ch und Macbt
heorie des mdmmscloen H duptlingstums

Die ethnologische ‘Theorie schwankt somit zwischen zwei ent-
gegengesetzten und dennoch einander erginzenden Vorstellun-
gen iiber die politische Macht: gem&fl der einen fehlt es den
meisten primitiven Gesellschaften letztlich an jeder realen
Form politischer Organisation; die Abwesenheit eines sichtba-
ren und wirksamen Organs der Macht hat dazu gefiihrt, die-
sen Gesellschaften sogar die Funktion dieser Macht abzuspre-
chen, Gesellschaften, von denen es nun heiflt, daf sie in einem
pripolitischen oder. anarchischen historischen Stadium stagnie-
. ren. Fiir die andere Vorstellung dagegen hat eine Minderheit
 der pmmtwen Gesellschafren die urspriingliche Anarchie iiber-
wunden, um jene allein authentisch menschliche Seinsweise der
* “Gruppe zu erreichen: die politische Institution; doch dann sieht
man, dafl sich der »Mangel«, der die meisten Gesellschaften
charakterisierte, hier in »Ubermafi«. verkehrt und die Institu-
tion in Despotie oder Tyrannei ausartet: Alles sieht also so aus,
als ob die primitiven Gesellschaften vor einer Alternative stiin-
‘den: entweder das Fehlen dieser Institution und ein anarchi-
cher Horizorit, oder das Ubermafl dieser Institution und ein
espotisches Schicksal. Doch diese Alternative st in Wahrheit
Dilémma, denn diesseits oder jenseits der wahrén politi-
i Bedingung entgeht dem primitiven Menschen stets diese
¢. Und. gerade hinter der Gewiflheit des fast unvermeid-
Scheiterns, zu dem die angehende Ethnologie die nicht
chén-Menschen verurteilte, verbirgt sich jene Kom-
tit der beiden Extreme, die jedes fiir sich, das eine
‘IS das’ andere durch Mangel, darin iibereinstim-
ge Maf« der politischen Macht zu verncinen.

n dieser Finsicht ein sehr gutes Beispiel fiir
ie primitiven Gesellschaften in den Rahmen

lieser- dualistischen Makrotypologle zu spannen: dem anarc_h
chien Separatismus der meisten indianischen Gesellschaften stellt
man den Blok der Inka-Organisation entgegen, »das totali-
tire Reich der Vergangenheit«, Denn wenn man die indiani-
schen Gesellschaften Amerikas nach ihrer politischen Organi-
sation betrachtet, so zeichnen sich die meisten im wesentlichen
durch ihr Gefiih! fiir Demokratie und ihren Hang zur Gleich-
heit aus. Die ersten Brasilien-Reisenden sowie die ihnen fol-
genden Ethnographen haben es immer wieder betont: die be-
merkenswerteste Eigenschaft des Indianerhiuptlings besteht in
seinem fast vollstindigen Mangel an Autoritit; die politische
Funktion scheint bei diesen Populationen nur sehr schwach dif-
ferenziert zu sein. Die Dokumentation, die uns zur Verfiigung
steht, bestitigt trotz ihrer Zersplitterung und Unzuldnglich-
keit jenen starken Eindruck von Demokratie, den alle Ameri-
kaforscher verspiirten. Unter den vielen StZmmen Stidamerikas
ist-die Autoritit des Haupthngs nur in wenigen Gruppen: dus-
driicklich bezeugt, wie bei den Taino der Inseln, den Caquetio,
den Jirajira oder den Otomac. Doch ist hierzu anzumerken,’
dafd diese Gruppen, fast alle Arawak, im Nordwesten Siidame-
rikas angesiedelt sind und daf ihre soziale Organisation -eine
deutliche Schichtung in Kasten aufweist: dieses Merkmal findet;
man nur noch bei den Guaycuru- und den Arawak-Scimimen
(Guana) aus dem Chaco. Auflerdem diirfen wir annehmen, dafl
die Gesellschaften des Nordwestens an eine kulturelle Tradi-
tion akniipfen, die der Chibcha-Zivilisation und dem Andenge-
biet nihersteht als den sogenannten Kulturen des Tropenwal-
des. So muf man also den Mangel an sozialer Schichtung urid
autoritirer Macht als relevanten Zug der politischen Organi-
sation der meisten Indianergesellschaften ansehen: einige von
ihnen; wie die Ona und die Yahgan aus Reuerland, besitzen
noch nicht einmal die Institution des Hiuptlings; und von den.
Jivaroheifit es, dafl ithre Sprache keinen Termmus Zuy Beze1d1—
‘nung des Hiuptlings besaf}. : o
Einem Geist, den Kulturen geprigt haben, in denen d;e pohn—"
sche Macht auch mit tatsichlicher Macht ausgestattet ist, er-
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Iso s yarado:

uptling,. wenn ilim: die Autoritit fehlt? Und man kime
idit in Versuchung, einem mehr oder weniger bewufiten Evo-
lutionismus zu erliegen und aus dem epiphinomenalen Cha-
rakter der politischen Macht in diesen Gesellschaften zu schlie-
Ben, dafl thr Archaismus-sie daran hindere, eine authentische
‘politische Form zu finden. Das Problem auf diese Weise zu
18sen, hiefle - jedoch nur, es in anderer Weise neu zu stellen:
“woher nimmt eine soldie »substanzlose« Institution die Kraft
2 iiberleben? Denn ‘was es zu verstehen gilt, ist die merkwiir-
dige Bestindigkeit einer nahezu ohnmichtigen »Machte, eines
Hauptlmgs ohine Autoritit, einer Funktion, die leerliufl.
In-einem Text-von 1948: analysiert R. Lowie die Merkmale des
oben erwihnten Hauptlingstypus, den er titular chief nennt,
und. isoliert drei wesentliche Figenschaften des amerikanischen
‘Anfiihrers, die ihr wiederholtes Vorkommen in beiden Ameri-
“ka als notwendige. Bedingung der Macht in diesen Gegenden
~zu.erfassen erlaubt:.

1.~ Per Hiuptling'ist ein. »Fnedensmfter« ; er ist die mi#figende
nstanz der Gruppe,:wie. es die hiufige Teilung der Macht in
vile und militirische Macht bezeugt.

2.Er muf}- groflziigig: mit seinen Giitern umgehen und darf
nicht erlauben, die unaufhsrlichen Anspruche semer »Un-
ebenen« zuriickzuweisen. - S

ir ein guter Redner kann Hiuptling werden. 7
~Sdi'e:1'n'a '{:def_;dl."eifachen Qualiﬁkation, die ein Inhaber

nd daﬁ die Fuhrung der Gruppe hauﬁg von
1’ Ind;wduen tibernommen wird, bei den Cu-
dnimen des Orinokot es gibt eine zivile
‘htarlsche Macht. Wahrend der Kriegsexpe-

ol ‘ere Status des amerikanischen Hiuptlings-
was ist das fiir eine Macht, die aller Mittel
ch-::g_'elt{and zu._m_achen.? Wodurch defintert sich der

tion verfiigt der Hiuptling tiber betricheliche, zuweilen sogar
absolute Macht iiber die Gesamtheit der Krieger.- Dodi
bald wieder Frieden herrscht, verliert der Kriegshiuptling seiz
nen Einfluf. Das Modell der zwangausiibenden Macht wird
- also nur bei auﬁergewohnllchen Gelegenheiten akzeptiérs,
wenn die Gruppe einer dueren Gefahr begegnen mufi. Dach
die Verbindung von Macht und Zwang hére auf, sobald-die ‘
Gruppe nur mit sich selbst beschiftige ist. So unterlag die Aus
‘toritit der Tupmamba—Haupthnge die bei Kriegsexpeditionen
unangefochten war, in Friedenszeiten der strengen. Kontrolle:
.des Altestenrats, Und die Jivaro haben nur in Kriegszeiten
einen’ Hiuptling. Die normale, zivile Macht, die auf .dem
consensus omninm und nicht auf dem Zwang griindet, ist somit
zutiefst friedlich; auch ihre Funktion ist »befriedend«s. der
Hiuptling hat die Aufgabe, Frieden und Harmonie in déf
Gruppe zu wahren. Er muf} Streitigkeiten schilichten, Meis
nungsverschiedenheiten beilegen, nicht indem er sich einer Ge=
walt bedient, die er nicht besitzt und die nicht anerkanine -
wiirde; sondern indem er allein auf sein Ansehen, seine Gérech-
tigkeit und sein Wort vertraut. Er ist weniger ein Richter, der -
‘bestraft, denn ein Schiedsrichter, der zu versdhnen sucht. Es
iiberrascht also nicht, wenn man feststellt, daf die rechtlichien
Funktionen des Hiuptlings so selten vorkommen. Mxﬁhngt es
dem Hiuptling, die feindlichen Parteien zu versshnen, so kann
et nicht verhindern, dafl der Streit in Kampf ausartet. Und'-
dies verrit deutlich die Trennung von Macht und Zwang.:
Das zweite Merkmal des indianischen Hiuptlings, die Groﬁ-—

ziigigkeit, scheint mehr zu sein als eine Pflicht: ein Zwang, Die
“Ethnologen haben bei den verschiedensten. Péopulationen Siid:.
- amerikas bemerkt, daf} die S(henkungspﬂlcht: der der Hitipt:
ling unterliegt, von den Indianern in Wahrheit-als eine ATt
'Recht erfahren wird, ihn permanent auszupliindern. Und wena
- der ungliickliche Anfiihrer jenen Geschenkfluf zu bremsen ver-
sudht, wird thm augeriblicklich allés: Aiisehen, alle Macht ent
gen. Francis Huzley schreibt iiber die Urubu: »Es ist. die: ,
des I—Iauptlmgs, grofiziigig zu sein- und-alles zu versd1enken,"




-‘-Nambkaara, die Claude Lévi-Strauss beschreibt: »Die Grofi-
ziigigkeit: spielt .eine grundlegende Rolle, um die Popularitit

-¢in‘von fortgesetzten Bitten bestirmter Hiuptling aus: »Es ist
~-aus-mit-den Gescheriken, aus mit der Grofziigigkeit, nun soll
_ein-anderer grofiziigig seint«® Wir brauchen die Beispiele nicht
~ zu:vermehren, denn: diese Beziehung der Indianer zu ihrem
Hiuptling ist auf dem ganzen Kontinent verbreitet (Guayana,
Oberer Xingu usw.). Geiz und Macht sind nicht vereinbar; um
Hiuptling zu sein, mufl man groflziigig sein.
. Neben dieser so.ausgeprigten Vorliebe fiir die Besitztiimer des
Hiuptlings schiditzen die/Indianer in hohem Mafle seine Worte:
Rednergabe-ist sowohl eine Voraussetzung wie ein Mittel der
politischen Macht. In-vielen Stimmen muf der Hiuptling
jeden-Tag, entweder bei: Morgengrauen oder bei Sonnenunter-
“gang, die Leute seiner Gruppe mit einer erbaulichen Rede be-
“lohnen: die Pilaga-,;Sherenté-, Tupinamba-Hiuptlinge ermah-
nen-tagtiglich thr Volk, nach der Tradition zu leben. Denn
die Thematik ihrer:Rede ist eng mit ihrer Funktion als » Frie-
enstifter« verbunden. »Das gewdhnliche Thema dieser An-

genden, die allen Mitgliedern des Stammes ais Herz gelegt
den:«* Zweifellos predigt der Hauptling zuweilen in der
ste:'die Toba aus'dem Chdco oder die Trumai des Oberen
gwschenken den Reden ihres Anfithrers manchmal niche die
hgst'e Aufmerksambkeit, so dafl er absolut ins Leere spricht.
darf uns .je'dddu"nidit iiber die Liebe der Indianer zum

(j‘ath Amenc‘an Indmns, Bd. V S. 343,

'man ihn bittet: in einigen Indianerstimmen lifit sich
Huptling immer daran erkennen, dafl er weniger besitzt
ideren vnd-den drmlichsten Schmudk trigt. Alles ande-
4t er. Weggegeben.«i Die gleiche Situation hérrscht bei den

festzustellen, die «ein‘neuer Hiuptling hat . . .«2 Manchmal ruft

chen ist der-Fri¢de, die Harmonie und. die Redlichkeit,

'ort tduschen: erklirte nicht ein Chirignano die Wahl einer
rau zum Hiuptling mit den Worten: »Ihr Vater hat sie spre-
1 gelehrte? ‘ .
Die- ethnographische Literatur bezeugt also deuthch das Vor—
handensein dieser drei Wesensziige des Hiuptlingstums. Das
stidamerikanische ‘Areal (mit. Ausnahme der Andenkulturen,
von denen hier nicht die Rede ist) weist jedoch noch ein zusitz-
liches Merkmal auf: fast alle diese Gesellschaften, unabhingig
- von dem Typus ihrer soziopolitischen Einheit und ihrer demo-
graphischen Grofle, erkennen die Polygamie an; aber fast.alle
‘erkennen sie auch als ausschlieRliches Privileg des Hiuptlings .
an. Die Grofe der Gruppen variiert in Siidamerika sehr stark,
je mach dem geographischen Milieu, der Art der Nahrungsbe-
schaffung, dem Stand der Technologie: eine Guayaki-. oder
S1r1ono—Nomadenhorde, Vélker ohne Ackerbau, zihlt séften
mehir als dreiflig Personen, Die Tupinamba- oder Guatani-
Dorfer dagegen, sefhafte Pflanzer, umfafiten zuweilen mehr
als tausend Personen. Das grofle Gemeinschaftshaus der Jivaro
beherbergte achtzig bis dreihundert Bewohner, und die Witoto-
Gemeinschaft umfafite etwa hundert Personen. Folglich unter-,
liegt, je nach den Kulturarealen, die durchschnittliche Grisfe der
soziopolitischen Einheiten betrichtlichen Schwankungen. Um
so auffallender ist, dafl die meisten dieser Kulturen, von der
kiimmerlichen Guayaki-Horde bis zum riesigen Tupi-Dorf, das
Modell der Vielehe kennen und akzeptieren, das:iibrigens hiu-
fig iri Form der sororalen Polygynie vorkommt, Infolgedessen
- muf} man annchmen, dafl die polygyne Heirat nicht die Folge -
einer minimalen’ demographischen Dichte der Gruppe ist, da -
wir diese Institution sowohl bei der Guayaki-Horde wie'in
dem dreiffig:- oder vierzigmal groReren. Tup1—Dorf antreffen.
Es ist wahrscheinlich, daf} die Polygynie, wenin sie innerhalb:
einer groflerenPopulation praktiziere wir
ren. StBrungen ‘in-der Gruppe nach sich zieht: Doch wasige~
schieht, wenin sie so:kleine Einheiten wie.d Nambikwara-;
Guayaki- oder” Siriono-FHorde betrifft?: ‘Sie-mufl ' dasLeben der
'Gruppe stark beemtrachtlgen, und diese fithrt sichietlich »gute '
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e« an,um sie dennoch zu akzeptieren, Griinde, die es zu
len gdt. ‘

alzu Rate zu ziehen, trotz seiner zahlreichen Liicken: zwar
besitzen wir diber viele Stimme nur sehr magere Auskiinfte;
‘zuweilen sogar kennen wir von einem Stamm nur den Namen,
‘mit:dem’er bezeichnet wurde. Dennoch scheint uns, als kénnte
< anveinigen wiederholt auftretenden Phinomenen eine stati-
. stische Wahrscheinlichkeit zubilligen. Wenn man eine anni-
“heérnde, - aber wahrscheinliche Zahl von insgesamt etwa 200
Ethnien fiir ganz Siidamerika zugrunde legt, bemerkt man,
" daf nach den Informationen, iiber die wir verfiigen, von dieser
‘Gesamtheit nur etwa zehn Gruppen eine strenge Monogamie
- jibénr z:B. die Palikur aus Guayana, die Apinayé und die
'Tinibira. der Gé-Gruppe, oder die Yagua vom Norden des
Amazotias. Ohne diesen Berechnungen eine Genauigkeit unter-
.schieben zu wollen, die sie sicherlich nicht besitzen, meinen wir
- dennody- daf sie eine: GroRenordnung anzeigen: kaum der
“:zwanzigste Teil der indianischen Gesellschaften praktiziert die
‘sttenge Monogamie. Das heifit, dafl die meisten Gruppen die
Polygynie anerkennen und dafl diese fast auf dem ganzen
Kontinent verbreitet ist.- :
ér-ebenso ist festzuhalten, dafl die 1nd1amsche Polygynie
'-tr.a_,uf eine kleifte Minderheit von Individuen, fast immer
die-Hiuptlinge beschrinkt ist. Und im-iibrigen verstehen
aft es gar nicht anders sein kann. Wenn mian nii—ml’idl be-
sichtigt, dafl die natiirliche sex ratio, das Zahlenverhiltnis
Geschlechter, niemals niedrig genug sein kann, um es jedem
nizu ermdglichen;-mehr als eine Frau zu heiraten, sieht
daf eine verallgemeinerte Polygynie biologisch unmdg-
i sieist also kulturell auf gewisse Individuen beschrinkt.
irliche Besti'-mmung wird durch.die Untersuchung der
graphiséhen Darten bestitige: von 180 oder 190 Stimmen,
lygynie praktizieren, kennt sie nur bei etwa zehn
eine. Grenzen; das heifie, daR jeder erwachsene
timme ‘mehr als eine Frau heiraten kann, So

ist-intefessant, zu diesem Punkt das ethnographische Mate-

z. B. bei den Achagua, Arawak des Nordwestens, den Chi
‘den Jivaro oder .den Rucuyen, Kariben aus Guayana.
Achagua und die Chibcha; die zum sogenannten circum-ka
bischen Kulturareal gehéren (Venezuela und Kolumbien urm-.
fassend), unterschieden sich stark von den iibrigen Populatio-
nen Siidamerikas; sie befanden sich in einem Prozef} starker
sozialer Schichtung und versklavten ihre ‘weniger michtigen
Nachbarn, wodurch sie in den Genuf) ciner stetigen und be-
achtlichen Zufuhr von gefangenen Frauen kamen, die sie sofort
als zusitzliche Frauen nahmen. Was die Jivaro betriflt, so war
es wahrscheinlich ihre Leidenschaft fiir den- Krieg und die
Kopfjagd, die es, aufgrund einer hohen Sterblichkeitsrate der
jungen Krieger, den meisten Minnern erméglichte, die Polygy-
nie zu praktizieren. Die Rucuyen sowie mehrere andere Kari-
ben-Gruppen aus Venezuela waren ebenfalls sehr kriegerische
Volker: ihre militirischen Expeditionen hatten mieist den
Zweck, Sklaven und Nebenfrauen heranzuschaffen.
All dies zeigt uns zungchst die natiirlich determinierte Selten-
heit der allgemeinen Polygynie. Andererseits sehen wir, dafl
diese Mglichkeit, falls sie nicht auf den Hinptling beschrinkt
ist, auf kulturellen Determinationen griindet: Vorhandensein
von Kasten, Sklaverei; Kriegstitigkeit. Auf den ersten Blick
scheinen diese letzteren Gesellschaften demokratischer zu sein
als die anderen, da hier die Polygynie nidit nur das Privileg
‘eines Einzelnen ist. Und in der Tat scheint der Gegensatz zwi-
.schen jenem Iqu1to-Hauptl1ng, der 12 Frauen bestht und sei-
nen zur Monogamie gendtigten Minnern ausgeprigter zu sein
als zwischen dem Achagua-Hiuptling und den Minnhern seiner
Gruppe, denen ebenfalls die Polygynie gestattet ist. Erinnern
wir jedoch daran, daf die Gesellschaften aus dem Nordwesten
bereits stark geschichtet waren und daf eine' Aristokratie von
reichen Adligen eben aufgrund ihres Reichtums die: Mitte] be-
safl, polygyner zu séin; wenn man so- sagen-darf, als die weni-"
. ger begiinstigten »Plebejer«- das:-Modell der Kaufehe erlaubte
es-den reichen Mannern, eine grifere Zahi von Frauen zu er-
werben. So dafl. zw1sehen der “Polygyiie als Prwxleg des
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unid der vérallgemeinerten Polygynie kein Wesens-
;- sondern nur ein Gradunterschied besteht: ein
der ‘Achagua-Plebejer konnte kaum miehr als zwei
itauen heiraten, wihrend ein beriihmuer Hauptlmg
i1} Nordwesten, Guaramental, zweithundert besafi.
der-vorstehenden Analyse 138t sich somit Ieg1t1merweise
éit; dafl bei den meisten stidamerikanischen Gesellschaf-
d1e ‘Fheinstitution der Polygynie eng mit der politischen
tion der Macht zusammenhingt. Die Besonderheit dieser
indung wiirde nur mit einer Wiederherstellung der Bedin-
ngen-der Monogamie verschwinden: eine Polygamie gleichen
Umfangs fiit alle Manner der Gruppe. Doch die fliichtige Un-
- :tersudlung der wenigen Gesellschaften, dic das verallgemeiner-
te'Modell der Vielehe besitzen, zeigt, daf} der Gegensatz zwi-
'sc?nen'vdem Hiuptling und den itbrigen Ménnern bestchen. blexbt
d'sich sogarnoch verscharft.
onnten “auch einige im Kampf erfolgreiche Tupinamba-
er, da sie mit wahrer Macht begabt waren, mehrere Ne-
frauen -haben, hiufig Gefangene, die man der besiegten
ruppe entrissen hatte. Denn der »Rat«, dem der Hiuptling
s:seine Entscheidungen unterbreiten mufite, bestand eben
Teil aus den glinzendsten Kriegern; und unter diesen
ren wihlte die Versammlutig der Minner im'allgemeinen
en Hiuptling, wenn man den Sohn des toten Anfiih-
rdieses Amt fiir untauglich hielt, Wenn -andererseits
mte Gruppen die Polygynie als Privileg des Hiuptlings
iich der besten Jiger anerkennen, so deshalb; weil die

nach Flause zu ‘bringen: bei Populationen wie' den
yado, ‘den Kaingang oder den Ipurina vom Jurua-

fie:Hauptaufgabe des. Anfithrers 'darin. besteht; |

iiber das Wohlergehen seiner Gruppe zu wadhen; ‘wird  der
Ipurina- oder Kaingang-Hiuptling einer der bester Jager sein,
Folglich verleiht aufler-der Tatsache, dafl nur-ein guter Jiger
in der Lage ist, die Bediirfnisse einer polygynen Familie zu
befriedigen, die Jagd; die zum Uberleben der Gruppe wichtig-
ste Skonomische Titigkeit, den Méinnern, die hier den meisten
Erfolg haben, eine gewisse politische Bedeutung. Indem die
Gruppe den erfolgreichsten ihrer Nahrungslieferanten die
Polygynie erlaubt und damit gewzssermaﬁen eine Hypothek
auf die Zukunft aufnimnit, erkennt sie thnen implizit die Qua-
litdt kiinfriger Anfiihrer zu. Allerdings ist darauf hinzuweisen,
dafl diese Polygynie keineswegs egalitir ist, sondern stets den
tatsichlichen Hauptling der Gruppe begiinstigt.

Das polygyne Heiratsmodell — ob nun verallgemeinert oder
entweder auf den Hiuptling allein oder auf den Hiuptling
sowie eine kleine Minderheit von Minnern beschrinkt ~ hat
uns also fortwihrend auf das politische Leben der Gruppe ver-
wiesen; auf diesem Hotizont nimmt die Polygynie ihre Gestalt

- an, und hier ist vielleicht der Ort, an dem der Sinn threr Funk-

tion abzulesen sein kénnte.

Der siidamerikanische Hiuptling zeichnet sich also durch vier
charakteristische Ziige aus. Er ist ein »berufsméiﬁiger Schlich-
ter«; auflerdem muf} -er groflziigig und ein guter Redner sein;
schlieflich ist die Polygynie sein Privileg. o
Dennoch dringt sich ein Unterschied zwischen -dem ersten dieser
Kriterien und den drei folgenden auf. Die letzteren definieren
die' Gesamtheit der Geschenke und Gegengeschenke, durch die
das Gleichgewicht zwischen der sozialen Struktiir uiid-der poli-
tischen Institution aufrecht erhalten wird: der Anfithrer bat
Anrecht auf eine anormale Zahl von Frauen der Gruppe; diese

“dagegen hat das Recht; von ithrem Hiuptling Grofziigigkeit
und Rednergabe zu verlangen. Diese scheinbare Tausdibezie-

hung liegt somit auf einer wesentlichen Ebene der:Gesélschaft,
auf einer im eigentlidien-Sinne soziologischen Ebene, welche

die- Stiuktur der Gruppe als solche betrifft. Die mifligende

Funktion des Hiuptlings. dagegen entwickelt sich im andersge-
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enenit der streng politischen Praxis, Tatstchlich kann
ht, wie es Lowie zu tun scheint, das, was sich am Ende
steheriden Analyse als die Gesamthieit der Moglichkeits-
ufigen der politischen Sphire definiert, auf dieselbe Stufe
: _ziol-égischen Realitit stellen wie das, was die tatsichliche,
als solche erfahrene Ausfithrung der tiglichen Funktionen der
Institution bildet. Wenn man die Entstehungsweise der Macht
- und. die ‘Wirkungsweise dieser entstandenen Macht als homo-
- gene Elemente behandelte, so wiirde das gewissermaflen dahin
iihren; das Sein und das Tun des Hiuptlings, das Transzen-
detitale und das Empirische der Institution zu verwechseln. So
gering ‘die Funktionen des Hiuptlings in ihrer Wirkung auch
" sein mbgen, sie unterliegen darum nicht minder der Kontrolle
“det 8ffentlicien Meinung. Als Planer der Skonomischen und
. zeremoniellen Titigkeiten der Gruppe besitzt der Anfithrer kei-
rietlei Ehtschéidungsbefugnis; er kann niemals sicher sein, dafl
“seinie »Befehle« befolgt werden: diese fortdauernde Briichig-
keit emner immer wieder angefochtenen Macht verleiht der
Ausiibung der Funktion ihre Tonalitit: die Macht des Hiupt-
lings hingt vom guten Willen der Gruppe ab. Man versteht
fun das-unmittelbare Interesse des Hiuptlings an der Auf-
rechterhaltung des Friedens: der Einbruch einer die innere Har-

facht, wedkt aber gleichzeitig jenen Willén zum Protest, ‘den
twinden der Hiuptling keine Mittel hat. -
nktion weist somit, indem sie ausgeiibt wird, auf das
niach déssen Sinn wir hier suchen: die Ohnmacht der Insti-
‘Doch dieser Sinn liegt, verschleiert, auf der Ebené der

tion verweist die Praxis des Hiuptlings also nicht auf

Art von Phinomenen wie die drei anderen Kriterien;

sie. als eine Einheit bestehen, die mit dem Wesen der
} selbst struktural verbunden ist, :

Rednergabe, Grofiziigigkeit, Polygynie, die sich mit
des Anfiihrers verkniipfen, eben die Elemente be-

' friich, deren Austausch und Zirkulation - die Geseﬂs’&;ﬁ?ﬁ;

mionie zerstbrenden Krise verlangt nach der Intervention der .

> d. h. auf einer anderenEbene. Als konkrete T4tigkeit -

-ist bemerkenswert, dafl jene Dreieinigkeit der Eigen- -

solche bilden und den Ubergang von der Natur zur Kuleur
sanktionieren. In erster Linie definiert sich die Gesellschaft
durch -dig drei fundamentalen Ebenen des Austauschs der Gij-
ter, der Frauen und der Worter; und auch der politischie Be-
reich der indianischen Gesellschaft konstituiert sich in unmittel-
barem Bezug auf diese drei Typen von »Zeichen«. Die Macht
steht hier also in Zusammenhang (insofern man dieser Kon-
kurrenz mehr als nur den Wert eines bedeutungslosen Zusam-
mentreffens zubilligt) mit den drei wesentlichen strukturalen
Ebenen der Gesellschaft, d. h: mit dem Universum der Kommu-
nikation selbst. Wir miissen uns also kiinftig damit befassen,
die Natur dieser Bezichung zu verdeutlichen und ikire strukta-
ralen Implikationen herauszuarbeiten. _ '
Anscheinend hilt die Macht am ‘Tauschgesetz fest, das die Ge-
sellschaft begriindet und regiert; -offenkundig geht alles so vor
sich, als erhielte der Hiuptling einen Teil der Frauen der Grup-
peim Tausch gegen wittschaftliche Giiter und sprachliche Zei-
chen, wobei der einzige Unterschied daraus resultiert, daf hier
die Tauscheinheiten einerseits ein Individuum, andererseits die
globale Gruppe ist. Fine solche Interpretation jedoch, die auf
dem Eindruck beruht, dafl das Prinzip der Gegenseitigkeit die
Beziehung zwischen Macht und Gesellschaft bestimmt, erweist
sich schnell als unzulidnglich: wie man weif, haben die indiani-
schen Gesellschaften Stidamerikas im allgemeinen nur eine rela-
tiv rudimentire Technologie; folglich kann kein' Individuum,
und sei-es auch ein Hiuptling, in seinen Hinden viele materiel-
le Reichtiimer anhdufen. Das Ansehen eines H-ﬁuptlings hﬁngf,‘
wie wir sahen, zum groflen Teil von seiner Grofziigigkeit ab.
Aber ‘andererseits iiberschreiten die Forderungen der Indianer
hiufig die unmittelbaren Méglichkeiten des Hiuptlings. Dieser
sieht sich also gezwungen, will er nicht von seinen Leuten im
Stich gelassen werden, ihre Wiinsche tunlichst zu ‘erfiillen. Si-
cherlich k&nnen ihn seine Gattinnen bei seiner Avufgabe weit-
gehend- unterstiitzen: das Beispiel’ der Nambikwara veran-
schaulicht sehr gut die ‘entscheidende Rolle der Frauen des
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ch:bestimmte 'Gegens’téijﬁdé - Bogen, Pfeile,
che Schmuckstiidse —, auf die Jiger und: Krieger scharf
jen. nur: yon ihrem Hiauptling hergestelit werden;
oduktionskapazititen sind jedoch stark beschrinks,
s-begrenzt sofort die Tragweite der matericllen Ge-
etike des: Hauptlings an die Gruppe. Andererseits ist auch
bekannt, dafl fiir die »primitiven« Gesellschaften die Frauen
die wertvollsten Giiter sind. Wie Iift sich in diesem Fall be-
-haupten, daf} dieser offenkundige Tausch zwei gleichwertige
-»Massen« von Giitern ins Spiel bringt, eine Gleichwertigkeit,
die-man-doch erwarten miifite, wenn wirklich das Prinzip der
Gegenseitigkeit am Werke ist, um. die Gesellschaft- mit ihrer
Macht zu verkniipfen? Es liegt auf der Hand, daf fir die
“Gruppe, die sich zugunsten des Anfiihrers einer groflen Menge
-hrer wesentlichsten Werte entiufert hat — det Frauen —, die
- -tdglichen, Ansprachen sowie die mageren wirtschaftlichen Gii-
 ter, iiber die det Hiuptling verfiigt, keine gleichwertige Ent-
‘schidigung darstellen. Um so weniger, als der Hauptling trotz
seines Mangels an Autoritit einen beneidenswerten sozialen
atus geniefRt. Die Ungleichheit des »Tauschs« ist frappierend:
ie-liefle sich nur innerhalb von Gesellschaften erkldren, in de-

én die Macht, mit tatséchlicher Autoritit ausgestattet,.gerade
atis ‘diesem Grunde sich vom Rest der Gruppe-deutlich-unter-
ede. Aber gerade diese Autoritiit fehlt dem Indianerhiups-
2. wie [t sich dann verstehen, daf eine Funktion, die un-
4 ,té-,PriviIegi_en nach sich zieht, im iibrigen  ohnm¢htig in

Ausiibungist? o e
niwir. die:Beziehung der Macht zur Gruppe in der Termi-
‘des ‘T'auschs analysieren wollen, wird das Paradox nur
atanter. Betrachten wir den-Status jeder der drei Kom=-
tionsebenien innerhalb der politischenr Sphire; Was die
1 betrifft, so ist klar, daf ihre Zirkulation nur in eifer
verliuft: von der Gruppe zum Hiuptling; denn die-
¢ht in der Lage, fiir die Gruppe eine Zahl von
Verkehr zu setzen, die der entspricht, die er von ihr
h v Sicher schenken ihm seine Gattinnen TGchter,

die spiter potentielle Gattinnen fiir die Jiinglinge dexr:
sein werden: Aber man muf-berticksichtigen, daf die Wied:
eingliederung der Midchen in den Zyklus des Heiratstauschs - -
nicht die Polygynie des Vaters kompensiert. Denn in denimei=
sten siidamerikanischen Gesellschaften wird das Hiuptlings-

tum patrilinear vererbt. So wird, unter Beriicksichtigung der. . .

individuellen Fzhigkeiten, der Sohn des Hiuptlings oder, wenn
dieser fehlt, der Sohn des Bruders des Hiuptlings der neue
Anfihrer der Gemeinschaft sein. Und gleichzeitig mit dem At
erhilt er das Privileg der Funktion, die Polygynie. Die Aus-
iibung dieses Privilegs annulliert also in jeder Generation- die
Wirkung dessen, was, tiber den Umweg der Midchen, die Poly-
gynie der vorherigen Generation neutralisieren kénnte. Das
Drama der Macht spielt sich nicht auf der diachronischen Ebe-
ne der aufeinander folgenden Generationen ab, sondern auf
der synchronischen Ebene. der Gruppenstruktur, Der Amitsan-
tritt eines Hauptlings reproduziert jedesmal die gleiche Situa-
tion; diese repetitive Struktur wiirde nur in der zyklischen
Perspektive einer Macht verschwinden, die nacheinander. alle
Mitglieder der Familien der Gruppe erfafite, wobei der Hiupt-

ling in jeder Generation aus einer anderen Familie gewihle

wiirde, bis wieder die erste Famili¢ an der Reihe ist und-somit
ein neuer Zyklus beginnt. Doch das Amt ist erblich: es ‘geht.
hier also nicht um Tausch, sondern schlicht um ein Geschienk
der Gruppe an ihren Anfithrer, ein Geschenk ohne Gegenlei-
stung, scheinbar dazu bestimmt; ‘den sozialen Status des Inha-
bers etnes. Amts zu ‘sanktionieren; das nicht ausgeiibt wird.

Wenn: wir uns nun der Skonomiischen Ebene des Tauschs zu-
wenden, bemerken wir, daf den Giitérn dieselbe Behandlung
widerfihrt: sie bewegen sich einzig yom Hiuptling zur Grup-
pe. Die Indianergesellschaften Siidamerikas werden in der Tat
selten zu wirtschaftlichen Gescheriken an ihren Fithrer-angehal-
ten, und dieser letztere mufl-wie jedermann seinen Maniok
pflanzen und sein Wild toten. Mit Ausnahme einiger Gesell-
schaften aus dem Nordwesten Sidamerikas liegen die Privile-
gien des Hiuptlingstums im allgemicinen: nicht auf der mate-
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s;und nor bei wenigen Stimmen ist der Miiliggang
chien: eines hoheren sozialen Rangs: die Manasi aus Bo-
n-oder die Guarani bepflanzen die Girten-des Hiuptlings
1id-bringen seine Ernte ein. Freilich ist hinzuzufiigen, daf} bei
- “den Guarani der Gebrauch dieses Rechts vielleidit weniger den
Hiuptling als den Schamanen chrt. Wie dem auch sei, die mei-
sten Indianerhduptlinge zeigen alles andere als das Bild eines
faulenzenden Konigs: ganz im Gegenteil, der Hiuptling, der
gezwungen ist; die Grofiziigigkeit an den Tag zu legen, die

_-schenke zu verschaffen, die er seinen Leutén anbieten kann.
~ Der Handel mit anderen Gruppen mag eine Quelle fiir Giiter
sein; doch meistens vertraut der Hauptling seiner persénlichen
Erﬁndungsgabe und Arbeit, so dafl i Sudamerlka sonderba-
rerweise der Anfiihrer am hirtesten arbeitet.
Der Status der sprachlichen Zeichen schliefSlich ist noch eviden-
ter: in Gesellschaften, welche ihre Sprache vor dem Verfall be-
wahren konnten, mit dem die unseren si¢- bedrohen, ist das
Wort mehr als ein Privileg des Hiuptlings, es ist seine Pflicht:
ihm kommt die Herrschaft tiber das Wott zu; so dafl man iiber
einen nordamerikanischen Stamm  schreiben -konnte: »Man
- kann sagen, nicht daB der Hiuptling ein Mann ist, der spricht,
sondern daf} derjenige, der spricht, ein Hiuptling ist«, eine
Formel, die fiir den. gesamten stidamerikanischen Kontinent
- Denn die Ausiibung dieses Monopols: des JHzuptlings iiber
Sprache verstirkt sich noch dadurch, daﬁ‘dﬁie\lﬁdianer es
neswegs als Frustration empfinden. Die Teilung istso fest ver-
fikert, dafl die beiden Assistenten des'Trumai-Fiihrers z. B., ob-
hl sie ein gewisses Ansehen genieflen, nicht - wie der Hiuptling
chen konnen: nicht aufgrund eines dufleren Verbots, sondern
grund des Gefiihls, daf} die Titigkeit des Sprechens eine Be-
gung sowohl gegeniiber dem Hiuptling wie gegeniiber der
¢ wirey denn, so sagt ein Informant, jeder aufler dem
ng »wiirde sich schimenc, wie er zu sprechen,
aﬁ ‘in- dery man ~ unter Ausschaltung der Vorstel-
: _ustauschs der Frauen der Gruppe gegen die Giiter

man von ihm erwartet, mufl unablissig dafiir.sorgen, sich Ge-.

und Botschaften des- Haupthngs — folglich die Bewegung Jede :
»Zeichens« gemifl seinem eigenen Kreislauf untersucht, ent-
deckt man, daf} diese dreifache Bewegung eine gemeinsame ne-
gative Dimension hat, die diesen drei Typen von »Zeichen« das
gleiche Schidksal bereitet: sie erscheinen nicht mehr als Tausch-
werte; nicht mehr die Gegenseitigkeit regelt ihre Zirkulation,
und jedes von ihnen fillt somit aus dem Universum der Komi-
munikation heraus. Hier enthiillt sich also eine urspriingliche
Beziehung zwischen dem- Bereich der Macht und dem Wesen
der Gruppe: die Macht unterhilt eine privilegierte Bezichung
zu den Elementen, deren reziproke Bewegung die Struktur der
Gesellschaft selbst begriindet; doch dadurdh, dafl diese Bezie-
hung ihnen auf der Ebene der Gruppe ¢inen Tauschwert ver-
sagt, griindet sie die politische Sphire nicht nur als der Grup-
penstruktur duflerlich, sondern weit mehr noch als deren Nega-
tion. Die Macht ist gegen die Gruppe, und die Verweigerung
der Reziprozitit als ontologische Dimension der Gesellschaﬂ
ist die Verweigerung der Gesellschaft setbst.

Eine solche Schlufolgerung, verschrinkt mit der Primisse der
Ohnmacht des Hiuptlings in den Indianergesellschaften, mag
paradox erscheinen; in ihr 18st sich jedoch das Eingangspro-
blem: die fehlende Autontat des Hiuptlings, Damit ndmlich
ein Aspekt der sozialen Struktur imstande ist, irgendeinen
EinfluR auf diese Struktur auszuiiben, darf zumindest die Be-
ziehung zwischen: diesem besonderen System und dem Gesamst-
system nicht v6llig negativ sein. Nur unter der Bedingung, dafl
die politische Funktion gewissérmaflen der Gruppe immanent
ist, kann sie sich Wi‘rklich entfalten. In den indianischen Gesell-
schaften jedoch ist sie aus der Gruppe ausgeschlossen und be-
steht sogar nur auflerhalb ihrer: die‘Ohnmacht der politischen
Funlktion wurzelt also in der negativen Beziehung zur Gruppe;
daf sie:auflerhalb der Gesellschaft gestellt wird, ist gerade das
Mittel, sie zur Ohnmacht zu verdammen,

- Das Verhiltnis zwischen Macht und Gesellschaft bei den India-

nerpopulationen Siidamerikas auf diese Weise zu begreifen,
mag eine finalistische Metaphysik. zu beinhalten scheinen, der
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svoller Wille es auf Umwegen fertigbrich-
ien Macht gerade ihre Eigenschaft als Macht zu
ten Dennody handelt es sich micht um Endursachen;. die
ie analyswr.ten Phinotmene gehdren ins Feld der unbewufi-
n Tatigkeit, durch welche die Gruppe ihre Modelle erarbei-
“tet: und es ist das strukturale Modell der Beziehung der sozia-
- Jen Gruppe zur politischen Macht, das wir zu entdecken suchen.
_ -"'leese_s Modell erlaubt es, Fakten zu integrieren, die auf den
" - ersten Blick widerspriichlich erscheinen. An-diesem Punkt der
‘Arnalyse verstehen wir, dafl die Ohnmacht der Macht direkt
. -mit ihrer Stellung »am Rande« des Gesamtsystems zusammen-
-hingt; und diese Stellung wiederum resultiert aus dem Bruch,
‘den die Macht in den entscheidenden Zyklus des Tauschs von
- Frauen, Giitern und Worten einfiithrt. Doch in diesem Bruch
:die Ursache fiir die Nicht-Macht der -politischen Funktion zu
erkennen, erklirt noch nicht ihren tiefen Daseinsgrund. Liflt
“sich die Sequenz: Bruch des Tauschs-Auferlichkeit-Ohnmacht
als eine zufillige Abweichung des konstitutiven Prozesses der
“Macht interpretieren? Das liefe vermuten, daff das tatsichliche
"< Resultat der Operation (der Mangel an Autoritit der Macht)
“in bezug auf die urspriingliche Intention (die Férderung der
politischen Sphire) rein zufillig ist. Dodr dann miifite man zu-
geben, dafl sich dieser »Irrtum« auf das Modell: selbst erstreckt
ind sich auf fast kontinentaler Ebene endlos wiederholt: keine
Kulturen dieses Areals wire somit 1rnstande, sich eine au-
tische: politische Autoritit zu geben.- Zugrunde ‘liegt dem
Bllig willkiirliche Postulat, dafl diese Kulturen keine Krea-
tiit besitzen: es ist gleichzeitig die Riickkehr zum Vorurteil
rchaismus. Die Trennung zwischen politischer Funktion
\utorititlift sichalso nicht als daszufillige Scheitern eines
zessesbegreifen, der auf-ihre Synthese abziclte,als das » Aus-
en« eines Systems; das unfreiwillig von einemResultat wi-
ot-wird, das die Grippe nicht zu korrigieren vermachte.
an” die’ Perspektive des Zufalls zurlidcweist, komme
- Veérmijtung, daf. dem Prozef selbst eine gewisse
ir newohnt, und man-sucht - nun auf der Ebene

‘ Zwang bedeutet, daﬁ dle\veremende Tangkelt der pohtzschen

der soziologischen Intentionalitit — dem Ort der Erarbeitun
des Modells = nach dem letzten Grund des Resultats. Das Fin-
gestindnis; dafl dieses Resultat der Absicht, die seiner Erzeu- _
gung zugrunde-liegt, entspricht, kann nichts anderes bedeuten,
als dafy dieses Resultat in der urspriinglichen Absicht enthalten
ist; die Macht ist genau so, wie diese Gesellschaften wollten;
dafl sie sei. Und da diese Macht bei jhnen nichts ist, um es
schematisch zu sagen, zeigt die Gruppe damit die radikale Ab-
lehnung der Autoritdt, eine absolute Negation der Macht. Tst
es moglich, diese »Entscheidung« der indianischen Kulturen zu
erkliren? Mufl man sie als das irrationale Ergebnis der Phan-
tasie bewérten, oder kénnen wir im Gegenteil eine dieser
»Wahl« immanente Rationalitit postulieren? Die Radikalitit
der Ablchnung selbst, ihre Bestindigkeit und ihre Ausdehnung
geben vielleicht:einen Hinweis auf die Perspektive, in der sie
zu sehen ist. Die Beziechung der Macht zum Tausch, obgleich
sie negativ ist, hat uns nichtsdestoweniger gezeigt, dafl die Pro-
blematik dieser Macht auf der tiefsten Ebene der Sozialstruk-
tur, dem Ort der unbewuflten Bildung ihrer Dimensionen, an-
setzt. Um es mit anderen Worten zu sagen: es ist die Kultur
selbst, als Hauptunterschied zur Natur, die sich in der Ableh-
nung dieser Macht totaleinsetzt, Und legt nicht die Kultur ge-
rade in ihrer Bezichung zur Natur eine gleich starke Verleug-
nung an den Tag? Diese Identitdt in der Ablehnung fithirt uns
zu der Erkenntnis, daf} in diesen Gesellschaften eine Identifi-
zierung von Macht und Natur vorliegt: die Kultur ist die Ne-
gation der einen wie der anderen, nicht in dem Sinne, in dem
Macht und Nartur Zwei unterschiedliche Gefahren wiren, deren
Identitit nur die negative Identitit einer identischen Beziehung
zum dritten Terminus. wire, sondern wirklich in dem-Sinne, in
dem die Kultur d1e Macht als das Wlederauftauchen der Natur
selbst begreift. - :

Alles geht in der Tat 50 vor- s1d-1 als ob diese Gesellsd-xaften
ihre politische Sphire gemif einer Intuition bildeten, die ihnen
als Regel diente: nimlich dafl die Mache. ihrem Wesen nach
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ti;aii' nicht anhand-der Struktur der Gesellschaft und ihr
rechend ausgeiibt wiirde, sondern anhand ei.nes unkon-
baren Jenseits und gegen sie; daf} die Macht ihrer Na?ur
U pach tur das heimliche Alibi der Natur in ihrer Macht rtst.
Diese Gesellschaften sind also weit entfernt, uns das triibe B11.d
‘einer Unfihigkeit vor Augen zu fithren, das Problem (jler polf-
' tischen Macht zu l6sen, sondern sie setzen uns duich die Subti-
- litét in Erstaunen, mit der sie es gestellt und erledigt haben.
Sic haben friihzeitig geahnt, daff die Transzendenz der I\/.[ad:n:
fiir die Gruppe eine tédliche Gefahr birgt, dafl das PrmzlP
' einer duferlichen und ihre eigene L'_egalitiit schaffenden Autori-
tit die Kultur selbst infrage stellt; und die Ahnung diese{ Dro-
hung hat die Tiefe ihret politischen Philos_op}_ue bestimmt.
‘Denn indem die indianischen Gesellschaften die enge Ver-
B wandtschaft zwischen Madht und Natur gIs dop'p'eltt? Begren-
. .‘z"ﬁng des Universums der Kultur erkannten, haben sie es ver-
standen, ein Miteel zu finden, die. Virulenz der politischen
Autoritit zu neutralisieren. Sie haben sich dafiir entschieden,
I:'s'ei'bst deren Begriinder zu sein, aber so, dafl c}ie_Ma.c?at. nur a.ls
die sofort beherrschte Negativitéit erscheint: sie instituieren sie
"Q’ez:-h_'aiﬂ ihrem Wesen (als Negation der Kulwr), d-od1 nur, wm
ihr jede effektive Kraft zu verweigern. So daﬂimch die Dar-
-stellung der Macht, wie sie ist, diesen Geseilscha’é?en als das
Mittel anbietet, sie zu annullieren. Dieselbé_O_peratlon, welche
.. ,pﬂolifische;Sph'a'.ré-ieinfiihrfc, verbietet ihr_g\. Entﬁaltl{ng: s0
‘sebraucht die Kultur gegeniiber der Macht d1ése1]3‘e.Lfst wie
‘Natur; deshalb nennt man Hiuptling denjenigen,.in dem
et Tausch der Frauen, der Worter und der Giiter sich bricht.

ptling nichts anderes zum Ausdruck als se'ine.Abh'a'.ngigken

er Gruppe sowie. seine: Verpflichtung, in jedem A-Bg_en-
- die Unschuld seiner Funktion zu bekunden. Ma:m kénnte

di- raeinen; in Frwigung des Vertrauens, das die ('.}rup.pe
ﬁﬁptliﬁ'g ‘schienke; dafy sich, durch jene _Eﬁ'eihe1t _1}111—
e‘die‘-'Gr-u,pp.‘e-in.ihl_-e"l_"‘-Bézieh_ung_ zur Madht lebt, g.l.elch-
ich cine: weniger sichtbare, aber daher um so tiefere

s Spender von _R_,'eiditiirriefn und Botschaften bringt der

Kontrolle des Hiuptlings iiber die Gemeinsdiaft einschleich
Denn bei bestimmten Gelegenheiten, insbesondere in Notzei-
ten, verldfit sich die Gruppe ausschlieflich auf den Hiuptling;
wenn Hungersnot droht, lassen sich die Gemeinschaften des
Orinoko im Haus des Hiuptlings nieder, auf dessen Kosten sie
von nun an zu leben beschliefen, bis bessere Tage kommen..
Ebenso" erwartet die- Nambikwara-Horde, der es nach einer
mageren Periode an Nahrung mangelt, vom Hiuptling und .
nicht von sich selbst, daf die Situation besser wird. Es scheint,
als hinge die Gruppe in diesem Fall, da sie den Hiuptling nicht
entbehren kann, vollstfindig von ihm ab. Doch diese Unterord-
nung ist nur eine scheinbare: sie verhiillt in Wahrheit eine Art
Erpressung, welche die Gruppe auf den Hiuptling ausiibe.
Denn wenn dieser nicht tut, was man von ihm-erwartet, lifit
ilin sein Dorf oder seine Horde ganz einfach im Stich, um sich
einem pflichtgetreveren Anfithrer anzuschlieBen. Nur vermit-
tels dieser realen Abhingigkeit kann der Hiuptling seinen Sta-
tus aufrechterhalten, Dies zeigt sich sehr deutlich in der Bezie-
hung zwischen Macht und Wort: denn wenn die Sprache das
genaue Gegenteil der Gewalt ist, mufl das Wort, aufler als Pri-
vileg des Hiuptlings, vor allem als das Mittel interpretiert
werden, das sich dié Gruppe verschafft, die Macht auflerhalb
der Zwangsgewalt zu Kalten, als die jeden Tag erneuerte Ga-
rantie, dafl diese Gefahr abgewendet ist. Das Wort des Anfiih-
rers birgt in sich die Ambiguitit, von der der Sprache imma-
nenten Kommunikationsfunktion abgeschnitten zu sein. Die
Rede des Hiuptlings bedarf des Zuhorens so wenig, dal die
Indianer ihr hiufig nicht die geringste Aufmerksamleit schen-
ken. Die Sprache der Autoritir, sagen die Urubu, ist ein ne eng
hantan: eine harte Sprache, die keine Antwort erwartet. Doch
diese Hirte kompensiert in keiner Weise die. Ohnmacht der
politischen Institution. Der Kuferlichkeit derMacht entspricht
die Isoliertheit jhres 'Worts, das, da es hart gesagt wird, damit
es nicht durchdringt, von ihrer Sanftmut zeugt. - :
Auf die gleiche Weise lifit sich die Polygynie intérpreticren:
jenseits ihres formalen Aspekts eines reinen Geschenks, dazii
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iriint, die: Macht als ‘Bruch des Tauschs zu setzen, zeichnet

fie positive Funktion.analog zu der der- Glfte;, und der

e.abi der Hiuptling, Eigentiimer der_w1d1t1‘_gstfn Werte

.-dér_-Gfup‘pe;_iét gerade: aus. diesem Grunc%e ihr gege.nuber ver-

: .a-ﬁtwb“r:tli'dn,- und vermittels der Frauen ist er gewissermafien
der Gefangene der Gruppe. o
Diese Entsgtehungsweise der politischen Sphﬁrf: l's{.ﬂt.mch somit .

' 4ls ein wahrhafter Abwehrmechanismus der fnd.mmschex} G‘f"
sellsciaft begreifen, Die Kultur behauptet die Vorrang1gke_1t
: 'dés‘sen, was sie begriindet (der Tausch), gerade da'.durch, dafd sie

-in -der Macht die Negation dieser Grundl__a:gg -s1eh.t. D-och ist
atRerdem anzumerken, dafl diese Kulturen, indem sie die »Zei-
clieﬁ« ihres Tauschwerts im Bereich der Macht l?erauben, den
Frauen, Giitern und Wortern gerade ihre Fu-r}knon_al-s auszu-
: tauéti:hcndBJZe.idien nehimen; und so WerdEfn dl.ese E;l'emente ?.ls
. ﬁe.'in'e. .Wer,te-'be-griff.en, denn die:KOmmumkaFlon;ho'rt auf, fhr

" Hd}izont--zﬁ sein. Der Status der Sprache ze1gt beso.nd_ers ein-

dringlich diese Wandlung vom Zustand d-es Ze1§}.1ens-1-n- 'deITISIZw

stand des Werts: dic Rede des Hiuptlings erinnert in ihrer

Finsamkeit an das Wort.des Dichters, fiir- den die Wor-ter mehr

- Werte als Zeichen sind. Was also mag dieser doppelte Prozefl

- der :Aufhc;bu-ng der Bedeutung und der Auf.wer;ung “d_er Ele-

_miente des Tauschs bedeuten? Vielleicht' .brm-gt er, iiber das

‘Testhalten der Kultur an iliren Werten hlnafls, --dte.Hoprung

der-die Sehnsucht nach einer mythischen Ze;t"'zum_.Ausdfq;k-,

er;'jédei' Einzelne zur Fiille des Genusses gela_t}gi:p wiirde,

- fiicht von der Notwendigkeit des T.ausc.:hs be.grenzt.;ygref

nische Kulturen, Kulturén, die ingstlich besorgt sind, eine

ings ist.der Tagtraum der Gruppe. Und--gerade W@ll dxe
hic sowohil die Sorge der Kultur um sich selbst als auch (%en
n: Ausdrudk: bringt, iiber sich hinauszuwachsen, wird
fatur nach paradox, in ihrer Ohnm?-d:lt. verghrt:-Me_:—
Stﬁmﬁxs,ﬁf mago:seines Mythos — das ist-der India-
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dﬁf'-,ab'zul'ehnen,x die sie fasziniert: der Wohlstand des-

Kapitel 3
Unabbingigkeit und Exogamie'

Der so ausgeprigte Gegensatz zwischen Anden-Kulturen und
Kulturen des Tropenwaldes, den die Erzihlungen und Beridite
der Missionare, Soldaten und Reisenden des 16. und 17. Jahr-
hunderts hervorgehoben hatten, wurde spiter bis zum Exzefl
fibertrieben: nach und nach ist der volkstiimliche Bilderbogen
eines vorkolumbianischen Amerika entstanden, das vollig der

- Wildheit preisgegeben ist, mit Ausnahme des Anden-Gebiets,

wo es gelungen war, der Zivilisation zum Sieg zu verhelfen.
Diese simplizistischen und nur scheinbar naiven Auffassungen
— denn sie vertrugen sich sehr gut mit den Zielen der weilen
Kolonisation — haben sich zu einer wahren Tradition verdich-
tet, die schwer auf der amerikanischen Ethnologie in ihren An-
fangen lastete. Denn auch wenn diese durch die Auswahl und
wissenschaftliche Formulierung der Probleme ihrem Beruf
nachgegangen ist, lassen die vorgeschlagenen Losungen doch
einige traditionelle Schemata durchscheinen, eine Geisteshal-
tung, die ohne Wissen der Forscher selbst ihre Perspektiven
beeinfluflit hat. Wodurch macht sich diese Geisteshaltung be-
merkbar? Zunichst durch eine Gewiflheit: die Primitiven sind

1 Man ‘wird sich gewifl wundern, daff die zahlreichen Stimme der groflen
Gé-Sprachgruppe unerwihne bleiben: Es handelt sich hier gewifl nicht um
eine Wiederaufnahme der alten Klassifizierung des HSAL (Handbook of
Sonth American Indians), die diesen Populationen den Status von Rand-
gruppen zuweist, wihrend doch ihre Ukologie, dic den Ackerbau ein-
schlieft, sie in das Kulturareal des Tropenwaldes eingliedern miifite. Wenn
in dieser Arbeit nicht von ihnen die Rede ist, so gerade aufgrund der be-
sonderen XKomplexitit ihrer sozialen Organisationen in Clans, mannig-
faltige Halftensysteme, Foderationen usw. In dieser Hinsicht verdienen die

'Gé eine gesondere Studie, Und es ist nidit das geringste Paradox, dafl das

Handbook #uflerst rudimentire soziopolitische Modelle att der stark ent-
widkelten Ukologie des Tropenwaldes teilhaben 48, wihrend die soziolo-
gisch so einfallsreichen Gé in einem eindeutig vorlandwirtschaftlichen Sta-
dium stagnieren sollen.
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gatiz allgemein unfihig, gute soziologische Modc?lle zu entwik-
keln; sodann durch eine Methode: das auffilligste Merkmal
der betrachteten Kulturen bis zur Karikatur zu verzerren. So
hat das Inka-Reich die alten Chronisten in erster Linie wegen
der starken Zentralisation der Macht sowie durch eine bisla.ng
unbekannte Form der wirtschaftlichen Organisation beein-
druckt. Und diese Dimensionen der Inka-Gesellschaften wer-
den nun. vom modernen Ethnologen mit R. Karsten in Totali-
tarismus? oder mit L. Baudin in Sozialisnus® verwandelt. Doch
gine .'Wéniger' ethnozentrische Untersuchung der Qu.ellen muf}
diese allzu modernen Bilder einer trotz allem archa.lschen Ge-
- sellschaft korrigieren; und Alfred Métraux* hat in einem neue-
ren Werk aufgezeigt, dafl im Tahuantinsuyu zentr{fugale
Krifte bestanden, die die Clans von Cuzco im {ibrigen nicht zu
brechen gedachten. _ . -
 Was die Populationen der Wilder betrifft, so Wf)llte man sie
keineswegs in anachronistische Schemata pressen; 1m GEantell,
geré.d_e in dem Mafle, in dem man ve‘rsuch‘te, die i>West1.1chen_«
Ziige des Inka-Reichs auszudehnen, erschienen die sm.)z1_o¥og1—
schen Modelle der Urwaldgesellschaften nur um so primitiver,
schwicher, weniger dynamisch, eng auf kleine Einheiten be-
schrinke. Wahrscheinlich erklirt sich daraus die Tendenz, .den
zersplitterten, »separatistischen® Aspekt . der nicht—and}nen
Indianergesellschaften sowie das notwendige K(.)rrelat dieser
Situation zu betonen: ein fast permanenter Krieg. Und der
Urwié.ld,“'al-s Kulturareal, stellt sich somit als eine.St.anbwolke
o Mikro-Gesellschaften dar, die alle einander zhrieln, aber
alle einander gleich feindlich gesinnt sind. Sicher kann man,

wdas Gefiihlsleben eines Kindes«® hat, kaum erwarten, »er-

Karsten, La Civilisation de Pempire inca, Paris 1g95z.
Yudin; I*Empire socialiste des I nka, Paris 1928.
/ é:t‘raui,' Les Incas, Paris 1961.. . N
iie;, The Jowrnal of the Royal Anthropological Imtzt_ute, 1948, )
- Une Théocratie socialiste: PEtat jéswite du Paraguay, Paris

rénn man mit L. Baudin meint, daf§ der Guarani-Indianer

wachsene« Typen sozialer Organisation zu entdedken. Dieses
Gefiihl fir den Atomismus der Indianergesellschaften zeigt
sich auch bei Koch-Griinberg oder Kirchhoff z. B: im oft exzes-
siven Gebrauch des Terminus »Stamm« zur Bezeichnung jeg-
licher Gemeinschaft, was sie beziiglich der Tukano-Stimme des
Uaupés-Caqueta zu dem iiberraschenden Begriff der Stammes-
Exogamie fiihrt.”

Sicher geht es hier nicht darum, diese These zu widerlegen und
zu versuchen, die Stimme des. Tropenwaldes mit denen der
Anden in eine Reihe zu stellen. Dennoch scheint es, als sei das
geldufigste Bild der betreffenden Gesellschaften nicht immer
richtig; und wenn, wie Murdock schreibt, »the warlikeness and
atomism of simple societies have been grossly exaggerated«®,
so stimmt das ganz gewif} fiir Siidamerika. Und so stellt sich
die Aufgabe, das ethnographische Material zu iiberpriifen und
die soziopolitischen Einheiten des Tropenwalds sowohl ihrer
Natur nach wie in ihren Beziehungen neu zu bewerten.

Die ethnographische Information ist zum groflen Teil in dem
monumentalen Handbook of South American Indians enthal-
ten, dessen dritter Band sich mit den Kulturen der ‘Wilder
befafit. Dieses Kulturareal umfafit eine sehr grofle Zahl von

Stimmen, von denen viele zu den drei grofen Sprachfamilien

gehoren: Tupi, Kariben, Arawak. Alle diese Populationen las-

sen sich in einer gemeinsamen Kategorie zusammenfassen: ihre

Okologie richtet sich, abgeschen von lokalen Schwankungen,

- nach ein und demselben Modell. Die Ernihrungsgrundlage der

Waldgesellschaften ist im wesentlichen der-Adserbau, eine Land-
wirtschaft, die sich zwar auf den Gartenbau beschrinkt, deren
Ertrag jedoch fast iiberall mindestens ebenso groff ist-wie der
der Jagd, des Fischfangs oder der Sammeltitigkeit. Anderer-
seits sind die angebauten Pflanzen fast immer dieselben, die
Produktionstechniken sowie die Arbeitsgewohnheiten #hnlich.
Die Ukologie liefert hieralso eine recht brauchbare Klassifizie-
rungsbasis, und wir haben es mit einer Gesamtheit von Gesell-

7 HSAI Bd. I1L S. 780.
8 Vel. Social Structure, 8. 85,
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" schiafren zu tun, die in dieser Hinsicht eine reale Homogenitit

-;é,ﬂfWeiéeﬂ;9 Es iiberrascht also nicht, wenn man feststellt, da.-ﬁ

die Tdentitit auf der Ebene der »Infrastruktur« auch auf die

des »Uberbaus«, auf die Typen der sozialen und politifchen

rganisation iibertragen wird, So scheint das in dem fraglichen
Gebiet verbreitetste soziologische Modell, zumindest wenn man
der allgemeinen Dokumentation Glauben schenkt, d'as dr;:r
»Grofifamilie« zu sein, wobei diese im ibrigen hdufig die poli-
tisch autonome, im grofien Gemeinschaftshaus oder Maloka
‘wohnende Gemeinschaft bildet; dies ist insbesondere der Fall
bei den Stimmen aus Guayana, dem ]urua—Purus—Gebietf, den
Witoto, Peba, Jivaro, zahlreichen Tupi-Stéimmen. usw. Dfe_ dfe—
mographische Grofle dieser households kann zwischen vierzig
und mehreren hundert Personen schwanken, wihrend der opti-
male Durchschnitt zwischen hundert und zweihundert Perso-
- nen pro Maloka zu liegen scheint. Beachtliche At?snahn.le_n von
s der Regel: die grofen Dorfer der Apiaca, Guarani, Tupinamba,
3 die bis zu tausend Individuen umfafiten.10 .

Doch nun stellt sich eine doppelte Reihe von Problemen. .]?1e
erste Schwierigkeit betrift die Natur der soziopolitisd{ex‘l Ein-
heiten des Tropenwaldes, Thre soziologische Charakterisierung
als Gemeinschaften, die jeweils aus einer Grofifamilie bestehen;
entspri&lt_nicht ithrer durchschnittlichen demographisdmen'(‘-}rﬁ-
fRe. Lowie hilt sich an die Definition, die Kirchhoff von -c.i1jeser_n
Typus sozialer Organisation gegeben hat!t: es handelt sich um
¢ine Gruppe, bestehend aus cinem Mann, seiner _Frau —_.od_er
seinen Frauen, falls er polygyn ist —, seinen Siihr%en- und 1_hre.n
Gattinnen, wenn der postmaritale Wohnsitz pamlo’.kal 1stZ sei-
nen unverheirateten Téchtern sowie den Kindern seiner S.bhnfa:
Wenn die Wohnsitzregel matrilokal ist, lebt ein Mann mit sei-
nen Tochtern und deren Gatten, seinen unverheirateten St_ihne.n
wnd-dén Kindern seiner Tochter zusammen. Beide 'Gro{Sf'amf-
 lientypen kommen im Areal des Urwalds vor, wobei der zwei-

: | el.'.-I-.S‘AI, Bd. IT1, Lowie, Einfihrung.
Vgl Kap. 4.

gl, Zeitschrifl fir Ethnologie, Bd. LXIIL, S. 85—193.

te weniger verbreitet ist als der erste und deutlich nur in Gua-
yana oder der Gegend des Jurua-Purus vorherrscht, Die
Schwierigkeit riihrt daher, daf} eine Grofifamilie, stricto sensn
definiert, die iibliche Grafie der Waldgemeinschaften, d. h. etwa
hundert Personen, nicht erreicht. Eine Grofifamilie umfaflc
ndmlich nur drej Generationen von Verwandten in direkter
Linie; auflerdem, wie Kirchhoff prézisiert, ist sie durch einen
Prozef} der Segmentierung einer stindigen Verinderung unter-
worfen, die sie daran hindert, eine bestimmte Bevolkerungs-
dichte zu tberschreiten. Folglich ist es unmdglich, dafl die
soziopolitischen Einheiten des Tropenwaldes aus jeweils einer
einzigen Groffamilie bestehen und gleichzeitig hundert oder
mehr Personen umfassen, Um den Widerspruch zu beheben mufl
man also annehmen, daf entweder die angegebenen Zahlen nicht
stimihen oder daf bei der Identifizierung des Typus der sozia-
len Organisation ein Yrrium vorliegt. Und da es wahrscheinlich
leichter ist, sich im »Maf« einer Gesellschaft zu tiuschen als in
ihrer Natur, gilt es, diese letztere zwhinterfragen.
Die indianische Gemeinschaft des Tropenwaldes wird, wie wir
sahen, als eine autonome Einheit beschrieben, deren wesentli-
ches Merkmal die politische Unabhingigkeit ist. Es gibe also,
tiberall in diesem ungeheuer grofien Areal, eine Vielzahl von
Ansiedlungen, die jede fiir sich existierte und deren gegenseitige
Beziehungen hiufig negativ, d. h. kriegerisch wiiren. Und hier
erhebt sich die zweite Schwierigkeit. Denn abgesehen davon,
dafl die primitiven Gesellschaften ganz allgemein und unge-
rechtfertigterweise zur Zessplitterung verurteilt sind, was auf
eine »Primitivitit« schliefen [58t, die sich nur auf politischer
Ebene duflern soll, weist der ethnologische Status der indiani-
schen Populationen des Tropenwaldes eine zusatzliche Beson-
derheit auf: wenn diese nimlich innerhalb eines kulturellen
Ganzen zusammengefaflt werden; so genau in dem Mafle, in
den sie sich von den anderen nicht-andinen Populationen un-
terscheiden, d. h. von den sogenannten Rand- und Unterrand-
stimmen.!? Diese letzteren sind kulturell durch das fast allge-
12 HSAI Bd. V, 8. 669 f. ' B
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neund vollige Fehlen des Ackerbaus bestimmt; sie bestehen
also ats Nomaden-Gruppen von Jigern, Fischern und Samm-
lern+ Feuerlinder, Patagonier, Guayaki usw. Es liegt auf der
" Hand, daf diese Populationen nur in kieinen, {iber grofle Ge-
biete verstreuten Gruppen iiberleben konnen. Doch diese le-
bensnotwendige Zerstreuung stort die Leute des Waldes nicht
mehr, die als sefhafte Ackerbauern anscheinend andere sozio-
logische Modelle entwerfen konnten als ihre weniger begiin-
stigten Nachbarn am Rande. Ist es nicht seltsam, daf in ein
urd demselben Areal eine soziale Organisation nomadischen
K Typs mit einer Okologie von Ackerbauern einhergeht, denen
¥ andererseits die Transportmdglichkeiten durch die Flufischiff-
- fahrt eine Intensivierung ihrer »Zufleren« Beziehungen erlau-
ben wiirde? Ist es wirklich moglich, dafl auf diese Weise der in
gewisser Hinsicht riesige Vorteil des Ackerbaus und dler“ Sefi-
haftigkeit schwindet? Daf} Populationen, die 8kologisch am
Rande leben, sehr raffinierte soziologische Modelle erfinden
kdnnen, ist keineswegs undenkbar: die Bororo aus Zentralbra-
o silien mit ihrer durch ein doppeltes System von Hilften diber-
. lagerten Clan-Organisation oder die Guaycuru aus dem Chaco
i mit ihrer Kastenhierarchie liefern den Beweis dafiir. Aber das
Gegenteil, ndmlich Ackerbau-Populationen, die nach Rand—
schemata organisiert sind, 138t sich schwerer vorstellen. Und so
erhebt sich die Frage, ob die politische Isolierung der einzelnen
Gemeinschaften ein relevanter Zug fiir die Ethnologie des Tro-

penwaldes ist. o
Doch zunichst geht es darum, die Natur dieser Gemeinschaften
2u erhellen. DaR diese tatsichlich problematisch ist, sdicint sich
aus der terminologischen Zweideutigkeit zu ergeben, die das
ganze Handbook durchzieht, Wenn Lowie in Band I.II die im
fraglichen Gebiet verbreitetste soziopolitische Einheit »Grof3-
familie« nennt, bezeichnet Stewart sie in Band V als »Linie«,
womit er auf die Unangemessenheit des von Lowie vorgeschla~
g’éhen Terminus hinweist. Doch wihrend die ins A:uge gt‘afai'Sten
Einheiten zu stark »bevlkert« sind, um aus einer einzigen
GroBfamilie zu bestehen, scheinen wir es ebensowenig mit Li-

nien im strengen Sinn, d. h. mit Gruppen mit unilinearer De-
szendenz zu tun zu haben. In Siidamerika, insbesondere im
Areal des Tropenwaldes, scheint nimlich die bilaterale De-
szendenz vorzuherrschen. Wenn uns differenziertere und voll-
stindigere Genealogien zur Verfiigung stiinden, kdnnten wir
vielleicht entdecken, dafl es sich in mehreren Fillen um uni-
lineare Organisationen handelt. Doch das derzeit vorliegende
Material erlaubt uns nur, einer sehr kleinen Zahl von Wald-
gesellschaften dieses Organisationstypus mit Sicherheir zuzu-
schreiben: den Populationen aus der Gegend von Para (Mundu-
rucu, Maué) oder des Uaupés-Caqueta (Cubeo, Tukano usw.).
Ebensowenig handelt es sich natiirlich im Eindreds: der post-
maritale Wohnsitz, der niemals neolokal ist, bestimmt die Zu-
sammensetzung der Einheiten, aufgrund der einen Tatsache,
daff in jeder Generation — unter der Voraussetzung, daff die
sex ratio statistisch ausgeglichen ist — eine Hilfte der siblings,
d. h. entweder die Briider im Fall des matrilokalen Wohnsitzes
oder die Schwestern im Fall der patrilokalen Wohnsitzes, die
urspriingliche Gemeinschaft verlassen, um in der des Gatten zu
leben. In gewisser Hinsicht weisen die Heiratsregeln der Grup-
pe folglich eine faktische, wo nicht von ihren Mitgliedern kul-
turell anerkannte Unilinearitit auf, da diese Mitglieder, je
nach der bestehenden Wohnsitzregel, in patrilinearer oder in
matrilinearer Linie Blutsverwandte sind. Das ist wahrschein-
lich der Grund, warum Stewart die soziologischen Einheiten
des Waldes als »Linien« identifiziett hat. Freilich ist hier anzu-
merken, dafl, wenn der zu »kurze« Begriff der Grofifamilie
einen groflen Teil der konkreten Realitit dieser Gruppen nicht
erfaflt, der Begriff der Linie ithnen dagegen eine bestimmte An-
zahl von Determinationen unterstell, die sie sichtlich nicht
besitzen. Denn eine authentische Linie impliziert eine unilinear
gegliederte Deszendenz, wihrend sie hier in den meisten Fillen
bilateral ist; und vor allem ist die Zugehorigkeit zu diesem
Typus vom Ort des Wohnsitzes unabhingig. Wenn die Ge-
meinschaften des Tropenwaldes solchen Linien entsprechen sol-
len, miifiten also alle thre Mitglieder, einschlieflich derjenigen,
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welche die Heirat von ithrer Geburts-Maloka entfernt hat, wei-
' terhin zu ihr gehdren, d.h. der postmaritale Wohnsitz diirfte
ihren soziologischen Status nicht verindern. Die infrage ste-
henden Einheiten sind nun aber ihrem Wesen nach Wohnein-
heiten, und eine Verinderung des Wohnsitzes scheint wirklich
auch eine Veriinderung der ZugehSrigkeit oder zumindest einen
Bruch des vorehelichen Zustands nach sich zu ziehen. Es geht
hier um ein klassisches Problem der Ethnologie: um das der
Beziehung zwischen einer Wohnsitzregel und einem Deszen-
denzmodus. Es liegt nimlich auf der Hand, daf§ z. B. eine pa-
trilokale Wohnsitzregel dazu angetan ist, die Institution eines
patrilinearen Deszendenzmodus zu begiinstigen, d. h. einer Li-
nienstruktur mit harmonischen Verhéltnissen. Doch der Uber-
gang von der Wohnsitzregel zur Filiationsregel erfolgt keines-
wegs automatisch, aus formaler Notwendigkeit; er ist lediglich
eine Moglichkeit, die weitgehend von den konkreten histori-
schen Umstinden abhingt, eine Moglichkeit, die gewifl sehr
grofd ist, aber fiir eine strenge Identifizierung der Gruppen noch
nicht ausreicht, da die Bestimmung der Zugehdrigkeit nicht von
der Wohnsitzregel »befreit« ist.
Auch wenn es sich nicht um wahre Linien handeln kann, darf
dies nicht die sehr reale — und vielleicht ungeniigend hervor-
gehobene — Aktivitit eines doppelten dynamischen Prozesses
verschleiern, der, bevor ihn die Eroberung endgiiltig unter-
brach, die allmihliche Umwandhing der Gesellschaften des
Tropenwaldes gerade in Linien zu bewirken schien: der erste
Prozef, der spiter zu untersuchen sein wird, betrifft-die wech-
selseitigen Beziehungen der verschiedenen Einheiten; was den
zweiten angeht, so findet er innerhalb jeder einzelnen Einheit
statt und verschrinkt sich mit der Unilokalitic des Wohnsitzes.
Ferner ist anzumerken, dafl es sich in Wahrheit nur um einen
“einzigen Prozefl handelt, der sich doppelt auswirkt und dessen
Folgen einander keineswegs aufheben, sondern: sich kumulie-
- renund verstirken, was wir versuchen wollen aufzuzeigen.
Ist es nach dieser Feststellung der Griinde, die uns daran hin-
i die Einheiten des Tropenwaldes als Grofifamilien oder

r

Linien anzusehen, nunmehr méglich, ihnen einen positiven Na-
men zu geben? Wenn wir wissen, was sie nicht sind, und ihre
wesentlichen Merkmale kennen, reduziert sich die Schwierig-
keit letztlich auf eine einfache Frage der Terminologie: wel-
chen Namen sollen wir diesen Gemeinschaften geben? Sie um-
fassen im Durchschnitt hundert bis zweihundert Personen: ihr
Deszendenzsystem ist im allgemeinen bilateral; sie praktizie-
ren die lokale Exogamie, und der postmaritale Wohnsitz ist
entweder patrilokal oder matrilokal, so daf} sich eine gewisse
Unilinearitits-»Rate« ergibt. Wir haben es hier also mit wah-
ren exogamen Demen im Sinn von Murdock!® zu tun, d. h.
Einheiten, die zwar in erster Linie Wohneinheiten sind, deren
bilaterale Deszendenz jedoch durch die Exogamie und den
unilokalen Wohnsitz in gewissem Mafe widerlegt wird, was
sie als Linien oder sogar als Clans erscheinen 48t

Wie steht es nun um die Zusamomensetzung dieser Demen?
Wenn sich die Gemeinschaften, statt Demen zu sein, auf Grofi-
familien reduzierten, wie es Kirchhoff und Lowie vorschlagen,
wire die Frage einigermafen akademisch, Doch wie wir sahen,
entkriften die demographischen Daten diese Hypothese. Das
bedeutet aber noch nicht, daf} es dieses soziologische Organisa-
tionsmodell im. Tropenwald nicht gibt: es deckt sich nur nicht
mit der Jokalen Gemeinschaft als solcher, die es bei weitem
iiberschreitet. Das Modell besteht zwar in den Kulturen des
Tropenwaldes, aber es verliert seinen sozusagen maximalen
Charakter, um zum minimalen Element der sozialen Organi-
sation zu werden: d. h. daf jeder Demos aus einer Pluraliti
von Grofifamilien besteht; und diese sind einander keineswegs
fremd und lediglich innerhalb ein und derselben Gemeinschaft
aneinandergereiht, sondern im Gegenteil in patrilinearer oder
matrilinearer Linie miteinander verbunden. Dies Lifit im tibri-
gen vermuten, dafl, anders als Kirchhoff schreibt, die genealo-
gische Tiefe dieser Einheiten drei Generationen iibersteigt,
selbst wenn die Indianer micht genau dariiber Buch fiihren,

13 Vgl. Social Structure, a.a.0.
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anfindet somit die bereits nachgewiesene Tendenz zur Unili-
edritit-wieder; und man darf in dieser Hinsicht legitimer-
weise der Ansicht sein, dafl der im Areal verbreitetste Hausty-~
' 'ipii's, das grofie Gemeinschaftshaus, die Maloka, auf der Ebene
“der riumlichen Verteilung diese Grunddimension zum Aus-
druck bringt. Und was die Zahl der Grofifamilien betrifft, die
einen Demos bilden, so hingt sie offensichtlich von der Grofle
o der Einheiten ab: man kann sie immerhin auf drei oder vier
fiir die kleinsten Gruppen schitzen (vierzig bis sechzig Perso-
nen: eine Gemeinschaft des Aiari-Flusses umfafite vierzig Per-
sonen), auf zehn oder zwdIf fiir die gréfiten (hundert bis zwei-
hundert Personen: eine Mangeroma-Gemeinschaft im Gebiet
des Jurna-Purus umfafite zweihundertachtundfiinfzig Perso-
nen), wenn man fiir jede Grofifamilie mit fiinfzehn bis zwan-
zig Personen rechnet.
Diese Demen als soziopolitische Einheiten zu bezeichnen, impli-
ziert, daf sie nach dem einheitlichen Schema s»organischer«
Totalititen funktionieren und dafl die Integration der Bestand-
teile sehr tief reicht: was sich durch die Existenz eines »Korps-
geists« als Selbstbewufitsein der Gruppe sowie durch eine fort-
wihrende Solidaritdt ihrer Mitglieder ausdriickt. In diesem
Sinne hat K. Oberg recht, in diesen Gemeinschaften »homogene
-Gesellschaften«, d.h. Gesellschaften ohne soziale Schichtung
oder horizontale Segmentierung!* zu sehen, Die Spaltungen,
die hier stattfinden, sind die des Geschlechts, des Alters
und der Verwandtschaftslinien; und diese »Verwachsenheit«
kommt in dem fast stets kollektiven Charakter der wichtigsten
Titigkeiten der Gruppe zum Ausdruck: Bau des Hauses, Ro-
den der Girten, Erntearbeit, religidses Leben usw. Doch besteht
diese Homogenitit auf allen Ebenen des sozialen Lebens? Dies
zu behaupten, wiirde zu der Vorstellung fihren, dafl die archa-
ischen Gesellschaften als solche einfache Gesellschaften sind und
“dafl der Unterschied und der Konflikt in ihrer Soziologie feh-
len, Dafl sie moglich sind, scheint jedoch zumindest auf einer

“American Anthropologist, Bd. LVII, Nr. 3, S. 472.

Ebene begriindet zu sein: auf der Ebene der politischen Autori-
tit. Einerseits wissen wir, dafl jede Geméinschaft von einem
Hiuptling angefiihrt wird, und andererseits, daf} jedes Element
der Struktur, d.h. jede Groffamilie, ebenfalls ihren Anfiihrer
besitzt, im allgemeinen den iltesten Mann. Scheinbar gibt es
kein Problem: aus anderswo genannten Griinden gibt es kein
»Rennen zur Macht« in diesen Gesellschaften, und auBerdem
scheint die Erblichkeit des politischen Amts alle Fragen zu 16-
sen. Trotz allem ist die Autoritit keineswegs einzigartig, son-
dern sie spaltet sich auf und wird vielfach; indem jede Grofi-
familie ihren eigenen Anfithrer behilt, driidkt sie thren mehr
oder weniger ausgeprigten »Willen« aus, ihre Identitit zu
wahren; dies setzt innerhalb der Gruppe Krifte frei, die einan-
der widerstreiten kdnnen: freilich geht das nicht so weit, daf§
die Gruppe zu explodieren droht, und eben hier kommt die
wichtigste Funktion des Hiuptlings zum Zuge: seine Rolle als
Friedenstifter, als »Integrierer« der Meinungsverschiedenhei-
ten. Und so sieht man, wie die soziale Struktur der Gruppe
sowie die Struktur ihrer Macht sich bilden, einander erheischen,
sich gegenseitig erginzen und jede in der anderen den Sinn ih-
rer Notwendigkeit und ihre Rechtfertigung finden: Weil es eine
zentrale Institution gibt, einen Oberhiuptling, der die tatsich-
liche — und als Vereinheitlichung erlebte — Existenz der Ge-
meinschaft ausdriickt, kann sich diese gewissermafien ein be-
stimmtes Quantum an zentrifugaler Kraft erlauben, die sich
in der Tendenz jeder Gruppe, ihre Identitit zu bewahren, ak-
tualisiert; und die Vielfalt dieser divergierenden Tendenzen
legitimjert wiederum die vereinheitlichende Tdtigkeit des Ober-
hiuptlingstums. Das immer neu zu erobernde Gleichgewicht
zwischen der Dualitiit des Peripherischen und des Fokalen darf
nicht mit der simplen-Homogenitit des Ganzen verwech-
selt werden, die eher einer geometrischen Zusammensetzung
der Teile als einer der Kultur innewohnenden soziologischen
Erfindung zu verdanken wire. Auf der Ebene der ethnogra-
phischen Forschung miifite sich dies in der Aufgabe duflern,
die Struktur der Beziehungen zwischen den verschiedenen Un-
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tergruppen sowie zwischen den Untergruppen und dem Haupt-
 ling zu analysieren, mit all ihren Hindeln, Spannungen, mehr
oder-weniger offenkundigen Widerstidnden, mehr oder weniger
dauerhaften Biindnissen, die das konkrete Werden einer Ge-

sellschaft bedingt.

Somit verrit sich die latente und gleichsam verstohlene Anwe-

sepheit des Protests und seines letzten Horizonts: des offenen
Konflikts; eine Anwesenheit, die dem Wesen der Gruppe nicht
duflerlich, sondern im Gegenteil eine Dimension des kollekti-
ven Lebens ist, welche die soziale Struktur selbst erzeugt. Und
damit sind wir weit entfernt von der schdnen Einfachheit der
archaischen Gesellschaften; eine aufmerksame und griindliche
Beobachtung der primitiven Gesellschaften wiirde zeigen, dafl
sie ebensowenig unmittelbar durchsichtig sind wie die unseren,
und -eine Untersuchung wie die von Buell Quain iiber die Tru-
mai des Oberen Xingu trigt dazu bei, dieses ethnozentrische
Vorurteil zu widerlegen.’ Die primitiven Gesellschaften sind
ebenso wie die westlichen Gesellschaften imstande, die Mog-
lichkeit des Unterschieds in der Identitit, des Andersseins im
Homogenen voll auszunutzen; und aus dieser Ablehnung des
Mechanismus 148t sich thre Kreativitit ablesen.

So.scheint also das vielleicht wirklichkeitsgetreuere Bild jener
Indianergesellschaften auszusehen, ‘die entlang. des . riesigen
Amazonasbedkens verstreut sind: es sind exogame Demen, die
aus einigen in matri- oder patrilinearer Linie miteinander ver-
bundenen Grofifamilien bestehen. Und Wennglemh sie wie
wirkliche Einheiten existieren und funktionieren, gewahren sie
ihrén Elementen dennoch einen gewissen »Sp1e1raum«. Die eth-
nographische Tradition hat im iibrigen eine starke Betonung
auf die Autonomie, die politische Unabhingigkeit dieser Ge-
meinschaften, auf den Separatismus der indianischen Kulturen
gelege. Wir sollen es mit kleinen Gesellschaften zu tun haben,
-gleichsam im geschlossenen Raum leben, mehr oder weniger
ndlich gegeneinander, und ihre Beziehungen im wesentlichen

R. Murphy, B Quain, The Trumai Indians of Central Brazil,
ork-1955. .

im Rahmen eines hoch entwickelten Modells des Krieges pfle-
gen. Diese Vorstellung threr »Hufleren Bezichungen«, wenn

. man so sagen darf, hingt eng mit dem Bild zusammen, das zu-

vor von ihrer Natur entworfen wurde. Und da die Untersu-
chung dieser Natur zu ganz anderen Folgerungen kam, ist also
auch eine Analyse ihres »Zusammenseins« geboten: diese Auf-
gabe miissen wir nun in Angriff nehmen.

Und gleich zu Beginn dringt sich eine Feststellung auf: die
tibergrofie Mehrheit dieser Populationen praktiziert die lokale
Exogamie.

Sicherlich ist es schwierig, die Allgemeinheit dieser Institution
streng, d.h. anhand gepriifter Fakten zu begriinden. Denn
wenngleich die Technologie und sogar die Mythologie zahlrei-
cher siidamerikanischer Stimme uns recht gut bekannt sind, so
gilt dies leider nicht in bezug auf ihre Soziologie. Doch so zer-
streut und zuweilen widerspriichlich die verwertbare Informa-
tion auch ist, diirfen wit aufgrund einiger Daten zwar nicht
mit absoluter Sicherheit, aber doch mit sehr hoher Wahrschein-
lichkeit annehmen, dafl die lokale Exogamie nahezu allgemein
vetbreitet ist. Ganz allgemein ist die Zah! der Populationen,
iiber die wir giiltige Auskiinfte besitzen, im Verhiltnis zur Ge-
samtzahl der erfafiten Ethnien sehr klein. Die Auswertung des
im Handbook (Bd. 1II) gesammelten Materials erlaubt es, die
Zahl der zum Tropenwald gehérenden Ethnien auf etwa 130
zu schitzen. Doch lediglich iiber zweiunddreiflig Stimme, d. h.
etwa ein Viertel der Gesamtzahl, liegen prizise Angaben in
bezug auf den Heiratsstatus vor. Von diesen zweiunddreiflig

Stimmen sollen sechsundzwanzig die lokale Exogamie prakti-
zieren, wihrend die iibrigen sechs endogame Gemeinschaften

bilden. Das heifit also, dafl die lokale Exogamie bei drei Vier-
teln der Stimme besteht, iiber die wir konkrete Angaben be-
sitzen. So bleiben etwa hundert Stimme iibrig, deren Heirats-
regeln wir zamindest in dieser Hinsicht nicht kennen, Aber
man darf vermuten, dafl das Verhiltnis von exogamen zu en-
dogamen Stimmen, wie es sich bei den bekannten Stimmen
zeigt, bei den unbekannten Stimmen ungefihr gleich ist: so
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ff wir annelimen kénnen, nicht als Gewiflheit (diese ist end-

giiltig unerreichbar, da ein grofler Teil der Indianergesellschaf-

ten ausgestorben ist), sondern als zum Teil verifizierte Hypo-

these, daf mindestens drei Viertel der Populationen des

Tropenwaldes die lokale Exogamie praktizierten. Zumal eini-

ge; eindeutig als endogam identifizierte Ethnien (z. B. die Sirio-

.« no, Bakairi, Tapirapé) zahlenmifig sehr kleine oder inmitten

kulturell verschiedenartiger Populationen isolierte Gruppen

sitid. Schlieflich ist noch anzumerken, dafl die Stimme, bei de-

nen die lokale Exogamie bezeugt ist, zu den wichtigsten Sprach-

“familien des Waldes gehdren (Arawak, Karib, Tupi, Chicha,

Pano, Peba usw.) und daf sie keineswegs lokalisiert, sondern

im Gegenteil an allen Punkten des betreffenden Areals ver-

sprengt sind: vom Ostlichen Peru (Amahuaca- und Yagua-

Stamme) bis Ostbrasilien (Tupi-Stimme) und von Guayana
(Yecuana-Stimme) bis Bolivien (Tacana-Stimme).

Wenn nun die sozusagen statistische Untersuchung der Stimme

des Tropemwaldes die grofle Verbreitung der lokalen Exoga-

rhie wahrscheinlich macht, so ist diese in sehr vielen Fillen

aufgrund der Natur der Gemeinschaft sogar notwendig, Wenn

nimlich eine einzige Maloka die gesamte Gruppe beherbergt,

so erkennen sich ihre Mitglieder wechselseitig als' reale Bluts-

verwandte an, sofern die Gruppe aus ein oder zwei Grofifami-

lien besteht, oder als fiktive oder klassifikatorische Blutsver-

Wandte, sofern die Gruppe grofer ist. In allen Fillen sind die

.Leute ‘die’in ein und derselben Maloka zusammenwohnen, sehr

eng thiteinander verwandt, und man darf also ein Heiragsver-

bot: inierhalb der Gruppe, d. h. eine Pilicht zur Jokalen Exoga-

mie vermuten, Diese rithrt nicht nur von einer ihrer Funktionen

h , die, wie wir spiter sehen werden, darin besteht, politi-

schie Vorteile zu verschaffen: sie rithrt zunichst von der Natur

Gemeinsdiaften her, die sie praktizieren, Gemeinschaften,

N’ Haupnnerkmal darin besteht, lediglich Verwandte zu

ammeln; die tatsichlich mit siblings gleichgestelle werden,

sichlieRe, dafl das Ego in seiner Gruppe heiratet. Kurz,

amihenleben der Gemeinschaft in einem groflen Haus

sowie die kulturell anerkannte Zugehdrigkeit zu ein und der-
selben Gesamtheit von Verwandten definieren die Gruppen des
Tropenwaldes als soziologische Einheiten, unter denen Tausch-
geschifte stattfinden und Heiraten geschlossen werden: die
Exogamie, die sowohl die Voraussetzung wie das Mittel dazu
ist, ist der Struktur dieser Einheiten sowie ihrer Aufrechterhal-
tung als solcher wesentlich. Und tatsichlich ist der lokale Cha-
rakter dieser Exogamie rein zufillig, denn er ist eine Folge der
geographischen Entfernung der verschiedenen Gemeinschaften;
wenn diese einander niherkommen und zusammenriicken, bis
sie ein Dorf bilden wie bei den Tupi-Populationen, hort die
Exogamie zwar auf, lokal zu sein, aber verschwinder deshalb
nicht: sie wandelt sich in Linien-Exogamie.

Von vornherein besteht also eine Offnung nach auflen, zu den
anderen Gemeinschaften, eine Offnung, die das allzu oft be-
hauptete Prinzip der absoluten Autonomie jeder Einheit in-
frage stellt. Denn es wiire iiberraschend, wenn Gruppen, die in
einem Prozef des Tauschs von Frauen (wenn der Wohnsitz
patrilokal ist) oder von SchwiegersShnen (wenn er matrilokal
ist) stehen, d. h. in einer positiven Beziehung, die fiir die Fxi-
stenz jeder Gruppe als solcher lebensnotwendig ist, gleichzeirig
die Positivitit dieser Verbindung bestreiten wiirden durch die
— verdichtige, da zu stark valorisierte — Behauptung “einer
radikalen Unabhingigkeit, mit negativem Zeichen, denn sie
impliziert eine wechselseitige Feindseligkeit, die schnell zu
Krieg fiihrt. Natiirlich 14t sich nicht leugnen, daff diese Ge-
meinschaften auf einigen wesentlichen Ebenen ein vsllig auto-
nomes Dasein fithren: 6konomisches und rituelles Leben, innere
politische Organisation. Doch abgesehen davon, dafl man die
Autonomie nicht auf alle Aspekte des kollektiven Lebens aus-
dehnen kann, eine Autonomie; die, auch wenn sie wichtige Ebe-
nen betrifft, dennoch partiell bleibt, macht die allgemeine Tat-
sache der lokalen Exogamie eine absolute Unabhingigkeit jeder
Gemeinschaft unméglich. Der Frauentausch von Maloka zu
Maloka, der enge Verwandtschaftshindungen zwischen Grofi-
familien und Demen kniipR, instituiert eben dadurch politi-
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¢hé Beziehungen, die mehr oder weniger explizit und gewif
odifiziert sind, aber verhindern, dafl benachbarte und durch
Heirat verbiindete Gruppen sich gegenseitig als schiere Fremde,
“ja.sogar als erwiesene Feinde betrachten. Die Heirat, als Biind-
‘nis-von Familien und iiber diese hinaus von Demen, trigt also
dazu bei, die Gemeinschaften in ein Ganzes zu integrieren, das
zweifellos sehr diffus und sehr flieflend ist, aber sich durch ein
implizites System von gegenseitigen Rechten und Pflichten be-
merkbar machen mufl, durch eine Solidaritdt, die gelegentlich
in schweren Zeiten zum Ausdruck kommt, durch die Gewiflheit
jeder einzelnen Kollektivitdt, z. B. im Fall einer Hungessnot
oder eines bewaffneten Uberfalls nicht von feindseligen Frem-
den, sondern von Verbiindeten und Verwandten umgeben zu
sein. Denn die Erweiterung des politischen Horizonts iiber die
blofe Gemeinschaft hinaus rithrt nicht nur von der zufalligen
geographischen Nihe befreundeter Gruppen her: sie verweist
auch auf die gebieterische Notwendigkeit jeder seBhaften Ein-
heit, durch das Schliefen von Biindnissen fiir ihre Sicherheit
7y sorgen.
Nodh ein anderer Faktor begiinstigt die Entstehung solcher
multikollektiver Gesamtheiten. Die lokale Exogamie bewirkt
" pamlich unter den moglichen Ehegatten eine Klassifizierung
solcher Art, dafl die einzig erreichbaren Sexualpartner zu ande-
ren Einheiten gehoren als das Ego. Doch auch die Gesamtheit
dieser Partner wird dadurch verringert, dafl nur eine Minder-
heit von ihnen in die Kategoric der Priiferenz-Gatten fallt:
denn die Regel der Krenzvettern-Heirat, scheint sich-mit der
lokalen Exogamic zu decken. So dafl die wahrscheinliche oder
erwiinschte Gattin des minnlichen Ego nicht nur cine Frau ist,
die in einer anderen Maloka wohnt als er, sondern auch die
Tochter des Bruders seiner Mutter oder der Schwester seines
Vaters: Das heifit folglich, da der. Frauentausch nicht zwi-
schen anfinglich »indifferenten« Einheiten stattfindet, sondern
. zwischen Gruppen, die in einem Netz von engen Verwandt-
chaftsbindungen leben, selbst wenn diese Verwandtschaft wahr-
chéinlich mehr klassifikatorisch als real ist. Die bereits. beste-

.ndén- Verwandtschaftsbeziehungen und die:lokale Exogamie -
wirken also zusammen, um jede Einheit-ihrer Einmal.igkéit -
entréiflen; indem sie ein Systém éntwidkeln, das jedes seiner

Elemente transzendiers. Dennoch darf man sich fragen, weldhe

tiefere Absicht der Praxis:der lokalen Exogamie zugrunde
liegt: wenn es nur darum geht, das Inzestverbot dadurch zu
bekraftigen, dafl man die Heirat zwischen Zusammenwohnen-
den, d. h. zwischen Verwandten verhindert, scheint das Mittel
letztlich unverhiltnismifig zu-sein;. denn -da jede Maloka im
Durchschnitt ' mindestens hundert Personen beherbergt, die
theoretisch alle miteinander verwandtsind, verbietet der bila-
terale Charakter der Deszendenz den genealogischen Verkniip-
fungen die Prizision und Ausdehnung, die allein eine genaue
Einschitzung der Verwandischaftsgrade erlauben wiirden und
die ihnen ausschlieflich die unilineare Deszendenz verleiht.
Ein Mann aus-einer Grofffamilie A kénnte also eine Frau hei-
raten; die m derselben Maloka wohnt wie er, jedoch zu einer
Grofifamilie B gehort, ohne deshalb formal die schwerste Uber-
tretung zu begehen, da es durchaus’unmdglich sein kdnnte, ein
nicht fiktives Verwandtschaftsband zwischen dem Mann A und
der Frau B herzustellen. Die Funktion der lokalen Exogamie
ist also keine negative: das Inzestverbot zu garantieren, son-

‘dern eine positive: dafiir. zu sorgen, dafl Ehen auflerhalb der

Ursprungsgemeinschaft. geschlossen-werden. Oder mit anderen
Worten;, die lokale Exogamie: findet:ihren Sinn in ihrer Funk-
tions sie ist das Mittel des politischen Biindnisses. S
Liflt sich schlieRlich die Zahl der Gemeinschaften schiitzen, die
ein solches Biindnisnetz bilden kdnnen? Das fast vﬁllige'sF-ehlé'n
an diesbeziiglichen Dokumenten:schéint-jeden Versuch: einer
selbst annihernden Antwort zu. verbieten. Dennoch. erlauben
vielleicht gewisse Daten, zu einer:wahrscheinlichen Zahl zu gee
langen oder sie:zwischen eiifém>fMir_1_;imi1_fn:'Und einem M-ax-iiﬁum
zu ermitteln. Wenn nimlidy die lokale Exogamie fortwihrend
nur zwischén zwel Gemeinschaften stattfinde, hitten Wit es
mit einem wahren System:komplementirer exogarmer Hilfrén
zu ‘tun. Doch da dieser Typus:dér:sozialen: O.r_gahisapion,;der
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G&-Stimmen fast allgemein ist, bei den Popuilationen
openwaldes nur sehr selten vorkommt, mit Ausnahme
der Mundurucu oder.der Tukano, ist es sehr wahrschein-
h,-das sich der Heiratstausch mindestens zwischen drei -Ge-
meinschaften abspielt. Es scheint also, als kiniie man diese Zah!
-als. ein Minimum betrachten. Wenn man andererseits die Vor-
stellung akzeptiert; dafl die soziopolitischen — und wahrschein-
Tich auch die 8kologischen ~ Modelle, wie sie fiir die Kulturen
- - des Tropenwaldes spezifisch sind, in einigen Populationen der
Tupi-Gruppe am besten verwirklicht wurden, darf man legi-
timerweise vermuten, dafl diese letzteren die maximale politi-
~sche Ausdehnung erreicht haben, die wir suchen. Wir wissen
~nun aber, daf} die Tupinamba- oder Guarani-Dérfer aus vier
fiis-acht grofen Gemeinschaftshiusern bestanden. Es handelt
sich hier um wirkliche Dérfer, d. h. Gesamtheiten, die sich auf
engem Raum- konzentrieren, wihrend die iibrige Bevélkerung
“des Areals in zuweilen sehr weit voneinander entfernten Ge-
meinschaften lebt. Die mehr oder weniger grofie Nihe der Ma-
lokas konnen wir als Zeichen fiir einen Unterschied auf der
. Ebene der sozialen und politischen Organisation betrachten.
‘Es scheint also moglich zu sein, den auffilligsten Typus der
 sozialen Organisation dieses Areals zu charakterisieren. Gemifl
- der Natur der Einheiten, so wie sie oben untersucht wurden,
. nentien wir diese’ Mega-Einheiten von drei. bis acht lokalen
' Gemeinschaften polydemische Strukturen, fiir welche die Tupi
“das beste Beispiel geliefert haben. Statt -dem traditionellen, so-
zusapen »tachistischen« Bild einer Myriade von Gruppen; die
einander sowohl furchtsam wie feindlich gegeniibersteher, se-
hen wir also, wie die langsame Arbeit vereinheitlichender
fte den Pseudo-Atomismus dieser Kulturen widerlege; sie
ppiert sie zu Gesamtheiten von zwar unterschiedlicher Gro-
ie jedoch das allzu bequeme Bild von Gesellschaften auf-
von derén Infantilismus ihr Egozentrismus und ihre Ag-
ivat zeugen sollen. o = o
haben wir diese Kulturen nur’im Hinblick auf ihre
- berrachtet, d. h. nach einem Schema, das keinerlei Be-

: ahme auf eine mdgliche diachronische Dimension erheischt.

i-der Untersuchung der Natur der Gemeinschaften wurde
] ,dﬁoch.deuﬂich, daf} diese keine Linien, d. h. formal unilineare
Orgamsa't-ionen sind, sondern exogame Demen, und dafl mehe
rere Faktoren die allmihliche Umwandlung dieser bilateralen
Demfan in unilineare Linien begiinstigen konnen. Diese Fakto-
ren sind zweierlei Art: die einen sind der Struktur des Demos
~selbst imman_ent, die anderen wirken auf der Ebene der inter-
defnis.chen politischen Beziehungen. Doch alle tragen dazu b.éi, :
bel' diesen primitiven Populationen zwar gewil} keine Geschich-
teim eigentlichen Sinn, sondern vielmehr eine Dynamik einzu-
leiten, deren Bewegung sich den'sehr langsamen Rhythmen des
Lebens dieser Gesellschaften anpafit. - :
Wie wir oben sahen, erzeugt das Zusammenleben zwischen den
Bewc?hner'n ein und derselben Maloka jenes privilegierte Band |
das sie als Verwandte ausweist, Da andererssits der postmari.—"
tale Wohnsitz patrilokal oder matrilokal bestimmt ist, fithrt
er qnweigerlich zu einer groflen Verstirkung der Gefithls- und
Sohdla-ritéitsbeziehungen der Verwandten in patrilinearer oder
m_atnlmearer Linie. Im Fall des patrilokalen Wohnsitzes z. B.
wird das Ego, das im selben Haus geboren wurde wie sein Va=
ter und viterlicher Grofivater, hierin selbst sein Leben ver-
bringen, umgeben von seiner patrilinearen Verwandtschaft
d.h. den Briidern seines Grofivaters. unid ihren mﬁnnliche‘f;'
Nachkommen. Das bleibende strukturale Element, das d.em
Demos sein Gertist liefert und um das sich das kollektive Leben
'f)rgan:isiert, besteht aus einer patrilinearen Linie und nur aus
ihr, da die matrilineare Verwandtschaft-des Ego ihm, wo niche
ginzlich unbekarint, so doch viel ferner bleibt. Die Mutter dés
minnlichen Ego stammt nimlich aus-einer Gemeinschaft, die
sé?lbst wenn sie mit der des Vaters durch VerWandtsch-a-ﬁsbe:
ziehungen verbunden ist, dennoch fiir das Ego eine eher fremde
Gruppe bleibt, die es nur bei seltenien Gelegenheiten trifft: Das
Band zwischen. dem Ego und seiner matrilateralen Verwandt-
schaft hiingt zum groflen Teil von der Entferning ab, die:fdi'é
Hiuser seiner Eltern voneinander trennt. Liegen mehrere Tag-
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oder atch nut niehrere’ Stunden Weg zwischen beiden,
n ist ‘dér Kontakt mit-der Linie der Mutter nur periodisch,
ie:Malokas werderi nun aber meist in grofien-Abstéinden von-
einander errichtet, und deshalb wird das Ego fast ausschlieflich
zurfGruppe der patrilinearen Verwandten ein Gefithl der Zu~
“gehbrigheit empfinden. : -
‘Auflerdem weisen diese- Demen noch ein wic‘htiges Linienmerk-
mal auf: die Kontinuitit. Denn anders als Kirchhoff schriebté,
‘165t sich die Gemeinschaft ~ die er Grofifamilie nennt — mit
dem Tod ihres Hiuptlings nicht auf, und zwar aus dem ein-
fachen Grund, weil das Hiuptlingstum fast’immer-erblich ist,
“wie es merkwiirdigerweise Kirchhoff selbst hetvorhebt. Die
- Erblichkeit des politischen Amts ist ein ausreichendes. Zeichen
fiir die zeitliche Bestindigkeit der Sozialstruktur. Was tatsich-
lich zuweilen geschieht, wenn der Hauptling stirbt; wie bei den
“Witoto, ist nicht die Zerstreuung der Gruppe; sondern das Ver-
- Jassén des Hauses, dessen »Eigentiimer« der Hiuptling ist, so-
%vie der Bau einer Maloka in unmittelbarer-Nihe der ersten.
. ‘Die Ubertragung des Amts des Anfithrers vorn Vater auf den
~"Sohn, d. h. sein Verbleiben in der patriliniearen Linie, die das
" Kernstiick der sozialen Struktur bildet, driickt-gerade den Wil-
-Yen der Gruppe aus, ihre raum-zeitliche Einheit zu erhalten, Bei
den Tupinambaz ging die Achtung vor det Patrilinearitit sehr
“weit, denn das Kind einer Mutter, die zur Gruppe gehbrte,
‘aber eines fremden Vaters — oft eines Knegsgefangenen -
_"wurde schnell versdilungen, wihrend die Kinder ¢ines Mannes
der ‘Gruppe in die Linje ihres Vaters aufgenommesi~wurden.
4] liese verschiedenen Faktoren, die auf der Ebene der inneren
tganisation des Deirios wirken, zeigen deutlich die Tendenz,
ne der beiden Verwandtschaftslinien zu betonen und: deren
onitinuitit zu gewihrleisten; der Demos orientiert sich nach
nie; und -der »Motor«-dieser. Dynamik: ist der Wider-
‘zwischen: einem bilateralen Deszendenzsystem und:ei-
nilokalen Wohnsitz, d. h.-zwischen’ der bﬂateralen Lega-
nd der. umhnearen Realitit, " SRR

clanntlich fithrt die Unilokalitit des " Wohnsitzes n‘icli't"nb -
rendig zur Unilinearitit der Deszendenz, auch wenn sie eine

‘wiesen hat, derin diesem Punkt anderer Meinung ist als Lowie.
‘Man kann nur dann von wirklichen Linien sprechen, wenn die
Affiliation vom Wohnsitz unabhingig ist. Die patrilokalen
Demen des Tropenwaldes wiren Linien, wenn die Frauen wei-
terhin zu jhrer urspriinglichen Gruppe gehdren wiirden, auch
wenn sie aufgrund ihrer Heirat wegziehen miifiten. Doch ge-
rade die Entfernung zwischen den Gruppenhiusern, die dem
Umzug einer Frau einen fast endgiiltigen Charakter verleiht,
verhindert, daf} sich diese Tendenz zur Linienorganisation
durchsetzt, denn fiir eine Frau kommt die Heirat einem Ver-
schwinden gletch. Wir kénnen also sagen, daf in allen Sektoren
des Tropenwaldes; in-denen die polydemischen Strukturen auf-
grund der Verstreutheit der Malokas flieflend sind, die Tendenz
zur Linie sich nicht verwirklichen kann. Anders ist es dort, wo
dieser Strukturtypus deutlicher, entschiedener, kristallisierter
ist: in den groflen Guarani- oder Tupinamba-Ddrfern. Hier
hebt die riumliche Nihe der Hiuser die Bewegung der Perso-
nen auf: der junge Mann, der seine »Dienst«jahre bei seinem
Schwiegervater ableistet, oder das junge Médchen, das heiratet,
ziehen lediglich von einer Maloka in die andere. Jedes Indivi-
duum bleibt also dauernd unter den Blicken seiner Familie und
steht in tdglichem Kontakt mit seiner urspriinglichen Linie. Es.
steht also bei diesen Populationen der Umwandlung der De-
men in Linien nichits im Wege. Um so weniger, als noch andere
Krifte diese Orientierung unterstiitzen. Denn wenn die Tupi
Modelle entwickelt haben, die von den anderen Populationen
des Tropenwaldes nur vorgezeichnet wurden, d. h. eine weit-
reichende . Integration der soziopolitischen Einheiten in ein
strukturiertes Ganzes, so deshalb, weil es'zentripetale Strémun-
gen gab, vonideren’ Vorhandensem die ‘konzentrierte Dorf-
struktur zeugt. Aber; so muf§ man min- fragen was wird ‘aus
den Einheiten innerhalb. dieser. neuen: Organisation? Hier bie--
ten sich zwei. sozmlogmche Mbglichkeiten an: entweder duflert
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die Tendenz zur Vereinheitlichung und Integration durch
allmihliche: Auflosung dieser elementaren Einheiten -
ér-zumindest durch eine erhebliche Schwichung ihrer struk-
turalen Funktionen ~ sowie durch den darauffolgenden Ansatz
“einer. sozialen Schichtung, die sich mehr oder weniger schnell
verschirfen kann; oder aber die E1nhe1ten bleiben bestehen
1ind werden stirker.
Die erste Moglichkeit haben die Populanonen aus ‘dem Nord-
westen Stidamerikas realisiert (Chibcha, Arawak der Inseln
z.B.), die unter der Kategorie des circum-karibischen Kultur-
areals zusammengefafit wurden.?? In diesen Gégenden, insbe-
sondere Kolumbien und Nordvenezuela, entwickelten sich
zahlreiche kleine »Staaten«, Feudalwesen, die sich oft nur auf
¢ine Stadt oder ein Tal beschrinkten. Hier herrschten Aristo-
kratien, welche die religitse und militdrische Gewalt kontrol-
 lierten, iiber eine Masse von »Plebejern« sowie eine grofle
" Klasse von Slaven, die in Kriegen mit benachbarten Populatio-
nen erobert worden waren. Die zweite Mbglichkeit scheinen
die Tupi angenommen zu haben, da es bei ihnen keine soziale
Schichtung gab. Man kann nimlich die Kriegsgefangenen der
" Tupinamba nicht mit einer sozialen Klasse-von Sklaven verglei-
" chien; deren Arbeitskraft sich die Siegerherren angeeignet hit-
ten. ‘Die ersten’ Chronisten Brasiliens wie-Thevet!s, Léry!?
oder Staden® erzihlen, dafl der Besitz von-einem oder meh-
reren Kriegsgefangenen fiir die Tupinamba-Krieger einen so
"'groﬁen Zuwachs an sozialem Prestige bedeutete,.dafl. sie bei
' Hungersnoten lieber selber hungerten, als.ihre Gefangenen fa-
sten zu lassen, Diese wurden im iibrigen sehr schnell in die Ge-
theinschaft ihres Herrn . mtegnert, der nicht zdgerte, diesem
ebenden Zeugen seines Ruhms seine- Schwester oder Tochter

Vgl HSAL Bd. IV und V.. o
. Thevet, Le Brésil et, les Bres:ltens, Pans 19535 S 93

‘ 5St;a'de‘n,_ Vérit‘a‘E'lé*bi.ﬁidife-'et- d'escriytibn dun pays .. situé dans
i Monde: nommé Ambrigne, Paris 1837,

1 de Léry, ]oumal de bord ... en la terre de Bres;l Parls 1557,

zur Frau zu geben. Und die Eingliederung erwies sich als voll- _

ung des Gefangenen ihn in die rituelle Nahrung seiner Herren
verwandelte. .

Die Tupi-Gesellschaften waren also nicht geschichtet; infolge-
dessen waren die Spaltungen und Kraftlinien, um die sie sich
aufbauten, dieselben wie im iibrigen Areal: Geschlecht, Alter,

- Verwandtschaft usw., und die Zusammenzichung, die Kon-
‘traktion des allgemeinen Modells der multikollektiven Organi-

sation, deren riumlichen Ausdruck das Dorf bildet, wirkte
nicht als vereinheitlichendes Prinzip, das die »Persinlichkeit«
jedes einzelnen ihrer Elemente, hier der Demen, infrage ssellte;
ganz im Gegenteil; gérade das Auftauchen einer solchen zentri-
petalen Kraft, die auf die Kristallisierung einer »schwebenden«
Struktur zielte, hat die symmetrische Verstirkung der der
Struktur der Demen immanenten, zentrifugalen Tendenzen be-
stimmt. Oder mit anderen Worten, die hier beschriebene Dyna-
mik ist dialektischer Natur: denn in dem Mafle, in dem die
Herausbildung des Systems sich durchsetzt und prizisiert, rea~
gieren die Elemente, aus-denen es besteht, auf diese Verinde-
rung ihres Status dadurch, daf sie ihre konkrete Besonderheit,
thre Individualitit akzentuieren. So daf} die Heraufkunft der
globalen Struktur zwar nicht die Beseitigung der Demen er-
zeugt — was eine andere Differenzierung, d.h. eine -soziale
Schichtung erm&glichen wiirde —, sondern eine strukturale Mo-
difizierung der Einheiten. Was ist der Sinn dieser Verinde-
rung? Er ist ganz in den Determinationen enthalten, die ihnen
eignen: es sind im wesentlichen Verwandtschaftsgruppen, Wel-

-che Mittel haben: nun diese letzteren, sich gemif einer Zukunft

neu zu formen, die sie miteinander identifiziert, indem sie sie
vereinheitlicht? ‘Sie kdnnen=die latente Unilinearitdt, die sie

kennzeichnet, in- den Vordergrund riicken,.indem sie das Ge-
-setz der Zugehdrigkeit nicht mehr auf ein Zusammenleben

zentrieren, das aufhort, vorrangig zu séin; sondern auf die Fi-
liationsregel: die-Démen verwandeln sich also in Linien, und

- die Verwandlung der Elemente-erscheint mit der Konstitution
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dndig, wenn, nach einer manchmal sehr langen Zeit, die T4~ -




samthiit wechseleitig 'verbunden: Die Tupi-Populatio-
anisciaulichen somit-den Ubergang won einer polydemi-
truktur zu einer mebrlinigen Struktur.

Teiflt das; dafl die Linien nur als Reaktion auf eine neue Or-
: 1'géfnisatibn einer Gesamtheit von Wohneinheiten auftatichen,
+..die'mit ihr in Beziehung stehen? Dies 1ifit sich offensichtlich
unmdglich behaupten, da Wohnsitz und Filiation nicht gleich-
“zeltig sind. Jener Ubergang ist:an sich zufillig, d. h. mit der
~ Geschichte und nicht mit der-Struktur verbunden: was die Tupi
betrifft, so war das katalysierende Element dessen, was bei
- anderen Populationen des ‘Tropenwaldes nur tendenziell und
potentiell vorhanden war, die Sorge, die.sie dazu trieb, »kon-
traktiertere« soziale Strukturen herauszubilden. Auch andere
historische Prozesse konnten diesen Ubergang durchaus bewir-
ken, Mbglich dagegen ist die: Vermutiing, daf} die Mutation
- dines Demos in eine Linie dazu fihrt, das relationale Wesen
jéder Einheit‘zu entfalten. Linien gibt es nur innerhalb eines
sstarken« Systems, und reziprok fidhrt das Entstehen eines sol-
dien Systems ‘entweder zu ‘einer sozialen Schichtung, welche
deny:strukturierenden Wert der Filiationsregeln negiert, oder
zur Bestitigung und sogar Uberbewertung dieser Regeln: die
Linie, so kénnte man Sagen, ist.diakritischer Natur. Alles sicht
 .also so. aus, als wiirde die zentripetale Bewegung, durch die
. sich-das Peld der politischen Beziehungen einer zuvor flieflen-
" defi: Gesellschaft ausdehnt und -somit-ein inneres Ungleichge-
" widht erzeugt, gleichzeitig das Mittel b‘e-sti-mmen_,‘-‘-dgém"'dadurdx
. Abhilfe zu schaffen, daB sie auf der Ebene der Elemente zentri-
fugdle Krifte ins Spiel bringt, die der'neven Situation entspre-
~chen-und es ermbglichen, die Gesellschaft wieder ins Gleichge-
icht zu bringen. Denn letztlich zielen die Krifte; weldie die
mitiven. Gesellschaften »bearbeiten«, unmittelbas oder auf
egen-auf die Eroberung eines stand1g bedrohten Gleich-

igen steht fest; dafl. d1e Tupl—Versmn des sozmloglschen
s des Tropenwaldes die-auf der Ebehe des’ Demos be-
nen"inneren Beziehungen nicht unverdndert lift. Ei-

erseits vermindert das Auftauchen der Linienstrukeur, d. b’
er Zusammenziehung der genealogischen Verkniipfungen; in
der sich ihr unitarischer Charakrer zeigt, den: funktionalen
Wert der Untergruppen oder Groffamilien, aus welchen dje
Linie besteht, ganz betrichtlich. Daher ist das relevante Pro-
- blem bei den Tupi das der Beziehungen zwischen. den Linien.
Jedes Tupinamba-Dorf umschlof im Durchschnitt vier bis acht
grofle Fiuser, die jeweils eine Linie mit ihrem Hiuptling be-
herbergten. Doch das Dorf als solches stand selbst wieder unter
der Fithrung eines Hiuptlings, Die Tupinamba-Gemeinschaft
hebt die Frage der politischen Bezichungen auf eine im ibrigen
Tropenwald unbekannte Ebene: als mehrlinige Struktur gibt
sie sich eine »zentralisierte« Autoritit und bewahrt gleichzei-
tig die »lokalen« Unterhiuptlinge. Und diesem Dualismus der
Macht entsprach wahrscheinlich bei diesen Indianern die Insti-
tution eines »Kltestenrdts«; dessen Zustimmung fiir die Aus-
dbung der Autoritit durch den Oberhiuptling notwendig war.
Die Populationen der Tupi-Guarani-Gruppe unterscheiden sich
also von den anderen Ethnien dieses Kulturareals durch die
groflere Komplexitit ihrer politischen Problematik, die mit
einer zuweilen ganz erheblichen Erweiterung ihres Horizonts
einherging. Aber es sieht'ganz so aus, als hitten die Tupi diese
Ausdehnung nicht auf die Bildung von mehrhmgen Dorfge-
meinschaften beschrdnks und als hitte sich in verschiedenen
Zonen des Waldes die Tendenz entwickelt, ein Modell der
Autoritit zu schaffén, das weit tiber den ddrflicheri Rahmen
hinausreichte. Es ist bekannt, daf die intertribalen Bezichun-
gen in Siidamerika im allgemeinen weit enger und hiufiger
waren, als ¢s die nachdriickliche Betonung. des kriegerischen
Geists dieser Volker wiirde ahnen lassen, und verschiedene Au-
toren; z.B. Claude Lévi-Strauss?! und Alfred Métranx?2, ha-
ben " die Intensitit ‘des Handelsa.ustausdis zw1sehen Gruppen

_21 C. Levx-—Strauss, »Guiéfre et cammerce chez Ies Indlens de- l’Aménque
du Sud«, Renaissance, Bd. L, Faks. 1 und 2. '

22 AL Métraux, La Ciuilisation matérielle des tribus Twpz»Gwamm Paris
- 1928, 8. 277. :
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achgewiesen, die zuweilen sehr weit voneinander entfernt leb-
éi"den Tupi jedoch haridelt es sich nicht nur urh Handels-
ichuingen, sondern um eine wahre territoriale und politische
pansion; wobei sich die Autoritit bestimmter Hiuptlinge
- iiber. mehrere Dorfer erstredste. Erinnern wir an die Gestalt
w6n Quoniambec, jenen berithmten Tamoio-Hiuptling, der
Thevet und Staden so stark beeindruckte: »Dieser Konig wurde
von aller. Wilden hochverehrt, sogar von denen, die nicht zu
_seinem Land gehGrten, weil er zu seiner Zeit ein so guter Soldat
~war und sie so umsichtig in ‘den Krieg fiihrte.«? Dieselben
. Chronisten haben uns andererseits mitgeteilt, dafl die Autoritit
der Tupinamba-Hiuptlinge niemals so grofl war wie in Kriegs-
zeitens, dafl thre Macht dann fast absolut war und die ihren
Truppen auferlegte Disziplin vollkommen eingehalten wurde.
So ist die Zahl der Krieger, die-ein Hiuptling um sich scharen
konnte, der beste Hinweis fiir die Reichweite seiner Autoritit.
Und die gen'é,nnten Zallen sind im Verhiltnis zuweilen sehr
grof}: Thevet nennt ein Maximum von 1200 »Tabaiarres und
Margageaz«, die wihrend einer einzigen Begegnung gegenein-
andér kimpften, Léry nennt bei einer dhnlichen Gelegenheit
ein Maximum von 10 ooo Ménnern sowie eine Zahl von 4000
bei einem Scharmiitzel, dem er selbst beiwohnte. __‘S'i:'aden, der
seinen’ Herren in die Schlacht folgte, zdhlte anldfilich eines
- See=Angtiffs auf die portugiesischen Stellungen »38 Schiffe mit
 -durdischnittlich. je 18 Mann, d.h. mehr-als 700 Ménner allein
fu “das kleine Dorf Ubatuba«.? Da man die Zahl-der Krieger
' etwamit vier multiplizieren muf, um auf die der Gesamtbevil-
érting zu kommen, ist ersichtlich, daf es bei den Tupinariba
sahre Foderationen gab, die zehin bis zwanzig Dérfer zusam-
schlossen ‘Die Tup1, insbesondere dieder brasilianischen
; zeigen also eine sehr deuthche Tendenz zur Errichtung
ofen politischen- Systemen mit michtigen Hauptlings-
deren Struktur es Zu analysmren galte, die Ausdeh—

opflikten mit den kleinen lokalen Michten, und so stellt:
die Frage nach der Natur der Beziehungen' zwischen Ober- -
hiuptling und Unterhduptlingen: z. B. zwischen dem »K8nig« '
Quoniambec und den »kleinen K&nigen, seinen Vasallen«.

Die Kiisten-Tupi sind im.{ibrigen nicht die einzigen, die solche
Tendenzen zeigen. Um ein weit jiingeres Beispiel zu nennen,
erwihnen wir die Tupi-Kawahib; eine ihrer Gruppen, die Tak-
watip, dehnte zu Beginn des Jahrhunderts ihre Hegemonie
nach und nach auf die benachbarten Stimme aus, unter der
Fithrung ibres Hiuptlings Abaitara, dessen Sohn Claude Lévi-
Strauss traf.?> Ahnliche Prozesse wurden bei den Omagua und
den Cocama beobachtet, Tupi-Populationen am mittleren und
oberen Lauf des Amazonas, bei depen die Autoritdt eines
‘Hauptlings sich nicht nur-auf das grofle Haus, sondern auf die
Gesamtheit der Gemeinschaft erstreckte: und diese war zuwei-
len sehr groff, denn ein Omagua-Dotf soll sechzig Hiuser mit
jeweils finfzig bis sechzig Personen .umfaflt haben.2s Auch
die den Tupinamba kulturell sehr nahestehenden’ Guarani be-
saflen stark entwickelte Hiuptlingstiimer.
Liuft man nicht dennoch Gefahr, wenn man die Tupi-Kultur -
in ithrer »Konigreiche« erzeugenden politischen Dynamik auf
diese Weise erfaflt, ihre Originalitit in bezug auf die Gesamt-
heit.‘des Tropenwaldes zu iibertreiben und sie infolgedessen
als kulturelle Entitdt hinzustellen, die von dem Areal, in dem
man sie zuerst ermittelt hat, unabhingig ist? Dies hiefle, Zhn-
liche, wiewohl weit schwiichere Prozesse bei Populationen an-
derer Sprachgtruppen vernachldssigen. Es ist daran zu erinnern,
daB z. B. auch die Jivaro dieses' Modell einer multikollektiven

Organisation aufwiesen, da Militdrbiindnisse zwischen:lokalen
'Gruppen geschlossen wurden: so taten sich mehrere jivaria —
die Malokas dieser Indianer — zum Krieg gegen die Spanier

zusammen. Anderetseits benutzten die Kariben-Stdmme. des
Orincko- die lokale Exogamie als Mittel, die politische Flege-

:(25 C. Léw-Strauss, “Tristes Tropzques Paris 1955, Kap. XXXI [Tmurzge

Tropen; K6ln<Berlin 1960].
26 Vgl. HSAI Bd. TIL




auf mehrere: Gémeinschaften auszudehnen, Auf verschie-
eise-bezeugt smh also, als ein Merkmal des Troperiwal-
. ie Teridenz, groﬁere soziale Gesamtheiten zu bilden als
‘auf dem restlichen Kontinent. Festzuhalten ist lediglich, dafl
die Kraft dieser Stromung ‘mit den konkreten — Okologischen,
"demographischen, * religitsen. — Umstinden der Kulturen
~scliwankte, in denen sie sich suferte. Zwischen den Tupi und
den anderen Gesellschaften - besteht kein Wesensunterschied,
sondern ein Gradunterschied; das heift also, dafl bei den Tupi,
ehénso wie sie-auf der Ebene der Sozialstruktur ein Organisa-
tionsmodell besser als die anderen realisiert haben, das sie hin-
‘gegen nicht allein besitzen, auch die Dynamik, die allen Kultu-
ren des Topenwaldes innewohnt, einen schnelleren Rhythmus
und- eine stirkere Beschleumgung erfahren hat als 1rgendwo
sonst. : :
Gewif}, die Indmnergesells&aften Amerlkas waren archalsch
- aber sozusagefi negativ und nach europiischen Kriterién, Darf
~man aber Kulturen unbeweghoh nennen, deren-Werden nicht
unseren Schemata entspricht? Muf man in ihnen geschichtslose
Gesellschaften sehen? Damit die: Frage itberhaupt sinnvoll ist,
muf}-man sié so stellen, daf} eine Antwort mdglich ist, d. h.
ohne die Universalitit des abendldndischen Modells zu postu-
lieren: Die Geschichte duflert: sich in vielfacher Weise und de-
versifiziert. sich gemif den anterschiedlichen Perspektwen, in
- denen man _sie sieht: »Der - Gegensatz zwischen progressiven
Kulturen. und. unbeweghchen Kulturen scheint sich also zu-
nidhst. aus einer unterschiedlichen Scharfeinstellung zu erge-
«27 )1e Tendenz Zum: System, die sich je nach den: Gegen-
sowohl in der Ausdehniung wie in der Tiefe unterschiedlich
eahsmrt hat; fithre gerade aufgrund ihrer Unterschiede dazu,
ulturen dieses: Areals eine »diachronische« Dimension zu
& wh insbesotidere. bei- dén Tupl-Gua,ram zeigt: es
Iso keine geschld:tslosen Gesellschaften. Der schirfste Ge-
z . 1sc11en Randkulturen und Tropenwa1d~1{u1turen

Lé i-~Strauss, R.ace et bzstozre Pans 1952, S 2§ [Rasse und Ge-
Ffm 1972,8 39~ . S

11egt weit mehr auf der Ebene der politischen Orgamsat
auf der Ebene der Okologie. Aber sie sind auch keine histori-
‘schen Gesellschaften: in diesem Sinne ist der umgekehrt éym-
metrische Gegensatz zu den Anden-Kulturen ebenso stark. Die
politische Dynamik, die den Gesellschaften des Tropenwaldes
ihre Besonderheit verleiht, wiirde sie also auf eine strukturale
Ebene stellen — und nicht eine chronofogische Etappe -, dié:-
mian - préahistorisch- nennen konnte, wihrend die Randvolker'
das BEISPIEI fiir ahistorische Gesellschaften, die Inkas das einer
bere1ts h1stor1sd1en Kultur liefern, Es scheint demnach legitim, .
Zu Ve;mutgn, daf die dem Tropenwald eigentiimliche Dynaniik
cine Moglichkeitshedingnng der Geschichte ist, wie sie die‘An-
den“erobert hat. Die politische Problematik des Tropenwaldes
verweist also'auf die beiden Ebenen, die sie begrenzen: die ge= -
rietische des 'Geburtsorts der Inst1tut1on, die h1stor1sche 1hres
Sdncksals s
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