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weder der Clan noch die Familie sich selbst oder ihre Hand-
lungen auseinanderzuhalten; auch sind die einzelnen Indivi-
duen, so einflufireich und selbstbewufit sie auch sein mdgen, 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 konnen 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,
fiihren dennoch die rechtlichen und 6konomischen Titigkeiten
aus, die diesen Wortern entsprechen. Desgleichen ist der Begriff
des Tauschhandels den Melanesiern ebensowenig vertraut wie
den Polynesiern. A. C. Kruyt, einer der besten Ethnographen,
beschreibt sehr genau, unter Verwendung des Wortes Verkauf,
diese Geisteshaltung der Bewohner von Mittel-Celebestte, von
denen iibrigens die Toradja schon seit langem mit den Malaien,
grofien Handelstreibenden, in Berithrung 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 intermedidren Gaben recht mangelhaft, siche oben
basi.

110 Siche Koopen. Dic Ungewiftheit iiber die Bedeutung der Wérter, die
wir schlecht und recht mit »kaufen« und »verkaufen« iibersetzen, herrscht
nicht allein hinsichtlich der Gesellschaften des Pazifik. Wir werden spiter
auf dieses Thema zurlickkommen; doch schon hier mdchten wir daran erin-
nern, dafl selbst in der franzdsischen Umgangssprache das Wort »ventee
sowohl den Verkauf als den Kauf bezeichnet und dafl sich im Chinesischen
die beiden einsilbigen Worter, die den Akt des Kaufens und des Verkaufens
bezeichnen, nur durch dic Tonhshe voneinander unterscheiden.
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standen hat und noch versteht, eine Menge von Giitern 1n
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 Einflufl der ausgetauschten Dinge —
nichts anderes zum Ausdruck als die Art und Weise, wie die
Untergruppen dieser segmentierten Gesellschaften archaischen
Typs stindig ineinandergreifen und fiihlen, daf sie einander
alles schulden.

Die indianischen Gesellschaften Nordwestamerikas haben die
gleichen Institutionen, nur sind sie bei ihnen noch radikaler und
ausgeprigter. Zunichst sieht es so aus, als sei der Tausch hier
unbekannt. Obwohl sie schon seit langem mit den Europdern in
Beriithrung kommen':, scheint keine der beachtlichen Reich-
tumsiibertragungen, die dort stindig getdtigt werden, auf an-
dere Weise vor sich zu gehen als in den feierlichen Formen des
Potlatsch.r*2 Diese Institution wollen wir nun aus unserer Sicht

111 Mit den Russen seit dem 18. Jahrhundert und den franzdsisch-kanadi-
schen Trappern seit Anfang des 19. Jahrhunderts.

112 Siehe 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.1:3

Alle Stimme, Vélker oder besser Stammesgruppen, von denen
die Rede sein wird, wohnen an der Kiiste Nordamerikas und
Alaskas (Tlingit und Haida) sowie Britisch Kolumbiens (Haida,
Tsimshian und Kwakiutl).”’4 Auch sie leben am Meer oder an

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

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

114 Die Quellen fiir eine Untersuchung dieser Gesellschaften sind betrichtlich
und bemerkenswert zuverlissig, da sie weitgehend philologisch vorgehen und
viele Texte im Original und in Ubersetzungen wiedergeben. Siche 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 dlteren sind unzureichend und die neuen
trotz ihren Details und ihrer Griindlichkeit nicht vollstindig genug im
Hinblick auf das, was uns interessiert. Boas und seine Mitarbeiter der Jesup-
Expedition richteten ihre Aufmerksamkeit vor allem auf die materielle Kul-
tur, die Sprache und die Mythologie. Selbst Arbeiten der ilteren professionel-
len Ethnologen wie Krause und Jacobsen oder die der jiingeren wie Sapir,
Hill Tout etc. verfolgen die gleiche Richtung. Die juristische, konomische
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, daf 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 gréften 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 ernihren sich mehr vom Fischfang als von der Jagcil;
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 europdischen Maﬁst'aibe.n
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. Ihre 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. Einige dieser Kupferplatten, wahre
Wappenschilde, dienten ihnen als Geld. Eine andere f.\rt des
Geldes waren wohl die schdn gemusterten Wolldecken, die soge-
nannten Chilkat-Decken, die noch heute als Schrmuckstiicke
dienen und von denen einige sehr wertvoll sind.**s Diese Volker
sind vorziigliche Schnitzer und Handwerker. Die aus Hor~n
geschnitzten Pfeifen, Keulen, Blasrohre und Lb'ffel_bdden 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, obglei.ch
sie, zumindest der Sprache nach, wenigstens zu drei verschie-

Smithsonian Contributions to Knowledge, 18705 R. Chi Mayne, futn years
in British Columbia, London 1882. Dicse Arbeiten sind _n?ch immer dic
besten, und ihre Daten verleihen ihnen eine cndgﬁltige'AL}tor{tat. ) _
Bei der Nomenklatur dieser Stimme bestcht eine Schwierigkeit. Die Kwaku.ul
bilden zwar einen Stamm fiir sich, geben ihren Navmcn aber auchv verschie-
denen anderen, mit ihnen verbiindeten Stimmen, die zusammen eine wahre
Nation dieses Namens bilden. Wir werden uns bemiihen, jeweils anzugeben,
von welchem Stamm die Rede ist. Wenn nicht anders vcrmcrkF, han(.icltlcs
sich immer um die Kwakiutl im engen Sinn. Das .Wort kwakintl _hcdk im
iibrigen ecinfach »reich« (»Rauch der Welt«) und wc1st.scho¥1 du_rch sich scllbst
auf die Bedeutsamkeit der Skonomischen Tatsachen hin, die wir beschreiben
Yxcsrdlﬁ?i-r die Chilkat-Decken siche G. T. Emmons, »The Chilkat Blankete,
Memoirs of the A.M.N.H., Bd. III, Teil 4, 1907.
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denen Vo6lkerfamilien gehdren.’s Das Winterleben ist auch bei
den stidlichen Stimmen sehr verschieden von dem Sommerleben.
Die Stimme haben eine doppelte Morphologie: sobald der
Frihling zu Ende ist, zerstreuen sie sich, gehen auf die Jagd, sam-
meln Wurzeln und Beeren in den Wildern, widmen sich dem
Lachsfang auf den Fliissen; und wenn der Winter hereinbricht,
konzentrieren sie sich wieder in den »Stidten«. Und wihrend
der ganzen Zeit dieses engen Zusammenlebens befinden sie sich
in einem Zustand dauernder Erregung. Das gesellschaftliche
Leben wird duflerst intensiv, intensiver noch als wihrend der
Stammesversammlungen, die auch im Sommer stattfinden kon-
nen. Sie befinden sichin stindigem Aufruhr: ununterbrochen gibt
es Besuche ganzer Stimme untereinander, ganzer Clans und
Familien. Ein Fest folgt dem anderen. Bei einer Heirat, bei den
verschiedensten Ritualen und Beférderungen wird mit vollen
Hinden alles ausgegeben, was man im Sommer und Herbst mit
groflem Fleifl auf einer der reichsten Kiisten der Welt zu-
sammengehduft hat. Sogar das Privatleben spielt sich auf diese
Weise ab: man lidt die Leute seines Clans ein, wenn man eine
Robbe erlegt hat oder eine Kiste mit eingemachten Beeren oder
Wurzeln 6ffnet, man ladt 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 gemiBigt 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, iiberlagern die Clanorganisation. Wie in
Melanesien ist ein Teil der Gaben und Gegengaben, iiber die wir

116 Siche P. Rivet in Meillet und Cohen, Langues du Monde, Paris 1924,
S. 616 ff. E. Sapir (»Na-Déné Languages«, American Anthropologist, 1915)
hat das Tlingit und das Haida cndgiiltig auf Zwecige des athapaskischen
Sprachstammes zuriickgefiihre.
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sprechen werden, dazu bestimmt, Titelr7 und Aufstieg'!8 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 Prozef}
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.'?9 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
grobere Struktur, vor allem bei den beiden Nordvélkern, den
Tlingit und Haida.12> Der kollektive Charakter des Vertrags

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

118 Das Wort Aufstieg muff im wortlichen und iibertragenen Sinn verstan-
den werden. So wie das vedische wajapeya-Ritual den Ritus des Ersteigens
ciner Leiter enthilt, so bestcht auch das melanesische Ritual darin, den
jungen Hiuptling 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, sth Report, S. 39; 9th Report,
S. 459. Dic anderen Stimme kennen nur die Plattform, auf welcher der
Hiuptling und die hoheren Mitglieder der Bruderschaften thronen.

119 So beschreiben die alten Autoren — Mayne, Dawson, Krause etc. —
scinen Mechanismus. Siehe besonders Krause, Tlinkit-Indianer, S. 187 ff.,
fiir cine 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 erkliren.
Moglich ist auch, dafl die Heftigkeit des nordwestamerikanischen Potlatsch
daher rithrt, dafl dicse Kulturen am Schnittpunkt zweier Vélkergruppen
liegen, die beide diese Institution kannten: eine Kultur aus Siidkalifornien
und eine aus Asien (fiir die letzere siehe oben, S. 40).
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dagegen tritt hier deutlicher in Erscheinung als in Melanesien
und Polynesien.’2t Allem Anschein zum Trotz kommen diese
Gesellschaften dem, was wir einfache totale Leistungen nennen,
im Grunde viel niher. Auch besitzen die juristischen und &ko-
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 Siche Davy, Foi Jurée, S. 247 ff.

122 Uber den Potlatsch hat Boas nic 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 weitgchend auf dem Kredit,
ebensosehr wie das der zivilisierten Vélker. Bei all seinen Unternehmungen
verldfit sich der Indianer auf die Hilfe sciner Freunde. Er verspricht, sie
fir diese Hilfe zu cinem spiteren Zeitpunkt zu bezahlen. Besteht die ge-
leistete Hilfe in Wertsachen, dic von den Indianern in Decken gemessen
werden, so wie wir sie in Geld messen, dann verspricht er, den Wert dieses
Darlchens mit Zinsen zuriickzuerstatten. Der Indianer hat kein Buchhaltungs-
system; folglich wird die Transaktion 6ffentlich vollzogen, um ihr Sicherheit
zu geben. Schulden machen und Schulden begleichen — das ist der Potlatsch.
Dieses Wirtschaftssystem hat sich in einem solchen Ausmaf entwidkelt, daf}
das Kapital aller Individuen des Stammes zusammen bei weitem die wirk-
lich verfiigbaren Werte iibersteigt; anders gesagt, die Verhiltnisse sind
denen, die in unseren cigenen Gesellschaften vorherrschen, vollkommen ana-
log: wenn wir alle unsere Auflenstinde einziehen wollren, wiirden wir fest-
stellen, dafl in keinerlei Hinsicht geniigend Geld vorhanden wire . . .
Ein Versuch simtlicher Gliubiger, sich ihre Darlehen zuriickzahlen zu
lassen, wiirde eine verheerende Panik ausldsen, von der die Gemeinschaft sich
nur langsam erholte. Man muf sich deutlich klarmachen, daf ein Indianer,
der alle seine Freunde zu einem groflen 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 kénnen. Sein
crstes 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, daf er sowohl fiir sich
wie fiir seine Kinder den grofitméglichen Nutzen daraus zicht. Diejenigen,
die bei einem solchen Fest Geschenke crhalten, nehmen sie als Darlehen, wel-
ches sie bei ihren laufenden Unternchmungen verwenden; doch nach einigen
Jahren miissen sie es dem Geber oder seinen Erben mit Zinsen zuriickgeben.
So wird der Potlatsch von den Indianern schliefilich als ein Mittel angeschen,
das Wohl ihrer Kinder zu sichern, falls diese in jugendlichem Alter Waisen
werden sollten . . .« Wenn man Ausdriicke wie »Schulden, Zahlung, Riick-
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Wie wir gesehen haben, zirkulieren die Gaben in Melanesien
und Polynesien in der Gewifheit, daf} sie zuriickgegeben wer-
den; wobei die »Garantie« dicser 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 »Zeit«.
Der Fristbegriff ist also immer dann logisch impliziert, wenn
es darum geht, Besuche abzustatten, Heiraten und Biindnisse
einzugehen, einen Frieden zu schlieffen, an organisierten Spielen
und Kimpfen teilzunehmen, Feste bei anderen zu feiern,
rituelle und Ehrendienste zu leisten, sich gegenseitig »Respekt«
zu erweisen'?3 — 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
Punkt 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 gefahrlicher 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 hoheres Stadium der Zivilisation; er
erscheint zunichst in versteckter Form, in einer Verbindung von

zahlung, Darlehen« dahingehend korrigiert, daff man sie durch Ausdriicke
wie »Geschenke« und »Gegengeschenk« ersetzt, Ausdriicke, die Boas gelegent-
lich selber benutzt, so hat man eine recht genaue 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 etc.

124 Man hat nicht erkannt, dafl der Kreditbegriff nicht nur ebenso alt,
sondern auch ebenso cinfach oder, wenn man will, ebenso komplex ist wic
der Begriff der Barzahlung.
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Barverkauf und Darlehen.«12s 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 vernachlissigen: nimlich in der der Gabe, einem
komplexen Phinomen, vor allem in seiner dltesten Form, der
totalen Leistung, die wir in dieser Abhandlung nicht unter-
suchen. Nun zieht aber die Gabe notwendig den Kreditbegriff
nach sich. Die 6konomische Entwicklung hat nicht vom Tausch
zum Verkauf gefiihrt und dieser nicht von der Barzahlung zum
Kredit. Vielmehr haben sich einerseits der Tauschhande] — ver-
einfacht durch die Zusammenziehung ehemals auseinander-
liegender Zeitabschnitte — und andererseits der Kauf und Ver-
kauf (letzterer als Bar- und Kreditverkauf) sowie auch das
Darlehen aus dem System der Gaben und Gegengaben ent-
wickelt. Denn nichts beweist, dafl in irgendeiner der Wirt-
schaftsordnungen, welche die Phase, die wir beschreiben, iiber-
wunden haben (insbesondere das babylonische Recht), der
Kredit unbekannt gewesen wire, den simtliche archaischen
Gesellschaften, die uns heute noch umgeben, kennen. Auf diese
einfache und realistische Weise 148t sich also das Problem der
beiden im Vertrag vereinten »Momente« 13sen, das bereits G.
Davy untersucht hat.126

Nicht minder grof ist die Rolle, welche der Begriff der Ehre bei
den Transaktionen der Indianer spielt. Nirgendwo sonst hingt
das individuelle Prestige eines Hiuptlings und das Prestige
seines Clans enger mit der Ausgabe und der Piinktlichkeit zu-
sammen, mit der die angenommenen Gaben mit hohen Zinsen
zurlickgezahlt werden, so dafl der Gliubiger zum Schuldner
wird. Der Verbrauch und die Zerstdrung sind so gut wie unbe-
grenzt. Bei einigen Potlatschs ist man gezwungen, alles auszu-
geben, was man besitzt; man darf nichts zuriickbehalten. 27

125 »Etude sur les contrats de 'époque de la premiére dynastic baby-
loniennc«, 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. s51; Koskimo, Shushwap, Wieder-
verteilung: Boas, 7th Report, S. 91. Swanton, Tlingit, S. 442 (in einer Rede):
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Derjenige, der seinen Reichtum am verschwenderischsten aus-
gibt, gewinnt an Prestige. Alles griindet auf dem Prinzip des
Antagonismus und der Rivalitit. Der politische Status der
Individuen in den Bruderschaften und Clans sowie iiberhaupt
jede Art von Ringen wird durch den »Eigentumskrieg« er-
worben, wie auch durch Krieg oder Gliick, durch Erbschaft,
Biindnis und Heirat.’28 Doch alles wird so begriffen, als handle
es sich um einen »Eigentumskrieg«.r29 Die Heiraten der Kinder,
die Rangstufen in den Bruderschaften werden einzig im Rahmen
von Potlatschs und Gegen-Potlatschs bestimmt. Man verliert
seine Stellung im Potlatsch, wie man sie im Krieg, Spiel's?,

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

128 Uber den Eigentumskrieg siche den Gesang von Maa (Boas, Secr. Soc.,
S. 577, 602): »Wir kimpfen mit Eigentum«. Der Gegensatz zwischen Ei-
gentumskrieg und wirklichem Krieg findet sich in den Reden, die wihrend
desselben Potlatsch von 1895 in Fort Rupert gehalten wurden. Siche Boas
und Hunt, Kwa. T. 1, S. 482, 485; vgl. Secr. Soc., S. 668, 673.

129 Siche insbesondere den Mythos von Haiyas (Swanton, Haida, Nr. 83),
der beim Spiel das »Gesicht« verliert und daran stirbt. Seine Schwestern und
Neffen legen Trauer an, geben einen Rache-Potlatsch, der ihn wiedererweckt.

130 Hier wire der Ort fiir cine 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 Spicl ist eine Form des Potlatsch und des
Gabensystems. In Nordwestamerika ist es weit verbreitet. Obwohl dic
Kwakiutl es. kennen (siche Boas, Ethn. Kwa., S. 1394, s.v. cbayu, Wiirfel
[2]; s. v. lepa, S. 1435, vgl. lep, S. 1448, »zweiter Potlatsch, Tanze«; vgl.
S. 1423, s. v. maqwacte), scheint es bei ihnen bei weitem keine so grofie Rolle
zu spielen wie bei den Haida, Tlingit und Tsimshian. Diese sind cingefleischte
und ausdauernde Spieler. Siche die Beschreibung des Stabchenspicls der Haida
bei Swanton, Haida, S. §8 ff., 141 ff. (Abbildungen und Vokabular); Be-
schreibung des.gleichen Spiels bei den Tlingit mit den Namen der Stibchen:
Swanton, Tlingit, S. 443. Das ndq der Tlingit (der Stab, der gewinnt) ent-
spricht dem djil der Haida.

Thre Geschichten stecken voller Legenden iiber Spiele, Erzihlungen von
Hiuptlingen, die alles beim Spiel verloren haben. Ein Tsimshian-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 (siehe Swanton, Haida T.M., S. 322).
Vgl. dieselbe Legende: Spiele gegen die Tlingit (ibid., S. 94). Ein Verzeichnis
derartiger Themen bei Boas, Tsim. Myth., S. 843, 847. Dic Etikette und dic
Moral verlangen, dafl der Gewinner dem Verlierer, sciner Frau und seinen
Kindern die Freiheit 148t (Swanton, Tlingit T.M., S. 137). Man braucht die
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beim Rennen oder beim Kampf verliertsr. In einigen Fillen
geht es nicht einmal um Geben und Zurtickzahlen, sondern um
Zerstdrung, nur um nicht den Anschein zu erwecken, als legte
man Wert auf eine Riickgabe.’3> Man verbrennt ganze Kisten

Verwandtschaft 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«, Festschrifl fiir
Bastian, in Internationales Archiv fir Ethnologie, Erginzungsband, 1896,
S. 55 ff.

131 Das Motiv der Herausforderung und Rivalitit hat Davy beschrieben.
Das der Wette wire noch hinzuzufiigen. Siche z. B. Boas, Indianische Sagen:
Wettessen, Wettkampf, Wettklettern etc. in den Legenden (vgl. S. 363, Nr.
203-206). Unsere Wette ist noch emn 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 Zerstrungspotlatsch siche Davy, Foi Jurée, S. 224. Folgende
Beobachtungen sind noch hinzuzufiigen. Geben heiflt bereits zerstdren (siche
Boas, Secr. Soc., S. 334). Einige Schenkungsrituale implizieren Zerstdrungen:
so enthilt z. B. das Ritual der Riickzahlung der Mitgift oder, wie Boas es
nennt, »der Heiratsschulde, den Ritus, der »das Boot versenken« heifit
(ibid., S. §18, 520). Diesc Zercmonic ist jedoch nur eine bildliche. Beim
Haida- und Tsimshian-Potlatsch dagegen werden die Boote der Ankdmm-
linge tatsichlich zerstért, nachdem man eifrig mitgeholfen hat, sie auszu-
laden; und beim Abschied gibt man den Gisten besonders schone Boote aus
eigenem Besitz zuriick (Boas, Tsim. Myth., S. 338).

Doch dic Zerstorung im eigentlichen Sinn scheint eine héhere Form der
Ausgabe zu bilden. Bei den Tsimshian und Tlingit heiflt sic »das Eigentum
toten« (Boas, Tsim. Myth., S. 3443 Swanton, Tlingit. S. 442). Diesen Namen
gibt man sogar der Vertcilung von Decken: »Soundsoviele Decken gingen
verloren, damit man ihn sah« (ibid., S. 442).

Bei der Zerstorung wihrend des Potlatsch sind noch zwei weitere Motive im
Spiel: 1. das Motiv des Krieges; der Potlatsch ist ein Krieg und heifdt »Kriegs-
tanz« bei den Tlingit (Swanton, Tlingit, S. 458; vgl. S. 436). So wie man
sich in einem Kricg die Masken, Namen und Privilegicn der getdteten 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 schenke, die sie zuriickerstatten miissen
oder die zuriickzuerstatten sie nicht in der Lage sind. 2. Das Motiv des
Opfers (siehe oben, S. 42 f.). Wenn man das Eigentum tdten kann, so heifit das,
daf es »lebt« (siche unten S. 107). Ein Ausrufer sagt: »Mdge unser Eigentum
am Leben bleiben unter den Bemithungen unseres Hiuptlings, mdgen unsere
Kupferplatten nicht zerbrechen« (Boas, Ethn. Kwa., S. 1285, Zeile 1). Vicl-
leicht lassen sich sogar die Bedeutungen des Wortes ydk (tot ausgestreckt
liegen, cinen Potlatsch verteilen) auf diese Weise crkliren (vgl. Boas,
Kwa.T. 1,S. 59, Zeile 3, und Ethn. Kwa, Glossarium).

Dodh im Prinzip geht cs, wic im normalen Opfer, cindeutig darum, den
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mit Kerzenfischen (»candle fish«) oder Walfischolrss, Hauser
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 eincm
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 nennen3s, 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.!3¢

Geistern und niher den Vorfahren des Clans die zerstorten 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 teilnchmen und von den Zerstrungen profitieren, sondern auch
von den Geschenken, die ihre lebenden Homonyme erhalten. Die Zerstorung
durch Feuer scheint fiir dieses Motiv charakteristisch zu sein. Siehe cinen
hochinteressanten Tlingit-Mythos bei Swanton, Tlingit T.M., S. 82. I':cuc.r-
opfer der Haida (Swanton, Haida T.M., S. 28, 36, 91). Weniger d}:ut]lch ist
das Motiv bei den Kwakiutl, bei denen es indessen eine Gottheit namens
»Auf-dem-Feuer-sitzend« gibt, der man z. B. dic Kleidung kranker Kinder
opfert, um sie zu bezahlen (Boas, Ethn. Kwa., S. 705 f.).

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

134 Siche unten S. 102, Anm. 194, zum Wort p/Es. ] )

135 Es scheint, als seien der Kwakiutl-Sprache selbst dl(.! Worter »Tausche
und »Verkauf« unbckannt. In den verschiedenen Glossaricn von Boas finde
ich das Wort »Verkaufe lediglich anliflich der Feilbietung eciner Kupfg-
platte. Doch diese Versteigerung ist nichts weniger als cin Verkauf — cine
Art Wette, ein Wettkampf an Freigebigkeit. Und das Wort »Tausche« finde
ich nur in der Form [ay; aber in dem zitierten Text (Kwa. T. 1, S. 77,
Zeile 41) wird es nur anliflich einer Namensinderung gebraucht.

136 Siche den Ausdrudk »gierig nach Nahrung« (Boas, Ethn. Ktzya., S: 146”:).
»begierig, schnell zu Reichtum zu kommen« (ibid., S._ r394); siche den hiib-
schen Fluch gegen dic »kleinen Hiuptlinge«: »Die Kleinen, dxc_bcmtschlagcn:
die Klecinen, die hart arbeiten; . . . die besiegt sind; . . . die vcrsprcchcm
Boote zu geben; . . . die das geschenkte Eigentum ann_chmcn; ces die r}ﬂd1
Eigentum streben; . . . die heimlich fiir Eigentum arbeiten; e die klcm_cn
Verriter . . .« (der mit »property« {ibersetzte Ausdruck ist maneq, cinc
Gunst erweisen; ibid., S. 1287, Zcile 15-18). Vgl. eine andere Rede, m_dcr
¢s von cinem Hiuptling, der einen Potlatsch gegeben hat, unAd von seinen
Leuten, die nchmen, aber niemals zuriickgeben, heifie: »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 bemiifligt gefiihlt, den Begriff
der Ehre, der angeblich ohne Wirkung sei, vom Begriff der
magischen Wirkung abzuleiten.’3? 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.’38 Auch das polynesische mana symbolisiert
nicht allein die magische Kraft jedes Wesens, sondern auch seine
Ehre, und eine der besten Ubersetzungen dieses Wortes ist
»Autoritdt, 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 glauben, cine solche Moral laufe der Wirtschaft zuwider oder
cntspreche einer Faulheit innerhalb der Gemeinschaft des Familienlebens.
Die Tsimshian mifibilligen den Geiz und erzihlen von ihrem Helden Rabe
(dem Schépfer), wic er von scinem Vater weggeschickt wurde, weil er geizig
war (Boas, Tsim. Myth., S. 61; vgl. S. 444). Den gleichen Mythos gibt cs bei
den Tlingit. Auch sie miflbilligen die Faulheit und Bettelei der Giste und
crzihlen, wie Rabe und die Leute bestraft wurden, die von Stadt zu Stadt
gchen und sich cinladen lassen (Swanton, Tlingit T.M., S. 260; vgl. S. 217).
137 »Injuria«, 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 einc grofic Anzahl von Riten — und nicht nur der des Aufstiegs —
Prinzipien dieser Art zum Ausdruck, z. B. jene, diec darin bestchen, »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 Torempfahl, den Hauspfosten, den alten
Kletterbaum. Man darf nicht vergessen, dafl mittels des Potlatsch ermittelt
werden soll, welches die »hochste« Familie ist (Kommentar des Katishan-
Hiuptlings zu dem Mythos des Raben; Swanton, Tlingit T.M., S. 119,
Anm. a).

139 Tregear, M.C.D., s. v. mana. — Der Begriff des Reichtums selbst wire zu
untersuchen. Von unscrem Standpunkt aus geschen, ist derjenige ein reicher
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Potlatsch besteht darin, dafy die gegenseitigen Dienste als Ehren
betrachtet werden. 4 Sogar in wirklich primitiven Gesellschaf-
ten wie den australischen ist der »Point d’honneur« eine nicht
minder kitzlige Sache als in den unseren und wird durch Lei-
stungen, Gastmihler, Privilegien und Riten ebenso befriedigt
wie durch Geschenke.r4r Die Menschen haben es verstanden,
ihre Ehre und ihren Namen zu verpfinden, lange bevor sie zu
signieren verstanden.

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

Mann, der mana hat (in Polynesien), auctoritas hat (in Rom), walas, cin
»freigebiger« Mann ist (in den amerikanischen Stimmen; Boas, Ethn. Kwa.,
S. 1396). Aufzuzeigen wire einzig und allein die Bezichung zwischen dem
Begriff des Reichtums, dem der Autoritit — 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 Grofien, die von oben kommen«, die den Potlatsch verteilen; walasila
heiflt nicht nur Reichtiimer, sondern auch »Verteilung von Decken anlifllich
des Verkaufs einer Kupferplatte«. Eine andere Metapher besagt, dafl das
Individuum durch die gegebenen Potlatschs »schwer« geworden ist (Boas,
Secr. Soc., S. 558 f.). Der Hiuptling »verschlingt die Stimme«, denen cr
scine Reichtiimer verteilt, er »erbricht Eigentum« etc.

140 In einem Tlingit-Gesang heifit es von der Raben-Phratrie: »Sie ist cs,
die die Wolfe >valuable« macht« (Swanton, Tlingit T. M., S. 398, Nr. 38).
Das Prinzip, dafl dic 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 Beispicle geniigen: 1. Hiuptlinge und
Adlige essen wenig beim Gastmahl; nur Vasallen und gewdhnliche Leute
stopfen sich voll (Boas, Kwakiutl, S. 427, 430); es ist gefihrlich, viel zu
essen (Boas, Tsim. Myth., S. 59, 149, 153 etc.; Mythen) 2. Beim Festmahl
wird gesungen (Boas, Kwakintl, S. 430, 437), man blist die Schnedken-
trompete, »damit jeder weifl, daf} 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« verbictet es ihm
(Boas, Ethn. Kwa., S. 731, 742; Swanton, Haida T.M., S. 238 f.) Bei den
Kwakiutl gibt es indessen eine Bruderschaft und einen Tanz der »Bettelei«.
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Davy und L. Adam in den grofieren Rahmen unseres Themas
2u 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 religids, mythologisch und scha-
manistisch, da die beteiligten Hauptlinge dabei die Vorfahren
und die Gétter darstellen und verkdrpern, deren Namen sie
tragen, deren Ténze sie tanzen und von deren Geistern sie
beherrscht werden.t4* Er ist 6konomisch, und man mufl den
Wert, die Bedeutung, die Ursachen und Wirkungen dieser auch
heute noch, selbst nach europdischen Mafistdben ungewohnlich
grofen Transaktionen richtig einschitzen.t43 Der Potlatsch ist
auch ein Phinomen der sozialen Morphologie: die Versammlung
der Stimme, Clans und Familien, ja selbst Nationen erzeugt
eine ungeheure Spannung und Erregung; man verbriidert sich
und bleibt einander dennoch fremd; Interessengemeinschaften
und -gegensitze stehen einander in einem riesigen Handel und
einem dauernden Kampfspiel gegeniiber. 4 Die duflerst zahl-
reichen isthetischen 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
Giste sind Geister, Gliicksbringer, gona’qadet (ibid., S. 119). Wir haben es
hier lediglich mit der Vermischung der beiden Prinzipien, dem des Opfers
und dem der Gabe, zu tun, die mit allen bereits zitierten Fillen, abgeschen
vielleicht von der Wirkung auf die Natur, zu vergleichen ist. Den Lebenden
geben heifit den Toten geben. In einer bemerkenswerten Tlingit-Geschichte
(Swanton, Tlingit T.M., S. 227) wird erzihlt, daf ein wiederauferstandencs
Individuum weiB, 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 cines Festes« (Boas, Tsim. Myth., S. 452; histori-
sche Legenden, S. 287; fiir Vergleiche mit den Haida, Tlingit und Tsimshian
siche S. 846).

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

144 Gut beschrieben von Krause, Tlinkit-Indianer, S. 240.
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was wir iiber die Form der Vertrige und iiber das menschliche
Element des Vertrags, wie man sagen konnte, schon erwihnt
haben, sowie der juristische Status der Kontrahenten (Clans,
Familien, Ringe und Heiraten) noch folgender Erginzung:
auch die materiellen Gegenstinde der Vertrige, die Dinge, d}e
dabei ausgetauscht werden, besitzen eine eigene Kraft, die
bewirkt, da 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 df:m Pbra—
trien, Clans, Hauptlinge und Familien ungefdhr die g_lexche
Rolle spielen (Haida); 3. den Potlatsch zwischen Hﬁuptlmgcn,
die einander clanweise gegeniibertreten (Tsimshian); 4. den
Potlatsch der Hauptlinge und Bruderschaften (Kwakiutl). Doch
diese Unterscheidung hdtte uns hier zu weit gefihrt, und zufiem
ist der Unterschied zwischen dreien dieser Formen (die Tsims-
hian-Form fehlt) bereits von G. Davy beschrieben worden.NS.
SchlieRlich, was unsere Untersuchung betrifft, sind die drel
Elemente der Gabe — die Verpflichtung des Gebens, des Neh-
mens und des Erwiderns — bei allen vier Formen des Potlatsch

mehr oder weniger identisch.

Die drei Verpflichtungen: Geben, Nehmen, Erwidern.

Die Verpflichtung des Gebens ist das Wesen des Pot{atscb. Ein
Hiuptling mufl Potlatschs geben fiir sich selbst, fiir seinen Sohr_l,
seinen Schwiegersohn oder seine Tochter'é sowie fiir die

145 Davy, Foi Jurée, S. 171 ff., 251 ff., Die Ts.imshi.an-Fc?rm unterscheidet
sich nicht wesentlich von der Haida-Form. Vielleicht tritt bei den ersteren der

etwas mchr hervor. "
(xlianstcriibrigt sich, den Beweis von Davy hinsichtlich der Bczichu‘ngcn Zwi-
schen Potlatsch und politischem Status, insbesondere dem dt?s Schwlcgcr.sohr}s
und des Sohns noch einmal zu fithren. Ebenso eriibrigt es sich, flcn Solidari-
citswert der Feste und Tauschgeschifte zu erldutern. Z.B. bcwxrk': dc'r Aus-
tausch von Booten zwischen zwei Geistern, dafl sic nur noch »cin einziges
Herz« haben, wobei das eine der Schwiegervater, das .andcx.-c der S“chwxcgcr-
sohn ist (Boas, Secr.Soc., S. 387). Und in dem Text wird hinzugefiigt (B‘oas,
Kwa.T.1, S. 274): »Es war, als hitten sie ihre Namen ausgetauscht.« Vgl.
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Toten!47, Er kann seine Autoritit iiber den Stamm, iiber sein
Dorf, ja liber seine Familie, seinen Rang unter den Hauptlingen
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 ists. 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.?s:

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). Siehe die Geschichte von Legek (Boas, Tsim.Myth., S. 386).
Legek ist der Titel des obersten Tsimshian-Hiuptlings. Siehe auch ibid., S.
364: die Geschichten des Hiuprlings 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.r,
S. 19, Zeile 22). Vgl. dabendgal’ala (Boas, Ethn.Kwa., S. 1406), der vor dem
Potlatsch einen Namen mit der Bedeutung » Unfihig, durchzustehen« tragt und
nach dem Potlatsch cinen Namen mit der Bedeutung »Fihig, durchzustehen«
annimmt.

149 Ein Kwakiutl-Hiuptling 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« (grofler Potlatsch; Boas, Ethn.Kwa., S. 887, Zeile
s4; vgl. S. 843, Zeile 70).

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

151 Eine Kupferplatte kaufen heifit, sic »unter den Namen« des Kiufers
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 (Swanton, 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.!s* Von einem der groflen mythischen Hiuptlinge, der
keinen Potlatsch gab, heifit es, er habe ein »verfaultes Ge-
sicht«.153 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 »Gesicht«, die
Tanzmaske, das Recht, einen Geist zu verkorpern, ein Wappen
oder Totem zu tragen — es ist wirklich die persona, die auf dem
Spiel steht und die man beim Potlatschs4, dem Spiel der Ga-
ben'ss, verliert, so wie man sie im Krieg?sé oder aufgrund eines

Riicken der Leute, die sic empfangen« (Swanton, Tlingit, S. 428). Dic Haida
haben zwei vielsagende Ausdriicke: scine Nadel »gchen«, »schnell laufen«
machen (vgl. den neukaledonischen Ausdruck oben, S. 53), die offensichtlich
bedeuten: »einen Untergebenen bekimpfen« (Swanton, Haida, S. 162).

152 Siehe die Geschichte von Haimas, der scine Freiheit verlor, seine Privi-
legicn und Masken, scine Hilfsgeister, seine Familic und scine Besitztiimer
(Boas, Tsim.Myth., S. 361 f.).

153 Boas, Ethn.Kwa., S. 805; G. Hunt, der Kwakiutl-Informant von Boas,
schreibt ihm: »1ch weifl nicht, warum der Hiuptling Maxuyalidze (d.i. »Pot-
latsch-Geber<) niemals cin Fest gab. Das ist alles. Deshalb wurde er Qelsem
genannt (das heifit >Verfaultes Gesichto), einer, der kein Fest gibt« (ibid.,
Zeile 13 fL.).

154 Der Potlatsch ist tatsichlich eine gefihrliche Angelegenheit, sci es, dafl
man ihn nicht gibt, sei s, da man etwas ecmpfingt. Die zu einem mythischen
Potlatsch gckommenen Personen starben daran {(Swanton, Haida Texts, S.
6263 vgl. S. 667 den gleichen Mythos bei den Tsimshian). Zusammenstellung
bei Boas, Indianische Sagen, S. 356, Nr. 58. Es ist gefihrlich, an der Nahrung
desjenigen teilzunchmen, der den Potlatsch gibt: z.B. bei einem Potlatsch der
Geister aus der Unterwelt etwas zu verzehren. Kwakiutl-Legende (Heiltsuq):
ibid., S. 239. Sieche den Mythos vom Raben, der diec Nahrungsmittel aus sci-
nem Leib zieht (Catlotq; ibid., S. 76, Nootka: S. 106; vgl. Tsim.Myth.,
S. 694 f.).

155 Der Potlatsch ist in der Tat cin Spiel und cine Priifung; eine Priifung
2.B. bestcht darin, wihrend des Festessens keinen Schluckauf zu bekommen:
»Licber sterben als den Schluckauf haben«, heifit es (Boas, Kwakiutl, S. 428).
Siche cine Formel der Herausforderung: » Versuchen wir, sie (die Teller) von
unseren Gisten leeren zu lassen . . .« (Boas, Ethn.Kwa., S. 991, Zcile 43;
vgl. S. 992). Es gibt keine klare Unterscheidung zwischen den Bedeutungen
»Nahrung geben«, »Nahrung zuriickgeben« und »sich revanchieren« (ibid.,
Glossarium, s.v. yenesa und yenka).

156 Siche oben, S. 86, Anm. 132, die Gleichwertigkeit von Potlatsch und
Krieg. Das Messer an cinem Endc cines Stabes ist cin Symbol des Kwakiutl-
Potlatsch (Boas, Kwa.T.1, S. 483). Bei den Tlingit ist cs cin erhobener Speer
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Verstofles gegen das Ritualis7 verlieren kann. In allen diesen
Gesellschaften ist man darauf bedacht, zu geben. Es gibt keine
einzige Gelegenheit (selbst auflerhalb der feierlichen Winter-
versammlungen), wo man nicht gezwungen wire, seine Freunde
einzuladen, um mit ihnen die Jagd- oder Sammelbeute zu
teilen, welche die Gotter oder Totems gesandt haben'ss — wo
man nicht gezwungen wire, alles an sie zu verteilen, was man

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

157 Fiir die Verstofle gegen das Ritual bei den Kwakiutl siche Boas, Secr.
Soc., S. 433, 507 etc. Die Sithne bestcht darin, einen Potlatsch oder zumindest
cin Geschenk zu geben.

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

Dic Potlatschs zum Loskauf von Gefangencn miissen auf diese Weise inter-
pretiert werden. Denn nicht nur um den Gefangenen zuriickzugewinnen,
sondern auch um den »Namen« wicderherzustellen, mufl die Familie, die ithn
hat zum Sklaven werden lassen, cinen Potlatsch geben. Siche die Geschichte
von Dzcbasa (Boas, Tsim.Myth., S. 388). Dic gleiche Vorschrift gilt bei. den
Tlingit (Krause, Tlinkit-Indianer, S. 244 f.; Porter, rrth Census,S. 54; Swan-
ton, Tlingit, S. 449).

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

158 Eine lange Liste solcher Verpflichtungen bei Festen, nach Fischziigen, nach
dem Sammeln von Friichten, der Jagd oder dem Offnen konservierter Nah-
rungsmittel gibt Boas im ersten Band von Ethn.Kwa, S. 757 ff.; vgl. S. 607 ff.
fiir die Etikette, etc.
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bei einem Potlatsch erhalten hatis9, oder sich durch Gaben fiir
jedweden Dienst erkenntlich zu zeigen'é°, ob nun fiir Dienste
von Hiuptlingen'é*, von Vasallen oder von Verwandten'$:;
dieser Verpflichtung nicht nachkommen heifit — zumindest fiir
die Adligen — die Etikette verletzen und seinen Rang ver-
lieren?6s.

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.’64
Jeder, der beim Potlatsch anwesend sein kann und will oder
tatsichlich anwesend ist, muf eingeladen werden.’és Thn zu

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

160 Siche Boas, Tsim.Myth., S. 439, s12; vgl. S. 534 fiir die Bezahlung von
Dicnsten. Kwakiutl-Beispiel: Zahlung an den Zihler der Decken (Secr.Soc.,
S. 614, 629; Soinmerfest der Nimkish).

161 Eine bemerkenswerte Institution der Tsimshian bestimmt den jeweiligen
Antcil der Hiuptlings- und Vasallenpotlatschs. Obwohl dic Rivalen innerhalb
der verschiedenen, von den Clans und Phratrien iiberlagerten Feudalklassen
gegencinander auftreten, gibt es dennoch Rechte, die von Klasse zu Klasse zur
Geltung kommen (Boas, Tsim.Myth., S. 539).

162 Zahlung an Verwandte (Boas, Tsim.Myth., S. 534; vgl. Davy, Foi Jurée,
fiir dic 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
cinem alten Hiuptling, der nicht geniigend Potlatschs gibt; die anderen laden
ihn nicht mchr ein, woran er stirbt. Seine Neffen machen cine Statue von ihm,
geben zchn Feste in seinem Namen, und cr wird wiedergeboren. In cinem
anderen Masset-Mythos (ibid., S. 727) wendet sich ein Geist an einen Hiupt-
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 Hiuptling: »Ich werde nichts fiir mich behalten«; und
spiter: »Ich werde zehnmal Potlatsch machen (wal).«

164 Uber die Art und Weise, wie die Clans regelmiflig cinander entgegen-
treten, siehe Boas, Secr.Soc., S. 343, und Tsim.Myth.,’S. 497. In Phratric-
Gesellschaften versteht sich dies von sclbst; siche Swanton, Haida, S. 162;
Tlingit, S. 424. Dieses Prinzip ist in dem Rabenmythos vorziiglich dargelegt
(Swanton, Tlingit T.M., S. 115 ff.).

165 Die Tlingit haben einen bemerkenswerten Ausdruck: von den Gisten
heiflt es, sie »schwimmene, ihre Boote »irren auf dem Meere, der Totempfahl,
den sic bringen, wird »abgetrieben«, und es ist die Einladung zum Potlatsch,
die sie anhilt (Swanton, Tlingit T.M., S. 294, Nr. 22; S. 295, Nr. 24). Einer
der gewohnlichen Titel von Kwakiutl-Hiuptlingen ist » Jener, zu dem man
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vergessen hat schlimme Folgen.166 Ein wichtiger Tsimshian-
Mythos'67 zeigt, aus welchem Bewuftseinszustand das zentrale
Motiv der europidischen Folklore entstanden ist: nimlich der
Mythos der bosen Fee, die bei der Taufe oder der Hochzeit
vergessen wurde. Das von ithm durchwirkte institutionelle Ge-
webe erscheint hier deutlich, und wir erkennen, in welcher Art
Kultur es funktionierte. Eine Prinzessin aus einem Tsimshian-
Dorf istim »Land der Ottern« schwanger geworden und gebiert
wunderbarerweise »Klein-Otter«. Sie kehrt mit ihrem Kind in
das Dorf ihres Vaters, des Hiuptlings, zuriick. »Klein-Otter«
fischt grofle Heilbutts, mit denen sein Grofivater alle anderen
Stammeshiuptlinge festlich bewirtet; er fithrt ihnen »Klein-
Otter« vor und legt ihnen ans Herz, ihn nicht zu t6ten, 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 10, 15).

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

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

166 Die Beleidigung, jemand vergessen zu haben, bewirket, dafl dessen Ver-
wandte aus Solidaritit ebenfalls dem Potlatsch fernbleiben. In einem Tsim-
shian-Mythos kommen die Geister nicht, wenn der Grofie Geist nicht einge-
laden wurde (Boas, Tsim.Myth., S. 277). Eine Geschichte erzihlt, daf, als
man den groflen Hiuptling Nesbalas nicht eingeladen hatte, auch die anderen
Hiuptlinge nicht kamen; sie sagten: »Er ist Hiuptling, 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 &stlichen Athapasken (Swanton, Tlingit, S. 435; vgl. Tlingit
TM.. S. 117);

167 Boas, Tsim.Myth., S. 170 f.
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die »Klein-Otter« gefangen hatte. Doch einen Hiuptling hatte
man vergessen einzuladen. Und eines Tages, als die Besatzung
eines Boots des vernachldssigten Stamms auf dem Meer »Klein-
Otter« begegnete, der eine grofie Robbe im Maul hielt, totete
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 Hiuptling brachte dem Grofivater, dem Haupt-
ling, allerlei Geschenke zur Siihne. Und der Mythos schliefit:
»Und so veranstalten die Volker grofle Feste, wenn ein
Hiuptlingssohn geboren wird und einen Namen erhilt, damit
es jeder erfahrt.«168 Der Potlatsch — die Verteilung von Giitern —
ist der grundlegende Akt der militdrischen, juristischen, wirt-
schaftlichen, religiosen »Erkenntlichkeit«, in allen Bedeutungen
des Wortes. Man »erkennt« den Hiuptling oder seinen Sohn
und zeigt sich ithm »erkenntlich«.169

Zuweilen kommt dieses Prinzip der obligatorischen Einladung
im Ritual der Kwakiutl und anderer Stimme der gleichen
Gruppe zum Ausdruck.?7¢ Ein Teil der Zeremonie beginnt mit
der »Zeremonie der Hunde«. Sie wird durch maskierte Manner
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 zerstorten.17:

168 Boas fiihrt diesen Satz des Textes von Tate, scinem 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 cuch ein, die ihr noch nicht gekommen seid« (Boas,
Ethn.Kwa., S. 752).

171 Boas, Secr.Soc., S. §43.
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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, daff 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, daf jemandes Name »an Gewicht verliert,
daf er sich im voraus als besiegt bekennt.’73 Unter bestimmten
Umstinden allerdings kann eine Weigerung auch als Sieg und
Unbesiegbarkeit gelten.174 Zumindest bei den Kwakiutl scheint
es, als ob eine in der Hierarchie anerkannte Stellung oder ein
Sieg bei fritheren Potlatschs es gestattete, die Einladung oder,
falls man anwesend ist, auch die Gabe auszuschlagen, ohne daf}
Krieg daraus entstiinde. Doch dann ist der Potlatsch fiir den,
der abgelehnt hat, obligatorisch; insbesondere mufl dieser zum
»Fett-Fest« beitragen, bei dem sich gerade dieses Ablehnungs-
ritual beobachten 1ifit.’7s Der Hiuptling, der sich iiberlegen
fiihlt, verweigert den Loffel voll Fett, der ihm angeboten wird;
er geht seine Kupferplatte holen, um mit ihr »das Feuer (des
Fetts) zu 16schen«. Es folgt eine Reihe von Formalitdten, welche

die Herausforderung unterstreichen und den Hiuptling, der
etwas abgeschlagen hat, dazu verpflichten, seinerseits einen
Potlatsch oder ein anderes Fett-Fest zu veranstalten.'7¢ Doch

172 Bei den Tlingit heiffen dicjenigen Giste, die zwei Jahre gewartet haben,
ehe sie zu einem Potlatsch gingen, zu dem sie eingeladen waren, »Frauen«
(Swanton, Tlingit 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 Erbrechen verur-
sacht (Boas, Ethn.Kwa., S. 1046; vgl. S. 1048: »versucht, alles zu essen«).

174 Deshalb wendet man sich zuweilen mit Furcht an seine Giste; denn falls
sie das Angebot zuriickweisen wiirden, hiefe das, dafl sie sich iberlegen
zeigten. Ein Kwakiutl-Hiuptling sagt zu einem Koskimo-Hiuptling (Stamm
der gleichen Nation): »Schlagt mein freundliches Angebot nicht aus, sonst
wire ich beschimt, stofit mein Herz nicht zuriick . . . Ich gehdre nicht zu je-
nen, die Anspriiche stellen, die nur denen geben, die kaufen wollen (= geben
wollen). Hier, meinc Freunde« (Boas, Secr.Soc., S. 546).

175 ibid., S. 355.

176 Siche Boas, Ethn.Kwa., S. 174 ff., fiir eine andere Beschreibung des Ol-
und Salal-Beeren-Festes (sic stammt von G. Hunt); es scheint auch, als werde
dieses Ritual dann angewandt, wenn man weder Einladungen gibt noch Ge-
schenke macht. Das Ritual cines dhnlichen 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.?7> Man erhilt eine Gabe »auf den
Riicken«.’% Man ist nicht nur der Nutzniefler einer Sache und
eines Festes, man hat auch gleichzeitig eine Herausforderung
angenommen, und man konnte sie annehmen, weil man die
Gewiftheit besitzt, sie erwidern zu konnen, d. h. zu beweisen
vermag, dafl man dem Herausforderer gewachsen ist.$* 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 #hnlich 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.182 Sich des Gebens oder Nehmens enthaltent$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 Nahrung«
(in einem Mythos; Swanton, Haida Texts, S. 685 f.; Boas, Ethn.Kwa., S. 767,
Zcile 39; S. 738, Zeile 32; S. 770, Geschichte von Polelasa).

178 Gesinge der Unzufriedenheit bei Swanton, Tlingit T.M., S. 396, Nr. 26,
Nr. 29.

179 Die Tsimshian-Hiuptlinge senden gewdhnlich cinen Boten aus zur Prii-
fung der Geschenke, die ihnen die Potlatsch-Giste bringen (Boas, Tsim.Myth.,
S. 184; vgl. S. 430, 434). Einer Verordnung aus dem Jahre 803 zufolge gab
¢s am Hof Karls des Grofien einen Beamten mit dhnlichen Funktionen.

180 Siche oben, S. 92, Anm. 151. Vgl. den lateinischen Ausdruck aere obaera-
tus, mit Schulden beladen.

181 Der Tlingit-Mythos des Raben erzihlt, 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, iiberschritten hat. Rabe
fiirchter, daf sic 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, Zcile 9).
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 erwihnt 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 Zerstdrung
besteht, macht die Pflicht 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 iiberlegenen Clanhiuptlings oder des Hiupt-
lings eines bereits fiir {iberlegen anerkannten Clans sind.r
Doch normalerweise muf} der Potlatsch stets mit Zinsen ver-
golten werden, wie auch jede andere Gabe. Die Zinssitze liegen
im allgemeinen zwischen 30 und roo Prozent im Jahr. Wenn
ein Untertan von seinem Hiuptling fiir einen geleisteten Dienst
eine Decke erhilt, wird er thm anlidfllich einer Heirat in der
Hiuptlingsfamilie, der Initiation des Hiuptlingssohns etc. zwei
Decken zuriickgeben. Freilich wird dieser wiederum alles an ihn
verteilen, was er bei den spiteren Potlatsch erlangen wird, bei
denen die rivalisierenden Clans ihm seine Wohltaten ver-
gelten.

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

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

185 Siche eine Rede (historische Erzihlung) iiber den Potlatsch des grofien
Hauptlings Legek (Fiirstentitel der Tsimshian) bei Boas, Tsim.Myth., S. 386.
Den Haida wird gesagt: »Ihr werdet die Letzten unter den Hiuptlingen sein,
da ihr nicht fihig seid, Kupferplatten ins Meer zu werfen, wic es der grofle
Hiuptling getan hat.«

186 Das Ideal wire es, einen Potlatsch zu veranstalten, der nicht erwidert
wiirde. Vgl. eine Rede: »Du mochtest Eigentum geben, das nicht erwidert
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
Hiuptling, der grofe Baum; ihr seid unter mir . . .; ihr umgebt mich wic 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 dicke Wurzel . . .« (ibid., Strophe 2). Die Haida driicken dies durch eine
Speer-Metapher aus. Dicjenigen, die annchmen, »leben von des Hiuptlings
Speer« (Swanton, Haida Texts, S. 486).
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Auflerdem mufl die Erwiderung in wiirdevoller Form gesche-
hen.’87 Man verliert fiir immer sein »Gesicht«, wenn man ihn
nichterwidert oder die entsprechenden Werte nicht zerstort.88

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, daff er »einen Sklaven verkauft«. Wir brauchen
wohl nicht auf die Identitit dieses Ausdrucks mit dem rdmischen

hinzuweisen.’89 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 Hiuptlings ein Geschenk

macht: sie »wirft einen Faden auf ihn«.19°

Doch ebenso wie der trobriandische Kula nur ein extremer Fall
des Gabenaustauschs ist, so ist der Potlatsch in den Gesell-
schaften der amerikanischen Nordwestkiiste gewissermafien nur
eine monstrose Ausgeburt des Geschenksystems. Zumindest im
Gebiet der Phratrien, bei den Haida und Tlingit, sind noch
bedeutende Spuren der alten totalen Leistung zu finden, die fiir
die Athapasken, eine wichtige Gruppe verwandter Stimme, so
charakteristisch ist; Geschenke werden bei jeder Gelegenheit
und fiir jeden »Dienst« ausgetauscht, alles wird frither oder

187 Siehe die Erzihlung einer Beleidigung wegen cines 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 cin auf diese Weise diskreditiertes Individuum cin Darlehen auf-
nimmt, um eine notwendige Wiederverteilung vornchmen zu konnen, heifit
es, »cr verpfindet seinen Namen« oder »er verkauft ecinen 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 ciner Hypothck (Swanton, Haida, S. 50).
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spater wieder zuriickgezahlt, um augenblicks von neuem ver-
teilt zu werden.’s* Die Tsimshian haben fast die gleichen Re-
geln.’9> Und bei den Kwakiutl funktionieren sie in vielen
Fillen sogar aufferhalb des Potlatsch.193 Wir wollen auf diesen
augenfilligen Punkt nicht niher eingehen; auch die alten Au-
toren beschreiben den Potlatsch nicht anders, so daf man sich
fragen kann, ob er wirklich eine gesonderte Institution bil-
dete.’+ Wir mdchten lediglich daran erinnern, daf bei den

191 Siche oben, S. 84, Anm. r27. 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. s11 f.
193 (Kwakiutl): eine Eigentumsverteilung in beide Richtungen, Schlag auf
Schlag (Boas, Secr.Soc., S. 418); Riickzahlung der fiir rituclle Vergehen be-
zahlten Bufle im nichsten Jahr (S. §96); wucherische Riickzahlung des Braut-
preises (S. 365 f.; S. 518 ff., 563; S. 423, Zeile 1).

194 Fiir das Wort Potlatsch siche oben S. 23, Anm. r1. Es scheint im iibrigen,
als sei weder die Vorstellung noch die Nomenklatur, welche den Gebrauch
dieses Terminus voraussctzen, in den nordwestlichen Sprachen von jencr
Prizision, die ihnen der anglo-indianische, auf dem Chinook beruhende
»Jargon« verleiht.

Jedenfalls unterscheidet die Tsimshian-Sprache zwischen dem yaok, dem gro-
Ben intertribalen Potlatsch (Boas [H.R. Tate], Tsim.Myth., S. 537; vgl. S.
s11, 968, filschlich mit Potlatsch iibersetzt) und den anderen Potlatschs. Dic
Haida unterscheiden zwischen dem walgal und dem sik/a (Swanton, Haida,
S. 35, 68, 178 f.), 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, gesittige, S. 23, Zeile 7). Das
Wort poLas bezeichnet den Veranstalter des Festessens (Boas, Kwa.T.2,S. 43,
Zeile 25 S. 79, Zcile 14) und ebenso den Platz, wo man gesittigt wird (Le-
gende iiber den Titel eines der Dzawadaenoxu-Hiuptlinge). Vgl. Boas, Ethn.
Kwa., S. 770, Zeile 30. Der verbreitetste Name in der Kwakiutl-Sprache
ist p/Es, »flach machene, nimlich den Namen des Rivalen (Ethn.Kwa., Glos-
sarium) oder die Korbe, indem man sie leert (Kwa.T.1, S. 93, Zeile 1; S. 451,
Zeile 4). Die groflen tribalen und intertribalen Potlatschs scheinen einen be-
sonderen Namen zu haben, maxwa (Kwa.T.r, 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 duflerst lohnend wire, das Wort Potlatsch
»Gabe« bedeutet.19s

Die Kraft der Dinge

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

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

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

195 Siche C. M. Barbeau, »Le Potlatch«, Bulletin de la Société de Géographie
de Québec, 111 (1911), 278, Anm. 3

196 Der Unterschied zwischen Eigentum und Vorriten ist im Tsimshian sehr
deutlich. Boas sagt (Tsim.Myth., S. 435): »Der Besitz dessen, was srich food«
genannt wird, reichliche Nahrung (vgl. S. 406), war zur Aufrechterhaltung
der Familienwiirde unerliBlich. Doch wurden die Vorrite 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 sic angehiuft worden sind, beim Potlatsch verteilt werden«
(siche oben, S. 74, Anm. 104, Melanesien).

Ebenso unterscheiden die Kwakiutl zwischen einfachen Vorriten und dem
Reichtum/Eigentum. Die beiden letzteren Wérter sind einander gleichwertig.
Dieses Eigentum scheint zwei Namen zu haben (Boas, Ethn.Kwa., S. 1454):
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wird ebenso feierlich iibergeben wie Frauen bei der Heirat, wie
die »Privilegien« an den Schwiegersohn, die Namen und Ringe
an Kinder und Schwiegersshne.'7 Wir konnen in diesen Fillen

der eine ist yak oder yik (vgl Glossarium, S. 1393; vgl. yaks, verteilen).
Dieses Wort hat zwei Derivative: yeqala, Eigentum, und ydxulu, Talismane,
Paraphernalien (vgl. die von ya abgeleiteten Worter, ibid., S. 1406). Der
andere Name ist dadekas (vgl. Boas, Kwa.T.1, S. 5193 vgl. S. 473, Zeile 31);
im Newettee-Dialekt daoma, dedemala (Ethn.Kwa., Glossarium). Die Wurzel
des Wortes ist dd. Diese bedeutet, seltsamerweise analog zum identischen
indoeuropiischen Wortstamm dd: empfangen, nehmen, in der Hand halten,
handhaben ectc. — Auch die Derivative sind bezeichnend. Das cine heifit:
»cinen Fetzen des Kleidungsstiicks des Feindes nchmen, um ihn zu verzau-
bern«, ein anderes: »in die Hand nehmens, »ins Haus tragen« (zu vergleichen
mit der Bedeutung von manus und familia in bezug auf Decken, die als Vor-
schufd fiir den Kauf von Kupferplatten gegeben werden und mit Zinsen zu-
riickgezahlt werden miissen; ein anderes Wort heifit: »eine Anzahl von Dek-
ken auf den Haufen des Gegners legens, also »sie annchmen«. Noch cin
weiteres Derivativ dessclben Wortstammes ist dadeka, »aufcinander cifer-
siichtig scine (Boas, Kwa.T.1, S. 133, Zeile 22), urspriinglich natiirlich: »dic
Sache, die man nimmt und die eifersiichtig machte; vgl. dadego, »kimpfen«,
wahrscheinlich mittels Eigentum kdmpfen. 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 matericll Kostbares (mit Absicht
vermeiden wir das Wort »niitzlich«), das nicht derartigen Glaubensinhalten
unterworfen wire. Die »moralischen« Dinge sind in der Tart Giiter, Besitz-
tiimer, Geschenk- und Tauschobjekte. So wie man beispiclsweise in den pri-
mitiveren Gesellschaften, etwa den australischen, demjcnigen Stamm den
Corroboree (dramatischer Tanz) »lifte, dem man ihn gegeben hat, die Dar-
bictung, die man ihm bcigebracht 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, weldhes die
grofite Eifersucht der Leute erregt, ist der Name und das totemistische Em-
blem (ibid., S. 416 etc.); und dieses ist es audh, das gliicklich und reich macht.
Totemistische Embleme, Feste und Potlatschs, bei diesen Potlatschs eroberte
Namen, Geschenke, die cinem die anderen vergelten missen und die mit den
veranstalteten Potlatschs verbunden sind — all dies hingt eng miteinander
zusammen; Kwakiutl-Beispiel in ciner Rede: »Und jetzt geht mein Fest zu
ihme, womit der Schwiegersohn gemeint ist (Boas, Secr.Soc., S. 356). Die
»Sitzee und auch die »Geister« der Geheimbiinde werden auf diese Weise
vergeben und zuriickerstattet (siehe cine Rede iiber die Ringe des Eigentums
und das Eigentum der Ringe): Boas, Ethn.Kwa., S. 472. Vgl. auf S. 708 eine
andere Rede: »Hier euer Winterlied, euer Wintertanz, jeder wird Eigentum
auf die Winterdecke nehmen; dies ist euer Licd, dies ist cuer Tanz.« Ein
Kwakiutl-Wort, kleso, » Wappen, Privilege, bezeichnet sowohl die Talismane
der adligen Familie als auch ihre Privilegien (z.B. Boas, Kwa.T.1, S. 122,
Zeile 32).
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nicht einmal von Veriuferung sprechen, denn es handelt sich

cher um entlichene 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-
gottlicht. In einer in Amerika ziemlich seltenen mythologischen
und religiésen Anstrengung haben sie sich dazu aufgeschwun-
gen, eine Abstraktion zu substantialisieren: »Dame Eigentumc
(die englischen Autoren sagen »Property Womanc), von der wir
Mythen und Beschreibungen besitzen.!98 Bei ihnen ist sie nichts

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

Umgekehrt werden die Dinge (z.B. bei den Kwakiutl) nach ihrem moralischen
Modus begriffen, insbesondere die kostbaren Dinge, wie die wichtigsten Talis-
mane, der »Todbringer« (halayu) 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 natirlich ist, da sie
dem Schwiegersohn nur gelichen werden, damit dieser sie spiter an den En-
kel iibergibt (Boas, Secr.Soc., S. 507).

198 Den Mythos von Djilagons findet man bei Swanton, Haida, S. 92, 95,
171. Die Masset-Version bei Swanton, Haida-Texts, S. 94, 98; die Skidegate-
Version bei Swanton, Haida T.M., S. 458. Thr Name taucht in einigen Haida-
Familiennamen auf, die zur Adler-Phratrie gehdren (siche Haida, S. 282 f.,
292 £.). In Masset heifit die Gottin des Gliicks »Skil« (Haida Texts, S. 306,
665, Zeile 28; vgl. Index, S. 8o5). Vgl. den Vogel Skil, Skirl (Haida, S. 120).
Skiltagos bedeutet Kupfer-Eigentum, und die Fabel, die erzihlt, wic man
Kupferplatten findet, hingt mit diesem Namen zusammen (vgl. S. 146, Abb.
4). Ein geschnitzter Pfahl stellt Djilqada dar, ihre Kupferplatte, ihren Pfahl
und ihre Embleme (S. 125; vgl. Tafel 3, Abb. 3). Siche die Beschreibung aus
Newcombe (S. 46); vgl. die bildliche Darstellung (Abb. 4). Ihr Fetisch mufl
mit gestohlenen Dingen ausgestopft und selber gestohlen sein.

Thr genauer Titel ist (S. 92) »Figentum, das Lirm macht«. Auflerdem besitzt
sie noch vier zusitzliche Namen (S. 95). Sie hat einen Sohn namens »Rippen
aus Steine (in Wahrheit »aus Kupfer«; S. 110, 112). Wer ihr oder ihren
Kindern begegnet, hat Gliidk im Spiel. Sie besitzt eine magische Pflanze,
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Geringeres als die Mutter, die Griindergdttin 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 Stdbchen, das alles gewinnt und dessen Namen sie triagt.199
Dieser Gottin begegnet man auch im Tlingit-Gebiet2°, und ihr
Mythos, wenn nicht gar ihr Kultus, findet sich bei den Tsim-
shian2et und den Kwakiutlzz,

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.ze3 Auf jeden Fall sind

und wer davon ifit, wird reich; cbenfalls reich wird, wer ihre Decke beriihrt,
wer Muscheln findet, die sie aneinandergereiht hat, etc. (S. 29, 109). — Einer
ithrer Namen ist »Reichtum, der im Haus bleibte. Viele Individuen tragen
mit »Skil« zusammengesctzte Titel: »Der auf Skil wartet«, »Weg zu Skil«.
Siche die Haida-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 ndq (Tlingit) siehe 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 heifft Skil wahrschein-
lich Lenaxxidek. Dies ist eine Frau, die ein Kind hat; man hort das Geridusch
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-
tit nicht erwihnt, ist sie doch klar. Die Tsimshian-Gottin trigt ein »Gewand
des Reichtums« (garment of wealth).

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

203 Siehe z.B. den Mythos des Schwertwal-Clans: Boas (Hrsg.), »Handbook
of American Indian Languages«, B.B.A.E. 40, 1, 1911, S. 554-559. Der
Griinderheld des Clans ist selber Mitglied des Schwertwal-Clans. »Ich ver-
suche, ein logwa von euch zu bekommen« (cinen 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

106

alle diese Dinge stets geistigen Ursprungs und geistiger Natur.2°4
Sie werden in einer groflen verzierten Kiste verschlossen ge-
halten, die selbst eine michtige Personlichkeit besitzt, die
spricht, ihrem Besitzer verhaftetist, dessen Seele enthilt, etc.2es

kupfernen Spitze, die die Walfische totet (im Text ausgelassen; die Schwert-
wale sind »killer-whales«). Er gibt ihm auch seinen Potlatsch-Namen. Er soll
»Ort, wo man gesittigt wirde heifien. Sein Haus wird das »Haus des
Schwertwals« scin mit einem an die Hausfront gemalten Schwertwal. »Und
deine Schiisse]l wird eine Schwertwal-Schiissel sein (d.h. die Form eines
Schwertwals haben), und auch der halayx (Todbringer) und das »Wasser des
Lebens« und das Messer mit den Quarzzihnen, welches dein Tranchiermesser
sein wird (sie sollen Schwertwale sein)«, S. §59.

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

205 Der Familienbesitz, der zwischen den Minnern, ihren Tochtern oder
Schwiegersshnen zirkuliert und zu den Sthnen zuriickkehre, wenn sie initilert
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 dicse Kiste die Gestalt und die Augen der Totems oder
Geister, deren Attribute sie birgt, nimlich gemusterte Decken, »Lebens«-
und »Todes«-Talismane, Masken, Tanzhiite, Kronen und Schiefbogen. In
dem Mythos steht diese Kiste und ihr Inhalt nicht selten fiir den Geist selbst
(Swanton, Tlingit T.M., S. 173): der gona’qadet wird identifiziert mit der
Kiste, dem Kupfer, dem Hut und der Tanzrassel. Thre Ubergabe bei der
Initiation verwandelt den Empfinger in ein »iibernatiirliches« Wesen —
cinen Schamanen, Magier, Adligen, Inhaber von Téinzen oder Sitzen in einer
Bruderschaft. Siehe verschiedenc Reden in den Familiengeschichten der Kwa-
kiutl (Boas, Ethn.Kwa., S. 965 f.; 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 siche Swanton, Haida Texts, S. 395. Sie enthilt Geister,
2.B. die »Maus-Frau« (Swanton, Haida T.M., S. 340) oder den Raben, der
cinem unchrlichen Besitzer die Augen aushackt. Siche fiir eine Zusammen-
stellung der Beispiele zu diesem Thema Boas, Tsim.Myth., S. 851, 854. Der
Mythos der in cine schwebende Kiste eingeschlossenen Sonne ist einer der
verbreitetsten (ibid., S. 549, 641). Solche Mythen sind auch.aus der alten
Welt bekannt.

Eine der iiblichsten Episoden in den Heldensagen ist die der ganz kleinen,
einen Wal enthaltenden Kiste, die einzig der Held zu heben vermag (Boas,
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Alle diese Wertsachen und Zeichen des Wohlstandes besitzen
— wie auf den Trobriand-Inseln — eine Personlichkeit, einen
Namen2°¢, bestimmte Eigenschaften und Macht2o7. 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 cigener Kraft
(Secr.Soc., S. 374). Die Kiste von Katlian birgt Reichtiimer (Swanton, Tlin-
git, S. 446, 448). Die Talismane, die sic enthilt, miissen ernihrt werden, —
Eine von ihnen birgt den Geist »Zu stark, um angeeignet zu werden«, dessen
Maske den Triger totet (Swanton, Tlingit T.M., S. 341).

Die Namen diceser Kisten bezichen sich hiufig 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. T,.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 muf verschiedene Tabus beachten; sie ist angefiillc
mit goldenen und silbernen Dingen, Reichtum verleihenden Talismanen. —
Die Konstruktion der Kiste ist auch hier iiberall die glciche.

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 Besitzriimern«
(ibid., S. 15). = Wir haben eine Liste der Dinge, die von den Kwakiutl be-
nannt werden (nach Clans) einschlieflich 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 nennen wiirden und
dic ebenfalls benannt und personifiziert sind, gchoren die Schiisseln, das
Haus, der Hund und das Boot (siche Boas, Ethn.Kwa., S. 793 ff.). In dicser
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 Léffeln« (siche
Boas, Secr.Soc., S. 442, in einem Ritual bei der Zahlung einer Heciratsschuld).
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 Familic« vor Zaubercei
und feindlichen Angriffen. Ein Mythos erzihlt, wie cin Koskimo-Hiuptling
und sein Hund Waned sich gegenseitig incinander 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 Lewiqilaqu
(Boas, Kwa.T.z, S. 18, 20).
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Abalone-Muschelnz°8, die mit ihnen belegten Schilde, die Dek-
ken, in welche Embleme, Gesichter, Augen und tierische und
menschliche Gestalten gewebt sind2°s, Hiuser, Balken und aus-

208 »Abalone« ist cin Wort des Chinook-Jargons und bezeichnet die groflen
Schalen der Haliotis (Secohren), dic als Nasen- und Ohrenschmuck dienen
(Boas, Kwakiutl, S. 484; Swanton, Haida, S. 146). Sic werden auch auf
Decken, Giirteln und Tanzhiiten angebracht. Kwakiutl-Beispiel bei Boas,
Ethn.Kwa., S. 1069. Bei den Awikenoq und den Lasiqoala (Kwakiutl-Grup-
pe) werden die Abalone-Muscheln in einen Schild von seltsam europiisch
anmutender Form eingelegt (Boas, sth Report, S. 43). Diese Art Schild scheint
die urspriingliche oder Zquivalente Form der Kupferschilde zu sein, die
cbenfalls mittelalterlich anmuten.

Abalone-Muscheln wurden frither wahrscheinlich auch als cine Art Geld
verwendet, dhnlich wic heute die Kupferplatten. Ein Catloltq-Mythos (Siid-
Salish) bringt die beiden Personen Korkois, »Kupferplatte«, und Tecadjas,
»Abalone«, miteinander in Verbindung; ihr Sohn und ihre Tochter heiraten
einander, und der Enkel raubt die »Metall-Kiste« des Biren, bemichtigt sich
seiner Maske und seines Potlatsch (Boas, Indianische Sagen, S. 84 f.). Ein
Awikenog-Mythos verbindet die Namen der Musdheln, wie die Namen der
Kupferplatten, mit » Téchtern des Mondes« (ibid., S. 218 £.).

Bei den Haida haben alle diese Muschelschalen — zumindest die beriihmtesten
und wertvollsten — einen cigenen Namen, genau wie in Melanesien (Swan-
ton, Haida, S. 146). Anderswo diencn sie dazu, die Individuen oder Geister
zu benennen: siche z.B. den Index der Eigennamen bei Boas, Tsim.Myth.,
S. 960. 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 erwihnt und genau beschricben; auflerdem birgt
sic die Abalone-Decke, und beide haben sic den Glanz der Sonne. Nun heifit
aber der Hiuptling, dessen Mythos die Erzihlung enthilt, Legek (Boas,
Indianische Sagen, S. 218 f1.), und dies ist der Titel des hchsten Tsimshian-
Hiuptlings. Wie man sicht, ist also der Mythos zusammen mit der Sache
gewandert. — In einem Mythos der Masset-Haida, »Rabe, der Schopferc, ist
die Sonne, die dieser sciner Frau gibt, eine Abalone-Muschel (Swanton, Haida
Texts, S. 227, 313). Namen von mythischen Helden, die Abalone-Titel tra-
gen, bei Boas, Kwa.T.1, S. 5o, 222 etc. — Bei den Tlingit werden die Muschel-
schalen mit den Haifischzihnen identifizicrt (Swanton, Tlingit T.M., S. 129).
Vgl. den Gebrauch der Eberhauer in Melanesien.

Alle diese Stimme besitzen zusitzlich auch den Kultus der Dentalien-Hals-
ketten (siche insbesondere Krause. Tlinkit-Indianer, S. 185). Kurz, wir fin-
den hier die gleichen Geldarten mit den gleichen Glaubensinhalten und Ver-
wendungszwedken wie in Melanesien und ganz allgemein im Pazifik.

Die verschiedenen Muscheln waren im iibrigen auch der Gegenstand eines
Handels, der von den Russen wihrend ihrer Besctzung Alaskas praktiziert
wurde - ein Handel, der sich vom Golf von Kalifornien bis zur Beringstrafie
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 Dach, das Feuer, die Schnitzereien und Malereien; denn das
magische Haus wurde nicht allein von dem Hiuptling oder
seinen Leuten oder den Leuten der entgegengesetzten Phratrie
errichtet, sondern auch von den Gottern und Vorfahren; das
Haus personlich empfingt Geister und junge Initilerte oder
speit sie aus.*!!

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. dic
Haida-Ausdriicke »Geistergiirtel«, zerrissene Dedcken (Swanton, Haida,
S. 165; vgl. S. 174). Einige mythische Mintel sind »Mintel der Welt« (Lil-
looet), Mythos von Qils: Boas, Indianische Sagen, S. 19 f.; ein Fisch-Mantel
(Bella Coola): ibid., S. 262; Vergleich der Beispiele zu diesem Thema: ibid.,
S. 359, Nr. 113. — Vgl. die sprechende Matte (Swanton, Haida Texts, S. 430,
432). Es scheint, als miiflte der Kult der Decken, Matten und zu Decken
verarbeiteten Felle mit dem Kult der gemusterten Matten in Polynesicn
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 (Beispicle in
Swanton, Tlingit, S. 458 f.). Das Kwakiutl-Haus horcht und spricht (Boas,
Ethn.Kwa., S. 1279, Zeile 15).

211 Das Haus wird als eine Art Mobelstiick betrachtet, wie es bekanntlich
lange Zeit im germanischen Recht der Fall war. Man transportiert es, und
es transportiert sich. Siche die zahlreichen Mythen iiber das »magische Hause,
das in Blitzesschnelle errichtet und gewdhnlich von einem Grofivater gegeben
wird (Boas, Tsim. Myth., S. 852 f.). Fir Kwakiutl-Beispiele siche Boas,
Secr. Soc., S. 376, sowie die Abbildungen und Tafeln auf S. 376 und 380.

212 Zu den kostbaren, magischen und religidsen Gegenstinden gehoren
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 Kimme (Swanton, Tlingit T.M.,
S. 385; Haida, S. 38; Boas, Kwakiutl, S. 455). — 3. Armringe (z. B. Stamm
des unteren Fraser River; Boas, Indianische Sagen, S. 36; Kwakiutl, S. 454)-
— Alle diese Objekte, einschlieBlich der Loffel, Schiisseln und Kupferplatten
heifen 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-
vaux de I’Année 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

110

des Lebens, sondern auch ein Zeichen und Pfand des Reich-
tums, eine magisch-religidse Garantie des Rangs und Uber-
flusses.2’3 Die zeremoniellen Schiisseln und Léffel, in die das
Clan-Totem oder Rangabzeichen geschnitzt oder gemalt ist,
sind ebenfalls beseelte Dinge.2'¢ Es sind die Gegenstiicke der
unerschdpflichen Instrumente, der Schopfer von Nahrungs-
mitteln, welche die Geister den Vorfahren gaben. Sie selbst
gelten fiir zauberisch. So verschmelzen die Dinge mit den Gei-
stern, ihren Schopfern, und die Effigerdte mit den Nahrungs-
mitteln. Und so sind auch die Kwakiutl-Schiisseln und Haida-
Lsffel wesentliche Giiter eines streng geregelten Umlaufs und
werden mit Sorgfalt zwischen Clans und Hiuptlingsfamilien
verteilt.

ciner Rede wird von dem logwa als dem »vergangenen groflen Vermehrer
von Eigentum« 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 lifit« (Boas, Kwa. T. 1, S. 108). Es ist also der
Reichtum, der Reichtum schafft. Eine Haida-Redensart spricht sogar von
»Eigentum, das reich macht« beziiglich ciner Abalone-Muschel, die das hei-
ratsfihige Miadchen triigt (Swanton, Haida, S. 48).

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

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

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 bleibte (Boas, Kwakiutl Tales, New York, Columbia
U.P., 1910, S. 264, Zeile 11). In einem bestimmten Clan sind sie logwa;
sic haben zu einem Vorfahren gesprochen, dem »Einlader«, und ihn auf-
gefordert, sie zu nchmen (Boas, Ethn. Kwa., S. 809). Vgl. den Mythos von
Kanigilak (Boas, Indianische Sagen, S. 198; vgl. Kwa. T. 2, S. 205): wie cr
seinem Schwiegervater (der ihn quilte) Beeren aus einem magischen Korb zu
cssen gab. Diese verwandelten sich in Brombeerstriucher und wuchsen ihm
iiberall aus dem Leib.
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Das » Renommiergeld«*'s

Doch sind vor allem die mit Emblemen verzierten Kupferplat-
ten216 als hochste Potlatschgiiter der Gegenstand wichtiger
Glaubensinhalte, ja selbst eines Kultus.27 In allen diesen Stim-
men gibt es einen Kultus und einen Mythos des Kupfers als
eines Lebewesens.?8 Zumindest die Haida und Kwakiutl
identifizieren das Kupfer mit dem Lachs, der selbst Gegen-
stand eines Kultus ist.2'9 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 Hiuptlingen oder den-
jenigen getragen werden, fiir die der Potlatsch gegeben wird.

216 Obwoh] dic Kupferindustrie von Nordwestamerika viel diskutiert
wurde, wissen wir noch immer recht wenig von ihr. P. Rivet hat sic in
sciner vorziiglichen Arbeit »Orfevrerie précolombicnnes, Journal des Améri-
canistes, 1923, mit Absicht beiscite gelassen. Auf jeden Fall aber scheint es
festzustehen, daf es dicse 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. dic alten indiani-
schen Autoren und Krause, Tlinkit-Indianer, S. 211. Alle dicse Stimme
sprechen von einem »grofien Kupferberg« (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 monnaic unterlaufen ist. Wir haben
Laga oder Lagwa mit logwa verwechselt. Als Entschuldigung kdnnen wir an-
fiihren, dafl Boas die beiden Worter hiufig gleich schrieb. Doch inzwischen
bestcht kein Zweifel mchr, da das eine »rot, »Kupfer« bedeutet und das
andere einfach »iibernatiirliche Sache«, »Wertsache«, »Talisman« ctc. Alle
Kupferplatten indes sind logwa, so daB unsere Beweisfilhrung weiterhin
gilt. Doch in diesem Fall ist das Wort eine Art Adjektiv und Synonym. Z. B.
Boas, Kwa. T. 1, S. 108, zwei Namen fir logwa, welche Kupferplatten
sind: »Der leicht Eigentum erwirbte, »Der bewirkt, dafl sich Eigentum
sammelt«. Doch nicht alle logwa sind Kupferplatten.

218 Das Kupfer ist etwas Lebendiges; die Kupfermine 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. T. 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, Tsim. Myth., S. 306 ff.). Fir die Liste entsprechender Themen
siche ibid., S. 856. Bei den Bella Coola scheint das Kupfer personalisicrt
gewesen zu sein (Boas, Indianische Sagen, S. 261; vgl. auch Boas, »The
Mythology of the Bella Coola Indianse, 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.220 Jede wichtige Kup-
ferplatte der Familien der Clanhiuptlinge hat einen eigenen
Namen und eine eigene Personlichkeit??, ebenso einen eigenen

Swanton, Tlingit T.M., Nr. 39, Nr. 81), mit dem »Feuer, vom Himmel
gefallen« (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: Frihling,
Ankunft des Lachses, ncuc Sonne, rote Farbe, Kupfer. Bei den nordlichen
Vilkern ist die Identitit von Kupfer und Lachs ausgeprigter (siehe 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 genauc
Aquivalent zum Mythos vom Ring des Polykrates: den des Lachses, der
Kupfer verschluckt hat (Swanton, Haida T.M., S. 82). Die Tiingit (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 ciner Kiste wird ein Mensch; eine Version von Wrangell:
ibid., Nr. 5. Siche auch Boas, Tsim. Myth., S. 857: cine Tsimshian-Kupfer-
platte heifit »Kupfer, das fluRaufwirts zieht, deutliche Anspielung auf den
Lachs.

s wire interessant, die Bezichungen 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: ecin Jade-Lachs
spricht (Swanton, Tlingit T.M., S. 5); cin Jadestein spricht und gibt Namen
(Sitka; ibid., S. 416). SchlieRlich ist noch der Kule 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. Mdglicherweise ist der Kwakiutl-Mythos der prinzlichen Familie
Dzwawadacnoqu cin Mythos der gleichen Art. Er assoziicrt Lagwagila, den
Kupfermacher, mit Qomgqomgila, dem »reichen Mann«, und Qomogoa, der
sreichen Frau«, die Kupferplatten macht (Boas, Kwa. T. 1, S. s0), und
bringt alle in Zusammenhang mit cinem weiflen Vogel (Sonnc), dem Sohn
des Donnervogels, der nach Kupfer riecht, sich in cine Frau verwandelt, dic
Zwillingen das Leben schenkt, die nach Kupfer riechen (ibid., S. 61-67).

Der Awikenog-Mythos iiber die Vorfahren und Adligen, die ebenfalls den
Titel »Kupfermacher« tragen, ist weniger interessant.

221 Jede Kupferplatte hat cinen Namen. »Die groflen Kupferplatten haben
Namen«, heifit es in den Kwakiutl-Reden (Boas, Secr. Soc., S. 348 ff.; Listc
der Kupferplattennamen, leider ohne Angabe des besitzenden Clans, S. 344)-
Uber die Namen der grofien Kwakiutl-Kupferplatten sind wir recht gut
unterrichtet. Sie verweisen auf die mit ihnen verbundenen Kulte und Glau-
bensinhalte. Eine von ihnen heift »Mond« (Nisqa-Stamm; Boas, Ethn. Kwa.,
S. 856), andere tragen den Namen des Geistes, den sic verkdrpern und der
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Wert222, und zwar im vollen magischen und wirtschaftlichen
Sinn des Wortes, einen Wert, der sich nach den Wechselfillen
der verschiedenen Potlatschs richtet, durch die die Kupfer-
platte hindurchgeht, und sogar nach ihrer partiellen oder voll-
standigen - Zerstorung?23. 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 »Sceldwe« (S. 894). Andere spielen nur auf die Form
an: »T-formiges Kupfer« oder »langes Oberteil« (S. 862). Wieder andere
heiflen einfach »Grofles Kupfer« (S. 1289), » Tonendes Kupfer« (S. 962; auch
Name eines Hiuptlings). Andere Namen spiclen auf den Potlatsch an, den
sie verkdrpern und deren Wert sie in sich vereinen. Der Name der Kupfer-
platte Maxtoselem bedeutet »Dessen sich die anderen schimen«. Vgl. Kwa.
T. 1, S. 452, Anm. 1: »Sie schimen sich ihrer Schulden« (Schulden: gagim).
Ein anderer Name ist »Streitverursacher« (Ethn. Kwa., S. 893, 1026 etc.).
Fir 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 Hiuptlinge, dic sie besitzen.

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

Boas hat sehr gut untersucht, auf welche Weise der Wert der einzelnen
Kupferplatten mit den verschiedenen Potlatschs steigt; der Wert der Kupfer-
platte Lesaxalayo betrug um das Jahr 1906/10 z. B. 9000 Wolldedken (je 4
Dollar), so Boote, 6oco Decken mit Knopfen, 260 Silberarmreifen, 6o Gold-
armreifen, 70 Goldohrringe, 40 Nihmaschinen, 2§ Grammophone, so 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 Zerstorung von Kupfer-
platten indessen scheint einen besonderen Charakter zu haben. Bei den
Kwakiutl geschieht sie stiickweise, indem man bei jedem Potlatsch ein neues
Teil herausbricht. Und man rechnet cs 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 »tdten«
(Boas, Ethn. Kwa., S. 1285, Zeile 8 f.). Der allgemeine Ausdruck lautet:
»sie ins Mecer werfen«; auch bei den Tlingit ist er {iblich (Swanton, Tlingit
T.M., S. 399, Gesang Nr. 43). Wenn sie nicht ertrinken, nicht untergehen,
nicht sterben, dann sind sie falsch, aus Holz — sie schwimmen (Boas, Tsim.
Myth., S. 369). Von den zerbrochenen heifit es bei den Kwakiutl, daf sie
»auf dem Strand gestorben« sind (Boas, Secr. Soc., S. 564 und Anm. §).
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tum anzieht und die Wiirden Ehren nach sich ziehen, den Be-
sitz von Geistern und giinstigen Verbindungen, und umge-
kehrt.224 So leben sie ihr eigenes Leben und ziehen andere
Kupferplatten an sich.22s Eine 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 fliefft« 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.227 Sie sind

224 Bel 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. 564, 579). Der Besitz dieser sekundiren
Kupferplatten entspricht bei den Kwakiutl zweifellos dem der zweitrangigen
Adelstite] und Ringe, mit denen sie von Hiuptling zu Hiuptling, von
Familie zu Familie, zwischen Generationen und Geschlechtern reisen, wih-
rend die grofien Titel und groflen Kupferplatten innerhalb der Clans oder
der Stimme unverinderlich bleiben.

225 Ein Haida-Mythos iiber den Potlatsch des Hiuptlings Haiya erzihlt,
wic cine 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 »grofl«, und andere scharen sich um sie. —
In einem Kinderlied (Boas, Ethn., Kwa., S. 1312, Zeile 1, 3, 14) heifit es:
»Die Kupferplatten mit den grofien Namen der grofien Hiuptlinge 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 »treffen im Haus zusammene, sic 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. r, S. 248, Zeile 25 f.). Dieselbe Kupfer-
platte wird »Bringer von Eigentum« 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 kommt¢, wegen meines
sBringers< von Eigentum. Das Kupfer wird zu mir kommen wegen des
>Bringers< von Kupfer.« Wortlich heiflit es in dem Kwakiutl-Text »L’aqwa-
gila«, der »Macher« von Kupfer, nicht nur der »Bringer«.

227 Beispiel in einer Potlatsch-Rede der Tlingit (Swanton, Tlingit T.M.,
S. 379). Eine Tsimshian-Kupferplatte ist ein »Schild« (Boas, Tsim. Myth.,
S. 385). In einer Rede anlifilich der Schenkung von Kupferplatten zu Ehren
eines soeben initiierten Sohnes sind die weggegebenen Kupferplatten ein
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»die gottlichen flachen Dinge« des Hauses.228 Oft identifiziert
der Mythos alles miteinander: die kupfergebenden Geister, die
Eigentiimer 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
werden23°; man legt Decken auf ihn, um thn warm zu halten,

»Harnisch aus Eigentume« (Anspielung auf die Kupferstiicke, die um den Hals
hingen; 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 schr deutlich zum
Ausdruck: dic Midchen tragen Kupferstiicke und Abalone-Muscheln und
nchmen selbst die Namen von Kupferplatten an, von »flachen und gort-
lichen Dingen, die im Haus zusammentreffen«. Es heifit dann, daf »sie und
ihre Eheminner mithelos Kupfer haben werden« (Boas, Ethn. Kwa., S. 701).
»Kupfer im Haus« ist der Titel der Schwester eines Awikenog-Helden (Boas,
Kwa. T. 1, S. 430). Der Gesang cines adligen Kwakiutl-Midchens lauter:
»1ch sitze auf Kupferplatten . . . Mcine Mutter hat mir meinen Giirtel ge-
webt, den ich trage, wenn ich nach den Schiisseln schen 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. 86o,
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 scin » Kupfer-Geweih« spielen in den Kwakiutl-
Sommerfesten eine Rolle (Boas, Secr. Soc., S. 630 f.; vgl. S. 729: »Grife auf
scinem Leib«, wortlich: Reichtum auf seinem Leib). Die Tsimshian betrachten
dic Kupferplatten als »das Haar der Geister« (ibid., S. 326), als »Exkremente
der Geistere (Tsim. Myth., S. 837), als Klauen der Landotter-Frau (ibid.,
S. 563). Die Kupferplatten werden in cinem Potlatsch gebraucht, den die
Geister untereinander veranstalten (ibid., S. 285; Swanton, Tlingit T.M.,
S. 51). Die Kupferplatten »gefallen ihnen«. Fiir Vergleichungen siche Boas,
Tsim. Myth., S. 846. Siehe oben, S. 43.

230 Die Kupferplatte Dandalayu »murrt in ihrem Haus«, damit man sie
weggibt (Boas, Secr. Soc., S. 622). Die Kupferplatte Maxtoslem »beklagt
sich, daf sie nicht zerbrochen wird«. Die Decken, mit denen man sie be-
zahlt, »halten sie warme (ibid., S. §72). Ihr Name bedecutet: » Jene, die die
anderen Kupferplatten sich anzuschauen schimen«. Eine andere Kupfer-
platte nimmt an einem Potlatsch teil und »schimt sich« (Boas, Ethn. Kwa.,
S. 882, Zeile, 32). Eine Haida-Kupferplatte (Swanton, Haida Texts, S. 689),
Eigentum des Hiuptlings »Dessen Eigentum Lirm machte, singt, nachdem
sic zerbrochen wurde: »Ich werde hier verfaulen; ich habe viele Leute mit-
genommen« (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.23

Auf der anderen Seite iibertrigt man gleichzeitig mit den Gii-
tern auch den Reichtum und das Gliick.232 Die Geister und
Hilfsgeister eines Initilerten 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 Empfingers entsprechen cinander: im einen Fall
ist man seinem cigenen Reichtum iiberlegen, im anderen unterlegen.
232 Allgemeine Bemerkung. Wir wissen ziemlich genau, wie, warum und im
Laufe welcher Zeremonien Verschwendung und Giiterzerstdrungen im nord-
westlichen Amerika stattfinden. Schlecht unterrichtet jedoch sind wir noch
hinsichtlich der Form, dic der cigentliche Akt der Ubergabe von Sachen, ins-
besondere von Kupferplatten annimmt. Diese Frage miifite noch geklirt
werden. Das wenige, das wir wissen, ist duflerst interessant und weist hin
auf das Band zwischen Eigentum und Eigentiimer. So heiflt die Vergabe ciner
Kupferplatte bei den Kwakiutl »Das Kupfer in den Schatten des Namens
stellen«, und thre Erwerbung gibt dem neuen Eigentiimer »Gewicht« (Boas,
Secr. Soc., S. 349); so hebt man bei den Haida, um kundzutun, daff man ein
Stiick Land kauft, eine Kupferplatte hoch (Swanton, Haida T.M., S. 86),
und schligt — wie im rémischen Recht — die Leute damit, denen man sic gibt
(cin in einer Geschichte bezeugtes Ritual; ibid., S. 432). Die von dem Kupfer
beriihrten Dinge werden ihm cinverleibt, von ihm getdtet; es ist dies im
iibrigen ein Ritual des »Friedens« und der »Gabe«. — Zumindest in eincm
Mythos haben die Kwakiutl (Boas, Secr. Soc., S. 383, 385; vgl. S. 677, Zcile
10) die Erinnerung an einen Ubertragungs-Ritus bewahrt, der sich auch bei
den Eskimo findet: der Held 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 thm entgegen von den grofien Hiuptlingen,

Reichtum rollt ihm entgegen von allen Seiten.

Alle grofien Hiuptlinge werden sich mit ithm schiitzen.




mand zu Reichtum kommt, kommt er zu einem Geist, der
wiederum dazu befihigt, alle Hindernisse heldenhaft zu tiber-

winden; und dieser Held 148t sich dann spiter seine schama-
nistischen Trancezustinde, seine rituellen Tinze und seine
Dienste (seine Herrschaft) bezahlen. Eins folgt aus dem ande-

ren, alles ist ineinander verwoben; die Sachen haben eine Per-
sonlichkeit, und die Personen sind gewissermaflen bleibender
Besitz des Clans. Titel, Talismane, Kupferplatten und Haupt-
lingsgeister sind Homonyme und Synonyme, sie haben die
gleiche Natur und die gleiche Funktion.23¢ Der Umlauf von
Giitern folgt dem von Menschen, Frauen und Kindern, von
Festen, Riten, Zeremonien und Tinzen, ja sogar von Scherzen
und Schmihungen. Im Grunde ist er ein und derselbe. Wenn
man die Dinge gibt und zuriickgibt, so eben deshalb, weil man
sich »Ehrfurchtsbezeigungen« und »Hoflichkeiten« erweist und
sie erwidert. Aber auflerdem gibt man beim Geben sich selbst,
und zwar darum, weil man sich selbst — sich und seine Besitz-
tiimer — den anderen »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 Potlatsch« (Boas, Ethn. Kaw.,
S. 972, 976, 80s). Vgl. im selben Clan die Namen »Potlatschgeber« etc. Bei
einem anderen Kwakiutl-Stamm, den Dzawadaenoxu, ist einer der Haupt-
titel PoLas (siehe oben, S. 102, Anm. 194). Siche Boas, Kwa.T. 1, S. 43, fir
die Genealogie. Der oberste Hiuptling der Heiltsuq steht in Bezichung mit
dem Geist Qominoqa, der »reichen Frau«, und heifit »Erzeuger von Reich-
tum« (ibid., S. 424, 427). Die Qaqtsenoqu-Prinzen haben »Sommernamens,
d. h. Clannamen, die ausschlielich mit dem Wort »Eigentum« gebildet sind,
mit yaq: »Eigentum auf dem Korper«, »Grofles Eigentume, »Eigentum
habende«, »Ort des Eigentums« (ibid., S. 1913 vgl. S. 187, Zeile 14). Die
Nagoatoq-Kwakiutl geben ihrem Hiuptling den Titel Maxwa und Yaxlem,
»Potlatsch«, »Eigentume; dieser Name kommt in dem Mythos vom »Korper
aus Steine vor (vgl. Steinrippen, Sohn der Dame Gliid; Haida). Der Geist
sagt zu ihm: »Dein Name wird >Eigentume scin, »Yaxlem« « (ibid., S. 215,
Zeile 39). — So heifit auch bei den Haida ein Hiuptling: »Der, den man
nicht kaufen kann« (die Kupferplatte, die der Rivale nicht kaufen kann;
Swanton, Haida, S. 294). Derselbe Hiuptling trigt auch den Titel »Alle
vermischte, d. h. »Potlatsch-Versammlung« (ibid.). Vgl. oben die Titel
»Eigentum im Hause.
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Erste Schlufifolgerung

In vier wichtigen Bevolkerungsgruppen 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
kénnten 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 grofien Teil der Menschheit wahrend einer langen
Ubergangsphase umfafite und die auch heute noch weiterlebr,
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.




sein, daf} es noch andere Moglichkeiten der Ausgabe und des
Austauschs gibt als die rein 6konomischen. Unserer Meinung
nach ist die beste Okonomie 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, Buchfithrer und Verwalter.
Die blofle Verfolgung individueller Zwecke schadet den Zwek-
ken und dem Frieden des Ganzen, dem Rhythmus unserer
Arbeit und unserer Freuden und damit letztlich dem Einzelnen
selbst. Wir sahen bereits, dafl bedeutende Gruppen und Ver-
bande 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, daf nicht nur Ethik und Philosophie, son-
dern auch die 8konomische Meinung und Praxis beginnen, sich
zu diesem »sozialen« Niveau zu erheben. Man spiirt, dafl es
keinen besseren Weg gibt, Menschen zur Arbeit zu bringen, als
dadurch, dafl man ihnen die Gewiflheit 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 scharfer —, dafl er mehr
als nur Produkte oder Arbeitszeit austauscht, dafl er ein Stiick
von sich selbst, seine Zeit und sein Leben gibt. Also m&chte er
fiir diese Gabe, wie bescheiden auch immer, entschidigt werden.
Und ihm diese Entschidigung verweigern hiefle, ihn zur Faul-
heit und zu geringerer Leistung treiben.

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

16 EureReichtiimer und eure Kinder sind nur eine Versuchung;

doch bei Allah ist unendlicher Lohn.
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17 So fiirchtet Allah, soviel ihr nur konnt, und héret 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.
Wenn ihr Allah ein stattliches Darlehen gewzhrt, so wird
Er es euch um ein Vielfaches vermehren und wird euch
vergeben; denn Allah ist erkenntlich, langmiitig.

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

Ersetzen wir den Namen Allah durch den der Gesellschaft und
der Berufsgruppe oder vereinen wir alle drei, falls wir religios
sind; ersetzen wir den Begriff Almosen durch den der Zusam-
menarbeit, einer fiir andere geleisteten Arbeit, so haben wir
eine gute Vorstellung von der 6konomischen Praxis, die jetzt
mithsam zustandekommt. In einigen 8konomischen Gruppen
und in den Herzen der Massen, die oftmals besser als ihre Fiihrer
ihr eigenes wie das gemeinsame Interesse kennen, sieht 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.

3. Allgemeine soziologische und moralische
Schiufifolgerung

Man gestatte uns noch 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 kdnnte noch sehr viel weiter
getrieben werden.3° Im Grunde stellen wir den Historikern und

30 Vielleicht hitten wir auch Mikronesien untersuchen sollen. Es gibt hier
ein hdchst 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 bestchen ebenfalls Institutionen dieser Art. Schlief3-
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Ethnologen nur Fragen und schlagen ihnen eher mdgliche Ge-
genstinde der Untersuchung vor, als daf wir ein Problem lsen
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, dafl 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, namlich dort, wo
Austausch und Vertrige mekr das Individuum angehen.

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

lich haben dic Berber die bemerkenswerten thaonssa-Briuche entwickelt (vgl.
Westermardk, Marriage Ceremonies, Index, s.v. »present«). E. Doutté und
R. Maunicr, dic kompetenter sind als wir, haben sich die Untersuchung dieser
Tatsache vorbehalten. Das alte semitische Recht sowic die beduinische Sitte
kénnten ebenfalls wertvolles Material liefern.
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die Gesinge und Schaufeste aller Art, die dramatischen Vor-
fithrungen, die zwischen Lagern oder Verbiindeten stattfinden,
die mannigfaltigen Gegenstinde, die man herstellt, benutzt,
schmiickt, poliert, sammelt und mit Liebe weiterreicht, alles,
was man mit Freude empfiangt und mit Triumph wegschenke, die
Feste, an denen jedermann teilnimmt — all dies, Nahrungsmittel,
Gegenstinde, Dienste (selbst der »Respekt«, wie die Tlingit
sagen), ist eine Quelle #sthetischer Gefiihle, nicht nur mora-
lischer oder selbstsiichtiger Gefiihle.3* Das gilt nicht allein fiir
Melanesien, sondern noch spezieller fiir das Potlatsch-System
der Nordwestamerikaner und noch mehr fiir die festlichen
Mirkte der indoeuropiischen Welt.32 Und schlieflich sind es
auch deutlich morphologische Phinomene. Alles, was im Laufe
von Versammlungen und Mirkten 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 muf} 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 Elemente, 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: Argonauts, S.
335 f.: »Unser Partner sicht uns, sieht, daf unsere Gesichter schdn sind; er
wirft uns seine vaygw'a zu.« Vgl. Thurnwald iiber den Gebrauch des Geldes
als Schmudk: Salomo-Inseln, Bd. 111, S. 39; vgl. S. 35 den Ausdruck »Pracht-
baum« (S. 144, Vers 6, 13; S. 156, Vers 12) zur Bezeichnung mit Geld ge-
schmiickter Manner oder Frauen. Der Hiuptling ist ein »Baum«, Bd. I, S.
298; der geschmiickte Mann strdmt einen Duft aus, S. 192.

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

33 ibid., Bd. III, S. 36.




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

Sein Vorteil ist ein doppelter. Erstens hat 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 grofite Vorteil ist der der Realitit:
wir sehen die gesellschaftlichen Dinge selbst, konkret, so, wie sie
wirklich sind. Wir erfassen nicht nur Vorstellungen oder Vor-
schriften, sondern auch Menschen und Gruppen und ihre Ver-
haltensweisen. Wir sehen sie in Bewegung, so wie ein Mechani-
ker Massen und Systeme sieht, oder wie wir im Meer Polypen
und Seerosen sehen. Wir entdecken Gruppen von Menschen und
Triebkrifte, eingetaucht in ihr Milieu und ihre Gefiihle.

Die Historiker glauben und kritisieren zu recht, dafl 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 haben, 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 ihm
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 gewdhn-
lich die Interpretation und seltener die Motive sind. Aufgabe
und Prinzip der Soziologie ist es, die gesamte Gruppe in ihrem
gesamten Verhalten zu beobachten und zu verstehen.

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

Alle Gesellschaften, die wir hier beschrieben haben, sind mit
Ausnahme unserer europiischen Gesellschaften segmentierte Ge-
sellschaften. Selbst die indoeuropiische, die romische 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 einfluf8reich-
sten Individuen innerhalb dieser Gruppen weniger verdrossen,
weniger ernst, weniger geizig und weniger egoistisch, als wir es
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sind; zumindest duflerlich waren oder sind sie grofziigiger,
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
Gruppen 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 Ddrfer sicherten:
wihrend dieses langen Zeitraums also haben sich die Menschen
in zahlreichen Gesellschaften in einer seltsamen Geisteshaltung
einander genihert, mit iibertriebener Furcht und Feindseligkeit,
die jedoch nur in unseren Augen tdricht 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 Mifitrauen. Man legt seine Waffen
nieder, entsagt der Magie und verschenkt alles, von gelegent-
licher Gastfreundschaft bis zu Tochtern 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, konnen sie entweder einander
ausweichen — und sich schlagen im Falle des Mifltrauens oder
der Herausforderung —, oder aber miteinander handeln. Bis in
die jlingste Zeit wurden Geschifte immer mit Fremden getdrtigt,
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 ihn —
er konnte uns toten. 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 konnte
besser zum Ausdruck bringen, wie nahe Fest und Krieg bei-
einanderliegen. Einer der besten Ethnologen, 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 Hiuptling, und dessen Leute zu einem Fest eingeladen,
das wahrscheinlich das erste einer langen Reihe von Festen war.
Die ganze Nacht hindurch wurde getanzt und gesungen. Am
nichsten Morgen waren alle von der schlaflosen Nacht, von
Tanz und Gesang berauscht. Auf eine harmlose Bemerkung von
Buleau hin tStete ihn einer der Minner von Bobal; und man
raste gegen die Leute des Bobal, erschlug viele Minner und
Kinder und schleppte die Weiber mit sich fort. »Buleau und
Bobal galten eher als Freunde, wohl waren sie vielleicht Ri-
valen«, sagte man Thurnwald. Solche Dinge haben wir alle
schon in unserer eigenen Umgebung beobachtet.

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

Die vorgeschlagene Untersuchung kénnte also zu Folgerungen
dieser Art fithren. Die Gesellschaften haben in dem Mafle Fort-
schritte gemacht, wie sie selbst, ihre Untergruppen und schlief3-
lich ihre Individuen fihig wurden, ihre Beziehungen zu festigen,
zu geben, zu nehmen und zu erwidern. Zuerst muflten 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, Stimme 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 Solidaritit.

Es gibt keine andere Moral, keine andere Wirtschaft, keine
andere gesellschaftliche Praxis als diese. Die bretonischen Chro-
niques d’ Arthur36 erzihlen, wie Konig Arthur mit Hilfe eines
Zimmermanns aus Cornouailles das Wunderwerk seines Hofs
erfand, die Tafelrunde, an der die Ritter sich nicht mehr schlu-
gen. Frither hatten »aufgrund schibigen Neids« und tdrichter
Scharmiitzel Duelle und Morde die schénsten Feste mit Blut
besudelt. Der Zimmermann sagt zu Arthur: »Ich werde dir
einen wunderschonen Tisch machen, an dem sechzehnhundert
Minner und mehr sitzen kénnen und von dem niemand aus-
geschlossen zu werden braucht . . . Und kein Ritter kann sich
hier zum Kampf erheben, denn der am héchsten Sitzende wird
auf gleicher Stufe mit dem Niedrigsten sein.« Es gibt kein
»Kopfende« und folglich keinen Streit mehr. Wo immer Arthur
seinen Tisch hintrug, blieb seine adlige Gesellschaft frohlich und
unbesiegbar. Und so tun es auch heute die starken, gliicklichen
und guten Nationen. Volker, Klassen, Familien, Individuen
konnen reich werden, doch nur dann gliicklich sein, wenn sie es
lernen, sich wie die Ritter rund um ihren gemeinsamen Reichtum
zu scharen. Man braucht nicht weit zu suchen, um das Gute und
das Gliick zu finden. Es liegt im erzwungenen Frieden, im
Rhythmus gemeinsamer und privater Arbeit, im angehiuften
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 ldflt und wie diese konkrete Untersuchung nicht
nur zu einer Wissenschaft der Sitten, zu einer partiellen Gesell-
schaftswissenschaft fithrt, sondern sogar zu moralischen Schluf}-
folgerungen — »zivilen«, »staatsbiirgerlichen«, wie man heute
sagt. Durch Untersuchungen dieser Art konnen wir die verschie-
denen #sthetischen, moralischen, religitsen und wirtschaftlichen
Triebfedern aufspiiren und abschitzen, die materiellen und
36 Layamon’s Brut, Vers 2736 ff., 9994 ff.
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demographischen Faktoren, deren Gesamtheit die Basis der
Gesellschaft ist und das Gemeinschaftsleben konstituiert und
deren bewufte Lenkung die hochste Kunst darstellt, Politik im
sokratischen Sinn des Wortes.




