ex: Hoebel, E. Adamson Das Recht der Naturvolker. Walter
Verlag Olten und Freiburg/Breisgau 1968.

Originalausgabe: The Law of Primitive Man. Harvard University
Press, Cambridge Mass. 1954.

5. Die Eskimos: Ansiitze zu einer Rechtsordnung in einer
primitiven Anarchie

Wir sprechen zwar von «den» Eskimos, aber einen eigentlichen
Stamm dieses Namens gibt es tiberhaupt nicht. Die rund 20 ocoo Es-
kimos leben weit verstreut in der Isolicrung der Arktis entlang der
nordlichen Kiiste Nordamerikas sowie der Ost- und Westkiiste Gron-
lands, in einem Gebiet, das sich iiber rund 6ooo Meilen erstreckt, von
Sibirien, wo es einige wenige Eskimos gibt, bis zu den Siedlungen
Ostgronlands. Die Bevolkerungsdichte schwankt naturgemif, und
zwar reichen die Schitzungen von 65 Quadratmeilen Land pro Kopf
bis zu 200 Quadratmeilen. Die einzelnen Siedlungen liegen weit von-
einander entfernt, weshalb Kontakte zwischen ihnen bei aller geo-
graphischen Mobilitdt des Eskimos ~ er legt im Laufe eines Jahres
beim Jagen und bei seinen Besuchsreisen betrichtliche Entfernungen
zurlick - nur fliichtigen Charakter tragen. Eine gesellschaftliche Or-
ganisation hoherer Stufe, das heifit mehrere riumlich getrennte An-
siedlungen umfassend, hat es bei den Eskimos nie gegeben.

Die einzelne Gruppe beziehungsweise Dorfgemeinschaft ist klein;
nur selten stofft der Forschungsreisende oder Walfinger auf eine
Eskimogemeinschaft, die mehr als hundert Képfe zahlt. So handelt es
sich um ein Gebilde von einzigartiger Uberschaubarkeit und Ge-
schlossenheit. Nur wenn der Eskimo aufbricht und durch Schnee und
Tundra oder iiber See reist, um irgendwo seinesgleichen aufzusuchen,
kommt es noch zu sekundiren sozialen Beziehungen.

Normalerweise besteht bei den Eskimos eine Dorfgemeinschaft aus
ungefdhr einem Dutzend irgendwie miteinander verwandten Fami-
lien. Verwandtschaftliche Bande spielen aber nur im allerengsten
Kreise eine Rolle. Es gibt auch kaum die Institution der Grofifamilie,
wenn es sie gibt, dann ist sie bilateral. Was ihre soziale Organisation
anbetrifft, so sind die Eskimos tatsichlich eines der primitivsten Vél-
ker, die den Anthropologen bekannt sind. Zwar dienen die Winter-
Quartiere gewohnlich mehreren Familien als Unterkunft, aber inner-
halb eines jeden Haushalts ist die einzelne Gattenfamilie unabhingig.
Die verschiedenen Familien in einer solchen Behausung kinnen eng
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miteinander verwandt sein, sind es aber vielfach nicht, denn es kanp
vorkommen, dafl sich einfach befreundete Familien aufgrund gegen-
seitigen Verstehens zusammenfinden. Lineage und Clan fallen allein
durch ihre Abwesenheit auf. Das Prinzip der Verwandtschaft ist noch
bekannt, doch ist es nicht die Grundlage des Aufbaus und des Zusam-
menhalts der einzelnen Gruppe. Vielmehr sind die einzelnen Grup-
pen durch geographische Kriterien voneinander abgegrenzt, was dic
Eskimos selbst durchaus anerkennen, denn sie bezeichnen jede Gruppe
mit dem Namen einer Ortlichkeit, an die das Suffix -miut angehingt
wird. -miut bedeutet «die Leute aus»; so werden die Eskimos, die
am Unterlauf des Kuskokwig-Flusses ansissig sind, Kuskokwigmiut
genannt.

Die handwerkliche und waidminnische Fertigkeit der Eskimos hat
schon immer die Bewunderung aller erregt, die bei ihnen weilten.
Gleichermaflen bemerkenswert ist in den Augen der Anthropologen
der hohe Grad der Einheitlichkeit von Kultur und Sprache der Eski-
mos. Rasmussen, der den grénlindischen Dialekt der Eskimos
beherrschte, war in der Lage, sich mit allen Eskimos, die er auf seiner
denkwiirdigen Reise entlang der kanadischen Nordkiiste bis nach
Sibirien antraf, zu unterhalten *.

Selbstverstandlich gibt es auch bei den Eskimos regionale Unter-
schiede in den Lebensgewohnheiten und Anschauungen. Im siidwest-
lichen Alaska zum Beispiel sind sie merklich durch die hochentwickel-
ten indianischen Kulturen der Nordwestkiiste Britisch-Kolumbiens
und wahrscheinlich auch unmittelbar von Nordostasien her beein-
fluflt worden 2.

Da kein hinreichendes Material zur Rechtsordnung einzelner Eskimo-
gruppen oder auch der Eskimos eines bestimmten Gebiets verfiigbar
ist, miissen wir unsere Analyse allgemeiner halten. Soweit bedeuten-
dere regionale Abweichungen bekannt sind, werden wir sie bertick-
sichtigen; bei konkreten Beispielen werden wir vermerken, woher sie
stammen.

Das Gemeinwesen der Eskimos ist so einfach, thre rechtlichen Insti-
tutionen sind so wenig entwidkelt, daf} ihre Kultur nur wenige
Elemente enthilt, die in Postulate rechtlichen Inhalts {iberfiihrt wer-
den konnen. Natiirlich ist keines dieser Postulate von den Eskimos

© Knud Rasmussen, Across Arctic America, New York 1927,
2 Margaret Lantis, Alaskan Ceremonial Organization, American Ethnological
Society, Monographie 10, 1947.
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selbst explizite formuliert worden — d:«lS léige‘ ihrer Df:nkweise wc?hl
fern. Ganz im Gegenteil — das machte in gere_1zter.Welse der I_gluhk.—
Eskimo Orulo Knud Rasmussen klar, als d1e§er ihn beharrlich mit
Fragen bedringte: «Zu viel Nachdenken bringt nur Probleme...
Wir Eskimos befassen uns nicht damit, alle Ritsel zu l8sen. Wir gebep
die alten Geschichten so wieder, wie sie uns erzihlt wurden, und mit
den Worten, die uns erinnerlich sind ... Ihr seid stets darauf aus,
diesen iibernatiirlichen Dingen einen Sinn zu unterlegen; wir dagegen
serbrechen uns dariiber nicht den Kopf. Wir lassen diese Dinge auf
sich beruhen.» 3 Obgleich sich die Eskimos nicht selbst zum Gegen-
stand irgendwelcher Reflexionen machen und nicht den bewuften
Versuch unternehmen, ein logisch widerspruchsfreies System von Ver-
haltensformen zu formulieren, gibt es ein solches System, das auch
durchaus sinnvoll erscheint, wenn wir es auf seine eigenen Primissen
beziehen. Diese Primissen lassen sich ithrerseits aus dem ableiten, was
zahlreiche Beobachter iiber Anschauungen und Praktiken der Eskimos
berichtet haben.

Diese Primissen oder Postulate der Eskimokultur lassen sich, soweit
sie rechtlichen Bezug haben, wie folgt formulieren:

Postulat I: Alle Lebewesen, darunter auch alle Tiere, besitzen, da
sie eine Seele haben, geistige Gaben, die denen des
Menschen im Prinzip vergleichbar sind.
Folge 1: Manche Handlungen erregen ihr Wohlwollen, andere
thren Zorn.

Postulat IT: Der Mensch ist in wichtigen Bereichen des Lebens
dem Willen der Tiere und anderen Lebewesen unter-
tan.

Folge 1: Wenn der Mensch sie durch sein Tun erziirnt, enthal-
ten sie thm vor, was er begehrt, oder lassen bosen Ge-
walten freien Lauf.

Postulat I1T: Das Leben ist hart, und Sicherheit gibt es kaum.
Folge 1: Fiir ihre unproduktiven Glieder kann die Gesell-
schaft nicht aufkommen.

3 ‘Knud Rasmussen, Intellectual Culture of the Iglulik Eskimos, Reports of the
Fifth Thule Expedition, 1921-1924, Bd. 7, 1929, S. 69.
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Postulat TV: Die Schitze der Natur sind fiir jedermann da be.
ziehungsweise Gemeineigentum.

Postulat V: Es ist notwendig, alle Produktionsmittel (Jagdaus-
ristungen usw.) so gut wie moglich auszunutzen,
Folge 1: Jeder muf sein Eigentum Dritten auf Anforderuny
zur Nutzung iiber]assen.
Folge 2: Niemand darf mehr Produktionsmittel besitzen, als
er selbst gebrauchen kann.

Postulat VI: Die Personlichkeit mufl sich selbst verwirklichen

durch die Tat.

Folge 1: Die Handlungsfreiheit des Individuums ist so wenig
wie moglich durch Weisungen Dritter zu beschneiden.

Folge 2: Die Persénlichkeit eines Mannes wird an seiner I ¢i-
stung als Ernihrer und seinem Erfolg bei Frauen ge-
messen.

Folge 3: Wer nicht mehr fihig ist zur Tat, ist auch nicht wert
zu leben.

Folge 4: Herstellung oder personlicher Gebrauch eines Gegen-
standes ergeben einen besonderen Status im Hinblick
auf die Eigentumsverhiltnisse an diesem Gegenstand.

Postulat VII: Die Frau steht gesellschaftlich tiefer als der Mann, sie
ist aber unentbehrlich in wirtschaftlicher Hinsicht und
tir die Fortpflanzung.

Postulat VIII: Die Familie ist die grundlegende gesellschaftliche und
wirtschaftliche Einheit und ist als solche in ihrem Tun
und Lassen unabhingig.

Postulat IX: Um der Sicherheit des einzelnen und der Dorfgemein-
schaft willen mufl das Verhalten des einzelnen be-
rechenbar sein.

Folge1: Auch fiir aggressives Verhalten gelten bestimmte
Normen und Begrenzungen.

Wie werden nun diese Postulate in rechtliche oder quasi-rechtliche
Prinzipien und Normen umgesetzt?
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«Die Furcht vor unvorhersechbarem Unheil», schrieb Rasmussen, «lif}t
den Eskimo an seinem Glauben festhalten, daf§ es durch Geister her-
vorgerufen wird, und ldflt ihn zugleich hoffen, auf ihre Pline Ein-
flufl zu nehmen, indem er ihre Wiinsche erkennt.»
«Woran glauben wir?» fragte Aua, der weise Iglulik, und gab selbst
die Antwort: «Wir glauben iiberhaupt nicht, wir fiirchten uns nur.»
Das stimmt nun allerdings nur teilweise. Es triffit im grofien und gan-
zen gesehen zu, ist aber keineswegs in allen Einzelheiten des Verhal-
tens des Eskimos nachzuweisen. Wiirden wir uns bei unserem Versuch,
die Lebensordnung der Eskimos zu durchdringen, allein auf Auas
Behauptung stiitzen, so wiirden wohl ihre Grundziige deutlich, doch
manche Feinheit bliebe verborgen.
Aus dieser grundlegenden Furcht entstehen die unzihligen Tabus, die
den Eskimo zu jeder Minute des Tages umgeben. Es diirfte schwer
sein, ein Volk ausfindig zu machen, das sich noch stirker von Tabus
tyrannisieren lif}t. In ithrer Mehrheit beziehen sich die Tabus auf Tiere
oder deren Gottheiten; sie sollen verhindern, dafl man ihr Miffallen
erregt beziehungsweise sich ihnen gegeniiber respektlos verhilt. Der
Mangel an Gesetzesnormen in der Eskimokultur ist weitgehend auf
das umfassende System von Tabus und Strafen iiberirdischen Cha-
rakters zurilickzufiihren, die das gesellschaftliche und wirtschaftliche
Leben dieses Volkes bestimmen. Das Handeln der Eskimos wird we-
niger von Gesetzen als von Magie und Religion bestimmt. Jeder Ver-
stofl ist eine Siinde; gemessen aber an ihren eigenen Mafistiben sind
die Eskimos sehr siindhafte Menschen.
Krankheit ist fiir den einzelnen die unmittelbare Folge von Siinde.
Jede Siinde [48t einen dunklen, schidlichen Dampf entstehen, der die
Seele des Missetiters einhiillt.
Unter den Eskimos Kanadas und Westgronlands ist es moglich, die
Seele durch eine Sffentliche Beichte zu liutern . Mit einer Eindring-
lichkeit ohnegleichen entlockt der Schamane (angakok in der Sprache
der Eskimos) denen, die zu ihm kommen, Gestindnis um Gestindnis.
Die Dorfbewohner, die sich im Hintergrund halten, fallen in seinen
Gesang ein und mit ihrem Rufen nach Vergebung reinigen sie die be-
fleckte Secle. Obwohl die Siinden cines einzelnen alle gefihrden
Onnen, sind die Eskimos tolerant, und in den meisten Fillen giltdem
Siinder die Sympathie der Allgemeinheit. Sie gehdren zu den weni-

* Diese sffentliche Beichte ist in Ostgronland unbekannt.
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gen Volkern, wo man sich nicht in selbstgerechter Entrtistt}ng ver-
sammelt, um den entlarvten Ubeltiter zu steinigen, der bei Hand_
lungen, deren man sich moglicherweise selbst insgeheim schuldig ge-
macht hat, erwischt worden ist.
Wie diese Psychotherapie, die das Ziel hat, von der Angst vor Schuld
zu befreien, vor sich geht, ist anschaulich in dem folgenden Auszug
aus Rasmussens Schriften enthalten. Sehr schon finden wir dort auch
die einfachen Techniken herausgearbeitet, deren sich der angakok bei
der Suche nach irgendwelchen Fingerzeigen bedient. Es ist kaum
daran zu zweifeln, dafl eine solche «Beichtkur» fiir die zuschauenden
Dorfbewohner Theater und Volksbelustigung ist — eine willkommene
Zerstreuung in dieser arktischen Welt.
Der Schamane, der tiber der «Patientin» herumtanzt, filhrt das Ver-
hor durch. Er singt:
«Du bist es, du, Aksharquarnilik, dich, mein helfender Geist, frage
ich: Woher rithrt die Krankheit, an der dieser Mensch leidet? Liegt
es daran, daf} ich kiirzlich oder auch schon vor langer Zeit etwas
gegessen habe in Miflachtung eines Tabus? Oder ist die Person, die
neben mir zu liegen pflegt, ist meine Frau der Grund? Oder ist die
Krankheit durch die kranke Frau selbst tiber mich gekommen? Ist
sie selbst der Grund fiir das Leiden?»
Die Patientin antwortet: «Ich selbst bin schuld an dieser Krank-
heit. Ich habe meine Pflichten nur unvollkommen erfiillt. Meine
Gedanken waren schlecht und meine Handlungen bose.»
Der Schamane unterbricht sie und fihrt fort: «Es sieht wie Torf
aus und ist doch nicht Torf. Es ist das, was hinter dem Ohr ist,
etwas, das wie der Knorpel des Ohrs aussicht. Da schimmert etwas
weifl. Es ist der Rand einer Pfeife, was knnte es sonst sein?»
Die Zuhoérer rufen wie aus einem Munde: «Sie hat eine Pfeife ge-
raucht, das hitte sie nicht tun diirfen. Laf} es auf sich beruhen. Wir
werden dariiber hinwegsehen. Vergib ihr! tauva!»
Der Schamane: «Das ist noch nicht alles. Da gab es noch weitere
Vergehen, die Ursache dieser Krankheit sind. Liegt es an mir oder
an der kranken Frau selbst?»
Die Patientin antwortet: «Es liegt allein an mir. Da war irgend
etwas mit meinem Unterleib, meinem Inneren.»
Der Schamane: «Ich erspihe etwas Dunkles neben dem Haus. Es
konnte ein Stiick Markknochen sein oder auch nur ein Stiick ge-
kochtes Fleisch, das heraussteht, oder ist es etwas, das mit einem
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Meifiel gespalten wurde? Das ist der Grund. Sie hat einen Knochen
gespalten, den sie nicht hiitte anriihren diirfen.»
Die Zuschauer: «Befrei sie von ihrem Vergehen! tauval»
Der Schamane: «Sie ist nicht befreit von ihrer Ubeltat. Die Sache
ist gefahrlich, sie gibt Anlafl zur Besorgnis. Helfender Geist, sag
mir, was die Frau plagt. Bin ich der Grund, oder ist sie es selbst?»
Angutingmarik lauscht in die atemlose Stille und sagt dann, so als
hitte er nur unter Schwierigkeiten von seinem helfenden Geist
Auskunft erhalten: «Sie hat ein Stiidk rohes gefrorenes Fleisch von
einem Caribou gegessen zu einer Zeit, zu der es fiir sie tabu war.»
Zuhdrer: «Das ist eine so geringfiigige Ubertretung und bedeutet
so wenig, wo doch ihr Leben auf dem Spiel steht. Nimm diese Last,
diese Quelle des Ubels von ihr! tauva!»
Schamane: «Sie ist noch nicht erlst. Ich sehe dort driiben eine Frau,
sie ist meinen Zuhdrern zugewandt und scheint nach etwas zu fra-
gen. Ein Licht leuchtet vor ihr auf. Es sieht aus, als hitte sie eine
Frage in den Augen, und vor ihr ist etwas, das wie eine Vertiefung
aussieht. Was ist das? Was ist das nur? Ist es das, so frage ich, das
sie auf das Gesicht fallen, sie in Krankheit und Verderb gleiten
1af8e? Ist es vielleicht etwas, das nicht von ihr genommen werden
kann? Gibt es fiir sie keine Erlésung davon? Ich sehe immer noch
eine Frau vor mir mit bittendem, sorgenvollem Blidk. Sie hat einen
Walroffzahn bei sich, in den Rillen gekerbt worden sind.»
Zuhdrer: «Istdas alles? Es ist ein Harpunenkopf, den sie bearbeitet
und mit Kerben versehen hat, und zwar zu einem Zeitpunkt, zu
dem sie nichts, das aus Tierischem besteht, hitte beriihren diirfen.
Wenn das alles ist, so erlose sie, tauval»
Schamane: «Dieses Ubel ist von ihr genommen, aber an seiner
Stelle erscheint etwas anderes, nimlich ausgekimmte Haare und
Zwirn aus Sehnen.»
Patientin: «Ich habe einmal meine Haare gekimmt, nachdem ich
ein Kind zur Welt gebracht hatte und die Haare nicht hitte kim-
men diirfen; die ausgekimmten Haare versteckte ich, damit nie-
mand sie sihe.»
Zuhérer: «Befrei sie von dieser Nichtigkeit, befrei sie, tauval«
Und so weiter, und so fort .

Die Macht des Schamanen, wie sie in der von ihm abgehaltenen

5 Rasmussen, Intellectual Culture, a. 2. O., S. I31-140.
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Beichte zum Ausdruck kommt, ist noch nicht eigentlich rechtlicher
Natur. Der Siinder stellt sich «freiwillig», und wenn er vollstindig
und in gehdriger Unterwerfung beichtet, geht er straffrei aus. In an-
derer Bezichung hat der Schamane freilich rechtliche Autoritit und
vermag sogar eine Art von gerichtlichem Verfahren in Gang zu brin-
gen. Ist er energisch und von gefestigtem Ansehen, so kann er einen
anderen Dorfbewohner einer Handlung bezichtigen, die irgendwel-
chen Tieren oder Geistern zuwider ist, und ihm kraft seiner eigenen
Machtvollkommenheit eine Bufe auferlegen. Die geringste Bufie be-
steht darin, dafl man sich des Genusses bestimmter, vom Schamanen
niher bezeichneter Speisen enthalten mufl. Recht iiblich scheint es
aber auch zu sein, da der Schamane einer Frau, die sich etwas hat
zuschulden kommen lassen, auferlegt, mit ihm geschlechtlich zu ver-
kehren (seine {ibernatiirliche Kraft neutralisiert die Folgen ihrer
Ubertretung). Sein Spruch kann aber auch auf Beischlaf mit irgend-
einem anderen Mann, den der Schamane benennt, lauten. In noch
drastischeren Fillen erklirt er, dafl eine bestimmte eheliche Verbin-
dung gewissen Geistern iiberhaupt miffillt. Dann kann das Paar
zur Trennung gezwungen werden, wobei manchmal den Beteiligten
gleich vorgeschrieben wird, wen sie als nichsten Ehepartner zu wih-
len haben®. Es gibt Hinweise dafiir, daf§ sich einige angakoks nicht
scheuen, ihre Macht in erpresserischer Weise auszunutzen. Wenn ein
Mann an irgendeiner verheirateten Frau Gefallen findet, jedoch vor
cinem Konflikt mit ihrem Ehemann zuriickschreckt, besticht er den
angakok, damit er die bestehende FEhe auflést unter dem Vorwand,
sie miffalle den Geistern. Man kann diesen Vorgang aber auch auf
cine weniger zynische Weise dahingehend interpretieren, daff man
annimmt, der angakok verkaufe sein Recht gegen ein Entgelt. Im
Innern von Westalaska «schickte er buchstiblich Leute herum und
brachte es auf diese Weise zu beachtlichem Reichtum» 7.

Wer den Anordnungen des Schamanen nicht nachkommt, kann aus
der Gemeinschaft ausgestofen werden. So wurde in Labrador ein
Midchen mitten im Winter verbannt, weil es nicht davon ablief},
Fleisch von Caribous und von Sechunden zusammen zu essen. Das ist
eines der grundlegenden Tabus bei den Eskimos, da man der Uber-
zeugung ist, die Bewohner des Landes und die des Meeres fithlten

6 E. W. Hawkes, The Labrador Eskimo, Memoir g1 of the Geological Survey of
Canada, Anthropological Series No. 14, 1916, S. 21.
7 Lantis, a.2. 0., S. 86.
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sich jeweils als Angehorige getrennter Welten. Die Handlungsweise
des Midchens gefihrdete die gesamte Gemeinschaft, da die erziirnten
Tiere ihren Lebensraum nunmehr meiden wiirden. Dann seien die
Anstrengungen der Jiger zur Erfolglosigkeit verurteilt und Hun-
gersnot drohe ihnen allen. Ebenso bricht Unheil herein, wenn der
angakok irgendeine Verhaltensweise oder Verbindung fiir anstoflig
erklirt und eine Bufle ausgesprochen hat, seine Anweisungen aber
miflachtet werden.

Man sieht, wie sich aus den Postulaten I und II mitsamt ihren Folgen
der rechtliche Grundsatz herausschilt, dafl eine vorsitzliche und an-
dauernde Verletzung von Tabus mit Ausschluf} aus der Gemeinschaft
bestraft wird. Wenn sich belegen 1ift, was iiber Konsequenzen sexuel-
ler Natur berichtet wird, so muff man sagen, daff die Auslegung be-
ziehungsweise Handhabung dieses Prinzips durch den angakok tber-
aus fragwiirdig ist. Die Ubertretung eines Tabus ist eine Stinde, die
auf tibernatiirliche Weise bestraft wird; bei Vorsatz und Riickfillig-
keit wird sie dariiber hinaus zu einem Verbrechen, das gerichtlich zu
ahnden ist. Die Strafe besteht in Verbannung — und was das heiflt in
der Arktis!

Das dritte grundlegende Postulat (das Leben ist hart) und seine Folge
(fiir unproduktive Glieder der Gesellschaft kann nicht aufgekommen
werden) kommen nicht in Form einer zwingenden gesetzlichen An-
weisung zum Ausdruds, sondern vielmehr in Form von Vorrechten.
Die Tétung von Kindern, Gebrechlichen und Greisen sowie Selbst-
mord sind durch Vorrechte gedeckte Handlungen — von der All-
gemeinheit gebilligte Tétungen.

Wenden wir uns zunichst der Kindstotung zu. Kinder sind nur po-
tentiell produktiv. Wenn es die Umstinde erlauben, wird der Eskimo
immer versuchen, seine Kinder groflzuzichen. Eben diese Umstinde
sind jedoch oftmals nicht gegeben. Die Entscheidung dariiber, ob die
Vprhandenen personellen und materiellen Resourcen ausreichen, um
ein Kind in den Jahren, in denen es selbst noch unproduktiv ist, am
Lebgn zu erhalten, bleibt der einzelnen Familie {iberlassen. Eine ne-
gative Entscheidung hat weder gesellschaftlich noch rechtlich nach-
teilige Folgen fiir sie.

In erster Linie begrenzt die Stillfzhigkeit der Miitter die Kinderzahl.
El?enso wie bei anderen primitiven Volkern ist bei den Eskimos die
SFlllperiode viele Monate oder selbst Jahre linger als bei uns. Eskimo-
kinder werden mindestens zwei bis vier Jahre lang gestillt. Sogar
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Jugendliche im Alter bis zu fiinfzehn Jahren, falls sie nicht schon ver-
heiratet sind, trinken gelegentlich noch an der Brust ihrer Mutter 5.
Der Zwang, beweglich zu bleiben und der Krifteverschieifl durch
die viele Arbeit machen es fiir die Mutter schwierig, wenn nicht un-
moglich, zwel oder mehr Kinder gleichzeitig zu stillen. Auflerdem
kann sie jeweils nur ein Kind in ihrem Anorak mit sich herumtragen,
wenn sie unterwegs ist oder drauflen ihrer Arbeit nachgeht. So mufl
man sich eines neugeborenen Kindes irgendwie entledigen, wenn das
nichstiltere Kind noch nicht alt genug ist, der Mutter entwdhnt zu
werden. Dabei geht man fast immer so vor, dafl man das Kind erst
einmal zur Adoption anbietet. Die Pflegeschaft fiir ein fremdes Kind
zu iibernehmen, gilt bei den meisten Eskimos als Selbstverstdndlich-
keit. Dabei kiimmert man sich kaum darum, wer der natiirliche Vater
oder die natiirliche Mutter ist. Kinderlose Fhepaare sind im allge-
meinen sehr an einer Adoption interessiert, sei es, um ihren Familien-
namen fortleben zu lassen (mit dem die Seele eines kiirzlich verstor-
benen Familienmitglieds verbunden ist und das, was man als seine
Personlichkeit ansieht) oder um jemand zu haben, der im Alter ein
gewisses Mindestmafl an Riickhalt geben kann.

Bei Zwillingsgeburten wird immer eines der Kinder weggegeben. Dies
geschieht nicht aus irgendeiner besonderen Abneigung gegen Zwil-
linge, wie sie bei zahlreichen anderen primitiven Vélkerschaften? fest-
zustellen ist, sondern aus den eben angefiithrten Griinden heraus.
Wenn der eine Zwilling ein Midchen und der andere ein Junge ist, so
entledigt man sich des Midchens. Zumeist erwarten Eskimos, die ein
Kind weggeben, von den Adoptiveltern eine Verglitung. Rasmussen
berichtet von einer Eskimofrau aus Netsilingmiut, die einen Zwilling
gegen einen Hund und eine Bratpfanne eintauschte und dabei das
Gefiihl hatte, bei diesem Handel den kiirzeren gezogen zu haben, da
die natiirlichen Eltern den dickeren Zwilling fiir sich behalten
hatten *°.

Falls sich fiir die iiberzihligen Kinder niemand findet, werden sie ge-
totet. Dies kann durch Ersticken geschehen, hiufiger ist es jedoch, dafl
man den Siugling aussetzt und erfrieren lifit. Ein ausgesetztes Kind
kann von jedem, der es findet, sofort adoptiert werden. Irgendwelche
Verpflichtungen gegeniiber den Eltern des Kindes erwachsen dem

8 Peter Freuchen, Arctic Adventure, New York 1935, S. 9.
9 W. I. Thomas, Primitive Behavior, New York 1937, S. 9-16.
10 Rasmussen, Intellectual Culture, a.a.0., S. 23.
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Finder in diesem Falle nicht, da Kindsaussetzung ein Verzicht de
Eltern auf jegliche Anspriiche bedeutet.

Aus dreierlei Griinden sind Midchen am hiufigsten die Opfer vo
Kindstotung. Erstens ist der Mann als Ernihrer am wichtigsten un
daher potentiell von groflerem Wert fiir die Gemeinschaft. Zweiten
bedeutet die Ubung von Ehepaaren, ihre Behausung am Heimator
des Mannes aufzuschlagen '*, dafl erwachsenc Tochter bei der Heirs
eher die Eltern verlassen als erwachsene Sohne. Aus diesem Grund is
ein Mddchen eine schlechtere Investition fiir die Altersversorgung al
ein Junge. Drittens wird die Anzahl minnlicher Erwachsener in de
Gemeinschaft durch Berufsunfille, Mord und Totschlag ohnehi
drastisch verringert.

Rasmussen lernte eine Frau aus Netsilingmiut kennen, die innerhal
von sechzig Jahren zwanzig Kinder zur Welt gebracht hatte — fiinf
zehn Midchen und fiinf Jungen. Zehn Midchen hatte sie nach de
Geburt getdtet, vier starben an Krankheiten, nur eines iiberlebte. Vo
ihren fiinf S6hnen ertrank einer im Meer, vier iiberlebten 2. Dies is
offensichtlich ein Extremfall, der aber immerhin zeigt, daf eine solch
Handlungsweise von der Gruppe keineswegs mifibilligt wird.
Interessante Aufschliisse vermittelt eine von Weyer durchgefiihrt
statistische Erhebung. Bei vierzehn Eskimogruppen, fiir die das zah
lenmiBige Verhiltnis der Geschlechter bei Kindern bis zu zehn Jahrer
ert"es:hnet werden konnte, schwankten die Werte zwischen einen
Mlnlmum von zweiundvierzig Midchen auf hundert Jungen unc
emnem Maximum von zweiundneunzig Miadchen auf hundert Jungen
Acht Gruppen wiesen ein Verhiltnis von einundsiebzig Midchen au
hundert Jungen und darunter auf. Rund eines Drittels der Midcher
hatte man sich entledigt .

Betrachten wir demgegeniiber einmal das Zahlenverhiltnis der Ge
schlechter fiir Personen im Alter von fiinfzehn Jahren und dariiber
Von zwanzig Gruppen wiesen nur drei ein minnliches Ubergewich
auf; bei der Hilfte dieser Gruppen lag dagegen die Relation der Ge
S_Chlechter hoher als einhundertzehn (Frauen) zu hundert (Minner)
sie stieg am Chesterfield-Inlet und an der Nordwestkiiste der Hudsor
Bf-y bis auf einhunderteinunddreiflig zu hundert an. Dieses Miflver:
hiltnis ist die Folge von Jagdunfillen und Auseinandersetzungen mi

't Anmerkung entfillt im deutschen Text. (Anm. d. Ubers.)
2 Rasmussen, Across Arctic America, a.a. O., S. 226,
3 E. M. Weyer, The Eskimos, New Haven 1924, S. 134.
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todlichem Ausgang unter den Minnern. Gibe es nicht dieses Toten
von neugeborenen Midchen, so wiirde die einzelne Dorfgemeinschaft
bei den Eskimos im Durchschnitt fiinfzig Prozent mehr Personen
weiblichen als minnlichen Geschlechts umfassen — und die letzteren
sind es ja, die den Lebensunterhalt sichern. (Wir sehen davon ab, daf}
in dem Fall Hunger die Zah] der Eskimos insgesamt verringern bzw.
sic zur Anderung ihrer Lebensweise zwingen konnte.) '
Vielminnerei bei den Eskimos ist, entgegen der Annahme einiger
Autoren ¢, offensichtlich nicht auf den Frauenmangel zuriickzufiih-
ren, wie er seinerseits durch die Praxis der Kindstdtung verursache
wird. Sie 18t sich vielmehr mit anderen soziologischen Gegebenhei-
ten erkldren.
Die Totung Alter und Gebrechlicher sowie der Selbstmord sind Aus-
drucksformen desselben Postulats, das auch der Kindstotung zu-
grunde liegt — «das Leben ist hart, und Sicherheit gibt es kaum». Wer
nicht in der Lage ist, seinen vollen Beitrag zum Lebensunterhalt bei-
zusteuern, verwirkt sein Recht auf Leben.
Obwohl letztlich Dritte zu dem Schluf kommen mdgen, dafl irgend-
eines alten Menschen Tage gezihlt seien, so ist dieser es doch meistens
selbst, der um den Tod bittet. Die Tétung soll nach Mdglichkeit durch
einen Angehdrigen vorgenommen werden, um Rache auszuschlieflen.
Kindstotung wird ganz beiliufig akzeptiert, nicht so hingegen die
Tétung von Greisen und Gebrechlichen. Gefiihlsbande, die in langen
Jahren gekniipft wurden, lassen sich nicht so ohne weiteres 15sen, und
nicht selten muf ein alter Mensch nachdriicklich auf sein Recht, ge-
totet zu werden, hinweisen. Sein Angehdriger wird gezwungen, der
Verpflichtung zum Toten nachzukommen.
Weyer hat ein treffendes Beispiel aufgezeichnet:
Ein auf den Diomede-Inseln wohnender Jiger berichtete dem Ver-
fasser, wie er seinen eigenen Vater auf dessen Bitte hin getotet habe.
Der alte Eskimo siechte dahin und konnte nicht mehr in dem
Mafle, das er fiir angemessen hielt, zum Unterhalt der Gruppe bei-
tragen. Daher bat er seinen damals etwa zwolfjihrigen Sohn, ein
grofes Jagdmesser zu schirfen und zeigte ihm die verwundbare
Stelle iiber seinem Herzen an, in die sein Sohn das Messer hinein-
stechen sollte. Der Junge stach es tief in die Brust, ohne aber die
gewiinschte Wirkung zu erzielen. Wiirdig und schicksalsergeben

14 C. K. Garber, Eskimo Infanticide, Scientific Monthly, Bd. 64, 1947, S. 98-102.
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sprach der Vater: «Versuch es etwas hoher, mein Sohn.» Der zweite

Stich tat seine Wirkung, und der alte Mann ging in das Schatten-

reich seiner Stammviter ein 5.
Erstechen ist nicht die einzige Form der Tétung von Alten bei den
Eskimos. Andere Methoden, die angewandt werden, sind Hingen,
Strangulieren, das Einsperren alter Menschen in ein Schneehaus, da-
mit sie erfrieren, und das Aussetzen in der Ode durch umherziehende
Gruppen. Freilich entstehen fiir den ecinzelnen Eskimo durch die
Tstung von Angehdrigen seelische Konflikte, und mégen sie auch von
der Gemeinschaft nicht als solche gesehen werden, so schlagen sie sich
doch in der Mythologie nieder. In den Mythen der Iglulik, in denen
die Gebrechlichen und die Alten ausgesetzt werden, «gibt es im allge-
meinen eine wunderbare Rettung... und gleichzeitig einen grau-
samen und schmzhlichen Tod fiir diejenigen, die sie ausgesetzt
haben» ¢,
Zwischen Selbstmord und der Totung Alter oder Gebrechlicher steht
der Selb§tmord mit Hilfe Dritter. So half am Chesterfield-Inlet ein
Mann seiner Schwiegermutter, die an Tuberkulose erkrankt war, sich
zu erhingen. «Sie fithlte das Alter, und nachdem sie begonnen hatte,
Blut zu spucken, wollte sie rasch sterben. Ich verschloff mich ihrem
Wunsch nicht. Ich befestigte lediglich den Strick am Dach, den Rest
besorgte sie selbst.» 7
In Ostgronland erzihlte eine Frau, die ihre blinde Nachbarin zum
n?.hegelegenen «Selbstmorderfelsen» gefiihre hatte, damit diese durch
einen Sprung ihrem Leben ein Ende setzen kénnte, Holm unbefan-
gen, daf sie eine Bezahlung fiir diesen Dienst zuriickgewiesen habe.
Sie war mit dieser Frau zwar nicht verwandt, wohl aber be-
freundet %,
Wie auf sophistische Weise zwei einander widersprechende Wert-
systeme in Einklang gebracht werden kénnen, wird am Beispiel der
Frau des Qalaseq deutlich, eines alten Mannes von Chesterfield-Inlet,
de‘r_sich nach einjihriger Krankheit mit ihrer Hilfe erhingt hatte. Es
sei jedoch kein wirkliches Erhingen gewesen, betonte die Frau Ras-
mussen gegeniiber mit Nachdruck. Sie und ithr Mann waren durch

5 Weyer, a.2.0.,S. 138.

6 Rasmussen, Intellectual Culture, a.a. O., S. 160.

7 Rasmussen, Intellectual Culture, a.2.O., S. 96.

" G. Holm, Ethnological Sketch of the Angmassalik Eskimos, Meddelelser om
Grenland, Bd. 39, 1914, S. 74.
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Missionare zum katholischen Glauben bekehrt worden und hatten
sich die Lehre, dafl es Gott allein zusteht, einem menschlichen Leben
ein Ende zu setzen, zu Herzen genommen. Auf Wunsch ihres Mannes
stand sie deshalb mit einem Kruzifix neben ihm, wihrend er sich den
Strick um den Hals legte. Und just ehe er verschied, schnitt sie den
Strick durch und hielt das Kreuz in die Hohe. (Ahnliche Praktiken
sind aus der Inquisitionszeit bekannt.) So starb der Mann in ihrer
Sicht eines natiirlichen Todes. Sie beide hatten «den Tod nur ein wenig
beschleunigt, da er dazu neigt, manchmal sehr, sehr langsam zu
sein» 9, !

Selbstmord im engeren Sinne des Begriffs scheint nur gelegentlich,
und dann aus «seelischer Pein» heraus, veriibt zu werden. Rasmussen
berichtet von zwei Fillen von Selbstmord aus solchen Motiven, die
beide einem bestimmten Schema zu folgen scheinen: der Lebensmiide
setzt sich nackt dem Tod durch Erfrieren aus. Als eine alte Iglulik-
Frau in der Kilte umkam, begab sich ihr Sohn nackt ins Freie, wo er
ebenfalls erfror .

Ein erregter Mann sagte einst zu seinem Adoptivsohn: «Ich wiinschte,
du wirest tot! Du bist die Nahrung, die du brauchst, nicht wert.»
Der Junge erklirte daraufhin, dafl er nie wieder etwas zu sich neh-
men wolle. Noch in der gleichen Nacht lief er nackt in den Schnee
hinaus und legte sich hin, um zu erfrieren *.

Jiger, die am Ertrinken sind oder sich anderweitig in Lebensgefahr
befinden, schneiden sich oft selbst die Kehle durch. Dem Iglulik ruft
dann der Mondgeist mit sanfter Stimme zu: «Komm, komm zu mir!
Es bereitet keine Qualen zu sterben. Dir wird nur einen Augenblick
schwindlig. Es tut nicht weh, wenn man sich selbst tStet.» *2

Ein weiteres Vorrecht, das sich auf das dritte Postulat stiitze, ist
Kannibalismus bei Hungersnot.

Im Gegensatz zu Kannibalismus aus Genufisucht, wie er namentlich
in Afrika bei manchen Volkern bekannt ist, und zur rituellen Men-
schenfresserei, der viele primitive Stimme anhingen, um der iber-
natiirlichen Krifte ihres Opfers teilhaftig zu werden, ist bei den
Eskimos Kannibalismus etwas, zu dem sie nur mit allergrofitem
Widerstreben in extremen Notlagen Zuflucht nehmen.

19 Rasmussen, Intellectual Culture, a.a. 0., S. 97.
20 Rasmussen, Intellectual Culture, a.2. 0., S. 95.
21 Rasmussen, Across Arctic America, a.a. 0., S. 96.
22 Rasmussen, Intellectual Culture, a.2. 0., S. 74.
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«Viele Leute haben schon Menschenfleisch gegessen», gab ein Ein-
geborener von dc'ar‘ King-William-Insel Rasmussen gegeniiber zu,
<aber niemals, weil ihnen danach geliistete, sondern stets nur, um sich
selbst vor dem Hungertod zu bewahren, und auch dann erst, wenn sie
schon vollig erschopft waren und oftmals nicht mehr wuflten, was sie
taten ... Wir jedoch, die wir selbst solche Strapazen durchgestanden
haben, wollen nicht iiber diejenigen richten, die Menschenfleisch ge-
gessen haben, obwohl wir dann, wenn wir satt sind und zufrieden,
schwerlich verstehen, wie man das tun kann. Aber wie soll man auch
von jemandem, der gesund und wohlgenihrt ist, erwarten, dafl er die
Qualen des Hungers versteht? Wir wissen nur, daf} jeder von uns
denselben starken Lebenswillen hat.» 23

Postulat IV — Die Schitze der Natur sind fiir jedermann da bezie-
hungsweise Gemeineigentum. Um mit Grund und Boden zu begin-
nen: er gehort tiberhaupt niemandem, es gibt hier weder Gemein-
noch Individualeigentum. Auch die Vorstellung von einer sonstwie
gearteten Offentlichen Verfligungsgewalt iiber Grund und Boden
fehlt vollig; er ist Niemandsland im wahrsten Sinne des Wortes. Ob-
gleich jede Dorfgemeinschaft herkdmmlicherweise einem bestimmten
Landstrich zugeordnet wird, erhebt sie nicht den geringsten Anspruch
auf territoriale Hoheit. Jeder darf jagen, wo es ihm pafit, ganz gleich,
wo er herkommt; denn der Gedanke, jemand bei der Nahrungs-
beschaffung zu behindern, widerstrebt ganz allgemein den Eskimos.
Gewisse Ausnahmen gibt es in Westalaska, dessen Bewohner, wie
man annimmt, von den individualistischen beziehungsweise fami-
lienbezogenen Vorstellungen der Indianer an der Nordwestkiiste des
amerikanischen Kontinents beeinflufit worden sind. Aber selbst aus
Westalaska weifl Margaret Lantis aus eigener Anschauung zu be-
richten, daf} es den Nunivakers iiberhaupt nicht in den Sinn kommt,
Einspruch zu erheben oder es auch nur iibelzunehmen, wenn Eskimos
vom Festland zur Nunivak-Insel heriiberkommen, um dort zu jagen
~und das, obwohl es Wild nur in begrenzter Anzahl gibt4. Aus
Labrador berichtet Hawkes, daf} irgendeine Familie, die feststellte,
daf Neuankémmlinge ihr an der Stelle, an der sie jahrelang Fische
gefangen hatte, zuvorgekommen waren, deswegen keinen Streit an-

*3 Rasmussen, Across Arctic America, a. a. O., S. 223—224; F. Boas, The Eskimo
of Baffinland and Hudson Bay, Bulletin 15, American Museum of Natural Hi-
Story, 1907, S. 470.

* Miindlich von Margaret Lantis dem Verfasser mitgeteilt.
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fing, sondern sich eben an einen anderen Platz verzog *. Den Eskimos
geht es allein um die Beute; zum «Boden» haben sie kein Verhéltnis,
und so erklirt es sich auch, dafi sie nicht den Begriff des Eigentums am
Boden entwickelt haben.

Auf der anderen Seite sind Wild und die meisten Artikel des person-
lichen Gebrauchs durchaus Gegenstand von Eigentumsvorstellungen,
Fin in den Eskimos tiefwurzelnder Individualismus, wie er in Po-
stulat VI (die Personlichkeit muf sich selbst verwirklichen durch dic
Tat) zum Ausdruck kommt, lifit rechtliche Regelungen entstehen, die
den Gedanken des Individualeigentums realen Gehalt geben. Folge 4
zu Postulat VI, wonach Eigentiimer eines Gegenstandes wird, wer
ihn hergestellt hat, gilt bis zu einem gewissen Grad auch fiir den
Jager und scine Beute. Wilde Tiere, die von einem einzelnen erlegt
werden kdnnen, gehdren demjenigen, der sie zur Strecke gebracht be-
ziehungsweise die Voraussetzungen dafiir geschaffen hat. Bei den
Ammassalik Ostgrénlands ist es daher iiblich, daf} derjenige, der
ein Loch in die Eisdecke geschlagen hat, «alle Seehunde fiir sich be-
anspruchen kann, die darin gefangen werden»*6. Wenn aber ein See-
hund entkommt, nachdem er harpuniert worden ist, so gehdrt er
demjenigen, der ihn letzten Endes fingt und tdtet. Die mit Erken-
nungszeichen versehene Harpune soll dem Eigentiimer allerdings
zuriickgegeben werden. War andererseits an der Harpunenleine eine
Schwimmblase befestigt, so fillt der Seehund, den die Harpune ge-
troffen hat, in jedem Falle an den Eigentiimer der Schwimmblasc.
Wer den Seechund letztlich fingt, spielt dabei keine Rolle, denn man
steht auf dem Standpunkt, daf eigentlich die Schwimmblase den Fang
erst ermoglicht habe, da durch sie das Tier auffindbar gemacht und
zugleich behindert wurde.

Wird nach Lage der Dinge zur Erlegung eines Tieres mehr als nur ein
Jiger benotigt, so begriindet jeder kraft des Beitrags, den er leistet,
ein Recht auf bestimmte Teile der Beute. Die Bewohner der Baffin-
Insel liefern hierfiir ein bezeichnendes Beispiel: «Wer einem Wal-
rof} den ersten Stoff versetzt, bekommt den Stofizahn und eine Vor-
derflosse. Derjenige, der ihm als erster zu Hilfe kommt, erhilt die
andere Vorderflosse, der nichste Hals und Kopf, die beiden nichst-
folgenden schlieflich bekommen je einen Hinterviertel.»* Durch seine

25 Hawkes, a.a.O., S. 25.
26 W. Thalbitzer, The Ammassalik Eskimo, Meddelelser om Grenland, Bd. 34:
1914, S. 524.
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Anstrengungen, die in der Gruppe zum Tragen gebracht werden, er-
wirbt jeder, der sich freiwillig solch einer Gruppe anschliefit, einen
sorgfaltig mit den Rechten der anderen abgestimmten Anspruch auf
einen Anteil an den Friichten des Sieges iiber die Bewohner des Meeres
oder, im Fall von Biren, des Landes. Ein Jager, der sich anderen
anschlieRt, ist ermichtigt, damit eine neue rechtliche Beziehung
zu diesen zu begriinden. Diesen fehlt die Ermichtigung, ihn daran
u hindern; sie werden Verpflichtete gegeniiber seinem Anspruch.
Entgegen dieser Ausweitung individualistischer Grundsitze kommt
freilich das Postulat zur Anwendung, dafl niemand mehr haben soll,
als er selbst wirklich braucht. Das Weitergeben von Lebensmitteln
und anderen Giitern, nicht ihr Besitz ist es, was bei den primitiven
Eskimos dem einzelnen Ehre und Fihrerschaft einbringt. In West-
alaska, in der Gegend der Beringstrafle, wo die Eskimos von dem
hochentwickelten Eigentumsbegriff der Indianer an der amerikani-
schen Nordwestkiiste beeinfluflt worden sind, darf man dagegen
voriibergehend Lebensmittel und andere Konsumgiiter horten. Aber
Postulat X bewirkt eine Tendenz zur allgemeinen Nivellierung der
Lebensverhiltnisse, die auch Westalaska einschlieft. Dort ist es dem
einzelnen nimlich nur solange erlaubt, Reichtiimer anzuhiufen, wie
er als Wohltdter gilt.
Es ist gewohnlich der kliigste Mann des Dorfes, der Eigentum an-
hiuft, um so der anerkannte Fiihrer zu werden ... Er ist meistens
auch der Eigentiimer der bei Handelsfahrten benutzten
Umiaks*. Er kontrolliert die anderen Eskimos, ja treibt sogar
Handel fiir sic. Autoritit besitzt er jedoch nur, solange er als
Wohltiter der Allgemeinheit betrachtet wird. Diese Fihrer
trachten danach, jeden Sommer einen groflen Vorrat an Nahrung
zusammenzutragen, um wihrend des Winters die Bediirftigen
aushalten und zahllose Feste geben zu kénnen ... Der Eskimo ist
sehr neidisch auf jeden, der viel Eigentum anhduft. Um das Wohl-
wollen ithrer Mitbewohner zu erhalten, sind reiche Minner folg-
lich gezwungen, duflerst freigebig zu sein... Sie veranstalten
kleine Feste, bei denen Nahrungsmittel und anderes als Geschenke
verteilt werden. Dadurch soll den Leuten vor Augen gefithrt wer-
den, dafl es auch in ihrem Interesse liegt, den Mann in seinem

2
z; Boas, a. a. O, S. 116.
Umiak: ein grofes, mit Tierhaut tiberzogenes Boot.
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Streben nach der Fithrerschaft zu unterstiitzen, dafl es zu ihrem

eigenen Besten st *.
Nelson berichtet (ohne jedoch Beispiele anzufiihren), daf ein unter-
nehmerischer Mann, der zu viel Eigentum anhiufte, das heifit, o
fiir sich behielt, als jemand galt, der nicht fiir das Gemeinwohl titig
war. Er erregte bei seiner Umwelt Hafl und Neid. SchliefSlich zwang
man ihn unter Todesdrohungen, ein Fest zu geben, bei dem alles, was
er hatte, in schrankenloser Freigebigkeit verteilt wurde. Auch
sollte er nie wieder Giiter anhdufen kdnnen. Schob er die Verteilung
zu lange hinaus, wurde er gelyncht und seine Reichtiimer von den
Tatern unter die Leute verteilt. In beiden Fillen wurde seine Familie
bei der Verteilung nicht beriicksichtigts°. Uber lingere Zeit hinweg
mehr Produktionsmittel zu besitzen, als ein Mann selbst gebrauchen
konnte, galt in Westalaska als schweres Verbrechen. Die Giiter wur-
den zugunsten der Allgemeinheit eingezogen. Fiir den iibrigen Teil
der Arktis bestand nie die Notwendigkeit, aus diesem Grundpostu-
Jat in der Praxis solche Konsequenzen zu ziehen; die Gebote der
Grofiziigigkeit und Gastfreiheit reichten aus, dafiir zu sorgen, dafl
gab, wer besafi.
Mancher wiirde den Eskimo als Anarchisten bezeichnen. Er kennt
keine Regierung im formalen Sinne, weder im Sinne einer Gebiets-
herrschaft noch iiberhaupt. Nirgendwo konzentriert sich bei den Es-
kimos Autoritit, in dieser Hinsicht sind sie bemerkenswert demo-
kratisch. Doch auch bei ihnen sind, wie in jeder menschlichen Gesell-
schaft, die Anlagen unterschiedlich verteilt. Einige Leute haben mehr
Initiative als andere. Sie werden zum Kristallisationskern fiir eine
Organisation der Gemeinschaft. Die Eskimos erkennen das an und
akzeptieren die bewiesenen Fihigkeiten des {iberlegenen Jigers oder
angakok als Qualifikation, die Gruppe als Ganzes zu fithren.
Die Macht des Schamanen ist bereits erdrtert worden. Wie steht es
mit dem weltlichen Fiihrer? Zum Hiuptling, den es in jeder Ansied-
lung gibt, wird derjenige, der «stillschweigend, halb unbewuflt eben
als Erster unter Gleichen betrachtet wird». Er ist fast ausnahmslos der
beste Jdger, «morgens als erster auf den Beinen» und «der erste
drauflen auf dem Eis; er ist es, der die Jagdziige plant und dessen

29 E. W. Nelson, The Eskimo About Bering Strait, Bureau of American Eth-
nology, Annual Report 17, 1899, S. 305.
3o Nelson, a.2.0,, S. 305.
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Weisheit und Intuition von den anderen Miinnern respektiert wer-
31, ‘
dDeiI;»Caribou-Eskimos nennen den Hauptling ihumitak, «derjenige,
der denkt> (zu erginzen <<f1:jr c.he anderen»); von den Bewohqern
der Baffin-Inseln wird er pimain «der, der alles am besten weif3»,
and bei den Unalit anaiyubok, «der, dem alle zuhGren», genannt.
Diese Manner sind gewtihnhch «wohlhabcnd»z Bet df':.n Unah‘t sind
es, gemessen am allgemel.nen Lebensmveau, reiche Manper, die gut
ausgeriistet sind, ordentlich wirtschaften und.volle"Spmsekammern
haben. Aber Reichtum allein verleiht noch nicht Fiihrerschaft, und
ein «Reicher», dem iiberzeugende Fiihrungseigenschaften abgehen,
wird lediglich tx#-gu — «reicher Mann» genannt. .
Der Hiuptling besitzt weder bei den Unalit noch sonstwo in d_er
Arktis festumrissene Befugnisse; auch bekleidet_er kein Amt 1m
eigentlichen Sinne. Er wird weder gewihlt, noch g1bt es and?re'}ce§te
Regeln fiir die Besetzung dieses «Postens». Allein scine Urteilsfdhig-
keit und seine Entscheidungen, von den anderen Ménnern akzep-
tiert, machen ihn zum Hiuptling. Werden seine Ents.che.idunge.n
miflachtet, dann ist er es eben nicht. Ein Hiuptling, der sich im iibri-
gen aufs Jagen verstehen mufi, fungiert als oberster Berater de; Ge-
meinschaft, und man folgt ihm, weil er in besonderem Mafle mit den
Traditionen, Briuchen und Riten im Zusammenhang mit den einzel-
nen Festen vertraut und iiberdurchschnittlich mit gesundem Men-
schenverstand begabt ist32. Er ist die Keimzelle politischer Macht
bei den primitiven Volkern. . .
Direkte personliche Uber- beziehungsweise Unterordnung gibt es 'bel
den Eskimos nicht, doch ist andererseits Rivalitit unter den Mén-
nern sehr verbreitet. Viel ist iiber die Friedensliebe der Eskimos ge-
schrieben worden, die keine Kriege kennen; desgleichen auch iiber
sexuelle Eifersucht, die bei ihnen, wie behauptet wird, fehlt: sie lei-
hen untereinander bereitwillig ihre Frauen aus. Gewifi, die Eskimos
fiihren keinen Krieg miteinander, und Frauentausch ist iiblich. Diese
Tatsachen beweisen jedoch noch nicht, dafl ihnen Aggressivitit und
sexuelle Eifersuchtsgefithle iiberhaupt abgehen. Trotz des weiten
Spielraums fiir sexuelle Aktivitit, den die Eskimos vor und in der
Ehe haben, befinden sie sich in stindigem Wettstreit und oft auch in
eftigen Auseinandersetzungen um den Besitz von Frauen. Dabei

3t Preuchen, a.a. 0., S. 138.
32 Nelson, a.2.0., S. 304.
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kommt es zu flagranten Fillen von Ehebruch; vorsitzlich spanng
man cinem anderen seine Ehefrau aus.

Leiht ein Ehemann seine Frau einem Freund aus, so ist das kein
Ehebruch. Ebensowenig ist es Ehebruch, wenn Ehegatten sich apm
«L&sche-das-Lampchen-Spiel» beteiligen: im verdunkelten Iglu be-
wegen sich Manner und Frauen im Kreis herum und suchen einen
Partner des anderen Geschlechts; sobald die Lampe wieder angeziir.-
det wird, macht sich der Mann mit der Partnerin, die ihm die Gliicks-
trommel beschert hat, auf den Weg, um bei sich zu Hause die Nacht
mit ihr zu verbringen. Als Ehebruch wird nur der Geschlechtsver-
kehr mit einer verheirateten Frau ohne vorherige ausdriickliche oder
stillschweigende Einwilligung ihres Ehemannes betrachtet. Der Ehe-
mann wiederum wird seine Einwilligung einem Freund gegeniiber
nicht verweigern. Deshalb muf§ er jeden Geschlechtsverkehr Dritter
mit seiner Frau, der ohne seine Zustimmung erfolgt, als eine Heraus-
forderung in seiner Stellung als Mann betrachten. Will er sich in den
Augen der anderen nicht licherlich machen, so mufl er den Eindring-
ling verpriigeln oder zu einem Gesangwettbewerb herausfordern.
Eine noch gréflere Herausforderung bedeutet es fiir einen Mann,
wenn ein anderer offen von sciner Frau Besitz ergreift. Oft kommt
es im Anschlufl an einen solchen Vorfall zu Mord und Totschlag. Als
Knud Rasmussen bei den Musk-Ox-FEskimos in Kanada wetlte, ent-
deckte er, dafl alle erwachsenen Manner der zu Beginn der zwanzi-
ger Jahre fiinfzehn Familien umfassenden Ansiedlung — sei es als
Titer, sei es als Komplizen — in ein Tétungsdelikt verwickelt gewesen
waren. Und stets «waren irgendwelche Auseinandersetzungen um
Frauen der Anlaf» 33,

Dafl gerade bei den Eskimos in diesem Zusammenhang besondere
Probleme auftauchen, ist bis zu einem gewissen Grad auf das Fehlen
von Heirats- und Scheidungsriten zuriickzufiihren, die den Beginn
und das Ende einer ehelichen Beziehung bezeichnen kénnten. Eine
Ehe kommt dadurch zustande, daff man seine Betten nebeneinander
aufschlige in der Absicht, zusammenzuleben; wenn man nicht mehr
zusammenlebt, gilt man dementsprechend als geschieden. Marn
und Frau steht es gleicherweise frei, eine Ehe zu beenden. Den Lhe-
partner beziehungsweise den Familienstand zu wedhseln ist so cin-
fach, dafl die Versuchung, solches zu tun, stindig vorhanden ist.

33 Vgl. Rasmussen, Across Arctic America, a.2. 0, S. 250.
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Oder, anders ausgedriicke, die qutur kennt keinerlel yorl'iehrurrlrg'en,
durch die Ehen als s.olc}}'e kenpnth‘c}'l' geniqcht Werden in einer Weise,
die unbefugte Eindrmglm.ge rer.nnalt. Teilweise k(-)mn?t darin ledig-
ich zum Ausdruck, dafl die Eskimos ganz allgemein nicht als festge-
fiigtes Gemeinwesen anzus.prec}{cn .51;191, zum anderen' gber auch
mangelndes Interesse an einer Stabilisierung .dcr F'amﬂle, das zu
Konfliktsituationen beitrdgt, indem es chrgrlffc leicht macht. Bei
den Eskimos ist es gang und g'zibei, matene}lc Gliter un.d Fratll-en' zu
borgen oder zu verlethen, und bei Frauen st es eben n.1cht moglich,
eindeutig zu bestimmen, wo Borgen auflldrt un(‘i Besitzanmaflung
anfingt. Eine Frau, die ihren Man.n aus eigenem Entschlufd verlassen
hat, mag sich selbst als frei fiir eine neue Verbindung betrachten —
der Mann, der sich mit ihr einldfit, mag es ebenfalls tun. Auf der an-
deren Seite kann es aber scin, dafl ihr verflossener Ehemann, der
zwischenzeitlich vielleicht eine lingere Reise unternommen hatte,
die Trennung nicht als giiltige Aufhebung der Ehe betr_achtet, $0 daﬁ
die neue Bindung seiner Frau sich ihm weniger als \‘%ed.eirverhelra-
tung denn als Ehebruch darstellt. Dann wird es ungemiithgn. '
Das Durcheinander der ehelichen Verhiltnisse der Eskimos wird
uns von Thalbitzer anhand eines Beispiels aus Ostgronland anschau-
lich geschildert:
S-, ein dreifligjihriger Mann, war angakok und ein fescher Jager.
Im vergangenen Frihjahr hatte er zwei Frauen. Um P-, die eine
der beiden, zu bekommen, hatte er ithrem Vater ein Messer tiber-
eignet. Er war cinige Jahre mit ihr verheiratet und hatte zwei
Sohne aus dieser Verbindung. A-, die andere Frau, wurde ihm
bald nach der Hochzeit von U- ausgespannt, der sich damit an
S- richen wollte: S- war es nimlich gewesen, der I- gedringt
hatte, U- seine friithere Frau abspenstig zu machen ... Als U-
entdeckte, daf} seine Frau ihn verlassen hatte, trat A-s Mutter an
ihn heran und redete ihm zu, S- ihre Tochter wegzunehmen,
da dieser, wie sie sagte, nicht zwei Frauen ernihren kdnne. A- er-
klirte sich einverstanden, S- zu verlassen, da S- sie zu beschimpfen
und zu miflhandeln pflegte . . . A- verlieR S- und ging zu U-.
Unerwarteterweise kreuzte S- jedoch mit einer neuen Frau auf,
Ut-. Er war ihr siebter Mann. Den sechsten hatte sie verlassen; sie
fihlte sich zuriickgesetzt, seit sie in einem Wautanfall ihr Neuge-
borenes getstet hatte. S- hatte sie beim «L0osche-das-Limpchen-
Spiel» gewonnen und mit Gewalt, wie es schien, mitgenommen.
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Als P- die neue Frau sah, wurde sie zornig und beschimpfte thren
Mann. Daraufhin wurde er seinerseits wiitend, schlug sie upq
stach sie sogar ins Knie.. . .
Wenige Tage spiter ergriff Ut~ die Gelegenheit, S- wieder zu ent.
kommen. Sie reiste mit einigen Besuchern zur nichsten Siedlung,
wo sie sofort einen jungen Mann namens M- heiratete. Diese ihre
achte Ehe dauerte ganze drei Wochen, dann ging sie zu threm
sechsten Mann zuriick . . .
Ein paar Tage nachdem Ut- S- verlassen hatte, wurde S- von sej-
nem Hausgenossen P- dabei ertappt, wie er gerade dessen Fray
verfilhren wollte. P- ist seitdem S-s Feind und iberwacht ihy
heimlich 34,
Unter den Bedingungen, wie sie bei den Eskimos herrschen, stellt dic
Eroberung einer Frau durch einen erfolgreichen Mann einen Affront
dar gegeniiber ihrem Ehegatten und seine Kraft, eine Frau an sich zu
binden — eine Herausforderung an seinen Nimbus als Beherrscher.
Miftrauen, Spannungen, Bésartigkeit, Mord und Totschlag oder
aber die Suche nach Vergessen im Trommeltanz sind die Folge. Der
sexuelle Bereich ist bei den Eskimos die hauptsichliche Brutstitte fiir
Konflikte, die ihrerseits AnlaB sind fir dje Schaffung rechtlicher
Regelungen.
Fille, die sich bei den Iglulik-, den Caribou- und den Copper-Eski-
mos zugetragen haben, zeigen, zu welchen Auswiichsen dje Prestige-
sucht im Wettstreit um Frauen fishren kann.
Ein Fall bei den Iglulik-Eskimos: Als die Frau des gewaltigen
Qijuk starb, versammelte er einige Freunde, die ihn ins Nachbar-
dorf begleiten sollten, wo er die Frau des ebenfalls wegen seiner
Tapferkeit bekannten Kinger entfithren wollte. Alle, aufler Qijuk
und seine Briider, tiberlegten es sich unterwegs dann aber anders und
kehrten um. (Hatten sie vielleicht nicht genug Mut fiir diese Unter-
nehmung?)
Kinger war auf der Jagd, als Qijuk bei ihm zu Hause ankam. Seine
Abwesenheit benutzte Qijuk, um sich bei Kingers Ehefrau ohne
grofle Umstinde hiuslich einzurichten. Als Kinger heimkam, wurde
er von Qijuk verhshnt und versporttet. Kinger ging darauf zunichst
nicht ein, sondern verzog sich in eine nahegelegene Hiitte und
stimmte Zaubergesinge an, die Qijuk einschliferten. Dann betrat
er sein Haus und stach auf Qijuk ein. Nach der Bluttat zerrte er

34 Thalbitzer, a.2.0,, S. 71-73.
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seine Frau aus dem Haus. Qijuk sprang auf, ihm zu folgen, mufite
aber Blut spucken und brach tot zusammen. Jetzt stiirzten sich die
Dorfbewohner auf Qijuks Briider, die sich noch in der Nihe aufhiel-
ten. Einer der Briider fiel ihnen zum Opfer, der andere konnte in
sein Heimatdorf entkommen.
Und obwohl er oftmals gedringt wurde, doch Rache zu liben, fiihlte
er sich nie stark genug, es zu versuchen 3.
Ein Fall bei den Caribou-Eskimos: Igjugarjuk, ein Hiuptling aus
Padlermiut, war von den Eltern eines Maidchens, das er zur Frau
begehrte, abgewiesen worden. Er fiihlte sich in seinem Stolz ver-
letzt, und um seinen Willen durchzusetzen, laverte er der Familie
des Midchens am Eingang zu ihrer Hiitte auf und schof Eltern und
Geschwister, zusammen sicben oder acht Personen, nieder. Nur das
Médchen Giberlebte, das er nunmehr zu seiner Frau machte.,
Rasmussen, der diesen Mann kannte, betrachtete ihn als «gewand-
ten, unabhingigen und intelligenten Mann, der bej seinen Stammes-
genossen in hohem Ansehen stand» 3¢,
Ein Fall bei den Copper-Eskimos: Im Jahre 1905 zog ein Ehepaar
mit seinen drei erwachsenen Séhnen aus Netsilingmiut fort, um sich
in Asiagmiut niederzulassen. Der ilteste Sohn war mit einer Frau
aus Asiagmiut verheiratet. Ein alteingesessener Dorfbewohner er-
klirte, dafl er regelmiig Geschlechtsverkehr mit dieser Frau haben
wolle. Der Ehemann weigerte sich, dem zuzustimmen, war aber
nicht stark genug, um den Angreifer an der Ausfithrung seines Vor-
habens zu hindern. So t5tete er seine eigene Frau mit dem Speer, um
sie dem anderen Mann vorzuenthalten.
Der Ehemann wurde sofort von seinem Schwiegervater und einigen
Helfershelfern gefat und umgebracht. Sein jiingerer Bruder, der
ihm zu Hilfe eilte, erstach den rachsiichtigen Schwiegervater, wurde
B:bei aber selbst ernstlich verwundet.
D_le Asiagmiut, die iiber die Lage beratschlagten, entschieden, daf} es
ein Gebot der Weisheit sei, die ganze Familie des Gattenmérders
auszurotten, um der Blutrache zuvorzukommen. Der iiberlebende
Sohn ahnte die Gefahr und entfloh; den Vater jedoch ereilte sein
Schicksal 57,
Freuchen zdhlt mehrere Morde auf, die sich bei den Polar-Eskimos

35 Rasmussen, Intellectual Culture, a.a.O., 297-298.
S 3smussen, Across Arctic America, 2. a. 0., S. 60-61.
Diamond Jenness, Life of The Copper Eskimo, Report of the Canadian
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ercigneten und bei denen jeweils eine Frau die Ursache war. Ej,
typischer Fall ist die Ermordung Sekrusunas durch Quanguaq.
Sekrusuna verstand sich darauf, den armen Quanguag, cinen Jun-
gen Witwer, zu reizen. Wenn sie zusammen jagten, regte er zupy
Beispiel an, daf} sie nun zu «ihrer» Frau heimgehen sollten . .
Auch quilte er ihn, indem er ithm versprach, er diirfe mit seiner,
Sekrusunas Frau schlafen, sobald sie zuriickgekehrt seien. Aber
jedes Mal, wenn Quanguaq versuchte, von diesem Angebot Ge-
brauch zu machen, fand er bereits den rechtmifligen Ehemann be;
ihr vor. Den Ehemann diinkte das ungemein witzig . .. Um Quan-
guaq die vielen angenehmen Seiten eines gliicklichen Ehelebens 7y
demonstrieren, schlug er auflerdem seine Frau, dies jedoch nur,
wenn der Witwer dabei war.
An einem Frihlingstag... bohrte Quanguaq seine Harpune. ..
mitten durch seinen Freund Sekrusuna ... Quanguaq kehrte mit
beiden Schlitten und ihrer Bespannung heim. Er fuhr geradewegs
zur Frau des Toten und sagte ihr, daff er nun mit ihr zusammen
leben wiirde . .. Die Witwe akzeptierte demiitig ihren geinderten
Status 3%
Mord kann freilich auch andere Motive haben. Jenness schreibt, daf
bei den Copper-Eskimos geringfiigige Beleidigungen mehrfach An-
laB fiir Morde waren. So stach eine Frau eine andere in den Magen,
die sie spottend als unfruchtbar bezeichnet hatte. (Von den sieben-
undzwanzig Mordfillen, iiber die im einschligigen Schrifttum be-
richtet wird, ist dies der einzige, in dem eine Frau der Titer war.)
Von einem Mann heiflt es, daf er einen anderen ausweidete, um
seine Behauptung zu widerlegen, er, der Mérder wisse nicht, wie man
ein scharfes Messer anfertigt 3,
In der Regel tibernimmt der Mérder Witwe und Kinder des Opfers.
In vielen Fillen ist zwar der Wunsch, die Frau zu erobern, iiber-
haupt das Motiv des Mordes; wo dies jedoch nicht der Fall ist,
kommt kraft eines gesellschaftlichen Gebots die Verantwortung, fiir
die ihres Erndhrers beraubte Familie zu sorgen, unmittelbar dem
Morder zu.
Artic Expedition 1913-1918, Bd. 12, 1922, S. 95. Dr. Lantis weist darauf hin,
dafl bei den Bewohnern der Nunivak-Inseln, wo stabilere Familienverhiltnisse
herrschen, Mord aus irgendwelchen sexuellen Griinden viel seltener ist als bei den
Eskimos im Osten. (Miindliche Mitteilung von Dr. Lantis an den Verfasser.)

38 Freuchen, a.2. 0., S. 297-299.
39 Jenness, a.a. 0., S. 94-95.
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Einen ermordeten Verwandten mit Blut zu rédchen, ist fir jeden
Eskimo Pflicht (soweit dem verfligbaren Material zu entnehmen
ist); Ausnahmen hiervon sind die Copper-, die Iglulik- und die ost-
gr'dnléindischen Eskimos. Bei ihnen ist die Verpflichtung zu Blut-
rache davon abhingig, ob sich die Verwandtschaft des Opfers stark
genug fithlt. In Verbindung mit dem erwihnten Fiirsorgegrundsatz
pedeutet, wie Birket-Smith schreibt+, diese Verpflichtung zu Blut-
rache, daff ein Mann den Sohn seines Opfers als Stiefsohn aufzieht,
der moglicherweise dann, wenn er erwachsen ist, die lang aufge-
schobene Blutrache an seinem Stiefvater nimmt. (So geschah es ja auch
im alten Island.)

Blutrache kann sofortoder erst spiter stattfinden. Es kann also dort,
wo es Blutrache gibt, vorkommen, dafl ein Mérder in freundschaft-
lichem Verhiltnis mit den Leuten lebt, die Rache an ihm iiben mis-
sen, bis er eines Tages, vielleicht Jahre nach seiner Tat, von ihnen er-
stochen oder erschossen wird. Nelson berichtet von dem Mord an
einem Eskimo aus der Gegend der Beringstrafle, der einen kleinen
Sohn hinterlief8. Als der Junge vierzehn Jahre alt war, sagte sein
Onkel, daff es nun Zeit sei, Rache zu tiben, und gab ihm eine gela-
dene Flinte. Mit der Waffe in der Hand lief der Junge hinaus, wo
der Morder, der sich im gleichen Lager aufhielt, gerade dabei war,
seinen Hund anzuschirren, zielte sorgfiltig und loschte so den Mor-
der seines Vaters aus+. Wollen die Richer sich als Sportsleute er-
weisen, so wird Berichten zufolge, der Mérder zu einem Ringkampf
herausgefordert; wenn er verliert, stirbt er, gewinnt er aber, so darf
er (nach denselben Quellen) ein weiteres Mitglied aus der Familie
des Opfers umbringen +. (Das Ganze pafit an sich nicht zur Menta-
litit der Eskimos und miifite wohl erst noch durch konkrete Einzel-
fille erhirtet werden.)

Mord aus Rache ist kein Zurschaustellen von Tapferkeit, da er im
allgemeinen heimlich ausgefiihrt wird, wenn der Morder mit irgend-
einer Arbeit beschiftigt ist und keine Ahnung hat, was sich anbahnt.
Nur in Westgronland gibt der Riicher durch Bekanntgabe des Ver-
gehens, fiir das das Opfer mit dem Tod biifien soll, eine Vorauswar-
hung ab, H. Kénig weist in diesem Zusammenhang darauf hin, dafl

*® K. Birket-Smith, The Eskimos, New York 1936, S. 152.

# Nelson, a. a. O, 8. 293.

# F. Boas, The Centra) Eskimos, Bureau of American Ethnology, Annual Re-
port, 6, 1888, S, 582.
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im alten skandinavischen Recht die miindliche Verkiindigung de
Todesurteils vor der Hinrichtung eines Verbrechers verlangt wurde.
Dieses Verfahren iibernahmen, wie Kénig annimmt, die Eskimos in
Gronland von den Skandinaviern 4.
Ein Morder, der mehrere Personen gleichzeitig umbringt, schadet
jedoch damit seinem Ansehen in der Gemeinschaft nicht, sondery
stirkt es sogar noch. Anders ergeht es dem Mérder, der in Abstindey
riicdkfillig wird. Er ist eine Gefahr fiir die Gemeinschaft, jederzoi
fahig, sich ein neues Opfer zu suchen, und als eine solche Gefaly
wird er zum Feind der Gemeinschaft. Weil er aber ihr Feind ist, geht
sie gegen thn vor; er wird hingerichtet. In diesem Falle ist die Exekuy-
tion das Vorrecht dessen, der sie ausfithrt. Wihrend der einfache
Mord ein privates Vergehen ist und von der Verwandtschaft des
Opfers geahndet wird, ist wiederholter Mord ein Verbrechen an der
Gemeinschaft, das sie durch einen Beauftragten mit dem Tode be-
strafen lafit.
Den klassischen Fall hat Boas geschildert:
Die Tatsache, dafl dieser Brauch bei so weit voneinander getrenn-
ten Stimmen zu finden ist, diirfte eine Beschreibung dieser Be-
gebenheiten, die ich selbst beobachtet habe, rechtfertigen. Ein Fin-
geborener aus Padli mit dem Namen Padlu hatte die Frau eines
Eingeborenen aus Cumberland Sound veranlafit, ihren Mann zu
verlassen und zu ithm zu kommen. Der versetzte Ehemann sann
auf Rache. .. so besuchte er seine Freunde in Padli. Ehe er jedoch
seine Absicht, Padlu zu t6ten, ausfithren konnte, wurde er von
diesem erschossen . . . Ein Bruder des Ermordeten machte sich nach
Padli auf, um den Tod seines Bruders zu richen; aber auch er
wurde von Padlu umgebracht. Einen dritten Mann aus Cumber-
land Sound, der den Tod seiner Angehérigen richen wollte, cr-
eilte dasselbe Schicksal.
Die Einheimischen von Padli wollten Padlu nach diesen Gewalt-
taten los werden, trauten sich jedoch nicht an ihn heran. Als der
pimain (Hiuptling) des Akudmirmiut von diesen Vorkommnis-
sen horte, begab er sich gegen Stiden und fragte jedermann in Padli,
ob Padlu getitet werden sollte. Alle stimmten dafiir. So ging er
mit Padlu auf die Jagd ... und... schofl ihn in den Riicken +.
43 H. Konig, Der Rechtsbruch und sein Ausgleich bei den Eskimo, Anthropos
18-19, 1923, S. 306.
44 Boas, Central Eskimos, a. 2. O., S. 668.
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Ahnliche Briuche gibt es bei allen Eskimos, iiber die uns Berichte
yorliegen. Eine Ausnahme bilden die Eskimos Ostgronlands. Es ist
dabei von Bedeutung, dafl derjenige, der die Tétung ausfiihre, im
voraus die Billigung der Gemeinschaft fiir seine Tat sucht und er-
Jangt. Hat er diese Billigung erlangt, dann kann keine Blutrache an
ihm veriibt werden, denn seine Tat gilt nicht als Mord. Sie ist die
Vollstreckung eines Urteils, das im Namen des Volkes gesprochen
wurde, und damit trigt das Volk auch die Verantwortung dafiir.
Rache scheidet im iibrigen schon aus dem einfachen Grund aus, daf}
die einmiitige Zustimmung natiirlich die Zustimmung der Ver-
wandten des Morders einbegreift, falls er iiberhaupt Verwandte in
der betreffenden Gemeinschaft hat.

Um blutigen Vergeltungsmafinahmen gegen den Vollstrecker noch
wirksamer vorzubeugen, kann es vorkommen, daf} nahe Verwandte
des Morders aufgerufen werden, den Willen der Gemeinschaft zu
vollziechen. Zum Beispiel wurde 1921 der Hiuptling des Arvilig-
juarmiut von den iibrigen vierundfiinfzig Dorfbewohnern abgeord-
net, um seinen eigenen Bruder hinzurichten, der in einem seiner ge-
legentlichen Wutanfille einen Mann get6tet und mehrere verletzt
hatte. Widerstrebend ging der Hiuptling zu seinem Bruder, erklirte
ihm seine Lage und fragte ihn, auf welche Weise er sterben wolle —
durch das Messer, durch den Strang oder durch die Schulwaffe. Der
Bruder wihlte letzteres und wurde auf der Stelle getitet .

In Point Barrow, an der Kiiste von Nordalaska, erschof} im Verein
mit einem Onkel ein Mann seinen Bruder, der auf seinem Marsch
von der Herschel-Insel nach Point Barrow zehn bis zwalf Menschen
aufgelavert und sie getotet hatte. Der Mann war auf ausdriicklichen
Befehl des dortigen Missionars von den Kapitinen der Walfang-
flotte 6ffentlich ausgepeitscht worden, weil er einen Siugling aus-
gesetzt hatte. Diese beispiellose Bestrafung wurde von den Eskimos
durchweg als abstoflend empfunden, da nach ihrem Dafiirhalten
«Peitschenhiebe einen Mann nicht kurieren». Immerhin, der Mann
War zu einem Amokldufer geworden, dessen man sich entledigen
muflte 46,

A!lgemein wird berichtet, dal man bei den Eskimos keineswegs
Wirklich gemordet haben mufl, um als Feind der Gemeinschaft zu

45 . .
Rasmussen, Across Arctic America, a.a2. 0., S. 175.

6 NAre  11. cros erica >
:9 I‘;Iundhche Mitteilung von Vilhjilmur Stefinsson an den Verfasser, Februar
3s.
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gelten. Es kann geniigen, dafl man andere bedroht oder miflhandelr,
Der Delinquent wird zunichst verfemt, dann aber hingerichter,
falls er seine Belistigungen nicht einstellt.
7 auberer und chronische Liigner werden derselben Kategorie zuge-
ordnet wie riidkfillige Morder. Wer zaubert, bringt andere damit
um, und wer liigt, ist eine 6fentliche Gefahr, und so haben beide zu
gewirtigen, auf Befehl der Gemeinschaft hingerichtet zu werden,
Wenn ein Schamane eine Person der Zauberei fiir schuldig befindet,
kann diese (aufler in Westgronland) von Verwandten des Opfers ge-
totet werden.
Fiir die Eingeborenen Westgronlands ist Zauberei grundsitzlich ein
Vergehen an der Gemeinschaft, das mit dem Tod bestraft wird +. Ge-
wohnlich soll es sich um Witwen ohne Anhang und erwachsene Min-
ner ohne minnliche Nachkommen handeln, die der Schamane zu
Zauberern stempelt. Da beide Personengruppen niemanden haben,
der ihren Tod richen konnte, hat bei ihnen die Gemeinschaft ein
leichtes Spiel.
Boas berichtet von der Liquidierung eines Zauberers bei den Eski-
mos des Baffinlandes, «der versucht hatte, mittels Magie andere
Menschen zu téten». Die Gemeinschaft besprach den Fall und ent-
schied, daf} er sterben miisse; ein alter Mann stiel ihm einen Dolch
in den Riicken und erntete dafiir Dank #. Rasmussen beobachtete
einen dhnlichen Fall bei den Polar-Eskimos +9.
Uber Hinrichtungen von Liignern berichtet man aus dem ganzen
Raum zwischen Gronland und Alaska. Obgleich Griinde fiir solch
drastische Mafinahmen nicht genannt werden, scheinen die Eskimos
sich dabei auf Postulat IX zu berufen und darauf, daf§ «diese Leute
eben einfach nicht mehr linger ertragen werden konnen». Man setzt
sie riickfilligen Mordern gleich, die zum Wohle aller aus der Ge-
meinschaft zu entfernen sind. Andauerndes Liigen ist ctwas Abscheu-
liches, und man darf es nicht durchgehen lassen, wie der eigensinnige
Sohn der Kullabak von der Nordwestkiiste Gronlands zu spliren
bekam. Freuchen berichtet:

Das erste Mal fiel der Junge am Cape York aus dem Rahmen, w0

er eine Ladung fauler Vogeleier sammelte und sie hoch oben auf

47 K. Birket-Smith, The Country of Eggedesminde and Its Inhabitants Medde-
lelser om Grenland, Bd. 66, 1924.

48 Boas, Eskimo of Baffinland and Hudson Bay, a.2. 0., S. 117-118.

# Knud Rasmussen, The People of the Polar North, New York 1908, S. 156.
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einem Hiigel versteckte. Eines Tages schrie er hysterisch: «Ein
Schiff! Ein Schiff! Ein grofies Schiff ist in Sicht!» Fiir die Einge-
borenen, die selten von Fremden besucht wurden, hatten diese
Worte naturgemifl eine magische Wirkung.

Sie eilten den Hiigel hinauf, um das Schiff zu sehen. Der Junge
hatte sich in der Zwischenzeit hinter einem Felsen versteckt. Als
seine Freunde nahe genug waren, sprang er hervor und bewarf
sie mit der iiberaus ekligen Munition aus seinem Waffenlager. Die-
ses Verhalten fiel zwangsldufig auf Kullabak zuriick. Sie hatte
versucht, sich dafiir zu entschuldigen, aber als alleinstehende Frau
konnte sie nur wenig tun.

Sie bat daher Mayark, ihr zu helfen, den Jungen loszuwerden. Er
nahm den Jungen mit auf den Gletscher und stieff ihn in eine
Gletscherspalte hinunter. Das hitte normalerweise sein Ende be-
deutet. Kullabak legte Trauer an, wie es der Brauch war. Ihre
Trauer wurde jedoch jih unterbrochen, als plotzlich der Junge ihr
Haus betrat. Auf wundersame Weise war er bei seinem Sturz dem
Tod entgangen und der Gletscherspalte bis dorthin, wo sie sich
zum Meer hin offnet, gefolgt.

Danach traute sich niemand, den Jungen zu beriihren, der seiner-
seits alle moglichen Tricks anwandte, um sich zu richen. Er war
grofl und stimmig. Da er jedoch kein eigenes Jagdgerit besafi,
entlieh er sich von schlafenden Jigern, was cr brauchte. Eines Ta-
ges, Mayark war gerade auf der Jagd, ging er zu dessen Haus und
erzihlte seiner Frau, daf} er ihren Mann ein Stiick Wegs begleitet
habe. Als sie sich getrennt hiitten, habe er, Mayark, ihm erlaubrt,
mit allen Rechten des Ehemanns in seinem Hause zu wohnen.
Mayarks Frau, ein folgsames und liebendes Weib, bemerkte erst
bei der Heimkehr ihres Ehegatten, daf sie auf einen Trick herein-
gefallen war. Mayark wurde zum Gespdtt der Dorfbewohner.
Der Junge versorgte sich auch aus geheimen Lagern, ohne sich die
M'Lihe zu machen, sie wieder zuzudecken. Seine Mutter wuf3te sich
nicht mehr zuy helfen. Um die Ehre ihres Hauses zu retten, war sie
zum Auyflersten entschlossen. Als sie thn eines Nachts schlafend,
den Kopf iiber die Kante der Liegestatt hinaushingend, antraf,
n_ahm sie eine Sechundleine und machte eine Schlinge daraus, legte
sie ihm um den Hals und zog zu.

So wurde den bosen Streichen des Jiinglings ein Ende gesetzt. Sei-
ner Mutter wurde diese gute Tat hoch angerechnet. Sie heiratete
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wieder, und ihre drohnende Stimme war auf jedem Fest ge-

schitzt se.
In der kleinen Eskimo-Gemeinschaft stellt bei Konflikten die Be-
weisfrage kein grofleres Problem dar; an einschligigen Informatio-
nen scheint es im allgemeinen nicht zu fehlen. Ist der Sachverhalt
unbekannt, so kann man noch zum Gottesurteil Zuflucht nehmen,
doch geschieht dies offenbar nur dann, wenn dem Vergehen etwas
Siindiges anhaftet oder (jedenfalls bei den Copper-Eskimos) wenn es
einen Todesfall infolge von Zauberei gegeben hats'. Das Gottesur-
teil erfragt man durch Wiegen. Zu diesem Zweck wird um den Kopf
einer liegenden Person, um einen zusammengebundenen Mantel oder
gar um den Fufl des Wahrsagers eine Schlinge gelegt. Die Frage kann
gestellt werden, sobald der zustindige Geist in den Gegenstand ein-
gedrungen ist. Je nachdem, ob dieser Gegenstand schwer oder leicht
zu heben ist, lautet das Urteil «ja» oder «nein». Auf den Nuni-
vak-Inseln erfihrt man, wie Dr. Lantis berichtet, das Gottesurteil,
indem man in Wasser hineinblickt, das in die Bauchhohle eines ge-
putzten Tieres gegossen wurde. Im Wasser erblickt man das Abbild
der schuldigen Person.
Streitigkeiten mit todlichem Ausgang sind zwar hiufig, wiren aber
noch hiufiger, wenn Konflikte nicht bei vielen Eskimos durch Zwei-
kimpfe nach festen Regeln ausgetragen wiirden: durch Ringen,
Boxen oder Kopfstofien. Boxkidmpfe finden wir bei den sogenannten
Zentralstimmen entlang des Polarkreises von der Hudsonbay bis
zur Beringstrafle. In Sibirien, Alaska, Baffinland und Nordwest-
gronland ist das Ringen verbreitet 5. Kopfstofen als eine Begleit-
erscheinung des Gesangsduells gibt es in West- und Ostgronland. Bei
allen drei Formen handelt es sich darum, daR ein Beklagter seinen
Opponenten herausfordert, um seine Unschuld zu beweisen; ein
Element des Gottesurteils fehlt dabei.
Beim Boxkampf stehen sich die Gegner gegeniiber und versetzen sich
abwechselnd Gerade an den Kopf, bis einer der beiden zu Boden geht
und damit besiegt ist. Das Kopfstoffen bildet sozusagen die Beglei-
tung zum Gesangsduell in Grénland. Dabei st68t der Singer, wenn
ihm gerade danach zumute ist, seinen Gegner mit der Stirn, wihrend
er gleichzeitig seine Anschuldigungen vorbringt. Der Gegner beugt

so Freuchen, a.a. 0., S. 123-124 (mit Genehmigung von Rhinehart & Co.).
st Jenness, a.a. 0., S. 212-217.
52 Konig, a.a. 0., S. 295.
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seinen Kopf vor, um den Stof aufzufangen. Derjenige, der umkippt,
wird von den Zuschauern verspottet und ist der Verlierer des Ge-
sangsduells. Verglichen mit Mord handelt es sich bei Boxen und
Kopfstoflen um ein geordnetes Verfahren zur Entscheidung von
Streitfillen. Die Wettkdmpfe werden angekiindigt und bei festlichen
Anlassen vor versammeltem Publikum ausgetragen; man betrachtet
sie als eine Art von sportlichen Darbietungen. List und Heimtiicke
haben bei einem solchen Wettstreit nichts zu suchen; der Stirkere
gewinnt allein durch den Einsatz seiner eigenen Krifte. Das Ziel
der Box- und Kopfstolwettkdmpfe ist nicht die Vernichtung des
Gegners, sondern seine Unterwerfung. Diese Wettkdmpfe haben so
viel f)der so wenig mit Rechtsprechung im eigentlichen Sinne des
Begriffs zu tun wie ihr mittelalterliches Gegenstiick. Ganz gleich,
welcher Tatbestand dem Streit zugrunde lag — er ist ohne Belang
fiir seinen Ausgang. Der Sieger gewinnt, der Unterlegene verliert an
sozialem Prestige,

Es hat den Anschein, als kénnten alle Arten von Konflikten durch
Boxen und Kopfstofien erledigt werden, ausgenommen Mord und
Totschlag.

Ringkidmpfe haben im wesentlichen die gleiche Funktion, obwohl
sie im Baffinland und in Labrador mitunter ein tdliches Ende
nehmen, da der Sieger den Verlierer erschlagen kann. Des Ring-
kampfes bedient man sich gelegentlich, wenn es gilt, Blutrache zu
iiben.

Berithmt sind die sogenannten nith-Gesinge der 6stlichen und west-
llc_hen Eskimos. Bei ihnen stehen die Wettkdmpfe auf héherem
Niveau und werden nicht mit Waffen, sondern mit Worten aus-
getragen — «mit kurzen spitzen Worten, Holzsplittern vergleichbar,
die entstehen, wo mit der Axt gehackt wird» 53,

Gesgngsduelle werden abgehalten, um Hafl und Streit jeder Art (wo
es I}{cht um Mord geht) aus der Welt zu schaffen. Fin Ostgronlinder
fre111ch, der einer korperlichen Auseinandersetzung nicht gewachsen
st oder aber so gut singt, daf er sich seines Sieges sicher fiihlt, kann
auch den Mord an einem Verwandten im Singwettstreit richen 54,
Dles§ Regelung erscheint verstindlich, da die Ostgronlinder derart
von ihrer eigenen Sangeskunst hingerissen werden konnen, daf sie

'3 Aus dem Gesang von Kilini; vgl. Knud Rasmussen, Grenlandsagen, Berlin
1922, §. 236.
4 Holm, a.2.0.,, S. 87.




dariiber den Anlaf des Streites vergessen. Bei ihnen wird Sanges-
kunst gleich oder sogar noch héher gewertet als korperlicher Mut.
Der Gesangsstil ist in starkem Mafle an bestimmte Formen gebunden,
Der erfolgreiche Singer hilt sich an die tiberlieferten Kompositions-
regeln und versucht, seine Schdpfung mit solcher Finesse vorzutragen,
dafl das entziickte Publikum in enthusiastischen Beifall ausbricht.
«Gewinner» ist derjenige, dem der stirkste Beifall zuteil wird. Ein
gewonnener Singwettstreit hat keine Wiedergutmachung zur Folge.
Der einzige Vorteil, den er bringt, ist der Zuwachs an Prestige.

Bei den Eskimos Ostgronlands kommt es vor, dafl Gesangsduelle
sich iiber Jahre hinziehen, einfach weil man Spaf8 an der Sache hat.
Anderswo betrigt die Dauer der Duelle zur Beendigung von Kon-
flikten meistens nur eine Saison. Man bedient sich der traditionellen
Lieder; jedoch werden zu jedem Anlafl noch spezielle Kompositionen
angefertigt, in denen der Gegner licherlich gemacht und aus seinen
Schwichen Kapital geschlagen wird.

Die folgenden Situationen und die dazugehdrigen Lieder werden
deutlich machen, wie diese Einrichtung funktioniert.

Ipa- nahm Igsia- seine dritte Frau weg. Igsia- forderte Ipa- zu elnem
Gesangswettstreit heraus. Da Ipa- selbst kein guter Singer war,
lieR er seinen ehemaligen Stiefsohn M- an seiner Stelle singen. M-
beschuldigte Igsia- des versuchten Mordes. Als Igsia- mit Singen an
der Reihe war, erwiderte er mit beiflendem Spott und héhnischen
Grimassen das Folgende:

«Ich kann nichts dafiir, dal mein Gegner weder singen noch sonst
einen Laut herausbringen kann.» (Er steckte seinem Gegner ein
Holzstiick in den Mund und tat, als wollte er den Mund zunihen.)
«Was wollen wir mit meinem Gegner machen? Er kann weder etwas
singen noch sonst einen Laut herausbringen. Da man ihn nicht horen
kann, sollte ich vielleicht seinen Mund etwas dehnen und versuchen,
ihn grofer zu machen.» (Er zog den Mund seines Gegners mit
den Fingern nach beiden Seiten auseinander, stopfte ihn voll mit
Walfischspeck und knebelte ihn mit einem Stock.)

«Mein Gegner hat viel gegen mich vorzubringen. Er sagt, ich hitte
A- verletzen und sogar erschlagen wollen. Als wir aus dem Siiden
hierher kamen, warst du es, der A- als erster mit einem Trommel-
Wettspiel herausforderte.» (Er stopfte seinem Gegner einen Riemen
in den Mund und befestigte ihn unter dem Sparrenwerk.)

Etc., etc., etc. Der Gesang dauerte eine Stunde. Jedesmal, wenn
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Igsia- seinen Gegner mit solchen Tricks licherlich machte, zeigte
M- seine Gleichgiiltigkeit, indem er das Publikum zu Geldchter
und Zurufen aufforderte 5.
Andere Gesiinge stiitzen sich weniger auf solche Possenreiflerei
und enthalten dafiir um so mehr Anspielungen und Tadel. Als K-
und E- sich gegeniiberstanden, unterstrichen sie thren Gesang durch
Tanz und Mimikry. E- hatte die geschiedene Frau des alten K-
geheiratet. Als sie E- davongelaufen war, wollte K- sie wiederhaben.
E- wollte sie jedoch nicht herausgeben, und so kam es zu dem folgen-
den Gesangsduell.
K-:

Jetzt werde ich Worte abspalten —

kleine Worte,

Spitz wie die Holzsplitter,

die ich mit meiner Axt abhacke.

Ein Lied von alten Zeiten — ein Hauch

der Vorfahren

Ein Lied voller Sehnsucht — nach meinem Weib.

Ein schamloser schwarzhiutiger Dummkopf hat

sie gestohlen

und versucht, sie herabzuwiirdigen.

Ein elender Lump, der

Menschenfleisch liebt —

Ein Kannibale aus den Tagen der Hungersnot.

E- erwiderte zu seiner Rechtfertigung:
Eine Frechheit, die den Atem raubt
Solch lacherliche Anmaflung und
Unverschimtheit.

Welch hohnisches Lied! Es soll die Schuld
auf mich abwailzen.

Du willst mir Angst einjagen?

Mir, der ich den Tod nicht fiirchte.

Ha! Du besingst meine Frau, die

deine Geliebte war.

Damals warst du nicht so liebevoll -

sie war viel allein.

5 Holm, a.2.0., S. 87.
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Du vergaflest, sie in Gesdngen zu preisen, in
mannhaften Wettgesingen.

Jetzt ist sie mein.

Und nimmer soll sie

singende falsche Liebhaber sehen,

die Frauen verfiihren in fremden Hiusern.

E- und K- verhthnen einander in gleicher Weise wihrend sie ihren

Gesang vortragen:
K-:

Laf mich dem Umiak als Kaiakmann folgen!
Als ob ich Angst hitte,

dem Boot mit den Singern zu folgen!

Als ob meine Position schwach wire!

Wenn ich den Kaiakpaddler verfolge.

Es ist nicht verwunderlich,

wenn er sich freut,

er, der beinahe seinen Vetter getétet hat,

er, der beinahe seinen Vetter harpuniert hat.
Kein Wunder, daf er so selbstzufrieden war,
daf er solche Freude empfand.

E- hilt mit seiner Antwort nicht zuriick:

Ich kann nur dariiber lachen,

ich kann mich nur lustig dariiber machen,

dafl du, K-, ein Morder bist,

daf} du von Grund auf eifersiichtig bist.

Du bist miflgiinstig veranlagt,

weil du nur drei Frauen hast

und findest, daf} es zu wenig sind,

deshalb bist du eifersiichtig.

Du solltest sie an andere Minner verheiraten,

dann konntest du das haben, was ihre Eheminner einbringen.

K-, weil du dich nicht mit diesen Dingen beschiiftigst,

weil deine Frauen dich zugrunde richten,

deshalb hast du danach getrachtet, deinen Mitmenschen umzu-

bringen 5.

In Westgronland wird der Singer von seiner Hausgemeinschaft laut-

s6 Rasmussen, Grenlandsagen, a.a. O, S. 235-236.
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stark unterstiitzt. Bei der Vorbereitung auf den Wettstreit s_ingt er
seine Lieder so lange vor, bis alle Hausgenossen sie auswendig kon-
pen. Wenn der eigentliche Wettstreit dann in vollem Gange ist, be-
kraftigen sie seine Worte im Chor. Trotz der unflitigen Beleidigun-
gen, die dabei ausgestoflen werden, schidkt es sich fiir die beiden
Parteien nicht, ihren Zorn zu zeigen; ja, es wird sogar erwartet, daf§
die Teilnehmer auch danach gute Freunde bleiben. Im Gegensatz
zu den Ostgronlindern machen die Westgronlinder auch sich selbst
zum Gegenstand ihres Spotts, iben «Selbstironie, die so bezeich-
nend fiir den Charakter des Eskimos ist» — tiberschiitten den Gegner
jedoch gleichzeitig mit heftigen Anschuldigungen und hohnischen
Anspielungen. Hierzu als Beispiel der Gesang eines Ehemannes,
dessen Frau von einem anderen iiberredet worden war, die Bespan-
nung seines Kaiaks aufzuschlitzen, damit er ertrinke und sie den An-
stifter heiraten konne. Das Komplott mif{lang; die Frau bekam eine
Tracht Priigel und der Anstifter ein Spottlied:

Ad:, wie unsicher ich mich fiihle!

Wie peinlich es mir ist, singen zu miissen.

Meine arme schwache Seele!

Wie konnte es mir nur einfallen,

ein Lied zu dichten, in dem er beschuldigt wird.

Wie dumm, daf} ich ihn nun tatsichlich beldstigen muf.

Als wir oben im Norden waren,

dort oben in Kialineq,

geschah es wie so oft, dafi sie mich erziirnte.

Wie tiblich, verabreichte ich meiner Frau eine Tracht Priigel.

Ich war nicht ohne Grund argerlich.

Ich war wieder einmal mit ihrer Arbeit unzufrieden,

weil die Bespannung meines Kaiaks zerrissen war.

Sie hatte eine Offnung bekommen.

Als ich einen Augenblick drauflen war, sagt man,

scheinst du eine Bemerkung iiber mich gemacht zu haben:

Daf ich gewohnt bin, mich immer so verdammt riicksichtsvoll zu

benehmen,

daf ich bei jeder Gelegenheit so auflerordentlich nachsichtig handle.

Wie dumm war ich doch,

thn damals nicht dieselbe Behandlung erfahren zu lassen,

Warum versetzte ich thm nicht auch einen Stich

mit dem Messer.
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Wie schade, dafl ich dir gegeniiber

so milde verfahren bin.

Wie schade, dafl ich mich dir gegeniiber

so riicksichtsvoll zeigte.

Du Schurke, der du so unbesonnen

meinen Zorn erfuhrsts7,
Auch die Polar-Eskimos kennen das Gesangsduell, jedoch ohne Kopf-
stoffen und Boxen. Die dramatische Auffithrung eines solchen Duyes
wird in dem Film «Die Hochzeit der Paloa» («The Wedding of
Paloa») gezeigt, den Rasmussen drehte und 1937 erstmals vor.
fihrte.
Bei den Iglulik-Eskimos nordlich der Hudsonbai ist das Wettsingen
eine bedeutsame Kunst. Dort mufl jeder, der als wirkungsvoller
Sanger gilt, einen «Gesangsvetter» haben. Das ist eine Einrichtung,
die auf «formaler Freundschaft> beruht, wie sie bei den Urein-
wohnern der westlichen Hemisphire weit verbreitet war. Gesangs-
vettern versuchen, sich in allen Dingen gegenseitig zu tibertreffen;
sie tauschen kostbare Geschenke aus und ebenso ihre Frauen, sooft
sie sich treffen. Jeder hat Freude daran, sich mit dem anderen zu
messen, in der Schonheit seiner Lieder ebenso wie in der Kunst der
Kompositionen und des Vortrags von Beschimpfungen in gebun-
dener Sprache. Wenn Gesangsvettern sich ziichtigen, so ist das Spafl
und geschicht in einer leichtbeschwingten Art. Ist das Motiv eincs
Gesangsduells jedoch Groll — dann héren die Lieder sich anders an.
Zwar ist der Tenor um des Effekts willen humoristisch, doch Uber-
heblichkeit, Spott und Verichtlichmachung des Gegners sind es, dic
den Inhalt ausmachen. Wie in Grénland, so ist auch bei den Iglulik-
Eskimos derjenige Sieger, der das Publikum fiir sich gewinnt ode
seinen Gegner zum Schweigen bringt. In jedem Fall erwartet man
vom Sieger und Verlierer, daf sie sich versdhnen. Zum Zeichen der
Beilegung des Streites werden Geschenke ausgetauscht 8,
Auch bei den Caribou-Eskimos, die genau im Zentrum des von
Eskimos bewohnten Raumes beheimatet sind, findet man das Ge-
sangsduell. Rasmussen iiberliefert uns die Komposition eincs Man-
nes, der damit einen verlassenen Ehegatten ziichtigt, dem nach Mifi-
handlungen seine Frau davongelaufen war, um sich dem Singer

»

57 Nach Kénig, a.2. 0., S. 313.
s8 Rasmussen, Intellectual Culture, a.2. 0., S. 231-232.
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anzuschliefen. Der Aufbau des Gesangs wird dem Leser inzwischen
vertraut sein:

Man munkelt etwas

von einem Mann und einer Frau,

die sich nicht einig werden konnten.

Und worum ging es dabei?

Eine Frau zerrifl in gerechtem Zorn

die Felle ihres Mannes.

Sie nahm das Kanu

und ruderte mit ihrem Sohn davon.

Herhoren allesamt,

Was haltet ihr von ithm?

Ist er zu beneiden,

er, der grofl ist in seinem Zorn,

sonst aber keine Kraft besitzt,

der hilflos flennt,

wenn er geziemend bestraft wird?

Er war es, der diimmlich-stolz

den Streit mit torichten Worten begann.
Die Tatsache, daff das Gesangsduell an der gesamten Westkiiste
Alaskas und, Berichten des russischen Missionars Weniamenow zu-
folgess, sogar auf den Aléuten zu finden ist, zeigt, wie grundlegend
(und moglicherweise uralt) diese Institution bei den Eskimos ist.
Das Gesangsduell ist insofern ein Rechtsmittel, als es dazu dient, Strei-
tigkeiten beizulegen und zwischen entfremdeten Mitgliedern der
Gemeinschaft ein normales Verhiltnis wiederherzustellen. Einer der
beiden streitenden Parteien gibt das «Urteil» recht. Der Versuch,
Ge.reChtigkeit geschehen zu lassen im Einklang mit Anspriichen und
P}'lvilegien, die durch das materielle Recht fixiert sind, wird aber
nicht unternommen. Man beschrinkt sich darauf, einen Zustand
allgemeiner Zufriedenheit zu schaffen; die Klage wird erledigt, die
Kontrahenten erlangen eine psychologische Befriedigung, und das
‘nnere Gleichgewicht ist wieder hergestellt. Das ist eine Art von
GEI‘_eChtigkeit, die den Bediirfnissen der Gemeinschaft, so wie die

SX1Imos sie verstehen, geniigt. In dem Mafle, in dem diese Form von
GereChtigkeit bei den Eskimos verwirklicht wird, stellt sie etwas dar,
as <hsheren» Kulturen oftmals abgeht,

9 Weyer, a.2.0.,,S. 227-228.
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Im Gegensatz zu seinem mittelalterlichen Gegenstii_ck in Luropa
fehlt dem Gesangsduell das Element des Gottesurteils. Auch sipg
keine iibernatiirlichen Krifte am Werk, die den Mut desjenigen
Singers stirken konnten, der das «Recht» auf seiner. Seite hat. Wi,
schon gesagt, ist es fiir den Verlauf oder das Ergebnis des Gesangs-
duells nebensichlich, wer nun «recht» hat (obgleich der Sanger in der
Tat im Vorteil ist, dem es gelingt, eine Flut gemeiner Anschuldigun-
gen, die mehr oder weniger der Wahrheit entsprechen, gegen seinen
Gegner vorzubringen). Wie eine Auseinande'rsetzung vor Gericht
gleichsam zu einem sportlichen Wettkampf zwischen streitenden An-
wilten werden kann, so ist auch das Gesangsduell in erster Linje
ein Wettkampf, in dem reichlich fiir Spafl gesorgt ist. Daf} durch ein
solches Gesangsduell eigentlich ein Streit beendet werden soll, wird
dariiber fast vergessen — und dadurch wird der urspriingliche Zwedk
noch besser erreicht.

Ohne Regierung, Gerichte, Polizei oder geschriebenes Recht bewah-
ren so die Eskimos als Gruppe einen Zustand der Stabilitit; mensch-
liches Verhalten wird in Bahnen gelenkt und durch primitive recht-
liche Mechanismen oder zhnliches in diesen Bahnen gehalten. In
Ubereinstimmung mit den gesellschaftlichen Grundwerten, die ihrer-
seits in den von allen Eskimos akzeptierten Postulaten niedergelegt
sind, ist eine Lebensordnung der Gruppe entstanden. Wenn wir
irgendwo die Urform des Rechts beobachten kénnen, dann nirgends
besser als hier. Dennoch sind die Schwichen in der Rechtsordnung
der Eskimos offenkundig. In einer Gesellschaft, in der es an arbeits-
fahigen Minnern fehlt, wo durch Berufsunfille mehr Minner um-
kommen als dem Bestand der Gesellschaft ohne weiteres zutriglich
ist, wird in verhidngnisvoller Weise zusitzlich Blut durch Mord‘und
Totschlag vergossen. Die primitive Rechtsordnung der Eskimos
erlaubt dies nicht nur, sondern provoziert es sogar noch.
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6. Die Ifugao: Privatrecht auf Nord-Luzon

Die Ifugao sind fiir eine Untersuchung tiber die Natur und die Funk-
tion primitiver rechtlicher und politischer Institutionen besonders
bedeutsam, weil hier offenkundig wird, wie weit sich auf der Grund-
lage einer wenig entwickelten gesellschaftlichen Struktur ein Rechts-
system herausbilden kann, dessen Geltungsbereich iiber die einzelne
Familie hinausgeht. Damit wird zugleich gezeigt, wie sehr Poli-
tologen fehlgehen, wenn sie behaupten, daf} Rechtsordnung und
Regierung ein unteilbares Ganzes seien *. Aufgezeigt werden damit
aber auch die Grenzen, die der Funktionsfahigkeit einer Rechts- -
ordnung gesetzt sind, die von einer solchen gleichzeitigen Existenz
einer institutionalisierten Regierungsgewalt nicht profitieren kann.
Das Material zum Recht der Ifugao verdanken wir dem durchdrin-
genden Beobachtungsvermdgen und den genauen und anschaulichen
Berichten des verstorbenen R. F. Barton.
Tief in der Abgeschiedenheit des zerkliifteten Berglandes Luzons
haben die Ifugao seit Jahrhunderten den Reisanbau betrieben. Das
Gelinde dort ist nicht so eben, dafi man ohne weiteres Reisfelder an-
legen konnte, sondern es handelt sich um ein schroffes, scharfzackiges
Gebirge, tausendfach zerteilt von engen Talern, deren Bdden nur
wenig Ackerland hergeben. Die Arbeit von Generationen steckt in
dem Bau der schmalen Terrassen, die sich meilenweit an den Tal-
Wwinden entlang hinziehen und bis hinauf zu den Berghingen reichen.
Leute, die das gesehen haben, meinen, Vergleichbares gebe es nir-
gendwo sonst auf der Welt. Um eine ebene Fliche von zwanzig Fuf§
Breite fiir den Reisanbau zu gewinnen, baut der Ifugao mitunter
€rrassenmauern von fiinfzig Fufl Hohe . All das ist von Menschen-
and allein mit Hilfe von hélzernen Spaten und Brecheisen geschaf-

Vsl 2. B. R. M. Maclver, «Eigentumsrechte sind Rechte kraft Gesetzes, setzen

50 die Existenz einer Staatsgewalt voraus. Sie kénnen nur wirken, weil sie von
er Staatsgewalt anerkannt und geschiitzt werden.» In: Government and Pro-

Perty, Journal of Legal and Political Sociology, Bd. 4, 1946, S. 5.

arton, Ifugao Law, a.2.0., S. 9.
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