Es gehért zu den vorrangigen Absichten der strukturalen Anthropologie,
zwischen den Begriffen, welche die Phinomene der Gesellschaft beschrei-
ben, Beziehungen zu entdecken, die nicht anekdotische Zufille sind, die viel-
mehr eine Systemattk aufweisen, hinter der sich eine einsichtige Kohidrenz
abzeichnet. Und eben das ist das Neue an dieser Art anthropologischer For-
schung: den Phinomenen der verschiedenen Bereiche wie Okologie, Okono-
mie, Politik, Recht, Philosophie, Religion, Kunst, Kiiche usw., die der fach-
lich beschrinkte Partikularismus am liebsten wie solitire Blcke behandelt
sihe, einen Zusammenhang und eine wechselseitige Interdependenz zuzu-
trauen, die sie zu dem funktionsfihigen Netz einer Gesellschaft flechten,
das mit einer durchgingigen Logik gekniipft ist. Und wer >Logik sagt, sagt
zugleich Herstellung notwendiger Beziehungen, heiflt es an einer Stelle der
Pensée sanvage. Die strukturale Anthropologie ist also cine Wissenschaft, die
von der Hypothese eines logischen Arrangements der sozialen Phinomene
ausgeht.« (Michael Oppitz)
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Eine Thingit-Erzihlung (Swanton 1909, S. 242) berichtet von einem
Haida-Jiingling, den seine matrilaterale Kusine gleich nach ihrer
Heirat verlassen hatte und der mit seinem Vater fortging, um sich
in einem anderen Dorf erneut zu verheiraten. Und gleichfalls mit
Hilfe seines Vaters entschidigte er spiter seine erste Frau, als diese
einen Teil seines Vermdgens von ihm forderte. Diese Betonung der
Rolle des Vaters lifit vermuten, dafl eine patrilaterale Heirat auf
die anfingliche matrilaterale Heirat hitte folgen konnen, dafl also
beide Formen zulissig waren. Wenn man noch hinzufiigt, daf ein
Tsimshian-Mythos (Boas 1916, S. 154) sich auf einen jungen Mann
bezieht, den seine Eltern und alle miitterlichen Onkel dazu dréngen,
eine Frau im Clan seines Vaters zu suchen, entgegen der wohlbe-
zeugten Priferenz fiir die matrilaterale Kusine, mufl man zugeben,
dafl iiber die Art und Weise, wie diese Populationen ihr eigenes
System reflektierten und in die Praxis umsetzten, eine gewisse Un=
sicherheit besteht.

Diese Tatsachen schmilern in keiner Weisé die Beweisfithrung von
Rosman und Rubel, aber lassen zumindest vermuten, daff die beiden
Modalititen des verallgemeinerten Austauschs bei den Tlingit und
den Haida entweder nebeneinander bestehen konnten (auch wenn
eine von ihnen einen auflergewdhnlichen Charakter zeigte) oder dafl
eine gewisse Abweichung zwischen Ideologie -und Praxis bestand
und auf ihre Weise jene Spannung zwischen den Linien zum Aus-
drudk brachte, auf die wir hingewiesen haben (oben, S. 197). Anstatt
ihr Gleichgewicht einzig durch den Mechanismus des matrimonialen
Austauschs sichern zu wollen; haben sich die betreffenden Gesell-
schaften in wachsendem Mafle anderen Schenkungszyklen unterwor-
fen, die auf Titel und Giiter abzielten. Dies ist im iibrigen der
Grund, warum wir, auch wenn die Vorherrschaft der patrilateralen
Heirat bei den Tlingit und den Haida endgiiltig feststehen sollte;
nicht glauben, daf} sie unsere alten Uberlegungen iiber die Unsicher-
heit dieser Formel entkriften konnte (Lévi-Strauss 1949, S. 553 bis
558; 1967, S. §12-517). Denn diese immanente Unsicherheit wiirde
noch deutlicher zutage treten aufgrund der Tatsache, dafl die Ge-
sellschaften, denen es gelungen ist, diese Formel dauerhafter zu ge-
stalten, andere, politische und Skonomische, Mechanismen besitzen,
von denen ihr Zusammenhalt weit stirker abhingt.

1o0. Kapitel

Vier Winnebago-Mythen'

Unter den vielen Talenten, die Paul Radin zu einem der grofien
Ethnologen unserer Zeit machen, besitzt er eines, das in unserem
Beruf nur selten vorkommt und seinem Werk eine besondere Qua-
litdr verleiht: etwas, das man Spiirsinn nennt, eine kiinstlerische
Begabung, geradewegs zu den besonders gehaltreichen Fakten, Be-
obachtungen und Dokumenten vorzustofien. Dieser Gehalt, der zu-
weilen in den tiefsten Winkeln seiner Biicher verborgen ist, enthiilic
sich allméhlich, sofern man nur ein wenig Miihe aufwendet. Auch
wenn er beschliefit, das Korn nicht selbst zu mahlen, so verhilft doch
eine Ernte, die Paul Radin eingebracht hat, vielen Forschergenera-
tionen zu einer reichhaltigen Nahrung. Aus diesem Grunde méchte
ich hier Radins Werk wiirdigen, indem ich mich vier Mythen zu-
wende, die er unter dem Titel The Culture of the Winnebago: As
Described by Themselves (1949) verdffentlicht hat; im Vorwort
sagt er: »Bei der Verdffentlichung dieser Texte habe ich mir nur ein
einziges Ziel gesteckt, nimlich den Forschern authentisches Material
zur Verfiigung zu stéllen, das fiir die Untersuchung der Winnebago-
Kultur von Nutzen sein kénnte.« Ungeachtet dieser bescheidenen
Erkldrung und obwohl die vier Mythen von verschiedenen Infor-
manten stammen, erkennen wir gute Griinde dafiir, daf} sie in den-
selben Band aufgenommen wurden. Struktural gesehen zeugen die
vier Mythen von einer tiefen Einheit, trotz der Tatsache, daf}, wie
Radin in der Einleitung und in den Fufinoten immer wieder betont,
einer von ihnen sich in Inhalt, Stil und Struktur weit von den drei
anderen zu entfernen scheint. Ich will jedoch versuchen, die Bezie-
hungen aufzudecken, die zwischen den vier Mythen vorherrschen,
ind aufzuzeigen, daf sie sich nicht nur als ethnographische und lin-
guistische Dokumente iiber einen bestimmten Stamm, sondern auch
iiber Radins Absicht hinaus vereinigen lassen, weil sie alle vier zur

1 Bearbeitet nach deri englischen Original: »Four Winnebago Myths. A Struc-
tural Sketch«, Culture in History. Essays in Honor of Paul Radin, Columbia
University Press, New York 1960, S. 351-362.7Dieses Werk, das Prof. Stanley
Diamond noch zu Lebzeiten von Paul Radin vorbereitete, erschien nach seinem
T6d, der am 21. Februar 1959 eintrat.
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selben Gattung gehoren und ihre jeweiligen Botschaften einander
ergianzen. ‘
Der erste Mythos trigt den Titel: »Die zwei Freunde, die wiederge-
boren werden, oder der Ursprung des Abends der vier Nichte.« Er
erzihlt, wie der Sohn eines Hiuptlings und sein bester Freund ihren
Plan ausfihreen, fir das Woh!l der Gemeinschaft ihr Leben zu op-
fern. Nach ihrem Tod machten sie in der anderen Welt eine Reihe
von Priifungen durch und gelangten schliefilich zur Wohnung des
Schopfers (Earthmaker), der sie in einem Akt besonderer Gnade zu
den Lebenden zuriickschickte, wo sie ihren Platz bei ihren Eltern
und Gefihrten wieder einnahmen.
Wie Radin in seinem Kommentar erklirt (S. 41, § 32), bezieht sich
die Erzahlung implizit auf eine Eingeborenen-Theorie: jede Person
hat Recht auf einen bestimmten Anteil an Lebensjahren und irdi-
schen Erfahrungen; die Verwandten eines Individuums, das vorz?i—
tig gestorben ist, kdnnen also die Geister bitten, den Lebensabschnitt
unter ihnen aufzuteilen, den der Tote nicht aufgebraucht hat. Doch
die Theorie geht noch viel weiter; denn wenn auch der Lebensab-
schnitt, auf den der Held des Mythos verzichtet, indem er sich von
den Feinden toten 1ift, das bestehende Lebenskapital zugunsten
der Gruppe erhShen soll, so ist dieser Akt der Selbstlosigkeit do?h
nicht ganz ohne personliche Vorteile: indem ein Individuum ein
Held wird, trifft es eine Wahl, es tauscht ein volles Leben gegen ein
verkiirztes ein, doch wihrend der ganze Abschnitt einmalig ist und
ein fiir allemal gewdhrt wird, erscheint der verminderte Abschnitt
als Rechtsgrundlage fiir eine Art erneuerbarer Pacht auf die Ewig-
keit. Anders gesagt, wer auf ein vollstandiges Leben verzichtet, ver-
schafft sich das Recht auf eine unbegrenzte Reihe verkiirzter Leben.
Und da die vom Helden geopferten Jahre die Lebenserwartung der
gewohnlichen Individuen erhShen, gewinnt jeder bei diesem Han-
del: die gewdhnlichen Individuen, deren durchschnittliche Lebens-
erwartung langsam aber sicher im Lauf der Generationen wichst,
und die Krieger, deren Lebensdauer zwar abgekiirzt, aber dafir
unendlich erneuerbar ist, sofern sie in ihrer Selbstverleugnung nicht
erlahmen.
Dennodh ist es nicht sicher, ob Radin seinem Informanten voll ge-
recht wird, wenn er den Hinweis, dem zufolge die beiden Helden
ihre Expedition aus Dankbarkeit fiir die Wohltaten ihrer Lands-
leute unternommen haben, eine »sekundire Interpretation« nennt
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(5. 37, § 2). Aus unserer vorstehenden Analyse scheint im Gegenteil
hervorzugehen, dafl dieses Motiv von grofiter Bedeutung ist. Im
tibrigen spricht der Mythos nicht von einem, sondern von zwel
Kriegsziigen. Der erste findet statt, als die Knaben noch klein sind,
deshalb fordert man sie nicht auf, daran teilzunehmen. Man macht
sich nicht einmal die Miihe, sie dariiber zu informieren, sie erfahren
durch Hérensagen davon (§ 11-14) und folgen aus eigenem An-
trieb. Folglich sind sie nicht verantwortlich fiir die Sache, in der
sie sich auszeichnen: andere haben sie geplant und ausgefiihrt. Eben-
sowenig sind die Helden verantwortlich fiir den zweiten Feldzug,
in dessen Verlauf sie umkommen, da die Initiative fiir die Opera-
tionen diesmal den Feinden zufillt, die sie als Vergeltung fiir den
Krieg ausgelost haben, der einst gegen sie gefilhrt worden war.

Der Ausgangsgedanke ist also klar: die beiden Freunde haben gute
Ehen geschlossen und Erfolg in ihrem sozialen Leben (§ 66-70), und
sie fithlen sich ihren Landsleuten gegeniiber verpflichtet (§ 72). Der
Mythos erklart, dafl sie das Abenteuer suchen in der Absicht, sich
bei der Ausfithrung irgendeiner niitzlichen Tat zu opfern, und so
geraten sie in einen Hinterhalt der Feinde, die sich fiir ihre damalige
Niederlage richen wollen. Die beiden Helden haben also zum Wohl
thres Volks den Tod gesucht, und dieser Tod hat sie ereilt, obwohl
sie unschuldig an den Feindseligkeiten waren, deren Folge thr Tod
ist, fiir die jedoch ihre Landsleute die Verantwortung tragen. Den-
noch werden diese Landsleute die Lebensanteile erben, auf welche
die Helden zu ihren Gunsten verzichtet haben. Aber da die Helden
wiederauferstehen und zur Erde zuriidkkehren werden, zweifellos
um sich hier wieder auf dieselbe Weise zu verhalten, beginnt der
Zyklus der Lebensiibertragungen von neuem und so fort bis ins Un-
endliche. Einige Hinweise von Radin scheinen unsere Interpretation
zu bestitigen: nach dem Tod legt eine alte Frau den Seelen Priifun-
gen auf, an deren Ende sie sie von der Erinnerung an ihr irdisches
Leben befreit. Die Seelen konnen nimlich nur dann Erfolg haben,
wenn sie nicht an ihr eigenes Heil, sondern an das ihrer noch leben-
den Landsleute denken.

Am Ursprung des Mythos steht also, wie die Linguisten sagen wiir-
den, ein doppelter Gegensatz. Zunichst zwischen gewdhbnlichem
Schicksal und heldenhaflem Schicksal, wobei beim ersten das Recht
auf ein volles und ganzes, aber nicht erneuerbares Leben besteht,
das-andere dieses Recht zum Vorteil der Gruppe erneut ins Spiel
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bringt. Der zweite Gegensatz beruht auf zwei Arten von Tod, ei-
nem endgiiltigen und sozusagen uniformen, obwohl er ein Vers.pre.-
chen auf Unsterblichkeit im Jenseits beinhaltet; und einem periodi-
schen, der von Hin- und Herwanderungen zwischen dieser und der
anderen Welt gepragt ist. Das Bild dieser Dualitdt von Schicksalen
findet sich vielleicht in dem Winnebago-Symbol der Leiter zur an-
deren Welt wieder, so wie sie der Medicine Rite beschreibt: ein
Baum, der wie eine Leiter 1st, $0 heiflt es, »wie ein Froschbein: krumm
und geschedkt (dappled) von Licht und Leben (light-and-life). Dex
andere Baum ist wie eine vom Gebrauch geschwirzte rote Zeder,
glatt und glinzend geworden« (S. 71, § 91 ff.; vgl. Radin 1945, vor
allem die aufschlufireichen Kommentare auf S. 63 ff.).

Fassen wir die Botschaft des Mythos zusammen, so wie sie-aus fien
vorstehenden Analysen hervorgeht. Derjenige, der ein vollstindiges
Leben anstrebt, wird auch einen vollstindigen Tod erleiden; doch
derjenige, der freiwillig auf das Leben verzichtet und d§n Tod sucht,
wird zwei Belohnungen erhalten: einerseits wird er die Dauer des
vollstindigen Lebens erhchen, das den Mitgliedern seines Stamms
zugewiesen ist; andererseits wird er selbst in eine Lage ko.mmen,
die durch einen unendlichen Wechsel von Teilleben und Teiltoden
charakrerisiert ist. Das ergibt ein Dreieckssystem:

Wiedergeburt
(Teilleben, Teiltod)

totales Leben totaler Tod
Der zweite Mythos mit dem Titel »Der Mann, der seine Frau aus
der Welt der Geister zuriickholte« ist eine Variation iiber dassel.be
Thema, jedoch mit einem wesentlichen Unterschied. Auch }‘1ier zeigt
sich ein Held — in diesem Fall der Ehemann ~ bereit, die Dauer
des ihm verbleibenden Lebens zu opfern; freilich wird dieses Opfer
nicht zum Wohl der Gruppe gebracht, wie im ersten Mythos, son-
dern zum Wohl einer einzigen Person: der zirtlich geliebten Gattin,

~die seiner Zuneigung entrissen worden war. Tatsichlich weill der
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Held zu Beginn nicht, daff er, wenn er den Tod sucht, einen neuen
Lebensvertrag erhalten wird, und zwar nicht nur fiir seine verstor-
bene Frau, sondern auch fiir sich selbst. Hatte er es geahnt — und
dies gilt auch fiir die Protagonisten des vorigen Mythos —, dann
wiirde das Element des Opfers, das doch fiir den Verlauf der Hand-
lung wesentlich ist, in der Erzihlung fehlen. Doch das Endergebnis
bleibt hier wie dort das gleiche: derjenige, der das Leben in einem
Akt der Nichstenliebe verliert, gewinnt es fiir sich selbst sowie fiir
die Person oder die Personen wieder, fiir die er sich zuerst geopfert
hatte.

Der dritte Mythos — »Reise der Seele in die Welt der Geister, wie
man sie im Medicine Rite erzihlt« — gehdrt, wie sein Titel besagr,
einer religiésen Bruderschaft an. Er erzihlt von den Priifungen, de-
nen ihre Adepten sich im Jenseits unterzichen miissen, nach dem
Beispiel der Protagonisten der anderen Mythen, und erklirt, daf§
sie, falls sie sie bestehen, das Recht auf Wiedergeburt erlangen.

Auf den ersten Blick unterscheidet sich die Situation von den vor-
hergehenden, denn niemand opfert hier sein Leben. Dennoch weif}
man; dafl die Mitglieder des Medicine Rite regelmiBig eine Art von
symbolischer Opferung praktizierten. Wie Radin in The Road of
Life and Death und anderswo gezeigt hat, folgte das Ritual einem
inNordamerika geldufigen Muster, nach dem die Adepten sich ab-
wechselnd »téten« und »wiedererwecken« liefen. Der dritte Mythos
weicht also von-den beiden ersten nur insofern ab, als seine Hel-
den — d. h. die Adepten des Ritus ~ statt einmal und endgiiltig zu
sterben bereit zu sein, sich regelmiflig in eben diesem Opfer iiben,
das sie mehrmals im Laufe ihres Daseins wiederholen, jedoch sym-
bolisch. In gewisser Weise immunisieren sie sich gegen -den wirkli-
chen Tod, wenn'sie symbolisch auf das volle und ganze Leben ver-
zichten, das, solange es dauert; vom Ritual durch eine Folge von
Teilleben und Teiltoden ersetzt wird. Auch in diesem Fall bleiben
folglich die konstitutiven Elemente -des Mythos dieselben, obwoh!
jedes Subjekt — und nicht ein-dritter oder die Gruppe in ihrer Ge-
samtheit — der Nutzniefler der Opferung ist.

Gehen wir nun zu dem vierten Mythos iiber: »Wie ein Waisenknabe
die-Tochter des Hiauptlings wieder zum Leben erweckte«, der in
Radins Augen mehrere Schwierigkeiten bereitet. Dieser Mythos, so
bemerkt er nimlich, unterscheidet sich nicht nur von den drei an-
deren, er nimmt in der Winnebago-Mythologie auch einen geson-
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derten Platz ein. Zu der Zeit, da er sein Buch Method and Theory
of Ethnology schrieb (S. 238-245), war Radin der Ansicht, es
konnte sich hier um eine durch Entstellung unkenntlich gewordene
Version eines Mythos von der Griindung des Dorfs handeln, dessen
Typus er im iibrigen identifiziert hatte; doch in The Culture of the
Winnebago (S. 74 f1.) erklirt er, warum er von dieser Interpretation
Abstand nimmt.

Folgen wir der Argumentation von Radin im einzelnen. Zuerst faflc
er die Handlung zusammen, die, wie er hinzufiigt, so einfach ist,
daf man sich diese Arbeit eigentlich sparen kénnte: »Die Tochter
eines Stammeshauptlings verliebt sich in einen Waisenknaben, stirbt
an gebrochenem Herzen und wird von dem Waisenknaben selbst
wieder zum Leben erweckt, der verschiedene Priifungen bestehen
muf, nicht in der Welt der Geister, sondern hier auf der Erde und
in der Hiitte selbst, in der die junge Frau ihren letzten Seufzer getan
hat« (S. 74).

Wenn die Handlung »die Einfachheit selbst« ist, wo befinden sich
dann die strittigen Punkte? Radin nennt drei, gegen die, wie er
sagt, jeder zeitgendssische Winnebago Einspruch erheben wiirde:
1. der Mythos scheint sich auf eine stark geschichtete Gesellschaft zu
beziehen; 2. damit die Handlung plausibel ist, miiite man anneh-
men, daf die Frauen in dieser Gesellschaft eine hohere Stellung ein-
nahmen, und vielleicht sogar, dafl die Abstammungsregel matrili-
near war; 3. die Priifungen, welche die Winnebago-Mythologie
allgemein ins Jenseits verlegt, finden auf der Erde statt.

Radin erwigt nun zwei mogliche Erklarungen, um sie sofort wieder
zu verwerfen. Er glaubt nicht, dafl der Mythos sich einer Entleh-
nung aus der europiischen Folklore verdanken oder das Werk
irgendeines aufgeklirten Denkers sein kénne (some Winnebago radi-
cal); er wiirde ihn eher in einer sehr alten Zeit der Winnebago-Ge-
schichte ansiedeln. Zwei verschiedene Formen der traditionellen
Eingeborenen-Literatur,  gdttliche Erzdhlungen einerseits und
menschliche Erzahlungen andererseits, wiren mit archaischen Ele-
menten verschmolzen und das Ganze so lange bearbeitet worden,
bis diese disparaten Gegebenheiten in Einklang standen.

Wir haben nicht die Absicht, diese elegante Rekonstruktion anzu-
zweifeln, die auf einer uniibertrefflichen Kenntnis der Kultur, der
Sprache und der Geschichte der Winnebago beruht. Die folgende
Analyse will die von Radin nicht ersetzen, sondern nur vervoll-
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stindigen. Sie steht im iibrigen auf einer logischen, nicht histori-
schen Ebene und nimmt als Kontext eher die drei bereits kommen-
tierten Mythen als die alte oder jiingere Kultur ihrer Erzihler. Fiir
uns geht es darum, zu untersuchen, ob zwischen den vier Mythen
strukturale Beziehungen bestehen und, falls dies zutrifft, sie zu
explizieren.

Erinnern wir zunichst an einen Punkt theoretischer Art. Seit Boas
seine Tsimshian Mythology veroffentlicht hat, haben es die Ethno-
logen oft fiir ein unbestreitbares Faktum angesehen, dafl zwischen
der Kultur einer Gesellschaft und ihren Mythen eine regelmifige
Korrelation besteht. Doch Boas selbst scheint nicht so weit gegangen
zu sein. Das genannte Werk behauptet nicht, daf} die Mythen auto-
matisch die Kultur widerspiegeln, wie manche seither zu postulieren
scheinen. Er fragt sich weit bescheidener, bis zu welchem Punkt und
in welchem Maf} der Spiegel der Mythen das Bild der Kultur wie-
dergibt, und er zeigt, daf} in der Tat ein Teil der Kultur in die My-
then eingeht. Daraus folgt nicht, das jedesmal, wenn ein Mythos
eine Form des sozialen Lebens erwihnt, diese irgendeiner objektiven
Realitdt entsprechen mufi, die in der Vergangenheit existiert haben
soll, falls es der Untersuchung der heutigen Bedingungen nicht ge-
lingt, sie hier zu entdecken. n
Es mufl eine Entsprechung geben, und es gibt sie in der Tat, zwi-
schen der unbevwufiten Botschaft eines Mythos — dem Problem, das
er zu I6sen sucht — und dem bewufiten Inhalt, anders gesagt, der
Handlung, die er erarbeitet, um zu diesem Ergebnis zu kommen.
Doch diese Entsprechung ist nicht notwendig von der Art einer
wortlichen Wiedergabe, sie kann auch den Aspekt einer logischen
Transformation annehmen. Wenn ein Mythos sein Problem direkt
stellt, d. h. in den Termini, in denen die Gesellschaft, aus der er
stammyt, es wahrnimmt und zu 18sen sucht, so kann die Handlung,
der latente Inhalt des Mythos, seine Motive unmittelbar dem sozia-
len Leben selbst entnehmen. Doch wenn der Mythos das Problem
umgekehrt formuliert und es durch das Absurde zu l8sen sucht,
kann man darauf gefafit sein, dafl der offenkundige Inhalt dem-
entsprechend verindert ist und ein umgekehrtes Bild der empirisch
gegebenen sozialen Realitit liefert, wie sie sich dem Bewuf3tsein der
Mitglieder der Gesellschaft darstellt.

Bei einer solchen Moglichkeit wire die Hypothese von Radin, der
zufolge die Formen des sozialen Lebens, die der vierte Mythos illu-
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striert, auf eine alte Zeit der Winnebago-Geschichte verweisen
wiirde, in keiner Weise erforderlich. Denn es konnte sein, dafl diese
Formen das Bild einer Gesellschaft zeigen, die keine reale Existenz
hat, sei sie gegenwirtig oder vergangen, und sogar dem traditionel-
len Winnebago-Modell entgegensteht, einfach weil die Strukrur die-
ses besonderen Mythos diejenige anderer Mythen umkehrt, deren
offenkundiger Inhalt sich auf das traditionelle Modell beruft. An-
ders gesagt, wenn im Fall einer Entsprechung zwischen 4 und B
man A durch — A ersetzt, dann mufl — B durch B ersetzt werden;
aber daraus folgt noch nicht, dafl aufgrund der bloflen Tatsache,
dafl B einem realen Gegenstand entspricht, ein anderes reales Ob-
jekt, dem — B entsprechen konnte, irgendwo existieren mufi: in
einer anderen Gesellschaft, der es entlehnt worden wire; oder, als
Uberlebsel, in der Vergangenheit der zuerst betrachteten Gesell-
schaft.

Es stellt sich offensichtlich die Frage, warum wir drei Mythen vom
Typus A und einen Mythos vom Typus — 4 haben. Vielleicht weil
der Typus — A ilter ist, aber vielleicht auch, weil —A4 zu A gehdre
als eine Transformation A%, die zu ein und derselben Gruppe ge-
hort und von der die drei ersten Mythen A!, A% A° andere Zu-
stinde veranschaulichen.

Wie bereits festgestellt, beruht diese Gruppe von drei Mythen auf
einem Grundgegensatz zwischen dem Leben der gewdhnlichen In-
dividuen einerseits, die eines natiirlichen Todes sterben und deren
Seele in einem der Dorfer des Jenseits ein banales Dasein fithren,
und dem freiwillig verkiirzten Leben der Helden andererseits, des-
sen nicht verbrauchter Abschnitt jedoch denjenigen der anderen
Mitglieder der Gruppe vergrdfiern wird und dem Helden zu einem
neuen Lebensvertrag verhilft. Die drei ersten Mythen, die wir be-
trachtet haben, fassen den ersten Terminus der Alternative nicht
ins Auge; sie halten sich ausschlieflich an den zweiten. Doch zwi-
schen den dreien taucht ein kleiner Unterschied auf, der es immerhin
erlaubt, sie nach dem besonderen Zweck zu klassifizieren, fiir den
der Held oder die Helden sich opfern: zum Wohl der Gruppe im
ersten Mythos, zum Wohl eines anderen Individuums (Gattin) im
zweiten, und zum Wohl des Opfers selbst im dritten.

Wie steht es nun mit dem vierten Mythos? Wir sind mit Radin ei-
ner Meinung, daf ihm »ungewdhnliche« Ziige zuzusprechen sind;
allerdings unterstehen diese Unterschiede ebensosehr und vielleicht
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noch mehr der Logik als der Soziologie oder der Geschichte, denn
sie scheinen von der Tatsache herzuriihren, dafl auf der Ebene der
ersten Dichotomie (zwischen gewdhnlichem Leben und auflerge-
wohnlichem Leben) ein neuer Gegensatz eingefiihrt wird. In der Tat
laflc sich ein Phidnomen auf zweierlei Weise als auflergewohnlich
kennzeichnen: durch Ubertreibung oder durch Untertreibung, als
Uberfluf oder als Mangel. Wenn nun aber die Helden der drei ersten
Mythen Talente haben, die sie aus der Normalitit herausheben —
handle es sich nun um die Selbstaufopferung zum Wohl der All-
gemeinheit, um die eheliche Liebe oder um die mystische Begeiste-
rung —, so liegen die beiden Helden des vierten Mythos unter dem
Durchschnitt, zumindest in einer bestimmten Beziehung, die fiir je-
den eine andere ist.

Die Tochter des Hauptlings nimmt einen hohen sozialen Rang ein;
in Wahrheit einen so hohen, daf} sie von der Masse der Gruppe ab-
geschnitten und durch die Unfzhigkeit, ihre Gefiihle auszudriicken,
gleichsam gelahmt ist. Thre hohe Position macht sie zu einem ver-
minderten menschlichen Wesen, dem eine wesentliche Eigenschaft des
affektiven Lebens fehlt. Auch der Held ist vermindert, jedoch in
sozialer Beziehung: arm und Waise. Miissen wir dann sagen, daf}
der Mythos das Bild einer geschichteten Gesellschaft widerspiegelt?
Das hiefle, die bemerkenswerte Symmetrie verkennen, die zwischen
den beiden Helden besteht, so dafl es falsch wire, einfach zu be-
haupten, der eine sei »oben«, der andere »unten«. In Wahrheit ist
jeder von einem bestimmten Standpunkt aus oben und von einem
anderen aus unten; dieses Paar umgekehrt symmetrischer Struktu-
ren gehdrt eher in den Bereich der ideologischen Konstruktionen
als in den der empirisch beobachtbaren sozialen Systeme. Wir stell-
ten soeben fest, dafl das junge Madchen eine hohe soziale Stellung
einnimmt, aber als Lebewesen, also in bezug auf die Natur, auf
einem niedrigen Platz steht. Was den Knaben betrifft, so steht er
auf der sozialen Leiter unbestreitbar auf einer sehr tiefen Stufe;
doch andererseits ist er ein wundersam begabter Jiger, der also be-
vorzugte Beziehungen zur Welt der Tiere, das heifit der Welt der
Natur unterhilt. Der Mythos kommt auf dieses Thema immer wie-
der zuriick (§ 10-14, 17-18, 59-60, 77-90).

Folglich 1afit sich das Geriist unseres Mythos auf ein polares System
zuriickfithren, das zwei Individuen einander nihert und sie gleich-
zeitig entgegenstellt, ein mannliches und ein weibliches, die insoweit



234 Mythologie und Ritual

bemerkenswert sind, als ein jedes in einer Hinsicht auﬂergewéhnlhich
begabt (+) und in einer anderen auflergewohnlich unbegabt (—) ist:

Natur Kultur
Knabe + -
Midchen = +

Je weiter die Handlung fortschreitet, desto mehr treibt sie diﬂese.s

Ungleichgewicht auf die Spitze: das Madchen stirbt eines natzfrlz—

chen Todes, der Knabe bleibt ganz allein und erleidet also einen

sozialen Tod. Und wihrend das Madchen sein ganzes gewShnliches

Leben lang sichtlich in der hoheren Position war, der Kflabe }.1inge-
gen in der niedrigeren, kehren sich nun, da sie getrennt sind (51? von
den Lebenden, er von der Gesellschaft), ihre jeweiligen Positionen
um: sie befindet sich unten (in ihrem Grab), er oben (auf dem Boden
der Hiitte). Ein Detail, das Radin verwirrte, konnte die Funktion
haben, diesen Umschlag deutlich zu machen: »Auf das Grab hauf-
ten sie lodkere Erde (loose dirt), damit nichts durchsickern kér}ne«
(seep through, S. 87, § 52). Radin kommentiert: »Ich verste_he nicht,
wie Erde aufzuhiufen, ohne sie festzutreten (piling the dirt loose-
l), das Grab dicht machen kinnte (would prevent seepage). Es muf}
noch etwas geben, das nicht angezeigt ist« (S. 100, Fn. 40). Ak?er
vielleicht muf man diesen Vorfall mit einem anderen in Verbin-
dung bringen, der stattgefunden haben soll, als man die Hiitte .des
Knaben baute: »...auf dem Boden hatte man eine dicke Schicht
Erde aufgehduft, damit die Warme erhalten bleibt« (S. 87, § 74). Es
kénnte sich hier nicht um die Erinnerung an neue oder alte Briuche,
sondern um einen etwas linkischen Versuch handeln, zu betonen,
daf der Knabe in bezug auf die Oberfliche des Bodens nun oben
und das junge Midchen unten ist.2 ‘ .

Dennodh ist dieser neue Gleichgewichtszustand ebenso unsicher wie

2 Die Interpretation ist im Kontext durchaus pl.au.sibel. J}ber sowohl m.Norfl-
amerika wie in Stidamerika fehlt es nicht an Beispielen fiir Begattungsr}.tenz in
deren Verlauf schwere Steine auf das Grab gehiuft werden, dam'lt der gefah.rhche
Geist des Toten nicht entweichen kann, oder w':ihren.d derer im Gegenteil der
Erdboden gelockert wird, um die Kommunikation zwischen dem Toten gnd den
Lebenden aufrechtzuerhalten. Die Schwierigkeit rithre da.her, dafl das zweite Ver-
fahren den Zweck zu haben scheint, das Ergebnis zu erzielen, das man eher vom
ersten erwarten wiirde.
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der andere. Derjenigen, die unfihig war, zu leben, gelang es nicht,
zu sterben, und ihr Geist »verweilt auf der Erde«. In dieser Form
kann sie schliefflich den jungen Mann dazu bringen, den Kampf
gegen die Feinde der anderen Welt aufzunehmen, um sie zu den
Lebenden zuriickzubringen. In einer bewundernswerten Symmetrie
wird der Knabe spiter ein zhnliches, wiewohl umgekehrtes Schick-
sal haben: »Ich bin noch nicht alt«, sagt er dann dem jungen Mad-
chen, das seine Frau geworden ist, »und trotzdem bin ich so lange
auf der Erde geblieben, wie ich konnte. ..« (S. 94, § 331). Also:
derjenige, dem es gelingt, den Tod zu besiegen, ist unfihig, zu leben.
Dieses Hin und Her kénnte sich unendlich lange fortsetzen, und die
Erzihlung erwihnt zumindest diese Mdglichkeit, indem sie dem
Helden einen einzigen Sohn gibt, der wie er bald Waise und wie er
ein guter Jager ist. Doch die Handlung treibt einem anderen Schluf§
zu. Die beiden Helden, gleichermaflen unfihig, zu leben und zu
sterben, nehmen eine mittlere Stellung ein, die von Dimmerwesen,
die unter der Erde wohnen, aber gelegentlich emporsteigen kénnen:
weder als Menschen noch als Gétter, sondern in Wolfe verwandelt,
d. h. zwiespiltige Geister, in denen sich positive und negative Ziige
vereinen. Das ist das Ende des Mythos.

Wenn die vorstehende Analyse korrekt ist, ergeben sich daraus zwei
Konsequenzen. Erstens bildet der Mythos ein kohirentes Ganzes,
dessen winzigste Details zueinander passen und einander entspre-
chen; zweitens verweisen die von Radin aufgeworfenen Probleme
(oben, S. 229f.) unmittelbar auf die Struktur des Mythos, und man
braucht sich, um eine Losung zu finden, nicht auf eine Geschichte
der Winnebago-Gesellschaft zu berufen, die im tibrigen nur konjek-
tural sein kénnte.

Versuchen wir also, die drei Probleme zu 15sen, indem wir uns an
die Termini unserer Analyse halten.

1. Die von dem Mythos evozierte Gesellschaft erscheint nur deshalb
geschichtlich, weil die Helden in Form eines Gegensatzpaars darge-
stellt sind; doch ihr Gegensatz zeigt sich sowohl hinsichtlich der
Natur wie hinsichtlich der Kultur. Folglich ist die angebliche Schich-
tung kein historischer Uberrest. Sie resultiert aus der Projektion
einer logischen Struktur auf eine imaginire soziale Ordnung, einer
Struktur, bei der alle Elemente in Korrelation und Gegensatz ste-
hen.

2. Khnlich 1iflt sich die zweite Schwierigkeit 18sen, die, wie es



236 Mythologie und Ritual

scheint, von dem hoheren Rang der Frauen herriithrt. In der Tat
liuft unsere ganze Argumentation darauf hinaus, dafl die hier‘b'e—
trachteten vier Mythen drei Sitze formulieren, den ersten implizit,
den zweiten explizit in den Mythen 1, 2, 3, und den dritten eben-
falls implizit, jedoch nur im Mythos 4. Und zwar:

a) Die gewthnlichen Individuen leben (ein vollstindiges Leben)
und sterben (endgiiltig).

b) Die durch positive Eigenschaften auflergewdhnlichen Individuen
sterben (jiinger) und leben (von neuem).

¢) Die durch negative Attribute auflergewdhnlichen Individuen
konnen weder leben noch sterben.

Es liegt auf der Hand, daf der Satz ¢ a contrario aus den Sitzen a
und b folgt. Er muf8 sich also eine Handlung erfinden, deren Prot-
agonisten (hier ein Mann und eine Frau) zu Beginn umgekehrte
Positionen einnehmen, damit jeder eine Hilfte der Beweislast auf
sich nehmen kann, symmetrisch zur anderen Hilfte, die seinem Part-
ner zufallt. Daraus ergibt sich, daf eine Handlung sowie jedes Ele-
ment derselben niemals an sich selbst noch gemaff den Gegeben-
heiten interpretiert werden konnen, die dem Bereich des Mythos
auferlich sind, sondern nur als Substitutionen, die einen integrieren-
den Bestandreil einer Mythengruppe bilden und sich nur in bezug
auf diese interpretieren lassen.

3. Wir kénnen nun auf das letzte der von Radin aufgeworfenen
Probleme zuriidkkommen, welches den vierten Mythos betrifft: war-
um spielt sich der Kampf gegen die Phantome hier auf der Erde ab,
und nicht, wie es die Regel ist, im Jenseits? Dieses Problem muf’
auf dieselbe Art gelost werden wie die anderen, denn gerade weil
die beiden Helden Unterlebende sind (der eine in bezug auf die
Natur, der andere in bezug auf die Kultur), miissen die Phantome,
mit denen sie sich messen, in der Erzihlung als Ubertote figurieren.
Erinnern wir uns, daf die ganze Handlung des Mythos auf einem
zweideutigen Terrain spielt und endet, auf dem die Menschen zu
chthonischen Tieren werden und die Seelen sich nicht entschlieffen
kénnen, die Erde zu verlassen. Der Mythos a8t Figuren auftreten,
die von Anfang an halb lebendig und halb tot sind; damit ste.llt er
sich den vorhergehenden Mythen entgegen, in denen die Antithese
zwischen Leben und Tod, die zu Beginn stark ausgeprigt ist, erst
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am Ende gel6st wird. Folglich lautet die globale Botschaft der vier
Mythen in ihrer Gesamtheit, daf} man, um den Gegensatz zwischen
Leben und Tod iiberwinden zu konnen, ihn zunichst als solchen
anerkennen mufl; sonst wird der Zwiespalt zwischen den beiden
Zustinden, den man hat einschleichen lassen, unendlich fortdauern.

Ich hoffe gezeigt zu haben, dafl die vier Mythen zu ein und dersel-
ben Transformationsgruppe gehdren und daff Radin bessere Griinde
hatte, als er selbst glaubte, sie in einer Publikation zu versammeln.
Erstens behandeln alle diese Mythen auflergewdhnliche Schicksale,
die den vulgdren Schicksalen entgegenstehen. Zwar werden diese
letzteren nicht ausdriicklich erwihnt; in dem System, das die vier
Mythen bilden, sind sie eine leere Klasse, was nicht bedeutet, daf}
sie nicht anderswo gefiillt werden konnte. Zweitens erkennen wir
einen Gegensatz zwischen zwei Typen von auflergewohnlichen
Schicksalen; die einen sind auflergewdhnlich durch das Ubermaf,
die anderen durch den Mangel. Diese zweite Dichotomie erlaubt
es, den Mythos 4 von den Mythen 1, 2, 3 zu unterscheiden; sie ent-
spricht also auf logischer Ebene derselben Unterscheidung, die Ra-
din aus psychologischen, soziologischen und historischen Griinden
getroffen hatte. Schliefllich kann man die Mythen 1, 2, 3 klassifi-
zieren, wenn man sich auf die differentielle Funktion bezieht, die
jeder dem freiwilligen Opfer des oder der Helden zuweist.

Die Mythen organisieren sich also zu einem dichotomischen System
mit mehreren Etagen, auf denen Korrelations- und Gegensatzbezie-
hungen vorherrschen. Wir konnen aber noch einen Schritt weiter-
gehen und versuchen, sie auf einer gemeinsamen Stufenleiter zu ord-
nen, nidmlich unter Beriicksichtigung der merkwiirdigen Abstufung,
die von einem Mythos zum anderen zu beobachten ist, wenn man
die Art der Priifungen definieren will, denen die Geister oder Phan-
tome die Helden unterziehen. Im Mythos 3 erlegen die Geister keine
Priifung auf; sie begniigen sich mit der Rolle von Weggefihrten,
gleichgiiltigen Zeugen der Miihen, die der Held auf sich nimmt, um
die materiellen Hindernisse zu iiberwinden, die sich ihm in den Weg
stellen. Im Mythos 1 sind die Geister nicht gleichgiiltig, aber auch
nicht feindselig; ganz im Gegenteil, denn der Held muf ihrer Ver-
traulichkeit widerstehen und darf weder den Aufforderungen der
weiblichen Geister noch der ansteckenden Frohlichkeit der méinnli-
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chen Geister nachgeben, die, um ihn besser tduschen zu konnen, die
Rolle von lustigen Gesellen spielen. So verwandeln sich die Geister
der Toten, die im Mythos 3 Geféibrten sind, im Mythos 1 in Ver-
fiibrer; sie handeln noch wie Menschen im Mythos 2, aber als
Aggressoren, die alle moglichen Gewalttaten veriiben; ein Merkmal,
das im Mythos 4 noch deutlicher zutage tritt, wo die Geister jede
menschliche Gestalt verlieren, da man am Ende erfihrt, dafl sie es
waren, die den Helden in Form von wimmelnden Insekten ver-
folgten. Von einem Mythos zum anderen ist also eine doppelte Pro-
gression zu beobachten: von einem friedfertigen Verhalten zu einem
aggressiven Verhalten, und von einem menschlichen Verhalten zu
einem nichtmenschlichen Verhalten.

Mehr noch, denn wir konnen diese doppelte Progression in Korrela-
tion zu den Beziehungen setzen, welche der oder die Helden zu ihrer
sozialen Gruppe unterhalten.

Der Held des Mythos 3 gehort einer religidsen Bruderschaft an; es
steht aufler Zweifel, daf er sein privilegiertes Schicksal als Mitglied
jener Gruppe, in der er agiert, und mit ihrem Einverstindnis auf
sich nimmt. Was die beiden Helden des Mythos 1 betrifft, so haben
sie beschlossen, sich von der Gruppe zu trennen, um — der Text
prazisiert es zu wiederholten Malen — irgendeine Gelegenheit zu
finden, eine verdienstvolle Tat zu vollbringen, die ihren Landsleu-
ten nutzen kann; sie handeln also zugunsten der Gruppe und fiir
sie. Hingegen motiviert den Helden des Mythos 2 einzig die Liebe,
die er fiir seine Frau empfindet; von der sozialen Gruppe ist nie die
Rede. Der Held unternimmt seine Tat als einzelner und nur zum
Wohl einer anderen einzelnen Person. Schlielich legen die beiden
Helden des Mythos 4 gegeniiber der Gruppe eine offen negative
Haltung an den Tag: das junge Madchen stirbt aufgrund seiner Un-
fihigkeit, zu kommunizieren, sie will lieber umkommen, als sich
ausdriicken, und sie zieht sich, wie sie glaubt endgiiltig, in den Tod
zuriick. Und der Knabe weigert sich, den Dorfbewohnern zu folgen,
wenn sie beschliefen, auszuwandern und das Grab zu verlassen. Die
Protagonisten haben beide die Absonderung gewahlt, und ihre je-
weiligen Aktivitidten finden gegen die Gruppe statt:
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Schicksal
|
|
auflergewshnlich gewdhnlich
| | (leere Klasse)
positiv negativ
[ |
Ml 3 M1 M2 M4
Opfer zum Wohl: SSZ’I?):; der Gruppe  des Anderen
Geister der Toten: ~ Gefihrten Verfihrer menschliche - nichtmenschliche
Aggressoren  Aggressoren
vollbrachte Tat: in der fiir die auflerhalb gegen die
Gruppe Gruppe der Gruppe Gruppe

Das obige Diagramm fafit die gesamte Argumentation zusammen.
Ich bin mir bewuflt, dafl sie, um véllig iiberzeugend zu sein, sich
nicht auf vier Mythen beschranken diirfte, sondern noch andere aus
den unschitzbaren Dokumenten heranziehen miifite, die uns Radin
iber die Winnebago-Mythologie hinterlassen hat. Ich hoffe aber,
dafl die hier skizzierte Grundstruktur, wenn sie sich zusitzliches
Material integriert, zwar reicher und komplexer, aber nicht entkrif-
tet wird. Indem ich ein kleines Buch kommentierte, dem sein Autor
sicherlich geringe Bedeutung beimifit, wollte ich anhand eines Bei-
spiels lediglich die Fruchtbarkeit der Methode unterstreichen, die
Radin anwandte, sowie das Interesse, das die von ihm gestellten
Probleme noch heute haben.



