
die Frau in die neu gegriindete Familie gelangen®s; es sind also
der Bestimmung nach unbewegliche Giiter. Die oloz dagegen
bezeichnen Sachen, meist Gerite, die das spezifische, Figentum
des Ehemanns sind6; es sind im wesentlichen bewegliche Gii-
ter. Heute wird dieser Ausdruck auch auf Dinge angewandt,
die von den Weiflen stammeni7; hier handelt es sich natiitlich
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 auch nicht
ganz uninteressant, denn sie zeigt, dafl bestimmte, tonga ge-
nannte Besitztiimer mehr mit dem Boden, dem Clan, der Fa-
milie und der Person verkniipft sind als andere, die oloa ge-
nannt werden.8

Doch wenn wir unser Beobachtungsfeld ausweiten, gewinnt der
Begriff tonga sofort eine groflere Ausdehnung. Er bezeichnet
in Maori, Tahitisch, Tonga und Mangarevan alles, was 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. 206; vgl. S. 9o (togs == Mitgift); S. 94, Tausch von
oloa gegen toga.

16 ibid., Bd. I, S. 477. Bei P, L. Violette (Dictionnaire Samoan-Frangais,
Paris 1879) heiflt es unter dem Stichwort toga sehr deutlich: »Reichtiimer
des Landes, die in feinen Matten und oloa bestehen, in Hiusern, Booten,
Stoffen, Waffen« (S. 194, Sp. 2); und er verweist auf oa (Reichtiimer,
Giiter), das alle Gegenstinde fremder Herkunft umfaflt.

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

Pater S. Ella, »Polynesian native clothinge, J.P.S., VIII (1899), 169, be-
schreibt die ie tonga (feine Matten) folgendermafen: »Sie sind der wichtigste
Besitz der Eingeborenen; ehemals bediente man sich ihrer als eines Zah-~
lungsmittels beim Tausch von Giitern, bei Heiraten und anlifilich besonderer .
Hoflichkeitserweisungen. Sie werden hiufig in der Familie als Erbstiicke
(»heirlooms«) aufbewahrt, und viele alte ie sind bekannt und hochgeschitzt,
da sie einmal einer berithmten Familie gehdrt hatten.« Vgl. Turner, Samoa,
S. 1z20. — 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. 90, 94.
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Entschidigung dienen kann.*s Es sind ausschlieffilich Wertge-
genstinde: Talismane, Embleme, heilige Matten und Gotter-
bilder, manchmal sogar Traditionen, magische Kulte und Ri-
tuale. Hier begegnen wir jenem Begriff des magischen Figen-
tums, von dem wir mit Sicherheit meinen, dafl er in der ge-
samten malaio-polynesischen Welt und sogar im ganzen Pazifik
vorherrscht.ze

2. Der.Geist der gegebenen Sache (Maori)

Diese Beobachtung fithrt uns nun zu einer hochst bedeutsamen
Feststellung. Die taonga sind, zumindest in den Vorstellungen
der Maori, sehr eng mit der Person, dem Clan, dem Boden
verkniipft; sie sind die Triger ihres mana, ihrer magischen,
religitsen und geistigen Kraft. In einem Sprichwort, dessen
Aufzeichnung wir G. Grey?r und C. O. Davis**> verdanken,
werden die taonga gebeten, das Individuum, das sie annimmt,
zu vernichten. Das heifit also, dafi sie selbst diese Krafl in sich
enthalten, fiir den Fall, dafl das Redit und vor allem -die
Pflicht zur Gegenleistung nicht erfiille wird.

Unser verstorbener Freund R. Hertz hatte die Bedeutung die-
ser Tatsache geahnt; in seiner rithrenden Bescheidenheit hat er
»fiir Davy und Mauss« auf den Zettel geschrieben, auf dem
folgende Notiz von F. E. Colenso stand: »Es gab eine Art von
Tauschsystem oder vielmehr eine Art, Geschenke zu machen,
die zu einem spiteren Zeitpunkt eingetauscht oder zuriickge-
geben werden miissen.«23 Zum Beispie} tauscht man getrockneten
19 Siche Tregear, M.C.D., ad verb. taonga: (Tzhiti) tataoa, Eigentum

geben, faataoa, entschidigen, Eigentum geben; (Marquesas-Inseln) A. Les-
son, Les Polynésiens . . . , Paris 1880, Bd. 11, S. 232, taetae; vgl. tiax tae-tae,

.gegebene Geschenke, »Geschenke, einheimische Giiter, die gegeben werden,

um fremde Giiter zu erhalten«, M. Radiguet, Les derniers sanvages, Paris
1929, S. 157. Die Wurzel des Wortes ist tabn etc.

20 Siche M. Mauss, Origines, wo fast alle zitierten Tatsachen, aufler den
negritischen und amerikanischen, zu diesem Gebiet gehoren.

21 Proverbs, S. 103.

22 Maori Mementoes, S. 21.
23 in T.N.2Z.1, 1, 354.
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Fisch gegen eingemachte Vigel, Matten?4 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 insbesondere des
Waldes und des darin lebenden Wilds, liefert uns Tamati
Ranaipiti, einer der besten Maori-Informanten von Elsdon
Best, ganz durch Zufall und véllig unvoreingenommen den
Schliissel zu diesem Problem.zs »Ich will Thnen jetzt vom bax
erzdhlen . . . Das bax ist nicht der Wind, der blist. Ganz und
gar nicht. Stellen Sie sich vor, Sie besitzen einen bestimmten
Gegenstand (taonga) und geben ithn mir; Sie geben ihn mir
ohne festgesetzten Preis.26 Wir handeln nicht darum. Nun gebe
ich diesen Gegenstand einem Dritten, der nach einer gewissen
Zeit beschlieflt, irgend etwas als Zahlung dafiir zu geben
(utn)7, er schenkt mir irgend etwas (faonga). Und dieses
taonga, das er mir gibt, ist der Geist (ban) des taonga, das
ich von Thnen bekommen habe und das ich thm gegeben habe.
Die taonga, die ich fiir die anderen taonga (die von Ibnen
kommen) erhalten habe, muf ich Thnen zuriickgeben. Es wire
nicht recht (tika) von mir, diese taonga fiir mich zu behalten,
ob sie nun begehrenswert (rawe) oder unangenehm (kino) sind.
Ich muf sie Thnen geben, denn sie sind ein bax des taonga, das

24 Die Stimme in Neuseeland teilen sich selbst, aufgrund der Maori-Tra-
dition, in Fischer, Ackerbauern und Jiger ein, die stindig ihre Produkte
austauschen sollen; vgl. Elsdon Best, »Forest-Lore«, T.N.Z.1., XLII, 435.
25 ibid., S. 431; Ubers. S. 439.

26 Das Wort bau bezeichnet, wie das Lascinische spiritus, zugleich Wind und
Secle, oder genauer, zumindest in einigen Fillen, die Seele 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 angewandt
als in Melanesien.

27 Das Wort st wird gebraucht fiir die Genugtuung der Blutricher, fiir die
Entsc’nadlgungen, die Riidkzahlungen, die Haftung etc. Es bezeichnet auch
den Preis. Es ist ein sehr komplexer Moral-, Rechts-, Relxgxons- und Wirt-
schafisbegriff.
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Sie mir gegeben haben.28 Wenn ich dieses zweite taonga fiir
mich behalten wiirde, kénnte mir Bdses daraus entstehen, ganz
bestimmt, sogar der Tod. So ist das mit dem bax, dem bax des
personlichen Eigentums, dem bax der taonga, dem han des
Waldes. Kati ena (genug davon).«

Dieser bedeutsame Text verdient einige Erliuterungen. Unver-
falscht Maori, durchdrungen von jenem noch unbestimmten,
doch stellenweise erstaunlich klaren theologischen und juristi-
schen Geist, den Lehren des »Hauses der Geheimnisse«, ent-
kilt er nur einen dunklen Punkt: das Eingreifen einer dritten
Person. Doch um den Maori-Juristen richtig zu verstehen,
braucht man nur zu sagen: »Das taonga und alles streng per-
sonliche Figentum hart ein bax, eine geistige Macht; Sie geben
mir eins davon, und ich gebe es einem Dritten; dieser gibt mir
ein anderes taonga dafiir, weil er vom ban meines Geschenks
dazu getrieben wird; und ich bin gezwungen, Thnen diese Sache
zu geben, weil ich Thnen zuriickgeben muff, was in Wirklich-
keit das Produkt des baw Thres taonga ist.«

So interpretiert wird der Gedanke nicht nur klar, sondern er
erscheint auch als einer der Leitgedanken des Maori-Rechts.
Das, was in dem empfangenen oder ausgetauschten Geschenk
verpflichtet, kommet daher, dafl die empfangene Sache nicht
leblos ist. Selbst wenn der Geber sie abgetreten hat, ist sienoch
ein Stiick von ihm. Durch sie hat er Macht iiber den Empfin-
ger, so wie er durch sie, als ihr Figentiimer, Macht iiber den
Dieb hat.29 Denn das taonga ist vom bax seines Waldes, seines

28 Diese beiden Sitze sind in der Ubersetzung von Elsdon Best gekiirzt
wiedergegeben; wir iibernehmen sie trotzdem.

29 Fiir einen Abschnitt seiner Arbeit Le péché et Pexpiation hatte R, Hertz
viel beweiskriftiges Material zu dem letzten Punkt gesammelt. Es zeigt, dafl
die Strafe fiir den Diebstahl einfach in der magischen und religitsen Wirkung
des mana liegt, der Macht, die der Eigentiimer iiber die gestohlene Sache be-
halt, und daf zudem diese von Tabus umgebene und von den Zeichen des
Eigentums geprigte Sache von diesen mit bax, mit geistiger Macht aufgela-
den ist. Dieses bax ist es, das den Bestohlenen richt, das den Dieb faflt, ithn
verzaubert, ihn zu Tode bringt oder zur Riickgabe zwingt. Man findet diese
Tatsachen in dem Buch von Hertz, das wir demniichst verdffentlichen wer-
den,.in den dem bau gewidmeten Abschnitten.
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Ackerlandes, seines Heimatbodens beseelt; und das ban ver-
folgt jeden, der es innehat.3°

Es verfolgt nicht nur den ersten Empfinger, eventuell sogar
eine dritte Person, sondern jedes Individuum, dem das taonga
einfach tberlassen wurde.3* Im Grunde ist es das baw, das zu
dem Ort seines Ursprungs, zur geheiligten'Seitte des Waldes
und des Clans und zum Eigentiimer zuriickkehren m&chte. Das
taonga oder sein bau ist es — im {ibrigen selbst eine Art Indivi-
duum3* —, das sich an jene Reihe von Benutzern heftet, bis
diese auys ihrer Habe, ihren tgonga, ihren Besitztiimern oder

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

Die Dokumente von Elsdon Best verdienten in diesem Punkt eine eingehen-
dere Erdrterung, als wir sie hier geben konnen, insbesondere jene iiber die
merkwiirdigen Ausdriicke ban whitia und kai hau. Die wichtigsten Passagen
finden sich in »Spiritual concepts of the Maori«, J.P.S., X (1901), 10 (Maori-
Text) und IX (1900), 197 f. Best iibersetzt ban whitia richtig mit »averted
hau«; denn die Siinde des Diebstahls oder die des Nichtbezahlens oder Nicht-
erwiderns von Leistungen ist sehr wohl eine Entwendung der Seele, des hax,
wie in jenen Fillen (die dem Diebstahl gleichgestelit werden), wo man es
ablehnt, sich auf einen Handel einzulassen oder ein Geschenk zu machen;
kai baw hingegen ist falsch iibersetzt, wenn man es als einfaches Aquivalent
von bau whitia nimmt, Dieser Ausdruck bezeichnet zwar tatsichlich den Vor-
gang des Verzehrens der Seele und ist das Synonym von whanga hau (vgl.
Tregear, M.C.D., s.v. kai und whanga), doch diese Gleichwertigkeit 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 Verstoff, der darin besteht, sich ihr zu entziehen. Mehr noch: das
Wort han selbst tritt in diesen Ideenkreis; bei Th. Williams (Maori Dictio-
nary, S. 23) heiflit es: shau — Geschenk, das als Dank fiir ein erhaltenes Ge-~
schenk gegeben wird. «

3t Wir verweisen auch auf den eigenartigen Ausdruck kai-hau-kai, Tregear,
M.C.D., S. 116: »ein Nahtungsgeschenk erwidern, das ein Stamm einem an-~
deren gemacht hat; Fest (Siidinsel).« Dies bedeutet,’dafl das erwiderte Ge-
schenk und das erwiderte Fest in Wahrheit die Seele der ersten Leistung ist,
die zu ihrem Ausgangspunkt zurlickkehrt: »Nahrung, die das ban einer an- .
deren Nahrung ist.« In diesen Vorstellungen vermischen sich viele Prinzipien,
die unser europiisches Vokabular aufs sorgfiltigste voneinander scheidet.

32 Tatsichlich scheinen die taonga Individualitit zu besitzen, selbst unab-~
hingig vom hasn, die ihnen ihre Beziehung zu ihrem Eigentiimer verleiht. Sie
tragen Namen. Der besten Aufzihlung zufolge (derjenigen, die Tregear,
M.C.D., S. 3o, s.v. pounamu, aus den Manuskripten von F. E. Colenso zi-
iert) umfassen sie die folgenden Kategorien: die pounamu, die heriihmten
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Giitern oder auch aus ihrer Arbeit oder ithrem Handel durch
Gastmihler, Feste und Geschenke etwas Gleich- oder Hoher-
wertiges ddfiir gegeben haben, das seinerseits dem Geber Au-
toritit und Macht iiber den ersten Geber verleiht, der nun der
letzte Empfinger geworden ist. Und das ist der Leitgedanke,
der in Samoa und Neuseeland dem Zwangsumlauf von Reich-
tiimern, Tributen und Gaben zugrunde zu liegen scheint.
Fine solche Tatsache erhellt zwei Reihen wichtiger sozialer
Phinomene in Polynesien und selbst auflerhalb Polynesiens.
Zunichst erkennt man die Natur der rechtlichen Bindung,
welche die Ubermittlung einer Sache schafft. Wir werden auf
diesen Punkt noch zuriickkommen und zeigen, wie diese Tat-
sachen zu einer allgemeinen Theorie der Verpflichtung beitra-
gen kénnen. Doch schon jetzt ist deutlich, daff im Maori-Recht
die durch die Sache geschaffene Bindung eine Seelen-Bindung
ist, denn die Sache selbst hat eine Seele, ist Seele.: Woraus
folgt, dafl jemand etwas geben soviel heiflt, wie jemand etwas
von sich selbst geben. Zweitens gelangen wir zu einem besse-
ren Verstindnis des Geschenkaustauschs, alles dessen, was wir
totale Leistungen und unter diesen »Potlatsch« nennen. Es ist
vollkommen logisch, daff man in einem solchen Ideensystem
dem anderen zuriickgeben mufl, was in Wirklichkeit ein Teil
seiner Natur und Substanz ist; denn etwas von jemand an-
nehmen heiflt, etwas von seinem geistigen Wesen annehmen,
von seiner Seele; es aufzubewahren wite gefihrlich und t5d-
lich, und zwar nicht allein deshalb, weil es unerlaubt ist, son-
dern weil diese Sache — die nicht nur moralisch, sondern auch
physisch und geistig von der anderen Person kommt ~, weil
dieses Wesen, diese Nahrungss, diese beweglichen oder unbe-
Jadesteine, die das geheiligte Eigentum der Hiuptlinge und der Clans sind;
gewShnlich die seltenen, schdn geformten tiki; auflerdem verschiedene Arten
von Matten, von denen eine den Namen korowai trigt (dies ist das einzige
Maori-Wort, das uns an das samoanische oloa erinnert, dessen Maori-Gegen-
stiick wir vergeblich gesucht haben).

Ein Maori-Dokument gibt den Namen taonga den karakis, magischen For-
meln, die individuell benannt und als personliche, erbliche Talismane ange-

sehen werden: J.P.S., VIII (x899), 126 (Ubers. S. 133).
33 Elsdon Best, »Forest-Lore«, T.N.Z.1., XLII, 449.
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weglichen Giiter, diese Riten oder Kummunionen magische und
religitse Macht {iber den Empfinger haben. Und schlieflich ist
die gegebene Sache keine leblose Sache. Beseelt, oft individuali-
siert, hat sie die Neigung, zuriickzukehren in das, was Hertz ihre
»Ursprungsstiitte« nannte, oder fiir den Clan und den Boden,
dem sie entstammt, etwas zu produzieren, das sie ersetzt.

3. Die Pflicht des Gebens und die Pflicht des Nebmens

Um die Institutionen der totalen Leistung und des Potlatsch
ganz zu verstehen, miissen wir nun noch die Erklirung fiir
zwei weitere Momente suchen, die sie erginzen; denn die to-
tale Leistung bringt nicht nur die Verpflichtung mit sich, die
empfangenen Geschenke zu erwidern; sie setzt auch zwel 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 Augenblik kénnen wir nur
andeuten, wie dieser Gegenstand zu behandeln wire.

Material, das die Pflicht des Nehmens betrifft, ist ohne Mithe
in grofler Anzahl zu finden. Ein Clan, eine Hausgemeinschaft
oder ein Gast hat nicht die Freiheit, Gastfreundschaft nicht in
Anspruch zu nehmens4, Geschenke nicht anzunehmen, nicht zu

-~

34 An dieser Stelle miiflte die Untersuchung jener Vorstellungen stehen, die
die Maori unter dem ausdrucksvollen Wort »Verachtung des Tabu« klassifi-
zieren. Das wichtigste Dokument findet sich bei Elsdon Best, »Notes on
Maori Mythology«, J.P.S., VIII (1899), 113. Tabn ist der »sinnbildliche«
Name fiir die Nahrung im allgemeinen, ihre Personifizierung. Der Ausdruck
kana e takabi i a Tabu, »verachte nicht das Tabue, wird einer Person gegen-
iiber gebraucht, die die ihr angebotene Nahrung ablehnt. Doch 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 Ideenassoziationen werden verstindlicher: Gastfreund-
schaft, Nahrung, Kommunion, Friede, Austausch, Recht.
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handelnss, Bluts- und Heiratsverbindungen nicht einzugehen.
Die Dayak haben sogar ein ganzes Rechts- und Moralsystem
aus der Pflicht entwickelt, an dem Mahl, dem man beiwohnt
oder das man hat zubereiten sehen, teilzunehmen.3¢

Die Pflicht des Gebens ist nicht weniger wichtig; das Studium
dieser Pflicht konnte Klarheit dariiber schaffen, auf welche
Weise die Menschen zu Austauschenden geworden sind. Wir
kénnen hier nur einige Fakten anfiihren. Sich weigern, etwas
zu geben, es versiumen, jemand einzuladen, sowie es ableh-
nen, etwas anzunehmen, kommt einer Kriegserklirung gleich;
es bedeutet, die Freundschaft und die Gemeinschaft verwei-
gern.’? Auflerdem gibt man, weil man dazu gezwungen ist,

35 Siehe Elsdon Best, »Spiritual concepts . . .¢, J.P.S., IX, 197 f.

36 Siehe Hardeland, Dajaksdh dentsches Worterbuch, Amsterdam 1859, s.v.
indjok, irek, pabuni, Bd. 1, S. 190, 397 2. Ein vergleichendes Studium dieser
Institutionen kénnte auf das gesamte Areal der malaiischen, indonesischen
und polynesischen Kultur ausgedehnt werden. Die einzige Schwierigkeit be-
steht darin, die Institution zu erkennen. Ein Beispiel: Unter dem Namen
»Zwangshandel« beschreibt Spencer St. John, wie die Edelleute in Brunei
(Borneo) von den Bisaya Tribut erhoben, indem sie damit begannen, ihnen
Geschenke in Stoffen zu machen, die dann jahrelang mit hohen Zinsen be~
zahlt werden mufiten (Life in the forests of the far East (x862), Bd. 11, S. 42).
Der Irrtum liegt bereits bei den zivilisierten Malaien selbst, die einen Brauch
ihrer weniger zivilisierten Briider ausbeuteten, den sie nicht mehr verstan-
den. Wir werden die indonesischen Beispiele dieser Art nicht alle aufzihlen
(siehe unten die Besprechung der Arbeit von Kruyt, Koopen).

37 Das Versiumnis, zu einem Kriegstanz einzuladen, ist eine Siinde, eine
Verfehlung, die auf der Siidinsel puba heiflt, H. T. de Croisilles, »Short
Traditions of the South Island«, J.P.S., X (1901), 76 (tabua heiflt itbrigens
»gift of food«).

Das Maori-Ritual der Gastfreundschaft beinhajtet: eine obligatorische Ein-
ladung, die der Ankémmling nicht abschlagen darf, um die er aber auch nicht
bitten darf; er mufl sich, ohne sich umzusehen, zum Empfangshaus begeben;
sein Gastgeber muf} ihm ein besonderes Mahl bereiten und diesem demiitig
beiwohnen; zum Abschied schenkt er dem Fremden eine Wegzehrung (Tre-
gear, The Maori Race, S. 29). Siehe unten die identischen Riten der hinduisti-
schen Gastfreundschaft.

In Wahrheit hingen diese beiden Vorschriften eng miteinander zusammen,
wie die antithetischen und symmetrischen Leistungen, die sie vorschreiben.
Ein Sprichwort bringt dies deutlich zum Ausdruck; R. Taylor (»Te ika a
maui«, Old New Zealand, London 1855, Nr. 60) iibersetzt in Ann3herung:
»Wen raw it is seen, when cooked it is taken«, besser eine halbgare Nahrung
essen (als warten, bis die Fremden da sind) als eine gare, die man mit ihnen
teilen mufl. 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 in 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 blofler Atem
konne das, was er ifit, vergiften.3® Wir haben bereits oben der-
artige Rechte des miitterlichen tqonga-Neffen (Schwestersohn)
in Samoa kennengelernt, die durchaus mit denen verglichen
werden kénnen, die auf den Fidschi-Inseln dem miitterlichen
Neffen (vasy) zukommen.4°

In allen diesen Beispielen gibt es eine Reihe von Rechten und

»die Nahrung« an, wenn er von dem fremden Dorf, das er besuchte, gesehen
und empfangen worden war. Blieb sein Zug unbemerkt und schickte man
ihm Boten, die ihn und sein Gefolge baten, umzukehren und die Nahrung
zu teilen, so antwortete er, »die Nahrung wiirde seinem Riicken nicht folgen«.
Damit meinte er, dafl die Nahrung, die dem »heiligen 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: »Die Nahrung wird dem Riicken von Hekemaru nicht folgen« (Tregear,
The Maori Race, S. 79).

38 Im Stamm von Turhoe erliuterte man Elsdon Best (»Maori Mythology«,
J.P.S., VIII, 1899, S. 113) diese Prinzipien: Wenn ein Hiuptling von Ruf
eine Gegend besichtigen mufl, geht ihm sein manz voraus. Die Leute des Di-
strikts begeben sich auf Jagd- und Fischziige, um gute Nahrung fiir die An-
kémmlinge zu haben. Sie fangen nichts— »sveil unser mana uns vorausgegangen
ist und alle Tiere und Fische unsichtbar gemacht 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 bapn von Jigern befinden wiirde,
dessen Misglieder nicht das Notwendige getan hitten, um den Hiuptling
eines anderen Clans zu empfangen. Sie hitten dann ein kaipapa, eine »Siinde
gegen die Nahrung« begangen und damit ihre eigene Ernte, ihr Wild und
ihre Fische — ihre Nahrung zerstdrt.

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

40 Uber den wvasu siehe besonders das alte Dokument von T. Williams und
J. Calvert, Fiji and the Fijins, London 1858, Bd. I, S. 34 f.; vgl. S.R. Stein-
metz, Ethnologische Studien zur ersten Entwicklung der Strafe, Groningen
1928, Bd. II, S. 241 £. Dieses Recht des Neffen gegeniiber dem miitterlichen
Onkel entspricht zwar nur dem Familienkommunismus; aber es erlaubt,
andere Rechte zu verstehen, z.B. die Rechte, der Verschwigerten und das,
was man im allgemeinen »legalen Raub« nennt.
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Pflichten des Verbrauchens und Zuriickgebens, welche Rechten
und Pflichten des Anbietens und Empfangens entsprechen.
Dodh diese enge Verquickung von symmetrischen und antitheti-
schen Rechten und Pflichten hort auf, widerspriichlich zu sein,
wenn man begreift, daf es sich hier vor allem um eine Verquik-
kung von geistigen Bindungen handelt: zwischen den Dingen,
die in gewissem Grad Seele sind, und den Individuen und Grup-
pen, die einander in gewissem Grad als Dinge behandeln.

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

4- Geschenke an Menschen und Geschenke an Gétter

Noch ein viertes Motiv spielt in dieser Okonomie und Moral
des Geschenks eine Rolle, nimlich das des Geschenks, das den
Menschen im Hinblidk auf die Gotter und die Natur gemacht
wird. Wir haben die eingehende Untersuchung, die ndtig wire,
um die wahre Bedeutung dieses Motivs deutlich zu machen,
nicht votgenommen. Zudem stammt das Material, iiber das
wir verfiigen, nicht ausschliefllich aus den Arealen, auf die wir
uns beschrinkt haben. Und schliefflich ist das mythologische
Element, das wir noch wenig verstehen, hier zu stark, als dafl
wir davon abstrahieren kénnten. Wir begniigen uns also mit
einigen Hinweisen.

In allen Gesellschaften des norddstlichen Sibirien4t sowie bei

41 Siche Bogoras, Chukchee 1—3. Die Verpflichtung, Geschenke und Gast-
freundschaft zu gewihren, zu empfangen und zu erwidern, ist bei den Kii-
sten-Tschuktschen ausgeprigter als bei den Rentier-Tschuktschen. Siche
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den Westalaska-Fskimo+2 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 Uberflufl an

Chukcbee 3, S. 634, 637. Vgl. Opferregeln und Rentiertstung, Chukchee 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 éiberaus typisch fiir die Eskimo. Siche
unsere Arbeit »Essai sur les variations saisonnidres des sociétés eskimo«, 4.S.,
IX (xg9o4/05), 121. Eine der jiingsten VerSffentlichungen {iber die Eskimo
enthilt weitere Erzihlungen dieser Art, die Freigebigkeit lehren: E.W. Haw-
kes, »The Labrador Eskimos«, Canadian Geological Survey, Anthropological
Series (Ottawa 1916) 159.
Wir haben (in »Variations saisonnitres . . .«, l.c.) die Feste der Alaska-
Eskimo als eine Kombination von Eskimo-Elementen und Entlehnungen beim
eigentlichen indianischen Potlatsch betrachtet. Doch inzwischen ist der Pot-
latsch sowie der Brauch des Geschenkemachens, wie wir sehen werden, auch
bei den sibirischen Tschuktschen und Korjaken identifiziert worden. Es kann
sich also ebenso um eine Entlehnung von diesen Stimmen handeln. Auch 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 Anthrépologen iiber den Ursprung und die
Kultur der Eskimo bestitigen. Schlieflich deutet alles darauf hin, dafl die
. West-Eskimo in bezug auf die Ost- oder Zentral-Eskimo keineswegs dege-
“neriert sind, vielmehr linguistisch und ethnologisch dem Ursprung n3herste-
hen. Das scheint W. Thalbitzer jetzt bewiesen zu haben.
Unter solchen Voraussetzungen mufl man sagen, daf 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 schliefilich Eific
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. 3z20. Es ist bemerkenswert,
daf dieser Ausdruck 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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Reichtiimern, heifdt es. Nelson und Porter verdanken wir eine
vorziigliche Beschreibung der Feste und ihrer Wirkung auf die
Toten, auf das Wild, die Fische und Wale der Eskimo. In der
Sprache der englischen Trapper tragen sie den ausdrucksvollen
Namen »Asking Festival«, »Inviting-in Festival«.4¢ Sie spren-
gen gewohnlich die Grenzen der Winterddrfer. Diese Wirkung
auf die Natur ist in eiver der jiingsten Arbeiten {iber die
Eskimo sehr gut dargestellt worden.ss

Die asiatischen Eskimo haben sogar eine Art Mechanismus er-
funden, ein Rad, das mit allen méglichen Vorriten geschmiickt
und an einer Art Klettermast angebracht ist, den wiederum
der Kopf eines Seepferds kront. Die Spitze des Mastes iiber-
ragt das Festzelt, dessen Achse er bildet. Innerhalb des Zeltes
wird dieses Rad mit Hilfe eines weiteren Rades gedreht, und

44 E.W. Nelson, »The Eskimo about Bering Strait«, 78th A.R.B.A.E. (1896/
97), 1899, 303 f., und Porter, r1th Census, S. 138, 141, und besonders F.v.
Wrangel, Statistische Ergebnisse . . . iiber die russische Bevdlkerung, St. Pe-
tersburg 1839, S. 132. — Fiir »asking stick« vgl. E.W. Hawkes, »The Inviting-
in Feast of the Alaskan Eskimo«, Canadian Geological Survey, Memo. 45,
Anthropological Series, 11, 7.

45 Hawkes, ibid., S. 3, 7; vgl. auf S. g die Beschreibung eines solchen Fests:
Unalikit gegen Malemiut. Eines der charakteristischsten Merkmale dieses
Komplexes sind die Reihe der komischen Leistungen am ersten Tag und die
Geschenke, die sie auslésen. Der Stamm, dem es gelingt, den anderen Stamm
zum Lachen zu bringen, darf von diesem alles verlangen, was er will. Die
besten Tinzer erhalten wertvolle Geschenke (S. 12 ff.). Das ist ein sehr deut-
liches und sehr seltenes Beispiel (ihnliche kenne ich nur in Australien und
Amerika) fiir die rituelle Darstellung eines Motivs, das in der Mythologie
ziemlich hiufig vorkommt: das des eifersiichtigen Geistes, der die Sache los-
148, die er in Hinden hilt, sobald er jacht.

Der Ritus des »Inviting-in Festival« endet mit dem Besuch des angekok
(Schamane) bei den Geistermenschen, insa, deren Maske er trigt und die
ihm mitteilen, ob sie an den T4nzen Gefallen gefunden haben und Wild schik-
ken werden. Vgl. das den Robben dargebrachte Geschenk: D. Jennes, »The
Lifée of the Copper Eskimos«, Report of the Canadian Arctic Expedition,
XII (x922), 178, Anm. 2.

Die anderen Geschenkbriuche sind ebenfalls stark ausgeprigt; so darf z.B.
der Hiuptling niskuk kein Geschenk und keine Speise, so kostbar sie auch
seien, ablehnen, da er sonst fiir immer in Ungnade fallen wiirde; Hawkes,
ibid., S. 9. — Hawkes hat vollkommen recht, wenn er meint (S. 19), die Feste
der Dene (Anvik), die J.W. Chapman beschrieben hat (Congrés des América-
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 liefe sich schwerlich besser zum Aus-
druck bringen.s$

Bei den Tschuktschen und den Korjaken am Zuflersten Ende von
Nordwestsibirien . ist sie nicht minder offensichtlich.#7 Beide
kennen den Potlatsch. Doch es sind die Kiisten-Tschuktschen,
die, wie ihre Yuit-INachbarn, die asiatischen Eskimo, von de-
nen wir soeben sprachen, diesen obligatorisch-freiwilligen Ga-
benaustausch am intensivsten praktizieren, und zwar wihrend
der langen »Thanksgiving Ceremonies«, den im Winter zahl-
reichen Zeremonien der Danksagung, die nacheinander in den
einzelnen Hiusern stattfinden. Die Reste des Festopfers wer-
den ins Meer geworfen oder in alle Winde verstreut; sie keh-
ren zu threm Ursprungsort zuriick und nehmen das wihrend
des Jahres getStete Wild mit sich, das im nichsten Jahr zu-
riickkehren wird. Jochelson erwshnt dhnliche Feste bei den
Korjaken, die er jedoch, aufler dem Walfischfest, nicht 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 europdischer Brauch.ss
Die Beziehung dieser Tauschvertrige zwischen Menschen zu
denen zwischen Menschen und Gottern erhellt eine wichtige
Seite der Theorie des Opfers. Zunichst ist sie vollkommen
einleuchtend, vor allem in solchen Gesellschaften, wo diese ver-
traglichen und wirtschaftlichen Riten zwar zwischen Menschen
{iblich sind, diese Menschen jedoch maskierte, oft schamani-
stische und vom Geist, dessen Namen sie tragen, besessene In-~
karnationen sind: sie handeln in Wahrheit als Repréisentanten

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

47 ibid., S. 399 fi.

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

49 Chukchee 2, S. 400. — Uber Briuche dieser Art siche J.G. Frazer, The
Golden Bough, 3. Aufl., London 1910/20, Bd. I1], S. 78-85, o1 ff.; Bd. X, S.
169 ff. Vgl. unten, S. 157.
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der Geister.s° Hier werden nicht nur die Menschen und Sachen
von jenem Austausch erfaflt, sondern auch die heiligen Wesen,
die mehr oder weniger mit ihnen verbunden sind.st Das ist
beim Eskimo-Potlatsch, dem Tlingit-Potlatsch und einem der
beiden Arten des Haida-Potlatsch eindeutig der Fall.

Die Entwicklung geschah auf natiitlichem Weg. Eine der ersten
Gruppen von Wesen, mit denen die Menschen Vertrige schlie-
flen muflten und die der Definition nach dazu da waren, mit
ihnen Vertrige zu schliefen, waren die Geister der ‘Toten und
die Gotter. Diese sind in der Tat die wahren Figentiimer der
Dinge und Giiter der Welt.s2 Mit ihnen war der Austausch
am notwendigsten und der Nichtaustausch am gefihrlichsten.
Andererseits war er mit ihnen auch am leichtesten und sicher-
sten. Die Zerstdrung der Opfetgaben zielt gerade darauf ab,
eine Schenkung zu sein, die notwendig vergolten wird. Alle
Formen des nordwestamerikanischen und des nordostasiatischen
Potlatsch enthalten das Motiv der Zerstdrung.s3 Nicht nur
um Macht, Reichtum und Uneigennutz zu bekunden, werden

so Fir den Tlingit-Potlatsch siche unten, S. g0, 99. Dies ist ein fiir den ge-
samten nordwestamerikanischen Potlatsch grundlegendes Merkmal. Dennoch
tritt es wenig in Erscheinung, weil das Ritual zu totemistisch ist, als dafl
seine Wirkung auf die Natur neben sciner Wirkung auf die Geister deutlich
wiirde. Weit klarer ist es in der Beringstrafle, besonders bei dem Tschuk-
tschen~- und dem Eskimo-Potlatsch der St. Lorenz-Insel.
st Siehe einen Potlatsch-Mythos in Bogoras, »Chukchee Mythology« Jesup
VIII, 1 (1910), S. 14. Folgender Dialog entspannt sich zwischen zwei Scha-
manen: »What will you answer«, d.h. »give as return present«, Der Dialog
endet mit einem Kampf; doch dann kommen die beiden Schamanen zu einem
Vergleich: sie tauschen ihre magischen Messer und Halsketten aus, sodann
ithre Hilfsgeister und schliefilich ihre Korper (S. 15, Zeile 2). Aber ihre
Kunststiicke gelingen ihnen nicht ganz; sie haben nimlich vergessen, ihre
Armbinder und »tassels« (»my guide in motion«) auszutauschen (S. 16, Zeile
16). Man sieht, daf alle diese Dinge den selben geistigen Wert haben wie der
Geist selbst, dafd sie Geister sind.
s2 Siehe Jochelson, Koryak, S. 30. Ein Kwakiutl-Gesang iiber den Tanz der
Geister (Schamanismus der Winterzeremonien) erldutert das Motiv.

»Thr schickt uns alles aus der andern Welt, o Geister!

Thr habt gehort, dafl wir hungrig sind . ..

Wir werden viel von euch bekommen . ..
(Boas, Secr. Soc., S. 483).
§3 Siehe Davy, Foi Jurée, S. 224 ff.; siche auch unten S. 86 f.
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Sklaven getstet, kostbare Ule verbrannt, Kupferplatten ins
Meer geworfen, Hiuser angeziindet. Es geschieht auch, um
den Geistern und Gottern zu opfern, die mit ihren lebenden
Verkdrperungen, den Trigern ihrer Titel und ihren rituellen
Verbiindeten, in eins gesetzt werden.

Doch 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 muff und dafl die
Gotter wissen, wie er zuriickzuerstatten sel. Nirgendwo an-

* ders vielleicht kommt diese Vorstellung auf so typische Weise

zum Ausdruds wie bei den Toradja in Celebes. A. C. Kruyt
sagt uns, dafl dort der »Eigentiimer« von den Geistern das
Recht »kaufen« mufl, mit »seineme, in Wirklichkeit »ihrem«
Eigentum bestimmte Dinge zu tun. Bevor er »sein« Holz
schligt, ja selbst bevor er »seine« Erde umgribt, die Pfzhle
»seines« Hauses aufrichtet, muf} 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.s4

Hinsichtlich der Formen des Austauschs, die wir als nichstes
beschreiben wollen, weist Malinowski auf Zhnliche Tatsachen
auf den Trobriand-Inseln hin. Dort wird ein bSser Geist, ein
tanva’u, den man in Form einer Schlange oder Landkrabbe
gefunden hat, dadurch beschworen, daff man ithm ein vayge’a
darbietet, einen jener kostbaren Gegenstinde (Schmudk, 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-
13flich des milamala-Festess6 — ein Potlatsch zu Ehren der
Toten ~ beide Arten von vayge'a, die des Kula und jene, die
Malinowski jetzt zum ersten Mal die »permanent« vaygu’a

54 Koopen, S. 163—168, 158 £.; S. 3 und § des Auszugs.
55 Malinowski, Argonauts, S. s1z2.
s6 ibid., S. 72, 184.

44



|
|

nennts7, den Geistern auf einer Plattform dargeboten, die mit
der des I—iiiuptlings identisch ist. Das stimmt ihre Geister
freundlich. Sie tragen den Schatten dieser kostbaren Dinge
mit sich ins Land der Totens8, wo sie an Reichtlimern mitein-
ander rivalisieren, wie die Lebenden miteinander rivalisieren,
wenn sie von einem feierlichen Kula zuriidkehren.ss

D. E. van Ossenbruggen, der nicht nur ein Theoretiker, son-
dern auch ein hervorragender Beobadhter ist und auflerdem an
Ort und Stelle wohnt, hat noch einen anderen Zug dieser In-
stitution entdeckt.fe Die Gaben an die Menschen und an die
Gotter haben auch den Zweck, den Frieden zu erkaufen. Auf
diese Weise vertreibt man die b8sen Geister, allgemeiner die
bsen Finfliisse, selbst wenn ste nicht personalisiert sind; denn
die Verwiinschung eines Menschen erlaubt es diesen eiferstich-
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. Van 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 der sich eine ganze Reihe von Folgerungen ergeben.t

57 ibid., S. 512 (dh. jene, die nicht Gegenstinde des Zwangsaustauschs
sind). Vgl. Malinowski, »Baloma, Spirits of the Dead«, J.R.A.L., 1917.

58 Der Maori-Mythos von Te Kanava (G. Grey, Polynesian Mythology, ed.
Routledge, 1855, S. 21x3) erzzhlt, wie die Geister den Schatten der pounamu
(Jadesteine etc. — alias taonga) wegnahmen, die ihnen zu Ehren ausgestellt
waren. Ein identischer Mythos in Mangaia (Wyatt Gill, Myths and Songs
from the South Pacific, London 1876, S. 257) erzzhlt das gleiche von den
roten Perlmutthalsketten und wie sie die Gunst der schonen Manapa er-
rangen.

59 Malinowski, Argonants, S. §x3. Malinowski iibertreibt ein wenig die
Neuheit dieser Tatsachen (S. sxo f.), die genau mit denen des Tlingit~ und
Haida-Potlatsch iibereinstimmen.

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

6x A.E. Crawley (The Mystic Rose, London 1927, S. 386) hat bereits eine
derartige Hypothese aufgestellt. Auch E. Westermards sieht das Problem und
bringt einige Beweise vor; siche insbesondere The History of Human Mar-
riage, 2. Aufl,, New York 1922, Bd. I, S. 394 f. Aber im Grunde hat er
nicht klargeschen, da er das System der totalen Leistungen und das ent-
widkeltere System des Potlatsch nicht identifiziert 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, dafl die beiden feterlichen
Vertragsformeln — do #t des im Lateinischen und dadami se,
debi me im Sanksritf? ~ uns in religisen Texten erhalten

blieben.

Das Almosen. — Indessen tauchen in der Entwicklung der
Redhtsverhiltnisse 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, daff, 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 Rethe nach die Hauser (ein
mediterraner und europiischer Brauch) anldflich des Groflen
Gebets (Baban Salla): »Darf ich eintreten« . . . Die Antwort
ist: »O Hase mit den groflen Ohren, fiir einen Knochen er-
bilt man Dienste« (der Arme ist froh, fiir den Reichen arbei-
ten zu kdnnen). Solche Gaben an Kinder und Arme sind den
Toten wohlgefillig.6¢ Diese Brauche sind vielleicht muselmani-
schen Ursprungsfs oder muselmanischen, negritischen, europai-
schen und berberischen Ursprungs zugleich.

Tauschgeschifte, besonders der Austausch der Frauen und die Heirat, nur
ein Teil sind. Uber 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
et la fonction du sacrifice«, A.S., II (1897/98), xo05. Y
63 A.J.N. Tremearne, Haussa Superstitions and Customs, London 1913,
S. s5. :
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 Gottes«,
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Jedenfalls sicht man, daf hier eine Theorie des Almosens an-
setzen kann. Das Almosen ist das Produkt eines moralischen
Begriffs der Gabe und des Reichtums$é einerseits und des Be-
griffs des Opfers andererseits. Die Freigebigkeit ist obligato-
risch, da sich andernfalls die Nemesis fiir die Armen und die
Gétter an dem Ubermafl an Gliick und Reichtum einiger Men-
schen richt, die sich seiner entledigen miissen: es ist die alte
Moral der zum Gerechtigkeitsprinzip gewordenen Gabe; Got-
ter wie Geister billigen es, dafl die Anteile, die man ihnen
gab und die bei nutzlosen Opferungen zerstdrt wurden, den
Armen und Kindern zugute kommen.67 Eben dies ist die Ge-
schichte der Moralvorstellungen der Semiten. Das arabische
sadaqa®® bedeutet urspriinglich, so wie das hebriische zedaga,
ausschlieflich »Gerechtigkeit« und bekam spiter die Bedeu-
tung von Almosen. Mit der mischnaischen Epoche, dem Sieg
der »Armenc in Jeruvsalem, 15ft sich sogar der Zeitpunkt an-
geben, da die Doktrin der Nichstenliebe und des Almosens
entstanden ist, die dann mit dem Christentum und dem Islam
um die Welt wanderte. In jener Zeit erfubr das Wort zedaga
einen Bedeutungswandel, denn in der Bibel hief§ es noch nicht
Almosen.

Doch kehren wir zu unserem Hauptthema zuriicdk. Diese Do-
kumente und Kommentare sind nicht allein von lokalem eth-
nographischen Interesse. Durch Vergleichungen lassen sie sich
erweitern und vertiefen.

Die Hauptelemente des Potlatsch sind also in Polynesien vor-
handen, wenngleich die Institution als Ganzes hier fehltfs;

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

67 Fir die Begriffe Almosen, Grofiziigigkeit und Freigebigkeit siche die
Materialsammlung von Westermard, Origins and Development of Moral
Ideas, London 1906, Bd. I, Kap. 23.

68 Fiir einen noch heute giiltigen magischen Wert des sadgda siche unten,

69 Wir 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 dasThema
verlagern und zeigen, dafl zumindest die Verpflichtung zur

einmal zu lesen. Es gibt Fragen, die sich erst stellen, wenn die Untersuchung
abgeschlossen ist. Wir zweifeln jedoch nicht daran, dafl man, wenn man die
von den Ethnographen getrennten Tatsachenkomplexe wieder zusammen-
fiigt, noch andere wichtige Spuren des Potlatsch in Polynesien entdecken
wiirde. So gibt es z.B. bei den Festen der Nahrungsmittelausstellungen in
Polynesien, den bakari (siehe E. Tregear, The Maori Race, S. 113), genau die
gleichen Aufbauten, das Aufhiufen und die Verteilung der Nahrung wie bei
den bekarai, den gleichartigen und gleichnamigen Festen der Melanesier von
Koita. Siehe Seligman, Melanesians, S. 141-145, und Tafeln. Fiir die bakari
siche auch R. Taylor, »Te ika a maui«, Old New Zealand, London 1855,
S. 13; Yeats, An account of New Zealand, 1835, S. 139. Vgl. Tregear,
M.C.D., s.v. bakari. Vgl. auch einen Mythos in G. Grey, Polynesian Mytho-
logy, S. 213 (Ausgabe von 1855), S. 189 (ed. Routledge), der das hakari 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, daftich sie anhiufe

da ich sie anhdufe zum Land hin

daf} ich sie anhiufe zum Meer hin

...nachOsten...

Gib mir meine taonga.
Man sieht, in welchem Mafl der Begriff taonga selbst mit dem Ritual des
Nahrungsfestes verbunden ist. Vgl. S. Percy Smith, »The Wats of the North-
ern against the Southern Tribes . . .«, J.P.S., VIII (x899), 156.
Auch wenn man annimmt, daf} es den Potlatsch in der heutigen polynesischen
Gesellschaft nicht gibt, so konnte er doch in den Gesellschaften existiert haben,
die von der Einwanderung der Polynesier aufgesogen oder abgelost wurden;
und es kinnte auch sein, dafl die Polynesier ihn vor ihrer Wanderung be-
saffen. Tatsichlich gibt es einen Grund, weshalb er aus einem Teil dieses
Areals verschwunden sein konnte. Auf fast allen Inseln sind nimlich die
Clans endgiiltig hierarchisiert und sogar um eine Monarchie zentriert; es fehle
also eine der wesentlichen Voraussetzungen fiir den Potlatsch: die Hinfallig-
keit einer Hierarchie, auf deren zeitweilige Festigung die Rivalitit der
Hzuptlinge ja gerade abzielt. Und wenn wir bei den Maori, deutlicher als
auf jeder anderen Insel, Spuren davon finden, so gerade deshalb, weil sich
hier das Hiuptlingstum wiederhergestellt hat und die einzelnen Clans Riva-
len geworden sind.
Fiir die Giiterzerstorung vom melanesischen oder amerikanischen Typus in
Samoa siche Krimer, Samoa Inseln, Bd. 1, S. 375, sowie den Index, s.v.
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‘ Gegengabe eine weit grofiere Verbreitung hat. Die Verbrei-
tung der anderen Verpflichtungen werden wir ebenfalls auf-
zeigen und beweisen, dafl unsere Interpretation fiir mehrere
; andere Gesellschaftsgruppen gilt.

ifoga. Das mure der Maori, die Giiterzerstdrung aufgrund eines Vergehens,
kann ebenfalls unter diesem Gesichtspunkt untersucht werden, Die Beziehun-
gen der Lohateny in Madagaskar — die miteinander Handel treiben miissen,
sich gegenseitig beschimpfen oder einander ruinieren diirfen — zeigen eben-
falls alte Spuren des Potlatsch. Siehe A. und G. Grandidier, Ethnograpbie de
Madagascar, BA. 11, 8. 131 ff.; vgl. S. 155.
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Kapitel II
Verbreitung dieses Systems
Freigebigkeit, Ehre, Geld

1 Regeln der Grofziigigkeit (Andamanen)r

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; iiber 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 Zwedk wie Handel und Tausch in entwickelteren
Gesellschaften, da sich die lokale Gruppe und die Familie, was
Gerite usw. betrifft, selbst versorgen kSnnen. Sein Ziel ist vor

1 Alle diese Tatsachen, wie auch die folgenden, sind ganz verschiedenen
ethnographischen Arealen entlehnt, deren Zusammenhinge zu untersuchen
nicht unser Ziel ist. Aus ethnologischer Sicht besteht an der Existenz einer
pazifischen Kultur nicht der geringste Zweifel, und sie erkléirt 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
Potlatsch, tber die wir noch sprechen werden, nicht minder. Wir enthalten
uns der heute {iblichen Betrachtungen iiber die Wanderung der Institutionen.
In unserem Fall wire es zu einfach und zu gefihrlich, von Entlehnungen,
und nicht minder gefzhrlich, 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; mégen andere, falls sie dazu in der Lage sind, seine Geschichte rekon-
struieren.

2 Die Stellung der Pygmienvilker . . ., Stuttgart 1910. In diesem Punkt
stimmen wir mit Pater Schmidt nicht {iberein. Siche A.S. XII (1909/12),
65 .
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allem ein moralisches: et soll freundschaftliche Gefithle zwischen
den beiden beteiligten Personen hervorrufen, und wenn die
Unternehmung dieses Ergebnis nicht hatte, war ihr Zweck ver-
fehlt . . .«

»Niemand steht es frei, ein angebotenes Geschenk abzulehnen.
Alle, Minner wie Frauen, versuchen, sich gegenseitig an Grof3-
ziigigkeit zu tiberbieten. Es gab eine Art Wettstreit, wer wohl
die meisten und wertvollsten Geschenke machen kdnnte.«4 Die
Geschenke besiegeln die Heirat, schaffen freundschaftliche Be-
ziehungen zwischen den beiden Elternpaaren. Sie verleihen den
beiden »Seiten« eine natiirliche Identitit, die sich in dem Tabu
offenbart, das fiir alle Zukunft — vom ersten Tag der Verlobung
an bis zum Ende ihrer Tage — auf den beiden Sippen liegt, die
einander nicht mehr sehen und nicht mehr miteinander sprechen
diirfen, doch fortwihrend Geschenke austauschen miissen.s In
Wahrheit driickt dieses Verbot sowohl die Intimitit als auch
die Angst aus, die zwischen jener Art von Gliubigern und
Schuldnern herrscht. Daf dies das Prinzip ist, beweist die Tat-
sache, dafl das gleiche Tabu, ein Zeichen sowohl der Intimitit
wie der Entfernung, auch junge Leute beiderlei Geschlechts
trifft, die an den Zeremonien des »Schildkr5ten- und Schweine-
essens«6 gemeinsam teilgenommen haben und die ebenfalls ge-
zwungen sind, ihr Leben lang Geschenke auszutauschen. Tat-
sachen dieser Art gibt es auch in Australien” Radcliffe-Brown
weist auch auf die Riten der Wiederbegegnung nach langer
Trennung hin — Umarmungen, Begriifungen unter Trinen —

3 Andamans, S. 83: »Obwohl die Eingeborenen die so gegebenen Gegen-
stinde als Geschenke ansahen, erwarteten sie doch, etwas Gleichwertiges
dafiir zu bekommen, und wurden sehr bise, wenn das Gegengeschenk der
Erwartung nicht entsprach.«

4 thid., S. 73, 81; vgl. S. 237. Radcliffe-Brown beobachtet sodann, wie
wenig stabil diese vertragliche Titigkeit ist, auf welche Weise sie zu plotz-
lichen Streitigkeiten fithrt, wihrend sie doch darauf abzielt, diese zu be-
seitigen.

s ibid . S. 237.

6 ibid., S. 81.

7 Dieses Faktum ist durchaus mit den kalduke-Beziechungen der ngia-ngiampe
bei den Narrinyeri und mit den yutchin bei den Dieri zu vergleichen.
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und zeigt, dafl der Geschenkaustausch ihnen entspricht® 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 Bevélkerungen haben den Potlatsch besser
bewahrt oder hdher entwickelt als die polynesischen.’o Das gilt
fiir das gesamte System des Gabenaustauschs. Und da bei thnen
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 ither die Neukaledonier
gesammelt hat, begegnen uns nicht nur die Vorstellungen wieder,
auf die wir hingewiesen haben, sondern sogar deren Ausdrucks-
formen. Seine einleitende Beschreibung des pilon-pilous-Festes
sowie des Systems der Feste, Geschenke und Leistungen aller
Art, einschlieflich des Geldest2, charakterisiert diese Formen
eindeutig als Potlatsch. Rechtsformeln in feierlichen Reden des

8 Andamans, S. 237.

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

10 Siehe oben, 8. 48, Fn. 69.

1x Hier sollte man noch einmal der Frage des Geldes fiir Polynesien nach-
gehen. Siche 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 Monnaije Néo-Calédonienne«, Revne d’Ethnographie (1922), 328;
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 iiberaus typisch. So sagt der Ausrufer z. B. zu
Beginn der zeremoniellen Ausstellung des Yams des Festmahls:
»Wenn es irgendeinen alten pilox gibt, den wir dort unten bei
den Wi nicht gesehen haben . . ., dann wird dieser Yams dort-
hin eilen, so wie einst ein gleicher Yams von ihnen zu uns ge-
kommen ist ...«13 Die Sache selber ist es, die zuriickkehrt.
Etwas spiter, in der gleichen Rede, heiflt es, die Geister der
Vorfahren lieflen »auf diesen Teil der Nahrung die Wirkung
thres Tuns und ihre Kraft . . . herabfallen«. »Das Ergebnis der
Handlung, die ihr vollzogen habt, erscheint heute. Alle Gene-
rationen sind in seinem Munde erschienen.« Und hier noch eine
andere, nicht minder ausdrucksvolle Art, die Bindung darzu-
stellen: »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 zuriicdkkehren, derselbe Faden, der sich hindurchzieht.?s Auch
andere Autoren haben auf solche Tatsachen hingewiesen.6

Trobriand-Inseln
Am anderen Ende der melanesischen Welt gibt es ein hoch-

entwickeltes, dem der Neukaledonier gleichwertiges System.

13 ibid., 236 f., 247; vgl. 250 f.

14 ibid., 263. »La Monnaie Néo-Calédoniennes, l.c., 332.

15 Diese Formel scheint dem polynesischen Symbolismus anzugehSren. Auf
den Mangaia-Inseln wurde der Friede durch ein »gut iiberdachtes Haus« sym-
bolisiert, das die Gotter und die Clans unter einem »gut geflochtenen« Dach
vereint (Wyatt Gill, Myths and Songs from the South Pacific, London 1876,
S. 2904).

16 Pater H.A. Lambert (Moeurs des Sauvages Néo-Calédoniens, 1900) be-
schreibt zahlreiche Potlatschs: einen von 1856, S. xxg; die Reihe der Be-
stattungsfeierlichkeiten, S. 234 £.; den Potlatsch einer sekundiren Bestattung,
S. 240-246; er hat erkannt, dafl die Demiitigung, ja sogar die Auswanderung
eines besiegten Hauptlings die Strafe fiir nicht erwiderte Geschenke und
Potlatschs war (S. §3); und er hat verstanden, dafl »jedes Geschenk ein
Gegengeschenk erheischt« (S. 116); diese Gegengeschenke werden in der Hiitte
der Reichen ausgestellt (S. 125). Besuthsgeschenke sind obligatorisch. Sie
sind die Vorbedingung der Heirat (S. 1o, 93 f.); sie sind unwiderruflich,
und die Gegengeschenke werden mit hohen Zinsen geleistet, insbesondere an
den bengam, eine Art leiblicher Vetter (S. 2x5). Der trianda-Geschenktanz (S.
158) ist ein bemerkenswerter Fall von Formalismus, Ritualismus und juri-
stischer Asthetik in einem.
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Die Bewohner der Trobriand-Inseln gehren zu den zivilisier-
testen dieser Rassen. Heute reiche Perlenfischer und vor der
Ankunft der Europider 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 Budh, das zu den besten der
beschreibenden Soziologie gehtrt und das fast ausschlieflich
das Thema behandelt, das uns interessiert, bat er uns das ganze
inner- und zwischenstammliche Handelssystem beschrieben,
welches den Namen Kula trigt.'7 Er 138t uns noch auf die
Beschreibung 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.18

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

17 Siehe »Kula«, Man (Juli 1920), und Argonauts (wenn nicht anders ver-
merks, bezichen sich alle Angaben in diesem Abschnitt auf dieses Buch).

18 Malinowski #ibertreibt indessen die Neuheit der Tatsachen, die er be-
schreibt (S. s1o ff.). Zunidist ist der Kula im Grunde nur eine bestimmte
Art des intertribalen Potlatsch, wie sie in Melanesien hiufig ist und zu der
die Expeditionen in Neukaledonien gehSren, die Pater Lambert beschrieben
hat, sowie die grofien Expeditionen, die olo-olo der Fidschianer etc.; siche
M. Mauss, »Extension du Potlatch en Mélanésie«, Antbropologie, 1920
(Procés-verbaux de 'LF.A.). Der Sinn des Wortes Kula scheint mir mit dem
verschiedener Zhnlicher Worter zusammenzuhingen, z.B. #lu-ulu. Siehe Ri-
vers, Melanesian, Bd. I1, 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-Kolumbien, wo sich alle Merk-
male des intertribalen Potlatsch finden. Man begegnet hier sogar wahrhaft
internationalen Potlatschs, z.B. Haida gegen Tlingit (Sitka war in der Tat
eine gemeinsame Stadt und der Nass River ein bevorzugter Ort der Zusam-
menkunft); Kwakiut! gegen Bella Coola, gegen Heiltsug; Haida gegen
‘Tsimshian, etc. Dies liegt im tibrigen 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 sie zweifellos den Handelswegen

zwischen jenen gleichermaflen reichen Kiistenstimmen gefolgt und haben sie
zugleich gebahnt.
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bale Handel, den er f8rdert, erstreckt sich iiber die gesamten
Trobriand-Inseln, sowie einen Teil der d’Entrecasteaux- und
der Amphlett-Inseln. In allen diesen Gebieten beriihrt er mit-
telbar alle Stimme und unmittelbar einige grofle Stimme: die
von Dobu (d’Entrecasteaux-Archipel), die von Kiriwina, Sina-
keta und Vakuta (Trobriand-Inseln), von Kitava (Marshall
Bennet-Inseln) und die der Insel Woodlark., Malinowski gibt
keine Ubersetzung des Wortes Kula, das wahrscheinlich »Ring«
bedeutet; und in der Tat scheint es, als seien alle jene Stimme,
ihre iiberseeischen Expeditionen, Wert- und Gebrauchsgegen-
stinde, Nahrungsmittel und Feste, Dienstleistungen aller Art
(rituelle wie sexuelle), in einen Ring eingeschlossen, innerhalb
dessen sie riumlich wie zeitlich eine gleichmiflige Bewegung
beschreiben.xs

Der Kula ist ein aristokratischer Handel.2e Er scheint den
Hiuptlingen vorbehalten zu sein, die zugleich die Oberhiupter
der Kula-Flotte und -Boote sind, sowohl die Hindler und
Geschenknehmer ihrer Vasallen (im konkreten Fall ihrer Kin-
der und Schwiiger) als auch die Oberhiupter verschiedener
untergebener Dérfer. Dieser Handel wird auf eine vornehme,
dem Anschein nach v6llig desinteressierte und bescheidene Art
gefilhrt.r Man unterscheidet ihn streng vom einfachen Aus-
tausch niitzlicher Dinge, der gimwali heifft.?? Dieser findet
neben dem Kula statt, auf den groflen primitiven Mirkten —
den Versammlungsstiitten des intertribalen Kula — oder auf den
kleinen Mirkten des Inland-Kula: er zeichnet sich durch sehr
hartnickiges Feilschen beider Parteien aus, ein des Kula un-
wiirdiges Verfahren. Von einem Individuum, das den Kula
nicht mit der nétigen Seelengréfie betreibt, sagt man, er be-

19 Malinowski benutzt gern den Ausdruck »kula ringe.

20 S. 97, »noblesse oblige«.

21 S. 473, Ausdriicke der Bescheidenheit: »Hier der Rest meiner Nahrung
von heute, nimm ihn«, wihrend man eine kostbare Halskette tiberreicht.

22 S. 96, 189 ff., 362 ff. Aus rein didaktischen Griinden und um sich Euro-
péern verstindlich zu machen, rechnet Malinowski (S. 187) den Kula zum
»zeremoniellen Tauschhandel mit spiterer Zahlunge: sowohl das Wort Zah-
lung wie das Wort Tauschhandel ist europZisch.
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treibe thn »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 stiirksten
vom Wettstreit bestimmten Form des Kula, nimlich der der
groflen tiberseeischen Expeditionen, #valaku?4, gilt die Regel,
dafl 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 Beziehungen kniipfen sich unabhingig
vom Kula an; doch stets bleibt dieser das Ziel, das entschei-
dende Moment jener Bezichungen.

Die Schenkung selbst nimmt duflerst feierliche Formen an. Die
empfangene Sache wird verachtet, man mifltraut ihr, man
nimmt sie erst an, wenn sie einem zu Fiiflen geworfen wurde;
der Geber gefillt sich in einer iibertricbenen Bescheidenheit?6:
nachdem er feierlich und unter den Klingen der Schnecken-
trompete sein Geschenk herbeigetragen hat, entschuldigt er sich
dafiir, daf er nur seine Reste gebe, und wirft die Gabe dem
Rivalen und Partner zu Fiiflen.7 Dennoch verkiinden die
Schneckentrompete und der Herold allen Anwesenden die Feier-
lichkeit der Ubergabe. Bei alledem ist man bestrebt, Freigebig-
23 Siehe Malinowski, »Primitive Economics of the Trobriand Islanders«,
Economic Journal, Mirz 1921.

24 Vgl. den tanarere-Ritus, Ausstellung der Ausbeute der Expedition auf
dem Strand von Muwa, 8. 210, 374 f., 391. Vgl. die wvalaku-Fxpedition von
Dobu nach Sinaketa, S. 381 (zo0./21. April). Man ermittelt denjenigen, der
der schnste, d.h. der erfolgreichste, der beste Handler war.

25 wawoyla-Ritus, S. 353 {.; wawoyla-Magie, S. 360 f.

26 Siehe oben, Anm. 21.
27 S. 473. Siehe das Titelbild sowie die Tafeln LX ff.
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keit, Ungebundenheit, Autonomie und zugleich Gréfle zu zei-
gen.2® Gleichwohl wirken im Grunde Mechanismen der Ver-
pflichtung, jasogar einer Verpflichtung durch die Sachen selbst.

Die wesentlichen Gegenstinde dieses Geschenkaustauschs sind
die vaygea, eine Art von Geld.»s Davon gibt es zweierlei

28 Wir mdchten hier darauf hinweisen, dafl sich diese Moralvorstellungen
mit den Paragraphen der Nikomachischen Ethik &iber die peyohonpénera
und die ¢Aeudegia vergleichen lassen,

29 Anmerkung éiber den Gebrauch des Begriffes Geld. Trotz den Finwinden
von Malinowski (»Primitive Currency«, Economic Journal, 1923) behalten
wir diesen Ausdruck bei. Malinowski hat sich gegen dessen Miflbrauch ge-
wandt (Argonauts, S. 499, Anm. 2) und die Nomenklatur von C.G. Selig-
man kritisiert. Er behdlt den Terminus Geld solchen Gegenstianden vor, die
nicht nur als Tauschmittel dienen, sondern auch als Wertmafstab. F. Simiand
hat mir gegeniiber die gleichen Finwinde in bezug auf den Wertbegriff bei
Gesellschaften dieses Typs geduflert. Beide Wissenschaftler haben von ihrem
Standpunkt aus sicher recht; sie verstehen’die Termini Geld und Wert im
engen Sinn. Unter diesem Gesichtspunkt gibt es wirtschaftlichen Wert erst
dann, wenn es Geld gibt, und Geld erst dann, wenn die kostbaren Dinge, die
selbst verdichtete Reichtiimer und Zeichen fiir Reichtum sind, wirklidh zu
Geld geworden sind, d.h. umgemiinzt, entperstnlicht, von jeder Beziehung
zu einer moralischen, seis kollektiven oder individuellen Person losgelSst,
aufler von der Autoritiit des Staates, der sie prigt. Doch damit stellt sich
nur das Problem der willkiirlichen Grenze, die man dem Gebrauch des Wor-
tes setzen soll. Meiner Ansicht nach erfafit diese Definition nur einen zwei-
ten Typus von Geld: unseren eigenen.

In allen Gesellschaften, die denjenigen vorausgegangen sind, in denen Gold,
Bronze und Silber gemtinzt wurden, gab es andere Dinge — besonders Steine,
Muscheln und Edelmetalle —, die als 'Tausch- und Zahlungsmitte] verwendet
wurden und als solche galten; in vielen Gesellschaften, die uns noch heute
umgeben, funktioniert dieses System tatsichlich, und gerade dieses moch-
ten wir beschreiben. Freilich unterscheiden sich diese kostbaren Dinge von
dem, was wir als Kaufmittel zu betrachten pflegen. Zum einen besitzen
sie neben ihrer Skonomischen Natur, ihrem Wert, eine magische Natur
und sind vor.allem Talismane: »life givers«;, wie Rivers, Perry und Jackson
sagen. Zum anderen ist ihr Umlauf innerhalb einer Gesellschaft und
selbst zwischen den Gesellschaften zwar ein sehr allgemeiner; doch sind
sie noch gebunden: an Personen oder Clans (die ersten romischen Miin-~
zen wurden von gentes geprigt), an die Perstnlichkeit ihrer ehemaligen
Besitzer und an Vertrige zwischen moralischen Wesen. Thr Wert ist noch ein
subjektiver und personlicher. So wird z.B. das auf Fiden gezogene Muschel-
geld in Melanesien noch nach den Kérpermaflen des Gebers gemessen (Rivers,
Melanesian, Bd. 11, S. s27; Bd. 1, S. 64, 71, 101, 160 ff. Vgl. den Ausdruck
»Schulterfaden« bei Thurnwald, Salomo-Inseln, Bd. I11, S. 39 f., 180; »Hiift-
schnure, Bd. 1, S. 263, Vers 6, etc.). Wir werden noch auf weitere wichtige
Beispiele dieser Institution stoflen. Wahr ist auch, dafl diese Werte unbe-
stindig sind und daf es ihnen an der Figenschaft fehlt, die fiir eine Wihrung,
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Sorten: die mwali — schone, aus einer Muschel geschnittene und
polierte Armreifen, die nur bei wichtigen Anléssen von den Besit-
zern oder deren Verwandten getragen werden; und die soxlava
— Halsketten, die von den geschickten Drechslern von Sinaketa

ein Maf notwendig ist: z.B. wichst oder sinkt ihr Preis mit der Zahl und
der Grifle der Transaktionen, bei denen sie benutzt worden sind. Malinowski
vergleicht sehr treffend die vaygw’a der Trobriander, die sich im Laufe
ihrer 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
diese kostbaren Dinge in zweierlei Hinsicht die gleichen Funktionen wie das
Geld in unseren Gesellschaften und verdienen 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 Decken bezahlt werden; diesem oder jenem wayge’a entsprechen
soundsoviel Kérbe mit Yams. Die Vorstellung der Zahl ist vorhanden, auch
wenn diese Zah] nicht von einer politischen Autoritit festgelegt ist und sich
von einem Kula oder Potlatsch zum anderen Zndert. Auflerdem ist diese
Kaufkraft wirklich freimachend. Wenn sie auch nur zwischen bestimmten
Individuen, Clans oder Stiimmen und nur zwischen Verbiindeten anerkannt
wird, ist sie dennoch Sffentlich, offiziell und festgelegt. R. Brudo, ein Freund
Malinowskis, der wie dieser lange auf den Trobriand-Inseln gelebt hat, be-
zahlte seine Perlenfischer sowohl mit waygr’a wie mit europiischem 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
sehr deutliche Hinweise und beharrt, wenn anders es hier einen Irrtum gibt,
im selben Irrtum wie wir (»A unique monetary system«, Economic Jowurnal,
1924).
Unserer Meinung nach hat die Menschheit lange herumgetastet. Zuerst hat
sie entdeckt, dafl 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 auferhalb des Stam-
mes in Umlauf zu bringen, hat sie entdeckt, 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 l&sen und sie zu daverhaften Instrumen-
ten der universellen, wenn auch nicht ganz rationalen Wertmessung zu ma-
chen ~ in Ermangelung eines besseren 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 2.B. in Afri-
ka und Asien in Blocken und Barren aus Kupfer und Eisen, und abgesehen
auch vom Vieh in unseren alten und den heutigen afrikanischen Gesellschaf-
ten. (Uber das Vieh siebe unten, S. 124, Anm. g.)
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aus dem hiibschen Perlmutt der.roten Spondylus-Muschel ge-
arbeitet werden. Diese tragen die Frauen bei feierlichen Anlis-
sen3o, in Ausnahmefillen auch Minner, z. B. wihrend der Ago-
nie. Doch 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 anderen, profaneren und gewShnlicheren: Handelsgeschif-
ten, die Quelle des Reichtums der Trobriander.

Nach Malinowski wandern diese vayge#’a in einer Art Kreis-
bewegung: die mwali (Armreifen) reisen stets von Osten nach
Westen, die so#lava immer von Westen nach Osten.3t Diese bei-
den gegensitzlichen Bewegungen vollziehen sich zwischen den
gesamten Trobriand-Inseln, den d’Entrecasteaux- und Amph-
lett-Inseln, den Inseln Woodlark, Marshall Bennet und Tube-
tube, und schlieflich der uflersten Stidostspitze von Neuguinea,
von wo die unbearbeiteten Armreifen kommen. Und hier be-
gegnet dieser Handel den von Seligman beschriebenen Expedi-
tionen gleicher Art, die aus Neuguinea (Siid-Massim) kom-
men,3?

Theoretisch zirkulieren diese Zeichen des Reichtums unaufhér-
lich. Man darf sie weder zu lange aufbewahren, noch »langsam«
und »schwer« mit ihnen sein, und man darf sie keinem anderen
zukommen lassen als den in einer bestimmten Richtung deter-
minierten Partnern (»Armreif-Richtunge, »Halsketten-Rich-
tung«)33. Man kann sie von einem Kula bis zum anderen behal-
30 Tafel XIX. Es scheint, als ob die Frau auf den Trobriand-Inseln, so wie
die »Prinzessin« in Nordwestamerika, gewissermaflen als Mittel diente,
Prunkstiicke auszustellen — abgesehen davon, daff man sie auf diese Weise
»verzauberte«, Vgl. Thurnwald, Salomo-Inseln, Bd. 1, S. 138, 159, 192.

31 Siehe die Karte auf S. 82. Vgl. »Kula«, Man (1920), ror. Malinowski
hat, wie er sagt, keine mythischen oder sonstigen Griinde fiir diesen Umlauf
entdeckt. Es wire sehr wichtig, sie zu ermitteln. Denn falls der Grund in
irgendeiner Orientierung dieser Gegenstinde lige, die dazu neigten, zu ihrem
Ausgangspunkt zuriickzukehren und dabei einem mythischen Weg folgten,
so kime dieses Faktum dem polynesischen sehr nabe, dem bax der Maori.

32 Fiir diese Kultur und diesen Handel siehe Seligman, Melanesians, Kap.
XXXI1I ff. Vgl. A.S., X1X (1909/12), 374; Argonants, S. 86.

33 S. 94.
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ten, und die ganze Gemeinschaft ist stolz auf die vayge'a, die
einer ihrer Hiuptlinge heimgebracht hat. Es gibt sogar Anlisse,
wie z. B. die Vorbereitung der Totenfeiern (s0i), 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
kdnnte sagen, dafl es alle mdglichen Rechtsprinzipien ein-
schlieflt, 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 Fideikomif}; denn es wird mir nur unter
der Bedingung gegeben, dafl 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, religitsen und magi-
schen Aspekte. Die vayge’a sind keine indifferenten Dinge, sind
mehr als blofe Geldstiicke. Jedes von ihnen, zumindest die
wertvollsten und begehrtesten (andere Gegenstinde genieflen
das gleiche Prestiges6), hat einen Namen37, eine Perstnlichkeit,
eine Geschichte, ja selbst eine Legende, so dafl manche Indivi-
duen sogar diese Namen annehmen. Man kann nicht sagen, daff
sie wirklich der Gegenstand eines Kultes sind, denn die Trobri-
ander sind auf ihre Weise Positivisten. Aber man kann nicht
umhin, jhre erhabene und sakrale Natur zu erkennen. Sie zu
besitzen, »ist erheiternd, trdstlich und besinfiigend an sich«.

34 S. 489-493.

35 Der »remote partner« (murimuri, vgl. Seligman, Melanesians, S. sos, 752)
ist zumindest einem Teil der Reihe der »Partner« bekannt, wie unsere Bank-
korrespondenten.

36 Siehe die allgemeinen Bemerkungen #ber zeremonielle Gegenstinde,
S. 89 f.

37 S. 504, Paarnamen; vgl. S. 89, 271. Siehe den Mythos S. 322 f.: wie man
von einem sonlava hort.
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Thre Besitzer befithlen und betrachten sie stundenlang. Durch
blofie Beriihrung werden ihre Krifte iibertragen.s® Man legt
vaygw'a auf die Stirn und die Brust des Sterbenden, man reibt
sie auf seinem Bauch, man 18t sie vor seiner Nase tanzen. Sie
sind sein letzter Trost.39

Mehr noch. Der Vertrag selbst steht unter dem Einfluf} der
vayge’a. Nicht nur die Armreifen und Halsketten, sondern
auch Giiter, Schmuck, Waffen — alles, was dem Partner gehért,
ist so sehr von persénlichem Gefiihl, wenn nicht gar von Seele
durchdrungen, dafl diese Dinge selber am Vertrag teilnehmen.s°
Ein Zauberspruch, der der »Schneckentrompete«s:, dient dazu,
die Dinge, die der »Partner-Kandidat« erbitten und erhalten
soll, nachdem man sie beschworen hat, zu verzaubern und zu
ihm hinzuzichen.+

38 S. s12.

39 S. s13.

40 S: 340, Kommentar, S. 341.

41 Uber den Gebrauch der Schnecsentrompete (GehZuse der cassis cornuta)
sieche S. 340, 388, 471. Vgl. Tafel LXI1, Die Schneckentrompete wird bei
jeder Ubergabe, bei jedem feierlichen Augenblick des gemeinsamen Mahls etc.
geblasen. Fiir die Verbreitung und die Geschichte der Schneckentrompete
siche J. W. Jackson, Pearls and Shells, Univ. Manchester Series, 1921.

Dem Gebrauch von Trompeten und Trommeln bei Festen und Vertragsab-
schliissen begegnet man in zahlreichen Negergesellschaften (Guinea, Bantu), in
asiatischen, amerikanischen, indoeuropdischen Gesellschaften etc. Er hingt
mit den Rechts- und Wirtschaflsmotiven zusammen, die wir hier unter-
suchen, und verdient eine gesonderte Studie.

42 S. 340 f. Mwanita, mwanita. Vgl. den Kiriwina-Text der beiden ersten
Verse, S. 448. Dieses Wort ist der Name eines langen Wurms mit schwarzen
Ringen, mit dem die Spondylus-Halsketten identifiziert werden, S. 341. Es
folgt die Beschworung: »Kommt dort zusammen. Ich werde euch dort
zusammenbringen. Kommt hier zusammen. Ich werde euch hier zusammen-
bringen. Der Regenbogen erscheint dort. Ich werde den Regenbogen dort
erscheinen lassen. Der Regenbogen erscheint hier. Ich werde den Regenbogen
hier erscheinen lassen.« Malinowski betrachtet den Regenbogen, den Einge-
borenen zufolge, als ein blofles Omen. Aber er konnte auch den bunten
Schimmer des Perlmutts bezeichnen. Der Ausdruck skomms hier zusammen«
bezieht sich auf die Wertgegenstinde, die im Rahmen des Vertrags zusammen-
kommen werden. Das Wortspiel mit »hier« und »dort« wird einfach durch
die Laute 7 und w, eine Art von Formativen, dargestellt; sie sind in der
Magie sehr hiufig.

Dann folgt der zweite Teil der Eingangsformel: »Ich bin der einzige Mann,
der einzige Hauptling« etc. Fr ist in einer anderen Hinischt interessant, ins-
besondere der des Potlatsch.
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{Eine Erregung bemichtigt sich meines Partners,]44

Fine Erregung bemiichtigt sich seines Hundes,

Eine Erregung bemichtigt sich seines Giirtels,

. . . seines gwara [ Tabu auf Kokosniissen und Betel+s,

. . . seiner Halskette bagido’n;

. .. seiner Hlalskette bagiriku;

. . . seiner Halskette bagidudu . . 46
Eine mythischere, merkwiirdigere, doch gewthnlichere 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’

die bagiriku . . 47

43 Das so tibersetzte Wort lautet smunumwaynise« (vgl. S. 449), eine
Reduplikation von mwana oder mwayna, das »itchinge« oder »state of
excitement« bedeutet.

44 Ych nehme an, dafl es einen Vers dieser Art geben muf}, denn Malinowski
sagt ausdriicklich (S. 340), dafl dieses Schliisselwort der Zauberformel den
Geisteszustand bezeichnet, der den Partner befillt und thn veranlafli, grofi-
ziigige Geschenke zu machen.

45 Im allgemeinen auferlegt im Hinblik auf den Kula und die so’ (Totgn-
feiern), um die notwendigen Nahrungsmittel, Arekaniisse und Wertsachen
zusammenzubringen. Vgl. S. 346 f., 350. Der Zauber erstrecke sich auch auf
Nahrungsmittel.

46 Namen verschiedener Halsketten (bagi). Sie werden in diesem Werk nicht
analysiert. Es folgen weitere spezielle Namen fiir ebenfalls verzauberte Hals-
ketten.

Da es sich hier um eine Kula-Formel von Sinaketa handelt, wo man die Hals-
ketten sucht und die Armreifen liegenlifit, 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
Hinblids auf den Potlatsch: »Ich >werde kulac (mein Geschift machen), ich
werde meinen Kula tiuschen (meinen Partner). Ich werde meinen Kula
bestehlen, ich werde meinen Kula auspliindern; ich werde kwula, bis mein
Schiff sinkt . . . Mein Ruhm ist wie Donner, mein Schritt ist wie Exdbeben.«
Der Schlufivers mutet seltsam amerikanisch an, Bhnliche Beispiele findet man
auf den Salomo-Inseln,

47 S. 344, Kommentar S. 345. Die Formel schiiefit mit den gleichen Worten,
die wir soeben zitiert haben: »Ich werde kula« etc.
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Eine andere Formel des gleichen Rituals beschwirt einen Raub-
vogel.4® Der letzte Zauberspruch fiir die in Dobu oder Kitava
lebenden Partner und Vertragsteilnehmer der Leute von Kiri-
wina enthilt eine Art Refrain, von dem zwei Deutungen gege-
ben werden.49 Das Ritual ist im iibrigen sehr lang und wird des
ofteren wiederholt; sein Ziel ist es, alles aufzuzihlen, was der
Kula verpont, alles, was an Hafl und Krieg erinnert — man mufl
es beschwiren, damit der Handel unter Freunden stattfinden
kann:

Deine Wut, der Hund schnuppert,

Deine Kriegsbemalung, der Hund schnuppert . . .
In anderen Versionen heif}t es:

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

Deine Wut verebbt, der Hund spielt.

Dein Arger verebbt, der Hund spielt . ..
Deas heifit: »Deine Wut wird wie der spielende Hund.« Wesent-
lich ist die Metapher des Hundes, der sich erhebt und die Hand
seines Herrn leckt. So soll es der Mann oder die Frau von Dobu
machen. Eine zweite Deutung — spitzfindig und nicht ohne
Scholastik, wie Malinowski sagt, aber natiirlich durchaus eine
Eingeborenendeutung — gibt einen Kommentar, der sich besser
mit dem deckt, was wir schon wissen: »Die Hunde spielen Nase
an Nase. Wenn du das Wort Hund erwihnst, wie es seit langer
Zeit vorgeschrieben ist, tun die kostbaren Dinge das gleiche
[spielen]. Wenn wir nun Armreifen weggegeben haben, werden
Halsketten kommen, sie werden einander treffen [wie die
Hunde einander beschnuppern].« Ein hiibsches Gleichnis. Das
ganze Geflecht der kollektiven Gefithle wird darin mit einem
Schlag enthiillt: der m&gliche Hafl der Partner; die durch Zau-

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

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

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.st

Leider wissen wir sehr wenig iiber die Sanktion, die hinter
diesen Transaktionen steht. Entweder ist sie unbewufit 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 vaygwn’a-Gabe
heiflt vaga, »opening gift«.s2 Sie »6ffnet« den Nehmer, ver-
pflichtet ihn definitiv zu einer Gegengabe, dem yotile, das Ma-
“linowski vorziiglich mit »clinching gift«s3 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 Schm3hungensé und Groll

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

st Hier kénnte man den Ausdruck verwenden, den Lévy-Bruhl gewdhnlich
gebraucht: »Partizipation«. 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 unnétig, auf die Folgen einzugehen.

52 S. 352 ff.

53 S. 98.

54 S. 356. Vielleicht spiclt dieses Wort auch auf das alte Eberhauvergeld an.

55 Der leby-Brauch, S. 319; vgl. den Mythos, S. 313.

56 Heflige Klagen (injuria), S. 359 (siche zahlreiche Gesiinge dieser Art in
Thurnwald, Salomo-Inseln, Bd. I).
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richens7. Ist jemand nicht in der Lage, das vaga zu erwidern,
kann er im Notfall ein basi anbieten, das die Haut nur »sticht«,
sie nicht wirklich beiflt, die Angelegenheit nicht zum Abschluf
bringt. Es ist eine Art Wartegeschenk, eine Art Verzugszins;
es besinftigt den Gliubiger, den ehemaligen Geber, befreit
jedoch nicht den Schuldner, den zukiinftigen Geber.s® Alle diese
Details sind sehr merkwiirdig und die Ausdriicke auffillig;
aber wir kennen nicht die Sanktion. Ist sie nur moralischer
und magischer Natur?s? Wird das Individuum, das »schwer-
fallig im Kula« ist, nur verachtet und eventuell verhext? Ver-
liert der unehrliche Partner nicht noch etwas anderes: seinen
Rang oder zumindest seine Stellung unter den Hiuptlingen?
Das wissen wir noch nicht.

Andererseits ist das System jedoch typisch. Aufler im alten
germanischen Recht, auf das wir noch zuriickkommen werden,
wird man beim augenblicklichen Stand der Beobachtung, un-
serer historischen, rechtlichen und wirtschaftlichen Kenntnisse
schwerlich einer Praxis des Geschenkaustauschs begegnen, die
Kklarer, vollstandiger, bewufiter und zudem von dem sie auf-
zeichnenden Beobachter besser verstanden worden wire als

diejenige, die Malinowski auf den Trobriand-Inseln gefunden
hat.60

57 Von einem berithmten waygw'a heiflt es: »Viele Menschen sind seinet-
wegen gestorben.« Es scheint, dafl zumindest in einem Fall (Dobu; S. 356)
das yotile stets ein mwali ist, ein Armreif, das weibliche Prinzip der Trans-
aktion: »We do not kwaypolu or pokala them, they are women.« Aber in
Dobu sucht man nur Armreifen, und es ist moglich, daf diese Tatsache keine
andere Bedeutung hat.

58 Es scheint, als ob hier mehrere Arten von Geschiifien miteinander ver-
schmdlzen. Das basi kann eine Halskette sein (vgl. S. 98) oder ein weniger
wertvoller Armreif. Doch kann man als basi auch andere Gegenstinde geben,
die nicht streng kula sind: Kalkspatel (Kalkpulver ist ein wichtiges Ingre-
diens des Betel), grobe Armreifen, lange, polierte Steinklingen (beku; S. 358,
481), die ebenfalls Geldsorten sind.

59 S. 97> 359-

60 Das Buch von Malinowski, wie das von Thurnwald, zeugt von der
meisterhafien Beobachtung eines wirklichen Soziologen. Es sind im iibrigen
die Beobachtungen von Thurnwald iiber das mamoko (Salomo-Inseln, Bd.
111, S. 37), die »Trostgabe« in Buin, die uns auf die Spur eines Teils dieser
Fakten gebracht haben.
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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 Krénungspunkt 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 Hauptlinge einiger Kiistenstimme. Er konkretisiert
und vereint nur andere Institutionen.

Zunichst wird der Tausch der vaygu’a selbst, wihrend des
Kula, von einer Reihe anderer, Zulerst vielfzltiger ‘Tauschge-
schifte umrahmt; diese reichen vom Feilschen bis zur Lohn-
zahlung, von der Bitte bis zur reinen Hoflichkeit, von der
vollstindigen Gastfreindschaft bis zur Zuriickhaltung und
Scham. Erstens sind alle Kula (ausgenommen die feierlichen,
rein zermoniellen und vom Wettstreit bestimmten Expedi-
tionen) Anlafl fiir gimwali, alltigliche Tauschgeschifte, die
nicht unbedingt zwischen festen Partnern stattfinden.6t Neben
engeren Verbindungen gibt es einen freien Markt zwischen
den Individuen der verbiindeten Stimme. Zweitens flieflen
zwischen den Kula-Partnern, gleichsam in einer ununterbro-
chenen Kette, zusdtzliche Geschenke und Gegengeschenke. Der
Kula setzt sie sogar voraus. Die Verbindt’mg oder Partner-
schaft, die er kniipft und die sein Prinzip isté?, beginnt mit
einem ersten Geschenk, dem waga, um das man mit aller Kraft
durch »Bittgeschenke« wirbt; um dieses erste Geschenk zu er-
halten, kann man den kiinftigen, noch unabhingigen Partner
umschmeicheln und ihn in gewisser Weise durch eine erste
Reihe von Geschenken bezahlen.63 Wihrend man sicher weif},

61 S. 189. Vgl. Tafel XXXVII. Vgl. S. 99 £., »secondary tradee.

62 Vgl. S..93.

63 Es scheint, als hitten solche Geschenke einen Gattungsnamen, wawoyla,
S. 353; vgl. S. 360 §.; vgl. woyla, »kula courting« (S. 439), in einer Zauber-
formel, in der alle jene Gegenstinde aufgezihlt werden, die der zukiinflige
Partner besitzen kann und die, wenn sie skochen«, den Entschluff zum Geben
auslosen sollen. '
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dafl das Gegen-vaygw'a (das yotile, der »Riegel«) gegeben
werden wird, weiff man nicht mit Bestimmtheit, ob man das
vaga erbalten wird und ob die »Bittgeschenke« iiberhaupt an-
genommen werden, Diese Art des Werbens und Annehmens
eines Geschenkes ist allgemeine Regel; jedes der auf solche
Weise gemachten Geschenke trigt einen besonderen Namen;
bevor man sie anbietet, werden sie ausgestellt: in diesem Fall
sind es pari.64 Der Name anderer Geschenke bezeichner die
edle und magische Natur des dargebotenen Gegenstandes.6s
Fine dieser 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 jhre Annahme entsteht$é: in diesem Fall wird das Ge-
schift als abgeschlossen betrachtet; das Geschenk ist hier im
allgemeinen etwas sehr Kostbares, eine lange polierte Stein-
klinge z: B. oder ein Kalkloffel aus Walfishknochen. Wenn
man es in Empfang nimmt, verpflichtet man sich, das vaga
zu geben, die erste gewiinschte Gabe, Aber trotzdem ist man
erst zur Hilfte Partner. Einzig die feierliche Ubergabe bindet
endgiiltig. Die Bedeutung und Natur dieser Gaben rithren von
dem auflerordentlich ausgeprigten Wettstreit her, der unter
den moglichen Partnern der ankommenden Expedition Platz

64 Dies ist der allgemeinste Ausdrudk, sprestation goodse, S. 205, 362, 439.
Das Wort vata’i bezeichnet die gleichen Geschenke, wenn sie von den Leuten
aus Dobu gegeben werden; vgl. S. 390. Diese »arrival gifts« werden in der
Formel aufgezzhlt: »Mein Kalkspatel, er kocht; meine Kalkdose, sie kocht;
mein kleiner Korb, er kocht . . .« (gleiches Thema und gleiche Ausdriicke
S. 200).

Zu diesen Gattungsnamen kommen noch spezielle Namen fiir verschiedene
Geschenke bei verschiedenen Gelegenheiten. Die Nahrungsgaben, die die
Leute von Sinaketa nach Dobu bringen (und nicht umgekehrt), die Topfer-
waren, Matten etc., heiflen einfach pokala, was ziemlich genau Lohn, Ange-
bot bedeutet. Pokala sind auch die gugs’a (»personal belongings«; S. sor,
vgl. S. 270, 312), deren sich das Individuum entZuflert, um seinen zukiinftigen
Partner zu betdren (pokapokala, S. 360; vgl. S. 360). Es gibt in diesen
Gesellschaften ein sehr lebbaftes Gefiihl fiir den Unterschied zwischen Dingen
des persdnlichen Gebrauchs und solchen, die »properties« sind, dauerhafte
Familien- und Umlaufgiiter.

65 z. B. buna, S. 313.

66 z.B. die 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 konnen,
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, Rivalitit, Aus-
stellung, das Trachten nach Grofle 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’r); sie sind den Ankunftsgaben
stets iiberlegen. Und schon schliefit 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.7 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 Eberhauer74 getauscht wurden.
67 Zu Malinowski sagte man: »Mein Partner, das gleiche wie mein Clan-
verwandter (kakaveyogn); er kinnte gegen mich kimpfen. Mein wabrer
Verwandter (veyogu), die gleiche Nabelschnur, wire immer auf unserer
Seite« (S. 276).
68 Das bringt die Kula-Magie, das mwasila, zum Ausdruck.
69 Die Anfithrer der Expedition und der Boote haben in der Tat Vortritt.
70 Der amiisante Mythos von Kasabwaybwayreta (S. 322) vereint all diese
Motive. Er erzzhlt, wie derHeld die beriihmte Halskette Gumakarakedakeda
erringt, wie er allen seinen Kula-Begleitern den Rang abliuft, etc. Siche auch
den Mythos von Tokosikuna, S. 307 f.
71 S. 390. In Dobu: S. 362, 365 etc.
72 Nur in Sinaketa, nicht in Dobu.
73 Fiir den Handel mit Stein#ixten siehe Seligman, Melanesians, S. 350, 353.
Die korotomna (Argonauts, S. 355, 358) sind gewdhnlich verzierte Loffel aus

Walfischknochen, verzierte Kalkspatel, die auch als basi dienen.
74 Doga, dogina, S. 357, 433 f.
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Im iibrigen ist unserer Meinung nach der ganze intertribale
Kula nur der auf die Spitze getriebene, feierlichste und dra-
matischste Fall eines weit allgemeineren Systems. Er ziebt den
Stamm in seiner Gesamtheit aus dem engen Kreis seiner Gren-
zen, seiner Interessen und seiner Rechte; doch sind die Clans
“und Dbrfer innerhalb des Stammes gewdhnlich durch Bande
‘gleicher Art miteinander verbunden. Hier sind es nur die
lokalen und familialen Gruppen und ihre Hiuptlinge, die ibr
Haus verlassen, einander besuchen, Handel treiben und Ehen
schlieflen. Vielleicht- kann man das nicht mehr Kula nennen.
Malinowski indessen spricht, im Unterschied zum »Kiisten-
Kula«, mit Recht vom sInland-Kula« und von »Kula-Ge- -
meinschaften«, die den Hiuptling mit Tauschartikeln versor-
gen. Und es ist nicht iibertrieben, in diesen Fillen von Pot-
Jatsch im eigentlichen Sinn zu sprechen. Zum Beispiel schlie-
fen die Besuche der Kiriwina-Leute zu den Totenfeiern (50 )75
in Kitava weit mehr ein als nur den Austausch von vaygu'a;
es gibt hier so etwas wie einen gespielten Angriff (youlawa-
da)®, eine Nahrungsmittelverteilung mit einer Ausstellung
von Schweinen und Yams.

Andererseits werden die wayg#’a und all jene Dinge nicht
immer von den Hiuptlingen selbst erworben7?, hergestellt78
und ausgetauscht. Der grofite Teil gelangt in Form von Ge-
schenken ihrer Verwandten niederen Rangs in ihre Hinde,
insbesondere von Schwigern, die gleichzeitig ibre Vasallen
sind7s, oder von Sthnen, die gesondert belehnt werden. An-
dererseits wird der grifite Teil der vaygs’a, wenn die Expe-
dition zuriidkkehrt, den verschiedenen Dorf- und Clanhdupt-
lingen und sogar den gewdhnlichen Leuten der verbiindeten
Clans feierlich iiberreicht: also jedem, der direkt oder indireke

75 S. 468—491. Fiir die Verbreitung dieses Brauchs im sogenannten Nord-
Massim-Gebiet siche Seligman, Melanesians, S. §84. Beschreibung des walaga-
Festes, S. 594—603; vgl. Argonauts, S. 486 £.

76 S. 479.

77 S. 472 L.

78 Die Herstellung und Schenkung von mwali durch den Schwager heifit
youlo, S. 280, §03. °

79 S. 180 £.; vgl. S. 63 £. .
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an der Expedition beteiligt war.8o Auf diese Weise werden
sie entschidigt.

SchlieRlich 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 flielenden Strom
durchflutet; einem Strom aus Gaben, die obligatorisch und aus
Figennutz, aus dem Streben nach Grofle und als Entgelt fisr
Dienste, als Herausforderung oder als Pfand gegeben, emp-
fangen und erwidert werden. Wir kénnen hier nicht alle diese
Formen beschreiben, deren Verdffentlichung Malinowski im
iibrigen noch nicht abgeschlossen hat. Hier jedoch die zwei
wichtigsten.

Fine dem Kula vollig analoge Beziehung ist die des wasi.b2
Sie etabliert einen geregelten, obligatorischen Austausch zwi<
schen Partnern von ackerbauenden Stimmen einerseits und
Kiistenstimmen andererseits. Der ackerbauende Partner legt
seine Produkre vor das Faus seines fischenden Verbiindeten.
Dieser wird bei nichster Gelegenheit, nach einem grofien
Fischfang, dem ackerbauenden Dorf mit Zinsen zuriickzah-
len.83 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 Tépferwaren 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
Heiratsverwandtschaft.« Vgl. S. 175 f., passim (siche Index: Give and
Take).

82 Sie ist oft mit der des Kula identisch, da die Partner hiiufig die gleichen
sind, S. 193; fiir die Beschreibung des wasi siche S.x87 £.; vgl. Tafel XXXVI.
83 Diese Verpflichtung gilt auch heute noch, trotz den Nachteilen, 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.84 Es sind dies die sagali, grofle Nahrungsmittelver-
teilungen, die bei verschiedenen Gelegenheiten stattfinden:
Ernte, Bau der Hiuptlingshiitve, Bau neuer Boote, Bestat-
tungsfeiern.8s Diese Verteilungen kommen den Gruppen zu-
gute, die dem Hiuptling oder seinem Clan Dienste geleistet
baben: durch Gartenbestellung, den Transport der groflen
Baumstimme, aus denen die Boote und Balken gemacht wer-
den, oder durch Totendienste, die von den Leuten des Clans
des Toten geleistet wurden, etc.86 Diese Verteilungen sind dem
Tlingit-Potlatsch durchaus gleichzusetzen; sogar das' Motiv
des Kampfs 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 Perstnlichkeit des
Hiuptlings nicht ins Gewicht fallt.

Aufler diesen Gruppenrechten und kollektiven wirtschaftlichen
Faktoren, die mit dem Kuld schon weniger zu tun haben,
scheinen uns auch alle individuellen Tauschbeziechungen zu
diesem Typus zu gehdren. Vielleicht sind einige von ihnen
nur zum einfachen Tauschhandel zu rechnen. Doch da dieser
fast ausschlieflich zwischen Verwandten, Verbiindeten oder
Kula- und wasi-Partnern stattfindet, scheint der Tausch auch
hier nicht wirklich frei zu sein, Im allgemeinen behdlt man
sogar das, was man empfingt und in dessen Besitz man da-
mit gelangt ist — auf welche Weise auch immer —, nicht fiir
sich, es sei denn, man kann es nicht entbehren; man iiberliflt
es gewdhnlich einem anderen, z.B. einem Schwager.t” Es
kann vorkommen, dafl 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 »Verteilung« (wie das polynesische bakari),
S. 491. Beschreibung S. 147-150; S. 170, 182 f.

86 Besonders deutlich wird dies bei den Bestattungsfeiern. Vgl. Seligman,
Melanesians, S. 594-603.

87 S. 175.
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Alle Arten der Entschidigung fiir Leistungen, Dinge und Dien-
ste filjgen sich in diesen Rahmen. Hier die wichtigsten. Die
pokala®® und karibututs, »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 Gbttern und Geistern dargeboten. Ein
anderer Gattungsname fiir Lohn ist vakapula, mapulase: 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 erhelltst: die Dienste aller Art, die der Mann seiner Frau
leistet, werden als Gaben-Lohn fiir den von der Frau geleisteten
Dienst betrachtet, wenn sie ihm das leiht, was noch der Koran
»den Adker« nennt.

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

88 S. 332 £.; ein anderer Terminus ist kwaypolu, S. 356.
89 S. 99, 354.
90 S. 163, 373. Das wakapula hat Unterabteilungen mit eigenen Namen,
z. B. vewoulo (»initial gift«) und yomelu (»final gifi«), ein Beweis fiir die
Identitit mit dem Kula (vgl. die Beziebung 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 (#ribugy im Fall der jibrlichen Ernteleistung an
den Mann der Schwester, S. 63 ff., 181), sowie fiir die Herstellung von
Halsketten, 'S, 183, 374. Die Entschidigung heifit auch sousala, wenn sie
hinreichend grof ist (vgl. die Herstellung der Spondylus-Scheiben in Kaloma,
S. 183, 373). Youlo heifft dic Zahlung fiir die Herstellung eines Armreifs.
Puwaya ist der Name fiie die einer Mannschaft von Holzfillern als Auf-
munterung gegebenen Nahrungsmittel. Vgl. den Gesang S. 129:

Das Schwein, die Kokosmilch und die Yams

sind alle, und wir ziechen immer noch ~ sehr schwer.
Die Worter vakapula und mapula sind verschiedene Modi des Verbs pula,
wobei vaka natiirlich das kausative Prefix ist. Fiir das mapula, das Mali-
nowski oft mit »repayment« 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 eines weggegebenen
Gegenstandes oder Geheimnisses, des abgetretenen Titels oder Privilegs.
91 S. 179. Gaben fiir sexuelle Dienste heiflen auch 5 und seb

¢
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vergoltenen Leistung?, der gegebenen Sachess, der Umstéindest
etc. Manche Namen beriicksichtigen alle diese Uberlegungen: so
heifit z. B. das einem Magier oder fiir den Erwerb eines Titels
gemachte Geschenk lagass. Man kann sich kaum vorstellen, wie
sehr dieses Vokabular durch eine merkwiirdige Unfihigkeit zur
Abstraktion und durch ein seltsames Raffinement in der No-
menklatur kompliziert worden ist.

Andere melanesische Gesellschaflen

Es ist nicht nétig, die Vergleiche mit anderen Gebieten Melane-
siens zu hiuvfen. Finige Details indessen, von hier oder dort,
werden uns in unserer Uberzeugung bestirken und zeigen, dafl
die Trobriander und Neukaledonier nicht anormal ein Prinzip
entwickelt haben, das bei den ihnen verwandten Vlkern nicht
besteht.

Im Zuflersten Siiden von Melanesien, in Fidschi, wo wir den
Potlatsch identifiziert haben, sind noch andere bemerkenswerte
Institutionen wirksam, die zum Gabensystem gehdren. Wih-
rend einer bestimmten Zeit, der kere-kere, darf niemandem
irgend etwas abgeschlagen werden%; anléfllich der Heirat wer-
den zwischen den beiden Familien Gaben ausgetauschts7, etc.
AuBlerdem ist das Fidschi-Geld (Walfischzzhne) von genau der
gleichen Art wie das der Trobriander. Es trigt die Bezeichnung
tambuas® und wird durch Steine (»Miitter« der Zihne) und
92 Siehe die vorhergehenden Anmerkungen; so bezeichnet z. B. kabigidoya
(S. 163 £.) die Zeremonie der Vorfithrung eines neuen Boots, die Leute, die
sie vornehmen, die Handlungen, die sie dabei ausfithren (»den Kopf des
neuen Boots brechen« etc.) sowie die Geschenke, die im iibrigen mit hohen
Zinsen erwidert werden. Andere Worter beziehen sich auf die Miete eines
Boots (S. 186), Willkommensgaben (S. 232) etc.

93 Buna, »big cowrie shell«~-Gaben, S. 313.

94 Youlo, als Entgelt fiir Erntearbeiten gegebenes vaygn’a, S. 280.

95 S. 186, 426 etc. Es bezeichnet natiirlich jede wucherische Gegenleistung.
Denn es gibt einen anderen Namen (ula’ula) fiir den einfachen Kauf von
magischen Formeln (sousala, wenn die Geschenk-Preise sehr hoch sind,
S. 183). Ul#’ula wird auch fiir Geschenke gebraucht, die sowohl den Toten
wie den Lebenden dargeboten werden (S. 183), etc.

96 Brewster, Hill Tribes of Fiji, 1922, S. o1 f.

g7 ibid,, S. 191.

98 ibid., S. 23. Man erkennt das Wort tabos, tambu.
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Schmuckstiicke erganzt, »Maskottchen, Talismane und »Ghiicks-
bringer« des Stammes. Die Gefiihle, welche die Fidschianer
gegeniiber ihren tambua hegen, Zhneln in allen Punkten 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<«.« Thre Vorfiih-
rung kommt einem Gesuch gleich; sie annehmen heifit sich ver-
pflichten.ss

Die Melanesier von Neuguinea und einige von ihnen beein-
flufite Papua nennen ihr Geld tan-tanioo; es ist von der gleichen
Art und der Gegenstand der gleichen Uberzeugungen wie das
Geld der Trobriander.r°r Doch mufl man diesen Namen auch
mit tabu-tabu in Verbindung bringen, was »Darlehen an
Schweinen« bedeutet (Motu und Koita).x2 Dieses Wort aber ist
uns bereits vertraut als der polynesische Terminus (die Wurzel
des Wortes tazonga) fiir Schmudk- und Vermdgensstiicke der
Familie in Samoa und Neuseeland.res Die Worter selbst,
wie auch die Dinge, sind polynesisch.ro¢ Wir wissen, dafl
die Melanesier und die Papua aus Neuguinea den Potlatsch
kennen.tes

Die interessanten Dokumente von Thurnwald iiber die Staimme

99 ibid., S. 24 ff.

100 Seligman, Melanesians, Glossarium S. 7543 S. 77, 93 £., 109, 204.

101 Siche die Beschreibung der dog, ibid., S. 89, 71, 91 etc.

102 ibid,, S. g5, 146.

103 Die verschiedenen Geldarten sind nicht die einzigen Dinge dieses

Gabensystems, wélche 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 neuseelsindi-
- schen bakari und der bekarai 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 tezonga —

»kaufen« 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. 9): »zu einem hohen Preis kaufen«. In Wahrheit handelt es

sich um einen Kauf nach den Regeln des Potlatsch, der in diesem Teil von

Melanesien gut bezeugt ist.

105 Siehe die in A.S., XII (1909/12), 372, zitierten Dokumente.
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von Buin®¢ und Banaro™? haben uns bereits zahlreiche Ver-
gleichspunkte geliefert. Der religiose Charakter der ausge-
tauschten Dinge liegt auf der Hand, insbesondere der des
Geldes, der Art und Weise, wic es die Gesinge, die Frauen, die
Liebe, die Dienstleistungen belohnt; wie auf den Trobriand-
Inseln ist es eine Art Pfand. Schliefllich hat Thurnwald eine
jener Tatsachen analysiert, die wohl am besten dieses System
gegenseitiger Gaben und gleichzeitig die Natur dessen illu-
strieren, was man hdchst unangemessen »Kaufehe« nennttos;
diese beinhaltet in Wahrheit Leistungen von beiden Seiten: die
Frau, deren Eltern nicht geniigend Gegengeschenke gemacht
haben, wird zuriickgeschickt.

Kurz, simtliche Inselvilker und wahrscheinlich ein Teil der
dieselbe Rechts- und Wirtschaftsordnung. Uber diese melanesi-
schen Stimme, die noch reicher sind und einen noch intensiveren
Handel treiben als die Polynesier, mufl man sich also eine ganz
andere Vorstellung machen, als man es iiblicherweise tut. Diese
Menschen haben eine aufler-hiusliche Wirtschaft und ein hoch-
entwickeltes Tauschsystem und sind vielleicht in ihren Han-
delsgeschiften riihriger, als es unsere Bauern und Fischer noch
vor knapp hundert Jahren waren. Sie haben ein ausgedehntes
Wirtschaftsleben, das iiber die Grenzen der Inseln und der ein-
zelnen Sprachgebiete hinausrejcht, sowie einen lebhaften Han-
del. Und sie ersetzen unser Kauf- und Verkaufsystem auf
Fuflerst wirksame Weise durch das der Geschenke und Gegen-
geschenke.

Der Punkt, an dem diese Rechtsordnungen und, wie wir schen
werden, auch das germanische Recht ihre Grenzen fanden, war
ihre Unfihigkeit, zu abstrahieren und die wirtschaftlichen und
juristischen Begriffe voneinande: zu trennen. Im iibrigen hatten
sie das auch nicht nétig. In diesen Gesellschaften vermégen

106 Vgl. insbesondere Salomo-Inseln, Bd. 11, S. 38~41.
107 Zeitschrifl fiir Etbnologie, 1922.
108 Salomo-Inseln, Bd. I, 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 einfluffireich und selbstbewufit sie auch sein mSgen, nicht
imstande, zu begreifen, dafl sie gegeneinander auftreten und
ihre Handlungen voneinander trennen miissen. Der Hiuptling
identifiziert sich mit seinem Clan und dieser mit jenem. J. H.
Holmes bemerkt scharfsinnig, dafl 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 k&nnen sie nicht leihen und verleihen in dem Sinne,
wie wir diese Termini gebrauchen: fiir das Darlehen gab es
immer eine Gabe in Form eines Honorars, die bei Riickzahlung
des Darlehens erwidert wurde.«*©9 Diese Menschen, die weder
den Begriff des Verkaufs noch den des Darlehens kennen,
fithren dennoch die rechtlichen und Skonomischen Tétigkeiten
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-Celebest1o, von
denen {ibrigens 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 intermedifiren Gaben recht mangelhaft, siche oben
basi.

110 Siehe Koopen. Die Ungewiflheit iiber die Bedeutung der Worter, die
wir schlecht und recht mit »kaufen« und sverkaufen« iibersetzen, herrscht
nicht allein hinsichtlich der Gesellschaften des Pazifik, Wir werden spiter
auf dieses Thema zuriickkommen; doch schon hier mdchten wir daran erin-
nern, daf selbst in der franzdsischen Umgangssprache das Wort »vente«
sowohl den Verkauf als den Kauf bezeichnet und daf sich im Chinesischen
die beiden einsilbigen Worter, die den Akt des Kaufens und des Verkaufens
bezeichnen, nur durch die Tonhhe voneinander unterscheiden.
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standen hat und noch versteht, eine Menge von Giitern in
anderen Formen und aus anderen Griinden auszutauschen, als
wir in unseren Gesellschaften sie kennen.

3. Ebre und Kredit (Nordwestamerika)

Aus diesen Beobachtungen bei einigen melanesischen und poly-
nesischen Gesellschaften beginnt sich bereits ein deutliches Bild
iiber dieses Gabensystem herauszuschilen. Das materielle und
moralische Leben sowie der Austausch funktionieren hier in ei-
ner uneigenniitzigen und zugleich obligatorischen Form. Zudem
kommt dieser Zwang auf mythische, imaginire und, wenn man
will, symbolische und kollektive Weise zum Ausdruck; er nimmt
die Form des den Tauschobjekten geschenkten Interesses an:
diese sind von den Tauschenden nie vollstindig losgeldst und
die Gemeinschaft und Verbindung, die sie herstellen, fast un-
zerstorbar. In Wirklichkeit bringt dieses Symbol des sozialen
Lebens — der permanente Einfluf} der ausgetauschten Dinge —
nichts anderes zum Ausdruck als die Art und Weise, wie die
Untergruppen dieser segmentierten Gesellschaften archaischen
Typs stindig ineinandergreifen und fithlen, daf sie einander
alles schulden.

Die indianischen Gesellschaften Nordwestamerikas haben die
gleichen Institutionen, nur sind sie bei thnen noch radikaler und
ausgeprigter. Zunichst sieht es so aus, als sei der ‘Tausch hier
unbekannt. Obwohl sie schon seit langem mit den Furopiern in
Berithrung kommen*r, scheint keine der beachtlichen Reich-
tumsiibertragungen, die dort stindig getitigt werden, auf an-
dere Weise vor sich zu gehen als in den feierlichen Formen des
Potlatsch.r 12 Diese Institution wollen wir nun aus unserer Sicht

1xx Mit den Russen seit dem 18. Jahrhundert und den franzésisch-kanadi-
schen Trappern seit Anfang des 1g9. Jahrhunderts.

112 Siche indessen die Sklavenverkiufe: Swanton, Haida T.M., S. 410. ~
Eine kurze Bibliographie der theoretischen Arbeiten iiber den Potlatsch haben
wir oben gegeben, S. 20, Anm. 4, S. 24, Anm. 12.
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beschreiben. Zuvor aber mochten wir eine kurze Beschreibung
dieser Gesellschaften geben.13

Alle Stimme, Vilker oder besser Stammesgruppen, von denen
die Rede sein wird, wohnen an ¢. ¢ Kiiste Nordamerikas und
Alaskas (Tlingit und Haida) sowic . ritisch Kolumbiens (Faida,
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 Stdkiiste.
Untersuchungen iiber die Verbreitung des Potlatsch miifiten noch weiter
nach Siiden, bis nach Kalifornien vorstofien. Dort scheint die Institution —
was in anderer Riicksicht bemerkenswert ist — bel den Gesellschaften der
sogenannten Penuti- und Hokagruppen verbreitet zu sein; siehe z. B.
Powers, »Tribes of California«, Contribution to North American Etbnology,
111, 153 (Pomo), 238 (Wintun), 303, 3rx (Maidu); vgl 247, 325, 332 f.
fiir andere Stimme; allgemeine Beobachtungen, 4L

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

114 Die Quellen fiir eine Untersuchung dieser Gesellschaften sind betrachtlich
und bemerkenswert zuverlasslg, da sie weitgehend philologisch vorgehen und
viele Texte im Original und in Ubersetzungen 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 Nachteil: die #lteren sind unzureichend und die neven
trotz ithren Details und ihrer Griindlichkeit nicht vollstindig genug im
Hinblidk 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 zlteren 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 unerlifliche Information und hoffen, dafl diesem
Beispiel bald andere folgen, solange es noch Zeit ist. Fiir zahlreiche Aspekte
der Wirtschaft und des Rechts siche die alten Dokumente: die der russischen
Reisenden, die von A. Krause (Tlinkit-Indianer); von G. M. Dawson (iiber
Haida, Kwakiutl, Bella Coola etc.), zum grsfiten 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 Flattery«,
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Fliissen und ernzhren sich mehr vom Fischfang als von der Jagd;
doch im Unterschied zu den Melanesiern und Polynesiern trei-
ben sie keinen Ackerbau. Dennoch sind sie sehr reich, und sogar
heute noch erzielen sie mit ihrer Fischerei, ihrer Jagd und ihren
Pelzen Uberschiisse, die auch nach europiischen Mafistiben
betrichtlich sind. Sie habe die stabilsten Hauser aller ameri-
kanischen Stimme und eine hochentwickelte Zedernindustrie.
Thre Boote sind gut, und wenn sie sich auch' kaum aufs offene
Meer wagen, segeln sie doch geschickt zwischen den Inseln und
der Kiiste hin und her. Thre materielle Kultur steht auf einem
hohen Niveau. Schon vor der Einfithrung des Eisens im 18.
Jahrhundert verstanden sie es, das Kupfer, das sich im ‘Tsims-
hian- und Tlingit-Gebiet findet, zu sammeln, zu schmelzen, zu

giefen und zu himmern. Finige dieser Kupferplatten, wahre

Wappenschilde, dienten ihnen als Geld. Fine andere Art des
Geldes waren woh! die schon gemusterten Wolldecken, die soge-
nannten Chilkat-Decken, die noch heute als Schmuckstiicke
dienen und von denen einige sehr wertvoll sind.*s Diese Volker
sind vorziigliche Schnitzer und Handwerker. Die aus Horn
geschnitzten Pfeifen, Keulen, Blasrohre und Loffel bilden die
Zierde unserer ethnographischen Sammlungen. Die gesamte
Kultur ist innerhalb ziemlich weit gespannter Grenzen bemer-
kenswert einheitlich. Natiirlich haben sich diese Gesellschaften
schon vor sehr langer Zeit gegenseitig durchdrungen, obgleich
ste, zumindest der Sprache nach, wenigstens zu drei verschie-

Smithsonian Contributions to Knowledge, 1870; R. Ch. Mayne, Four years
in British Columbia, London 1882. Diese Arbeiten sind noch immer die
besten, und ihre Daten verleihen ihnen eine endgiiltige Autoritit.

Bei der Nomenklatur dieser Stimme besteht eine Schwierigheit. Die Kwakiutl
bilden zwar einen Stamm fiir sich, geben ihren Namen aber auch verschie-
denen anderen, mit ihnen verbiindeten Stimmen, die zusammen eine wahre
Nation dieses Namens bilden. Wir werden uns bemithen, jeweils anzugeben,
von welchem Stamm die Rede ist. Wenn nicht anders vermerkt, handelt es
sich immer um die Kwakiutl im engen Sinn. Das Wort kwakintl heiflt im
iibrigen einfach »reich« (»Rauch der Welt«) und weist schon durch sich selbst
auf die Bedeutsfmkert der Skonomischen Tatsachen hin, die wir beschreiben
werden,

115 Fiir die Chilkat-Decken siche G.T. Emmons, »The Chilkat Blankets,
Memoirs of the A.M.N.H., Bd. 111, Teil 4, 1907.
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denen Volkerfamilien gehSren.2¢ Das Winterleben ist auch bei
den siidlichen Stimmen sehr verschieden von dem Sommerleben.
Die Stimme haben eine doppelte Morphologie: sobald der
Frithling zu Ende ist, zerstreuen sie sich, gehen auf die Jagd, sam-
meln Wurzeln und Beeren in den Waldern, 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 kén-
nen. Siebefinden sich in 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 Befdrderungen wird mit vollen
Hizinden alles ausgegeben, was man im Sommer und Herbst mit
groflem Fleil auf einer der reichsten Kiisten der Welt zu-
sammengehiuft hat. Sogar das Privatleben spielt sich auf diese
Weise ab: man 14dt die Leute seines Clans ein, wenn man eine
Robbe erlegt hat oder eine Kiste mit eingemachten Beeren oder
Wurzeln Sffnet, man lidt alle Leute ein, wenn ein Wal ge-
strandet ist.

Auch die soziale Organisation ist erstaunlich einheitlich, wenn-
gleich sie von der mutterrechtlichen Phratrie (Tlingitund Haida)
bis zum gemifigt 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, {iberlagern die Clanorganisation. Wie in
Melanesien ist ein Teil der Gaben und Gegengaben, liber die wir

116 Siche P. Rivet in Meillet und Cohen, Langues du Monde, Paris 1924,
S. 616 fl. E. Sapir (»Na-Déné Languages«, American Anthropologist, 1915)
hat das Tlingit und das Haida endgiiltig auf Zweige des athapaskischen
Sprachstammes zuriidsgefiihrt.
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sprechen werden, dazu bestimmt, Titels7 und Aufstiegr® 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
Laufe einer langen Reihe von Potlatschs ab. Nach allen Rich-
tungen hin werden Potlatschs gegeben, in Erwiderung anderer
Potlatschs der gleichen Art. Wie in Melanesien ist dieser Prozefl
ein ewiges Give and Take.

Der Potlatsch selbst, so typisch als Tatsache und zugleich so
charakteristisch fiir diese Stimme, ist nichts anderes als das
System des Geschenkaustauschs.s® Von diesem unterscheidet er
sich einzig durch die Heftigkeit, die Ubertreibung und den
Antagonismus, den er hervorruft, und andererseits durch eine
gewisse Armut an juristischen Begriffen, eine einfachere und
grébere Struktur, vor allem bei den beiden Nordvolkern, den
Tlingit und Haida.r2c Der kollektive Charakter des Vertrags

117 Fiir die Zahlungen zur Erwerbung von Titeln siche Davy, Foi Jurée,
S. 300-305. Fiir Melanesien siehe Beispiele bei R. H. Codrington, The Mela-
nesians, London, 1891, S. 106 ff.;Rivers, Melanesian, Bd. 1, S. 70 ff.

118 Das Wort Aufstieg mufl im wdrtlichen und iibertragenen Sinn verstan-
den werden. So wie das vedische wajapeya-Ritual den Ritus des Ersteigens
einer Leiter enthilt, so besteht auch das melanesische Ritual darin, den
jungen Hauptling auf eine Plattform steigen zu lassen. Die Snahnaimuq und
die Shushwap des Nordwestens haben das gleiche Geriist, von dem aus der
Hiuptling seinen Potlatsch verteilt. Boas, stb Report, S. 39; oth Report,
S. 459. Die anderen Stimme kennen nur die Plattform, auf welcher derx
Hiuptling und die hSheren Mitglieder der Bruderschaften thronen.

119 So beschreiben die alten Autoren — Mayne, Dawson, Krause etc. —
seinen Mechanismus. Sieche besonders Krause, Tlinkit-Indianer, S. 187 ff.,
fiir eine Sammlung von Dokumenten alter Autoren.

120 Wenn die Hypothse der Linguisten stimmt und die Tlingit und Haida
einfach - Athapasken sind, die die Kultur des Nordwestens iibernommen
haben (eine Hypothese, zu der auch Boas tendiert), wiirde sich der »ver-
witterte« Charakter des Tlingit~- und Haida-Potlatsch von selbst erkldren.
Mbglich ist auch, dafl die Heftigkeit des nordwestamerikanischen Potlatsch
daher rtthrt, dafl diese Kulturen am Schnittpunkt zweier Volkergruppen
liegen, die beide diese Institution kannten: eine Kultur aus Siidkalifornien
und eine aus Asien (fiir die letzere siche oben, S. 40).
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dagegen tritt hier deutlicher in Erscheinung als in Melanesien
und Polynesien.*>* Allem Anschein zum Trotz kommen diese
Gesellschaften dem, was wir einfache totale Leistungen nennen,
im Grunde viel nzher. 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 122

121 Siehe 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. sth Report, S. 38): »Das wirtschaftliche System
der Indianer der britischen Kolonie basiert weitgehend auf dem Kredit,
ebensosehr wie das der zivilisierten V3lker. Bei all seinen Unternehmungen
verliflt sich der Indianer auf die Hilfe seiner Freunde. Er verspricht, sie
fiir diese Hilfe zu einem spiteren Zeitpunkt zu bezahlen. Besteht die ge~
leistete Hilfe in Wertsachen, die von den Indianern in Dedten gemessen
werden, so wie wir sie in Geld messen, dann verspricht er, den Wert dieses
Darlehens mit Zinsen zuriickzuerstatten. Der Indianer hat kein Buchhaltungs-
system; folglich wird die Transaktion &ffentlich vollzogen, um ihr Sicherheit
zu geben. Schulden machen und Schulden begleichen ~ das ist der Potlatsch.
Dieses Wirtschaftssystem hat sich in einem solchen Ausmaf entwickelt, 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 gentigend Geld vorhanden wire . . .
Ein Versuch simtlicher Gliubiger, sich ihre Darlehen zuriidizahlen zu
lassen, wiirde eine verheerende Panik auslSsen, von der die Gemeinschaft sich
nur langsam erholte. Man mufl sich deutlich klarmachen, daf ein Indianer,
der alle seine Freunde zu einem grofien 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 kdnnen. Sein
erstes Ziel ist, seine Schulden zu bezahlen. Dies geschieht 6ffentlich und mit
viel 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 grofemdglichen Nutzen daraus zieht. Diejenigen,
die bei einem solchen Fest Geschenke erhalten, nehmen sie als Darlehen, wel-
ches sie bei ihren laufenden Unternehmungen verwenden; doch nach einigen
Jahren miissen sie es dem Geber oder seinen Erben mit Zinsen zuriickgeben.
So wird der Potlatsch von den Indianern schlieflich als ein Mittel angesehen,
das Wohl ihrer Kinder zu sichern, falls diese in jugendlichem Alter Waisen
werden sollten . . .« Wenn man Ausdriike wie »Schulden, Zahlung, Riick-
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Wie wir gesehen haben, zirkulieren die Gaben in Melanesien
und Polynesien in der Gewiflheit, daf} sie zuriickgegeben wer-
den; wobei die »Garantie« dieser Riickgabe in der gegebenen
Sache selbst liegt: sie ist diese »Garantie«. Allerdings liegt es
in jeder denkbaren Gesellschaft in der Natur der Gabe, dafl sie
auf eine bestimmte Frist hin verpflichtet. Der Definition nach
kann eine gemeinsame Mahlzeit, eine Kawa-Verteilung oder ein
Talisman, den man mitnimmt, nicht unverziiglich vergolten
werden. Jedwede Gegenleistung bedarf einer gewissen »Zeite.
Der Fristbegriff ist also immer dann logisch impliziert, wenn
es darum geht, Besuche abzustatten, Heiraten und Biindnisse
einzugehen, einen Frieden zu schliefen, an organisierten Spielen
und Kimpfen teilzunehmen, Feste bei- anderen zu feiern,
rituelle und Ehrendienste zu leisten, sich gegenseitig »Respekt«
zu erweisent23 — alles Dinge, die man zusammen mit anderen
Dingen austauscht, die desto zahlreicher und wertvoller werden,
je reicher die Gesellschaften sind.

Die landliufige Wirtschafts- und Rechtstheorie ist in diesem
Punke zum gréfiten Teil falsch. Von modernen Vorstellungen
durchdrungen, tendiert sie zu apriori-Vorstellungen iiber- die
Entwicklung*24; und wihrend sie einer angeblich notwendigen
Logik zu folgen vorgibt, bleibt sie in Wahrheit bei den alten
Traditionen stehen. Nichts ist gefihrlicher als diese »sociologie
inconsciente«, wie F. Simiand sie genannt hat. So sagt z. B.
E. Cuq noch heute: »In den primitiven Gesellschaften wird
der Verkauf gegen Barzahlung praktiziert. Der Verkauf auf
Kredit charakterisiert ein hdheres Stadium der Zivilisation; er
erscheint zunichst in versteckter Form, in einer Verbindung von

zahlung, Darlehen« dahingehend korrigiert, dafl man sie durch Ausdriicke
wie »Geschenk« und »Gegengeschenk« ersetzt, Ausdriicke, die Boas gelegent-
lich selber benutzt, so hat man eine recht genauve Vorstellung von der Funk-
tion des Kredits im Potlatsch.

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

123 Tlingit-Ausdruck; Swanton, Thngit, S. 421 erc.

124 Man hat nicht erkannt, daf der Kreditbegriff nicht nur ebenso alt,
sondern auch ebenso einfach oder, wenn man will, ebenso komplex ist wie
der Begriff der Barzahlung,
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Barverkauf und Darlehen.«r2s In Wirklichkeit liegt der Ur-
sprung des Kredits ganz woanders. Er ist in einer Kategorie
von Regeln gegeben, welche die Juristen und Okonomen als
uninteressant vernachldssigen: nimlich in der der Gabe, einem
komplexen Phanomen, vor allem in seiner Zltesten Form, der
totalen Leistung, die wir in dieser Abhandlung nicht unter-
suchen. Nun zieht aber die Gabe notwendig den Kreditbegriff
nach sich. Die konomische Entwicklung hat nicht vom Tausch
zum Verkauf gefithrt 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 siamtliche archaischen
Gesellschaften, die uns heute noch umgeben, kennen. Auf diese
einfache und realistische Weise 1483t sich also das Problem der
beiden im Vertrag vereinten »Momente« 6sen, das bereits G.
Davy untersucht hat.x26

Nicht minder groff 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 die angenommenen Gaben mit hohen Zinsen
zuriickgezahlt werden, so daf} 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 premidre dynastie baby-
lonienne«, Nouvelle Revue de I’Histoire du Droit, 1910, 477.

126 Foi Jurée, S. 207.

127 Verteilung des gesamten Besitzes, Kwakiutl: Boas, Secr. Soc., S. 469.
Bei der Initiation eines Novizen: ibid., S. 551; Koskimo, Shushwap, Wieder-
verteilung: Boas, 7th Report, S. 9x. 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 fiberhaupt
jede Art von Ringen wird durch den »Figentumskrieg« er-
worben, wie auch durch Krieg oder Gliick, durch Erbschaft,
Biindnis und Heirat.128 Doch alles wird so begriffen, als handle
es sich um einen »Eigentumskrieg«.x2 Die Heiraten der Kinder,
die Rangstufen in den Bruderschaften werden einzigim Rahmen
von Potlatschs und Gegen-Potlatschs bestimmt. Man verliert
seine Stellung im Potlatsch, wie man sie im Krieg, Spielrse,

»Er hat alles ausgegeben, damit sie ihn sehen (seinen Neffen).« Verteilung
all dessen, was man beim Spiel gewonnen hat: Swanton, Tlingit T.M.,
S. 130.

128 Uber den Eigentumskrieg siche den Gesang von Maa (Boas, Secr. Soc.,
S. 577, 602): »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 Siehe insbesondere den Mythos von Haiyas (Swanton, Haida, Nr. 83),
der beim Spiel das »Gesicht« verliert und daran stirbt. Seine Schwestern und
Neffen legen Trauer an, geben einen Rache-Potlatsch, der ithn wiedererwedckt,

130 Hier wire der Ort fiir eine Untersuchung des Spiels, das selbst bei 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. Obwohl die
Kwakiutl es kennen (siche Boas, Ethn. Kwa., S. 1394, s.v. ebayu, Wiirfel
[?1; s. v. lepa, S. 1435, vgL lep, S. 1448, »zweiter Potlatsch, Tanze; vgl.
S. 1423, 5. 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. Siehe die Beschreibung des Stabchenspiels der Haida
bei Swanton, Haida, S. 58 fi., 141 ff. (Abbildungen und Vokabular); Be-
schreibung des gleichen Spiels bei den Tlingit mit den Namen der Stibchen:
Swanton, Tlingit, S. 443. Das nig der Tlingit (der Stab, der gewinnt) ent-
spricht dem djil der Haida.

Ihre Geschichten stécken voller Legenden &iber Spiele, Erzihlungen von
Hiuptlingen, die alles beim Spiel verloren haben. Ein Tsimshian-Hzuptling
hat sogar seine Kinder und Verwandten verspielt (Boas, Tsim. Myth., S. 101,
207; vgl. S. 409). Eine Haida-Legende erzihlt die Geschichte eines totalen
Spiels zwischen Tsimshian und Haida (sieche 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 i8¢ (Swanton, Tlingit T.M., S. 137). Man braucht die
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beim Rennen oder beim Kampf verlierttss, In einigen Fillen
geht es nicht einmal um Geben und Zuriickzahlen, sondern um
Zerstorung, nur um nicht den Anschein zu erwecken, als legte
man Wert auf eine Riickgabe.32 Man verbrennt ganze Kisten

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

Im iibrigen sind hier asiatische Einfliisse unverkennbar. Fiir die Verbreitung
der asiatischen Gliicksspiele siche die schone Arbeit von E. B. Taylor, »On
American Lot-Games, as Evidence of Asiatic Intercourse«, Festschriff fiir
Bastian, in Internationales Archiv fiir Ethnologie, Erginzungsband, 1896,
S. 55 ff. )

131 Das Motiv der Herausforderung und Rivalitit hat Davy beschrieben.
Das der Wette wire noch hinzuzufiigen. Siehe z. B. Boas, Indianische Sagen:
Wettessen, Wettkampf, 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 zerstdren (siche
Boas, Secr. Soc., S. 334). Einige Schenkungsrituale implizieren Zerstérungen:
so enthzlt z. B. das Ritual der Riickzahlung der Mitgift oder, wie Boas es
nennt, »der Heiratsschulde, den Ritus, der »das Boot versenken« heifit
@bid., S. 518, 520). Diese Zeremonie ist jedoch nur eine bildliche. Beim
Haida- und Tsimshian-Potlatsch dagegen werden die Boote der Anktmm-
linge tatsichlich zerstSrt, nachdem man eifrig mitgeholfen hat, sie auszu-
laden; und beim Abschied gibt man den Gisten besonders schéne Boote aus
eigenem Besitz zuriidk (Boas, Tsim. Myth., S. 338).

Doch die Zerstdrung im eigentlichen Sipn scheint eine hohere Form der
Ausgabe zu bilden. Bei den Tsimshian und Tlingit heiflt sie »das Eigentum
toten« (Boas, Tsim. Myth., S. 344; Swanton, Tlingit. S. 442). Diesen Namen
gibt man sogar der Verteilung 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 heifit »Kriegs-
tanz« bei den Tlingit (Swanton, Tlingit, S. 458; vgl. S. 436). So wie man
sich in einem Krieg die Masken, Namen und Privilegien der getSteten 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 zuriickerstatten miissen
oder die zuriidkzuerstatten sie nicht in der Lage sind. 2. Das Motiv des
Opfers (siche oben, S. 42 f.). Wenn man das Eigentum téten kann, so heiflt das,
daR es »lebt« (siche unten S. 107). Ein Ausrufer sagt: »Mdge unser Eigentum
am Leben bleiben unter den Bemiihungen unseres Hiuptlings, mSgen unsere
Kupferplatten nicht zerbrechen« (Boas, Ethn. Kwa., S. 1285, Zeile 1), Viel-
leicht lassen sich sogar die Bedeutungen des Wortes yik (tot ausgestreckt
liegen, einen Potlatsch verteilen) auf diese Weise erkldren (vgl. Boas,
Kwa. T. 1, S. 59, Zeile 3, und Ethn, Kwa, Glossarium).

Doch im Prinzip geht es, wie im normalen Opfer, eindeutig darum, den

86



|
|
|

mit Kerzenfischen (»candle fish«) oder Walfischol®s, Hiuser
und Tausende von Wolldecken; man zerbricht die wertvollsten
Kupferplatten oder wirft sie ins Wasser, um einen Rivalen
auszustechen, »flach zu machen«34. Damit bewirkt man nicht
nur seinen eigenen Aufstieg auf der sozialen Stufenleiter, son-
dern auch den seiner Familie. Wir haben es also mit einem
Rechts- und Wirtschaftssystem zu tun, bei dem unaufhdrlich
ansehnliche Mengen von Reichtiimern verbraucht und verteilt
werden. Wenn man will, mag.man diese Art der Verteilung
Austausch oder sogar Handel und Verkauf nennentss, doch es
ist eine aristokratische Form des Handels, durchdrungen von
Etikette und Grofimut; und wenn er in einer anderen Ge-
sinnung betrieben wird, nimlich im Hinblick auf sofortigen
Gewinn, begegnet man ihm mit betonter Verachtung.136

Geistern und nsher den Vorfahren des Clans die zerstérten Dinge zu-
kommen zu lassen. Dieses Thema ist natiirlich bei den Tlingit stirker ent-
wickelt (Swanton, Tlingit, S. 443, 462), deren Vorfahren nicht nur am
Potlatsch teilnehmen und von den Zerstérungen profitieren, sondern auch
von den Geschenken, die ihre lebenden Homonyme erhalten. Die Zerstrung
durch Feuer scheint fiir dieses Motiv charakteristisch zu sein. Siehe einen
hodhinteressanten Tlingit-Mythos bei Swanton, Tlingit T.M., S. 82. Feuer-
opfer der Haida (Swanton, Haida T.M., S. 28, 36, 91). Weniger deutlich ist
das Motiv bei den Kwakiutl, bei denen es indessen eine Gottheit namens
»Auf-dem-Feuer-sitzend« gibt, der man z. B. die Kleidung kranker Kinder
opfert, um sie zu bezahlen (Boas, Ethn. Kwa., S. 705 £.).

133 Boas, Secr. Soc., S. 353 etc.

134 Siehe unten S. 102, Anm. 194, zum Wort p/Es.

135 Es scheint, als seien der Kwakiutl-Sprache selbst die Warter »Tausch«
und »Verkauf« unbekannt. In den verschiedenen Glossarien von Boas finde
ich das Wort »Verkauf« lediglich anlifllich der Feilbietung einer Kupfer-
platte. Doch diese Versteigerung ist nichts weniger als ein Verkauf — eine
Art Wette, ein Wettkampf an Freigebigkeit. Und das Wort »Tausch« finde
ich nur in der Form Pay; aber in dem zitierten Text (Kwa. T. 1, S. 77,
Zeile 41) wird es nur ankifllich einer Namensinderung gebraucht.

136 Siehe den Ausdruck »gierig nach Nahrung« (Boas, Etbn. Kwa., S. 1462),
»begierig, schnell zu Reichtum zu kommene (ibid., S. 1394); siehe den hiib-

_schen Fluch gegen die »kleinen Hiuptlinge«: »Die Kleinen, die beratschlagen;

die Kleinen, die hart arbeiten; . . . die besiegt sind; . . . die versprechen,
Boote zu geben; . . . die das geschenkte Eigentum annehmen; . . . die nach
Eigentum streben; . . . die heimlich fiir Eigentum arbeiten; . . . die kleinen
Verridter . . .« (der mit »property« iibersetzte Ausdruck ist maneq, eine
Gunst erweisen; ibid., S. 1287, Zeile 15~18). Vgl. eine andere Rede, in der
es von einem Hiuptling, der einen Potlatsch gegeben hat, und von seinen
Leuten, die nehmen, aber niemals zuriickgeben, heiffit: »Er hat ihren Hunger
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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 gefithit, den Begriff
der Fhre, der angeblich ohne Wirkung sei, vom Begriff der
magischen Wirkung abzuleiten.r37 In der Ehre, dem Ansehen,
sieht er nur das Surrogat jener. Doch die Realitit ist komplexer.
Der Begriff der Ehre ist diesen Kulturen nicht weniger fremd
als der der Magie.®s® Auch das polynesische mana symbolisiert
nicht allein die magische Kraft jedes Wesens, sondern auch seine
Fhre, und eine der besten Ubersetzungen dieses Wortes ist
»Auroritit, Reichtum«.139 Das Wesen des Tlingit- und Haida-

gestillt, er hat sie zum Erbrechen gebracht . . ., er hat sie sich auf den Riicken
geladen . . .« (ibid,, S. 1293; vgl. S. 1291).

Man darf nicht glduben, eine solche Moral laufe der Wirtschaft zuwider oder
entspreche einer Faulheit innerhalb der Gemeinschaft des Familienlebens.
Die Tsimshian miflbilligen 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 es bei
den Tlingit. Auch sie mifibilligen die Faulheit und Bettelei der Giiste und
erzihlen, wie Rabe und die Leute bestraft wurden, die von Stadt zu Stadt
gehen und sich einladen lassen (Swanton, Tlingit T.M., S. 260; vgl. S. 217).
137 »Injuriae, Mélanges Appleton, 1906; Magie et droit, S. 28.

138 Bei den Tlingit zahlt man fiir die Ehre des Tanzens (Swanton, Tlingit
T.M., S. 141). Es gibt Zahlungen an den Hiuptling, der einen Tanz kompo-
niert hat; und bei den Tsimshian, sagt Boas, »tut man alles fiir die Ehre . ..
Der Reichtum und das Zurschaustellen der Eitelkeit geht iiber alles« (5th
Report, S. 19). Schon Duncan (in R. Ch. Mayne, Four years in British Co-
lumbia, London 1862, S. 265) sagte: »der bloflen Eitelkeit wegen«. Aufler-
dem bringt eine grofle Anzahl von Riten ~ und nicht nur der des Aufstiegs —
Prinzipien dieser Art zum Ausdruck, z. B. jene, die darin bestehen, »das
Kupfer zu heben« bei den Kwakiutl (Boas, Kwa. T. 1, S. 499, Zeile, 26);
»den Speer heben« (Swanton, Tlingit T.M., S. 117); »den Potlatschpfahl
heben«, die Totemsiule und den Totempfahl, den Hauspfosten, den alten
Kletterbaum, Man darf nicht vergessen, dafl mittels des Potlatsch ermittelt
werden soll, welches die »hdchste« 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 Begriff des Reichtums selbst wire zu
untersuchen. Von unserem Standpunkt aus geschen, ist derjenige ein reicher
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Potlatsch besteht darin, dafl die gegenseitigen Dienste als Ehren
betrachtet werden.° 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.14* Die Menschen haben es verstanden,
ihre Ehre und ihren Namen zu verpfanden, 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.

Mann, der mana hag (in Polynesien), auctoritas bat (in Rom), walas, ein
»freigebiger« Mannafst (in den amerikanischen Stimmen; Boas, Ethn. Kwa.,
S. 1396). Aufzuzeigen wire einzig und allein die Beziechung zwischen dem
Begriff des Reichtums, dem der Autoritic — des Rechts, denen zu befehlen,
die Geschenke empfangen — und dem Potlatsch; sie ist deutlich genug. Bei den
Kwakiutl z. B. ist einer der wichtigsten Clans der der Walasaka (auch Name
ciner Familie, eines Tanzes und einer Bruderschaft); dieser Name bedeutet
»Die Groflen, die von oben kommen«, die den Potlatsch verteilen; walasila
heiflt nicht nur Reichtiimer, sondern auch »Verteilung von Decken ankifllich
des Verkaufs einer Kupferplatte«. Eine andere Metapher besagt, daff das
Individuum durch die gegebenen Potlatschs »schwer« geworden ist (Boas,
Secr. Soc., S. 558 f.). Der Hiuptling »verschlingt die Stimme«, denen er
seine Reichtiimer verteilt, er »erbricht Eigentum« etc.

140 In einem Tlingit-Gesang heiffit es von der Raben-Phratrie: »Sie ist es,
die die Wolfe >valuablec macht« (Swanton, Tlingit T. M., S. 398, Nr. 38).
Das Prinzip, dafl die zu erweisenden und zu erwidernden »Huldigungen«
und »Ehrungen« in Form von Gaben zu erfolgen haben, ist in beiden Stim-
men deutlich (Swanton, Tlingit, S. 451; Haida, S. 162: Befreiung von der
Riickgabe bestimmter 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 nnd gewdhnliche Leute
stopfen sich voll (Boas, Kwakiutl, S. 427, 430); es ist gefihrlich, viel zu
essen (Boas, Tsim. Myth., S. 59, 149, 153 etc.; Mythen) 2. Beim Festmahl
wird gesungen (Boas, Kwakintl, S. 430, 437), man blist die Schnecken-
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 »Geist« verbietet es thm
(Boas, Ethn. Kwa., S. 731, 742; Swanton, Haida T.M., S. 238 £.) Bei den
Kwakiutl gibt es indessen eine Bruderschaft und einen Tanz der »Bettelei«,
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Davy und L. Adam in den grofleren 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 religits, mythologisch und scha-
manistisch, da die beteiligten Hiuptlinge dabei die Vorfahren
und die Gotter darstellen und verkSrpern, deren Namen sie
tragén, deren Tinze sie tanzen und von deren Geistern sie
beherrscht werden.x42 Er ist 6konomisch, und man muf} den
Wert, die Bedeutung, die Ursachen und Wirkungen dieser auch
heute noch, selbst nach europsischen Maflstiben ungewthnlich
groflen Transaktionen richtig einschitzen.143 Der Potlatsch ist
auch ein Phinomen der sozialen Morphologie: die Versammlung
der Stimme, Clans und Familien, ja selbst Nationen erzeugt
eine ungebeure Spannung und Erregung; man verbriidert sich
und bleibt einander dennoch fremd; Interessengemeinschaften
und -gegensitze stehen einander in einem riesigen Handel und
einem' davernden Kampfspiel gegeniiber.:44 Die Zuflerst zahl-
reichen #sthetischen 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. 373; die Geister rauchen, wenn die Giste 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
Giiste sind Geister, Gliicksbringer, gona’gadet (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, abgesehen
vielleicht von der Wirkung auf die Natur, zu vergleichen ist. Den Lebenden
geben heiflt den Toten geben. In einer bemerkenswerten Tlingit-Geschichte
(Swanton, Tlingit T.M., S. 227) wird erzihlt, daf ein wiederauferstandenes
Individuum weif}, 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 (siche 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 Festes« (Boas, Tsim. Myth., S. 4523 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 {iber die Form der Vertrige und iiber das menschliche
Element des Vertrags, wie man sagen konnte, schon erwihnt
haben, sowie der juristische Status der Kontrahenten (Clans,
Familien, Rénge 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, Hauptlinge und Familien ungefihr die gleiche
Rolle spielen (Flaida); 3. den Potlatsch zwischen Hauptlingen,
die einander clanweise gegeniibertreten (Tsimshian); 4. den
Potlatsch der Hiuptlinge und Bruderschaften (Kwakiutl). Doch
diese Unterscheidung hitte uns hier zu weit gefithrt, und zudem
ist der Unterschied zwischen dreien dieser Formen (die Tsims-
hian-Form fehlt) bereits von G. Davy beschrieben worden.x4s
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, Nebhmen, Erwidern

Die Verpflichtung des Gebens ist das Wesen des Potlatsch, Fin
Hiuptling mufl Potlatschs geben fiir sich selbst, fiir seinen Sohn,
seinen Schwiegersohn oder seine Tochter4$ sowie fiir die

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

146 Es eriibrigt sich, den Bewels 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 erldutern. Z.B. bewirke der Aus-
tausch von Booten zwischen zwei Geistern, dafl sie nur noch »ein einziges
Herz« haben, wobei das eine der Schwiegervater, das andere der Schwieger-
sohn ist (Boas, Secr.Soc., S. 387). Und in dem Text wird hinzugefiigt (Boas,
Kwa.T.r, S. 274): »Es war, als hitten sie ihre Namen ausgetauscht.« Vgl.
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Toten*47. Er kann seine Autoritit iiber den Stamm, {iber sein
Dorf, ja iiber seine Familie, seinen Rang unter den Hiuptlingen
innerhalb und auflerhalb seiner Nation nur dann aufrechter-
halten®48, wenn er beweisen kann, dafl er von den Geistern
begiinstigt wird, daf} er Gliick und Reichtum besitzt49 und von
diesem besessen ist'se, 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.1sz

auch ibid., S. 23: in einem mythischen Fest der Nimkish (ein anderer Kwa-.
kiutl-Stamm) zielt das Hochzeitsmahl darauf ab, das Midchen in das Dorf
einzufiihren, »in dem sie zum ersten Mal essen wird«.

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, S. 407).

148 Potlatsch zur Aufrechterhaltung des Rechts auf ein Emblem (Swanton,
Haida, S. 107). Siche die Geschichte von Legek (Boas, Tsim.Myth., S. 386).
Legek ist der Titel des obersten Tsimshian-Hzuptlings. Siehe auch ibid., S.
364: die Geschichten des Hiuptlings Nesbalas (ein anderer hoher Hiuptlings-
titel der Tsimshian), der den Hiuptling 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, durchzustehen« trigt und
nach dem Potlatsch einen Namen mit der Bedeutung »Fihig, durchzustehen«
annimmt.

149 Ein Kwakiutl-Hzuptling sagt: »Dies 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 maxwae« (grofer Potlatsch; Boas, Ethn.Kwa., S. 887, Zeile
s4; vgl. S. 843, Zeile 70).

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

151 Eine Kupferplatte kaufen heiflt, sie »unter den Namen« des Kaufers
stellen (Boas, Secr. Soc., S. 345). Eine andere Metapher besagt, dafl der Name
des Potlatsch-Gebers durch den gegebenen Potlatsch »Gewicht gewinnt« (ibid.,
S. 349) oder durch den angenommenen Potlatsch »Gewicht verliert« (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 (Swanten, Haida, S. 70. Vgl
unten, S. 101, Anm. 188); die Tlingit sagen, »man 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.1s2 Von einem der groflen mythischen Hauptlinge, der
keinen Potlatsch gab, heifit es, er habe ein »verfaultes Ge-
sicht«.’s3 Der Ausdruck ist hier sogar noch treffender als in
China; denn sein Ansehen verlieren bedeutet in Nordwest-
amerika, seine Seele verlieren: es ist wirklich das »Gesichte, die
Tanzmaske, das Recht, einen Geist zu verkSrpern, ein Wappen
oder Totem zu tragen — es ist wirklich die persona, die auf dem
Spiel steht und die man beim Potlatschis4, dem Spiel der Ga-
ben1ss, verliert, so wie man sie im Krieg?sé oder aufgrund eines

Riicken der Leute, die sie empfangen« (Swanton, Tlingit, S. 428). Die Haida
haben zwei vielsagende Ausdriicke: seine Nadel »gehen«, »schnell laufen«
machen (vgl. den neukaledonischen Ausdruds oben, S. 53), die offensichtlich
bedeuten: »einen Untergebenen bekimpfen« (Swanton, Haida, S. 162).

152 Siehe die Geschichte von Haimas, der seine Freiheit verlor, seine Privi-
legien und Masken, seine Hilfsgeister, seine Familie und seine Besitztiimer
(Boas, Tsim.Myth., S. 361 £.).

153 Boas, Ethn.Kwa., S. 80s5; G. Hunt, der Kwakiutl-Informant von Boas,
schreibt ihm: »Ich wexﬂ nicht, warum der Hiupiling Maxuyalidze (d.i. »Pot-
latsch-Geber<) niemals ein Fest gab. Das ist alles. Deshalb wurde er Qelsem
genannt (das heifit >Verfaultes Gesicht<), einer, der kein Fest gibt« (ibid.,
Zeile 13 f1.).

154 Der Potlatsch ist tatsichlich eine gefshrliche Angelegenheit, sei es, daf
man ihn nicht gibt, sei es, dafl man etwas empfingt. Die zu einem mythischen
Potlatsch gekommenen Personen starben daran (Swanton, Haida Texts, S.
626; vgl. 8. 667 den gleichen Mythos bei den Tsimshian), Zusammenstellung
bei Boas, Indianische Sagen, S. 356, Nr. §8. Es ist gefihrlich, an der Nahrung
desjenigen teilzunehmen, der den Potlatsch gibt: z.B. bei einem Potlatsch der
Geister aus der Unterwelt etwas zu verzehren, Kwakiutl-Legende (Heiltsuq):
ibid., S. 239. Sieche den Mythos vom Raben, der die Nahrungsmittel aus sei-
nem Leib zieht (Catlotq; ibid., S. 76, Nootka: S. x06; vgl. Tsim.Myth.,
S. 694 £.).

155 Der Potlatsch ist in der Tat ein Spiel und eine Priifung; eine Prifung
z.B. besteht darin, wihrend des Festessens keinen Schluckauf zu bekommen:
»Lieber sterben als den Schludkauf habens, heifit es (Boas, Kwakintl, S. 428).
Siehe eine Formel der Herausforderung: »Versuchen wir, sie (die Teller) von
unseren Gisten leeren zu lassen . . .« (Boas, Ethn.Kwa., S. 991, Zeile 43;
vgl. S. 992). Es gibt keine klare Unterscheidung zwischen den Bedeutungen
»Nahrung geben«, »sNahrung zuriickgeben« und »sich revanchieren« (ibid.,
Glossarium, s.v. yenesa und yenka).

156 Siehe oben, S. 86, Anm. 132, die Gleichwertigkeit von Potlatsch und
Krieg. Das Messer an einem Ende eines Stabes ist ein Symbol des Kwakiutl-
Potlatsch (Boas, Kwa.T.1, S. 483). Bei den Tlingit ist es 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 habents® — wo
man nicht gezwungen wire, alles an sie zu verteilen, was man

(Swanton, Tlingit T.M., S. 117). Siehe die Riten des Entschiidigungs-Pot-
latsch bei den Tlingit: Krieg der Leute von Kloo gegen die Tsimshian (ibid.,
S. 432 f., Anm. 34; Tinze, wenn jemand zum Sklaven gemacht wurde; Pot-
latsch ohne T4nze, wenn jemand getdtet wurde). Vgl. unten, S. r17, Anm.
232, das Ritual der Kupfergahe.

157 Fiir die Versttfe gegen das Ritual bei den Kwakiutl siche Boas, Secr.
Soc., S. 433, so7 etc. Die Sithne besteht darin, einen Potlatsch oder zumindest
ein Geschenk zu geben.

In allen diesen Gesellschaften ist dies ein Zuflerst wichtiges Prinzip. Die Ver~
teilung von Reichtiimern spielt die Rolle einer Bufle, eines Verschnungsfestes
gegeniiber den Geistern und einer Wiederherstellung der Gemeinschaft zwi-
schen Geistern und Menschen. Pater HLA. Lambert (Moeurs des Sauvages
neo-calédoniens, 1900, S. 66) hatte schon bei den Kanaken das Recht der
miitterlichen Verwandten auf Entschiidigung 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 eines Blutverlustes des Sohnes). Auch das murz der Maori ist wahrschein-
lich mit dieser Institution vergleichbar.

Die Potlatschs zum Loskauf von Gefangenen miissen auf diese Weise inter~
pretiert werden. Denn nicht nur um den Gefangenen zuriickzugewinnen,
sondern auch um den »Namen« wiederherzustellen, muf} die Familie, die ihn
hat zum Sklaven werden lassen, einen Potlatsch geben. Siche die Geschichte
von Dzebasa (Boas, Tsim.Myth., S. 388). Die gleiche Vorschrift gilt bei den
Tlingit (Krause, Tlinkit-Indianer, S. 244 f.; Porter, 11th Census, S. 543 Swan-
ton, Tlingit, S. 449).

Die Potlatschs zur Sthne ritueller Vergehen sind bei den Kwakiutl zahlreich.
Siehe besonders den Sithnepotlatsch der Eltern von Zwillingen, die arbeiten
gehen (Boas, Ethn.Kwa., S. 691). Einen Potlatsch schuldet man dem Schwie-
gervater, um eine Frau zuriickzuerobern, 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 Hiuptling eine
Gelegenheit zum Potlatsch haben will, schickt er seine Frau zu ihrem Vater
zuriik, um einen Vorwand fiir neuerliche Giiterverteilungen zu haben (Boas,
sth Report, S. 42).

158 Eine lange Liste solcher Verpflichtungen hei 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 f.; vgl. S. 607 ff.
fitr die Etikette, etc.
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bei einem Potlatsch erhalten hatss, oder sich durch Gaben fiir
jedweden Dienst erkenntlich zu zeigen 6, ob nun fiir Dienste
von Hiuptlingen6*, von Vasallen oder von Verwandten®z;
dieser Verpflichtung nicht nachkommen heiflt — zumindest fiir
die Adligen — die Etikette verletzen und seinen Rang ver-
lierentés,

Die Pflicht zur Einladung tritt vor allem zwischen Clans oder
zwischen Stimmen deutlich zutage. Sie ist sogar nur dann
sinnvoll, wenn die Einladung anderen Leuten gilt als den Mit-
gliedern der eigenen Familie, des Clans oder der Phratrie.x6¢
Jeder, der beim Potlatsch anwesend sein kann und will oder
tatsiichlich anwesend ist, mufl eingeladen werden.s Thn zu

159 Siehe oben, S. 84, Anm. 127.

160 Siehe Boas, Tsim.Myth., S. 439, 5125 vgl. S. 534 fiir die Bezahlung von
Diensten. Kwakiutl-Beispiel: Zahlung an den Zghler der Decken (Secr.Soc.,
S. 614, 629; Sommerfest 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 fiberlagerten Feudalklassen
gegeneinander auftreten, gibt es dennoch Rechte, die von Klasse zu Klasse zur
Geltung kommen (Boas, T'sim.Myth., S. 539).

162 Zahlung an Verwandte (Boas, T'sim.Myth., S. 534; vgl. Davy, Foi Jurée,
fiir die einander entgegengesetzten Systeme der Tlingit und der Haida, Pot-
latsch-Aufteilung nach Familien, S. 196).

163 Ein Masset-Haida-Mythos (Swanton, Haida Texts, Nr. 43) erzihlt von
einem alten Hauptling, der nicht geniigend Potlatschs gibt; die anderen laden
ihn nicht mehr ein, woran er stirbt. Seine Neffen machen eine Statue von ihm,
geben zehn Feste in seinem Namen, und er wird wiedergeboren. In einem
anderen Masset-Mythos (ibid., S. 727) wendet sich ein Geist an einen Haupt-
ling und sagt: »Du hast zu viele Besitztiimer, du mufit bald einen Potlatsch
geben« (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 Haupiling: »Ich werde nichts fiir mich behalten«; und
spéater: »Ich werde zehnmal Potlatsch machen (wal).«

164 Uber die Art und Weise, wie die Clans regelm3fig einander entgegen-
treten, siche Boas, Secr.Soc., S. 343, und T'sim.Myth., S. 497. In Phratrie-
Gesellschaften versteht sich dies von selbst; siche Swanton, Haida, S. 1623
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 Gasten
heifle es, sie »schwimmenc, ihre Boote »irren auf dem Meer«, der Totempfahl,
den sie bringen, wird »abgetrieben«, und es ist die Einladung zum Potlatsch,
die sie anhilt (Swanton, Tlingit T.M., S. 294, Nr. 22; S. 205, Nr. 24). Einer
der gewdhnlichen Titel von Kwakiutl-Hiuptlingen ist »Jener, zu dem man
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vergessen hat schlimme Folgen.®® Fin wichtiger Tsimshian-
Mythos67 zeigt, aus welchem Bewufltseinszustand das zentrale
Motiv der europiischen Folklore entstanden ist: nimlich der
Mythos der bésen 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. Fine Prinzessin aus einem Tsimshian-~
Dorf ist im »Land der Ottern« schwanger geworden und gebiert
wunderbarerweise »Klein-Otter«. Sie kehrt mit ithrem Kind in
das Dorf ihres Vaters, des Hauptlings, zuriick. »Klein-Otter«
fischt grofle Heilbutts, mit denen sein Grofivater alle anderen
Stammeshiuptlinge festlich bewirtet; er fithrt ihnen »Klein-
Otter« vor und legt ihnen ans Herz, ithn nicht zu t8ten, falls sie
ihm 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,

hinpaddelt«, »Der Platz, wo man hinkommt« (z.B. Boas, Ethn.Kwa., S. 187,
Zeile 1o, 15).

Natilrlich unterlifit man es, diejenigen einzuladen, die sich erniedrigt haben,
die keine Feste geben oder keine Festnamen haben (G. Hunt in Boas, Etbn.
Kwa., S. 707: jene, 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 europiischen
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, 3033 Tsim.Myth., S. 292, 295, wo
ein Bettler das Totem oder der totemistische Gott ist. Liste der Themen, Tsim.
Myth., S. 784 £.

166 Die Beleidigung, jemand vergessen zu haben, bewirkt, dafl dessen Ver-
wandre aus Solidaritst ebenfalls dem Potlatsch fernbleiben. In einem Tsim-
shian-Mythos kommen die Geister nicht, wenn der Grofle Geist nicht einge-
laden wurde (Boas, T'sim.Myth., S. 277). Eine Geschichte erzihlt, dafi, als
man den groflen Hauptling Nesbalas nicht eingeladen hatte, auch die anderen
Hzuptlinge nicht kamen; sie sagten: »Er ist HZuptling, wir konnen es nicht
mit ihm verderben« (ibid., S. 357).

Die Beleidigung hat auch politische Folgen; vgl. z.B. einen Potlatsch der
Tlingit mit den Sstlichen Athapasken (Swanton, Tlingit, S. 4353 vgl. Tlingit
T.M., 8. 117).

167 Boas, Tsim.Myth., S. 170 f.
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die »Klein-Otter« gefangen hatte. Doch einen Hauptling hatte
man vergessen einzuladen. Und eines Tages, als die Besatzung
eines Boots des vernachlissigten Stamms auf dem Meer »Klein-
Otter« begegnete, der eine grofle Robbe im Maul hielt, tStete
ihn der Bogenschiitze des Boots und nahm die Robbe an sich.
Und der Grofivater und alle Stimme suchten »Klein-Otter, bis
sie erfuhren, was bei 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 Hauptling brachte dem Grofivater, dem Hiupt-
ling, allerlei Geschenke zur Sithne. Und der Mythos schliefit:
»Und so veranstalten die V&lker grofle Feste, wenn ein
Hiuptlingssohn geboren wird und einen Namen erhilt, damit
es jeder erfahrt.«1¢8 Der Potlatsch — die Verteilung von Giitern —
ist der grundlegende Akt der militirischen, juristischen, wirt-
schaftlichen, religidsen »Erkenntlichkeite, in allen Bedeutungen
des Wortes. Man »erkennt« den Hiuptling oder seinen Sohn
und zeigt sich thm »erkenntlich«.x6

Zuweilen kommt dieses Prinzip der obligatorischen Einladung
im Ritual der Kwakiutl und anderer Stimme der gleichen
Gruppe zum Ausdruck.17 Ein Teil der Zeremonie beginnt mit
der »Zeremonie der Hunde«. Sie wird durch maskierte Minner
dargestellt, die ein Haus verlassen und mit Gewalt in ein an-
deres eindringen. Sie erinnert an jenes Ereignis, als die Leute
der drei anderen Clans des Stammes der Kwakiutl im engen
Sinn es versiumten, den ranghdchsten Clan unter ihnen, nimlich
die Guetela einzuladen, die, da sie keine » Auflenseiter« bleiben
wollten, in das Tanzhaus eindrangen und alles zerstdrren. 17t

168 Boas fithrt diesen Satz des Textes von Tate, seinem eingeborenen Re-
dakteur, lediglich in einer Fufinote an (ibid., S. 171, Anm. a), doch sollte die
Moral des Mythos nicht von dem Mythos selbst getrennt werden.

169 Vgl. den Tsimshian-Mythos von Negunaks, ibid., S. 287 f., und die An~
merkungen auf S. 846.

170 z.B. die Einladung zum Fest der schwarzen Johannisbeeren, wo der
Herold sagt: »Wir laden euch ein, die ikr noch nicht gekommen seid« (Boas,
Ethn.Kwa., S. 752).

171 Boas, Secr.Soc., S. 543.
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Die Pflicht des Nebmens ist nicht weniger zwingend. Man hat
nicht das Recht, eine Gabe oder einen Potlatsch abzulehnen.172
So zu handeln hiefle zugeben, dafl man sich vor der Erwiderung
fiirchtet, hiefle befiirchten, »flach gedriickt« zu werden, solange
man nicht erwidert hat. In Wahrheit heiflt es, bereits »flach«
sein; es bedeutet, daff jemandes Name »an Gewicht verliert«,
dafl er sich im voraus als besiegt bekennt.?73 Unter bestimmten
Umstinden allerdings kann eine Weigerung auch als Sieg und
Unbesiegbarkeit gelten.74 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 dafl
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 1Eft.27s Der Hauptling, der sich iiberlegen
fishlt, verweigert den Loffel voll Fett, der ihm angeboten wird;
er geht seine Kupferplatte holen, um mit ihr »das Feuer (des
Fetts) zu 18schen«. Es folgt eine Reihe von Formalitéten, welche
die Herausforderung unterstreichen und den Hiuptling, der
etwas abgeschlagen hat, dazu verpflichten, seinerseits einen
Potlatsch oder ein anderes Fett-Fest zu veranstalten.76 Doch

172 Bei den Tlingit heifflen diejenigen Giste, die zwei Jahre gewartet haben,
che sie zu einem Potlatsch gingen, zu dem sie eingeladen waren, »Frauen«
(Swanton, 7Tlingit T.M., S. 119, Anm, a).

173 Boas, Secr.Soc., S. 345. Bei den Kwakiutl ist man verpflichtet, beim
Robben-Fest anwesend zu sein, obgleich das Fett der Robben Exbrechen verur-
sacht (Boas, Ethn.Kwa., S. 10463 vgl. S. 1048: »versudht, alles zu essen«).

174 Deshalb wendet man sich zuweilen mit Furcht an seine Géste; denn falls
sie das Angebot zuriickweisen wiirden, hiefle das, daf sie sich iiberlegen
zeigten. Ein Kwakiutl-Hauptling sagt zu einem Koskimo-Hauptling (Stamm
der gleichen Nation): »Schlagt mein freundliches Angebot nicht aus, sonst
wire ich beschimt, stoft mein Herz nicht zuriick . . . Ich gehdre nicht zu je-
nen, die Anspriiche stellen, die nur denen geben, die kaufen wollen (= geben
wollen). Hier, meine Freunde« (Boas, Secr.Soc., S. §46).

175 ibid., S. 355.

176 Siche Boas, Ethn.Kwa., S. 174 fl., fiir eine andere Beschreibung des Ul-
und Salal-Beeren-Festes (sie stammt von G. Hunt); es scheint auch, als werde
dieses Ritual dann angewandt, wenn man weder Einladungen gibt noch Ge-
schenke macht. Das Ritual eines hnlichen Festes, das zur Verichtlichmachung
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im Prinzip wird die Gabe stets angenommen und sogar ge-
priesen.’77 Die fiir jemand zubereitete Nahrung mufl von diesem
mit lauter Stimme gewiirdigt werden.78 Und indem er sie an-
nimmt, verpflichtet er sich.”79 Man erhilt eine Gabe »auf den
Riicken«.r8 Man ist nicht nur der Nutzniefer einer Sache und
eines Festes, man hat auch gleichzeitig eine Herausforderung
angenommen, und man konnte sie annehmen, weil man die
Gewiflheit besitzt, sie erwidern zu kdnnen, .d. h. zu beweisen
vermag, dafl man dem Herausforderer gewachsen ist.8r Indem
die Hiuptlinge einander auf diese Weise entgegentreten, gera-
ten sie zuweilen in recht komische Situationen, die sicherlich
auch als solche empfunden werden. Ahnlich wie im alten Gallien
oder in Germanien=und Zhnlich wie bei den Zusammenkiinften
unserer Studenten, Soldaten oder Bauern — macht man sich an-
heischig, gewaltige Mengen zu vertilgen, um dem Gastgeber auf
groteske Weise »Ehre zu erweisen«, und sogar dann, wenn man
nur der Erbe dessen ist, der die Herausforderung angenommen
hat. 82 Sich des Gebens oder Nehmens enthalten?$3, das bedeutet

eines Rivalen gegeben wird, enthilt Gesinge zur Trommel (ibid., S. 770;
vgl. S. 764) wie bei den Eskimo.

177 Eine Haida-Formel lautet: »Tu du das gleiche, gib mir gute Nahrunge
(in einem Mythos; Swanton, Haidg Texts, S. 685 f.; Boas, Ethn.Kwa., S. 767,
Zeile 39; S. 738, Zeile 32; S. 770, Geschichte von Polelasa).

178 Gesinge der Unzufriedenheit bei Swanton, Tlingit T.M., S. 396, Nr. 26,
Nr. 20.

179 Die Tsimshian-HZuptlinge senden gewShnlich einen Boten aus zur Prii-
fung der Geschenke, die ihnen die Potlatsch-Giste bringen (Boas, T'sim.Myth.,
S. 184; vgl. S. 430, 434). Einer Verordnung aus dem Jahre 803 zufolge gab
es am Hof Karls des Groflen einen Beamten mit #hnlichen Funktionen.

180 Siehe oben, S. 92, Anm, 1§1. Vgl. den lateinischen Ausdruck gere obaera-
tus, mit Schulden beladen.

181 Der Tlingit-Mythos des Raben erzghlt, wie dieser bei einem Fest abwe-
send ist, weil die entgegengesetzte Phratrie laut gewesen war und die Mittel-
linie, die im Tanzhaus die beiden Phratrien trennt, {iberschritten hat. Rabe
fiirchret, daf sie unbesiegbar ist (Swanton, Tlingit T.M., S. 118).

Die Ungleichheit, die aus der Annahme resultiert, wird in Kwakiutl-Reden
sehr gut dargelegt (Boas, Secr.Soc., S. 355, 667, Zeile 17; vgl. S. 669, Zeile g).
182 z.B. Swanton, Tlingit, S. 440 f.

183 Bei den Tlingit erlaubt ein Ritual dem Gastgeber, seinen Gast zur An-
nahme des Geschenks zu zwingen. Der nicht befriedigte Gast schickt sich zum
Gehen an; der Gastgeber bietet ihm das Doppelte und erwéhnt dabei den
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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, mache die Plicht des Erwiderns das Wesen des Potlatsch
aus.’s Die Zerstdrungen, 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 {iberlegenen Clanhiuptlings oder des Haupt-
lings eines bereits fiir iiberlegen anerkannten Clans sind.186
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 anlifilich einer Heirat in der
Hiuptlingsfamilie, der Initiation des Hiuptlingssohns etc. zwei
Decken zuriickgeben. Freilich wird dieser wiederum alles an ithn
verteilen, was er bei den spiteren Potlatsch erlangen wird, bei
denen die rivalisierenden Clans ithm seine Wohltaten ver-
gelten.

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

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

185 Siche eine Rede (historische Erzzhlung) iiber den Potlatsch des grofien
Hizuptlings Legek (Fiirstentitel der ‘Tsimshian) bei Boas, Tsim.Myth., S. 386.
Den Haida wird gesagt: »Thr werdet die Letzten unter den Hauptlingen sein,
da ihr nicht fihig seid, Kupferplatten ins Meer zu werfen, wie es der grofle
HZuptling getan hat.«

186 Das Ideal wire es, einen Potlatsch zu veranstalten, der nicht erwidert
wiirde. Vgl. eine Rede: »sDu mdchtest Eigentum geben, das nicht erwidert
wird« (Boas, Ethn.Kwa., S. 1282, Zeile 63). Derjenige, der einen Potlatsch
gegeben hat, wird mit einem Baum oder einem Berg verglichen: »Ich bin der
Hzuptling, der grofle Baum; ihr seid unter mir . . ;; ihr umgebt mich wie eine
Palisade . . .; ich gebe euch Eigentum« (ibid., S. 1290, Strophe 1). »Hebt den
unangreifbaren Potlatsch-Pfahl, denn er ist der einzige dicke Baum, die ein-
zige dicdke Wurzel . . .« (ibid., Strophe 2). Die Haida driicken dies durch eine
Speer-Metapher aus. Diejenigen, die annehmen, »leben von des Hiuptlings
Speer« (Swanton, Haidg Texts, S. 486).
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Auflerdem mufl die Erwiderung in wiirdevoller Form gesche-
hen.¥7 Man verliert fiir immer sein »Gesicht«, wenn man ihn
nichterwidert oder die entsprechenden Werte nicht zerstSrt.188
Die Sanktion der Erwiderungspflicht ist Schuldknechtschaft.
Dies gilt zumindest fiir die Kwakiutl, Haida und Tsimshian.
Es ist dies eine ihrer Natur und Funktion nach mit dem rdmi-
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.189 Die Haida sagen sogar — als hitten sie ganz
unabhingig den lateinischen Ausdruck wiederentdeckt — von
der Mutter eines Midchens, die im Hinblick auf eine kiinftige
Verlobung der Mutter eines jungen Hauptlings ein Geschenk
macht: sie »wirft einen Faden auf ihne«.1°

Doch ebenso wie der trobriandische Kula nur ein extremer Fall
des Gabenaustauschs ist, so ist der Potlatsch in den Gesell-
schaften der amerikanischen Nordwestkiiste gewissermaflennur
eine monstrdse 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
charakeeristisch ist; Geschenke werden bei jeder Gelegenheit
und fiir jeden »Dienst« ausgetauscht, alles wird frither oder

187 Siehe die Erzihlung einer Beleidigung wegen eines schlecht erwiderten
Potlatsch bei Boas, Tsim.Myth., S. 314. Die Tsimshian vergessen niemals
zwei Kupferplatten, die ihnen die Wutsenaluk schulden (ibid., S. 364).

188 Der Name bleibt »zerbrochen«, solange man nicht eine der Herausforde-
rung gleichwertige Kupferplatte zerbrochen hat (Boas, Secr.Soc., S. 543).

189 Wenn ein auf diese Weise diskreditiertes Individuum ein Darlehen auf-
nimmt, um eine notwendige Wiederverteilung vornehmen zu konnen, heifit
es, »er verpfindet seinen Namen« oder »er verkauft einen Sklaven« (Boas,
Secr.Soc., S. 341; vgl. Ethn.Kwa., S. 1451; S. 1424, s.v. kelgelgend; vgl.
S. 1420).

190 Die Braut braucht noch gar nicht geboren zu sein, aber der Vertrag be-
lastet den jungen Mann bereits mit einer Hypothek (Swanton, Haida, S. 50).
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spiter wieder zuriickgezahlt, um augenblicks von nevem ver-
teilt zu werden.tsr Die Tsimshian haben fast die gleichen Re-
geln.92 Und bei den Kwakiutl funktionieren sie in vielen
Fillen sogar auflerhalb des Potlatsch.»93 Wir wollen auf diesen
augenfilligen Punkt nicht nher eingehen; auch die alten Au-
toren beschreiben den Potlatsch nicht anders, so dafl man sich
fragen kann, ob er wirklich eine gesonderte Institution bil-
dete.4 Wir mdchten lediglich daran erinnern, daf bei den

191 Siche oben, S. 84, Anm. 127. Besonders die Friedensriten der Haida,
‘Tsimshian und Tlingit bestehen in Leistungen mit sofortigen Gegenleistungen;
im Grunde ist es ein Austausch von Pfindern (mit Emblemen verzierte
Kupferplatten) und Geiseln (Sklaven und Frauen); z.B. im Krieg der Tsmi-
shian gegen die Haida (Swanton, Haida T.M., S. 395): »Sie hatten auf jeder
Seite Frauen, die die Gegner heirateten, weil sie fiirchteten, sie kénnten von
neuem in Zorn geraten, und so gab es Frieden.« In einem Krieg der Haida
gegen die Tlingit gibt es einen Entschidigungs-Potlatsch (ibid., S. 396).

192 Siehe oben, S. 95, Anm. 160, und besonders Boas, Tsim.Myth., S. sxz {.
193 (Kwakiutl): eine Eigentumsverteilung in beide Richtungen, Schlag auf
Schlag (Boas, Secr.Soc., S. 418); Riickzahlung der fiir rituelle Vergehen be-
zahlten Bufle im nichsten Jahr (S. 596); wucherische Riickzahlung des Braut-
preises (S. 365 £.; S. 518 ff., 563; S. 423, Zeile 1).

194 Fiir das Wort Potlatsch siehe oben S. 23, Anm. 11. Es scheint im iibrigen,
als sei weder die Vorstellung noch die Nomenklatur, welche den Gebrauch
dieses Terminus voraussetzen, in den nordwestlichen Sprachen von jener
Prizision, die ihnen der anglo-indianische, auf dem Chinook beruhende
»Jargon« verleiht,

Jedenfalls unterscheidet die Tsimshian-Sprache zwischen dem yzok, dem gro-
flen intertribalen Potlatsch (Boas [FLR. Tate], Tsim.Myth., S. 537; vgl. S.
§11, 968, filschlich mit Potlatsch fibersetzt) und den anderen Potlatschs. Die
Haida unterscheiden zwischen dem walgal und dem sikla (Swanton, Haida,
S. 35, 68, 178 £.), dem Bestattungs-Potlatsch und dem Potlatsch aus anderen
Griinden.

Das dem Kwakiutl und dem Chinook gemeinsame Wort pola (sittigen)
scheint nicht so sehr den Potlatsch oder dessen Wirkung zu bezeichnen als das
Festmahl (Boas, Kwa.T.1, S. 211, Zeile 13; poL, gesttigt, S. 23, Zeile 7). Das
Wort poLas bezeichnet den Veranstalter des Festessens (Boas, Kwa.T.2, S. 43,
Zeile 23 S. 79, Zeile 14) und ebenso den Platz, wo man gesittigt wird (Le-
gende iiber den Titel eines der Dzawadaenoxu-Hzuptlinge). Vgl. Boas, Ethn.
Kawa., S. 770, Zeile 30. Der verbreitetste Name in der Kwakiutl-Sprache
ist p/Es, »flach machen«, nimlich den Namen des Rivalen (Ethn.Kwa., Glos-
sarium) oder die K61rbe, indem man sie leert (Kwa.T.1, S. 93, Zeile 13 S. 4571,
Zeile 4). Die groflen tribalen und intertribalen Potlatschs scheinen einen be-
sonderen Namen zu haben, maxwa (Kwa.T.1, S. 451, Zeile 15); auf etwas
unwahrscheinliche Weise leitet Boas von der Wurzel ma zwei andere Worter
ab: mawil, Initiationsraum, und den Namen fiir den Schwertwal (Ethn.Kwa.,
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Chinook, einem der am wenigsten bekannten Stimme, dessen
Untersuchung jedoch Zuflerst lohnend wire, das Wort Potlatsch
»Gabe« bedeutet.19s

Die Kraft der Dinge

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

Zunzdhst treffen zumindest die Kwakiutl und die Tsimshian
zwischen den verschiedenen Arten von Eigentum die gleiche Un-
terscheidung wie die RSmer oder die Trobriander und Samoaner.
Finerseits gibt es fiir sie die Gegenstéinde des Verbrauchs und
der gewthnlichen Verteilung und vielleicht auch des Verkaufs.
(Ich habe keine Spuren eines Tauschhandels gefunden.) Und
zum anderen gibt es die kostbaren Familienstiicke — Talismane,
mit Wappen verzierte Kupferplatten, Decken aus Leder oder
gemustertem Stoff.196 Diese letztere Kldsse von Gegenstinden

Glossarium). — Tatsichlich besitzt das Kwakiutl eine Fiille von Fachausdriik-
ken fiir alle mdglichen Arten des Potlatsch, fiir Zahlungen und Riickzahlun-~
gen (oder besser Gaben und Gegengaben) bei Heiraten oder an Schamanen,
faor Darlehen, unbezahlte Zinsen — kurz, fiir alle Arten der Verteilung und
Wiederverteilung; z.B. men(a), »pik up« (Ethn.Kwa., S. 218): »Fin kleiner
Potlatsch, bei dem die Kleider des jungen Mzadchens unter das Volk geworfen
werden, damit dieses sie aufhebt«; payol, »eine Kupferplatte gebene; ein
anderer Ausdruck bedeutet »ein Boot geben« (Ethn. Kwa., S. 1448). Die
Ausdriicke sind zahlreich, unbestindig und konkret und @iberschneiden sich
wie in allen archaischen Nomenklaturen.

195 Siehe C. M. Barbeau, »Le Potlatch«, Bulletin de la Société de Géographie
de Québec, 111 (1971), 278, Anm. 3.

196 Der Unterschied zwischen Eigentum und Vorriten ist im Tsimshian sehr
deutlich. Boas sagt (7'sim.Myth., S. 435): »Der Besitz dessen, was >rich food:«
genannt wird, reichliche Nahrung (vgl. S. 406), war zur Aufrechterhaltung
der Familienwiirde unerliflich. Doch wurden die VorrZte selbst nicht als den
Reichtum bildend betrachtet. Zu Reichtum gelangt man durch den Verkauf
[wir wiirden sagen: durch Gabenaustausch] von Vorriten gegen andere Giiter,
die, nachdem sie angehiuft worden sind, beim Potlatsch verteilt werdene
(siche oben, S. 74, Anm. 104, Melanesien).

Ebenso unterscheiden die Kwakiutl zwischen einfachen Vorriten und dem
Reichtum/Eigentum. Die beiden letzteren Worter sind einander gleichwertig.
Dieses Eigentum scheint zwei Namen zu haben (Boas, Ethn.Kwa., S. 1454)*
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wird ebenso feierlich {ibergeben wie Frauen bei der Heirat, wie
die »Privilegien« an den Schwiegersohn, die Namen und Ringe
an Kinder und Schwiegersthne.’s7 Wir konnen in diesen Fillen

der eine ist yak oder yik (vgl Glossarium, S. 13935 vgl. yaku, verteilen).
Dieses Wort hat zwei Derivative: yegala, Eigentum, und ydxulu, Talismane,
Paraphernalien (vgl. die von yé abgeleiteten Worter, ibid., S. 1406). 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
indoeuropdischen Wortstamm dd: empfangen, nehmen, in der Hand halten,
handhaben etc. ~ Auch die Derivative sind bezeichnend. Das eine heifit:
»einen Fetzen des Kleidungsstiicks des Feindes nehmen, um ihn zu verzau-
berng, ein anderes: »in die Hand nehmen«, »ins Haus tragen« (zu vergleichen
mit der Bedeutung von manus und familia in bezug auf Decken, die als Vor-
schuf} fiir den Kauf von Kupferplatten gegeben werden und mit Zinsen zu-~
riickgezahlt werden miissen; ein anderes Wort heifft: »eine Anzahl von Dek-
ken auf den Haufen des Gegners legen«, also »sie annechmen«, Noch ein
weiteres Derivativ desselben Wortstammes ist dadeka, »aufeinander eifex-
siichtig sein« (Boas, Kwa.T.1, S. 133, Zeile 22), urspriinglich natiirlich: »die
Sache, die man nimmt und die eifersiichtig macht«; vgl. dadego, »kimpfene,
wahrscheinlich mittels Eigentum kimpfen. Andere Worter haben die gleiche
Bedeutung, sind jedoch noch priziser, z.B. mamekas, »Eigentum im Haus«
(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 »niitzlich«), das nicht derartigen Glaubensinhalten
unterworfen wire. Die »moralischen« Dinge sind in der Tat Giiter, Besitz~
tiimer, Geschenk~ und Tauschobjekte. So wie man beispielsweise in den pri-
mitiveren Gesellschafien, etwa den australischen, demjenigen Stamm den
Corroboree (dramatischer Tanz) »l3ft«, dem man ihn gegeben hat, die Dar-
bietung, die man ihm beigebracht hat, so »lifit« 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 einem die anderen vergelten miissen und die mit den
veranstalteten Potlatschs verbunden sind — all dies hiingt 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
»Sitze« und auch die »Geister« der Geheimbiinde werden auf diese Weise
vergeben und zuriickerstattet (siche eine Rede iiber die Ringe des Eigentums
und das Eigentum der Riinge): Boas, Ethn.Kwa., S. 472. Vgl. auf S. 708 eine
andere Rede: »Hier euver Winterlied, euer Wintertanz, jeder wird Eigentum
auf die Winterdecke nehmen; dies ist euer Lied, dies ist euer Tanz.« Ein
Kwakiutl-Wort, kleso, »Wappen, Privileg«, bezeichnet sowohl die Talismane
der adligen Familie als auch ihre Privilegien (2.B. Boas, Kwa.T.1, S. 122,
Zeile 32).
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nicht einmal von VerduBerung 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 — Zhnlich den
Alten — den Begriff des Eigentums und des Gliicks sogar ver-
gbtilicht. In einer in Amerika ziemlich seltenen mythologischen
und religitsen Anstrengung haben sie sich dazu aufgeschwun-
gen, eine Abstraktion zu substantialisieren: »Dame Eigentume«
(die englischen Autoren sagen »Property Womanc), von der wir
Mythen und Beschreibungen besitzen.1s8 Bei ihnen ist sie nichts

Bei den Tsimshian heiflen die mit Wappen verzierten Tanz- und Prunk-
masken und -hiite »eine bestimmte Menge Eigentum, gem3f der beim Pot-
latsch gegebenen Menge« (gem#ifl den Geschenken der miitterlichen Tanten
des Hiuptlings an die »Fraven der Stimme«): Tate in Boas, Tsim.Myth.,
S. 541,

Umgekehst werden die Dinge (z.B. bei den Kwakiutl) nach ihrem moralischen
Modus begriffen, insbesondere die kostbaren Dinge, wie die wichtigsten Talis-
mane, der »Todbringer« (halayn) und das »Wasser des Lebens« (hier handelt
es sich offensichtlich um Quarzkristalle), Decken usw., von denen wir gespro-
chen haben. In einer eigenartigen Kwakiutl-Redensart werden alle diese Pa-
raphernalien mit dem Grofivater identifiziert, was ganz natiirlich ist, da sie
dem Schwiegersohn nur geliechen werden, damit dieser sie spiter an den En-
kel ibergibt (Boas, Secr.Soc., S. 507).

198 Den Mythos von Djilagons findet man bei Swanton, Haida, S. 92, o5,
171, Die Masset-Version bei Swanton, Haida-Texts, S. 94, 98; die Skidegate-
Version bei Swanton, Haida T.M., S. 458. Ibr Name taucht in einigen Haida-~
Familiennamen auf, die zur Adler-Phratrie gehSren (sieche Haida, S. 282 f.,
292 £.). In Masset heifit die Gottin des Gliicks »Skil« (Haida Texts, S. 306,
665, Zeile 283 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, hiingt mit diesem Namen zusammen (vgl. S. 146, Abb.
4). Fin geschnitzter Pfahl stellt Djilgada 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). Ihr Fetisch muf
mit gestohlenen Dingen ausgestopft und selber gestohlen sein.

Thr genauer Titel ist (S. 92) »Eigentum, das Lirm macht«. Auflerdem besitzt
sie noch vier zusitzliche Namen (S. 95). Sie hat einen Sohn namens »Rippen
aus Stein« (in Wahrheit »aus Kupfer«; S. 110, 112). Wer ihr oder ihren
Kindern begegnet, hat Gliick im Spiel. Sie besitzt eine magische Pflanze,

10§



Geringeres als die Mutter, die Griindergéttin der herrschenden
Phratrie, der der Adler. Doch merkwiirdigerweise — und das
erinnert an die asiatische und antike Welt — scheint sie mit der
»Konigin« identisch zu sein, dem Hauptstab im Stibchenspiel,
dem Stibchen, das alles gewinnt und dessen Namen sie tragt.r9
Dieser Gottin begegnet man auch im Tlingit-Gebiet?e°, und ihr
Mythos, wenn nicht gar ihr Kultus, findet sich bei den Tsim-
shian?et und den Kwakiut]2o2.

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.2°3 Auf jeden Fall sind

und wer davon if8t, wird reich; ebenfalls reich wird, wer ihre Decke beriihrt,
wer Muscheln findet, die sie aneinandergereiht hat, etc. (S. 29, 109). — Einer
ihrer Namen ist »Reichtum, der im Haus bleibt«. Viele Individuen tragen
mit »Skil« zusammengesetzte Titel: »Der auf Skil wartet«, »Weg zu Skil<.
Siche die Halda-Genealogie E. 13, 14; und in der Raben-Phratrie R 14, 15,
16. Sie scheint antithetisch »Frau Pestilenz« gegeniiberzustehen (vgl. Haida
T.M., S. 299).

199 Zu djil (Haida) und niq (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 hért das Gerdusch
des an der Brust saugenden Kindes und folgt ihm. Wird man von ihm ge-
kratzt und behilt Narben zuriick, 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-
t4t nicht erwihnt, ist sie doch klar. Die Tsimshian-Gottin trigt ein »Gewand
des Reichtums« (garment of wealth).

202 Es kann sein, daf der Mythos von Qominoqga, 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
Qoexsotenog-Held trigt den Titel »Kodrper aus Stein« und wird zu »Eigen-
tum auf dem K8rper« (Boas, Kwa.T.1, S. 1873 vgl. S. 247).

203 Siehe z.B. den Mythos des Schwertwal-Clans: Boas (Hrsg.), »Handbook
of American Indian Languages«, B.B.A.E. 40, I, 1911, S. §54-559. Der
Griinderheld des Clans ist selber Mitglied des Schwertwal-Clans. »Ich ver-
suche, ein logwa von euch zu bekommen« (einen Talisman; vgl. S. 554, Zeile
49), sagt er zu einem Geist, dem er begegnet und der eine menschliche Gestalt
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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alle diese Dinge stets geistigen Ursprungs und geistiger Natur.24

Sie werden in einer groflen verzierten Kiste verschlossen ge-
“halten, die selbst eine michtige Perstnlichkeit besitzt, die

spricht, ihrem Besitzer verhaftet ist, dessen Seele enthilt, etc.205

kupfernen Spitze, die die Walfische totet (im Text ausgelassen; die Schwert-
wale sind »killer-whales«). Ex gibt ihm auch seinen Potlatsch-Namen. Er soll
»Ort, wo man gesittigt wird« heiflen. Sein Haus wird das »Haus des
Schwertwals« sein 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 balayz (Todbringer) und das »Wasser des
Lebens« und das Messer mit den Quarzzihnen, welches dein Tranchiermesser
sein wird (sie sollen Schwertwale sein)«, S. 559.

204 Eine magische Kiste, die einen Walfisch barg und einem Helden ihren
Namen gegeben hat, trug den Titel »Reichtum vom Ufer« (Boas, Secr.Soc.,
S. 374). Vgl. »Eigentum, das zu mir hintreibt« (ibid., S. 247, 414). Eigentum
»macht Lirm« (siehe oben). Der Titel eines der htchsten Masset-Hzuptlinge
ist »Der, dessen Eigentum Lirm macht« (Swanton, Haida Texts, S. 684).
Das Eigentum lebt (Kwakiutl): »Moge unser Eigentum am Leben bleiben
unter seinen Bemiihungen, mSgen unsere Kupferplatten nicht zerbrechens,
singen die Maamtagila (Boas, Ethn.Kwa., S. 1285, Zeile 1).

205 Der Familienbesitz, der zwischen den Minnern, ihren Téchtern oder
Schwiegersohnen zirkuliert und zu den SShnen zurticdkkehrt, 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 Gebrauch 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 birgr, nimlich gemusterte Decken, »Lebens«-
und »Todes«-Talismane, Masken, Tanzhiite, Kronen und SchiefSbogen. 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 »iibernatiirliches« Wesen —
einen Schamanen, Magier, Adligen, Inhaber von T#nzen oder Sitzen in einer
Bruderschaft, Siche verschiedene Reden in den Familiengeschichten der Kwa-
kiutl (Boas, Ethn.Kwa., S. 965 £.; vgl. S. 1012).

Die magische Kiste ist stets geheimnisvoll und wird an geheimen Orten des
Hauses aufbewahrt. Es konnen auch mehrere Kisten ineinandergeschachtelt
sein. Fiir die Haida siehe Swanton, Haida Texts, S. 395. Sie enthilt Geister,
z.B. die »Maus-Frau« (Swanton, Haida T.M., S. 340) oder den Raben, der
einem 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 fiblichsten 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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Alle diese Wertsachen und Zeichen des Wohlstandes besitzen
— wie auf den Trobriand-Inseln — eine Personlichkeit, einen
Namen2°5, bestimmte Eigenschaften und Macht2%7. Die groflen

Secr.Soc., S. 374, und Kwa.T.2, S. 171), deren Nahrungsvorrat unerschopf-
lich ist (ibid., S. 223). Diese Kiste ist beseelt und schwebt aus eigener Kraft
(Secr.Soc., S. 374). Die Kiste von Katlian birgt Reichtiimer (Swanton, Tlin-
git, S. 446, 448). Die Talismane, die sie enthilt, miissen ernihrt werden. ~
Eine von ihnen birgt den Geist »Zu stark, um angeeignet zu werden«, dessen
Maske den Triger titet (Swanton, Tlingit T.M., S. 341).

Die Namen dieser Kisten beziehen sich hiiufig auf ihre Verwendung beim
Potlatsch. Eine grofle Haida-Kiste fiir Fett heifit »die Mutter« (Swanton,
Haida Texts, S. 758). Die »Kiste mit dem roten Boden« (Sonne) »verstromt
das Wasser« in das »Meer der Stimme« (das Wasser sind die Decken, welche
ein Hiuptling verteilt; Boas, Secr.Soc., S. 551 und Anm. 1, S. 564).

Die Mythologie der magischen Kiste ist auch fiir die asiatischen Gesellschaf-
ten des Nordpazifik charakteristisch. Ein schones Beispiel fiir einen ver-
gleichbaren Mythos findet sich in Pilsudski, Material for the Study of the
Ainu Languages, Krakau 1913, S. 124 f. Diese Kiste wird von einem Biren
gegeben, und der Held mufl verschiedene Tabus beachten; sie ist angefiillt
mit goldenen und silbernen Dingen, Reichtum verleihenden Talismanen. —
Die Konstruktion der Kiste ist auch hier iiberall die gleiche.

206 Die Familienbesitztiimer sind bei den Haida individuell benannt (Swan-
ton, Haida, S. 117): Hiuser, Tiiren, Schiisseln, geschnitzte Loffel, Boote,
Lachsfallen. Vgl. den Ausdruck »ununterbrochene Kette von Besitztiimern«
(ibid., S. 15). ~ Wir haben eine Liste der Dinge, die von den Kwakiut! be-
nannt werden (nach Clans) einschliefllich der verinderlichen Titel der adligen
Minner und Frauen und ihrer Privilegien: Tinze, Potlatschs etc., die eben-
falls Besitztiimer sind. Zu den Dingen, die wir Mobilien nernen wiirden und
die ebenfalls benannt und personifiziert sind, gehdren die Schiisseln, das
Haus, der Hund und das Boot (siehe Boas, Ethn.Kwa., S. 793 ff.). In dieser
Aufstellung hat Hunt vergessen, die Namen der Kupferplatten, der Abalone-
Muscheln und der Tiiren zu erwihnen. — Die Loffel, auf eine Schnur an einer
Art bildlichem Boot aufgezogen, heiflen »Ankerlinie von Loffeln« (siche
Boas, Secr.Soc., S. 442, in einem Ritual bei der Zahlung einer Heiratsschuld).
Bei den Tsimshian werden benannt: Boote, Kupferplatten, Loffel, Stein-

- topfe, Steinmesser und die Schiisseln der Hiuptlingsfrauen (Boas, Tsim.

Myth., S. 506); Sklaven und Hunde sind stets wertvolle Giiter und von den
Familien adoptierte Wesen.

207 Das einzige Haustier dieser Stimme ist der Hund. Sein Name ist je
nach dem Clan verschieden (wahrscheinlich der der Hiuptlingsfamilie), und
er darf nicht verkauft werden. »Sie sind Menschen wie wir«, sagen die Kwa-~
kiutl (Boas, Ethn.Kwa., S. 1260). Sie »schiitzen die Familiex vor Zauberei
und feindlichen Angriffen. Ein Mythos erzihlt, wie ein Koskimo-Hzuptling
und sein Hund Waned sich gegenseitig ineinander verwandelten und densel-
ben Namen tugen (ibid., S. 835); vgl. oben, S. 44, und unten, S. 159, Anm. 4
(Celebes). Vgl. den phantastischen Mythos der vier Hunde von Lewigilaqu
(Boas, Kwa.T.1, S. 18, 20).

108



S —

Abalone-Muschelnz<8, die mit ihnen belegten Schilde, die Dek-
ken, in welche Embleme, Gesichter, Augen und tierische und
menschliche Gestalven gewebt sind2c9, H3user, Balken und aus-

208 »Abalone« ist ein Wort des Chinook-Jargons und bezeichnet die grofien
} Schalen der Haliotis (Seeohren), die als Nasen- und Ohrenschmuck dienen
! (Boas, Kwakiutl, S. 484; Swanton, Haida, S. 146). Sie werden auch auf
Dedken, Giirteln und Tanzhiiten angebracht. Kwakiutl-Beispiel bei Boas,
; Ethn.Kwa., S. 1069. Bei den Awikenog und den Lasigoala (Kwakiutl-Grup-~
; pe) werden die Abalone-Muscheln in einen Schild von seltsam europdisch
! anmutender Form eingelegt (Boas, sth Report, S. 43). Diese Art Schild scheint
die urspriingliche oder Zquivalente Form der Kupferschilde zu sein, die
ebenfalls mittelalterlich anmuten.
Abalone-Muscheln wurden frither wahrscheinlich auch als eine Art Geld
verwendet, hnlich wie heute die Kupferplatten. Ein Catloltq-Mythos (Siid-
Salish) bringt die beiden Personen Korkois, »Kupferplatte«, und Tcadjas,
»Abalone«, miteinander in Verbindung; ihr Sohn und ihre Tochter heiraten
einander, und der Enkel raubt die »Metall-Kiste« des Biren, bemzchtigt sich
seiner Maske und seines Potlatsch (Boas, Indianische Sagen, S. 84 £.). Ein
Awikenog-Mythos verbindet die Namen der Muscheln, wie die Namen der
Kupferplatten, mit » Tochtern des Mondes« (ibid., S. 218 £.).
Bei den Haida haben alle diese Muschelschalen ~ zumindest die beriihmtesten
und wertvollsten — einen eigenen Namen, genau wie in Melanesien (Swan-
ton, Haida, S. 146). Anderswo dienen sie dazu, die Individuen oder Geister
zu benennen: siehe z.B. den Index der Eigennamen bei Boas, Tsim.Myth.,
S. gbo. Vgl. bei den Kwakiutl die »Abalone-Namen« je Clan: Boas, Ethn.
Kwa., S. 1261-1275, fiir die Stimme Awikenog, Naqoatok und Gwasela.
Es war dies sicherlich ein international verbreiteter Brauch. — Die Abalone-
Kiste der Bella Coola (eine mit Muschelschalen verzierte Kiste) wird in dem
Awikenog-Mythos eigens erwzahnt und genau beschrieben; auferdem birgt
sie die Abalone-Decke, und beide haben sie den Glanz der Sonne. Nun heifit
aber der Hiuptling, dessen Mythos die Erzghlung enthilt, Legek (Boas,
| Indianische Sagen, S. 218 f1.), und dies ist der Titel des hchsten Tsimshian-
Hiuptlings. Wie man sieht, ist also der Mythos zusammen mit der Sache
gewandert. — In einem Mythos der Masset-Haida, »Rabe, der Schopfera, ist
die Sonne, die dieser seiner 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 identifiziert (Swanton, Tlingit T.M., S. 129).
: Vgl. den Gebrauch der Eberhauer in Melanesien,

Alle diese Stimme besitzen zusttzlich auch den Kultus ‘der Dentalien-Hals-

ketten (siche insbesondere Krause. Tlinkit-Indianer, S. 185). Kurz, wir fin-

den hier die gleichen Geldarten mit den gleichen Glaubensinhalten und Ver-

wendungszwecken wie in Melanesien und ganz allgemein im Pazifik.
i3 Die verschiedenen Muscheln waren im @ibrigen auch der Gegenstand eines
Handels, der von den Russen wihrend threr Besetzung Alaskas praktiziert
! wurde — ein Handel, der sich vom Golf von Kalifornien bis zur Beringstrafle
! erstreckte (Swanton, Haida Texts, S. 313).

209 Die Decken sind ebenso mit Emblemen verziert wie die Kisten; ihre
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geschmiickte Winde — sie alle sind Lebewesen.2to Alles spricht:
das Dadh, 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 persénlich empfingt Geister und junge Initilerte oder
speit sie aus.2™

Ein jedes dieser kostbaren Dinge besitzt im iibrigen Zeugungs-
kraft in sich selbst.22 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 etwas Mystisches an sich; vgl. die
Haida-Ausdriicke »Geistergiirtel«, zerrissene Decken (Swanton, Haida,
S. 165; vgl. S. 174). Einige mythische Mintel sind »Mzntel der Welt« (Lil-
looet), Mythos von Qils: Boas, Indianische Sagen, S. 19 £.; 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 Decken
verarbeiteten Felle mit dem Kult der gemusterten Matten in Polynesien
verglichen werden.

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

211 Das Haus wird als eine Art Mobelstiick 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 »magische Haus«,
das in Blitzesschnelle errichtet und gewdhnlich von einem Grofivater gegeben
wird (Boas, Tsim. Myth., S. 852 £.). 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 religifsen Gegenstinden gehSren
auch: 1. Adlerfedern, oft mit dem Regen, der Nahrung, dem Quarz, der
»guten Medizin« identifiziert (z. B. Swanton, Tlingit T.M., S. 128, 383 etc.;
Haida Texts, S. 292). — 2. Spazierstocke und Kdmme (Swanton, Tlingit T.M.,
S. 3853 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 diesbeziiglichen Bemerkungen in Origines sowie in der
Einleitung zu Hubert und Mauss, »Mélanges d’histoire des religions«, Tra-
vanx de PAnnée Sociologique, Paris 1909). Der Begriff logwa entspricht
genau dem von mana. Doch in unserem Fall ist logwa die »Kraft« des
Reichtums und der Nahrung, welche Reichtum und Nahrung erzeugt. In
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des Lebens, sondern auch ein Zeichen und Pfand des Reich-
tums, eine magisch-religise Garantie des Rangs und Uber-
flusses.213 Die zeremoniellen Schiisseln und L5ffel, in die das
Clan-Totem oder Rangabzeichen geschnitzt oder gemalt ist,
sind ebenfalls beseelte Dinge.24 Es sind die Gegenstiicke der
unerschopflichen Instrumente, der Schipfer von Nahrungs-
mitteln, welche die Geister den Vorfahren gaben. Sie selbst
gelten fiir zauberisch. So verschmelzen die Dinge mit den Gei-
stern, ihren Schépfern, und die Efigerite mit den Nahrungs-
mitteln. Und so sind auch die Kwakiutl-Schiisseln und Haida-
Liffel wesentliche Giiter eines streng geregelten Umlaufs und
werden mit Sorgfalt zwischen Clans und Hiuptlingsfamilien
verteilt.

einer Rede wird von dem Jogwa als dem »vergangenen groflen Vermehrer
von Eigentume gesprochen (Boas, Ethn. Kwa., S. 1280, Zeile 18). Ein Mythos
erzihlt, wie ein logwa gut dafiir war, Eigentum zu erwerben; wie vier
logwa (Giirtel etc.) Eigentum zusammenbrachten., Eines von ihnen heifit
»Die Eigentum sich sammeln 1a8t« (Boas, Kwa. T. 1, S. 108). Es ist also der
Rejchtum, der Reichtum schafff. Fine Haida-Redensart spricht sogar von
»Eigentum, das reich macht« beziiglich einer Abalone-Muschel, die das hei-
ratsfihige Midchen triigt (Swanton, Haida, S. 48).

213 Eine Maske wird »Nahrung erlangend« genannt, Vgl.: »und ihr werdet
reich sein an Nahrunge (Nimkish-Mythos; Boas, Kwa.T. 1, S. 36, Zeile 8).
Einer der hochsten Kwakiutl-Adligen trigt den Titel »Der Einlader«, »Nah-
rungsgeber«, »Geber von Adlerflaum« (vgl. Boas, Secr. Soc., S. 415).

Die verzierten Kérbe und Kisten (z. B. jene, die bei der Beerenlese verwendet
werden) sind ebenfalls magisch; z. B. in einem Haida-Mythos: Swanton,
Haida Texts, S. 404; der wichtige Mythos von Qils vermengt den Hedht,
den Lachs, den Donnervogel sowie einen Korb, den der Speichel dieses
Vogels mit Beeren fiillt (Stamm des unteren Fraser River; Boas, Indianische
Sagen, S. 34); entsprechender Awikenog-Mythos bei Boas, 5th Report, S. 28:
ein Korb heifit »Niemals leer«.

214 Jede Schiissel wird nach ihrer Schnitzerei benannt. Bei den Kwakiutl
stellen sie die »Tierhduptlinge« dar. Vgl. oben, S. 108. Eine von ihnen heifit
»Schiissel, die gefiillt bleibt« (Boas, Kwakintl Tales, New York, Columbia
U.P., 1910, S. 264, Zeile r1). In einem bestimmten Clan sind sie logwa;
sie haben zu einem Vorfahren gesprochen, dem »Einlader«, und ihn auf-
gefordert, sie zu nehmen (Boas, Ethn. Kwa., S. 809). Vgl. den Mythos von
Kanigilak (Boas, Indianische Sagen, S. 198; vgl. Kwa. T. 2, S. 205): wie er
seinem Schwiegervater (der ihn quiilte) Beeren aus einem magischen Korb zu
essen gab. Diese verwandelten sich in Brombeerstriucher und wuchsen ihm
tiberall aus dem Leib.
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Das » Renommiergeld«**s

Doch sind vor allem die mit Emblemen verzierten Kupferplat-
ten?*6 als h&chste Potlatschgiiter der Gegenstand wichtiger
Glaubensinhalte, ja selbst eines Kultus.2?7 In allen diesen Stim-
men gibt es einen Kultus und einen Mythos des Kupfers als
eines Lebewesens.>' Zumindest die Haida und Kwakiutl
identifizieren das Kupfer mit dem Lachs, der selbst Gegen-
stand eines Kultus ist.2* Doch aufler diesem metaphysischen

215 Dieser Ausdruck wurde von W. Krickeberg verwendet. Er umschreibt
sehr genau die Verwendung jener Schilde, die zugleich Geldstiicke sind und
vor allem Prunkgegenstinde, die beim Potlatsch von Hzuptlingen oder den-
jenigen getragen werden, fiir die der Potlatsch gegeben wird.

216 Obwohl die Kupferindustrie von Nordwestamerika viel diskutiert
wurde, wissen wir noch immer recht wenig von ihr. P. Rivet hat sie in
seiner vorziiglichen Arbeit »Orfévrerie précolombienne«, Journal des Améri-
canistes, 1923, mit Absicht beiseite gelassen. Auf jeden Fall aber scheint es
festzustehen, dafl es diese Kunst schon vor der Ankunft der Europder gab.
Die nordlichen Stimme, Tlingit und Tsimshian, suchten, verwerteten oder
erhielten das gediegene Kupfer vom Copper River. Vgl. die alten indiani-
schen Autoren und Krause, Tlinkit-Indianer, S. 211. Alle diese Stimme
sprechen von einem »grofilen Kupferberge (Swanton, Tlingit T.M., S. 160;
Haida, S. 130; Boas, Tsim. Myth., S. 299).

217 Wir benutzen die Gelegenheit, um einen Irrtum zu berichtigen, der uns
in der Arbeit Origines de la notion de monnaie unterlaufen ist. Wir haben
Laga oder Lagwa mit logwa verwechselt, Als Entschuldigung konnen wir an-
fishren, dafl Boas die beiden Worter hiufig gleich schrieb. Doch inzwischen
besteht kein Zweifel mehr, dafl das eine »rot«, »Kupfer« bedeutet und das
andere einfach »iibernatiirliche Sache«, »Wertsache«, »Talisman« etc. Alle
Kupferplatten indes sind logwa, so dafl unsere Beweisfiihrung weiterhin
gilt. Doch in diesem Fall ist das Wort eine Art Adjektiv und Synonym. Z. B.
Boas, Kwa. T. 1, S. 108, zwei Namen fiir logwa, welce Kupferplatten
sind: »Der leicht Figentum erwirbte, »Der bewirkt, daf sich Eigentum
sammelt«. Doch nicht alle logwa sind Kupferplatten.

218 Das Kupfer ist etwas Lebendiges; die Kvupfermine und der Kupferberg
sind magisch, bedeckt mit »Reichtum spendenden Pflanzen« (Swanton, Haida
Texts, S. 681, 692; vgl. Haida, S. 146). Es hat einen Geruch (Boas, Kwa. 7. 1,
S. 64, Zeile 8). Das Privileg, das Kupfer zu bearbeiten, ist der Gegenstand
eines wichtigen Legendenzyklus der Tsimshian: Mythen von Tsauda und
Gao (Boas, T'sim. Myth., S. 306 ff.). Fiir die Liste entsprechender Themen
siche ibid., S. 856. Bei den Bella Coola scheint das Kupfer personalisiert
gewesen zu sein (Boas, Indianische Sagen, S. 261; vgl. auch Boas, »The
Mythology of the Bella Coola Indians«, Jesup, Bd. I, Teil 2, 1900, S. 71);
hier wird der Mythos des Lachses mit dem der Abalone-Muschel verbunden.
Der Tsimshian-Mythos von Tsauda hingt mit dem des Lachses zusammen,
von dem im folgenden die Rede sein wird.

219 Insofern es rot ist, wird das Kupfer mit der Sonne identifiziert (vgl.
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Element ist auch jede einzelne Kupferplatte fiir sich der Ge-
genstand individueller Glaubensinhalte.22° Jede wichtige Kup-
ferplatte der Familien der Clanhiuptlinge hat einen eigenen
Namen und eine eigene Perstnlichkeit?21, ebenso einen eigenen

Swanton, Tlingit T.M., Nr. 39, Nr. 81), mit dem »Feuer, vom Himmel
gefallene (Name einer Kupferplatte), und in allen Fillen mit dem Lachs.
Besonders deutlich ist diese Identifizierung im Kultus der Zwillinge bei den
Kwakiutl, den Leuten des Lachses und des Kupfers (Boas, Ethn. Kwa.,
S. 685 ff.). Die mythische Sequenz scheint die folgende zu sein: Friihling,
Ankunft des Lachses, neue Sonne, rote Farbe, Kupfer. Bei den ndrdlichen
Volkern ist die Identitit von Kupfer und Lachs ausgeprigter (siche die Liste
der entsprechenden Zyklen bei Boas, Tsim. Myth., S. 856), z. B. Swanton,
Haida Texts, S. 689, 691, Zeile 6 £f., Anm. 1; man findet hier das genaue
Aquivalent zum Mythos vom Ring des Polykrates: den des Lachses, der
Kupfer verschluckt hat (Swanton, Haida T.M., S. 82). Die Tlingit (und in
ihrem Gefolge die Haida) haben den Mythos des Wesens, dessen Namen im
Englischen mit »mouldy-end« (Name eines Lachses) iibersetzt wird; siche
den Mythos von Sitka: Kupfer- und Lachsketten (Swanton, Tlingit T.M.,
S. 307). Ein Lachs in einer Kiste wird ein Mensch; eine Version von Wrangell:
ibid., Nr. 5. Siche auch Boas, Tsim. Myth., S. 857: eine Tsimshian-Kupfer-
platte heifit »Kupfer, das fluaufwiirts zieht«, deutliche Anspielung auf den
Lachs.

Es wire interessant, die Beziehungen zwischen dem Kupferkult und dem
Quarzkult zu untersuchen; siche den Mythos des Quarzberges (Boas, Kwa.
T. 2, S. 111). Desgleichen konnte der Jadekult — zumindest bei den Tlingit -
mit dem Kupferkult in Zusamemnhang gebracht werden: ein Jade-Lachs
spricht (Swanton, Tlingit T.M., S. 5); ein Jadestein spricht und gibt Namen
(Sitka; ibid., S. 416). Schliefllich ist noch der Kult der Muschelschalen sowie
dessen Verbindungen mit dem des Kupfers zu erwihnen.

220 Wie wir geschen haben, scheint bei den Tsimshian die Familie der
Tsauda die Griinderin des Kupfers zu sein und dessen Geheimnisse zu
besitzen. Moglicherweise ist der Kwakiutl-Mythos der prinzlichen Familie
Dzwawadaenoqu ein Mythos der gleichen Art. Er assoziiert Laqwagila, den
Kupfermacher, mit Qomgomgila, dem »reichen Mann«, und Qomoqoa, der
»reichen Fraue, die Kupferplatten macht (Boas, Kwa. T. 1, S. 50), und
bringt alle in Zusammenhang mit einem weiflen Vogel (Sonne), dem Sohn
des Donnervogels, der nach Kupfer riecht, sich in eine Frau verwandelt, die
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 groflen Kupferplatten haben
Namene, heiflt es in den Kwakiutl-Reden (Boas, Secr. Soc., S. 348 ff.; Liste
der Kupferplattennamen, leider ohne Angabe des besitzenden 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 sMond« (Nisqa-Stamm; Boas, Ethn. Kwa.,
S. 856), andere tragen den Namen des Geistes, den sie verkdrpern und der
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Wert?22, 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 Zerstorung?zs. 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, die Totems griindeten: eine Kupferplatte heifit »Bibergesicht«
(S. 1427), eine andere »Seeldwee (S. 894). Andere spielen nur auf die Form
an: »T-formiges Kupfer« oder »langes Oberteile (S. 862). Wieder andere
heifien einfach »Grofies Kupfere (S. 1289), »Tonendes Kupfere (S. 9623 auch
Name eines Hauptlings). Andere Namen spielen 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.
7. 1, S. 452, Anm. 1: »Sie schiimen sich ihrer Schulden« (Schulden: gagim).
Ein anderer Name ist »Streitverursacher« (Ethn. Kwa., S. 893, 1026 etc.).
Fiir die Namen der Tlingit-Kupferplatten siche 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 Hauptlinge, die sie besitzen.
222 Der Wert der Tlingit-Kupferplatten variiert mit ihrer Grfie und wurde
nach Sklaven bemessen (Swanton, Tlingit T.M., S. 131, 260, 337; Tate in
Boas, Tsim, Myth., S. 540; vgl. S. 436). Entsprechendes Prinzip bei den
Haida (Swanton, Haida, S. 146).
Boas hat sehr gut untersucht, auf welche Weise der Wert der einzelnen
Kupferplatten mit den verschiedenen Potlatschs steigt; der Wert der Kupfer-
platte Lesaxalayo betrug um das Jahr 1906/10 2. B. 9000 Wolldecken (je 4
Dollar), so Boote, 6oco Decken mit Kn&pfen, 260 Silberarmreifen, 6o Gold-
armreifen, 70 Goldohrringe] 40 Nahmaschinen, 25 Grammophone, §0 Masken;
und der Sprecher sagte: »Dem Prinzen Laqwagila werde ich jetzt all diese
armseligen Dinge geben (Boas, Ethn, Kwa., S. 1352; vgl. ibid., Zeile 28,
wo das Kupfer mit einem » Walfischleib« verglichen wird).
223 Fiir das Prinzip der Zerstdrung siche oben. Die Zerstsrung von Kupfex-
platten indessen scheint einen besonderen Charakter zu haben. Bei den
Kwakiutl geschicht sie stiickweise, 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 »tdtene
(Boas, Ethn. Kwa., S. 1285, Zeile 8 £.). Der allgemeine Ausdruck lautet:
»sie ins Meer werfen«; auch bei den Tlingit ist er Giblich (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, T'sim.
Mytb., S. 369). Von den zerbrochenen heiflt es bei den Kwakiutl, dafl sie
»auf dem Strand gestorben« sind (Boas, Secr. Soc., S. §64 und Anm. 5).
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tum anzieht und die Wiirden Ehren nach sich ziehen, den Be-
sitz von Geistern und giinstigen Verbindungen, und umge-
kehrt.22¢ So leben sie ihr eigenes Leben und ziehen andere
Kupferplatten an sich.22s Fine Kwakiutl-Platte heifit »Bringer
von Kupferplatten«, und eine Formel schildert, wie die Kup-
ferplatten sich um sie scharen, wihrend gleichzeitig ihr Be-
sitzer den Namen »Kupfer, das zu mir fliefr« trigt.226 Bei
den Haida und den Tlingit bilden die Kupferplatten eine
»Festung« rings um die Prinzessin, die sie herbeibringt; anders-

wo wird der Hauptling, der sie besitzt, unbesiegbar.2?7 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 zusammenzuschweiflen, und andere von ge-
ringerem Wert, die unbeschidigt zirkulieren und Satelliten der ersteren
zu sein scheinen (Boas, Secr. Soc. S. §64, 579). Der Besitz dieser sekundéren
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 grofien Titel und grofien Kupferplatten innerhalb der Clans oder
der Stimme unverinderlich bleiben.

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

226 Vgl. den Mythos des »Bringers von Kupfer« 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 Einlader« trigt, lautet:
»Mein Name wird sein >Eigentum, das zu mir kommte¢, wegen meines
»Bringers« von Figentum. Das Kupfer wird zu mir kommen wegen des
>Bringersc von Kupfer.« Worilich heifit es in dem Kwakiut)-Text »L’aqwa~
gila«, der »Macher« von Kupfer, nicht nur der »Bringere.

227 Beispiel in einer Potlatsch-Rede der Tlingit (Swanton, Tlingit T.M.,
S. 379). Eine Tsimshian-Kupferplatte ist ein »Schild« (Boas, Tsim. Myth.,
S. 385). In einer Rede anlifilich der Schenkung von Kupferplatten zu Ehren
eines socben initiierten Sohnes sind die weggegebenen Kupferplatten ein
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»die gotilichen flachen Dinge« des Hauses.228 Oft identifiziert
der Mythos alles miteinander: die kupfergebenden Geister, die
Figentiimer der Kupferplatten und die Kupferplatten selbst.229
Es ist unmoglich zu entscheiden, was die Geister-Kraft des
einen und den Reichtum des anderen ausmacht: der Kupfer
spricht und murrt, bittet darum, weggegeben oder zerstort zu
werden?3°; man legt Decken auf ihn, um ihn warm zu halten,

»Harnisch aus Eigentum« (Anspielung auf die Kupferstiicke, die um den Hals
hzngen; Boas, Secr. Soc., S. 557). Der Titel des jungen Mannes ist Yaqois,
»Triger von Eigentum«.

228 In einem wichtigen Ritual bei der Absonderung der heiratsfihigen
Kwakiutl-Prinzessinnen kommen diese Uberzeugungen sehr deutlich zum
Ausdruck: die Middchen tragen Kupferstiicke und Abalone-Muscheln und
nehmen selbst die Namen von Kupferplatten an, von »flachen und gott-
lichen Dingen, die im Haus zusammentreffen«. Es heifit dann, dal »sie und
ihre Ehemznner miihelos Kupfer haben werdene (Boas, Ethn. Kwa., S. yo1).
»Kupfer im Haus« ist der Titel der Schwester eines Awikenog-Helden (Boas,
Kwa. T. 1, S. 430). Der Gesang eines adligen Kwakiutl-Madchens lautet:
»Ich sitze auf Kupferplatten . . . Meine Mutter hat mir meinen Giirtel ge-
webt, den ich trage, wenn ich nach den Schiisseln sehen werde . . .« (Ethn.
Kwa., S. 1314).

229 Hiufig werden die Kupferplatten mit den Geistern identifiziert. Es ist
das wohlbekannte Motiv des beseelten heraldischen Wappenschildes. Identi-
tit des Kupfers mit Dzonogoa und Qominoqa (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 »Kupfer-Damhirsch« und sein »Kupfer-Geweih« spielen in den Kwakiut]~
Sommerfesten eine Rolle (Boas, Secr. Soc., S. 630 £.; vgl. S. 729: »Grofie auf
seinem Leibe, wortlich: Reichtum auf seinem Leib). Die Tsimshian betrachten
die Kupferplatten als »das Haar der Geister« (ibid., S. 326), als »Exkremente
der Geister« (Tsim. Myth., S. 837), als Klauen der Landotter-Frau (ibid.,
S. 563). Die Kupferplatten werden in einem Potlatsch gebraucht, den die
Geister untereinander veranstalten (ibid., S. 285; Swanton, Tlingit T.M.,
S. s1). Die Kupferplatten »gefallen ihnen«. Fiir Vergleichungen siehe Boas,
T'sim. 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, daf sie nicht zerbrochen wirde. Die Decken, mit denen man sie be-
zahlt, »halten sie warm« (ibid., S. §72). Ihr Name bedeutet: »Jene, die die
anderen Kupferplatten sich anzuschauen schimen«. Eine andere Kupfer-
platte nimmt an einem Potlatsch teil und »schiimt sich« (Boas, Ethn. Kwa.,
S. 882, Zeile 32). Eine Haida-Kupferplatte (Swanton, Haida Texts, S. 689),
Eigentum des Hiuptlings »Dessen Eigentum Lirm macht«, singt, nachdem
sie zerbrochen wurde: »Ich werde hier verfaulen; ich habe viele Leute mit-
genommenc (in den 'Tod, im Laufe der verschiedenen Potlatschs).
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so wie man den Hiuptling unter den Decken begribt, die er
verteilen soll.23x

Auf der anderen Seite tibertriigt 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 ihrem Gebrauch und ihrer Wirkung in eins gesetzt
werden.233 Durch sie gelangt man zu den Wiirden; weil je-

231 Die beiden Rituale des unter den Deckenhaufen begrabenen oder auf
ihm gehenden Gebers oder Empfangers entsprechen einander: im einen Fall
ist man seinem eigenen Reichtum tiberlegen, im anderen unterlegen.
232 Allgemeine Bemerkung. Wir wissen ziemlich genau, wie, warum und im
Laufe welcher Zeremonien Verschwendung und GiiterzerstSrungen im nord-
westlichen Amerika stattfinden. Schlecht unterrichtet jedoch sind wir noch
hinsichtlich der Form, die der eigentliche Akt der Ubergabe von Sachen, ins-~
besondere von Kupferplatten annimmt. Diese Frage miifite noch geklirt
werden. Das wenige, das wir wissen, ist Auflerst interessant und weist hin
auf das Band zwischen Eigentum und Eigentiimer. So heifit die Vergabe einer
Kupferplatte bei den Kwakiutl »Das Kupfer in den Schatten des Namens
stellen«, 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
beriihrien Dinge werden ihm einverleibt, von ihm getStet; es ist dies im
{ibrigen ein Ritual des »Friedens« und der »Gabee«. — Zumindest in einem
Mythos haben die Kwakiutl (Boas, Secr. Soc., S. 383, 385; vgl. S. 677, Zeile
10) die Erinnerung an einen Ubertragungs-Ritus bewahrt, der sich auch bei
den Eskimo findet: der Held beifit alles, was er weggibt. Ein Haida-Mythos
beschreibt, 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 Stiicke schlagen,

ich werde Steine daraus machen fiir mein Feuer
Ich werde gehen und den Qatsai-Berg in Stiicke schlagen,
ich werde Steine daraus machen fiir mein Feuer.

Reichtum rollt ihm entgegen von den grofien Hiuptlingen,

Reichtum rollt ihm entgegen von allen Seiten.

Alle grofien Hiuptlinge werden sich mit ihm schiitzen.
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mand zu Reichtum kommt, kommt er zu einem Geist, der
wiederum dazu befshigt, 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 Pet-
sonlichkeit, und die Personen sind gewissermafien bleibender
Besitz des Clans, Titel, Talismane, Kupferplatten und Haupt-
lingsgeister sind Homonyme und Synonyme, sie haben die
gleiche Natur und die gleiche Funktion.23# Der Umlauf von
Giitern folgt dem von Menschen, Frauven und Kindern, von
Festen, Riten, Zeremonien und Ténzen, ja sogar von Scherzen
und Schmihungen. Im Grunde ist er ein und derselbe. Wenn
man die Dinge gibt und zuriidkgibt, 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 »schuldet«.

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 Potlawsche (Boas, Ethn. Kaw.,
S. 972, 976, 805). Vgl. im selben Clan die Namen »Potlatschgebera etc. Bel
einem anderen Kwakiutl-Stamm, den Dzawadaenoxu, ist einer der Haupt-
titel PoLas (siehe oben, S. 102, Anm. 194). Sieche Boas, Kwa.T. 1, S. 43, fiir
die Genealogic. Der oberste Hauptling der Heiltsuq steht in Beziehung mit
dem Geist Qominoga, der »reichen Fraue, und heifit »Erzeuger von Reich-
tum« (ibid., S. 424, 427). Die Qaqtsenoqu-Prinzen haben »Sommernamene,
d. h. Clannamen, die ausschlieflich mit dem Wort »Eigentume« gebildet sind,
mit yag: »Eigentum auf dem Kborpers, »Grofles Eigentume, »Eigentum
habend<, »Ort des Eigentums« (ibid., S. 191; vgl. S. 187, Zeile 14). Die
Nagqoatog-Kwakiutl geben ihrem Hauptling 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 >Eigentumc scin, >Yaxlem« « (ibid., S. 215,
Zeile 39). = So heifit auch bei den Hajda ein Hiuptling: »Der, den man
nicht kaufen kanne (die Kupferplatte, die der Rivale nicht kaufen kann;
Swanton, Haida, S. 204). Derselbe Hiuptling trigt auch den Titel »Alle
vermischte, d. h. »Potlatsch-Versammlunge (ibid.). Vgl. oben die Titel
»Eigentum im Hause.
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Erste Schlufifolgernng

In vier wichtigen Bevdlkerungsgruppen haben wir also fol-
gendes gefunden: zunichst in zwei oder drei Gruppen den
Potlatsch, seine hauptsichlichen Motive und seine typische
Form. Dariiberhinaus sahen wir in allen Gruppen die archa-
ische Form des Austauschs: die Gabe und die Gegengabe. Zu-
dem haben wir nebeneinander den Umlauf von Sachen und
den Umlauf von Rechten und Personen identifiziert. Eigentlich
kdnnten 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
Ubergangsphase umfaflte und die auch heute noch weiterlebt,
nicht nur in den von uns beschriebenen Vélkern. Sie berech-
tigen uns 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.
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Kapitel III
Weiterleben dieser Prinzipien in den alten
Rechts- und Wirtschaftsordnungen

Alle angefiithrten Tatsachen entstammen dem Bereich der Ethno-
graphie, und speziell den Gesellschaften am Rand des Pazifik.x
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 ermbglichen es uns, ein Moment der gesellschaft-
lichen Entwidklung 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 kénnen 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
shnlichen Institutionen wie den erwihnten hervorgegangen
sind.2

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, dafl sie 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 Rechisordnung; die wir unter-
sucht haben, ist sie fremd. Desgleichen unterscheiden unsere
Kulturen, angefangen von der semitischen, griechischen und ré-
mischen Kultur, streng zwischen der Verpflichtung und der nicht
.unentgeltlichen Leistung einerseits und dem Geschenk anderer-
" seits. Aber sind diese Unterscheidungen nicht relativ jungen Da-
tums in den Rechtssystemen der grofien Kulturen? Haben diese
: nicht eine frithere Phase durchlaufen, in der man noch weniger
: kalt und berechnend dachte? Haben sie diese Briuche des Ga-
benaustauschs, wo Personen und Sachen miteinander verschmel-
-zen, nicht selbst praktiziert? Die Analyse einiger Aspekte der
indoeuropgischen Rechtsordnungen wird uns zeigen, daf} sie
tatsichlich eine Umwandlung erfahren haben. In Rom werden
wir nur Restspuren der fritheren Phase finden. In Indien und
j Germanien aber haben jene Institutionen noch vor relativ kur-
i zer Zeit funktioniert.

M v e —— AT I =

1. Personen- und Sachenrecht (Altes rémisches Recht)

Fin Vergleich jener archaischen Rechtsordnungen mit dem ro-
mischen Recht vor der relativ spiten Zeit, da es wirklich in die
i 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 Zwéslf Tafeln und
cinigen als Inschriften erhaltenen Gesetzestexten verfiigen wir bekanntlich
nur iiber sehr diirflige Quellen hinsichtlich der vier ersten Jahrhunderte des
romischen Rechts. Dennoch machen wir uns nicht die hyperkritische Haltung
i von Lambert in »L’Histoire traditionelle des Douze Tables«, Mélanges
i Appleton, 1906, zu eigen. Allerdings mufl man einrdumen, dafl die Theorien
i der Romanisten und sogar die der antiken Schriftsteller selbst zum grofiten
i Teil als Hypothesen zu behandeln sind. Wir erlauben uns, dieser Liste eine
| weitere Hypothese hinzuzufiigen.

4 Fiir das nexum siehe P. Huvelin, »Nexume, in Dictionnaire des Antiquités
3 grecques et romaines, VI, 1, 1904; Magie et Droit, sowie seine Analysen
! und Besprechungen in A.S., VI, 472 ff., IX, 412 ff., XI, 442 ff., XII, 482 ff,;
! Davy, Foi Jurée, S. 13s; fiir die Bibliographie und die Theorien der
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Huvelin vergleicht das nexum hSchst sinnvoll mit dem germa-
nischen wadinm und ganz allgemein mit den »zusitzlichen
Pfindern« (Togo, Kaukasien etc.), die anldfllich 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 wadizm mehr als nur ein Austausch von
Pfindern, sogar mehr als Lebenspfinder, die dazu bestimmt
sind, einen méglichen magischen Einfluf zu begriinden.é Die
verpfindete Sache ist gewShnlich von geringem Wert: z. B. ein
»Stab, die rémische stips7, 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 siehe Girard, Manuel, S. 354 [s19 f.] — Huvelin und Girard
scheinen uns in jeder Hinsicht der Wahrheit ziemlich nahezukommen. Zur
Theorie von Huvelin mSchten wir nur eine Erginzung und einen Finwand
in Vorschlag bringen. Die »SchmZhungsklausel« (Magie et Droit, S. 28; vgl.
»Injuria«, 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, befihigt
denjenigen, der auf diese Weise iiberlegen ist, seinen Gegner und Schuldner
zu schmihen. Hieraus resultiert eine ganze Reihe von »scherzhaften« Be-
ziehungen, auf die wir hinweisen mdchten (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 (1g09/12),
522 f. . adi

7 Unserer Interpretation des Wortes stips liegt die von Isidorus zugrunde
(V, S. 24, 30). Siche Huvelin, »Stips, stipulatio et sacramentum«, Mélanges
Fadda, 1906, Girard (Manuel, S. so7, Anm. 4 [527, Anm. 1]) hilt, im An-
schlufl an K. v. Savigny, die Texte von Varro und Festus dieser rein bild-
lichen Interpretation entgegen. Doch Festus erwihnt, nachdem er in der
Tat von »stipulus« und »firmus« gesprochen hat, in einem leider verstiimmel-
ten Satz wahrscheinlich ein »[. . .?] defixus«, vielleicht einen in die Erde
gerammten Stab (vgl. den Stabwurf anlifilich eines Landverkaufs bei den
Vertrdgen zur Zeit Hammurabis in Babylon; siehe E. Cuq, »Etude sur
les contrats . . .«, Nonvelle Revue d’Histoive du Droit, 1910, 467).

8 Siehe Huvelin, Magie et Droit, S. 33.
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lebte Sachen, und sie miissen als Restspuren der alten obliga-
torischen, auf Gegenseitigkeit beruhenden Gaben angesehen
werden; die Kontrahenten werden durch sie gebundq‘tg In die-
ser Eigenschaft sind jene zusfitzlichen Tauschgeschifte der fik-
tive Ausdruck jenes Hin und Her der ineinander verwobenen
Seelen und Dinge. Das nexum, das rechtliche »Band«, rithrt
ebenso von den Sachen her wie von den Menschen.s

9 Wir wollen hier nicht auf die Diskussion der Romanisten eingehen; doch
mochten wir den Bemerkungen von Huvelin und Girard iiber das nexum
noch einige hinzufiigen. 1. Das Wort selbst kommt von nectere, und hin-
sichtlich des letzteren hat Festus (ad verb.; vgl. s. v. obnectere) eines der
seltenen uns iiberkommenen Dokumente der Pontifices bewahrt: napuras stra-
mentis nectito. Das Dokument spielt unverkennbar auf das Eigentumstabu an,
das mitrels 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 Empfanger, accipiens. Nun setzt aber die feierliche
Formel des nexum voraus, dafl er emptus ist, »gekauft«, wie man gewShnlich
iibersetzt. Doch emptus bedeutet in Wirklichkeit acceptus (siehe unten). Das
Individuum, das die Sache empfangen hat, ist nicht nur »gekauft«, sondern
auch durch das Darlehen »angenommen«: 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 [s22 £.]). Ohne
diese Frage hier entscheiden zu wollen, glauben wir, daf} es sich dabei um
mehr oder weniger synonyme Ausdriicke handelt. Vgl. den Ausdruds nexo
mancipiogue und emit mancipioque accepit der Inschriften (Sklavenverkiufe).
Und diese Synonymie bereitet keinerlei Schwierigkeiten, da die blofle Tat-
sache, etwas von jemand angenommen zu haben, zu dessen Schuldner macht:
damnatus, emptus, nexus. — 3. Es scheint uns, als hiitten die Romanisten
und selbst Huvelin einem formalistischen Detail des nicht geniigend
Aufmerksamkeit geschenkt, nimlich der Bestimmung des Erzbarren, dem
aes nexum, tiber das sich Festus so weitliufig auslifit (ad verb. nexum).
Dieses Erzstiick wird bei der Festsetzung des nexum von dem tradens an den
accipiens iibergeben. Doch, so glauben wir, wenn der letztere sich befreit,
s0 nicht nur dadurch, daf er die versprochene Leistung erfiillt oder die Sache
oder ihren Preis ausliefert, sondern vor allem dadurch, dafl er mit derselben
Waage und denselben Zeugen dieses selbe ges dem Geber, Verkiufer etc.
zuriickgibt. Also kauft er es, empfingt es seinerseits. Dieser Ritus der solutio
des nexum ist von Gaius sehr genau beschrieben worden (XTI, 174; der Text
ist ziemlich verstiimmelt; wir machen uns die Version von Girard zu eigen,
vgl. Manuel, S. sox, Anm. [s20]; vgl. S. 751 [773 £.]). Bei einem Verkauf
gegen Barzahlung, wo die beiden Handlungen sich sozusagen gleichzeitig
vollziehen oder innerhalb sehr kurzer Zeitriume, 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 die
Ubergabe von Eigentum (wichtigstes Eigentum waren Sklaven
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.r
Sie war mit allen mdglichen Uberlegungen verkniipft, die un-
seren modernen, rein juristischen und wirtschaftlichen Auffas-
sungen fremd sind. Das nexum, das sie schuf, enthielt a‘lso noch
viele religiSse Vorstellungen (die Huvelin, der sie richtig er-
kannt hat, jedoch fiir ausschlieflich magisch hilt).

Gewifl, 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 kénnen. 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 religiésen — ein Band, das von den
unsere Interpretation stimmt, dann gibt es aufler dem nexwm, das von den
feierlichen Formen und von der Sache herrithrt, noch ein anderes nexwum,
das sich von jenem wechselseitig gegebenen und empfangenen und mit der-
selben Waage von den beiden so gebundenen Kontrahenten gewogenen Erz-
stiick herleitet, »hanc tibi libram primam postremamque«. —~ 4. Nehmen wir
zudem einen Augenblick an, wir kinnten uns einen romischen Vertrag vor-
stellen, der schon vor der Zeit des Bronzegeldes funktionierte und selbst
vor der Zeit jener gewogenen Erzstiicke oder der Bronzestiicke in Form einer
Kuh, dem aes flatum (bekanntlich wurden die ersten romischen Miinzen von
den gentes in der Form von Vieh geprigt und deshalb zweifellos als Zeichen
betrachtet, die das Vieh jener gentes darstellten). Stellen wir uns einen
Verkauf vor, bei dem der Preis in wirklichem oder bildlichem Vieh bezahlt
wird. Man braucht sich dann nur noch vor Augen zu halten, dafl die Ubergabe
des Vichpreises oder seines Aquivalents die Kontrahenten, insbesondere den
Kzufer und Verkiufer, zusammenbrachte; wie bei jedem Verkauf oder jeder
Ubergabe von Vieh bleibt der Kiufer oder letzte Besitzer fiir eine gewisse
Zeit (Riikgingigmachung bei Mingeln etc.) mit dem Verkiufer oder vor-
herigen Besitzer in Beriibrung (siehe unten die Tatsachen des Hindu-Rechts

und der Folklore).
10 Varro, de re rustica, 1, 1, 15.
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Woértern und Gesten des juristischen Formalismus geschaffen
wurde. In einigen sehr alten Ausdriicken des lateinischen und
italischen Rechts ist dieses Band noch deutlich zu erkennen.
Die Etymologie einiger dieser Termini scheint in diese Richtung
zu weisen. Das Folgende m8chten wir als Hypothese vor-
bringen. .

Sichtet hatten urspriinglich die Sachen selbst Personlichkeit und

-Kraft. 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 umfaflt
sowohl die res wie die personae.’* 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.2 Die beste Etymologie des
Wortes familia ist wahrscheinlich jene, die es mit Sanskrit dba-
man, Wohnstatte, in Zusammenhang bringt.13

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.*4 Und man unterschied auch zwi-

xx Fiir familia siche Digesten, L, X V1, de verb. sign., Nr. 195, § 1. »Familiae
appelatio, . . . et in res, et in personas diducitur . . .« (Ulpian). Vgl
Isidorus, XV, 9, 5. Noch im spéten romischen Recht wurde die Erbschafts-
teilung familiae erciscundae genannt (Digesten, X1, I1; und noch im Codex,
Y, XXXVIII). Umgekehrt ist res gleich familia; Zwolf Tafeln, V, 3,
»super pecunia tutelave suae rei«. Vgl. Girard, Textes de droit romain, 3.
Aufl. 5903, S. 322; Mannel, S. 869 [874]; E. Cuq, Les Institutions juridigues
des Romains, Paris 1902, I, S. 37. Gaius (I1, 224) gibt diesen Text wieder
und sagt »super familia pecuniaque«. Familia ist gleich res und substantia,
noch im Codex, VI, XXX, 5. Vgl. auch »familia rustica et urbana«, Digesten,
L, XV, de verb. sign., Nr. 166.

12 Cicero, de oratore, §6; pro Caecina, VII. Terenz: »decem dierum vix
mihi est familia«,

13 Walde, S. 206. Walde ist sich unschliissig iiber die von ihm vorgeschlagene
Etymologie, doch dazu besteht kein Grund. Zudem ist die hauptsichliche
ves, das mancipium der Familie par excellence, der Sklave (mancipium),
dessen anderer Name, famulus, die gleiche Etymologie hat wie familia.

14 Fiir die Unterscheidung familia pecuniague, die von den sacratae leges
(siche Festus, ad verb.) und zablreichen Texten bezeugt ist, siehe Girard,
Textes de droit romain, 3. Aufl, 1903, S. 841, Anm. 23 Manuel, S. 263,
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schen res mancipi und res nec mancipi, je nach der Verkaufs-
form.xs Was die ersteren betrifff, 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 (manu) Nehmens (capere)«.® Es
wird viel dariiber debattiert, ob die Untetscheidung zwischen
familia und pecunia mit der zwischen res mancipi und res nec
mancipi zusammenfiel. Fiir uns unterliegt es nicht dem gering-
sten Zweifel, dafl 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 herrithrt. Es sieht so aus, als hiitten die rémischen veteres
die gleiche Unterscheidung getroffen, wie es die Tsimshian und
Kwakiut] 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.

Schlieflich 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).77 Die res muf urspriinglich vor allem das ge-
wesen sein, was einem anderen Freude bereitet.’® Zudem war

274 [275, 285]. Gewifl war die Nomenklatur nicht immer sehr sicher, doch
entgegen der Ansicht von Girard glauben wir, dafl urspriinglich eine klare
Unterscheidung vorlag. Sie findet sich im iibrigen im oskischen famelo in
eitno (Lex Bantina, Zeile 13).

15 Die Unterscheidung zwischen res mancipi und res nec mancipi ist erst im
Jahre 532 v. Ch. aus dem r8mischen Recht verschawunden, durch eine aus~
driickliche Aufhebung des quiritischen Rechts.

x6 Fiir mancipatio siche unten. Die Tatsache, dafl sie bis in so spite Zeit
erforderlich oder zumindest zuldssig war, beweist, wie schwer sich die
familia von den res mancipi 16ste.

17 Fiir diese Etymologie siche Walde, S. 523, ad verb. Vgl. rayib, Gabe,
Besitz, Kleinod; vgl. avestisch rae, rayyi, mit den gleichen Bedeutungen;
vgl. altirisch 7ath, »Gnade«.

18 Das oskische Wort fiir res ist egmo; vgl. Lex Bantina, Zeile 6, x1 etc.
Walde verbindet egmo mit egere, d. h. »Mangel haben, darben« (S. 190).
Es ist gut moglich, daf die alten italischen Sprachen zwei entsprechende und
antithetische Worter besaflen zur Bezeichnung der Sache, die man gibt und
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die Sache stets mit einem Familiensiegel oder Eigentumszeichen
markiert. So wird es also verstindlich, dafl die feierliche Uber-
gabe (mancipatio) dieser »hingegebenen« Sache ein Rechtshand
schuf. Denn selbst in den Hinden des accipiens blieb sie fiir
eine 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-
den Gegenstandes, Preises oder Dienstes befreit hatte, der wie-
derum den ersten Kontrahenten band.

Scholie

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

Was den Diebstahl betrifft, so waren die Wirkungen und Zwin-
ge, die er nach sich zog, eindeutig die Folge dieser Kraft.zs Sie
besaf aeterna anctoritas durch sich selbst?9, die sich bemerkbar
machte, wenn die Sache gestohlen wurde. In dieser Bezichung
unterscheidet sich die romische res nicht von dem Eigentum der
Hindu oder Haida.>r

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, dafl
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-

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

19 Siehe P, Huvelin, »Furtume, Mélanges Girard, S. 159-175.

20 Ausdruck eines sehr alten Gesetzes, Lex Atinia, wiedergegeben von
Gellius, XVII, 7, »Quod subruptum erit, eius rei aeterna auctoritas est.«
Vgl. Ulpian, 111, 4, 65 vgl. Huvelin, Magie et Droit, $. 19 f.

21 Siehe unten. Bei den Haida braucht der Bestohlene nur eine Schiissel
vor die Tiir des Diebes zu stellen, und gewShnlich kommt die Sache zuriidk.

22 Girard, Manuel, S. 265 [646 £.]. Vgl. Digesten, XIX, IV, de rer. permut.,
1, 23 »Permutio autem ex re tradita initium obligationi praebete.
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nungen ist es nicht moglich, dltere Rechtsvorschriften auszu-
schalten?3: damit ein Geschenk gegeben werden kann, muff 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
rSmischen Recht entstammt?*¢ und auch in unserem Recht immer
vorhanden war, ein normales, man kénnte sagen, ein natiir-
liches Rechtsinstitut ist.

Doch diese Tatsachen sind nur Bruchstiicke und gelten fiir we-
nige Vertrige. Unsere These aber soll allgemeiner sein. Wir
glauben, daf im alten rémischen Recht der Akt der traditio
einer res immer einer der wichtigsten Faktoren gewesen ist —
und nicht nur die Reden oder Aufzeichnungen. Das rémische
Recht selbst hat in dieser Frage im {ibrigen stets geschwankt.?s
Denn obwohl es einerseits proklamiert, daff 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«26, 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 diirfligen Quellen schwerlich in der Lage,
diese so umstrittenen Probleme etymologischer und begrifflicher
Art zu I8sen.

Bis hierher sind wir uns unserer Sache ziemlich sicher. Wenn wir
nun noch weitergehen, ist es vielleicht m&glich, den Juristen und
Philologen einen Weg der Untersuchung zu zeigen, an dessen
Ende moglicherweise ein Rechtssystem zu erkennen ist, das zur
Zeit der Zwélf Tafeln und wahrscheinlich noch frither bereits

untergegangen war. Nicht nur Ausdriicke wie familia und res

23 Mod. Regul. in Digesten, XLIV, VII, de obl. et act., 52, »re obligamur
cum res ipsa intercedit«.

24 Justinian, Codex, VIII, LV, 1o.

25 Girard, Mansel, S. 308 [323].

26 Paulus, Digesten, XLL, 1, 31, 1.

27 Codex, 1, 111, de pactis, zo.
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bieten Anhaltspunkte fiir eine griindliche Analyse. Wir wollen
eine Reihe von Hypothesen skizzieren, von denen die einzelnen
vielleicht nicht sehr wichtig sind, die jedoch in ihrer Gesamtheit
einiges Gewicht haben.

Fast alle Ausdriicke des Vertrags und der Verpflichtung sowie
einige Vertragsformen scheinen mit dem System der geistigen
Bindungen verkniipft zu sein, die durch die blofle Tatsache der
traditio geschaffen werden.

Der Kontrahent ist zuniichst reus; er ist vor allem derjenige,
der die res eines anderen erhalten hat und in dieser Eigenschaft
sein reus wird, d. h. allein durch die Sache mit ihm verbunden
ist, bzw. durch ihren Geist.?8 H. Hirt hat eine Etymologié vor-
geschlagen, die oft als sinnlos verworfen wurde, obwohl ihr
Sinn klar zutage liegt. Wie Hirt bemerkt, war reus urspriing-
lich ein Genetiv von res und ersetzte re(i)os: derjenige, der von
der Sache besessen ist.?¢ Zwar iibersetzt Hirt und nach ihm

. Waldese res mit »Prozef« und re(i)os mit »am Prozef betei-

ligt«st, doch diese Ubersetzung ist willkiirlich und setzt voraus,

28 Fiir die Bedeutung des Wortes rews, Beklagter, siche Th. Mommsen,
Rémisches Strafrecht, Graz 1899, S. 89 f. Die klassische Interpretation rithrt
von einer Art historischem Apriori her, das das &ffentliche Personenrecht
und insbesondere das Strafrecht zur primitiven Form des Rechts macht und
im Sachenrecht und in den Vertrigen moderne und verfeinerte Phinomene
sieht. Wihrend es doch so einfach wire, die Vertragsrechte aus dem Vertrag
selbst herzuleiten!

Rens gehort im iibrigen ebenso zur Sprache der Religion (siche G. Wissowa,
Religion und Kultus der Romer, Miinchen 1902, S. 320, Anm. 3, 4) wie
zu der des Rechts: woti rens (Aeneis, v. 237; »reus qui voto se numinibus
obligate, Servius ad Aen., IV, v. 699). Das Aquivalent von reus ist voti
damnatus (Vergil, Eclogae, v. 8c)3 und dies ist sehr bedeuwtsam, da damnatus
= nexus. Derjenige, der einen Wunsch Zuflert, ist in der gleichen Lage
wie jener, der eine Sache versprochen oder empfangen hat. Er ist solange
damnatus, bis er seine Verbindlichkeit erfiille hat,
29 Indogermanische Forschungen, X1V, S. 131.
30 Walde, S. 524, ad verb. reus.

31 Dies ist die Interpretation der Zltesten rémischen Juristen selbst (Cicero,
de oratore, 11, 183: »Rei omnes quorum de re disceptature); ihnen war die
Bedeutung von res = Geschift stets gegenwirtig. Interessant ist sie, weil sie
die Erinnerung an die Zeit der Zwélf Tafeln bewahrt (II, 2), wo reus
nicht nur den Angeklagten bezeichnet, sondern die beiden Parteien in jeder
Art von Geschdft — den actor und den rexs der spiteren Rechtsverfahren.
Festus (ad verb. ress, vgl. auch das Fragment »pro utroque ponitur«) zitiert

*
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daf res vor allem ein Verfahrenstermi‘nus ist. Akzeptiert man
hingegen unsere Ableitung, wonach jede res und jede traditio
von res der Gegenstand eines »Geschif}s«, eines &ffentlichen
Prozesses ist, dann wird deutlich, daf »am Prozefl beteiligt«
nur \¢ine abgeleitete Bedeutung sein kann.\Und noch mehr ab-
geleitkt ist folglich die Bedeutung »Angeklagter« fiir reus. Wir
mdchtdn die Genealogie in genau der entgeggngesetzten Rich-
tung nchzeichnen und sagen, das Wort bedeutkt 1. das von der
Sache Besessene Individuum; 2. das Individuym, welches an
dem durkh die traditio der Sache herbeigefithrtén Geschift be-
teilige ist) 3. schlieflich den Angeklagten und\ Verantwort-
lichen.32
Aus diesem Blickwinkal gesehen erhellen sich ein wWenig die vie-
len Theorien iibéx, da$ 3Quasi-Delikt«, den Urspring des Ver-
trags, das nexum upd idig actio. Die einfache Tatsaghe, die Sache
zu haben, versetzt \den ¥ccipiens in den ungewidsen Zustand
einer Quasi-Schuld (damngtus, nexus, aere obaeralus), geistiger
Unterlegenheit, moralisch leichheit (magisger, minister)
gegeniiber dem Geber, dem tradendy33

gelehree zu diesem Punkt. Vgl. Ulpian, Digesten, 11, XI, 2, 3, palteruter ex
litigatoribus«. Die beiden Parteien sind gleichermaflen durch den Vorgang
verbunden. Man darf vermuten, daf sie ehemals auch durchidie Sachen

Biirgschaftssystem, das man als die Korrealitit (Gesameschifldverhilmisse)
ezeichnet; doch die alten Autoren sprachen von etwas anderem. Im {ibrigen
hat die Korrealitit (Ulpian, Digesten, XIV, VI, 7, 1, sowie die Uberschrift
in den Digesten (XLV, II), de duo. reis const., die Bedeutung dieses unlos-
baren Bandes behalten, welches das Individuum mit der Sache und niher mitc
dem Geschift verbindet und mit ihm auch »seine Freunde und Verwandtene.
33 In der oskischen Lex Bantina ist minstreis gleich minoris partis (Zeile 19),
die Partei, die im Prozef unterliegt. Die Bedeutung dieser Termini in den
italienischen Dialekten ist also niemals verlorengegangen,
34 Die Romanisten scheinen die Trennung zwischen mancipatio und emptio
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der im alten rSmischen Recht zur emptio venditio wird.ss Hal-
ten wir uns als erstes vor Augen, dafl sie stets eine traditio ent-
hzlt.36 Der erste Inhaber, tradens, zeigt sein Eigentum vor, 16st
sich feierlich von ihm, liefert es aus und kauft somit den acci-
piens. Zweitens entspricht dieser Operation die eigentliche marn-
cipatio. Derjenige, der die Sache empfingt, nimmt sie in die
Hand (manu) und erkennt nicht nur sie als empfangen an, son-
dern erkennt auch sich selbst bis zur Bezahlung als »gekauft«

venditio zu frith anzusetzen: Es ist wenig wahrscheinlich, daf8 es zur Zeit
der Zwslf Tafeln und sogar noch spiter Verkaufsvertrige gab, die reine
Konsensualvertriige waren, wie sie es spater, ungefihr zur Zeit von Q. M.
Scaevola, geworden sind. Die Zwilf Tafeln verwenden den Ausdruck venum
duit lediglich, um den feierlichsten aller Verkiufe zu bezeichnen, der sicherlich
nur durch mancipatio getitigt werden konnte — den Verkauf eines Sohnes
(V1, 2). Andererseits, zumindest was die Dinge betrifft, die mancipi sind,
fand zu jener Zeiv der Verkauf ausschlieflich durch mancipatio statts alle
diese Termini waren also synonym. Die Alten bewahrten die Erinnerung
an jene Identitit. Siche Pomponius, Digesten, XL, VII, de statu liberis:
»quoniam Lex XII. T. emtionis verbo omnem alienationem complexa videa-
tur.« Umgekehrt bezeichnete das Wort mancipatio lange Zeit Handlungen,
die reine Konsensualvertrige sind, wie die fiducia, mit der sie zuweilen
verwechselt wird. Siehe die Dokumente in Girard, Manuel, S. 545 [564 £.].
Selbst mancipatio, mancipinm und nexum wurden zweifellos in sehr alter
Zeit ziemlich unterschiedslos gebraucht. '

Dennoch betrachten wir im Folgenden, unter Vorbehalt dieser Synonymie,
ausschliefllich die mancipatio solcher res, die zur familia gehdren, und wir
gehen von dem Prinzip aus, das Ulpian (XIX, 3) bewahrt hat: »mancipatio
. . . propria alienatio rerum mancipi« (vgl. Girard, Mansel, S. 303 [317]).

35 Emptio beinhalter fiir Varro die mancipatio (de re rustica, 11, 1, 153
I, 2,55 X1, §, 113 11, 10, 4).

36 Man konnte sich sogar vorstellen, dafl diese traditio von dhnlichen Riten
begleitet wurde wie die im Formalismus der manumissio enthaltenen, der
Freilassung eines Sklaven, von dem es heiflt, er kaufe sich selbst. Wir wissen
wenig iiber das Verhalten der beiden Parteien bei der mancipatio; anderer-
seits ist es bemerkenswert, dafl die Formel der manumissio (Festus, s. v.
pwri) im Grunde mit der der emptio venditio des Vichs identisch ist. Viel-
leiche hat der tradens die zu iiberreichende Sache, nachdem er sie in die Hand
genommen hat, mit dem Handballen geschlagen. Der vus rave, der einem
Schwein gegebene Schlag (Banks-Inseln, Melanesien) und, auf unseren
Mirkten, der Schlag auf das Hinterteil des verkauften Viehs lieflen sich mit-
einander vergleichen. Diese Hypothesen wiirden wir nicht vorbringen, wenn
die Texte (insbesondere Gaius) nicht genau an dieser Stelle viele Liicken
aufwiesen, die sich durch die Auffindung neuer Manuskripte eines Tages
sicher schliefen lassen.

Wir erinnern auch daran, dafl dieser Ritus mit dem »Schlagen« mit den
Haida-Kupferplatten identisch ist, siche oben, S. 117, Anm. 232.
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an. Man ist es gewohnt, den vorsichtigen Rmern folgend, nur
eine »mancipatios in Erwigung zu zichen und sie nur als In-
besitznahme zu betrachten; doch diese eine Operation schliefit
mehrere symmetrische Inbesitznahmen sowobl von Sachen als
von Personen ein.s7

Ebenso ist es eine vieldiskutierte Frage, ob die emptio venditio
zwei getrennten Handlungen entspricht oder nur einer einzi-
gen.’8 Wir geben einen weiteren Grund dafiir an, dafl man deren
zwei annchmen muf, wenngleich sie beim Verkauf fast unmit-
telbar aufeinander folgen konnen. So wie es in den archaischen
Rechtsgebriuchen die Gabe gibt, der die Gegengabe folgt, so
gibt es im alten romischen Recht den Verkauf und dann die Be-
zahlung. Somit besteht keine Schwierigkeit, das ganze System,
einschliefllich der Stipulation, zu verstehen.3s

Man braudht tatsichlich fast nur auf die feierlichen Formeln zu
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 muff »rein, redlich, ungeweiht,
sein eigen« sein: puri, probi, profani, suit°; diese beiden For-
meln sind identisch. Und beide sind das Echo von Formeln der
noch dlteren emptio, der des Viehs und der Sklaven, die uns im
ius ctvile erhalten sind.4* Der zweite Besitzer nimmt die Sache
nur dann an, wenn sie frei ist von Méngeln, vor allem von ma-
gischen Mingeln; und er nimmt sie nur deshalb an, weil er in
der Lage ist, etwas zuriickzugeben, den Preis zu bezahlen. Man
beachte die Ausdriicke reddit pretium, reddere etc., in denen
noch die Wurzel dare durchscheint.4?

37 Siehe oben die Bemerkungen tiber das nexum.

38 E. Cuq, Les Institutions juridigues des Romains, Paris 1902, Bd. 11,

S. 454

39 Siche oben. Die stipulatio, der Stab-Austausch der beiden Parteien, ent-

spricht nicht nur den alten Pfindern, sondern auch den alten zusitzlichen

Gaben.

40 Festus (ad manumissio).

41 Siehe Varro, de re rustica, 2, 1, 153 2, §3 2, §, 111 sanos, noxis solutos, etc.

42 Siche auch die Ausdriicke mutui datio etc. Tatsichlich hatten die Romer

lramr das Wort dare zur Bezeichnung aller Handlungen, aus denen die traditio
estand.
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Im iibrigen hat uns Festus die Bedeutung des Ausdrucks emere
(kaufen) bewahrt und sogar die Rechtsform, die er impliziert.
Er sagt: »abemito significat demito vel auferto; emere enim
antiqui dicebant pro accipere« (s. v. abemito), und kommt an
anderer Stelle auf diese Bedeutung zuriick: »Emere quod nunc
est mercare antiqui accipiebant pro sumere« (s. v. emere}, was
im iibrigen die indoeuropiische Bedeutung des Wortes ist, an
die sich das lateinische kniipft. Emere heifit »nehmen, kau-
fen«.43

Der zweite Terminus von emptio venditio scheint ebenfalls auf
ein anderes Recht hinzudeuten als auf das der vorsichtigen RS-
mer44, 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 Kaufpreis bedeu-
tet, Ovi), Sanskrit vasnab, das Hirt mit einem bulgarischen Wort
der Bedeutung »Mitgift«, »Kaufpreis der Braut« vergleicht.46

Andere indoeuropiiische Rechtssysteme

Diese Hypothesen beziiglich des ltesten rdmischen Rechts sind
eher prihistorischer Art. Recht, Moral und Wirtschaft der La-
teiner hatten sicher diese Formen gehabt, doch sie waren ver-
gessen, als die Institutionen in die Geschichte eintraten. Denn
es waren gerade diese Romer und Griechen, die, m&glicher-

43 Walde, S. 192.

44 Paulus, Digesten, XVIII, I, 33.

45 Fiir die Worter dieses Typus siehe A. Ernout, »Credo-Craddhi«, Mélanges
Sylvain Lévi, 1911. Eine weitere Identitit zwischen dem italo-keltischen
und dem indo-iranischen juristischen Vokabular. Man beachte die archaischen
Formen all dieser Worter: tradere, reddere.

46 Siehe Walde, s. v. venus. ~ Es ist sogar moglich, da der sehr alte Aus-
druck licitatio einen Anklang an die Aquivalenz von Krieg und Verkauf
(Versteigerung) bewahrt: »Licitati in mercando sive pugnando contendentes«,
sagt noch Festus (ad verb. licitati); vgl. den Tlingit- und Kwakiutl-Aus-
druds »Eigentumskrieg«; siche oben, S. 85, Anm. 128, fiir Versteigerungen
und Potlatschs.
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weise den nordlichen und westlichen Semiten folgend, die
Unterscheidung zwischen personlichen und dinglichen Rechten
getroffen, den Verkauf von der Gabe und dem Tausch ge-
trennt, die moralische Verpflichtung und den Vertrag abge-
sondert und vor allem den Unterschied zwischen Riten, Rech-
ten und Interessen begrifflich gefaflt haben.47 Durch eine grofle
Revolution haben sie jene veraltete Moral und jene allzu ge-
fihrliche und kostspielige Gabenwirtschaft iiberwunden, die

‘so sehr von personlichen Erwigungen durchsetzt und mit der

Entwicklung des Marktes unvereinbar war, kurz, die zu jener
Zeit unskonomisch war.

Unsere Rekonstruktion ist lediglich eine wahrscheinliche Hypo-
these; doch wichst thr Wahrscheinlichkeitsgrad durch die Tat-
sache, daf} andere indoeuropdische — wirkliche und geschriebene
— Rechtsordnungen sicherlich in einer schon historischen Zeit
ein zhnliches System gekannt hatten, wie wir es in den ozea-

47 Wir haben dem griechischen Recht bzw. den Uberbleibseln des Redhts,
das den Kodifizierungen der Ionier und Dorer vorausging, nicht genug Auf-
merksamkeit geschenkt, um sagen zu kénnen, ob die verschiedenen griechi-
schen Volker diese Regeln der Gabe gekannt haben oder nicht. Dazu wire
es erforderlich, eine ausgedehnte Literatur beziiglich der verschiedensten
Fragen noch einmal nachzulesen: beziiglih Gaben, Heiraten, Pfindern
(siche L. Gernet, »Eyybou«, Revne des Etudes Grecques, 1917; vgl. O. G.
Vinogradoft, Outlines of Historical Jurisprudence, 1920/22, Bd. 11, S. 235),
Gastfreundschaft, Interessen und Vertrigen, und auch hier werden wir nur
Fragmente finden, Erwihnen mochten wir nur Aristoteles (Nikomadbische
Etbik, 1123 f1.), der hinsichtlich des hochherzigen Biirgers, seiner Sffentlichen
und privaten Ausgaben, seiner Pflichten und Biirden, den Empfang von Frem-
den und Gesandtschaften erwihnte, zal dwoeds nal dvridwoedg, wie sie
gl Td ®nouvé ausgaben, und er fiigt hinzu, v6. 82 ddoa Toig dvaldnpacty
Eyet T Buotov — Gaben stehen in einer gewissen Analogie zu Weihen (vgl.
oben, S. 90, Anm. 142; Tsimshian).

Zwei andere. lebende indoeuropiische Rechtssysteme haben Institutionen die-
ses Typs, das albanische und das ossetische. Wir erwihnen hier nur die moder-
nen Gesetze oder Verordnungen, die bei diesen Volkern iibermiflige Ver-
schwendung bei Heirat, Todesfillen usw. verbieten oder einschrinken: M.
Kovalewski, Coutume contemporaine et Loi ancienne, S. 187.

Bekanntlich sind die meisten Vertragsformen durch die aramiischen Papyri
der Juden von Philae in Agypten bezeugt (5. Jh.v.Ch.). Siche A.E. Cowley,
Aramaic Papyri, Oxford 1923. Bekannt sind auch die Arbeiten von A. Un-
gnad iiber die babylonischen Vertrige (siehe P. Huvelin in A.5., XII (x909/
12), 508, und E. Cuq, »Etudes sur les contrats de ’époque de la 1 re Dyna-
stie babylonienne«, Nonwvelle Revue de I’Histoire du Droit, 1910).
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nischen und amerikanischen Gesellschaften beschrieben haben,
die, obwohl sie gew&hnlich »primitiv« genannt werden, aller-
hochstens archaisch sind. Wir kdnnen also mit einiger Berech-
tigung verallgemeinern. Die beiden indoeuropiischen Systeme,
die diese Spuren am besten bewahrt haben, sind das germa-
nische und das hinduistische Recht. Sie sind es audh, iiber die
uns die meisten Texte vorliegen.

2. Theorie der Gabe (Klassisches Hindu-Recht)®

Bei der Verwendung der hinduistischen Rechtsdokumente be-
steht eine ernste Schwierigkeit. Die Kodizes und die epischen
Biicher, die ihnen an Autoritit gleichkommen, sind von Brah-
manen redigiert worden, wenn nicht gerade fiir sie selbst, so
doch zu ithrem Vorteil, in der Zeit ihres Triumphes4o Sie ge-

48 Das alte Hindu-Recht ist uns aus zwei, im Vergleich zu den anderen
Schriften ziemlich spit redigierten Sammlungen bekannt. Die #lteste Reihe
bilden die Dbarmasutras, die G. Biihler vor die Zeit des Buddhismus datiert
(S.B.E., X1V, Einl.). Doch es kann durchaus sein, daf§ ein Teil dieser Sutras —
zumindest die Tradition, auf der sie griinden — der nach-buddhistischen Zeit
angehort. Jedenfalls sind sie ein Teil dessen, was die Hindu Shruti nennen,
die Offenbarung. Die andere Reihe ist die der Smriti, der heiligen Uberliefe-
rung, oder der Dbarmashastras, Gesetzbiicher, deren wichtigstes das beriihmte
Gesetzbuch von Manu ist, das selbst kaum Zlter ist als die Sutras.

Wir haben indessen ein langes episches Dokument vorgezogén, das in der
brahmanischen Tradition den Wert von Smriti und Shastra hat (Tradition
und gelehrtes Recht). Das Anusbasanaparvan (13. Buch des Mababbarata) ist
im Hinblick auf die Moral der Gabe weit aufschlufireicher als die Gesetzbiicher.
Zudem besitzt es ebensoviel Autoritit und atmet den gleichen Geist wie jene.
Vor allem scheint es in der gleichen Tradition der brahmanischen Schule der
Manava zu stehen wie die Gesetze von Manu selbst (siche G. Biihler [Ubers.],
»The Laws of Manu«, S.B.E., Bd. 25, 1886, S. LXX ff.). Im iibrigen sieht es
s0 aus, als zitierten sich dieser Parvan und Manu gegenseitig.

Jedenfalls ist dieses Buch von unschitzbarem Wert. Es ist ein riesiges Epos
iber die Gabe, dana-dbarmakatbanam, wie es im Kommentar heifit, der
iiber ein Drittel des Buches, mehr als 40 »Lesungen« gewidmet sind. Aufler~
dem ist es ein Zuferst populires Buch in Indien. Das Gedicht erzihlt, wie es
unter tragischen Umstinden dem groflen Kénig Yudhishthira, der Inkar-
nation von Dharma, dem Gesetz, von dem Seher-Kénig Bhima vorgetragen
wurde, als er sterbend auf seinem Bett aus Pfeilen lag.

49 Es liegt in mehr als éiner Hinsicht auf der Hand, dafl die Vorschriften,

135



-

s DICe A raln

ben uns lediglich ein theoretisches Recht. Wir kdnnen also nur
durch Rekonstruktion — aufgrund der zahlreichen unzusam-
menhiingenden Aussagen, die in dieser Literatur enthalten
sind — erschliefen, wie Recht und Wirtschaft der anderen
Kasten, der Kshatriyas und Vaishyas, beschaffen waren. Die
Theorie des danadbarma, des »Gesetzes der Gabe«, die wir
erdrtern wollen, bezieht sich einzig auf die Brahmanen — wie
sie die Gabe erbitten und erhalten und allein durch ihre reli-
gitsen Dienste vergelten; sie zeigt auch, auf welche Weise
ihnen Gaben geschuldet werden. Natiirlich ist diese Pflicht,
den Brahmanen zu geben, Gegenstand zahlreicher Vorschrif-
ten. Wahrscheinlich herrschten ganz andere Beziehungen unter
vornehmen Leuten, adligen Familien und zwischen den zahl-
reichen Kasten und Rassen der gewdhnlichen 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.se 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 Adbyaya 120). Vielleicht kénnte man sogar ~ so spit
mag nimlich die endgiiltige Abfassung liegen ~ im selben Parvan (Adh. 114,
v. 10) eine Anspielung auf das Christentum finden, wo Vyasa beziiglich der
Theorie der Gaben sagt: »So lautet das spitzfindig gelehrte Gesetz (nipunena,
Calcutta; naipunena, Bombay), dafl er anderen nichts tue, was er sich selbst
nicht tite; das ist das Gesetz (dbarma) in Kiirze« (5673). Doch ist es nicht
ausgeschlossen, daff 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 Liflt sich vom Begehren leiten (und irrt sich). In der Ablehnung
und in der Gabe, im Gliick und im Ungliick, im Vergniigen und im Verdruf§
mifit der Mensch sie {die Sachén) 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, dal man spiirt, wie man selbst e¢ine Ablehnung empfin-
den wiirde, wenn man gegeben hat . . ., sicht man, was man geben mufi.«

so Damit wollen wir keineswegs abstreiten, dafl schon in sehr alter Zeit
(seit der Zeit der Abfassung der Rig-Veda) die nach Nordostindien gekom-
menen Arier Markt, Hindler, Preis, Geld und Verkauf kannten (sieche H.
Zimmer, Altindisches Leben, Berlin 1879, S. 257 f£.): Rig-Veda, IV, 24, 9. Vor
allem der Arthavaveda ist mit dieser Okonomie vertraut. Indra selbst ist ein
Hindler (Hymne 11, 15; im Kaushika-sutra, V11, 1, Ritual eines Mannes,
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sich noch bei zwei groflen Gruppen, die einst weit zahlreicher
gewesen waren und die das Substrat eines groflen Teils der
indischen Bevolkerung bildeten: die 'Tibeto-Burmanen von
Assam und die Stimme des Munda-Sprachstammes, die Au-
stro-Asiaten. Man darf sogar vermuten, daf} gerade die Tra-
dition dieser Stdmme sich in einer brahmanischen Aufmachung
erhalten hat.st So kénnte man z. B. Spuren einer Institution,
die an das indjok der Batak und die anderen malaiischen Re-
geln der Gastfreundschaft gemahnen, in jenen Vorschriften
erblicken, die es verbieten, in Anwesenheit eines nicht einge-
ladenen Gastes zu essen: »er ifit Fisch ohne die Teilnahme
seines Freundes«.s? Institutionen gleicher Art, wenn nicht der
gleichen Gattung, haben Spuren im Zltesten Veda hinter-
lassen. Und da wir sie fast iiberall in der indoeuropiischen
Welt antreffenss, besteht Grund zu der Annalime, daf auch
die Arier sie mit nach Indien brachten.s4 Die beiden Strdmun-

der zu einem Verkauf geht). Siche jedoch dbanada, ibid., v. 1, und wvajin,
Epithethon von Indra, ibid.)

Ebensowenig wollen wir behaupten, dafl dies der einzige Ursprung des Ver-
trags in Indien war, und auch nicht, dafl es in Indien keine anderen Formen
der Verpflichtung gegeben hitte, z.B. das Quasi-Delikt. Wir mdchten nur
zeigen, dafl neben diesen Rechten noch ein anderes Recht, eine andere Wirt-
schaft und eine andere Mentalitit fortbestand.

51 Insbesondere mufl es — so wie bei den heutigen Eingeborenen — totale
Leistungen von Clans und D8rfern gegeben haben. Das Verbot, dem die
Brahmanen unterlagen (Vasishta, 14, 10; Gantama, X111, 17; Manu, 1V,
217), irgend etwas von »sMengen« anzunehmen, vor allem an einem von ihnen
angebotenen Festmahl teilzunehmen, deutet sicher auf Gebrduche dieser Art.
s2 Anush., sos1, 5045 (= Adh. 104, v. 95, 98): »Daf er nicht Fliissigkeit zu
sich nehme, der ihr Wesen entzogen ist, . . . und ohne demjenigen davon zu
geben, der mit thm bei Tisch sitzt« (Kommentar: den er zum Platznehmen
aufgefordert hat und der mit thm essen soll).

$3 z.B. adanam, Geschenk, das die Freunde den Eltern des jungen Geschore-~
nen oder Initiierten, der Braut oder dem Briutigam etc. machen, ist selbst
dem Namen nach mit der germanischen Gaber identisch, von der spiter die
Rede sein wird. (Siehe H. Oldenberg »Grhyasutrase [hiusliche Rituale],
$.B.E., XXX, Index.)

Ein weiteres Beispiel ist die Ebre, die aus den (Nahrungs-)Gaben erwichst,
Anush., 5850 (= Adh. 122, v. 12, 13, 14): »Geehrt, sie ehren, geschmiicks, sie
schmiicken. >Es gibt einen Geber hier oder dorte, heiflt es, iiberall wird der
Geber verherrlicht.«

54 Eine etymologische und semantische Untersuchung wiirde Zhnliche Re-
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gen vereinten sich wahrscheinlich zu einer Zeit, die man fast
genau auf die Epoche der #lteren Teile des Veda und der
Kolonisation der beiden groflen Flufiebenen des Indus und
Ganges datieren kann. Zweifellos verstirkten sich.beide Stro-
mungen gegenseitig. So finden wir auch, sobald wir die ve-
dische Periode der Literatur verlassen, diese Theorie wie ihre
Briuche in auflerordentlich entwickelter Form. Das Mabab-
barata ist die Geschichte eines riesigen Potlatsch: da gibt es
ein Wiirfelspiel der Kauravas gegen die Pandavas, ein Kampf-
spiel, bei dem Draupadi, die Schwester und polyandrische
Gattin der Pandavas, sich ihre Gatten auswihlt.ss Wieder-
holungen des gleichen Legendenzyklus sind in den schénsten
Episoden des Epos anzutreffen; z.B. erzihlt die Geschichte

sultate liefern, wie wir sie hinsichtlich des romischen Rechts erzielt haben.
Die zltesten vedischen Dokumente wimmeln von Wértern, deren Ableitungen
noch klarer sind als die der lateinischen Termini und die alle ~ sogar die den
Markt und den Verkauf betreffenden Termini — ein anderes System voraus-
setzen, in dem Tauschgeschifte, Gaben und Wetten die Stelle von Vertrigen
einnehmen, an die wir gewhnlich denken, wenn wir von diesen Dingen
sprechen, Man hat sich oft (was iibrigens fiir alle indoeuropiischen Sprachen
gilt) auf die UngewifSheit in bezug auf die Bedeutung der Sanskrit-Worter be-
rufen, die wir mit »gebene iibersetzen: da und seine zahllosen Ableitungen,
2.B. ada, empfangen, nehmen, etc.

Ein anderes Beispiel wiren die beiden vedischen Worter, die den technischen
Akt des Verkaufs am besten bezeichnen: parada ¢ulkaya, zu einem Preis ver-
kaufen, sowie alle von par abgeleiteten Worter, wie beispielsweise pani,
Hindler. Paradan enthilt da (geben), und ¢ulca, das wahrscheinlich die
technische Bedeutung des lateinischen pretivm hat, meint noch etwas ganz
anderes, nimlich nicht nur Wert und Preis, sondern auch Kampfpreis, Braut-
preis, Lohn fiir sexuelle Dienste, Steuer, Tribut. Und par, das im Rig Veda
zu pani (Hindler, geizig, schuld, und Name fiir Fremde) und zu dem Wort
fiir Geld, pana (spater das berithmte karsapana) geworden ist, bedeutet so-
wohl verkaufen wie spielen, wetten, sich um eine Sache schlagen, geben,
austauschen, riskieren, wagen, gewinnen, aufs Spiel setzen. Auflerdem
braucht man zweifellos nicht anzunehmen, dafl pan in der Bedeutung von
ehren, loben, schiitzen, ein anderes Wort ist. Pana, Geld, bezeichnet auch die
verkaufte Sache, Lohn, Gegenstand der Wette oder des Spiels, das Spielhaus
und sogar die Herberge, die die Gastfreundschaft ersetzt hat. Dies ganze
Vokabular verkniipft Vorstellungen, die man einzig im Potlatsch miteinander
verkniipft findet; alles offenbart das urspriingliche System, das dem spiteren
System des eigentlichen Verkaufs als Grundlage diente. Doch diese etymo-
logische Rekonstruktion ist fiir Indien nicht notwendig; sie wiirde uns sehr
weit fithren, zweifellos iiber die indoeuropiische Welt hinaus.

55 Siehe die Zusammenfassung des Epos im Mababharata, Adiparvan, 6.
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von Nala und Damayanti, wie iiberhaupt das ganze Mahab-
barata, den gemeinschaftlichen Bau eines Hauses, eines Wiir-
felspiels etc.s6 Doch ist alles durch die literarische und theolo-
gische Ausgestaltung der Erzihlung entstellt.

Im iibrigen zwingt uns unsere gegenwirtige Beweisfithrung
nicht dazu, diese zahlreichen Urspriinge gegeneinander abzu-
wigen und eine hypothetische Rekonstruktion des ganzen
Systems vorzunehmen.s7 Ebenso ist die Zahl der Klassen, die
im Spiel waren, und die genaue Zeit, in der das System bliihte,
fiir eine vergleichende Studie unerheblich. Aus Griinden, die uns
hier nicht zu interessieren brauchen, verschwand dieses Recht,
aufler bei den Brahmanen; doch 1488t sich mit Sicherheit sagen,
dafl es ungefihr sechs bis acht Jahrhunderte lang, nimlich
zwischen dem 8. Jahrhundert v. Ch. und dem 2. oder 3.
Jahrhundert n. Ch. in Kraft war. Und das geniigt fiir unsere
Zwecke. Das Epos und die brahmanischen Gesetze bewegen
sich in der alten Atmosphire, in der Geschenke noch obliga-
torisch sind, Sachen besondere Krifle besitzen und einen Teil
der Person ausmachen. Wir beschrinken uns hier darauf, diese

56 Siehe z.B. die Legende von Harishandra, Sabbaparvan (Mababbarata,
2. Buch), 12; siehe auch Virataparvan, y2.
$7 Wir miissen gestehen, daf es hinsiditlich der Verpflichtung, die Gaben zu
erwidern — unser Hauptthema —, nur wenige Tatsachen im Hindu-Recht gibt,
aufler vielleicht im Gesetzbuch von Manu, VI, 213. Noch der deutlichste
Hinweis besteht in der Vorschrift, die eine Erwiderung verbietet. Es scheint,
daf urspriinglich das graddba, das von den Brahmanen so hoch entwickelte
Totenmahl, eine Gelegenheit war, einander einzuladen und die Einladungen
zu erwidern. Es war jedoch ausdriicklich verboten, so zu verfahren. Anush.,
4311, 4315 (= Adh. g0, v. 43 £.): »Wer nur Freunde zum ¢raddba einlidt,
ommt nicht in den Himmel. Man soll weder Freunde noch Feinde einladen,
sondern neutrale Personen.« Der Lohn der Priester, der solchen Priestern ange-
boten wird, die Freunde sind, heiflt picaca (dimonisch), 4316. Dieses Verbot
war zweifellos eine Revolution in bezug auf die herrschenden Briuche. Doch
der juristische Dichter verkniipft sie mit einer bestimmten Periode und
Schwle (Vaikbanasa Shruti, ibid., 4323 [=Adh. o0, v. 51]). Die gewitzten
Brahmanen haben in der Tat die Gotter und Manen dazu verpflichtes, die
Geschenke, die man ihnen selbst gab, 2u erwidern., Der gewthnliche Sterb-
liche hat sicher auch weiterhin seine Freunde zum Totenmahl eingeladen, und
er tut es im iibrigen noch heute. Doch obwohl der Brahmane Geschenke nicht
erwiderte, niemand einlud — und im Grunde auch nichts annahm ~, gibt es in
ihren Kodizes geniigend Dokumente, die unseren Gegenstand illustrieren.
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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, nur
vergroflert.s8 Forrgegebene Nahrung bedeutet Nahrung, die
noch in dieser Welt dem Geber zuriickkommt; und sie bedeu-
tet auch Nahrung fiir ihn im Jenseits sowie in der Reihe seiner
Wiedergeburten: Wasser, Brunnen, Fontinen, die man ver-
schenkt, sind eine Garantie gegen den Durst; die Kleider, das
Gold, die Sonnenschirme, die Sandalen zum Schutz vor dem
heiflen Boden kommen in diesem wie in jenem Leben zu-
riick.s9 Das Land, das du verschenkt hast und das Friichte fiir
den anderen hervorbringt, erhdht deine eigenen Vorteile im
Diesseits wie im Jenseits und in den zukiinftigen 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.6e 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 unerschSpflich.6r

§8 Vasishtha Dbarma, XX1X, 1, 8, 9, 11-19 = Manu, IV, 229 ff. Vgl.
Anush., Adh, 64—69 (mit den Zitaten von Parashara). Dieser ganze Abschnitt
des Buches scheint eine Art Litanei zu sein; er ist zum Teil astrologisch und
beginnt mit einem danakalpa, der die Konstellationen festlegt, unter denen
welche Sache von welcher Person und wem gegeben werden soll.

59 Anush., 3212; sogar Nahrung, die man den Hunden und dem Shudra
anbietet, dem, »der fiir den Hund kodhte, gvapaka (Adh. 63, v. 13. Vgl.
V. 45 = 3243, 3248). Siche die allgemeinen Prinzipien {iber die Art und
Weise, wie man verschenkte Sachen in der Reihe der Wiedergeburten zurfick-
gewinnt (Adh. 145, v. 1-8, 23, 30). Die Sanktionen, die den Geizigen be-
wreffen, sind in derselben Lesung dargelegt (v. 1§—23); »er wird in einer ar-
men Familie wiedergeboren«.

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

61 Dieser ganze Parvan, dieser Gesang des Mababbarata ist im Grunde eine
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Land, Nahrungsmittel, oder was immer man verschenkt, ist
zudem personifiziert; es sind lebende Wesen, mit denen man
Zwiesprache hilt und die am Vertrag teilnehmen. Sie duflern
den Wunsch, weggegeben zu werden. So sprach einst die Erde
mit dem Sonnenhelden Rama, dem Sohn von Jamadagni; und
als er ihren Gesang vernahm, gab er sie dem Rishi Kashyapa;
sie sagte ihm 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-
ben, von neuem gewonnen.«52 Ein sehr alter Kodex sagt, dafl
Anna, die vergdutlichte Nahrung, den folgenden Vers ver-
kiindete:

Wer, ohne mich den Gottern oder Manen, seinen Dienern

oder Gisten zu geben, [mich] zubereitet und verzehrt

und in seinem Wahnsinn [somit] Gift verzehrt, den ver-

zehre ich, ich bin sein Tod.

Doch dem, der das agnibotra darbietet, das vaicvadeva

Antwort auf die Frage: wie erringt man Gliick, Shri, die wankelmiitige Gét-
tin? Eine erste Antwort ist, dafl Shri unter den Kithen lebt, in ihren Fladen
und ihrem Urin, wo die Kiihe, diese Goutinnen, itir erlaubt haben zu woh-
nen. Deshalb sichert das Verschenken einer Kuh das Glitick (Adh. 82; siche
unten, S. 144, Anm. 71). Eine zweite Antwort, auf der alle moralischen Dok-
tranen Indiens beruhen, grundlegend Hindu, lehrt, dafl das Geheimnis von
Gliick und Reichtum im Geben liegt; man soll nichts behalten, nicht nach
Reichtum streben, sondern ihn austeilen, damit er sowohl in dieser Welt aus
eigenem Antrieb, und zwar in der Form, in der man ihn gegeben hat, als auch
in der anderen Welt zuriickkehrt (Adh. 163). Sich selbst entsagen, erwerben,
nur um zu geben ~ das ist das Gesetz der Natwr und die wahre Quelle des
Gewinns (5657 = Adh. 112, v. 27): »Jeder soll seine Tage dadurch frucht-
bar machen, daf er Nahrungsmittel verteilt.«

62 Der Vers 3136 (= Adh. 62, v. 34) nennt diese Strophe eine gatha. Sie
ist keine gloka; sie entstammt also einer alten Tradition. Zudem bin ich der
Ansicht, dafl der erste Halbvers, mamevadattha, mam dattha, mam dattva
mamevapsyaya (3337 = Adh. 62, v. 35) sehr gut vom zweiten getrennt wer-
den kann. Im iibrigen tut das der Vers 3132 schon im voraus (= Adh. 62,
v. 30): »So wie eine Kuh zu ilwrem Kalb eilt, wobei aus threm prallen Euter
die Milch tropft, 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

gendhrt hat, die er nihren soll, dem werde ich zu Am-

brosia, und er wird sich meiner erfreuen.6s
Es gehért zum Wesen der Nahrung, geteilt zu werden; wer
den anderen nichts davon abgibt, »tdtet ihr Wesenc, 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, tétet die Nahrung, und gegessen

totet sie ihn.66
Der Geiz unterbricht den Kreis des Rechts, der Verdienste,
der Nahrungsmittel, die sich unaufhorlich gegenseitig erzeu-
gen. Auf der anderen Seite hat der Brahmanismus in diesem

63 Baudbayana Dbarma, 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. - Vaigvadeva sind brahmanische Opfer der spitve-
dischen Zeit. Vgl. Baudh.Db., 11, 6, 41, 42; vgl. Taittiriya Aranyaka, V111, 2.
64 Die gesamte Theorie ist in der beriihmten Unterhaltung zwischen dem
Rishi Maitreya und Vyasa niedergelegt, der Inkarnation von Krishna Dvai-
payana (Anush., Adh. xz0 f.). Darin sind Spuren des Kampfes zwischen
Brahmanismus und Buddhismus zu finden (siehe 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, gehdrt durchaus zur alten
brahmanischen Theologie und vielleicht sogar zur Zltesten nationalen Moral
Indiens vor den Ariern.

65 5831 (= Adh. 121, v. 11).

66 5832 (= Adh. 121, v. 12). Zu lesen ist annam nach der Ausgabe von
Calcutta anstelle von artham (Bombay). Der zweite Halbvers ist dunkel
und zweifellos schlecht wiedergegeben: »Diese Nahrung, die er ifit, das,
worin sie Nahrung ist, dessen ist er der Mérder, der getstet wird, der Un~
wissende.« Die beiden folgenden Verse sind ebenfalls ritselhaft, bringen je-
doch die Vorstellung klarer zum Ausdruck und spielen auf eine Doktrin an,
die sicher einen Namen hatte, nimlich den eines Rishi (5834 = Adh. 121,
v. 14): »der Weise, der die Nahrung ifit, bringt sie zur Wiedergeburz, ihn,
den Meister — und jhrerseits bringt die Nahrung ihn zur Wiedergeburt«
(5863). »Das ist die Entwicklung (der Dinge). Denn das Verdienst des Ge-
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Spiel des Austauschs, wie auch hinsichtlich des Diebstahls, das
personliche Eigentum deutlich herausgehoben. Das Eigentum
des Brahmanen ist der Brahmane selbst. »Die Kuh des Brah-
manen, sie ist Gift, eine giftige Schlange«, sagt schon der Veda
der Magier.&7 Der alte Kodex von Baudhayana verkiindet:
»Das Figentum des Brahmanen totet [den Schuldigen] durch
die S6hne und Enkel; das Gift ist nicht [Gift]; das Eigentum
des Brahmanen wird [wahres] Gift genannt.«® Es enthilt
seine Strafe in sich selbst, weil es tatsichlich das ist, was an
dem Brahmanen Schreckliches ist. Der Diebstahl am Eigentum
des Brahmanen braucht nicht einmal bewufit und gewollt zu
sein. Fin ganzer Abschnitt des Parvan®, 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-
manen 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-
nigen:

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

Milch, ist friedlich und sehr anhinglich. Thre Milch ist

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

Haus. [3466]

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

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

bers ist das Verdienst des Empfangers (und vice versa), denn hier ist nur
ein Rad, das sich in eine einzige Richtung dreht.« Die Ubersetzung von Pra-
tap (Mababbarata) ist stark paraphrasiert, griindet aber hier auf ausgezeich-
neten Kommentaren und verdiente es, iibersetzt zu werden (nur durch einen
Fehler ist sie verunziert: evam janayati (Adh. 121, v. 14) ist die Nahrung
und nicht die erzeugte Nachkommenschaft). Vgl. Apastamba Dbarma, su. 11,
35 72 »Wer frither ifft als sein Gast, zerstdrt die Nahrung, das Eigentum, die
Nachkommen, das Vieh, das Verdienst seiner Familie,«

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

68 Baudb., 1, 5, 16 (vgl. oben die aeterna auctoritas der gestchlenen res).
69 Anush., Adh. yo. Er bezieht sich auf das Geschenk der Kithe, derenRitual
in Adh. 65 gegeben wird.
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Ebensowenig akzeptiert der andere Brahmane, dem die Kuh
genommen wurde, eine andere. Sie ist unwiderrufliches Eigen-
tum beider Brahmanen. So blieb der ungliickliche Konig tau-
send Jahre lang verzaubert durch den Fluch, den diese beiden
Weigerungen in sich schlossen.7®

Nirgends besteht eine engere Verbindung zwischen der gege-
benen Sache und dem Geber, zwischen dem Eigentum und dem
Figentiimer als in den beriihmten Vorschriften, die sich auf
die Kuhgabe bezichen.”* Konig Dharma (das Gesetz), Jud-
hishthira selbst, der Hauptheld des Epos, der diese Gebote
beachtete, unter dem Vieh lebte, sich von Hirse und Fladen
nzhrte und auf der Erde schlief, wurde somit ein »Stier«
unter den Konigen.72 Drei Tage und drei Nichte lang imi-
tiert ihn der Eigentiimer der wegzugebenden Kuh und befolgt
das »Geliibde der Kuh«.3 Jede dritte Nacht nzhrt er sich aus-
schlieflich von den »Siften der Kuh« — Wasser, Fladen, Urin
(im Urin wohnt Shri selbst, das Gliick). Jede dritte Nacht
schlift er mit den Kiihen auf dem Boden, und zwar, wie der
Kommentar hinzufiigt, »ohne sich zu kratzen, ohne das Un-
geziefer zu belistigen«, sich somit im Geist mit ihnen iden-
tifizierend.”# Wenn er in den Stall kommt und sie bei ihren
heiligen Namen nennt7s, fiigt er hinzu: »Die Kuh ist meine
Mutter, der Stier ist mein Vater« etc. Die erste Formel wird

70 Vers 14 ff. »Das Eigentum der Brahmanen t6tet, wie die Kuh des Brah-
manen Nrga (tStet)«, 3462 (= Adh. 70, v. 33); vgl. 3519 (= Adh. 71, v. 36).
7¢ Anush., Adh. 72, 76, 77. Diese Vorschriften werden mit einem etwas un-
wahrscheinlichen 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 Nichte vor dem Ereignis und dret Tage
nach ibm, zuweilen sogar zehn Tage (3532 = Adh. 71, v. 49; 3417 = Adh. 71,
v. 325 3597 = Adh. 73, v. 40).

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

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

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

75 Samanga (alle ihre Glieder habend), Babula (breit, fett), 3760. Vgl. 6o42;
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er dann beim Akt der Schenkung wiederholen. Und hier nun
der feierliche Augenblick der Ubergabe. Nachdem er den Lob-
preis der Kiibe 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.76
Und der Empfinger sagt, wenn er sie erhilt (das pratigra-
hana?7 vollziehend):
Bewegt [iibergeben] im Geist, empfangen im Geist, ver-
herrlicht uns beide, ihr, die ithr die Gestalt von Soma
[Mond] und Ugra [Sonne] habt.7®

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.79 Inmitten einer
Volkswirtschaft mit Stidten, 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 besinfligt,
du bist eine gute Freundin.« Das Epos erwihnt auch, dafl diese Namen aus
dem Veda und der Shruti stammen. Die heiligen Namen finden sich in der
Tat im Arthavaveda, V, 4, 18, Vers 3 f.

76 Anush., 3676. Genau: »Als Geber 'von euch bin ich Geber meiner selbst.«
77 »Akt des Nehmens«; das Wort ist das genaue Kquivalent von accipere,
Aopfévery, take etc.

78 Anush., 3677. Das Ritual sieht vor, dafl man Kithe »in Gestalt von Ku-
chen aus Sesam oder ranziger Butter« anbieten kann, ebenso Kiihe aus Gold
oder Silber. In diesem Fall wurden sie wie wirkliche Kithe behandelt (vgl.
3523, 3839). Die Riten, vor allem die der Ubergabe, sind hier etwas ausge-
bildeter. Den Kithen werden rituelle Namen gegeben. Eine heifit »Die Zu-
kiinftige«. Der Aufenthalt unter den Kithen und »das Gelilbde der Kuh«
sind stirker ausgeprigt.

79 Ap.Dbh., 1, 14, 175 Manu, X, 86-94. Der Brahmane kann verkaufen, was
nicht gekauft worden ist. Vgl. Ap.Db., 1, 19, 11.
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die ihm dargebrachte Gabe als Beleidigung betrachtet.fo Zwei
Abschnitte des Mababbarata 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 K6nig Shaivya Vrasadarbha ihnen dar-
bot, und ithm anworteten:

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

doch am Ende Gift.5:
Darauf folgen zwei Reihen von Fliichen. Diese Theorie ent-
behrt nicht der Komik. Fine ganze Kaste, die von Gaben
lebt, gibt vor, sie abzulehnen®?, schlieft dann einen Kompro-
mifl und nimmt nur jene Gaben an, die aus freien Stiicken
dargeboten werden®3; dann stellt sie lange Listen auf {iber
Leute®4, von denen, und Umstinden, unter denen man Ge-
schenke annehmen darf, sowie iiber Dinge®s, die angenommen
werden diirfen; und sie A8t schliefllich alle Gaben zu im Fall
einer Hungersnot86 — freilich unter der Bedingung einiger leich-
ter Buffiibungen??.
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. x53; Ap.Db., 1, x9; Gautama Db., XVII, 33
Anush., Adh. o3 f.
81 Anush., 4459 (= Adh. 93, v. 34).
82 Ap.Db., I, 19 und 13, 3, wo Kanva, eine andere brahmanische Schule,
zitiert wird.
83 Manu, IV, 233.
84 Gautama Db., XVII, 6, 7; Manu, IV, 253. Liste der Leute, von denen
der Brahmane nichts annehmen darf: Gautama Db., XVI, 17; vgl. Manu,
IV, 215—217.
85 Liste der Sachen, die nicht abgelehnt werden miissen: Ap.Db., I, 18;
Gautama Db., XVI1; vgl. Manu, IV, 247-250.
86 Siehe Anush., Adh. 136; vgl. Manu, IV, 333 X, ror ff.; Ap.Db., 1, 18,
§—8; 14~15; Gautama Db., V11, 4, 5.

87 Baudh. Dh., 1, 5, 8; 1V, 2, §: das Aufsagen der Taratsamandi = Rig-
Veda, 1X, 8.

146



N

der Abhingigkeit.88 Deshalb darf der Brahmane nichts »an-
nehmen« und noch weniger den Konig bitten. Als Gottheit
unter Gottheiten ist er dem Konig iiberlegen und wiirde sich
erniedrigen, wenn er etwas anderes tite, als nur zu nehmen.
Und auf der Seite des Konigs ist die Art und Weise, wie er
gibt, ebenso wichtig wie das, was er gibt.89

Die Gabe ist also etwas, das gegeben werden mufi, das emp-
fangen werden mufl und das anzunehmen dennoch zugleich
gefdhrlich ist. Das rithre daher, dafl die gegebene Sache selbst
eine wechselseitige und unwiderrufliche Bindung schafft, vor
allem dann, wenn es sich um eine Nahrungsgabe handelt. Der
Nehmer ist vom Zorn des Gebers abhingigs, und im Grunde
ist jeder vom anderen abhingig. So darf man z. B. auch nicht
mit seinem Feind essen.st

Es werden alle moglichen Vorsichtsmafiregeln getroffen. Die
Autoren der Kodizes und der Epen verbreiten sich, wie das
nur Hindu-Schriftsteller konnen, tiber das Thema, dafl die
Termini Gaben, Geber, gegebene Sache stets aufs genaueste
und gewissenhafteste in ihrem Kontext betrachtet werden
miissen, damit bei der Art des Gebens und Nehmens kein
Fehler auftreten kann.92 Alles beruht auf Ftikette; es ist nicht
wie auf einem Markt, wo man objektiv, zu einem bestimmten

88 »Die Energie und der Glanz der Weisen werden durch die Tatsache zer~
stort, dafl sie empfangen.« »Vor denen, die nichts annehmen wollen, hiite
dich, o Kénig« (Anush., 2164 = Adh. 35, v. 34).

89 Gautama Dh., XV, 19, 12 fl.; Ap.Db., 1, 17, 2. Etikette der Gabe,
Manu, V11, 86.

90 Krodho hanti yad danam, »Zorn totet die Gahe«, Anush., 3638 (= Adh.
755 Ve 16).

91 Ap.Db., 11, 6, x9; vgl. Manu, Y11, 144, mit der absurden theologischen
Interpretation: »man iffit die Verfehlung seines Gastes«, Diese Interpretation
bezieht sich auf das den Brahmanen von den Gesetzen auferlegte allgemeine
Verbot, eines ihrer wesentlichen Geschifie auszuiiben, das sie noch heute
ausiiben, obwohl sie es angeblich nicht tun: nimlich das »Essen« von Siin~
den. Es bedeutet jedenfalls, dafl fiir keinen der Beteiligten Gutes aus der
Schenkung erwichst.

92 Man wird in der anderen Welt mit der Natur derer wiedergeboren, deren
Nzhrung man angenommen hat, oder derer, deren Nahrung man im Bauch
hat, 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 Ausdruds: »Hier ist nur eiz Rad, das sich
in eine einzige Richtung dreht.«o

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 Abschnite
(Anush., Adh. x31) unter dem Titel danadbarma (6278 = Adh. 131, 3) zu-
sammengefafit: »Welche Gaben, wem, wann und von wem«. Hier werden
auch die fiinf Motive des Gebens sehr hiibsch dargelegt: Pflicht, wenn man
dem Brahmanen spontan gibt; Eigennutz (»er gibt mir, er hat mir gegeben,
er wird mir geben«); Furcht {(»ich bin nicht sein, er ist nicht mein, er kdnnte
mir Boses tun«); Liebe (»er ist mir teuer, ich bin ihm teuer«— »er gibt mir
ohne Zdgern«); Mitleid (»er ist arm und mit wenigem zufrieden<). Siehe
auch Adh. 37.

94 Anush., 5834. Hier sollte man auch das Ritual untersuchen, durch das die
gegebene Sache gereinigt wird, das aber natiirlich ebenso ein Mittel ist, sie
vom Geber loszulsen. Man besprengt sie mit Wasser mittels eines Grashalms,
kuga. Fiir die Nahrung siche Gautama Db., V, 21, 18 f.; Ap.Db., 1, o, 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 sind aus relativ spiten Denkmilern bekannt. Die alten
Gesinge 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 Zltesten bekannten Formen kdnnen Zlter sein als diese Institutio-
nen selbst. Es besteht keinerlei Gefahr in der Verwendung so alter Tatsachen.
Denn zum einen gehdrt ein Teil der Gaben, die in dem Recht, das wir be-
schreiben, einen so grofien Platz einnehmen, zu den frithesten Institutionen,
die uns von den Germanen bezeugt sind. Tacitus hat zweierlei Arten von
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Auch die germanische Kultur kannte lange Zeit keine Mark-
te.96 Sie blieb im wesentlichen feudal und biuerlich; der Be-
griff und sogar die Termini fiir Preis, Kauf und Verkauf schei-
nen. neueren Ursprungs zu sein.s7 In fritheren Zeiten hatte sie

das gesamte Potlatschsystem, insbesondere das System der Ga-

ben, in hohem Grad entwickelt. Die Clans innerhalb der
Stimme, die Grofifamilien innerhalb der Clans, die Stimme
unter sich, Hiuptlinge und selbst Konige waren moralisch und
wirtschaftlich nicht auf den geschlossenen Kreis ihrer eigenen
Gruppe beschrinkt; sie verkehrten miteinander, halfen ein-
ander und verbiindeten sich mittels Pfindern, Geiseln, Fest-
essen und groflen Geschenken.® Am Anfang dieser Arbeit:
haben wir bereits die dem Havamal entnommene Litanei der

Geschenke zitiert. Hierzu mochten wir noch drei weitere Tat-
sachen anfiihren.

Fine griindliche Untersuchung des reichen, von den Wortern
geben und Gabe abgeleiteten Vokabulars steht noch aus.» Es

ihnen beschrieben: die Hochzeitsgaben und wie sie in die Familie des Gebers
zuriidkehren (Germania, XVIII); und die »edlen« Gaben, vor allem die
dem Hiuptling oder vom Hiuptling gegebenen (ibid., XV). Und wenn sich
zum anderen diese Briuche so lange erhalten haben, daff noch heute Spuren
von ihnen zu beobachten sind, so heifit das, daf} sie in der germanischen Ge-
sellschaft fest verwurzelt waren.

96 Siehe O. Schrader und seine Belege in Reallexikon der indogermanischen
Altertumskunde, Straflburg 1901, s.v. Markt, Kanf.

97 Das Wort Kauf sowie seine Ableitungen kommen bekanntlich vom l4-
teinischen canpo, Hiandler. Die Ungewiflheit hinsichtlich der Bedeutung der
Worter leihen, lebnen, Lobn, biirgen, borgen etc. ist bekannt und beweist,
daf ihre technische Verwendung jiingeren Datums ist.

98 Fiir uns erhebt sich hier nicht die Frage der »geschlossenen Hauswirt-
schaft«, vgl. K. Biihler, Die Entstebung der Volkswirtschafl, 3. Aufl. Tiibin-
gen 19o1. Wir meinen, dafi dies ein falsch gestelltes Problem ist. Sobald es
in einer Gesellschaft zwei Clans gab, haben sie notwendigerweise miteinander
Vertrige geschlossen und nicht nur Frauen (Exogamie) und Riten ausge-
tauscht, sondern auch Giiter, zumindest zu gewissen Zeiten des Jahres und bei
bestimmten Gelegenheiten. Die iibrige Zeir lebte die Familie, die oft klein
war, in sich zuriidigezogen, Doch niemals hat es eine Zeit gegeben, wo sie
das ganze Jahr so lebre.

99 Siehe diese Worter bei Kluge/Gotze und in anderen etymologischen Wor-
terblichern der germanischen Sprachen. Siehe K.v. Amira iiber Abgabe, Aus-
gabe, Morgengabe in Nordgermanisches Obligationenvecht, Leipzig 1892/95,
2. Bd.
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ist auflerordentlich grofl: Ausgabe, Abgabe, Hingabe, Liebes-
gabe, Morgengabe, die seltsame Trostgabe, vorgeben, vergeben
(im Sinne von »vergeuden« und »verzeihen<), widergeben
und wiedergeben; desgleichen fehlt eine Untersuchung iiber
Gifl, Mitgift ‘etc. sowie iiber die durch diese Worter bezeich-
neten Institutionen,’o° Hingegen ist das System der Geschenke,
einschlieflich der Verpflichtung zur Erwiderung, und seine Be-
deutung in der Ubetlieferung und Folklore von Richard
Meyer in einer.der besten volkskundlichen Arbeiten, die wir
kennen, vorziiglich beschriecben worden.rr Wir mdchten sie
hier lediglich erwihnen und im Augenblick nur die scharf-
sinnigen Bemerkungen iiber die Kraft des verpflichtenden
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 bis
vor kurzem in Kraft war und wahrscheinlich noch heute in
Sitten und Briuchen einiger deutscher Dérfer fortlebt: nim-
lich die des Gaben (= Schenkung), des genauen Gegenstiicks
zum hinduistischen adanam.* 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
Gesamtwert die Kosten der Hochzeit bei weitem {ibersteigt.
In einigen Gebieten Deutschlands bilden diese Gaben sogar

100 Die besten Arbeiten sind immer noch: J. Grimm, »Uber schenken und
geben«, Kleinere Schriflen, Berlin 1865, Bd. 11, S. 173 ff.; und H. Brunner,
Deutsche Rechtsgesthichte, Berlin 1887, passim. Siehe auch J. Grimm, Deut-
sche Rechtsalterthiimer, 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 entwidckelt habe, ist unhaltbar, Immer hat es
beide Formen nebeneinander gegeben, und vor allem waren im germanischen
Recht beide Merkmale stets miteinander vermischt.

101 »Zur Geschichie des Schenkens«, Zeitschriff fiir deutsche Kulturgeschichre,
V, 18 ff.

102 Siehe E.H. Meyer, Deutsche Volkskunde, Straflburg 1898, S. 115, 168,
181, 183 etc., sowie alle Handbiicher iiber germanische Volkskunde (K.
Wauttke etc.).
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die Mitgift der Braut, die ihr am Morgen nach der Trauung
{iberreicht wird, eben die Morgengabe. In einigen Gegenden
ist die Grofiziigigkeit dieser Gaben ein Pfand der Fruchtbar-
keit des jungen Paares.1o3s Das Eingehen von Heiratsbeziehun-
gen und die verschiedenen Geschenke der Paten zu allen wich-
tigen Ereignissen im Leben ihrer Patenkinder sind nicht min-
der wichtig. Man erkennt dieses Motiv auch noch in unseren
Sitten, Erzdhlungen, Einladungsmirchen, im Fluch der Nicht-
eingeladenen, den Segnungen und der Grofziigigkeit der Ein-
geladenen, besonders der Feen.

Fine zweite Institution hat den gleichen Ursprung, nimlich
die Notwendigkeit des Pfandes in allen germanischen Ver-
trigen.ro+ Sogar das franzSsische Wort gage hingt mit wa-
dium zusammen (vgl. das englische wage, Lohn). P. Huvelin
hat bereits gezeigt, dafl das germanische wadium ein Mittel
zum Verstindnis des Vertragsbandes liefert, und hat es mit
dem rémischen nexum verglichenos In der Tat erlaubt das
angenommene Pfand, so wie Huvelin es interpretiert, den
Kontralienten im germanischen Recht aufeinander einzuwir-

103 Hier finden wir eine andere Antwort auf die von F.D.E. van Ossenbrug-
gen gestellte Frage (siche oben, S. 43, Anm. 60) iiber die magische und juristi-
sche Natur des »Brautpreises«. Siehe-zu diesem Thema die bemerkenswerte
Theorie der Beziehungen zwischen den verschiedenen Leistungen an die und
durch die Ehegatten in Marokko bei E. Westermards, Marriage Ceremonies,
S. 361 fl.

104 Im Folgenden unterscheiden wir durchaus das Pfand von dem Angeld
(arrba), obwohl dieses ~ semitischen Ursprungs (worauf die griechischen und
lateinischen Namen deuten) — im spiteren germanischen Recht bekannt war.
In einigen Briuchen hat es sich sogar mit dem alten Gaber vermengt; so
heiflt z.B. das Handgeld in einigen Tiroler Mundarten »Harren«. Wir unter-
lassen es auch, die Bedeutung des Begriffs des Pfandes bei der Heirat aufzu-
zeigen, Wir weisen lediglich darauf hin, dafl der »Kaufpreis« in einigen ger-
manischen Mundarten Pfand, Wette, Triigge oder Ebetaler heift.

105 A.S., IX (1904/05), 29 ff.; vgl. M. Kovalewski, Coutume contemporaine
et Loi ancienne, S. x1x ff.

Fiir das germanische wadium siehe M. Thévenin, »Contributions 2 I’étude du
droit germanique«, Nosvelle Revue d’Histoire du Droit, 1V, 72; J. Grimm,
Deutsche Rechtsalterthiimer, Leipzig 1899, Bd. II, S. 149, 169 f.; K.v. Amira,
Nordgemanisches Obligationenvecht, Leipzig 1892/95, und Handbuch Her-
mann Paul, 1, S. 248, 254.

Fiir die wadiatio vgl. G. Davy, A.S., XII (x909/12), 522 f.
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ken, weil der eine etwas vom anderen besitzt, der, da er ein-
mal Eigentiimer der Sache gewesen ist, sie verzaubert haben
kann; oder weil das in zwei Teile zerbrochene Pfand zu je
einer Hilfte von jedem der beiden Partner aufbewahrt wurde,
Doch man konnte noch eine direktere Erklirung vorschlagen.
ist nicht die einzige Bindung. Die als Pfand gegebene Sxzche
ist durch sich selbst schon ein Band. Zunichst einmal muf ein
Pfand gegeben werden. Im germanischen Recht erfordert jeder
Vertrag, Verkauf oder Kauf, jedes Darlehen und jede Hinter-
legung, ein Pfand; dem Partner wird ein meist geringwertiger
Gegenstand gegeben —ein Handschuh, ein Geldstiick (Trexgeld),
ein Messer —, der zurlickgegeben wird, wenn die gelieferte
Sache bezahlt ist. Huvelin hat bereits bemerkt, dafl es sich
um eine geringwertige und meist persdnliche Sache handelt,
und er vergleicht dies zu Recht mit dem Motiv des »gage de
vie«, »life-token«, des Lebenspfandes. Die so gegebene Sache
ist tatsichlich von der Individualitit des Gebers erfiillt. Die
Tatsache, daf sie sich in den Hinden des Nehmers befindet,
dringt den Geber dazu, den Vertrag zu erfiillen, sich dadurch
zuriickzukaufen, dafl er die Sache zuriickkauft. So liegt das
nexum also in dieser als Pfand gegebenen Sache und nicht nur
in den magischen Handlungen oder den feierlichen Vertrags-
formeln, den Wortern, Schwiiren, ausgetauschten Riten und
geschiittelten Handen; es liegt nicht allein in den Schriftstiik-
ken, den magischen »Akten«, den »Kerbholzern«, von denen
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 der
wadiatio beweisen im {ibrigen das Vorhandensein jener Kraft
- der Sache. Erstens verpflichtet und bindet das Pfand nicht nur,
sondern es verpfindet auch die Ehre, die Autoritit, das mana
dessen, der es gibt:1%6 Er ‘bleibt solange in einer unterlegenen

x06 J. Brissaud, Manuel d’bistoire du Droit frangais, 1904, S. 1381. ~
Huvelin (Lc., S. 31, Anm. 4) interpretiert diese Tatsache ausschliefilich als
einen Verfall des primitiven magischen Ritus, der zu einem bloflen Moral-
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Stellung, bis er sich von seiner »Wette« befreit hat. Denn die
Worter Wette und wettens7, Ubersetzungen fiir das juristi-
sche wadinm, haben die Bedeutung sowohl von »Wette« wie
von »Pfand«. Das Pfand ist mehr der Preis eines Wettstreits
und die Bestitigung einer Herausforderung als ein Mittel, den
Schuldner zu nétigen; solange der Vertrag nicht abgeschlossen
ist, ist dieser gleichsam der Verlierer der Wette, der Zweite
im Wettlauf, und so verliert er mehr, als er einsetzt, mehr
als er zu zahlen hat; ganz abgesehen davon, dafl er Gefahr
liuft, die Sache zu verlieren, die er empfangen hat und die
der Figentiimer so lange zuriickfordern darf, solange das
Pfand nicht eingeldst ist. — Der andere Aspekt weist auf die
Gefahr hin, die die Annahme des Pfandes birgt. Denn nicht
nur derjenige, der gibt, bindet sich, sondern auch derjenige,
der empfingt. So wie der Empfinger auf den Trobriand-
Inseln mifitraut er der gegebenen Sache. Deshalb wird sie ihm
zu Fiiflen geworfen; wenn es eine mit Runen beschriftete
festuca notata ist oder ein Kerbholz, von dem er einen Teil
behilt oder auch nicht, empfingt er dies auf der Erde oder
in seinem Schof} (in laisum), aber nicht in seiner Hand.ro8
Das ganze Ritual nimmt die Form der Herausforderung und
des Mifitraunens an und ist ein Ausdruck fiir beides. Noch
heute entspricht das englische »to throw the gage« dem »to
throw down the gauntlet«. Das heiflt, daf das Pfand, als eine
gegebene Sache, fiir beide Parteien Gefahren birgt.

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

motiv geworden sei. Dodh ist dies nur eine partielle und unndtige Erklirung
(siche oben, S. 88, Anm. 137) und schliefit die von uns vorgeschlagene nicht
aus.

107 Auf die Verwandischaft der Worter Wette und wedding méchten wir
spater einmal zuriickkommen [erschienen 1928 unter dem Titel » Wette, Wed-
ding«, Procés-verbaux de la Sociéré d’Histoive du Droit; Anm.d.U.]. Der
Doppelsinn: »Werte« und »Vertrage, ist selbst im Franzdsischen zu bemer-
ken, z.B. se défier und défier.

108 Fiir die festuca notata siehe A. Heusler, Institutionen des deutschen
Privatrechts, Leipzig 1885/86, Bd. 1. S. 76 ff.; Huvelin (L. c., S. 33) scheint
unserer Meinung nag\m den Brauch der Kerbholzer vernachlissigt zu haben.
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besser empfunden worden als im alten germanischen Recht
und den alten germanischen Sprachen. Das erklirt den Dop-
pelsinn des Wortes Giff, einerseits Gabe, andererseits Gift.
Die semantische Geschichte dieses Wortes haben wir an an-
derer Stelle dargelegt.®*9 Das Motiv der unheilbringenden Ga-
ben, Geschenke oder Giiter, die sich in Gift verwandeln, ist
in der germanischen Folklore grundlegend. Das Rheingold
wird dem, der es gewinnt, zum Verhingnis; Hagens Kelch
bringt dem Helden, der daraus trinkt, Unheil; zahllose Er-
zihlungen und Sagen dieser Art, germanische ‘wie keltische,
spuken noch heute in unserer Phantasie. Zitieren wir die
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,
hitt ich frither gekannt die Gefahr.«rro

X

109 »Gift, gift«, Mélanges Ch. Andler, Strasbourg 1924. Wir sind gefragt
worden, weshalb wir nicht die Etymologie von giff untersucht haben, eine
Ubersetzung des lateinischen dosis, das selbst wiederum eine Transkription
des griechischen 601 ist, eine Dosis Gift. Diese Etymologie wiirde voraus-
setzen, dafl die ober- und niederdeutschen Dialekte einer gewdhnlichen Sache
einen wissenschaftlichen Namen gegeben hitten, und das widerspricht dem
iiblichen semantischen Gesetz. Zudem miifite noch die Wahl des Wortes Giff
erklirt werden sowie andererseits das Sprachtabu, das auf der Bedeutung
»Gabe« dieses Wortes lag. Schliellich beweist der lateinische und vor allem dex
griechische Gebrauch des Wortes dosis fiir Gift, daf} es auch bei den Alten eine
Verbindung von Vorstellungen und Moralregeln jener Art gab, wie wir sie
hiex beschreiben.

Wir haben die Ungewiflheit iiber die Bedeutung von Gift mit der iber das
lateinische venenum und das griechische giAtgov und @éopanov verglichen;
hinzuzufiigen wire noch die Verbindung (M. Bréal, Mémoires de la Société
de Linguistigue, 111, S. 410) zwischen venia, venus, venenum - von Sanskrit
vanati, Vergniigen bereiten — und gewinnen, to win.

Auch miissen wir einen Fehler berichtigen. Gellius hat zwar diese Worter
behandelt, doch nicht er ist es, der Homer zitiert (Odyssee, IV, S, 226), son-
dern Gaius, der Rechtsgelehrte selbst, in semem Budh iiber die Zwélf Tafeln
(Digesten, L, XV1, de verb. sign., 326).

110 Reginsmal, 7 [Ubers. H. Gering, Leipzig-Wien 1892]. Die Gotter haben
Otr getdtet, den Sohn von Hreidmar, und wurden gezwungen, sich dadurch
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Chinesisches Recht

Schliefflich hat noch eine andere grofle Kultur, die chinesische,
aus archaischen Zeiten eben jenes Rechtsprinzip bewahrt, das
ung interessiert; sie anerkennt das unldsbare Band einer jeden

. Sache mit threm urspriinglichen Besitzer. Selbst heute noch be-
" hilt derjenige, der Eigentum verkauft, auch wenn es sich um

bewegliches Figentum handelt, sein Leben lang das Recht, »sein
Figentum zu beweinen«.111 Pater Hoang hat solche »Seufzer-
billets« zusammengestellt, die der Verkdufer dem Kaufer iiber-
gibt.12 Es ist eine Art »Folgerecht« an der Sache, vermischt mit
einem »Folgerecht« an der Person, und der Verkiufer behilt
dies Recht noch lange, nachdem die Sache endgiiltig in andere
Hinde iibergegangen ist und alle Ziele des »unwiderruflichenc
Vertrags erfiillt sind. Durch die {ibergebene Sache (sei diese
nun ersetzbar oder nicht) ist die eingegangene Verbindung
keine nur momentane, sondern die Kontrahenten stehen in
immerwihrender gegenseitiger Abhingigkeit.

loszukaufen, dafl sie den Balg von Otr mit Gold fiillten und von aufien mit
Gold bedeckten. Doch der Gott Loki verfluchte dieses Gold, worauf Hreidmar
mit der zitierten Strophe antwortet. Wir verdanken diesen Hinweis M.
Cahen, der zu Vers 3 bemerkt, dafl »aus holdem Herzen« — klassische Uber-
setzung von of heilom bug — in Wahrheit »von gliikbringender Geisteshal-
tung« bedeutet.

111 Das chinesische Grundstiicksrecht, wie auch das germanische und unser
eigenes altes Recht, enthilt das Recht der Verwandten, die Grundstiidke zu-
riickzukaufen, die nicht aus dem Erbbesitz hitten herausgenommen werden
diirfen. Siehe Pater Hoang, »Variétés sinologiques«, Notions techniques sur
la propriété en Chine, 1897, S. 8 f. Doch wir schenken dieser Tatsache weni-
ger Beachtung. Denn der Verkauf von Grund und Boden ist in der Ge-
schichte und besonders in China etwas ziemlich Neues; bis hinein ins rOmi-
sthe Recht und dann wieder in den alten germanischen und franzosischen
Redhtsordnungen, unterlag er so vielen Einschrinkungen, die von der engen
Familiengemeinschaft und der tiefen Verbundenheit der Familie mit dem
Boden und des Bodens mit der Familie herriihrten, dafl der Beweis allzu leicht
gefallen wire; da Familie gleich Herd und Land ist, ist es natiirlich, dafl das
Land sich dem Recht und der Wirtschaft des Kapitals entzieht. Die alten und
neuen Gesetze betreffend das »homestead« und die neueren franzdsischen
Gesetzgebungen iiber das unverduflerliche Familieneigentum sind die Fort-
setzung eines alten Zustandes und eine Riidskehr zu ihm, Wir sprechen daher
in erster Linie von beweglichem Eigentum.

112 Siche Pater Hoang, ibid., S. 10, 109, 133.
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| In der annamitischen Moral ist die Annahme eines Geschenks f
gefihrlich. Westermardk, der auf diese Tatsachen hinweist, hat :
ihre Bedeutung zum Teil erkannt.rs3

113 The Origin and Development of the Moral Ideas, London 1906, Bd., 1,
S. §94. Westermarck hat gespiirt, dafl es ein Problem dieser Art gibt, hat es
jedoch nur unter dem Gesichtspunkt des Rechts der Gastfreundschaft behan-
delt. Dennoch lesenswert sind seine wichtigen Bemerkungen iiber den marok-
kanischen Brauch des ar (Opfer, das dem Bittenden einen Zwang auferlegt;
S. 386) sowie iiber das Prinzip »Gott und die Nahrung werden ihn bezahlen«
(bemerkenswert identisch mit dem Hindu-Recht). Siche auch- Westermardk,
Marriage Ceremonies, S. 365; vgl. Anthropological Essays to E.B. Taylor,
S. 373 ff.
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‘Kapitel IV

Schlufifolgerungen

1. Moralische Schlufifolgerungen

Wir wollen diese Beobachtungen nun auf unsere heutigen Ge-
sellschaften ausdehnen. Ein grofler Teil unserer Moral und unse-
res Lebens schlechthin steht noch immer in jener Atmosphire der
Verpflichtung und Freiheit zur Gabe. Zum Gliick ist noch nicht
alles in Begriffen des Kaufs und Verkaufs klassifiziert. Die
Dinge haben neben ithrem materiellen auch einen Gefiihlswert.
Unsere Moral ist nicht ausschliefilich eine kommerzielle. Noch
immer gibt es bei uns Leute und Klassen, die an vergangenen
Sitten festhalten, und wir alle beugen uns diesen Sitten bei be-
sonderen Anlissen und zu bestimmten Zeiten des Jahres.

Die nicht erwiderte Gabe erniedrigt auch heute noch denjenigen,
der sie angenommen hat, vor allem, wenn er sie ohne den Ge-
danken an eine Erwiderung annimmt. Wenn wir an den eigen-
artigen Essay von R. W. Emerson, Gifls*, erinnern, so verlassen
wir nicht den germanischen Bereich. Milde Gaben verletzen den,
der sie empfingt, und all unsere moralischen Bemiihungen zie-
len darauf ab, die unbewuBte schimpfliche Gonnerhaftigkeit des
reichen »Almosengebers« zu vermeiden.2

Gléich der »Hoflichkeit« mufl auch eine Einladung erwidert
werden. Wir finden hier Spuren der traditionellen Basis, des

~ alten aristokratischen Potlatsch, und wir sehen auch einige der

grundlegenden Motive der menschlichen Tatigkeit wirken: den
WettstreitzwischenPersonen desselben Geschlechts, jenen grund-
legenden »Imperialismus« der Menschen ~ teils sozialen, teils
animalischen oder psychologischen Ursprungs.3 In dieser geson-

1 Essays, 2. Serie, Complete Works, Cambridge 1876, Bd. 3.

2 Vgl. Koran, Sura 11, 265; vgl. J. Kohler in Jewish Encyclopaedia, Bd. I,
S. 465.

3 William James, Principles of Psychology, London 1890, Bd. I1, S. 409.
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derten Sphire unseres gesellschaftlichen Lebens kénnen wir
nicht »in Riickstand bleiben«. Immer miissen wir mehr zuriick-
geben, als wir erhalten. Die »Runde« wird immer teurer und
kostspieliger. In meiner Kindheit gab es in einem Doxf der Lox-
raine Familien, die in normalen Zeiten sehr eingeschriinkt leb-
ten, sich aber anldfflich von Kirchweihen, Hochzeiten, Erstkom-
munionen und Beerdigungen fiir ithre Giiste ruinierten. Bei sol-
chen Gelegenheiten galt es, ein »grofler Herr« zu sein. Man
kann sogar sagen, dafl ein 'Teil unseres Volkes sich stindig so
verhilt und mit vollen Hiinden fiir seine Giste, Parties und

Weihnachtsgeschenke Geld ausgibt.

_ Einladungen miissen ausgesprochen und miissen angenommen
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 noch
kiirzerer Zeit) pflegte das ganze Dorf am Hodhzeitsmahl teil-
zunehmen; hielt sich irgendjemand abseits, so war. dies ein
schlechtes Zeichen, ein Beweis der Mifigunst, ein verhingnis-
volles Omen. In vielen Gebieten Frankreichs hat noch jeder-
mann teil an den Ereignissen. In der Provence bringen noch
alle Dorfbewohner bei der Geburt eines Kindes ihr i 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 kurzem
folgender Brauch verbreitet, der sich vielleicht bis heute in €ini-
gen Familien hilt: damit die gekauften Tiere ihren alten Herrn
vergifien und nicht in Versuchung kimen, zu ithm zuriidczukeh-
ren, schlug man ein Kreuz liber dem Fenstersturz der Stalltiir,
der Halfter des Verkiufers wurde aufbewahrt, und man gab
den Tieren Salz aus der Hand zu fressen. In Raon-aux-Bois
wurde eine Butterstulle dreimal um das Zahnrad gedreht und
den Tieren mit der rechten Hand dargereicht. Es handelt sich
hier zwar um das Grofivieh, das zur Familie gehort, da der
Stall zum Haus geh6rt. Doch auch zahlreiche andere franzo-
" sische Briiuche zeigen, dafl die verkaufte Sache von dem Ver-
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kéufer gelost werden muf, z. B. indem man der zu verkaufen-
den Sache einen Schlag versetzt, das Schaf peitscht, das man
verkauft, etc.4

Man kann sagen, dafl heute ein grofler Teil des industriellen
und kommerziellen Rechts mit der Moral in Konflikt steht. Die
wirtschaftlichen Vorurteile des Volkes und der Produzenten
"entspringen ihrem festen Willen, der Sache zu folgen, die sie
produziert haben, und der intensiven Empfindung, daf ihre Ax-

_beit weiterverkauft wird, ohne daf sie am Gewinn teithaben.

Die alten Prinzipien wirken der Hirte, der Abstraktion und
der Unmenschlichkeit unserer Gesetzbiicher entgegen. In dieser
Hinsicht besteht ein grofler Teil unserer sich neubildenden
Rechtsprinzipien und Briuche darin, die Uhr zuriickzudrehen.
Und diese Reaktion gegen die rémische und sachsische Gefiihl-
losigkeit in unseren Verhiltnissen ist durchaus gesund und gut.
Einige neuere Entwicklungen in unserem Recht und unseren
Briuchen lassen sich so interpretieren.

Es hat lange gedauert, bis man das kiinstlerische, literarische
und wissenschaftliche Eigentum, {iber den rohen Verkauf des
Manuskripts, der Erfindung oder des Kunstwerks hinaus, aner-
kannte. Die Gesellschaften haben in der Tat wenig Interesse
daran, den Erben des Autors oder Frfinders — die'ge:v Wohltiters
der Menschheit — mehr als einige armselige Rechte auf die von
ihm geschaffenen Dinge zuzugestehen; eilfertig verkiindet man,
diese seien nicht minder das Produkt des kollektiven Geistes als
des individuellen; jedermann wiinscht, daf sie so schnell wie
moglich der Offentlichkeit oder der allgemeinen Zirkulation
der Reichtiimer anheimfallen, Dennoch hat der Skandal des
Wertzuwachses der Gemilde, Skulpturen und Kunstgegenstinde
zu Lebzeiten des Kiinstlers und seiner direkten Erben das fran-

4 Kruyt (Koopen, S. 12 des Auszugs) zitiert Tatsachen dieser Art auf Cele-
bes. »De Toradjas . . .«, Tijd.v.Kon.Batav.Gen., LXIII 2; S. 299: Ritus des
Einbringens des Biffels in den Stall; S. 206: Ritual des Kaufs des Hundes,
den man Glied fiir Glied kauft und in dessen Nahrung man spudkt; S. 281: die
Katze wird unter keinen Umstinden verkauft, aber verlichen, etc.
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zbsische Gesetz vom September 1923 inspiriert, das dem Kiinst-
ler und seinen Erben ein Folgerecht an jenem Wertzuwachs sei-
ner Werke zubilligt.s

Die gesamte franzosische Gesetzgebung der Sozialversicherung,
dieser schon verwirklichte Staatssozialismus, ist von dem Prin-
zip durchdrungen, dafl 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
ihm, 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 entwidkelt 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.

Ahnliche Institutionen funktionieren auch in Deutschland und
Belgien mit ebenso groflem Erfolg. In Grofibritannien hat die
lange, schreckliche Periode der Arbeitslosigkeit, von der Millio-
nen Arbeiter betroffen waren, eine groffle Bewegung fiir eine
obligatorische und in Korporationen organisierte Arbeitslosen-
versicherung ausgeldst. 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 Okonomen und Industriekapitine (Mr.
Pybus, Sir Lynden Macassey) darum, daf die Unternehmen
selbst diese Arbeitslosenversicherungen organisieren und die nd-
s Dieses Gesetz 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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i tigen Opfer bringen. Sie mochten also, dafl die Kosten fiir die
. Sicherung der Arbeiter gegen Arbeitslosigkeit ein Teil der all-
gemeinen Unkosten der einzelnen Industriezweige bilden.
Diese Vorstellungen und Gesetzgebungen sind unserer Meinung
nach nicht Zeichen der Unruhe, sondern einer Riickkehr zum
Recht7 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:
ihre Verwaltung liegt ausschlieflich in der Hand der Arbeitge-
ber. Gleichwohl ist es eine Gruppentitigkeit; der Staat, die Ge-
meinden, die 8ffentlichen Fiirsorgeeinrichtungen, Alters- und
Sparkassen, Arbeitgeber und Lohnempfinger — sie alle sind
miteinander verkniipft, wie z. B. in der Sozialgesetzgebung von
Deutschland und ElsaB8-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
und seine Untergruppen sorgen wollen. Die Gesellschaft méchte
die soziale »Zelle« wicderentdecken. Sie zielt auf das Indivi-
duum, umsorgt es in einer merkwiirdigen Geisteshaltung, in der
sich das Gefiihl fiir seine Rechte mit anderen, reineren Gefiihlen
vermischt: Wohltsitigkeit, »soziale Dienste« und Solidaritit.
Das Thema der Gabe, der Freiwilligkeit und des Zwangs der
Gabe, der Grofiziigigkeit und des Interesses, taucht in unserer
Gesellschaft wieder auf wie ein beherrschendes, doch lange ver-
gessenes Motiv.

Aber es geniigt nicht, diese Vorginge festzustellen, man muf§
auch eine Praxis, eine moralische Lehre daraus zieben. Es geniigt
7 Es versteht sich von selbst, dafl wir keinerlei Zerstérung empfehlen. Die
Rechtsprinzipien, die den Markt, den Kauf und Verkauf beherrschen und
die unerldfliche Vorbedingung fiir die Bildung von Kapital sind, miissen
und kénnen neben neuen und alten Prinzipien bestehen. Doch sollten sich der
Moralist und der Gesetzgeber nicht von sogenannten natiirlichen Rechtsprin-
zipien hemmen lassen; z.B. sollte die Unterscheidung zwischen Sachenrecht
und Personenrecht nur als eine Abstraktion, ein theoretischer Extrakt aus

einigen unserer Gesetze betrachtet werden. Sie sollte zwar bestehen diirfen,
aber nur auf dem ihr zukommenden Platz.
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nicht zu sagen, dafl das Recht auf dem Wege ist, sich einiger
Abstraktionen zu entledigen — der Unterscheidung zwischen
Personen- und Sachenrecht ~ oder daf es dabei ist, der groben
Gesetzgebung fiir den Verkauf und die Bezahlung von Diensten
einige neue Gesetze hinzuzufiigen. Man mufl auch sagen, dafl
diese Revolution eine gute ist.

Zum einen kehren wir, wie wir es in der Tat tun miissen, zu den
alten Briuchen der »edlen« Verschwendung zuriick. Es ist
wichtig, dafl — wie in den angelsichsischen Lindern und vielen
anderen zeitgenssischen Gesellschaften, ob wild oder hoch-
zivilisiert ~ die Reichen (freiwillig oder durch Zwang) wieder
dahin kommen, sich gleichsam als die Schatzmeister ihrer Mit-
biirget zu betrachten. Von den alten Zivilisationen, aus denen
die unseren hervorgegangen sind, besaflen die einen das Jubel-
fest, die anderen die Liturgie, die Choregie, die Trierarchie, die
Syssitien (gemeinsame Mahlzeiten) oder die obligatorischen
Spendungen des Adils und der Konsuln. Man sollte zu Briu-
chen dieser Art zuriickkehren. Auflerdem bedarf es groferer

" TFiirsorge fiir das Individuum, fiir sein Leben, seine Gesundheit

und Erziehung, fiir seine Familie und deren Zukunft, Wir brau-
chen mehr guten Willen, Grofiziigigkeit bei Dienstmietvertri~
gen, bei der Wohnungsvermietung und beim Verkauf von
lebenswichitigen Giitern. Und wir miissen ein Mittel finden, um
die Einkiinfte aus Spekulation und Wucher einzuschrinken.
Nichtsdestoweniger mufl das Individuum arbeiten. Es mufl
veranlafit werden, mehr auf sich selbst zu bauen als auf andere.
Andererseits mufl es sowohl seine Gruppeninteressen wie seine
personlichen Interessen verteidigen. Allzuviel Grofiziigigkeit
und Kommunismus wire ihm und der Gesellschaft ebenso ab-
triglich wie die Selbstsucht unserer Zeitgenossen und der Indi-
vidualismus unserer Gesetze. Im Mababbarata erklért ein boser
Waldgeist einem Brahmanen, der zuviel und an die falschen
Leute weggegeben hat: »Das ist der Grund, weshalb du mager
und bleich bist.« Das Leben eines M6nchs muf ebenso vermieden
werden wie das eines Shylock. Diese neue Moral wird eine
gliickliche Mischung von Wirklichkeit und Ideal sein.
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So kann und soll man zu archaischen und elementaren Prin-
zipien zuriickkehren; man wird dann Handlungsmotive ent-
dedken, die zahlreiche Gesellschaften und Klassen noch kennen:

die Freude am &ffentlichen Geben; das Gefallen an #sthetischem
Luxus; das Vesrgniigen der Gastfreondsdiaft und des pnvaten
oder 5ffentlichen 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 tégliche Lohn gew#hrt, mehr sogar als kapitalistische Ex-
sparnisse, die nur auf einem schwankenden Kredit griinden.
Wir kénnen uns eine Gesellschaft denken, in der solche Prin-
zipién herrschen. In den freien Berufen funktioniert bereits in
gewissem Grad eine, Moral und Ukonomie 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 wit-zu den konstanten Grund-
lagen des Rechts, zum Prinzip des normalen gesellschaftlichen
Lebens selbst zurtick. Man sollte sich den Biirger nicht zu gut
und zu subjektiv oder zu gefithllos und zu realistisch wiinschen.
Er sollte ein lebhaftes Bewufltsein seiner selbst besitzen, aber
auch der anderen und der gesellschaftlichen Wirklichkeit (und
welche andere Wirklichkeit gibt es denn in diesen moralischen
Dingen?). Er mufl handeln, mit voller Beriicksichtigung seiner
selbst, der Gesellschaft und ihrer Untergruppen. Diese Basis des
moralischen Handelns ist unvergéinglich; sie ist allen Gesell-
schaften gemeinsam, den entwickeltsten wie den am wenigsten
fortgeschrittenen. Hier rithren wir an den Felsen. Wir sprechen
picht einmal mehr in Ausdriicken des Rechts, wir sprechen von
Menschen und Gruppen, weil sie es sind, die seit jeher und {iber-
allin Aktion waren und sind.
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Dies wollen wir nachweisen. Das System, das wir_das System
der totalen Leistung zu nennen vorschlagen (Leistungen von
Clan zu Clan, bei denen die Individuen und Gruppen alles
untereinander austauschen), bildet die dlteste Wirtschafes- und
Rechtsordnung, die wir kennen und uns vorstellen konnen. Es
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 zustenern sehen. Um diese fernen Epochen des Rechts besser
zu verstehen, fithren wir zwei Beispiele aus ganz verschiedenen
Gesellschaften an.

Bei einem Corroboree (Sffentlicher dramatischer Tanz) von
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 Riicken;
jeder wirft seine Waffe in einen Kreis am anderen Ende des
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 ihm 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 wenn
er heiratsfihige Tochter hat.«8

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

8 P. Roth, »Games«, Bulletin of the Ethnology of Queensland, S. 23, Nt. 28,
Diese Verkiindung des Namens des besuchenden Clans ist ein in ganz Ost-
australien verbreiteter Brauch und hiingt mit dem System der Ehre und der
Kraft des Namens zusammen. Der letzte Satz 13fic vermuten, daf Verlobungen
hier auf dem Weg des Geschenkaustauschs geschiossen werden.

9 P, Radin, »Winnebago Tribe«, 37th A.R.B.A.E., S. 230 fI. (Siche den Arti-
kel »Etiquette« in W. Hodge, »Handbook of American Indians«, B.B.A.E.
30, 1910.)
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Illustrierung hier einige Ausziige aus den Reden der Hiuptlinge
des Schlangenclans: »Ich griifle euch; das ist gut; wie kdnnte ich
es anders sagen? Ich bin ein armer Mann ohne Wert, und ihr
habt euch meiner erinnert. Das ist gut . . . Thr habt an die
Geister gedacht, und ihr seid gekommen, euch mit mir hinzu-
sétzen . . . 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,
wird 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. Thr habt
mich ermutigt . . . Die Wohltaten eurer Grofiviter [die Offen-
barungen hatten und die ihr verkdrpert] sind denen der Geister
gleich. Es ist gut, daf 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« Thr habt mich beraten, und das bedeutet Leben
fiir mich,«xe
So gibt es in der ganzen menschlichen Entwicklung nur eire
Weisheit, und wir ‘titen gut daran, als Prinzip unseres Lebens
das anzunehmen, was schon immer ein Handlungsprinzip war
tind es immer sein‘wird: wir sollten aus uns herausgehen, Gaben
geben, freiwillig und obligatorisch, denn darin liegt kein Risiko.
Fin 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.«xs

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

11 R. Taylor, (»Te ika a maui«, Old New Zealand, London 1855, S. 130)
dberserzt reichlich kurz: »give as well as take and all will be right«, doch
die wortliche Uberserzung 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 nationalékonomische Schlufifolgerungen

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 Gesellschaft
besser zu verwalten wire.

Wiederholt haben wir darauf hingewiesen, wie wenig diese
Ukonomie des Geschenkaustauschs sich in den Rahmen der so-
genannten natiirlichen Wirtschaft, den Utilitarismus fiigte. Alle
Phinomene des wirtschaftlichen Lebens der untersuchten Vélker
(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 versucht
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 i{iber die »primitive« Wirt-
schaft zu sprengen.’s

Hier nun eine ganze Kette unzweifelhafter Tatsachen. Der Wert-
begriff existiert in diesen Gesellschaften. Es werden Uberschiisse
angehiufl, die selbst nach europiischen Mafistiben sehr grofd
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-
tauschtrs, Doch ist diese iiberaus reiche Wirtschaft noch mit
religitsen Elementen durchsetzt: das Geld hat noch einen magi-

12 K. Biicher, (Die Entstebung der Volkswirtschafl, 3. Aufl. Tiibingen rg01,
S. 73) hat diese wirtschaftlichen Phinomene erkannt, aber ihre Bedeutung
unterschiitze, indem er sie alle auf die Gastfreundschaft zuriickfiihrte.

13 Argonauts, S. 167 ff.; »Primitive Economicse, Economic Journal, Mirz
£92%. Siche das Vorwort von J.G. Frazer zu Argonauts.

14 Eines der extremsten Fakten, die wir zitieren konnen, ist das Hundeopfer
bei den Tschuktschen. Es kommt vor, dafl die Besitzer der schdnsten Zwinger
alle thre Schlittengespanne massakrieren und gezwungen sind, neue zu kau-
fen.

15 Siche oben, S. 112, etc.
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schen Wert und ist mit dem Clan oder dem Individuum ver-
kniipft; die verschiedenen wirtschaftlichen Titigkeitsbereiche,
z.B. der Markt, sind von Riten und Mythen durchdrungen; sie
bewahren einen zeremoniellen, obligatorischen und zweckdien-
lichen Charakter.® Sie haben ihre eigenen Riten und Rechts-
formen, Hier ist die Antwort auf die bereits von Durkheim tiber
den religitsen Ursprung des wirtschaftlichen Wertbegriffs ge-
stellte Frage.77 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-
- teinetn folgend, die ihrerseits Aristoteles folgten?s, a priori den
Ursprung der Arbeitsteilung sehen. In diesen mannigfaltigen
und zum Teil ziemlich aufgeklitrven Gésellschaften zirkuliert
etwas ganz anderes als das Niitzliche. Clans, Altersgruppen und
Geschlechter befinden sich — aufgrund der zahlreichen Bezie-
hungen, die sich aus ihren Kontakten miteinander ergeben — in
einem Zustand bestindiger wirtschaftlicher Erregung, die selbst
recht wehnig ‘Materialistisches an sich hat; sie ist viel weniger
prosaisch als unser Kauf \;’ﬁd Verkauf, als unsere Arbeitsver~
hiltnisse oder Borsenspekulatxonen

Wir kénnen 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, Groflziigigkeit, Ver-

16 Argonauts, S. 95; vgl. das Vorwort von Frazer.
17 Les formes élementaires de lg vie religiense, Paris 1912, S. 598, Anm. 2.
18 Digesten, XVIII, 1, de contr.emt. 1. Paulus erklirt die grofie Debatte
unter den vorsichtigen Rémem iiber die Frage, ob die permutatio ein Ver-
kauf war. Dieser ganze Abschnitt ist interessant, auch der Irrtum des Juristen
in seiner Interpretation Homers, Ilias, VII, 472-475: oiviovro heiflt zwar
kaufen, aber das griechische Geld bestand in Bronze, Eisen, Hiuten, Kithen
und Sklaven, die alle einen ganz bestimmten Wert besaflen.
15 Pol, 1, 1257 ff.; siche das Wort peradoboug, ibid., 25.
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schwendung einerseits und Ersparnis, Interesse, Niitzlichkeit
andererseits —~ wieder einmal einer Priifung zu unterziehen, Wir
kénnen nur einige Hinweise geben: nehmen wir z. B. die Tro-
briander.2° )
Hier inspiriert ein komplexer Begriff alle wirtschaftlichen Hand-
lungen, die wir beschrieben haben, ein Begriff weder der aus-
schlieBlich freien und kostenlosen Leistung noch des ausschlief-
lich eigenniitzigen und utilitaristischen Produzierens und Aus-
tauschens. Es ist hier eine Art Hybride aufgebliiht.

Malinowski hat sich bemiiht, alle Transaktionen, die er bei den
Trobriandern entdedkte, hinsichtlich der Triebfedern des Inter-
esses oder Desinteresses zu klassifizieren; er staffelt sie zwischen
der reinen Gabe und dem reinen Feilschhandel.2r Doch im
Grunde ist eine solche Klassifizierung unanwendbar. So soll
nach Malinowski der Typus der reinen Gabe diejenige zwischen
den Ehegatten sein. Aber eine der wichtigsten Tatsachen, auf die
Malinowski hingewiesen hat und die ein helles Licht auf alle
sexuellen Beziehungen der Menschheit wirft, ist das mapula, die
stindige Zahlung seitens des Ehemannes an seine Frau als eine
Art Lohn fiir sexuelle Dienste.22 Desgleichen sind die Geschenke
an den Hauptling Tribute; die Verteilung von Nahrungsmitteln
(sagali) sind Entschidigungen fiir Arbeiten oder vollzogene
Riten, z. B. die der Totenwache.23 Im Grunde sind also selbst
diese Gaben zum grofiten Teil Gegenleistungen und werden
nicht nur gegeben, um Dienste oder Sachen zu bezahlen, sondern
auch, um ein nutzbringendes Biindnis aufrechtzuerhalten?4, das
nicht einmal abgelehnt werden kann, wie z. B. die Partnerschaft

20 Wir kénnten ebensogut das arabische sadaga wihlen: Almosen, Braut-
preis, Gerechtigkeit, Steuer. Vgl. oben, S. 47.

21 Argonauts, S. 177. Es ist bemerkenswert, daf in diesem Fall kein Ver~
kauf vorliegt, da keine vaygu’a ausgetauscht werden., Die Trobriander gehen
nicht so weit, daf} sie bei ihrem Austausch Geld verwenden.

22 Ibid,, S. 177, pure giff; siche S. 179. Anwendung des Wortes mapula fiir
die Bezahlung einer Art zulissiger Prostitution der nicht verheirateten Toch~
ter, S. 183.

23 Siche oben, S. 71, Anm. 85. Das Wort sagali (vgl. bakari) heifit Nah-
rungsmittelverteilung.

24 Vgl. oben, S. 72, Anm. go, insbesondere die #ribugu-Gabe an den Schwa-
ger; Ernteerzeugnisse gegen Arbeit.
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zwischen Fischerstimmen und ackerbauenden Stimmen oder

‘Topfern?s. Und dies ist ein weit verbreitetes Faktum: wir haben
es z. B. bei den Maori, den Tsimshian und anderen ange-
troffen.26 Man sieht also, worauf diese mystische, aber auch
praktische Kraft beruht, welche die Clans zusammenschweif3t
und gleichzeitig voneinander trennt, ihre 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
Aspeke der Grofiziigigkeit 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 konnte noch zu anderen Uberle-
gungen anregen. Die vayge’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. zerstren 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 knnen, indem man

25 Siche oben, S. 70, Anm. 82 (was:).

26 Maori: siche oben, S. 32, Anm. 24. Die Arbeitsteilung und wie sie bei den
intertribalen Tsimshian-Festen funktioniert, ist sehr schén in einem Pot-
latsch-Mythos beschrieben (Boas, Tsim.Myth., S. 274 £., vgl. S. 378). Beispicle
dieser 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

Odserlagers ist (Aiston und Horne, Savage Life in Central Australia, London
1924, S. 81, 130).

27 Siche 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 ein 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 Tsimshianhiuptling 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 thm folgen.

Sogar die reine Zerstbrung von Reichtiimern entspricht nicht
jener vollstindigen Entsagung, die man darin zu finden meint.
Auch diese Akte der Grofimut sind nicht frei von Eigennutz.
Die verschwenderische, fast immer fibertriecbene 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 Fnstitutionen
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 zerstdrt um der Zerstdrung willen —z. B.
werden Kupferplatten von den Tsimshian-, Tlingit- und
Haidahzuptlingen ins Meer geworfen und von den Kwakiutl-
hduptlingen und den mit ihnen verbiindeten Stimmen zer-
brochen. Doch das Motiv dieser iibertriebenen Gaben und dieser
riicksichtslosen Konsumtion, dieser unsinnigen Verluste und
Figentumszerstdrungen, 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 hbher steht, magister ist;
annehmen, ohne zu erwidern oder mehr zuriickzugeben, heifit

28 Siche Davy, Foi Jurée, S. 344 ff. In »Des clans aux empires«, Eléments de
Sociologie, 1, tbertreibt er nur die Bedeutung dieser Tatsachen. Der Potlatsch
ist niitzlich, um eine Hierarchie zu etablieren, 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-
widselter 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,
minister werden.
Das magische, mwasila genannte Kula-Ritual enthilt viele
Spriiche und Symbole, die zeigen, dafl der kiinflige Vertragspart-
ner in erster Linie am Profit in Form sozialer, man kénnte 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 denHiuptling
und dessen Gefihrten, iiber seine Schweine, seine Halsketten,
seinen Kopf und dessen »Offnungen«, sodann iiber alles, was er
herbeibringt, die pari (Er6ffnungsgaben) 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.?
Der Erste, Schonste, Erfolgrexchste, Stirkste und Rel‘chste sein —
danach strebt man. Spéter bestitigt der Hiuptling sein mana,
indem er unter seine Vasallen und Verwandten austeilt, was er
soeben empfangen hat; er erhilt seinen Rang unter den Hiupt-
Iingen aufrecht, indem er Armbinder fiir Halsketten gibt, Gast-
freundschaft fiir Besuche, und so fort. In diesem FAll ist der

_Relchtum in jeder Hinsicht ebensosehr ein Prestigeobjekt wie

eine niitzliche Sache. Doch sind wir sicher, dafl unser eigener
Standpunkt sehr viel anders ist und daf} bei uns der Reichtum
nicht in erster Linie ein Mittel ist, andere Menschen zu kon-
trollieren?

Unterziechen 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
Formel 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 grofiziigige Hindus, adlige Germanen und Kelten
in ithrem Geben und Austeilen auch von #hnlichen 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 Schiitze, aber nur,
um sie spéter auszugeben, um sich Leute zu »verpflichten,
»Lehnsminner« zu gewinnen. Man tauscht aus, aber vor allem
Luxusgiiter, wie Kleider und Schmuck oder Feste und sonstige
Dinge, die sofort verbraucht werden. Man vergilt mit sten,
aber lediglich, um den Geber oder Tauschpartner zu ermedﬂgen,
und nicht deshalb, um ihn fiir den Verlust zu entschidigen, der
thm 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 Interessengemeinschafl, 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 geleitet
werden, den die Theorie so bereitwillig unterstelle. = *

Das Wort »Interesse« selbst ist jlingeren Datums und ‘geht zu-
riick auf das lateinische interest, das in den Rechnungsbiichern
iiber den einzunehmenden Einkiinften geschrieben stand. In den
epikureischsten der alten Moralsysteme strebte man nach dem
Guten und dem Vergniigen, und nicht nach matetiéller 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 148t sich der Ausdruck
sindividuelles Interesse« ins Lateinische, Griechische oder Ara-
bische Gibersetzen. Selbst diejenigen, die im klassischen Sanskrit
schrieben und das Wort artha verwendeten, das unseren Vor-
stellungen von Interesse ziemlich nahekommt, haben sich von
thm 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 Skonomisch gefirbe,
Erst unsere westlichen Gesellschaften haben, vor relativ kurzer
Zeit, den Menschen zu einem »Skonomischen Tier« gemacht.
Doch sind wir noch nicht alle Wesen dieser Art. Sowohl in den
unteren wie in den hdheren 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 pflichtbewufite Mensch, der wissenschaftliche
Menschind 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 gliicklicherweise 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
europdischen Mittelklassen. Wieviele Bediirfnisse befriedigen
wir? Und wieviele Wiinsche befriedigen wir, deren letztes Ziel
der Nutzen ist? Wieviel seines Einkommens kann und will der
reiche Mann seinem personlichen Nutzen widmen? Erinnern
seine Ausgaben fiir Luxus, Kunst, Extravaganzen und Be-
dienstete nicht an die des Adligen fritherer Zeiten oder des
barbarischen Hauptlings, dessen Sitten wir beschrieben haben?
Eine andere Frage ist es, ob dieser Zustand gut sei. Es mag gut
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sein, daff es noch andere Mdglichkeiten der Ausgabe und des
Austauschs gibt als die rein Skonomischen. Unserer Meinung
nach ist die beste Ukonomie nicht in der Berechnung indivi-
dueller Bediirfnisse zu finden. Ich glaube, dafl wir, sofern wir
unseren Wohlstand weiterentwickeln wollen, mehr werden
miissen als bessere Finanzminner, Buchfiibrer 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, daf8 bedeutende Gruppen und Ver-
binide 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 8konomische 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, daf man ibnen die Gewifiheit 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 schiirfer —, dafl er mehr
als nur Produkve oder Arbeitszeig austauscht, dafl er ein Stiick
von sich selbst, seine Zeit und sein Leben gibt. Also mochte 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 Schlufifolgerung aufzeigen. In der berithmten Sure 64,
gegeben zu Mekka an Mobammed, heifit es:

16 EureReichtiimer und eure Kinder sind nur eine Versuchung;

doch bei Allah ist unendlicher Lohn.
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. ‘ 17 So firdaet Allah, soviel ihr nur konnt, und horet und

gehorchet und spendet Almosen (sadaga); 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 gewshrt, 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 Allméch-
tige, der Weise.

Ersetzen wir den Namen Allah durch den der Gesellschaft und

der Berufsgruppe oder vereinen wir alle drei, falls wir religi6s

sind; ersetzen wir den Begriff Almosen durch den der Zusam-

menarbeit, einer fiir andere geleisteten Arbeit, so haben wir

eine gute Vorstellung von der Skonomischen Praxis, die jetzt

mithsam zustandekommt. In einigen Skonomischen Gruppen

und in den Herzen der Massen, die oftmals besser als ihre Fithrer

ihr eigenes wie das gemeinsame Interesse kennen, sicht man
¢ diese Praxis bereits am Werk.

Vielleicht gelingt es uns, wenn wir diese dunklen Seiten des

gesellschaftlichen Lebens untersuchen, den Weg ein wenig zu

erhellen, den unsere Nationen, ihre Moral und zugleich ihre

Wirtschaft einschlagen miissen.

s

3. Allgemeine soziologische und moralische

SchlufSfolgerung

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

30 Vielleicht hitten wir auch Mikronesjen untersuchen sollen. Es gibt hier
ein hochst 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. Schliefi-
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Ethnologen nur Fragen und schlagen ihnen eher mdgliche Ge-
genstinde der Untersuchung vor, als daf wir ein Problem lésen
und definitive Antworten geben. Im Augenblick geniigt uns die
Uberzeugung, dafl in dieser Richtung zahlreiche Tatsachen zu
finden sein werden.

Daf dem so ist, rithrt daher, dof unsere Art der Problem-
behandlung ein heuristisches Element enthilt, das wir gern
herausarbeiten mochten. Die Tatsachen, die wir untersucht
haben, 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
Totalitit 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 Vertridge mekr das Individuum angehen.

All dies sind gleichzeitig juristische, wirtschaftliche, religitse,
sogar dsthetische, morphologische Phinomene. Juristisch darin,
dafl sie privates und 8ffentliches Recht betreffen, organisierte
und diffuse Moral; sie kbnnen 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 religios: im Hinblick auf
Religion, Magie, Animismus und dxffuse religidse Mentalitéit.
Wirtschaftlich, weil die Begriffe des Wertes, Nutzens, Interesses,
Luxus, Reichtums, Erwerbs und der Akkumulation cinerseits
und die des Verbrauchs und der rein verschwenderischen Aus-
gabe andererseits iiberall gegenwirtig sind, wenn auch vielleicht
nicht in ihrem modernen Sinn. Zudem haben diese Institutionen
auch einen bedeutenden #sthetischen Aspeke, den wir hier aus-
geklammert haben; doch die wechselseitig vollfithrten Tinze,

lich haben die Berber die bemerkenswerten thaoussa-Briuche entwickelt (vgl.
Westermarck, Marriage Cervemonies, Index, s.v. »present«). E. Doutté und
R. Maunier, die kompetenter sind als wir, haben sich die Untersuchung dieser
Tatsache vorbehalten. Das alte semitische Recht sowie die beduinische Sitte
konnten ebenfalls wertvolles Material liefern.

176



i
(
i
!

die Gesinge und Schaufeste aller Art, die dramatischen Vor-
fithrungen, die zwischen Lagern oder Verbiindeten stattfinden,
die mannigfaltigen Gegenstiinde, die man herstellt, benutzt,
schmiicke, poliert, sammelt und mit Liebe weiterreicht, alles,
was man mit Freude empfingt und mit Triumph wegschenkt, die
Feste, an denen jedermann teilnimmt — all dies, Nahrungsmittel,
Gegenstéinde, Dienste (selbst der »Respekt«, wie die Tlingit
sagen), ist eine Quelle Zsthetischer Gefithle, nicht nur mora-
lischer oder selbstsiichtiger Gefiihle.3t Das gilt nicht allein fiir
Melanesien, sondern noch spezieller fiir das Potlatsch-System
der Nordwestamerikaner und noch mehr fiir die festlichen
Mirkee der indoeuropzischen Welt.32 Und schliefilich sind es
auch deutlich morphologische Phinomene. Alles, was im Laufe
von Versammlungen und Mérkten oder auf Festen geschieht,
setzt Gruppierungen voraus, die linger dauern als die Zeiten
gesellschaftlicher Konzentration, z. B. der Winter-Potlatsch der
Kwakiutl oder die wenigen Wochen der iiberseeischen Expedi-
tionen der Melanesier. Auflerdem mufl es Straflen geben, Meere
oder Seen, auf denen man sich in Frieden fortbewegen kann,
und es bedarf tribaler, intertribaler und internationaler Biind-
nisse ~ commercium und connubinm.33

Es handelt sich also um mehr als nur um Motive oder institu-
tionelle Flemente, um mehr als komplexe Institutionen, sogar
um mehr als Systeme von Institutionen, unterteilt in Religion,
Recht, Wirtschaft etc. Wir haben es mit »Ganzheiten« zu tun,
mit gesellschaftlichen Systemen in ihrer Gesamtheit. Wir haben
Gesellschaften in ihrer Dynamik gesehen. Wir haben sie nicht
beschrieben, als seien sie versteinert, in einem statischen oder

31 Siche das »Schonheitsritual« im trobriandischen Kula: Argonasts, S.
335 £.: »Unser Partner sicht uns, sieht, daf unsere Gesichter schon sind; er
witft uns seine vaygs’a zu.« Vgl. Thurnwald iiber den Gebrauch des Geldes
als Schmudk: Salomo-Inseln, Bd. 111, S. 39; vgl. S. 35 den Ausdruds »Pracht-
baums« (8. 144, Vers 6, 13; S. x56, Vers 12) zur Bezeichnung mit Geld ge-
schmiickter Miinner oder Frauen. Der Hiuptling ist ein »Baums, Bd. I, 8.
298; der geschmiickte Mann strémt einen Duft aus, S. 192.

32 ibid., Brautmarke; Begriff des Festes, feria, foire.

33 ibid,, Bd. T11, 8. 36.
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skelettartigen Zustand, und noch weniger haben wir sie seziert,
in Rechtsvorschriften, Mythen, Werte usw. zerlegt. Nur indem
wir sie als Ganzheiten untersuchten, konnten wir ithr Wesen
aufspiiren, ihren Prozef und ihren lebendigen Aspekt, den
fliichtigen Augenblick fassen, da die Gesellschaft und ihre Mit-
glieder ein gefihlsmifliges Bewufitsein ihrer selbst und ihrer
Situation gegeniiber den anderen erlangen. Nur durch eine
solche konkrete Beobachtung des gesellschaftlichen Lebens kon-
nen neue Tatsachen gefunden werden, dle wir erst zu ahnen
beginnen. Nichts ist unserer Meinung nach dringender und
hoffnungsvoller als ein solches Studium der totalen gesellschaft-
lichen Phanomene.

Sein Vorteil ist ein doppelter. Erstens hdt es den Vorteil der
Allgemeinheit, denn Tatsachen von weiter Verbreitung sind
sehr wahrscheinlich universeller als einzelne Instiutionen oder
Motive, die stets eine mehr oder weniger zufillige lokale Fir-
bung aufweisen. Doch der gréfite Vorteil ist der der Realitde:
wir sehen die gesellschaftlichen Dinge selbst, konkret, so, wie sie
witklich 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 Polypen
und Seerosen sehen. Wir entdecken Gruppen von Menschen und
Triebkrifle, eingetaucht in ihr Milieu und ihre Gefiihle.

Die Historiker glauben und kritisieren zu recht, daf die Sozio-
logen allzusehr abstrahieren und die vielfiltigen Elemente der
Gesellschaft zu sehr voneinander trennen. Wir sollten ihnen
folgen und das Gegebene beobachten. Das Gegebene ist Rom
oder Athen oder der durchschnittliche Franzose, der Melanesier
dieser oder jener Insel, nicht aber das Gebet oder das Recht als
solche. Nachdem die Soziologen gezwungenermaflen etwas zu-
viel analysiert und abstrahiert baben, sollten sie sich nun bemii-
hen, das Ganze wieder zusammenzusetzen. Auf diese Weise
werden sie auf fruchtbare Tatsachen stoflen. Sie werden auch
den Weg finden, die Psychologen zu befriedigen, die einen sehr
dezidierten Standpunkt haben, insbesondere die Psychopatho-
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logen, da sie unzweifelhaft das Konkrete untersuchen. Sie alle
beobachten (oder sollten es zumindest tun) das Verhalten von
totalen 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 aufschlufireicher.
Auch wir beobachten ganze und komplexe Reaktionen von
numerisch definierten Quantititen von Menschen, ganzen und
komplexen Wesen. Auch wir beschreiben ihren Organismus und
ihre Psyche und zugleich ihr Gruppenverhalten und die thm
entsprechenden Psychosen: Gefiihle, Vorstellungen und Wiin-
sche der Massen, der organisierten Gesellschaften und ihrer
Untergruppen. Auch wir sehen Korper und die Reaktionen
dieser Korper, fiir welche Vorstellungen und Gefiihle gewShn-
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 mglich — es wiirde eine beschridnkte Studie un-
gebiihtlich ausweiten — nach den morphologischen Implika-
tionen all unserer Tatsachen zu forschen. Doch mag es niitzlich
sein, die Methode anzugeben, nach der eine solche Untersuchung
vorgehen kbnnte.

Alle Gesellschaften, die wir hier beschrieben haben, sind mit
Ausnahme unserer europiischen Gesellschaften segmentierte Ge-
sellschaften. Selbst die indoeuropiische, die r&mische vor der
Zeit der Zwélf Tafeln, die germanische bis zur Zeit der Edda,
die irische bis zur Zeit ihrer wesentlichen Literatur beruhten
noch auf Clans oder Grofifamilien, die im Innern mehr oder
weniger geteilt und nach auflen mehr oder weniger voneinander
isoliert waren. Alle diese Gesellschaften sind oder waren weit
entfernt von jener Einheitlichkeit, die eine unzulingliche Ge-
schichtsschreibung ihnen unterstellt, weil sie sich an unseren
Verhiltnissen orientiert. Andererseits waren die einflufireich-
sten Individuen innerhalb dieser Gruppen weniger verdrossen,
weniger ernst, weniger geizig und weniger egoistisch, als wir es
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sind; zumindest Zuflerlich waren oder sind sie grofiziigiger,
freigebiger als wir. Zu den Zeiten, da bei Stammesfesten und
Zeremonien der rivalisierenden Clans und Familien, die sich
miteinander verbiinden oder sich bei der Initiation helfen, die
Gruyppen einander Besuche abstatten; da in fortgeschritteneren
Gesellschaften — Als das »Gesetz der Gastfreundschaft« entstand
— die Regeln der Freundschaft und der Vertrag zusammen mit
den Gottern den Frieden der Mirkte und Dérfer sicherten:
_wihrend dieses langen Zeitraums also haben sich die Menschen
in zahlreichen Gesellschaften in einer seltsamen Geisteshaltung
einander genZhert, mit iibertriebener Furcht und Feindseligkeit,
die jedoch nur in unseren Augen tSricht erscheint. In allen Ge-
sellschaften, die uns unmittelbar vorausgegangen sind oder die
uns noch heute umgeben, und selbst in zahlreichen Briuchen
unseres eigenen Volkes gibt es keinen Mittelweg: entweder
volles Vertrauen oder volles Mifftrauen. Man legt seine Waffen
nieder, entsagt der Magie und verschenkt alles, von gelegent-
licher Gastfreundschaft bis zu T8chtern und Giitern. Unter
solchen Bedingungen haben die Menschen gelernt, auf das Ihrige
zu verzichten und sich dem Geben und Erwidern zu.ver-
schreiben. Sie hatten auch keine andere Wahl. Wenn zwei Men-
schengruppen einander begegnen, kénnen sie entweder einander
ausweichen —~ und sich schlagen im Falle des Mifitrauens oder
der Herausforderung —, oder aber miteinander handeln. Bis in
die jiingste Zeit wurden Geschifte immer mit Fremden gevitigt,
mochten sie auch Verbiindete sein. Die Leute von Kiriwina auf
den Trobriand-Inseln sagten zu Malinowski: »Der Mann von
Dobu ist nicht so gut-wie wir; er ist grausam, er ist ein Men-
schenfresser! Wenn wir nach Dobu kommen, fiirchten wir ibn ~
er kdnnte uns tten. Doch sehen Sie! ich spucke die verzauberte
Ingwerwurzel aus, und ihr Geist wandelt sich. Sie legen ihre
Speere nieder, sie empfangen uns freundlich.«3¢ Nichts kénnte
besser zum Ausdruck bringen, wie nahe Fest und Krieg bei-
einanderliegen. Einer der besten Fthnologen, R. Thurnwald,

beschreibt anhand genealogischen Materials eines anderen me-

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 Hauptling, hatte Bobal, einen
anderen Hauptling, 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 titete ilin 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 Vilker die Vernunft dem Gefiihl entgegenstellen und
den Willen zum Frieden gegeniiber pl6tzlichen Wahnsinnstaten
geltend machen, gelingt esibnen, 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
dieser Art fithren. Die Gesellschaften haben in dem Mafle Fort-
schritte gemacht, wie sie selbst, ihre Untergruppen und schlief-
lich thre Individuen f3hig 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
dann 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, Stamme und Volker
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 Solidaritét.

Es gibt keine andere Moral, keine andere Wirtschaft, keine
"andere gesellschaftliche Praxis als diese. Die bretonischen Chro-
niques d’Arthurss erzihlen, wie Konig Arthur mit Hilfe eines
Zimmermanns aus Cornouailles das Wunderwerk seines Hofs
erfand, die Tafelrunde, an der die Ritter sich nicht mehr schiu-
gen. Frither hatten »aufgrund schibigen Neids« und tSrichter
Scharmiitzel Duelle und Morde die schénsten Feste mit Blut
besudelt. Der Zimmermann sagt zu Arthur: »Ich werde dir
einen Wunderschonen ‘Tisch machen, an dem sechzehnhundert

. Und kein Ritter kann sich
am hdchsten Sitzende wird

und guten Nanonen Volker, Klasken, Familien, Individuen
koénnen reich werden, doch nur dann\gliicklich sein, wenn sie es
lernen, sich wie die Ritter rund um ihrn gemeinsamen Reichtum
zu scharen. Man braucht nicht weit zulsuchen, um das Gute und
das Gliick zu finden. Es liegt im e wuﬂgenen Frieden, im
Rhythmus gemeinsamer und privater Arbeit, im angehiiuften
und wieder verteilten Reichtum, in gegenseitiger Achtung und
Grofiziigigkeit, die durch Erziehung lernbar sind.

Man sieht; auf welche Weise sich in bestimmten Fillen das
totale menschliche Verhalten, das gesamte gesellschaftliche Leben
untersuchen lifit und wie diese konkrete Untersuchung nicht
nur zu einer Wissenschaft der Sitten, zu einer partiellen Gesell-
schaftswissenschaft fiihrt, sondern sogar zu moralischen Schlufi-
folgerungen — »zivilen«, »staatsbiirgerlichen«, wie man heute
sagt. Durch Untersuchungen dieser Art knnen wir die verschie-
denen #sthetischen, moralischen, religitsen und wirtschaftlichen
Triebfedern -aufspiiren und abschitzen, die materiellen und
36 Layamon’s Brat, Vers 2736 ff., 9994 £.
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demographischen Faktoren, deren Gesamtheit die Basis der
Gesellschaft ist und das Gemeinschaftsleben konstituiert und
‘ deren bewufite Lenkung die hSchste Kunst darstellt, Politik im
i sokratischen Sinn des Wortes.
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Anmerkung zur Ubersetzung

Der Ubersetzung des Essays von Marcel Mauss liegt der in der
Année Sociologigue (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 besseren Ubersichtlichkeit we-
gen, zusammengefafit. Zur Entlastung der Fufinoten und zur leich-
teren Orientierung wurden fiir hiufig wiederkehrende Titel be-
stimmte Abkiirzungen gebraucht, die in einer Bibliographie am
Schiufl des Bandes aufgefithrt sind.



