= o
S AT
Gy 1‘/
=
f =
: =
AL
3 )
)

LiTnis

Lniversitat
wien

DIPLOMARBEIT

Titel der Diplomarbeit

Vanuatu und seine Schweine

Gesellschaftliche Veranderungen in Vanuatu anhand des suque

Verfasser

Stephan Prechtl, BA

Angestrebter akademischer

Magister der Philosophie (Mag. Phil.)

Wien, 2012
Studienkennzahl It. Studienblatt: A 307
Studienrichtung It. Studienblatt: Diplomstudium Kultur- und Sozialanthropologie

Betreuer: a.o. Univ. Prof. Mag. Dr. Hermann Muckler



Inhalt

L Y o 4110 PP PR PR 1
O = 0 1L= (o TSR T PP PR PR 2
pZ 1 1< o L= USSP PURPRORN 7
2.1, SOZIAIKONSITUKLIVISITUS ...ttt nn e s sne e 9
2.2, DBSRITUEL ..o et 10
2.2.1. Definition des BegriffeS Ritual ............cccoeeereeiicce i 10
2.2.2.  Abgrenzung des BegriffesS RitUal ...........cccceeeeieieieiiere e 12
2.2.3. WaNAEl DEr ZEIT......cooieececeeee ettt re e 15
2.2.4. DieRollevon Ritualen und Symbolen im politischen Wanddl ...............c..c.......... 16
2.25.  Rituale und KONFITKEE.......ccoiiiieeiisieeces e 19
2.3. DaspolitiSChe FEId.........cuoiieeceece e 22
2.4.  Clifford Geertz — degp Play ........cooieieiieiieieee e 24
3. Institutionen und BezugssySteme iN VaNUEEU............covereirerrienee e s 26
G 00 T = To 1Y = o S PRPRR 28
0 O o [ . USSR 31
I T 1 o |1 PP R PSPPSRI 32
S P =1 7= SRR 36
T I o 1F OSSP 37
3.6, MANAL....i i 37
A v | TSP PPN 38
4. DersugqueimWandel der ZEIT.......ccoooeiieiececeese s 39
4.1, Frihe ENtWICKIUNGEN .....coviiieece sttt ettt st sneesne e 40
4.1.1.  EUropdisChe KONLAKLE.........cccueieeiieeie ettt s 44
4.1.2. Kontextualisierung der friihen Entwicklungen ..........cccoceeivieieeiecce e 48
4.2.  MissSionierung UNG KBSIOM .......cooiiiiieeiieeiesee et ee bt see s sbe e sseesse e 54
Kontextualisierung der Einfllisse der MissiONStatigKEIL..........cocvriererieneeneeeeeesee e 58

4.3, DS K ONUOMUNIUMN .. sss s s sssm s msmsssmsmsssmsnsmsmsmsmnnnns 62



Kontextualisierung der Entwicklungen wahrend des Kondominiums............ccccceevveiienennne. 64

4.4. Die70er und die UnabhangigKEIL.........cccveiereeieree et 68

Kontextualisierung der Entwicklungen um die Unabhangigkeit ...........cccceveeeeeceeneciienenne, 71
45, Heutige ENtWIiCKIUNGEN ......cc.viiieece ettt 75

Kontextualisierung der rezenten EntwicCKIUNGeN ..........ccooveiieieiieiece e 77
5. SChIUSSDEMErKUNGEN.......c.eiiee ettt st e sreenne e 81
5.1. Erklérung des heutigen Erscheinungsbildes des suque..........cccoveieniineeneccn e 81
5.2.  Beantwortung der HYPOINESEN .........coii it 83
5.3.  Ausblick und Zusammenfasstng .........ccceoeererierernenienee e s 87
6. BiIblIOGrapNi€.......ceeieeeeee e 89
G T O I | (= (U SRRSO R PP PRROR 89

6.2, INEEINEIGUEIIE. ... .t b e e 92



0. Vorwort

Diese Diplomarbeit entstand aus einer zweimonatigen Forschungsreise nach Vanuatu. Durch
Literaturrecherche in der Nationalbibliothek, Sichtung der heutigen Deutungsweise
traditioneller Systeme im Nationalmuseum und Erfahrungen rund um das 30 jéhrige Jubildum
der Unabhangigkeit, machte ich mir ein Bild von den Entwicklungen rund um die
traditionellen sozialen Bezugssysteme, Werte und Normen. Durch diese Forschung ging fur
mich die besondere Bedeutung des Schweines im sozialen Geflige der indigenen Bevolkerung
hervor. Auch wenn Vanuatu in wissenschaftlichen Kontexten oft geradezu beriihmt fir seine
Heterogenitét ist, so kann das Schwein doch als Metapher fir gesell schaftliche Entwicklungen
gesehen werden, da es im traditionellen Kontext in sehr vielen Bereichen des téglichen

L ebens eine bedeutende Rolle spielt.

Diese Forschungsreise war fur mich die erste Reise dieser Art mit einem kultur- und
sozialanthropologischem Hintergrund. Die Erfahrungen, die ich in dieser Reise sammelte,

waren sehr nitzlich und mindeten schliefdlich in dieser Arbeit.

Vanuatu faszinierte mich, da es auch einen volligen Kontrast zu dem in Osterreich gewohnten
Bild der Umwelt darstellte. Ein seit Uber 800 Jahren aktiver Vulkan und ein Erdbeben der
Starke 7,5 stellten fur mich vollig neue und teillweise faszinierende Erlebnisse dar. Nicht
umsonst wird Vanuatu im Weltrisikobericht 2012 al's gefahrlichstes Land der Welt tituliert, im
Hinblick auf die Bedrohung durch Naturkatastrophen.

Ich méchte meinen Eltern danken, sie haben mir mein Studium, die Forschungsreise nach
Vanuatu und diese Arbeit finanziert und mich immer unterstitzt. Ich danke meiner Freundin
fur die geistige Unterstiitzung wahrend meines Studiums, sowie meinen Grofdtanten aus

Aschau und meinem Onkel fur die finanzielle Unterstitzung.



1. Einleitung

Vanuatu ist ein Inselstaat im Pazifischen Ozean. Das Archipel befinden sich im Dreieck
zwischen den Solomon Islands, Nouvelle-Caledonie und Fidji. Die Grof3ten der 83 Inseln sind
Espiritu Santo, Malekula und Efate. Auf Efate befindet sich mit Port Vila die Hauptstadt
Vanuatus. Port Vila ist mit ca. 35000 Einwohnern auch die grofite Stadt und das politische
und 6konomische Zentrum Vanuatus. In etwa 230.000 Menschen |eben auf den Inseln, 65 der
83 Inseln sind bewohnt. Die Nord-Sid Ausdehnung betragt Uber 800 Kilometer, wobei
Vanuatu eine relativ geringe Landfl&che von 12.189 km? hat.

Der Inselstaat befindet sich entlang eines Tiefseegrabens, aufgrund dessen ist diese Region
geologisch sehr aktiv. Mehrere aktive Vulkane befinden sich auf den Inseln und es gibt in
regel maliigen Absténden starke Erdbeben.

Klimatisch ist Vanuatu als tropisch-feucht einzustufen, wobel es im Siden durchschnittlich

trockener und kihler ist.

Zwischen 1906 und 1980 wurde Vanuatu von Grof3britannien und Frankreich in Form eines
Kondominiums namens Neue Hebriden regiert. Der Einfachheit halber werde ich in dieser
Arbeit die Bezeichnung Vanuatu verwenden. Am 30.07.1980 erlangte Vanuatu seine
Unabhangigkeit von Grofdbritannien und Frankreich. Heute ist Vanuatu eine prasidiale
Republik, die sich aus sechs Provinzen zusammensetzt. Das Parlament besteht aus einer
Kammer mit 52 Mitgliedern, die durch das Volk fur vier Jahre gewahlt werden. Dem
Parlament steht der Prime Minister vor. Das Staatsoberhaupt ist der Prasident, der von einem
Wahlkollegium gewéhlt wird.

Uber 90% der Bevolkerung sind melanesischer Abstammung. Die groften Minderheiten
bilden Polynesier, Mikronesier und Européer. Die drei offiziellen Amtssprachen sind Bislama
(die grofite Sprachgruppe, eine Art Pidgin-Englisch), Englisch und Franzésisch. Es gibt auch

noch viele andere Sprachen und Dialekte.
Das Christentum bildet die grofite Religionsgemeinschaft in Vanuatu mit fast 80%.

Waéhrend der letzten 100 Jahre und mehr haben in Vanuatu einschneidende politische

Verdnderungen stattgefunden. Angefangen von der Unterdrickung der indigenen



Bevolkerung durch die Kolonialméchte, Uber die Unabhéngigkeitsbewegung der 70er Jahre
des 20. Jahrhunderts, bis hin zu aktuellen Problemen.

Schweine haben in Vanuatu immer schon eine zentrale Rolle in der Politik bzw. in der
sozialen Wirklichkeit gespielt. Sie sind ein essentieller Bestandteil des suque Kultes, oder
auch Schweineritual genannt, einem sozialen Rangsystem unter Mannern, das traditionell alle
Bereiche des Lebens betrifft. Wenn man es tberspitzt ausdriicken mochte, dann kdnnte man
sich teillweise Macht durch Schweine erkaufen, wobei andere Leistungen auch keine

unwesentliche Rolle spielten.

In den letzten beiden Jahrhunderten haben sich die Rahmenbedingungen in denen sich der
suque und eben auch das Schwein befinden, stark veréndert. Die koloniale Verwaltung,
westliche Giter, die Mission und neue politische Realitéten beeinflussten gesellschaftliche
Konzeptionen, also die gesamte Lebensweise der indigenen Bevdlkerung in politischer
Hinsicht.

Heutzutage ist Vanuatu eine Republik in der Demokratie und gesetzliche Normen herrschen.
Aber wie oben bereits erwadhnt ist Vanuatu sehr heterogen. In der Hauptstadt entspricht nach
eigenen Erfahrungen alles westlichen Vorstellungen. Bis auf die kava Bars entdeckt man nicht
viel , Traditionelles’. Auf den anderen Inseln hingegen gibt es ganz unterschiedliche
Entwicklungen. Auf al diese Entwicklungen einzugehen wéare im Rahmen dieser Arbeit nicht
maoglich, daher werde ich die Entwicklungen eher allgemein halten, aber versuchen diese so
genau wie mdglich zu beschreiben. Ungeachtet dessen hat sich die Position des Schweines in

der Gesellschaft grundlegend verandert.

Ziel dieser Arbeit ist es, die Entwicklung Vanuatus und des traditionellen Systems anhand der
Metapher Schwein darzustellen. Um zu diesem Ziel und einem moglichst klaren Bild von

Vanuatu zu kommen, stelle ich folgende Hypothesen auf:

e Das politische Feld des suque steht in Konkurrenz zu westlichen Konzepten, sprich
das ganze Feld ist bedroht.

¢ Im suque sind neue Akteure aufgetreten, die ihn beeinflussen und verandern.

e Der durch die Kolonialzeit ausgel 6ste Lebenswandel spiegelt sich im suque wieder.

e Die gesellschaftliche Bedeutung der Schweine verandert sich mit dem suque.

e Die kommunikative und stratifizierende Bedeutung des suque veréndert sich.



All diese Entwicklungen ereigneten sich in den letzen beiden Jahrhunderten, sind also relativ
neue Entwicklungen in einer relativ kurzen Zeitspanne gemessen an sonstigen kolonialen
Entwicklungen wie etwa in Sidamerikaa Um nun die wichtigsten Verédnderungen
hervorzuheben, teile ich diese Arbeit in 5 Phasen ein. Angefangen mit den ersten Kontakten
mit Europ&ern gehe ich Uber die Zeit der ersten Missionierungen, Entwicklungen des
Kondominiums und der Unabhéngigkeit, bis hin zu heutigen Entwicklungen. Diese Einteilung
erscheint mir sinnvoll, da sie einerseits alle wichtigen Einflisse von auf3en und innen
berlicksichtigt. Andererseits brachten diese Phasen in meinen Augen die bedeutendsten

Entwicklungen hervor.

Um nun der Aufgabe gerecht zu werden und die Entwicklungen ausreichend zu hinterfragen,
bendtigt es ein theoretisches Konzept. Das politische Feld von Pierre Bourdieu (Bourdieu
2001) dient als zentrales Konzept in der Kontextualisierung dieser Diplomarbeit. Anhand
dieser Theorie werden ale Entwicklungen in Beziehung gesetzt. Sie eignet sich hier
besonders gut, da sie neue Akteure und verschiedenste Strategien und deren Erkl&rung
Zul&sst.

Das politische Feld als Teil des sozialen Feldes verdndert sich mit den gesellschaftlichen
Entwicklungen und umgekehrt. Neben den traditionellen, treten mit der Zeit neue Akteure auf
und verdrangen die alten. Kolonialbeamte, Missionare, aber auch Handler verandern die
Struktur der Felder, weil sie neue Regeln und Werte mit in das Feld bringen. Sie ale bringen
neue Strategien mit ein um an Macht zu kommen, sind aber auch Vorbild oder Spielball fir

Indigene, die das jeweilige soziale System umgehen oder zerstéren wollen.

Es sinnvoll, dieses Konzept auf lokaler und nationaler Ebene anzuwenden, da Entwicklungen
sich immer auch auf die Individuen auswirken. Im Umkehrschluss heif3t das aber auch, dass

das Handeln Einzelner auch die Entwicklungen im grof3eren Kontext beeinflussen.

Neben der Feldtheorie ist es auch noch notwendig Rituale und ihre Symbole zu erkléren, da
das Schwein nur durch diese Institutionen zu ihrem symbolischen Wert kommen. Eine genaue
Definition der Begriffe und deren Rolle im Wandel der Zeit und politischen Umbruch ist
wichtig um verstehen zu kénnen, warum sich die Rituale é&ndern. Dabei geht es in der
Definition vordergrindig um eine genaue Spezifikation, bel der Kontextualisierung aber dann
um die Einbettung in einen groferen Kontext durch die Feldtheorie und die genaue Erdrterung
der Grinde und Auswirkungen der Veranderung. Gefordert ist also ein Set an Theorien, diein



der praktischen Verwendung aufgezeigt und kontextualisiert werden. Auch wenn Theorien

manchmal langweilig sind, so helfen sie uns komplexe Entwicklungen zu verstehen.

All diese Theorien missen auf einer Grundlage basieren, die gesellschaftliche Entwicklungen
beschreiben und hinterfragen kann. Der Sozialkonstruktivismus dient dabei als Konzept, das
genau dieser wissenschaftlichen Arbeit eine Grundlage bietet. Er geht von der Annahme aus,
dass soziale Wirklichkeit und Institutionen des Lebens dynamisch erzeugt werden und sich
mit der Zeit verandern. Dieser prozesshafte Charakter ist eine der Grundannahme dieser
Arbeit. Gesellschaften und ihre sozialen Systeme sind stéandig im Wandel, deshalb muss man

bei einem aktuellen Erscheinungsbild auch immer die Entwicklungen mitbedenken.

Nach den theoretischen Grundlagen werde ich die Entwicklungen in Vanuatu chronologisch
aufrollen und abhandeln. Dabel geht es vor allem darum, die Entwicklungen auf nationaler
und auf lokaler Ebene aufzuzeigen. In diesem Teil werde ich den Kontext erdrtern und
versuchen die Felder (im Sinne von Bourdieu) und ihre Verénderungen zu skizzieren. Zu
guter Letzt folgt eine Zusammenfassung aller Entwicklungen, die dann ein gesamtes Bild

ergeben sollen.

Die Herausforderung dieser Arbeit wird es sein, Entwicklungen so gut wie mdglich zu
skizzieren. Dabel ist es nicht moglich ale Entwicklungen darzustellen, es ist viel mehr
sinnvoll einige Exemplare herauszustreichen und diese so genau wie moglich darzustellen.
Das Zid ist es, eine Erklarung fur die Entwicklung des Staates, seine heutige Erscheinung und
die Rolle des Schweines darin, erkldren zu konnen. Diese Arbeit soll aso anhand der
beschrieben Theorien das Spannungsverhdtnis sozialer Wandel, Geschichte und Politik
anhand des Beispiels Vanuatu erdrtern. Die Herausforderung liegt darin, die richtige

Mischung zwischen diesen Feldern zu finden und ihre Entwicklung miteinander zu verbinden.

Methodologisch stiitzt sich diese Arbeit vor allem auf Literaturrecherche. Trotz des
Feldaufenthaltes in Vanuatu war es nicht mdglich, Interviews mit Personlichkeiten zu fihren.
So habe ich diese Arbeit aus einer Kombination meiner Erlebnisse und aus der

Zusammenfassung und Kontextualisierung von verschiedensten Quellen erarbeitet.

Der Platz dieser Arbeit in der Kultur- und Soziaanthropologie lasst sich in den
verschiedensten Diskussionen finden. Generell gesehen soll es einen Beitrag zur
wissenschaftlichen Diskussion beitragen. Diese Arbeit hat keinerlei Anspruch auf

Vollstandigkeit, sondern konzentriert sich viel mehr auf einzelne Beispiele und versucht



dadurch zu einem gréleren Ganzen zum kommen, zu einem Bild Uber die rezente

Erscheinungsform von Vanuatu und seiner sozialen Organisation.

Diese Diplomarbeit beriihrt die Diskussionen Uber den Einfluss der Missionare, der Handler
im Pazifik, Uber ausgeltste Veranderungen durch die Lohnarbeit und den Import von
europaischen Gutern, Uber den Einfluss von kolonialen Méachten und die Emanzipation davon
und schliefdlich Uber die Instrumentalisierung und Revitalisierung von traditionellen
Konzepten und Wertesystemen.

In dieser Arbeit wird, der besseren Lesbarkeit geschuldet, die mannliche Form verwendet.
Dies sollte immer mitgedacht werden, wenn ein Ausdruck nicht genderneutral geschrieben

wurde.



2. Theorie

Wissenschaftliche Theorien helfen uns in vielfdltiger Weise komplexe Zusammenhange
verstehen, beschreiben und systematisieren zu kdnnen. Doch warum all dieser Aufwand,
warum interessieren sich Menschen fur Etwas das am anderen Ende der Welt passiert und

versuchen diese Ereignisse auch noch in Theorien zu packen?

Diese Frage stellt sich wahrscheinlich jedem jungen Wissenschaftler, der sich mit trockenen
Theorien befassen muss. Wenn ich ein Ritual, ein spezifisches Handeln oder einfach nur den
Alltag eines anderen Menschen beobachte, dann beurteile ich diese Situation nach meinem
Empfinden, nach meinem Wissensstand. Wenn dies nun ein anderer Wissenschaftler liest,
dann muss er das auch nachvollziehen kénnen. Um das zu gewdhrleisten braucht es
bestimmte wissenschaftliche Grundsétze, Normen und Regeln, an denen man sich orientieren
kann. Genau das sind Theorien, ein Konsens auf den man aufbauen kann und der zur
Vergleichbarkeit von Aussagen und Thesen beitragt. Es mag sein, dass nicht jeder mit der
einen oder anderen Theorie einverstanden ist, aber zumindest kann man den Gedankengang

des Autors nachvollziehen und somit die Chance auf eine Gegenargumentation wahren.

Theorien geben uns auch die Mdglichkeit komplexe Zusammenhange auf eine konsistente Art
und Weise wiederzugeben. Wirde man Beobachtungen und Erkenntnisse nur beschreiben und
sie nicht - gebettet in ein Set von wissenschaftlichen Theorien — kontextualisieren, dann kame
am Ende ein Bild heraus, das zwar schon anzuschauen ist, aber niemand versteht. Bezieht

man sich jedoch auf Theorien, so versteht man den Hintergrund zum Bild und es wird klarer.

Aus diesem Grund habe ich fir meine Diplomarbeit ein Set von Theorien ausgewahlt, das
verschiede Bereiche abdecken kann. Der ganzen Arbeit liegt der Soziakonstruktivismus
zugrunde, der die Analyse einer Gesellschaft und den Prozess ihrer Entwicklung erfassbar
macht. Diese Arbeit - aufgebaut auf der Analyse von Institutionen und so komprimiert
zusammengefasst - ware nicht moglich, gabe es diese Theorie nicht. Weiters definiere ich den
Begriff Ritual genau. Das ist eminent wichtig, da in dem anschlief3enden praktischen Teil
ales auf ein Ritualsystem, namlich das der Schweine, heruntergebrochen und abgehandelt

wird.

Welche Konzepte stecken hinter dem Begriff Ritual, welche Rolle spielen sie in unserer
Gesellschaft und welche wissenschaftlich korrekten Gegebenheiten kann ein Kultur- und



Sozialanthropologe daraus ablesen? All das muss vorher theoretisiert und somit offengelegt

werden um zu verstehen, was die Grundannahmen dieser Arbeit sind.

Um nun diese Arbeit in ein theoretisches Konzept zu betten, das es erlaubt gesellschaftliche
Prozesse zu vergleichen und darzustellen, bedarf es einer Theorie, die sowohl auf der Makro-,
als auch auf der Mikroebene Kompetenzen aufweist. Pierre Bourdieus Feldtheorie ist nun so
ein Instrument, das alle Dinge des Lebens in ein Cluster spannt und sie somit vergleichbar
macht. Dabei kann das Agieren von Gruppen genauso gut beschrieben werden, wie das von

einzel nen Personen.

Die letzte Theorie, die ich anwende ist mehr auf einer metaspezifischen Ebene angesiedelt.
Clifford Geertz’'deep play unterstreicht die Wichtigkeit der genauen Erfassung von
Alltagsphanomenen fir das Verstandnis von gesellschaftlichen Gegebenheiten. Als Konzept
rechtfertigt sie meine Arbeit und gibt auch die Arbeitsweise vor.

All diese Theorien und Konzepte sollen anschlief3end an die genauen Beschreibungen der
gesellschaftlichen Prozesse angewendet und mit einbezogen werden, um das Bild des suque
wie ein Buch lesen zu kénnen. Die einzelnen Zeilen geben uns dabei die Anleitung, das ganze
Werk die Geschichte.



2.1. Sozialkonstruktivismus

Eine Gesellschaft und ihre Kultur entstehen nicht durch ein pl6tzliches Ereignis und sind auch
nicht fixe, von der Natur gegebene Einheiten. Gesellschaften werden durch einen lang
andauernden sozialen Prozess gebildet und sind sténdigem Wandel unterlegen. Normen,
Werte und Bezugssysteme andern sich im Laufe der Zeit. Diesem prozesshaften Denken liegt
der Sozialkonstruktivismus zugrunde. Peter L. Berger und Thomas Luckman etablierten in
ihrem Buch ,, die gesellschaftliche Konstruktion der Wirklichkeit* (1966) dieses Konzept.

Der Soziakonstruktivismus versucht, das Erscheinungsbild einer Gesellschaft durch die
Konstruktion der einzelnen sozialen Phénomene zu erkléren. ,,Der Sozialkonstruktivismus
beschéftigt sich nun damit, wie soziale Ordnung als kollektiv produzierte zustande kommt
und den Manschen dabel als objektiv erfahrbare Ordnung gegentbertritt® (Internet 1, Knoor-
Cetina 1989: 87). Die von Menschen erzeugten Institutionen, Rituale und sonstigen sozialen
Phanomene sind durch ihre Konstruktion Ausdruck der Gesellschaft in der sie existieren. Sie
werden an die néchsten Generationen weitergegeben und werden so zu Traditionen, die die
Normen und Werte der Gesellschaft wiedergeben. Beim Sozia konstruktivismus geht es also
darum, soziale Phanomene zu beschreiben und ihre Normen, Werte und Institutionen zu
erfassen. ,Man beginnt mit ungefestigten Handlungen und gelangt tber Wiederholung,
Routinisierung, Internalisierung von Erwartungen, sprachlichen Kategorisierungen,
Ubertragung auf die nachste Generation etc., zu festen und as fest erfahrenen sozialen
Arrangements* (Internet 1, Knoor-Cetina 1989: 87).

Die soziale Wirklichkeit unterliegt einem dynamischen Prozess, der durch Menschen und ihr
Agieren gepragt wird. Die gesellschaftliche Ordnung ist also ein kollektives Produkt seiner
Mitglieder, das in seiner Erscheinungsform durch die chronologischen Entwicklungen

gewachsenist.

Diese Theorie ist wichtig fur diese Arbeit, da ich hier genau solche Institutionen, eben den
suque und seine umgebenden sozialen Systeme, untersuche. Er ist ein System, das Normen,

Werte und Bezugssysteme wiedergibt, aber auch von ihnen geprégt ist.



2.2. Das Ritual

Rituale sind ein essentieller Bestandteil des Alltags und erfillen unterschiedliche Funktionen.
Sei es das Ritual des ,zu Bett gehens® das einem Kind Sicherheit verleiht, oder die Ablegung
des Amtseides eins Staatsprasidenten, wodurch sehr viel Macht kumuliert wird.

2.2.1. Definition des Begriffes Ritual

Ritual wird oft mit Religion in Verbindung gebracht. Doch das ist nur ein Bestandteil des
Lebens, in dem Rituale eine wichtige Rolle spielen. Viel mehr sind sie in jedem Bereich des
L ebens ein wichtiges Puzzlestiick, das uns oft gar nicht bewusst ist. Doch bleiben wir vorerst

bel der Religion um einen kleinen Einblick in die Welt von Ritualen zu erhalten.

Rituale sind physische Handlungen, die nicht fir sich alein stehen. Sie sind von gewissen
Aspekten beeinflusst, die uns zu genau diesen Handlungen fihren. ,Glaube,
Glaubensbekenntnisse, Symbole und Mythen tauchen ihrerseits als Formen geistigen Inhalts
oder begrifflicher Entwrfe auf: Sie lenken, inspirieren und treiben Handeln voran, sie selber
aber sind keine Handlungen® (Bell in Bellinger /Krieger 1998: 37). Rituale an sich sind also
Ausdruck von geistigen Konstruktionen. Im Zusammenspiel von diesen begrifflichen
Orientierungen entsteht ein spezifisches physisches Handeln, das sich von unserem
altaglichen Agieren unterscheidet. Dies fihrt dann manchmal zu Handlungen, die
Aulenstehenden as vdllig sinnlos erscheinen. In Wahrheit steckt dahinter aber ein®[...]
korperlicher Ausdruck einer logischerweise vorrangigen ldee” (Bell in Bellinger /Krieger
1998: 37).

Das stellt a'so die eine Unterscheidung zwischen Ritual und geistigen Kategorien dar. Auf der
anderen Seite bringt das Ritual aber Denken und Handeln wieder zusammen. Es rekonstruiert
die Ideen und fuhrt sie in bestimmten Handlungen wieder aus. Ein Ritual steht also fur eine
Dichotomie. Die Unterscheidung des Handelns vom Denken und den Mechanismus, der das

Handeln und das Denken in sich vereint (vgl. Bell in Bellinger /Krieger 1998: 37).

Es gibt nicht ,das Ritual“ as eine absolute Wesenheit, es ist vielmehr eine analytische
Kategorie , die unsim Umgang mit dem Chaos menschlicher Erfahrung weiterhilft und sie in

10



einen koharenten Bezugsrahmen stellt” (Kertzer in Bellinger /Krieger 1998: 372). Ein
wiederholtes und standardisiertes Handeln, das von sozialen Faktoren beeinflusst wird, kann
einen Teil dieser Kategorie bilden. Ebenso ist die Unterscheidung zwischen dem Profanen

und Heiligen, zwischen Laien und Professionellen wichtiger Bestandteil.

»Rituelles Handeln hat einen formalen Charakter. Es folgt hochst strukturierten,
standardisierten Sequenzen und wird oft an gewissen Plétzen und zu bestimmten Zeiten, die
ihrerseits mit einer speziellen symbolischen Bedeutung gefiillt sind, durchgefihrt® (Kertzer in
Bellinger /Krieger 1998: 373). In dieser Definition wird der standardisierte Charakter betont,
denn genau das macht namlich ein Ritual aus, dass es sich vom téglichen Handeln
unterscheidet. Und das ist nur durch ein differentes Agieren zum alltaglichen Leben moglich.
Dieses besondere, weil differente Handeln, ist redundant. Ein Ritual muss als solches erkannt

werden und somit immer wieder den gleichen Ablauf aufweisen.

Das Set von Ritualen spiegelt die wahrgenommene Welt einer Gesellschaft wider, es lasst
Erkenntnisse fur seine Mitglieder zu und fasst soziale Gruppen zusammen und organisiert sie.
Eine Folge davon ist auch die Kanalisierung von Emotion, die in dem Ritual erzeugt und
ausgelebt wird. ,,Das Ritua hilft uns, unserer Welt Bedeutung zu geben, indem es die
Vergangenheit mit der Gegenwart und die Gegenwart mit der Zukunft verbindet” (Kertzer in
Bellinger /Krieger 1998: 374). Das Ritua als fixer, immer wiederkehrender Bestandteil des
Lebens gibt uns Sicherheit im Umgang mit der unberechenbaren Umwelt. Es starkt unser
Vertrauen in den Status quo unserer Gesellschaft als Bezugssystem, das tber die Zeit hinweg
existiert hat und existieren wird. Die Reditd wird dadurch ein wenig greifbarer,
berechenbarer. Die Rituale als Gesamtheit, Symbole und dessen sozialer Rahmen helfen uns

unseren Platz im Universum zu finden.

»Drel Eigenschaften des Rituals sind von spezieller Wichtigkeit: Verdichtung von Bedeutung,
Vielstimmigkeit und Vieldeutigkeit® (Kertzer in Bellinger /Krieger 1998: 276). Die
Verdichtung bezieht sich auf die Symbole, die in einem Ritual verwendet werden. Sie werden
in komprimierter Weise angewendet und erhalten ihre Bedeutung. Unterschiedliche Ideen
verdichten sich auf einer Ebene zu einem Assoziationsgefiige, das die Mitglieder des Rituals

a's Bezugssystem anwenden konnen.

Symbole konnen prinzipiell von verschiedenen Individuen unterschiedlich gedeutet werden.
Diese Vidstimmigkeit schliefdt viele Menschen mit unterschiedlichen Bezugsrahmen und

Ideen mit ein und kann sich vor allem beim Finden eines gewissen Konsenses positiv
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auswirken. Da Uberrascht es auch nicht, dass die Vieldeutigkeit sowie die Vielstimmigkeit

Rituale zu einem wichtigen Instrument des politischen Spiels machen.

2.2.2. Abgrenzung des Begriffes Ritual

Was ist ein Ritual und wodurch unterscheidet es sich von unserem alltaglichen Handeln?
Stanley J. Tambiah gibt dazu in seinem Beitrag ,, Eine performative Theorie des Rituals* in
Bellinger /Krieger (1998) eine gute Erklarung.

Eine absolut glltige Definition der Unterscheidung Ritual — Nicht-Ritual gibt es wohl nicht.
» Relative, vergleichende Unterscheidungen dagegen kdnnen uns weiterhelfen, wenn es darum
geht, eine gewisse Art sozialer Tétigkeit zu differenzieren (Tambiah in Bellinger /Krieger
1998: 227). Ein Ritual ist ein Fest, eine Feler, eine Zeremonie die etwas Besonderes markiert.
Es ist ein Ereignis, das bestimmte Merkmale aufweist und einen Sinn durch kollektives
Handeln verfolgt. Der Zweck eines Rituals ist es ein bestimmtes Ziel durch eine gewisse
Handlungsfolge zu erreichen. Diese Handlungsfolge kann genau beschrieben und bis ins

kleinste Detail ausgefiihrt sein oder auch nur einen definierten Rahmen vorgeben.

Rituale sind eine Art Spiel. Die Magie des Spiels bei Kindern liegt darin, dass sie durch
Phantasie in eine Traumwelt eintauchen und sich mit verschiedenen Rollen identifizieren
konnen. Sie schltipfen in Rollen wie zum Beispiel Superheld oder Prinzessin und verlieren
sich so vollkommen in dieser Rolle. Ein Ritual ist auch mehr oder weniger mit so einem Spiel
vergleichbar. ,,Das Spiel bewirkt das Heraustreten aus dem normalen Leben in eine zeitlich
begrenzte Tatigkeitssphére, die eine eigene Struktur aufweist” “ (Tambiah in Bellinger
/Krieger 1998: 228). Wenn man dieses Zitat nun in seine Einzelteile aufteilt so kommt man zu

drel Merkmalen, die ein Ritual vom normalen Leben trennen:

e Heraustreten aus dem normalen Leben

Das heil3t, dass ein Ritual, hier gleich dem Spiel, etwas AulRergewohnliches ist. ES muss ein
besonderes Merkmal aufweisen, das es klar vom alltaglichen Leben trennt. Doch wie tritt man
aus dem normalen Leben heraus? Dies geschieht durch eine Eréffnungshandlung. Das kann
das Anziehen einer besonderen Kleidung sein. Der , Sonntaganzug“ um in die Kirche zu
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gehen, der Umhang und die Fratze beim Krampusumzug oder eine individuell angefertigte
Maske mit einem Umhang aus Bast beim Duk-Duk Ritual. Das Anlegen dieser Kleidung fuhrt
dazu, dass die anderen Personen und man selbst Uber den Beginn des Rituals Bescheid

wissen. Ebenso bildet das Ablegen dieser Kleidung auch den Endpunkt.

Auch kann das Heraustreten aus dem normalen Leben durch eine Verdnderung am Korper
passieren, zum Beispiel das Abrasieren von Korperhaar, Té&towierungen oder andere
Manipul ationen am Korper.

Nicht zuletzt kann durch eine Erdffnungsfeier oder auch Abschlussfeier der Rahmen fir ein
Ritual festgelegt werden, wie zum Beispiel ein bestimmter Tanz oder auch ein spezielles
Festessen. Diese Erdffnungen kdnnen einzeln auftreten, oder aber auch in Kombination

miteinander.

Klar ist also, dassimmer ein besonderes, vom normalen Leben unterschiedliches Ereignis den
Beginn und das Ende eines Rituals bildet. Allenfalls ist auch noch zu beachten, dass dieses
Er6ffnungs- oder Abschlussereignis allen Seiten bekannt sein muss. Wenn dies nicht der Fall
ist, dann wird es schwierig ein Ritual durchzufuhren, weil die Besonderheit des Ereignisses

nicht mehr gegeben ist.

e Eine zeitlich begrenzte Tétigkeitssphare

Dieses Merkmal spielt eng mit dem Vorherigen zusammen. Die Er6ffnungs- und
Abschlussereignisse definieren diese zeitlich begrenzte Tétigkeitssphare. Hervorzuheben ist
alerdings, dass ein Ritual immer begrenzt ist. Wenn es némlich nicht so wére, dann wére der
Charakter des Besonderen nicht mehr gegeben. Auch ist ein Ritual oft mit korperlich
anstrengenden Tétigkeitsabfolgen verbunden, die natlrlich eine zeitliche Begrenzung

benttigen.

Die Tétigkeitssphére ist aber nicht nur zeitlich begrenzt, sondern auch réumlich. Oft gibt es
eigene Platze fir bestimmte Rituale, die nur fir diese gebaut wurden. Sei es eine Kirche oder
Moschee, oder aber auch ein Platz aul3erhalb eines Dorfes. Die raumliche Abgrenzung kann
ganz verschiedene Formen in sich vereinen. Der Platz kann innerhalb der gemeinschaftlichen
Siedlung liegen, oder auch auf3erhalb. Er kann sich auch an einem geheimen Ort befinden
oder an einem weit entfernten Platz. Er kann vor der Umwelt verborgen sein, zum Beispiel ein

Haus oder aber auch vollig offen zuganglich. Der Platz kann einen Status als algemeiner
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Treffpunkt erhalten, er kann aber auch als gehelligter Ort definiert werden, der nur wahrend

des Rituals von bestimmten Personen betreten werden darf.

e Eine eigene Struktur

Diese Struktur ist immens wichtig in einem Ritual. Sie macht den Unterschied zwischen
Alltag und dem besonderen Ereignis aus. Sie leitet die teilnehmenden Personen zu
aulRergewohnlichem Handeln an. Dieses Handeln erfillt seinen Zweck und verleiht zum
Beispiel einer Person einen besonderen Status, sei es den Status des Erwachsenen oder den
Status eines Priesters. Um dahin zu gelangen, bendtigt es eine Abfolge von Prozessen, die
mehr oder weniger lang und ausufernd sind. Um diese Struktur zu gewahrleisten braucht es
Wissen, namlich Wissen wie ein Ritua stattzufinden hat. Auch diesen Zweck erflllt ein
Ritual, Wissen weiterzugeben und dadurch Konventionen und Institutionalisierungen zu
stérken und beizubehalten. Ein Ritual stérkt die aktuelle Ordnung einer Gesellschaft oder
hinterfragt sie. Es entsteht aus einer Gesellschaft, in der es bestimmte Regeln und Normen
gibt. Diese Normen konnen durch das Ritual unterstitzt und an die néchste Generation
weitergegeben werden. Ein Ritual hat also auch immer etwas mit der Gesellschaft zu tun in

der es seinen Ursprung findet und ausgefihrt wird.

Neben diesen drei Abgrenzungen gibt es noch andere Merkmale die Tambiah hier gut
zusammenbringt: ,Es [das Ritual oder Spiel, Anm. Autor] nimmt eine fixierte, kulturell
bestimmte Form an, die aus ,Momenten der Wiederholung und der Abwechslung (wie in
einem Refrain), wie Kette und Faden eines Webstlicks, gebildet ist“. Das Spiel ist ,ein
Wettkampf flr etwas*, ebenso wie eine ,, Reprasentation” von etwas. Es schafft ,, Ordnung und
ist Ordnung“, und in eine unvollendete Welt bringt es zeitweilige Perfektion* (Tambiah in
Bellinger /Krieger 1998: 228).

Dieser sehr poetisch geformte Absatz streicht eine ganz wesentliche Eigenschaft eines Rituals
heraus. Ein Ritua ist immer eingebettet in die Kultur in der es praktiziert wird. Ein Ritual
steht nie fur sich alleine da, esist in einem Buch, das die Kultur einer Gemeinschaft ist, eine
Seite oder ein Absatz, der wichtig fir das Versténdnis der Geschichte ist. Ein Ritual definiert
kulturelle Normen und Ordnungen, es wird aber auch von der Kultur gepragt. Es ist eine
Ruckkopplung, die ohne sein Gegenliber nicht existieren kann.
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Findet das Ritua in einer mannlich dominierten Gesellschaft statt, ist es oft so, dass nur
mannliche Personen an diesem Ritual teilnehmen dirfen. Ist eine Gesellschaft sehr
hierarchisch strukturiert, so sind auch die Regeln und Normen eines Rituals sehr genau
definiert. Das kann natrrlich auch genau gegenteilig ausgepragt sein. Zum Beispiel beim
Hahnenkampf in Bali agieren die teilnehmenden Personen genau entgegengesetzt zu ihrem
altaglichen Leben (siehe Kapitel Uber Geertz'deep play). Aber auch hier ist das Ritua
kulturell gepragt. Man zeigt auf, wie es sein kdnnte, wirde man nicht so agieren, wie die

aktuellen gesellschaftlichen Konventionen es bestimmen.

Schlussfolgerung aus diesen Definitionen ist, dass Rituale die gesellschaftliche Ordnung,
durch ihre Rolle als Bihne fir Normen und Werte, darstellen und durch sie gepragt sind.
Rituale unterliegen der gesellschaftlichen Verdnderung. Diese Anderungen im sozialen
Geflige haben dann Auswirkungen auf die einzelnen Komponenten der Rituale, sei es die
genaue Ausfihrung eines Tanzes oder die Bedeutung eines Akteurs, zum Beispiel des
Schweines. Fasst man diese Definitionen im Kontext dieser Arbeit zusammen, so sind Rituale
das Spiegelbild gesellschaftlicher Veranderungen, kdnnen sie aber auch ausl 6sen.

2.2.3. Wandel der Zeit

Wenn man die Zeilen zur Definition und zu Abgrenzungen eines Rituals liest, gewinnt man
den Eindruck, dass Rituale etwas Unveranderliches, Absolutes darstellen. Dem ist aber bei
weitem nicht so, verschiedenste Rituale haben in den verschiedensten Zeiten unterschiedliche
Bedeutungen. Ein Ritual kann in einem Moment extrem wichtig sein, im nachsten Moment
auch wieder von der Bildflache verschwinden oder sich so verdndern, dass es zu einem
komplett neuem Ritual wird. Der Moment ist hier nicht wie in unserem Alltagsempfinden auf
ein paar Stunden begrenzt, sondern im gesellschaftlichen Sinne eher auf einer Basis von
mehreren Jahren gesehen. Das gleiche gilt fur die Symbole, die in einer Gesellschaft wirksam
sind. Ihre Rolle in der Gesellschaft, ihre Deutung und Wichtigkeit sind bedingt durch die
konsensuale Deutung der Mitglieder einer Gruppe. lhre Funktion in der Gesellschaft und in
Ritualen unterliegt einem sténdigen Wechsel.

Das heildt natUrlich nicht, dass sich ales standig andert. Wir sprechen hier von
Bezugssystemen, die einer Kultur immanent sind. Diese Bezugs- und Assoziationssysteme

andern sich normalerweise nur sehr langsam. Politische Umbriche aber kénnen solch einen
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Prozess erheblich beschleunigen. Die Essenz der ganzen Geschichte ist aber, dass Symbole
und Rituale und die Gesellschaft bzw. Kultur in der sie eingebettet sind, immer dem Agieren
seiner Mitglieder unterliegt.

Wandel von Gesellschaft und damit auch von Ritualen und Symbolen entsteht durch kreatives
menschliches Handeln. Das kann durch eine Gruppe von Menschen passieren, die ihr Handeln
beispielweise aufgrund von Umwelteinfliissen andert. Dieser Initiaimpuls kann aber auch
von Individuen stammen, die eine hohe Autoritét in der Deutung von Symbolen und Ritualen

bereits innehaben oder ihn durch kreatives Handeln erringen.

Genau diese Dynamik im Prozess einer Gesellschaft und die Schllsselrolle von Symbolen
und Ritualen darin, verhelfen der Politik oder dem Machthaber oder dem Revolutionédr zu
einer Machtposition durch die Manipulation dieser Deutungen. Rituale haben also in einer
Gesellschaft eine doppelte Bedeutung. Sie sind einerseits ein ordnendes Element, das den
Status Quo unterstiitzt, aber auch ein Instrument um den Status quo zu unterminieren und

Bedeutungen zu verandern.

2.2.4. Die Rolle von Ritualen und Symbolen im politischen Wandel

Rituale spielen in jeder Situation eine Rolle. Sei es in Zeiten des Friedens, in dem keine
Kampfe um Macht und Ressourcen stattfinden, aber auch im Wandel der Zeit, in dem
Instabilitét und Gewalt zur Tagesordnung gehoren. Fir diese Arbeit ist es wichtig die Rolle

von Ritualen in Zeiten politischen Wandels zu verstehen.

David Kertzer, der in seinem Buch Ritual, Politics & Power (1988) alle grof3en Revolutionen
und politischen Umwdirfe der jingeren Vergangenheit thematisiert, fihrt zu der Rolle von

Ritualen einige interessante Gedanken an.

»When people are opressed by the overwhelming force of a military superior power, and
especially when they have no traditional mechanism for large-scale political organizing, ritua
can provide a basis for resistance and revolt* (Kertzer 1988: 168). Rituale konnen also einen
inklusiven Charakter haben. Gleichzeitig kann aber ein Ritual auch eine Gruppe von

M enschen ausschliefen.
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e Inklusiver Charakter

Ein Ritua kann eine Gruppe konstituieren. Um an dem Ritua teilzunehmen, muss man ein
bestimmtes Wissen haben und dieses Wissen kann sich auf traditionelles Wissen beziehen.
Wenn zum Beispiel eine Kolonialmacht eine Gruppe von Menschen unterdriickt, kann diese
Gruppe, um sich selbst zu organisieren, auf traditionelle Formen von Macht und Riten zur
Kommunikation und Gruppenbildung zurtickgreifen. Zu diesem Wissen haben nur digenigen
Zugriff, die im traditionellen Kontext eingebettet sind. So kann man sich gegentber der
Kolonialmacht organisieren und auch die Symbole und Hierarchien nutzen um sich besser zur

Wehr setzen zu kdnnen.

e Exklusiver Charakter

Wenn ein Ritua sich Uber ihre definierten Mitglieder konstituiert, gibt es auch immer direkt
betroffene AuRenstehende. Diese werden bewusst exkludiert und vom Wissen
ausgeschlossen. Dieser Wissensvorsprung ist genau das, was den Unterdriickten den Vorteil
gegentber den Unterdriickern verschafft, um bei dem oben angesprochenen Beispiel zu
bleiben. Innerhalb einer Gruppe kann dieser Wissensvorsprung aber auch zu Unterdriickung
fUhren. So ist das Wissen Uber ein Ritual oft der Ausloser fur Autoritét. Digjenigen, denen der
Zugang zu diesem Wissen verwehrt bleibt, haben nicht die Moglichkeit, die soziale Leiter

bezogen auf Autoritdt hochzuklettern.

Die Macht von traditionellem Wissen ist in der Mobiliserung von Massen ein starkes
Instrument, das von alen Seiten genutzt wird. Auch in Vanuatu spielt der Einsatz von
traditionellem indigenen Wissen eine bedeutende Rolle. Doch dazu spater mehr. Indigenes
Wissen kann von traditionellen Autoritéten genutzt werden um eine Gruppe von Leuten hinter
sich zu scharen. Dadurch kann man die Gruppen, die normal erwei se nichts miteinander zu tun

haben, vereinigen, sei es auf der einen, oder auf der andern Seite.

»Dburch Rituale versuchen aufstrebende politische Fuhrer ihr Recht zu regieren geltend zu
machen, Machtinhaber, die bereits auf dem absteigenden Ast sind, versuchen ihre Autoritét zu
wahren und Revolutiondre versuchen damit eine neue Basis politischer Treue zu schaffen®
(Kertzer in Bellinger /Krieger 1998: 365). Interpretiert man den Begriff negativ, so kbnnen
Rituale zum Machtmissbrauch genutzt werden. Interpretiert man den Begriff aber positiv, so

koénnen Rituale zur Inklusion von Gruppen genutzt werden.
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Rituale werden genutzt um die politische Realitét zu erschaffen. Komplexe Zusammenhénge
werden auf Ereignisse reduziert und sind somit fir jeden greifbar. Durch die Teilnahme an
diesen Ritualen, sei es live oder zum Beispie durch das Fernsehen, koénnen sich die
potentiellen Mitglieder der Gruppe damit identifizieren und es wird en neues
| dentifikationsmerkmal geschaffen.

Rituale sind in allen Belangen zweideutig. Sie schaffen Ordnung und sind gepragt von
Ordnung, sie schlief3en Personen ein und aus, sie geben eine eigene Struktur vor und sind
gepragt von einer grofleren Struktur. Kertzer bringt diese Dichotomie in Bezug auf Politik
sehr gut auf den Punkt: , Natlrlich verwenden Konige Rituale, um ihre Autoritét zu stitzen;
aber Revolutiondre verwenden Rituale auch, um Monarchen zu stirzen. Die politische Elite
verwendet Rituale, um ihre Autoritét zu legitimieren; Rebellen schlagen aber mit Ritualen
zurlck. Rituale mogen fur den politischen Rickschritt wichtig sein, sie sind aber auch der

Lebensnerv der Revolution” (Kertzer in Krieger Bellinger 1998: 366).

Politische Macht wird durch Symbole und Rituale legitimiert und generiert. Politik wird nicht
durch direkte Kraft, sondern durch symbolische Handlungen und Prozesse gemacht.
Verteilung wird durch Ritual und Symbole praktiziert, diese werden von politischen Eliten
geschickt manipuliert um Entscheidungen zu legitimieren und die Gruppen hinter sich zu

scharen und hinter den eigenen Entscheidungen stehen zu lassen.

Die Redlitdt mit der wir umgeben sind, ist uns nicht von Geburt an bewusst. Sie
wahrzunehmen muss vielmehr im Umgang mit anderen Menschen erlernt werden. Dabei
helfen uns Symbolsysteme, die die komplexe Redité so vereinfachen, dass wir unsere
Umwelt wahrnehmen und damit kommunizieren kénnen. Diese Symbolsysteme geben wir

uns selbst, sie sind unsere Kultur. Sie sind allerdings kein Fixum, sondern andern sich standig.

Symbole und Rituale sind ein Bindeglied zwischen unserer Wahrnehmung und der uns
umgebenden Welt, ,sie erlauben uns, das was wir sehen und auch das, was wir sind, zu
interpretieren” (Kertzer in Bellinger /Krieger 1998: 366). Sie helfen uns das Chaos um uns zu
ordnen. Diese menschlich kreierte Symbolik wird von uns als ,,von der Natur gegebene’
Realitét wahrgenommen, als Faktum das unabhangig vom Menschsein existiert. VVorstellung
und Realitét verschmelzen durch Symbolik und Rituale zu einem grof3en Ganzen.

In diesem System von Symbolen bewegt sich auch die Politik. Es ist politische Realitét, dass
gewisse Symbole genutzt werden um Prozesse und Entscheidungen zu legitimieren. Diese

Symbole werden in Ritualen eingesetzt, die aus einem oder einem ganzen Set von Symbolen
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bestehen kénnen. Oft werden Symbole as Identifikation fir eine politische Partei oder
ahnliches verwendet. Ein Merkmal von Macht ist die Konstruktion von Realitét. Politische
Eliten geben Symbolsysteme vor, die sie zur Inklusion von einer moglichst grof3en Gruppe

nutzen um so einen moglichst Machtbereich zu erhalten.

»Symbole stiften soziales Handeln und bestimmen das Selbstempfinden des Individuums®
(Kertzer in Bellinger /Krieger 1998: 369). Das heifd, dass unsere Symbolsysteme unser
Handeln vorgeben. Sie bestimmen also nicht nur die Wahrnehmung unserer Realitét, sie sind
auch bestimmend fir unser Agieren und Reagieren in und mit unserer Umwelt. Es ist also
nicht verwunderlich, dass Symbole und ihre Rituale &ufZerst wichtig im politischen Spiel sind.
Da sie unser Leben mitbestimmen ist ihre Manipulation also fir die Erringung politscher
Macht eminent. Symbole und Rituale geben politischem Handeln Sinn und machen es
nachvollziehbar und verstéandlich. Politik wiederum gibt gewissen Symbolen und Ritualen

Sinn und interpretiert sie.

Politik zu machen, heil3t also die Symbole einer Gesellschaft zu identifizieren, die wichtigsten
auszumachen und sie so fir sich zu nutzen, dass sie einem zur Macht verhelfen oder die
eigene Macht legitimieren. Durch Symbole werden politische Koérperschaften, die eigentlich
nur kognitiv existieren, verdinglicht und als Gegensténde wahrgenommen, die unabhangig
von seiner Symbolik und der Wahrnehmung der Menschen existiert. Die politische
Korperschaft, die ja eigentlich nur ein willkdrlich zusammengewrfelter Haufen von Personen
Ist, wird, um es sich besser vorstellen zu konnen, , als eine eigene Wesenheit“ (Kertzer in
Krieger Bellinger 1998: 370) angesehen.

2.2.5. Rituale und Konflikte

Konflikte gibt esin jeder Lebenslage und in jeder Ebene unserer Gesellschaft. Rituale kénnen
helfen, diese Konflikte Uber ingtitutionalisierte Mechanismen zu 18sen oder sie auf einer
tragbaren Ebene auszutragen. Entsteht ein Interessenskonflikt, so kann dieser, wenn man ihn
nicht 16sen kann, institutionalisiert werden und seine Losung auf Zeit Uber Rituale gesichert

werden.

»[-.-] given the inevitability of intraspecies competition over resources, it is important to

species survival — particularly in higher species — that there be some mechanism for
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preventing conflict from regularly ending in violence® (Kertzer 1988: 128). Rituale bilden
also eine Art Ventil fir den sténdigen Konflikt um Ressourcen. Sie ingtitutionalisieren Wege
und Mittel um Ressourcen gerecht zu verteilen damit ale beteiligten Gruppen damit leben
koénnen. Rituale haben also nicht nur einen Transportcharakter fir Bedeutungen, sie haben
auch den Charakter eines Mediators, der Verteilungsprobleme regelt.

Das macht das Ritual im politischen Alltag zu einem wertvollen Instrument um seine
Machtposition zu verteidigen. Rituale und Symbole stehen mit ihren Inhalten dafur, die
politische Sicherheit der regierenden Elite zu wahren. Gleichzeitig nehmen die Menschen

durch Rituale und Symbole diese Eliten als Bezugssystem wahr.

Kertzer bringt in seiner Abhandlung ein gutes Beispiel fur ein Ritual, das der Elite den Status
quo sichert, aber ihren Gegnern wiederum ganz anders erscheint. Hierbel geht es um
Massendemonstrationen: , They do nothing to bring about the desired result but merely have
the effect of making the people feel they are doing something politically useful* (Kertzer
1988: 132). Indem der Opposition in diesem Fall vorgespielt wird, etwas getan zu haben, |asst
sich der sozide Unfrieden in geregelten Bahnen kanalisieren und der Status quo der
politischen Elite bleibt vorerst unangetastet.

Bricht man nun diese grof3en Rituale aber auf kleinere Gruppen herunter, so ergeben sich hier
auch andere Mdglichkeiten Rituale auf der Ebene der Konfliktldsung einzusetzen. ,,In Small-
scal e societies which are not under direct state control, ritual forms take on special importance
in handling disputes, for a bureaucracy of violence (police, army, jails) is totally absent"
(Kertzer 1988: 132). Rituale geben hier die Anleitung im Umgang mit jeder Art von Konflikt.
Sie vermeiden den Ausbruch von Gewalt, indem sie Prozesse vorgeben, die beiden
Gerechtigkeit verschafft, oder aber auch Gerechtigkeit vorgibt zu schaffen. Materielle oder
menschliche Verluste kdnnen so kompensiert werden und ein immerwahrender Konflikt wird
dadurch gebannt. Das Zusammenleben von verschiedenen Gruppen kann so ermdglicht

werden.

Rituale verhindern aber nicht nur Konflikte, sie spielen auch in Konflikten eine grof3e Rolle.
» When societies are unexpectedly torn by political crisis, rituals can provide a key means of
coping with the threat to the political order (Kertzer 1988: 134). Politische Krisen bedrohen
Menschen und ihre Weltsicht. Bel politischen Umbriichen werden die Bezugssysteme vieler
Gruppen hinterfragt und die Voraussehbarkeit der politischen Ereignisse éndert sich. Das

nimmt den Menschen die Sicherheit im Umgang mit ihrer Umwelt. Um diese Sicherheit
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wiederherzustellen braucht es eine mehr oder weniger neue Konstruktion des symbolischen

und rituellen Lebens, das den Menschen als Bezugssystem dient.

Rituale konnen aso gewalttétige Konflikte verhindern, sie abschwéchen, aber auch verstérken
wenn eine oppositionelle Gruppe sich Uber ein Symbol, ein Ritual oder aber auch Uber ein
ganzes Netzwerk ebensolcher identifizieren. In jedem Fall spielen Rituale in unserem Leben
eine Schitsselrolle. Das macht sie fur mich zu einem guten Instrument um gesellschaftliche
Entwicklungen darstellen und hinterfragen zu kénnen.
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2.3. Das politische Feld

Diese Theorie stammt von Pierre Bourdieu, der die Sozialwissenschaften wie sie jetzt sind

entscheidend mitgepragt hat.

Bourdieu teilt die Wirklichkeit in Felder ein: das religiése Feld, das politische Feld, das
kinstlerische Feld etc. Jedes Feld steht fur sich und hat seine eigenen Regeln und Normen.
»Man findet darin viele Eigenschaften, Beziehungen, Handlungen und Prozesse, die man in
der grof3en Welt findet, aber diese Prozesse, diese Phanomene nehmen hier eine besondere
Form an. [...] Ein Feld ist ein autonomer Mikrokosmos innerhalb des sozialen Makrokosmos"
(Bourdieu 2001: 41). Genau hier muss man einhaken um die Sinnhaftigkeit dieser Theorie fur
diese Arbeit zu verstehen. Einerseits kann man mit der Beschreibung eines Feldes seine
Prozesse sehr gut verstehen und erklaren. Man kann also die Mikroebene des Feldes
darstellen. Andererseits gewinnt man durch den Vergleich der Felder wiederum Erkenntnisse
auf der Makroebene. Dies fuhrt dann im idealen Fall zu einem detaillierten Bild einer sozialen
Wirklichkeit, das man im Wandel der Zeit wiederum vergleichen kann. Somit ist es méglich

soziale Veranderungen in einer Gesellschaft zu erfassen und zu beschreiben.

Auch wenn die Felder relativ autonom sind, gibt es Umstande, die Normen und Prozesse in
den Feldern andern und die Bedeutung der Felder im alltaglichen Leben beeintrachtigen.
Wenn man die westliche industrialisierte Gesellschaft hernimmt, so hat sich die Bedeutung
des religiosen Feldes mit der zunehmenden Individualisierung der Gesellschaft verandert. Die
Bedeutung der Kirche im politischen Feld ist somit deutlich zuriickgegangen und Interessen

von Personengruppen, die friher unbedeutend waren, haben an Bedeutung gewonnen.

Felder kdnnen sich durch sehr viele Faktoren verdndern. Einerseits durch innere Einflisse,
oder aber auch durch &uRere. Wenn neue Akteure ins Feld treten und durch ihr Handeln
jegliche Konventionen und Beziehungen im Feld verdndern, so kann dieses
zusammenbrechen und sich als neues Feld mit neuen Akteuren, Bedeutungen und Werten

konstituieren. Diese Verdnderungen konnen plotzlich oder aber auch sehr tréage geschehen.

In einem Feld gibt es Professionelle und Laien. Diese Unterteilung beruht auf klar definierten
Grenzen, die die Laien von den Professionellen trennen. In unserer Gesellschaft wird jemand
als Professioneller gesehen wenn er fir eine Partel im Parlament sitzt. Um in diese Position zu
kommen hat diese Person viele verschiedene Voraussetzungen erfullen missen. Einerseits
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muss er Mitglied einer Partel sein, er muss eine bestimme Bildung haben, sei es durch ein
Studium, sei es durch eine gewisse Berufserfahrung etc. All dies fihrt zu einem definierten
Image, das zum aktiven Eintritt in dieses Feld als Professioneller verlangt wird. Verandert
sich aber nun die Definition von Professionalitdt und Laientum, dann treten plotzlich neue
Akteureins Feld, die auch neue Realitéten schaffen.

Die Kréfte die in diesem Feld wirken nennt Bourdieu Kapital. Er definiert vier verschiedene
Formen von Kapital: 6konomisches Kapital (also Geld), kulturelles Kapital, soziales Kapital
(die beide logischerweise kulturell geprégt sind) und symbolisches Kapital, wobei das
symbolische Kapital sich aus den drel andern Formen zusammensetzt. Eine Person vereinigt
all diese Kapitalformen in sich und das fuhrt dann zu einem gewissen Set oder aber auch einer
Anzahl von symbolischem Kapital das dann ausreicht um im Feld als Professioneller agieren

zu konnen oder eben nicht.

Fir diese Arbeit ist vor allem das symbolische Kapital wichtig, da das Schwein seine
Bedeutung in der sozialen Welt durch das symbolische Kapital erhélt. Symbolisches Kapital
stellt etwas nicht Greifbares dar, es sichert Prestige, verleiht einen besonderen Status im
sozialen Geflige und sichert jemandem Ansehen. Diese Kapitalform ist es, die neue Akteure
anderes interpretieren und so das Feld verandern. Verénderte symbolische Kapitalwerte sind

Ausdruck eines veranderten Feldes.

Diese Theorie gibt mir also die Mdglichkeit, Veranderungen im System und damit im Feld zu
skizzieren und in Beziehung zu setzen. Das hilft enorm bei der Aufarbeitung von
Entwicklungen und bei der Erdrterung der Hintergrinde. Da diese Arbeit auch auf die
komparative, also die vergleichende Methode, zurlickgreift, ist diese Theorie wichtig.
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2.4. Clifford Geertz - deep Play

Clifford Geertz schlégt in seiner Beschreibung der balinesischen Hahnenkémpfe vor,
Beobachtungen zu lesen wie einen Text. Man kann einen Text nur oberflachlich lesen und
dabel die groben Zusammenhénge, die ganze Geschichte verstehen. Ein Text kann aber auch
so gelesen werden, dass man jedes Kapitel und jede Seite versteht und den Kontext dahinter
aufdeckt. Das ist es, was ein Ethnologe leisten muss. Er muss eine Kultur von seinen

Grundfesten auf verstehen und den Hintergrund zu den Details kennen.

Geertz erklart die Arbeitsweise eines Ethnologen anhand eines scheinbar banalen Beispiels,
den Hahnenkampf in Bali. Doch wie schon oben angesprochen muss man die
Zusammenhange hinter diesem Ritual verstehen um in die Kultur der balinesischen Méanner

tiefer einzudringen und das Buch Seite fir Seite zu verstehen.

Der Hahnenkampf ist so etwas wie das genaue Gegenteil der alltéglichen Lebensweise der
balinesischen Manner. Normalerweise, schreibt Geertz, leben balinesische Manner eher
introvertiert, gesetzt und fast zwanghaft mit sich selbst beschéftigt (vgl. Geertz in Bellinger
/Krieger 1998: 114). Im Hahnenkampf jedoch lassen sie ihren Emotionen freien Lauf bis zur
Ekstase. Sie fiebern mit, provozieren, und machen all das, was sie im alltaglichen Leben

aufgrund von ,, gesellschaftlichen Zwéangen® nicht machen wirden.

Geertz beschéftigte sich nun néher damit und las zwischen den Zeilen folgenden Text: ,, Wenn
ein Balinese Hahnenkampfe besucht und in ihnen mitwirkt, bedeutet das fir ihn eine Art
Gefuhlsschulung. Er lernt dort, wie das Ethos seiner Kultur und sein privates Empfinden
(zumindest bestimmte Aspekte davon) aussehen, wenn sie in einem kollektiven Text
buchstabiert werden” (Geertz in Bellinger /Krieger1998: 114). Also steckt hinter diesem
Ritual genau das, was Geertz versucht zu vermitteln. Indem hier ein Rhythmus vorgelebt
wird, der auRergewohnlich ist, versteht man sein eigentliches Leben besser. Esist genau diese
Gefuhlsschulung, die die Kultur wie sie ist wahrnimmt und versteht. Indem man sich im
Hahnenkampf dhnlich wie ein wildes Tier benimmt, konstituiert man wiederum die Abscheu
vor einem Verhaten dhnlich eines wilden Tieres im Alltag. Indem man andere Leute
provoziert und &rgert, wendet man sich im alltéglichen Leben davon ab. Geertz driickt es so
aus. ,,Der Hahnenkampf erreicht es, verschiedene Erfahrungen des Alltags in einem
Brennpunkt zu bindeln, von denen er sich als , nur ein Spiel“ absetzt [...]" (Geertz in

Bellinger /Krieger1998: 115).
24



Der Hahnenkampf institutionalisiert also ein Paradigma der Kultur, es zeigt auf, wie es sein

wurde, wirden wir nicht alle unsere gesellschaftlichen Konventionen befolgen.

Fir den Kultur- und Sozialanthropologen ist nun klar, was sich hinter einem solchen Ritual
verbirgt. Es sind genau die Zeilen dazwischen, die uns zum Versténdnis des ganzen Buches
flhren. Sie erklaren uns, warum Generation um Generation die gleichen ungeschriebenen
Regeln befolgen. Es sind die Hintergrinde, die es Menschen erlauben, fremde Kulturen zu

verstehen.

Der Hahnenkampf ist aso ein Ritual, das , eine Reihe von Regeln ein[bindet, Anm. Autor],
die sowohl ztigeln, als auch freies Spiel lassen, wobei er eine symbolische Struktur aufbaut, in
deren Rahmen solche inneren Zusammenhénge immer wieder zur Wahrnehmung und Einsicht
gelangen (Geertz in Bellinger /Krieger1998: 114). Genau hier finden wir uns mit der
Definition von Ritua wieder. Die symbolische Struktur des Handelns und seine Normen und
Prozesse sind definiert und geben den Handlungsspielraum vor. Mit dem genauen Versténdnis
des Rituals des Hahnenkampfes findet man nun all diese Symbole wieder und kann so auf die
gesellschaftlichen Konventionen einer Gesellschaft riickschlief3en.

Der Hahnenkampf in Bali ist aber nicht der einzige Text, der das Buch der Kultur schreibt. Er
ist vielmehr ein Kapitel, das wichtig ist um das Ganze zu verstehen. Das Ensemble der
Kapitel muss nicht zu 100 Prozent Ubereinstimmen. So kann ein Kapitel dem andern
widersprechen oder auch nicht, Widerspriiche innerhalb einer Gesellschaft sind nichts
Aulergewdhnliches. Es geht darum das Ensemble zu verstehen und korrekt zu interpretieren.
,Die Kultur eines Volkes besteht aus einem Ensemble von Texten, die ihrerseits wieder
Ensembles sind, und der Ethnologe bemiiht sich, sie Gber die Schultern derjenigen, fir die sie

eigentlich gedacht sind, zu lesen® (Geertz in Bellinger /Krieger 1998: 117).

Das ist die Hauptaufgabe eines Ethnologen und wird auch die dieser Arbeit sein, namlich
Details einer Kultur zu erfassen und in Kontext zu setzen um zum grofRen Ganzen zu
kommen. Darin liegt der Wert dieser Theorie fur diese Arbeit. Durch das genaue Verstehen
der Entwicklungen rund um ein System von Ritualen kann man das Buch Vanuatu, das jeden

Tag neu erscheint, verstehen.
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3. Institutionen und Bezugssysteme in Vanuatu

Dieses Kapitel soll den suque an sich beschreiben. Wie entstand das Schweineritual, welche
Rolle spielte es urspringlich in der indigenen Gesellschaft? Welche konkurrierenden oder
weiterfihrenden Bezugssysteme knlpften an den suque an? All das soll in diesem Kapitel
beantwortet werden um im folgenden Kapitel die chronologische Entwicklung des suque und

sein umgebendes sozial es System besser verstehen zu kdnnen.

Vanuatu ist as solches eine von der damaligen Kolonialregierung zusammengefasste Einheit.
Von Einheit kann aber bis heute keine Rede sein, weil das Archipel sehr von lokaen
Unterschieden bzw. Heterogenitat gepragt ist. Wenn etwas typisch fir Vanuatu ist, dann ist es
die Unterschiedlichkeit seiner Menschen und Kulturen.

Woher kommt diese Heterogenitét? Oft wird die Menung vertreten, dass Vanuatu so
heterogen war und ist, da Kontakte zwischen den Gruppen sehr rar gesét sind bzw. waren.
Dadurch konnten sich keine einheitlichen Umgangsformen oder auch Sprache entwickeln.
Lamont Lindstrom vertritt jedoch eine genau gegenteilige Meinung. Der intensive Kontakt
zwischen den Gemeinschaften war fur ihn der Grund fur die Abgrenzung der Gruppen durch
eine andere Sprache und andere Bezugssysteme (vgl. Lindstrom 1994: 68ff). Um sich von den
Nachbarn moglichst eindeutig abzugrenzen, wurde beispielweise die Sprache als Ausdruck
der Differenz genommen. So gewinnt die Sprache einen symbolischen Wert. Jede
Gemeinschaft hat seine eigene Sprache und man leitet danach auch seine Identitét und seine

Zugehorigkeit zu einer Gruppe ab.

Diese Heterogenitét ist fur diese Arbeit nattirlich nicht forderlich, also werde ich hier nur auf
wenige Beispiele eingehen kénnen und eine ganzheitliche Beschreibung anderen Uberlassen.
In dieser Arbeit dreht sich ales um das Schweineritual, also den sugue und seine umgebenden

Entwicklungen.

Naturlich steht der suque nicht fir sich alleine da. Genau genommen ist er nicht einmal ein
eigenes Ritual, sondern mehr der Bestandteil der gesellschaftlichen Organisation. Um also
ale Hintergrinde ausreichend beleuchten zu konnen, missen alle mit dem suque in
Berthrung kommenden Institutionen erklart und erértert werden. Diese wéaren einerseits das
Big-Man und andererseits das Chief-System. Beides sind gesell schaftliche Rangsysteme, nach
denen die Politik einer Gesellschaft organisiert wird. Unter Politik verstehe ich in dieser
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Arbeit die Form der gesellschaftlichen Organisation und Strukturierung der Macht und
Entscheidungsbefugnisse. Politik im westlichen Sinne unserer Zeit, geht dafir zu wenig weit.
Diese Politik greift vielmehr direkt in das Alltagsieben eines jeden ein und bestimmt sein
L eben.

Neben diesen beiden Systemen werde ich noch kurz auf die Geheimbiinde Tabu und mana
eingehen, da dies ales Konzepte sind, die neben dem Rangsystem bestehen und dieses
entweder unterstitzen oder als gesellschaftliche Institutionen wichtig fur das Verstandnis

sind.

Kern dieses Kapitels bildet aber sinngemal’ der suque, also das Schweineritual, das es genau
zu erortern gilt. Das Schwein - as zentraler Bestandteill des sozialen Lebens und der
gesellschaftlichen Organisation - und seine Rolle mussen fur den Erfolg dieser Arbeit genau
hinterfragt werden.

Am Ende des Kapitels soll sich ein Bild darstellen, in dem man das Schwein seinen Rollen
zuordnen kann und verstehen, warum das Schwein als Metapher fur die Entwicklung der
Gesellschaften in Vanuatu verwendet werden kann. Da das Schwein also so eine zentrale
Rolle im Leben der ni-Vanuatu einnimmt, eignet es sich hervorragend als Aufhanger fur das

Hinterfragen der gesellschaftlichen Entwicklungen.
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3.1. Big-Man

Das Big-Man Prinzip wurde vor allem in den nordlichen Regionen von Vanuatu praktiziert.
»1Nn the north of Vanuatu (from Epi to the Torres Islands) men (and occasionally woman)
traditionally achieved status through the publicly graded society” (Foresyth 2005: 5). Es
handelt sich dabel um ein Rangsystem, das politische Macht reglementiert und seine

Strukturen vorgibt.

Essentiell ist hier, dass ein Status nicht durch Vererbung oder Zugehorigkeit zu einer Gruppe
verliehen wird, sondern durch eigene Leistungen. Der Grund fur diese Praxis ist, dass die
Gesellschaften , [...] zwar in matrilinearen Deszendenzgruppen strukturiert aber nicht
matrilokal organisiert sind, die direkten Kognaten demnach oft weit verstreut leben* (Haiden
2005: 37). Das heif¥, dass die Zusammengehorigkeit teils Uber die Verwandtschaft abgel eitet
wird, die politische Organisation innerhalb dieser Gruppe aber nach speziell dafir
geschaffenen Konzepten strukturiert wird. Ranggesellschaften, Geheimbiinde und personliche

Fahigkeiten sind das Herzstlick dieser politischen Hierarchien.

Ranggesellschaften geben Hierarchiestufen vor und wie man sich in dieser Hierarchie bewegt.
Titel und Grade sind genau festgelegt und auch wie man diese Titel und Grade gegentiber
anderen kenntlichmacht, wie zum Beispiel durch Anderung des Namens oder spezielle
Insignien. Steigt man in dieser Hierarchieleiter nach oben, so gewinnt man an Autoritét
innerhalb der Gruppe. Neben den Privilegien kommen aber auch Verpflichtungen auf die
Mitglieder hoherer Range zu. Die Mitglieder der unteren Range missen zum Beispiel von den

oberen Rangen ausreichend vertreten werden.

Die Ingtitution eines Rang-Systems ist ein anderer Weg as zum Beispiel physische Gewalt
um Macht zu erlangen. Dabei besteht das System aus Réngen, die durch bestimmte Rituale
erreicht werden konnen. In Vanuatu ist das rituelle Téten von Schweinen das zentrale
Element dieses Systems von Rangen, aber auch das Bezahlen von traditionell wertvollem

Handwerk, wie beispielweise Matten, Muschelgeld oder Walzéhne.

Es stellt sich nun die Frage, wie man in der Ranggesellschaft aufsteigen kann. Dieses Konzept
berunt auf der Anhdufung von Gitern. Diese Gulter werden dann in einem festgelegten
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Zeremoniell geopfert und unter den Mitgliedern der Gruppe verteilt. Je hoher der zu
erwerbende Rang ist, umso mehr Opfer missen erbracht werden. Dies geht so weit, dass ein
Einzelner niemals dazu in der Lage ist diese Giter selbst zu lukrieren. Um doch im
Rangsystem aufsteigen zu kdnnen, muss er nun andere Mitglieder seiner Gruppe bitten, ihn zu
unterstiitzen. Daraus bilden sich Allianzen, die auf Gegenseitigkeit beruhen - ich unterstiitze
dich beim Aufstieg im Rangsystem, du nutzt deinen neu gewonnen Rang um mir Privilegien

Zu sichern.

Dieses Konzept nennt man Reziprozitatsprinzip. Fir eine Leistung wird eine Gegenleistung
verlangt. Die Folge daraus ist, dass die politischen Strukturen sich stéandig andern. Dieses
Prinzip wird aber nicht nur in der Ranggesellschaft angewendet, sondern auch im Lésen von
Konflikten. Kommt es zu einem Schaden auf der einen Seite, sO muss ein gleichwertiger
Schaden auf der anderen Seite zugesichert werden. Dies geht so welit, dass Kriege und die
anschlief3enden Friedensverhandlungen so lange andauern, bis die Verluste auf beiden Seiten

aguivalent sind.

Das Rangsystem fuhrt aber nicht unbedingt zur politischen Macht. Das heif3, wenn jemand
einen hohen Rang oder auch den hdchsten Rang hat, bedeutete das nicht, dass er automatisch
der Big-Man bzw. Leader seines Einflussbereichs wird. Vielmehr fihrt das Rangsystem zu
einem sozialen Status, der gepaart mit Charisma, Autoritdt und der Kunst zu Sprechen zu
einem politischen Amt fuhren kann. Das heil3, das Rangsystem ist die soziale Basis, die eine
Gesellschaft unterteilt. Um im Rangsystem aufzusteigen braucht man aber auch die
Fahigkeiten, die eine politische Personlichkeit auszeichnet: Die Kunst sein Netzwerk
auszubauen, durch geschickten Tausch seinen Einflussbereich zu vergrofRern und seine

Machtposition zu stérken, wie auch Redegewandtheit.

Neben der Ranggesellschaft gibt es auch noch Geheimbiinde. In einer mannlich dominierten
Gesellschaft, wie es Vanuatu grofdtenteils war und ist, haben nur Méanner Zugang zu diesen
Geheimbiinden .Sie haben aber nicht diese politische Funktion wie die Ranggesellschaften,
sie sind vielmehr Gemeinschaften in denen Allianzen geschmiedet und Absprachen geformt
werden. Diese Geheimbinde sind, wie der Name schon sagt, geheim, also nur einer
bestimmten Gruppe zuganglich. Sie werden durch bestimmte Symbole gekennzeichnet und
der Zugang ist, durch ein System von tabu, streng reglementiert. In diesen Geheimbiinden
werden, durch die Bildung von Allianzen, die Konditionen fir den Gutertausch oder ahnliches

in Vorbereitung auf das Aufsteigen im Rangsystem ausverhandelt.
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Doch nun zum Big-Man. Dieser Rang muss nicht per se der hdchste in der Ranggesell schaft
sein. Vergleicht man diesen Rang mit europaischen politischen Systemen, so ist er am besten
mit dem Bundeskanzler zu vergleichen. Ein primus inter pares, der aufgrund seiner
personlichen Skills bzw. Fahigkeiten zu diesem geworden ist. Big-Man wird man, indem man
es schafft ,aufgrund seiner Personlichkeit und seinem Geschick die Balance zwischen
allgemeinem Wohl und einem Mal3 an Eigeninteresse und 6konomischer Kalkulation zu
halten, sich die grofte Anhangerschaft anzueignen und sich deren Loyalitdt auf Dauer zu
sichern® (Haiden 2005: 38). Hier finden wir wieder das Reziprozitétsprinzip. Schafft es
jemand, genug Allianzen zu bilden um in den Rang eines Big-Man zu gelangen, so muss er
auch seine Verpflichtungen gegeniiber den anderen Mitgliedern der Gruppe nachkommen,
ansonsten wird ein anderes Mitglied ihm seinen Posten streitig machen. Es geht also darum,
seine Rechte und Pflichten standig zu erledigen. Der Austausch unter den Gruppenmitgliedern
und das Bilden und Aufrechterhalten von Allianzen ist somit zentraler Bestandteil dieses
Systems. ,, The kind and degree of authority achieved by leadersis directly dependent on their
individual ability to create dependants and attract followers* (Allen 1972: 270).

Der Begriff des Big-Man wurde von Marshall Sahlins gepragt (1963). In seinem Werk tber
verschiedene politische Organisationstypen im pazifischen Raum hat er diesem System diesen
Namen verliehen. Doch ist diese Bezeichnung in Melanesien nicht absolut, vielmehr ist sie

eine von vielen, die Heterogenitét ist auch hier zu spiren.
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3.2. Chief

Das Chief System beruht nicht wie das Big-Man System auf den personlichen Leistungen
einzelner sondern wird durch Verwandtschaft und Vererbung geprégt. Es wurde vor alem in
den stdlichen Inseln des Archipels praktiziert. Titel wurden durch die Deszendenz von einer
Gruppe oder einer Person abgeleitet. Daraus folgt, dass diese Titel nicht personenbezogen
sind, sondern vielmehr ein Amt darstellen, das es zu jeder Zeit gibt und immer jemandem
ohne dessen Zutun zugeschrieben wird. Der Chief muss aso keine personlichen Skills
aufweisen, vielmehr werden ihm durch sein Amt solche unterstellt. Dabel handelt es sich aber
nicht um Kompetenzen in der politischen, organisatorischen Hinsicht, sondern vielmehr um

magi sche Kompetenzen und den Besitz von magischen Symbolen und Wissen.

Allerdings kommt auch hier das Reziprozitdtsprinzip zur Anwendung. Der Chief hat die
Aufgabe die gerechte Verteilung der Guter, die einer Gruppe zur Verfigung stehen, zu
veranlassen. Um das zu gewéhrleisten fordert er Tributzahlungen, die wiederum genutzt
werden um die gerechte Verteilung von Ressourcen sicherzustellen. Landrechte und
L ebensmittel werden so unter den Mitgliedern der Gruppe verteilt. Der Chief ist sowohl der
Huter Uber die Ressourcen as auch Uber das indigene Wissen, Uber das sich eine Gruppe

identifiziert.

31



3.3. Suque

Der Name suque findet erstmals bei Speiser (1913) seine Anwendung. Dies ist allerdings
nicht der einzige Name. Es gibt fur diese Zeremonien bzw. Rituale genauso viele Namen, wie
es in Vanuatu Sprachen gibt. Ich werde der Einfachheit halber die Bezeichnung suque oder
Schweineritual verwenden. Schweineritual ist nicht im woértlichen Sinne zu verstehen,
sondern mehr im sinngemal3en, da es sich bel den Schweinen ja nicht um ein eigentliches

Ritual handelt, sondern die Schweine einer der bestimmenden Telle dieser Rituale sind.

In Vanuatu spielt das Schwein an sich eine auf3ergewdhnliche Rolle in der sozialen
Organisation. ,In traditional Vanuatu society, pigs confer power” (Miles 1997: 158).
Schweine haben nicht nur einen materiellen Wert, sie haben auch einen hohen symbolischen
Wert und reprasentieren Macht. Der Besitz, das rituelle Schlachten und der Handel mit
Schweinen ist die Grundlage der Ranggesellschaft und somit die Basis fir Wohlstand und
Autoritét. ,[...] pig Ownership conveyed status, wealth and informal power” (Miles 1997:
155f).

Wie setzt man nun Schweine in diesen Rangsystemen ein? Man muss einen Rang durch das
Opfern, Verschenken oder den reinen Besitz von Schweinen erkaufen. Um in das Rangsystem
Uberhaupt einzusteigen braucht es einen kleinen Besitz von Schweinen, der dann fir die

Aufnahme in verschiedenster Form bendtigt wird.

Je héher man im Rang steigt umso mehr Schweine braucht man. Wenn man dann in
bestimmte Sphéren aufsteigt, dann braucht man Sponsoren, die einem helfen die nétige
Anzahl an Schweinen aufzutreiben und die einen unterstiitzen. Wichtig ist auch, dass man
immer von hoherrangigen Mitgliedern unterstitzt wird. Sie kennen den Ablauf und das
traditionelle Wissen um die Rangerhthung und besitzen normalerweise mehr Kapital (in
Form von Schweinen u.d). Um aso einen sehr hohen Grad zu erreichen, braucht man die
Fahigkeit, Netzwerke und Allianzen zu bilden, am besten mit denen, die den Schllssel zur

Macht besitzen.

Die Ranggesellschaft bildet also, neben diversen andern Faktoren, die Fahigkeit, Schweine zu
kumulieren ab. Zieht man nun einen Schluss daraus, so kann ,,...pig ownership as the relevant
index of wealth and power* (Miles 1997: 156) angesehen werden. Das stimmt nattrlich nicht
ganz, da die Organisation von vielen Schweinen noch immer auf den personlichen
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Fahigkeiten beruht, Allianzen zu schmieden und Leute fir sich zu gewinnen, verdeutlicht aber

die Relevanz von Schweinen.

Schweine sind sozusagen eine eigene Form von traditionellem Geld. Sie sind, neben dem
materiellen, vor allem von symbolischem Wert. Um einen Rang in der Ranggesellschaft
aufzusteigen, bendtigt es eine gewisse Menge von Schweinen. Je héher der Rang ist, umso
mehr Schweine werden bendtigt. Um einen Rang aufzusteigen muss ein Mann die
entsprechende Anzahl von Schweinen sammeln. Das kann durch Kauf, Tausch, Leihe oder
auch Handel geschehen. Dann |&dt er so viele Menschen wie mdglich ein, damit auch alle
sehen, dass er einen Rang aufsteigt. Wahrend der Zeremonie muss er dann seinen Besitz
loswerden. ,To be considered a rich man in Vanuatu, a person has to bankrupt himself*
(Huffman 2000: 31). Dieses System kann man mit dem Potlatch in Nordamerika vergleichen

und hat den Zweck, eine relative Verteilungsgerechtigkeit zu erzeugen.

Aber nicht nur innerhalb einer Gemeinschaft hat man den Verbrauch von Schweinen
hochgetrieben, auch zwischen angrenzenden Gemeinschaften wurde so der héhere Status zu
erreichen versucht. ,, In rituals reminiscent of the North American potlatch, villages competed
with each other for status through a system of mass pig-exchange and sacrifice* (Miles 1997:
160).

Man kauft sich in das Rangsystem ein. Und das passiert tber eine heilige Leiter, die den Weg
zu den Ahnen vorgibt. Je hdher man im Rang steigt, umso mehr Zugang zur Welt der Ahnen
und Geister hat man. ,, Each step, each status in the ladder has a price in pigs and a person will
spend their whole life amassing pigs with the tusk curvature® (Huffman 2000: 31). Durch die
Ranggesallschaft erreicht man aso nicht nur politische Macht und personliche Autoritét, auch
der Zugang zu indigenem Wissen wird dadurch getffnet. Die hdheren Range werden mit den
Ahnen in Verbindung gebracht. Die Ahnen haben einen méchtigen Status in Vanuatu, von
ihnen wird alles abgeleitet und es wird angenommen, dass sie nach dem Tod in den
Gemeinschaften weiterwirken. Die hoheren Range kdnnen nun mit den Ahnen in Verbindung
treten und sie nach Rat fragen. ,, The chief will reach the world of spirits, the world of the dead
and the higher he gets, the closer he becomes to reach the world of ancestors spirits, which is
whereit al happens® (Huffman 2000: 31).

Aber Schwein ist nicht gleich Schwein. ,, Pig worth is a function not of size or taste but of
teeth and sex” (Miles 1997: 158). Prinzipiell sind aso nur mannliche Schweine, deren Hauer

vom Unterkiefer aufRergewohnlich lange sind, wertvoll. Wenn sich die Hauer zwel Mal
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eindrehen, dann ist das Schwein sehr viel wert. ,,...you might have for example the most giant
pig ever seen on earth, but if the tusks are not that long, it is not worth athing. If you have got
areally scrawny pig that is so thin it can hardly move but ist tusks go round twice, that's it,
you're in the White House" (Huffman 2000: 34). So gibt es unter den Schweinen - die
eigentlich alle gleich sind - Unterscheide, die auch den Wert erheblich steigern.

Um die Hauer des Unterkiefers der Schweine wachsen zu lassen, wird in einer schmerzhaften
Prozedur den Ebern Teile des Oberkiefers ausgeschlagen. Damit wird den Hauern des
Unterkiefers ermdglich zu wachsen. Sie wachsen dann ein Leben lang und drehen sich mit der
Zeit durch die Schwerkraft ein. Schliefdlich ergeben sie Kreise, bei besonderen Exemplaren
sogar zwel Kreise. Die Schweine haben durch diesen Wuchs erhebliche Probleme. So
wachsen die Zahne teilweise durch das Fleisch, wodurch auch Entziindungen entstehen
konnen. Wenn die Hauer dann so stark gewachsen sind, dass sie einen Kreis bilden, kann es
sein, dass die Eber nicht mehr alleine essen kénnen. Dann werden sie von den Frauen der
Besitzer mit der Flasche erndhrt. Diese Schweine sind dann besonders wertvoll, weil hier gilt,
je léanger umso besser und symbolisch (sowie auch materiell) wertvoller.

Die 2- bis 3-fach eingerollten Hauer sind die, die fir die oberen Rénge notwendig sind. Diese
Hauer werden dann as symbolischer Schmuck, der den Rang darstellen soll, getragen. Diese
Schweine sind auch sehr aufwandig in der Pflege und muissen vor Zugriff durch andere
stéandig beschitzt werden. Um also in die hdheren Range aufzusteigen bedarf es schon einer
sehr hohen Aufwendung von materiellen und zeitlichen Ressourcen.

Die Hauer, die sich 6fters eingedreht haben, stellen einen hohen symbolischen Wert dar. Sie
sind der Beweis fur die Errungenschaft hoherer Positionen in der Ranggesellschaft. , The
tusks are thereby accured, and confer the right to wear other insignia of rank* (Miles 1997:

159). Sie sind also auch ein Schlissel fur weitere Entwicklungen im sozialen System.

Neben den Schweinen mit den unnatirlich langen Hauern gibt es in Vanuatu auch noch eine
der grofdten Populationen an Hermaphroditen-Schweinen. Sie haben einen besonderen
symbolischen Wert.

Dieser symbolische Wert, den die Schweine dadurch gewinnen, fuhrt zu einer besonderen
Beziehung zwischen Mensch und Tier. Die Schweine sind keine Nutztiere wie im westlichen
Kontext, sie haben eine Seele, sie sind Familienmitglieder (aber keine menschlichen) und
erhalten so auch Namen. Sie sind wertvolle Wirtschaftsgiter, die wertvoller werden je mehr

sie gepflegt sind.
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In der Beziehung zwischen Mensch und Schwein wird die Beziehung zwischen Méannern
und Frauen wiedergespiegelt. Lieder Uber die Schweine werden geschrieben, ein letztes

Abendmahl wird mit den Schweinen vor dem Ritual gegessen.

Das Ausschlagen der Zahne wird auch auf das Schonheitsideal der Frauen projiziert. Dadurch
werden mancherorts den Frauen die oberen Eckzéhne herausgeschlagen. Bei den Big Nambas
hatten alle Schweine Namen, die Frauen aber nicht. Manchmal leitete man seinen Urahn von
einer Sau ab.

Weiters wurden Schweine als Brautpreis verlangt. ,, In Vanuatu’'s polygamous societies, pigs
were the essential medium of dowry and pig ownership enhanced men’s materia eligibility*
(Miles 1997: 159). Dies ging sogar so weit, dass unverheiratete Frauen gegen Schweine
gehandelt wurden.

Der Austausch von Schweinen wurde auch bel Friedensvertragen praktiziert. Dabei wurde im
Sinne einer Wiedergutmachung ein Preis in Schweinen geleistet. Das Essen der Schweine
wurde gleichgesetzt mit triumphalem/rituellem Kannibalismus. Hier wird einem der
bedeutungsvollsten melanesischen Rituae Rechnung getragen, das Essen des besiegten

Feindes. In der Hinsicht werden die bezahlten Schweine zu den Menschen.

Schweine wurden, so wie zum Beispiel das heillige Lamm im Christentum, bei jedem
wichtigen Ereignis als Mitbringsel erwartet. Bel der Geburt, Tod oder Heirat war das Schwein
ein wichtiger Bestandteil der Zeremonie. Oder aber auch bel einem Bruch gegen ein tabu.

Digenigen, die keine Schweine spendeten, erwartete ein boser Geist in der Nachwelt.

Schweine bestimmen sozusagen das ganze Leben. Wenn man durch das Gebiet eines anderen
Clans gehen muss, muss man mit Schweinen bezahlen. Schweine sind das Geld, das
Tauschmittel, das alles bestimmt.

Es gibt mehrere Formen von traditionellem Geld in Vanuatu. Es gibt einerseits die Schweine,
andererseits gibt es Muschelgeld und auch gewebte rote Matten (aus Pandanussfasern).
Allerdings stellen die Schweine mit Abstand die wichtigste Handel sware dar.

Wenn man den Wert eines Schweines in der kapitalistischen Sichtweise darstellen will, dann
kann man das folgendermal3en machen. Im Norden von Vanuatu (Pentecost, Ambae, Maewo)
ist das Schwein die grof3e Einheit (der Hunderter) und die Pandanussmatten sind die kleine
Einheit. ,, Y our basic unit of currency in Vanuatu is a castrated male pig whose tusks go round

acircle. That is equivalent to a hundred dollar bill or more,... (Huffman 2000: 31). Allerdings
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hinkt dieser Vergleich, weil Schweine nicht Gberall den gleichen Wert haben. Einmal sind sie
mehr, einmal weniger wert. Das kommt ganz darauf an, wie viele Schweine man im
Rangsystem bendtigt und wie viele zur Verfligung stehen. Im klassisch kapitalistischen Sinne
entspricht der Preis dem Angebot und der Nachfrage. Aber Schweine werden nicht alle gleich
beurteilt. Manche sind mehr, andere dafir weniger wert und diese Beurteilung des Wertes

eines Schweines erfolgt nach den Regeln der jeweiligen Gemeinschaft.

Saue und Eber sind die einzigen heiligen Tiere, es gibt keine anderen Tiere, die eine derart

bedeutende Rolle im rituellen Leben in Vanuatu spielen.

Nicht Uberall ist das Schwein so wichtig wie in Nord- und Mittel-Vanuatu. Der Sliden des
Archipels und die Banks und Torres Inseln sind da anders. Schweine sind dort zwar auch Tell
des Alltags, aber sie haben keinen symbolischen Wert. Auch werden ihre Hauer nicht derart

forciert und so gelten sie auch nicht al's Zahlungsmittel, sondern nur als Nahrung.

3.4. Nakamal

Das nakamal ist die Bezeichnung fir das Méannerhaus in Vanuatu. Es ist das Zentrum des
Offentlichen und politischen Lebens in einer Gemeinschaft. Auch rituelle Versammlungen
werden hier abgehalten. Die Zugehorigkeit zu einem nakamal definiert eine Gemeinschaft.
Diese Gemeinschaft definiert sich aber nicht nur an értlichen Grenzen, sie definiert sich nach
bestimmten Netzwerken von Wegen, die durch bestimmtes indigenes Wissen gepragt sind
und auch oft Mitglieder einschliefdt, die weit vom nakamal entfernt leben. Das nakamal ist
aso das Zentrum des sozialen Lebens einer Gemeinschaft und definiert diese auch
gleichzeitig. Im nakamal finden Treffen statt, in denen Abléufe von Zeremonien diskutiert
werden, es finden politische Gesprache statt oder aber auch, neben vielen anderen

Ereignissen, das Trinken von kava.

An das nakamal schliefdt oft ein Platz fur die Ausfihrung von Zeremonien und Ritualen an

(auch nasara genannt). Hier wird zum Beispiel oft der suque ausgefuhrt.

36



3.5. Tabu

Tabu ist ein Konzept, das @hnlich unserem Sprachgebrauch ein Verbot erteilt. Ist etwas tabu
fUr jemanden, so darf er es der Definition nach nicht sehen, bertihren oder auch nur in die
N&he davon kommen. Bel einem tabu handelt es sich um einen Status der verschiedenen
Dingen auferlegt werden kann. Mit einem tabu kann ein Ort, verschiedene Dinge oder aber

auch Worter und menschliches Handeln belegt werden.

Tabu ist oft ein Instrument, verschiedenstes Wissen fur andere unzuganglich zu machen. So
wird ein tabu dazu genutzt, um das eigene traditionelle Wissen zu schiitzen. Dadurch kann
man seine Position in der Gemeinschaft festigen und den Status Quo erhalten. Indem man
andere wiederum von diesem Wissen ausgrenzt, kann man seine eigene Position oder die

einer Gruppe stérken.

Tabu geht oft mit dem Konzept des mana Hand in Hand.

3.6. Mana

Mana stellt eine Kraft dar. Wenn ein Ding oder ein Ort oder ein Person mana innehat, so hat
sie einen gewissen religiosen Charakter bzw. Status erreicht. Mana représentiert die Kraft, die
von den Ahnen abgeleitet auf bestimmte Dinge oder Menschen Ubergeht und ihnen eine
unbestimmte Kraft verleiht.

Im Rangsystem wird mana oft durch hohere Rénge erreicht. Dadurch erreichen diese
Mitglieder dieser Gruppen einen besonderen Status, der fur ale andern unzuganglich ist.
Dadurch, dass diese Personen in den hoheren Rangen mit den Ahnen kommunizieren kénnen,

erhalten sie von ihnen auch Wissen und mana
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3.7. Fazit

Betrachtet man nun all diese Konzepte in ihrer Gesamtheit, so kann man Folgendes daraus

ablesen.

Reziprozitdt ist in den Gesellschaften Vanuatus von eminenter Wichtigkeit. Der standige
Wandel in der sozialen Organisation ist Ausdruck dieser Reziprozitét. Keine Leistung ohne
Gegenleistung, oder aber auch die Wichtigkeit der Verteilung sind ein grof3er Bestandteil
dieser Strukturen. Wechselseitige Abhangigkeit fihrt zu einem System, in dem sténdige
Aktivitét gefragt ist. So ein System ist natirlich pradestiniert fir Veranderungen. Obwohl die
Range meist festgeschrieben sind, kann es doch verschiedene Wege geben, wie man dazu

kommt. Auch kann man einen neuen Rang durch neue Umstande hinzuftigen.

Mit der Ankunft der Europaer haben sich nun die Umstande fur diese Ranggesellschaften
geandert. Pl6tzlich gab es nicht mehr nur die Ublichen traditionellen Giter und Ressourcen.
Durch den Tausch mit den Europédern kamen neue Guter auf den Markt. Auch die Allianz mit
den Europaern konnte zunéchst Aullenstehenden zu neuer Macht innerhalb einer Gruppe

verhelfen. Diese interessanten Entwicklungen werden nun im folgenden Kapitel abgehandelt.
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4. Der suque im Wandel der Zeit

In diesem Kapitel geht es um den Kern dieser Arbeit, ich versuche anhand der
chronologischen Entwicklungen aufzuzeigen, wie sich der suque im Laufe der Zeit verandert
und entwickelt hat. Am Ende soll ein klares Bild entstehen, das das heutige Erscheinungsbild

des Schweinerituals und seine Funktion im rezenten National staat erklart.

Dabei gilt es einige Schwierigkeiten zu beachten. Die friheste Epoche ist besonders schwierig
zu erfassen. Da ich mich hier ausschlieffdlich auf wenige Feldstudien von frihen Siedlern
beziehen kann, ist das Bild, das Vanuatu in dieser Zeit schreibt, sehr verschwommen. Die
ersten Menschen die Vanuatu personlich bereisten und auch Aufzeichnungen machten, waren
wohl Missionare und Kolonialbeamte, die allesamt nur sehr wenig in den wissenschaftlichen
Methoden gellbt waren. Auch kamen diese Menschen erst sehr spdt nach Vanuatu und
Beschreibungen Uber die Zeit vor ihrer Ankunft beruhen ausschliefdlich auf Erzéhlungen der
indigenen Bevolkerung. Dieses Wissen ist von den Menschen die erzéhlten stark gefiltert und
auf ihre Art und Weise wiedergegeben. So ergibt sich ein unklares Bild und die

Beschreibungen und Erzahlungen sind oft unvollsténdig und verschwommen.

Auch als dann die ersten Anthropologen ihre Aufzeichnungen machten, konnten sie Grol3teils
nur einen Ausschnitt aus der sozialen Wirklichkeit beschreiben. Diese Aufzeichnungen
wiederum beruhen auf den wissenschaftlichen Grundsdtzen und Konsensen der damaligen
Zeit, die denen unserer Zeit teilweise widersprichlich sind.

In diesem Kapitel habe ich durch vielféltige Literaturrecherche versucht, das Bild der sozialen
Organisation Vanuatus wiederzugeben - unter besonderer Berticksichtigung des suque.

Diese Abhandlungen beziehen sich vorrangig auf die Gemeinschaften mit dem Big-Man
System. Hier spielen die Schweine eine eminent wichtige Rolle, da sie praktisch das ganze
soziale Leben organisieren und mitbestimmen. Aber auch im Chief System sind Schweine
nicht unbedeutend, obwohl man mit diesem System nicht die obersten Leitern der sozialen
Hierarchie erklimmen kann.
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4.1. Frithe Entwicklungen

Die ni-Vanuatu kamen Uber Siid-Ostasien mit grof3en Kanus, die Uberseetauglich waren. Mit
solchen Kanus, die bis zu 200 Personen fassten, erreichten die ersten Menschen vor ca. 3500
Jahren Vanuatu. Diese ersten Siedler erreichten Vanuatu ausgehend von Papua Neu Guinea
Uber die Salomonen. Doch Vanuatu war nicht der Endpunkt fir viele Siedler. Es war vielmehr
ein Ausgangspunkt fir weitere Landerschlieffungen aufgrund von Vertreibung und
Ressourcenknappheit. Unterschiedlichste Gruppen lief3en sich nieder, ein Teil reiste weiter,
ein Tell blieb zurtick und bildete somit die ersten angesiedelten Gemeinschaften. Auch diese

Tatsache trug sicherlich zum heterogenen Erscheinungsbild Vanuatus bei.

» 1he earliest known settlers lived in the Malo coast, cleared areas of forest, cultivated yams
and taro, raised pigs and fowl, gathered nuts, collected shellfish, potted, and fished®
(MacClancy 1983: 4). Aufgrund von prahistorischen Ausgrabungen und archaologischen
Erkenntnissen wissen wir zwar heute, was die ni-Vanuatu mitgebracht haben, wir wissen aber
nicht, welche soziale Organisation sie pflegten, welchen religidsen Leitsétzen sie folgten oder

welche Sprache sie sprachen.

Eines ist aber klar, die Tiere, aso vor allem die Schweine, brachten sie bereits mit. Auf den
Inseln selbst gab es ndmlich keine Nutztiere. Auch Metall gab es nicht im Archipel, das wurde
erst spater von den Europdern eingefuhrt. Eine Erklarung fur den symbolischen Wert des
Schweines liefert uns also die Tatsache, dass es, neben dem seltenen Gefliigel und dem Fisch
aus dem Meer, die einzige tierische Nahrungsguelle war. Zudem brachten die ni-Vanuatu die
Schweine aus PNG mit und sie hatten so etwas Vertrautes fir sie, das gut in der sozialen
Organisation verwendet werden konnte, eben zum Beispiel fur Rituale. Daraus lasst sich
ableiten, dass die fruhe Bevilkerung vieles mitbrachte, aus dem sich dann spéter ihre
kulturellen Symbole und Rituale ableiteten. Natirlich kann es auch sein, dass diese
Bezugssysteme bereits vor der Uberfahrt nach Vanuatu galten. Dafir spricht der besondere
Status der Schweine in vielen Tellen Melanesiens. Dies jedoch sind alles Vermutungen und

keineswegs wissenschaftliche Tatsachen.

Die Besiedelung von Vanuatu erfolgte partikular und keineswegs gleichzeitig. Auch
entwickelten sich, typisch fur Melanesien, nie einheitliche, zentralisierte politische Systeme.
Vielmehr bestand die politische Landschaft Vanuatus aus vielen unterschiedlichen,

versprengten Einheiten. Viele Gemeinschaften, oder auch Klans genannt, entwickelten sich
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unabhangig voneinander. Dies beruhte nicht auf der rédumlichen Aufteilung der Inseln,
sondern dies ist durch die Existenz von verschiedenen Gemeinschaften, die zwar
nebeneinander lebten, aber vollig unterschiedlich organisiert waren, belegt. Der Kontakt
zwischen diesen Gruppen beschrankte sich oft auf den Konflikt Gber Ressourcen und endete
nicht selten in Gewalt. So ist es nicht unverstandlich, dass es selbst in der Sprache von Dorf
zu Dorf mancherorts Unterschiede gibt. Die vollige Abgrenzung von der néchstgelegenen

Gemeinschaft ist sozusagen opportun.

Die genaue Rolle von suque und den Schweinen in diesen Zeiten ist leider nicht bekannt.
Auch ist die Frage, wie das Big-Man und das Chief System entstanden sind. Dies ist aber fur
diese Arbeit nicht relevant und wurde bereits 1963 von Marshal Sahlins weiterfuhrend
behandelt.

Wenn man nun in die Zeit der ersten europdischen Siedler springt, so kann man aus
verschiedenen Quellen doch Einiges herauslesen, was den Umgang mit Schweinen und die
sozidle Organisation angeht. Aus den verschiedensten Quellen ist zu lesen, dass die
Gemeinschaften vor alem der Big-Man nach dem Rangsystem, abgeleitet nach der Opferung

von Schweinen, organisiert war.

In der Zeit vor den Europdern war also das Schwein das wichtigste Gut im Offentlichen
Leben. Aber nicht nur hier, man konnte durch eigenes Zutun eine Rolle im 6ffentlichen Leben
Ubernehmen, also spielte die Aufzucht von Schweinen auch im privaten Leben eine Rolle.
Somit bestimmte das ganze System um die Schweine beziehungsweise um den suque das

Leben der Gemeinschaften.

Um die wichtige Rolle von Schweinen in den frihen Gemeinschaften Vanuatus zu verstehen,
braucht man nur einen Blick in das Zusammenleben Mensch — Tier werfen. Die Schweine
wohnten mit den Familien zusammen in deren Quartieren. Die kleinen Schweine wurden wie
die eigenen Kinder von den Frauen der Familien grof3gezogen. So kam es auch vor, dass die
Opferung eines Schweines oft dem Tod eines eigenen Kindes gleichgesetzt wurde (vgl. Miles
1997: 159). Jolly (1984) charakterisierte diese enge Beziehung zu den Schweinen as , pig
love". Das Schwein wurde zwar als Familienmitglied angesehen und es wurde ihm eine Seele
zugeschrieben, aber es wurde immer noch als lebende Chance im Rangsystem aufzusteigen
wahrgenommen. So ist es auch nicht verwunderlich, dass der Gang zur Schlachtbank nicht
missmutig sondern mit Freude begangen wurde. Verschiedene Riten gehen mit dem

Schlachten einher. So wurden mehrere Lieder Uber das Leben das Schweines verfasst und
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vorgetragen, es gab ein letztes Abendmahl zusammen mit dem Schwein und wahrend der
Opferung wurde das Schwein beruhigt, sodass es einen moglichst stressfreien Tod sterben
konnte(vgl. Jolly 1984: 96).

Auch dieses Verhalten folgt der Reziprozitét. Das Schwein wurde ein Leben lang mit allem

versorgt, um es schlussendlich fr das Wohl des Pflegenden zu opfern.

Die Heterogenitdt ist auch hier anzumerken. Die Rolle der Schweine war in den
verschiedenen Gemeinschaften Vanuatus hochst unterschiedlich. Ich beziehe mich hier auf
die Rolle vor allem im Norden Vanuatus und in Bezug auf das Big-Man System - die
Schweine spielten in den frihen Gesellschaften, vor allem im Siden und auf den weiter
aulBerhalb gelegenen Inseln, weit nicht diese Rolle. Hier war auch das Chief System
verbreitet, was eine derartige Stellung des Schweines in der sozialen Organisation nicht
zulief3.

Auch die Ausfiihrung des suque variierte von Gemeinschaft zu Gemeinschaft. Wie viele
Schweine waren fur welchen Rang von Noten, wie genau lief die Zeremonie rund um das
Opfer ab, wer erhielt welche Ressourcen und wer war beteiligt? All das wurde unterschiedlich
gehandhabt und ausgefihrt.

Es gab einen Unterschied zwischen einem tempordaren und einem permanenten
Friedensabkommen. Um einen temporédren Frieden herbeizufihren, Gberreichte jede Gruppe
die jemanden getotet hatte zum Beispiel dem &ltesten Bruder des Getdteten ein Schwein.

Diese Friedensabkommen konnten meist |eichter ausverhandelt werden.

Um ein permanentes Friedensabkommen zu schlieffen, musste eine grof3ere Zeremonie
abgehalten werden, in der die Verluste der jeweils anderen Partei abgegolten werden
mussten. Dies konnte durch das Schenken von Schweinen passieren, durch den Austausch
von Menschen oder/und das Zahlen von anderen traditionell wertvollen Gegensténden. Im
Endeffekt musste die Balance zwischen den beiden Parteien wiederhergestellt werden und

niemand durfte sich benachteiligt fhlen.

Dies war alerdings bei grof3en Verlusten einer Seite oft nicht méglich. So konnte auch keine
Wiedergutmachung geleistet werden. Allerding war es auch der Fall, dass durch die
Uberlegenheit einer Gemeinschaft eine andere vollig tiberrannt und in der Folge vereinnahmt

wurde.
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Welche Waffen und Mechanismen traditionell in Konflikten benutzt wurden, war abhangig
von der Art der Konflikte (vgl. Forsyth 2005: 11). Layard hat dazu eine Unterteilung definiert
(Layard 1942; 598). Bel Konflikten innerhalb einer Gruppe wurden die Konflikte meist
friedlich gelost, aber hochstens mit Keulen. Bei Konflikten zwischen Dorfern bzw.
Nachbargemeinschaften gab es vordefinierte Plétize wo der Konflikt ausgetragen wurde. Als
Waffen durften nur Keulen und Speere eingesetzt werden. Diese Konflikte waren also alle
eingebettet in ein ingtitutionelles System. Konflikte mit anderen Inseln oder weit entfernten
Dorfern auf der gleichen Insel hatten einen nicht institutionalisierten Rahmen. Hier wurde oft
aus dem Hinterhalt angegriffen um den Uberraschungsmoment zu nutzen. Auch wurden
vergiftete Pfeile und Speere benutzt, die die Waffen gleich viel todlicher machten.

Es gab natirlich auch andere Konfliktlésungsmechanismen neben diesen gewalttédtigen. ,,In
addition to private agreements, meetings of leaders and war, there were other sociological
factors that operated to keep checks on the frequent commission of anti-social acts. These
included: fear oft he anger of ancesteral spirits; fear of death and sickness magic; the desire
for prestige and the fear of public contempt or ostracism; and the dependence oft he members
oft he community upon each other* (Forsyth 2005: 11). Der Glaube an die Ahnen und die
Furcht vor deren Rache und Magie waren ein wichtiges Instrument um Konflikte innerhalb
der Gruppe zu I6sen. Auch das personliche Prestige und die Angst von der eigenen Gruppe
ausgeschlossen zu werden, konnte genutzt werden um Streitigkeiten zu schlichten.

Genau hier kann man einhaken. Dieser Glaube an die Ahnen und die Konsequenzen aus dem
Zuwiderhandeln gegen soziale Konventionen wurde von den hohen Réngen der Gesellschaft
kontrolliert. Sie hatten durch das Rangsystem, also durch die Schweineopfer, einen Rang
erreicht, der es ihnen erlaubte mit den Ahnen zu kommunizieren und fir sie zu sprechen.
Durch das Opfern und Verteilen der Schweine wurde man also zu einer Person, die auch in
der Judikative Mitspracherecht besal3.

Das Opfern von Schweinen regelte also nicht nur die politische Landschaft, es regelte auch

die Rechtsprechung und die Entscheidung Uber kriegerische Geschehnisse.

Je weiter weg die Parteien eines Konflikte voneinander waren, umso gewalttétiger war die
Konfliktlosung. Das kommt daher, dass innerhalb einer Gemeinschaft bestimmte
Mechanismen definiert waren, wie man Konflikte untereinander |6st. Man hatte Orientierung
und konnte sich auf friihere Félle berufen. Das funktioniert innerhalb einer Gruppe, die téglich

miteinander kommuniziert, das funktioniert vielleicht auch noch zwischen Gruppen die in
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unmittelbarer Nachbarschaft Ieben, da sie wahrscheinlich 6fter miteinander Kontakt haben,
beispielsweise durch Heiratsbeziehungen, Streitigkeiten Gber Ressourcen. Diese
Mechanismen gab es aber nicht fir Gruppen, die weit voneinander entfernt |eben. Wenn es
zwischen solchen Gruppen Konflikte gab, dann endete das wahrscheinlicher in eine
gewalttétige Auselnandersetzung als innerhalb einer Gruppe.

In Vanuatu gab es, wie in allen Bereichen, grof3e Unterschiede im Abhandeln von Konflikten.
Speiser bemerkt, dass im Norden oft Gerichte abgehalten wurden (Speiser 1923: 306). Hier
verhandelten Mitglieder des Rangsystems Uber die Konsequenzen des Konfliktes. Das konnte
funktionieren, da sie durch das sozia e Rangsystem gemeinsame Werte teilten, auf die sie sich
berufen konnten und an dem sie sich orientieren konnten. In vielen anderen Teilen Vanuatus
gab es solche Gerichte nicht. Strafen bei Konflikten waren zum Beispiel das Téten des

Beschuldigten, der Tausch von Menschen aber auch Schweinen.

Die Opferung von Schweinen in den hoheren Rangen verbrauchte nattrlich eine gewaltige
Menge von Schweinen. Das wiederum war auch ein reglementierender Faktor.
Rangerhthungen in diesen Sphéren konnten nur alle paar Jahre ausgefihrt werden, weil es

einfach auch rein Ressourcen-technisch nicht anders moglich war.

4.1.1. Europaische Kontakte

Der erste Kontakt Vanuatus zu einem Europaer war mit de Queiros 1604. Erst Uber 150 Jahre
spater kam mit Captain Cook der Erste, der Vanuatu 1774 kartographierte. Er leistete damit

Pionierarbeit und ebnete den Weg fur weitere Reisen in die Region.

Die frihen spanischen, franzésischen und britischen Entdecker hatten nur sporadischen
Kontakt mit Vanuatu. Die ersten intensiveren Kontakte zwischen den Einheimischen und den
Européern waren wahrscheinlich Walfanger, die an Land gehen mussten um Holz und Wasser
nachzuladen. Diese ersten Kontakte konnten oft weitreichende Folgen haben. Kam es aus
irgendeinem Grund zu Konflikten, so reagierten die Europder oft mit dem Gebrauch von
Schusswaffen. Die indigene Bevilkerung war dagegen natlrlich machtlos und die Verluste
auf ihren Seiten bedeutend hoher einzuschéazen. Diese negative Erfahrung konnte die

Meinung Uber weil3e Menschen, die von der See kamen, entscheidend mitpragen und so die



Reaktion auf einen Kontakt zwischen der indigenen Bevdlkerung und Europaern negativ
belasten.

Im frihen 19. Jahrhundert begannen sich die Kolonidisten erstmals fur Vanuatu im
O6konomischen Sinn zu interessieren. Der Handel mit Sandelholz wurde al's gewinnbringender
Wirtschaftszweig entdeckt und sogleich auch forciert. Um an Sandelholz zu kommen wurden
entweder Landereien gekauft oder auch angeeignet ohne dem Einverstandnis der friheren
Besitzer. Doch natirlich bauten die Kolonialisten die Sandelholzbestande nicht selbst ab, es
wurden dazu Wanderarbeiter rekrutiert. Die wurden meist von anderen Inseln der Region
mitgebracht, da sich vor Ort nur selten Menschen rekrutieren liefRen. Die Kolonialisten
errichteten Handelsstationen an den Kusten. Die Ausbeutung der Sandelholzbestande
beschrankte sich aber nicht nur auf die Kiste, es wurde durchaus auch im Inneren der Inseln

gerodet, sobald die K tistenbestande aufgebraucht waren.

Durch diese intensive Bewirtschaftung kam es oft zu Tauschgeschaften mit der indigenen
Bevolkerung, wodurch européische Giter Einzug in die indigene Kulturen erhielten. Auch
kam es oft zu Konflikten zwischen den Kolonialisten und deren Arbeitern, wobei diese
Kéampfe dann nicht von den Européern selbst ausgefochten wurden, sondern eben von den

rekrutierten Melanesiern.

Gundert ordnet dieser Bewirtschaftung eine einschneidende Entwicklung zu: ,, Die durch den
Warenaustausch erweckten Bedirfnisse schufen zudem die Voraussetzungen fir die
Bereitschaft zur Lohnarbeit der ni-Vanuatu (Gundert 1984: 36).

Diese neu erweckten Bedirfnisse lieffen ein neues Abhangigkeitsverhdltnis zwischen
Europ&ern und der indigenen Bevdlkerung entstehen. Dabel waren die Européer aber der
bestimmende Part, da sie im Besitz dieser neuen Gilter waren. Die ni-Vanuatu waren
abhangig von den européischen Handlern, die je nach Belieben von den Européern eingesetzt
werden konnten. Vor allem Anfangs konnten die ni-Vanuatu den tatséchlichen Wert der
europdischen Waren nicht einschétzen und so war eine Verhandlungsbasis so gut wie kaum
vorhanden.

Der Import dieser neuen Guter verhaf der indigenen Bevdlkerung zu einer enormen
Erleichterung der taglichen Arbeit. Interessant dabel ist, dass sich die Formen der
Subsistenzwirtschaft durch die neuen Werkzeuge und Hilfsmittel kaum veranderte. Es anderte
sich zwar der Zeitaufwand fir die Beschaffung von Nahrung, nicht aber die Form. So ist es

auch nicht verwunderlich, dass die neuen Werkzeuge nicht in grofen Mengen angehauft
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wurden, sondern nur bis zu einem gewissen Grad. Hatte man genug européisches Werkzeug,

so gewannen die traditionellen Giter wieder an Bedeutung.

Der Import von europaischen Gltern ist also ein wichtiger Faktor in der Entwicklung der
indigenen Kulturen. Das , blackbirding”, also die Ausbeutung der menschlichen Ressourcen
der ni Vanuatu, ist ein weiterer Faktor. Es begann 1857 mit der Uberfiihrung der
ahnungslosen ni-Vanuatu nach Neu Kaledonien. Dies war nétig geworden, as Vanuatu sel bst
nicht mehr genug Ressourcen hatte um all die Wanderarbeiter einzusetzen und auch die
Produktion von Gltern andernorts intensiver war. Die ni-Vanuatu erwarteten sich européaische
Gter, in denen sie viel symbolisches Kapital sahen. Stattdessen wurden sie unmenschlich
ausgebeutet und quasi versklavt. Spater wurden ni-Vanuatu auch nach Fiji und Queensland
Uberfuhrt, wo die Grol3grundbesitzer riesige Plantagen hatten. Europdische Siedler kamen ab
1865 und errichteten Plantagen, hauptsachlich in Zentral- und Stidvanuatu.

Diese Siedler brauchten fur ihre Plantagen und Siedlungen natirlich Land. Vanuatu hat es nun
an sich, dass Land auf den relativ kleinen Inseln sehr beschrénkt ist und freie Flachen rar
gesdt sind. Im Umgang mit der Landaneignung kam zum ersten Ma der Unterschied
zwischen den franzdsischen und den britischen Kolonialisten hervor.

Die Briten versuchten offiziell und nicht tGber den Handel mit Waffen und Alkohol an
Landnutzungsrechte zu kommen. Sie waren vorerst der Meinung, dass die Bewirtschaftung
der Inseln unrentabel sei und konnten sich auch keinen Ausbau der Siedlungen ohne direkte
Kontrolle vorstellen. Das fuhrte dazu, dass sich britische Siedler in der Aneignung von Land

sehr schwer taten.

Die Franzosen wiederum hatten offiziell die Erlaubnis mit Waffen und Alkohol zu handeln.
Auch wurde der Zugewinn von Landnutzungsrechten forciert, was auch nicht selten durch

unlautere Mittel passierte.

In Bezug auf die Arbeiterrekrutierung verfolgten die Franzosen ebenfalls eine andere Politik
als die Briten. Sie waren in Neu Kaledonien schon stark durch Grof3grundbesitzer mit einem
hohen Verbrauch an menschlichen Ressourcen vertreten. Um nun diese Plantagenwirtschaft
am Laufen zu halten, wurde das blackbirding, also die Arbeiterrekrutierung, massiv
unterstitzt. Das wiederum machten die Briten in Vanuatu nicht, ihre grof3en Plantagen waren
in Queensland, Australien - um Arbeiter dorthin zu beférdern, dauerte es meist zu lange. Aber

nichtsdestotrotz gab es solche Expeditionen auch von den Briten in Vanuatu.
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Diese defensive Politik der Briten fuhrte zu einer Dominanz der Franzosen in Vanuatu, die
wiederum die britischen Siedler bedrohte. Um dem gegenzusteuern kam es schlief3dich 1878
zu einem Abkommen zwischen Frankreich und Grofbritannien, das die Unabhangigkeit
Vanuatus sicherstellte und zu grof3en Einfluss einer der beiden Kolonialméchte unterband
(vgl. Gamsj&ger 2006: 26).

Nach mehreren Jahren im standigen Konkurrenzkampf zwischen Briten und Franzosen wurde
schliefdlich 1907 das Kondominium, also eine gemeinsame Regierung der britischen und

franzosischen Kolonial beamten, ausgerufen.

Bei all diesen Entwicklungen wurde von den Kolonialméchten nie auf die indigene
Bevolkerung Riicksicht genommen. Die militéarische Uberlegenheit der Européer wurde in
alen Belangen ausgenutzt. So kam es auch dazu, dass Gruppen gegeneinander aufgehetzt
wurden, um sich als lachender Dritter vielleicht ein Stiick Land einzuverleiben. Auch der
oben angesprochene Handel mit Waffen und Alkohol war ein tiefer Einschnitt in die Kultur

der indigenen Bevolkerung.

Ein weiterer extremer Impact waren die Krankheiten, die die Europaer mitbrachten. Die

Populationen auf alen Inseln wurden extrem dezimiert.

Durch die Ankunft der Europaer kamen Krankheiten auf die Inseln, die vorher nicht bekannt
waren. Viele indigene Gemeinschaften dachten, dass die Krankheiten auf Magie und Hexerel
zurUckzufiihren sei. Dadurch gab es Konflikte mit andren Gruppen, die beschuldigt wurden,
das Gegenliber verzaubert zu haben. Es kam zu blutigen Auseinandersetzungen, welche das

Sterben noch mehr beschleunigten.

Als die Europaer kamen, war die weitverbreitete Kriegstatigkeit ein wichtiger Teil der
Beobachtungen, die die Europaer machten. Der kriegerische Aspekt war immer Teil der
Aufzeichnungen, die die Europaer mitbrachten. Nun kann man aber nicht genau sagen, ob
diese weitverbreiteten Kriegsgeschehen auf die Ankunft der Européer und dessen Folgen
zuriickzufiihren ist, oder ob das schon vorher Ublich war. Auch die Kommunikation Uber

weitere Strecken kam dann in Schwung.

Vor dem Kontakt mit den Européern waren die gewalttatigen Konflikte zwischen Gruppen
zwar auch oft todlich, aber die Opferzahlen waren Uberschaubar. Ni-Vanuatu hatten kein
Metall, so gab es auch keine Schusswaffen, Schwerter oder ahnliche Waffen, die viele

Menschen in kurzer Zeit téten konnten. Kampfe erfolgten mehr oder weniger Mann gegen
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Mann und man konnte dann meist denjenigen ausmachen, der sein Gegenliber getttet hat. Als
dann die Européer mit viel todlicheren Waffen kamen, vor alem Schusswaffen, &nderten sich
Konflikte grundlegend (vgl. Speiser 1923: 213). Harmlose Konflikte konnten so ausarten,
dass ganze Gruppen ausgeldscht wurden. Auch entstanden Ungleichheiten, in dem die eine
Gruppe europaische Waffen oder auch Unterstiitzung hatte, und die andere nicht. Dadurch

versagten oft die traditionellen Formen des L 6sens von Konflikten.

4.1.2. Kontextualisierung der frithen Entwicklungen

Wenn man nun all diese Entwicklungen hernimmt, so haben sie alle einen direkten oder auch

manchmal indirekten Einfluss auf die Position des Schweines in der sozialen Organisation.

e Walfanger und der Handel mit Sandelholz

Die wohl wichtigsten Entwicklungen der friihen Zeit waren die ersten Kontakte zwischen den
indigenen Gruppen und den Europdern. Diese Kontakte zwischen zwe vdllig
unterschiedlichen sozialen Systemen gestalteten sich sehr schwierig, da jede Handlung des
jewells anderen erst richtig gedeutet werden musste und eben oft falsch interpretiert wurde.
Prinzipiell waren die europdischen Walféanger nur an der eigenen Versorgung interessiert,
dazu mussten sie aber an Land gehen und die Ressourcen der indigenen Bevdlkerung
anzapfen. Nun konnten die Européer aber nicht wissen, was sie nehmen durften und was nicht
bzw. welche Verhandlungstaktiken sie mit der jeweiligen Gruppe verfolgen konnten. Dazu
kam auch noch, dass die Seeleute dieser Zeit nicht mit Gelassenheit und Diplomatie vertraut

waren und so oft auf gewalttdtige Methoden zuriickgriffen um sich Ressourcen anzueignen.

Auch hat ein Schwein fur einen Europaer nicht die Bedeutung, die es fur einen ni-Vanuatu
hat. Das Stehlen eines Schweines, vielleicht noch eines Ebers mit eingerollten Hauern, war so
fUr die Seeleute nur ein kleines Vergehen, fir manch ni-Vanuatu war es aber der Ruin und

existenzbedrohend.

All diesfihrte bei Kontakten zu einer Anhaufung von Missverstandnissen. Diese Erfahrungen
bestimmten dann oft tUber Jahre, wenn nicht Jahrzehnte hinweg, die Beziehungen zwischen

der indigenen Bevolkerung und den Européern.



Nehmen wir an, durch eine Schnellschusshandlung erschiefdt ein gerade an Land kommender
Seemann ein Schwein, das ihm tber den Weg lauft. Er nimmt vielleicht an, dass es sich um
ein wildes Schwein handelt, das niemandem gehtrt und somit Freiwild ist. Tatsachlich
handelt es sich dabel aber um ein Schwein, das im Besitz eines ni-Vanuatu ist, der im
Rangsystem an hoherer Stelle angesiedelt ist. Bemerkt nun dieser Indigene, dass ihm sein
wertvoller Besitz abhandengekommen ist, so fuhrt dies unweigerlich zu einem Konflikt.
Mangels moglicher Kommunikation und Konventionen zur Konfliktlésung war eine friedliche
Abhandlung des Konfliktes nur sehr selten moglich. Da besonders wertvolle Schweine und
deren Totung oft mit einem Menschenleben verglichen wurden, wurde der Kopf des
Ubeltaters gefordert um die Schuld zu begleichen. Nun hat der Einheimische durch seine
Stellung, die er durch die Schweine erlangt hat und die er mit dem Verlust dieses Schweines
bedroht sieht, die Moglichkeit, andere Mitglieder der Gruppe um Unterstiitzung zu bitten. Das
Reziprozitatsprinzip findet hier Anwendung, indem der Verlust ausgeglichen werden muss.
Die wechsel seitige Abhangigkeit der Gruppenmitglieder spielt hier auch mit hinein. Vielleicht
war dieses Schwein einem anderen Mitglied der Gruppe versprochen um seine Rangerhéhung
durchfiihren zu lassen und so kann schnell die ganze Gemeinschaft in diesen Konflikt mit

hineingezogen werden.

Die Folge daraus ist, dass neben den Verlusten, die durch mogliche Kémpfe entstanden auch
die Erfahrungen beider Parteien in Bezug auf die jeweils andere héchst negativ waren. Diese
Erfahrungen mussten spater durch lange Vertrauensarbeit von zum Beispiel Missionaren

korrigiert werden.

Beachcombers, also Menschen, die sich beispielweise von gestrandeten Schiffen an Land
retten mussten, waren oft ein Puffer zwischen der indigenen Bevolkerung und den Européern.
Sie waren durch ihre missliche Lage dazu gezwungen, mit den Einheimischen zu
kollaborieren und sich anzupassen. Indem sie sich nun in die Gemeinschaft integrierten,
konnten sie den Indigenen die europdischen Werte und Normen naherbringen, sie lernten aber
auch die indigenen Bezugssysteme. So konnten sie a's Bindeglied zwischen den zwei Parteien
fungieren und solche konfliktgeladenen Aufeinandertreffen abfedern und als Unterhandler

wirken.

Der Handel mit Sandelholz hatte nun einen ganz anderen Impact auf die kulturelle und soziale
Redlitét der ni-Vanuatu. Vor alem der Import der neuen europaischen Guter hatte massive
Auswirkungen. Der Handel mit diesen Gitern ermdglichte es erstmals der indigenen

Bevolkerung, das Alltagleben effizienter zu gestalten. Eisenwerkzeuge losten die alten
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Muschel- und Steinwerkzeuge ab. Das fihrte zu einem effektiveren Einsatz menschlicher
Ressourcen, wobei wieder Zeit fir andere Tétigkeiten gewonnen werden konnte. Das flhrte
dazu, dass das Alltagseben der ni-Vanuatu weit entspannter verlaufen konnte. Nattrlich war
dann die Nachfrage nach den neuen Werkzeugen und Gutern anfangs sehr grof3. Das nutzten
die Européer um die ni-Vanuatu in ein Abhangigkeitsverhadtnis zu bringen, aus dem sie sich
nicht mehr so leicht befreien konnten. Dieses Abhangigkeitsverhaltnis war auch nicht zuletzt

durch die militérische Uberlegenheit der Européer besonders stark ausgepragt.

Durch den Import dieser neuen Gulter kam es vor, dass der Wert der traditionellen Gulter
geschmélert wurde. Ein neuer Akteur tauchte im Spiel um symbolisches Kapital auf. Das
Schwein als der bestimmende traditionelle Wert konnte durch eine Axt, durch eine Waffe
oder dergleichen ersetzt werden. Wenn man einen bestimmten Gesamtwert an symbolischem
Kapital fur eine Gruppe annimmt, so kann durch das Eintreten eines neuen Akteurs in das
Feld die Wertigkeit der bisherigen Guter verandert werden. Dies geschieht vor alem, wenn
traditionelle Werte hinterfragt werden und das war durch den Import der européischen neuen
Guter sicherlich der Fall. Nunmehr konnte ein Mann mit einer tddlichen Waffe so einen
groRen Vorsprung an Uberlegenheit in der Austragung von Konflikten erzielen, dass er die
anderen Gruppenmitglieder dazu zwingen konnte, die traditionellen Werte auf seine Art und
Weise neu zu interpretieren. Das fuhrte dazu, dass eine einzelne Person oder aber auch eine
Gruppe sich gegentiber anderen - durch geschicktes Handeln und bilden von Allianzen mit
den Européern - einen derart grof3en Vorteil verschaffte, dass traditionelle Werte komplett neu
strukturiert wurden und das politische Feld neu geordnet wurde. Das Schwein konnte dadurch
an Wert fur die Gesellschaft verlieren, wobei der Nahrungswert sicherlich immer gleich blieb,
der symbolische Wert aber differieren konnte.

Der Sandelholzhandel konnte aso auch einen einschneidenden Impact auf den suque und sein
umgebendes System haben.

e DieArbeterrekrutierung

Die Arbeiterrekrutierung, also das , blackbirding®, hat einen anderen Einfluss auf die soziale
Organisation der ni-Vanuatu. Um den Bedarf der Kolonialméchte an menschlichen
Ressourcen gerecht zu werden, wurden eigene Schiffe mit Missionen beauftragt,
Einheimische zu rekrutieren und fur das Arbeiten auf den Plantagen der Grof3grundbesitzer

der Kolonialméchte zu verpflichten. Diese vertragliche Verpflichtung lief zumeist Uber ein
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Vorgaukeln von falschen Tatsachen ab. Den zumeist jungen Mannern wurde eine reichliche
Entlohnung versprochen und die sichere Rickkehr nach getaner Arbeit bzw. Ablauf des
Vertrages. Tatsachlich war die Entlohnung mehr oder weniger nicht vorhanden, da die
Menschen ja auch auf den Plantagen von etwas leben mussten, das ihnen dann verrechnet
wurde. Weiters waren sie auch oft von Alkohol oder Tabak abh&ngig und gaben hierbei ihr
ganzes mageres Gehalt aus. Schlussendlich verlangten die Geschéftdeute natirlich Geld
dafiirr, dass sie die Personen wieder zurtick zu ihren Heimatdorfern brachte, was mitunter eine

betrachtliche Summe darstellen konnte.

So wurden die jungen Manner oft in ein ungeahntes Abhangigkeitsverhdltnis getrieben und
nur wenige von ihnen kehrten je auf ihre Inseln zurtick. Oft wurden auch die Indigenen mit
Versprechungen auf die Schiffe gelockt und dann einfach unter Zwang mitgenommen.

Der Impact auf die kulturellen Gegebenheiten gestaltete sich derlei, dass Gruppenmitglieder
plotzlich aus der Ranggesellschaft ausschieden. Da es sich meist um junge Manner handelte,
die noch in niederen Rangen waren, betraf dies nicht direkt die Flhrungsriege der indigenen
Gruppen. Aber der Nachwuchs wurde so von den Europdern abgeschopft und die
Heranbildung der neuen Eliten gestaltete sich schwieriger. Um nun zu garantieren, dass es
immer eine bestimmte Zahl an Rangen gab, mussten eventuell Bedingungen verschoben
werden und Bedeutungen neu interpretiert werden. So waren zum Beispiel fir einen
mittelhohen Rang nicht mehr 200 Schweine von No6ten, sondern nur mehr 150. Da die
Population an Schweinen gleich blieb, war die Organisation grof3er Mengen davon weit

einfacher, daweniger Konkurrenten um den Besitz rangen.

Wenn rekrutierte Indigene schliefdlich doch in ihre Heimatgemeinde zurlickkehrten, waren sie
oft vollig zerstort von der Pein der harten Arbeit. Sie konnten sich dann auch nur mehr selten
in die Gemeinschaft integrieren, da sie fur lange Zeit vollig ausgeschlossen vom sozialen
Leben waren und quasi den Status eine persona non grata erreichten. So war es oft aul3erst
schwierig sie in das sozidle Gefilige zu integrieren und nicht selten lebten Zurickgekehrte
mehr oder weniger aulRerhalb der Gemeinschaft. Auch waren sie sich vielleicht der Bedeutung
der Schweine nicht mehr bewusst, da sie durch die europaischen Werte in den Plantagen
vollig von der Bedeutungslosigkeit der Schweine in der gesellschaftlichen Organisation
Uberzeugt wurden. So konnten sie nicht verstehen, warum die indigene Gemeinschaft derart

reagierte.
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Hier sei auch noch der Alkohol als Suchmittel erwdhnt. Die indigene Bevolkerung kannte
Alkohol vor den Européern nicht und hatte somit auch keine Erfahrung im Umgang mit ihm.
Der gezielte Einsatz von Alkohol durch die Européer fuhrte oft zur Abhangigkeit und somit
auch zur Abhéngigkeit gegenuber den Lieferanten des Alkohols. Dieser neue Akteur im
sozialen Spiel war wahrscheinlich auch oft ein Druckmittel der Europaer in der Durchsetzung
ihrer Interessen. Innerhalb der Gruppe konnte die Abhéngigkeit auch zu mehr oder weniger
starker Reduzierung traditioneller Wertigkeiten gefihrt haben.

e Zirkulation von Menschen und Gutern

Die Handler der Koloniaméachte verpflichteten Arbeiter von verschiedenen Inseln und
Regionen um mit ihnen andere Inseln zu bewirtschaften. Das hatte einerseits den Vorteil, dass
sich diese ni-Vanuatu mit den Einheimischen vor Ort verstdndigen konnten und
Verhandlungen fuhren konnten. Andererseits wurden sie auch in Konflikten vorgeschickt um
die Gruppe um die Geschéftseute zu verteidigen. Dies war eine reine Abwdalzung des
melanesisch — européischen Konflikts auf einen melanesisch — melanesischen. Das hatte zur
Folge, dass Gruppen sich verfeindeten, die das eigentlich gar nicht wollten. Das
Reziprozitatsprinzip verlangte Vergeltung und so gab es eine neue Qualitét von Konflikten

uber weite Entfernungen hinweg.

Auch hatte das Abwerben von jungen Méannern wie oben bereits erwahnt einen Schwund an
potentiellen Nachfolgern im Rangsystem zur Folge. Die dadurch entstanden Liicken konnten

auf die ein oder andere Weise gel0st werden.

Der Import von europédischen Gutern war bei ni-Vanuatu zwar sehr beliebt, well er das
Alltagsleben vereinfachte und neue Werte im sozialen System darstellen konnte, alerdings
nur bis zu einem gewissen Grad. Wenn nun dieser Grad erreicht wurde, so ging die Nachfrage
nach den neuen Gutern rapide zuriick und traditionelle Werte gewannen wieder an Wert.
Daran kann man sehen, dass die traditionellen Bezugssysteme doch oft nicht allzu sehr in
Mitleidenschaft gezogen wurden und die ni-Vanuatu an traditionellen Werten und Normen
festhielten.

Die Handler reagierten darauf schnell und handelten nun mit Schweinen. Schweine, der
wichtigste traditionelle Wert, konnten leicht transportiert werden und hatte nicht Uberall den

Wert den sie in Vanuatu hatten. So konnten sie gewinnbringend getauscht werden.
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Der Impact durch den Handel mit Schweinen konnte nun starke Auswirkungen im
traditionellen Rangsystem haben oder dieses auch vdllig hinterfragen. Dadurch, dass nun
plotzlich viel mehr Schweine im Umlauf waren, konnten Mitglieder der Gemeinschaft viel
leichter in den Rangen aufsteigen. So wurde das ganze System ins Wanken gebracht, indem
der natlrlichere zeitlich begrenzende Faktor ausgehebelt wurde. So konnte es nun kommen,
dass viele Mitglieder sich in einen Rang einkaufen, der néchste Rang aber nur an eine
einzelne Person vergeben werden konnte. So begann ein Konkurrenzkampf der mit der
ublichen Anzahl an Schweinen nicht entstanden wére. Dies konnte in Konflikten enden, die
Missgunst innerhalb der Gruppe séten und vielleicht einzelne Mitglieder dazu veranlasste das

ganze System zu hinterfragen.

Weiters war es fur Personen, die nicht im traditionellen System die Méglichkeit hatten schnell
aufzusteigen, durch geschicktes Kollaborieren mit Europaern moglich, sich in das System
schnell einzukaufen, wenn auch dieser Effekt durch die umgebenden Faktoren im Rangsystem
abgefedert wurde. Im Rangsystem war ja nicht nur die Opferung von Schweinen wichtig,
sondern auch die Allianzenbildung mit Ranghoheren um in das traditionelle Wissen

eingefuhrt zu werden.

Der Handel mit den Schweinen hatte aber sicherlich immer eine Auswirkung auf das
politische Feld. Durch das plétzliche Uberangebot wurde das Aufsteigen vereinfacht und
jungere Mitglieder der Gruppe gegenuber den dteren in hdheren Rangen bevorteilt, da sie
leichter an Schweine kommen konnten und die &lteren bei der Besorgung der Schweine, um
zu ihrem jetzigen Rang zu kommen, mehr Schwierigkeiten hatten. Andererseits konnte es
natlrlich auch sein, dass die héheren Range die Schweine fur sich beanspruchten, da sie ja
auch die Verhandlungen mit den Europé&ern fuhrten. Dadurch konnten sie den Status Quo
erhalten und ihre Position starken.
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4.2. Missionierung und Kastom

Die erste professionelle und geplante Missionierung erfolgte durch die LMS, die London
Missionary Society. Sie ist ein Abkdmmling der anglikanischen Kirche, die Gber Polynesien
versuchte sich im ganzen Pazifik auszubreiten und zu relissieren. Im Jahre 1893 kamen die
ersten Missionare auf die sidlichen Inseln, wo sich die LMS konzentriert versuchte

durchzusetzen.

Um einen besseren Start der Missionierung zu garantieren, wurden Priester in Samoa und
Tahiti ausgebildet und diese nach Vanuatu mitgenommen. Sie sollten die Kommunikation
garantieren und der indigenen Bevdlkerung als Identifikationsperson dienen. Dabel wurden
sie vorgeschickt um das Terrain fur die europdischen Missionare zu ebnen (vgl. Gundert
1984: 66).

Die London Missionary Society entschloss sich, sich ab Mitte des 19. Jahrhunderts aus
Vanuatu zurtickzuziehen. Dafir kamen die Presbyterianer, massiv unterstiitzt von den Briten.
Auch die anglikanische Kirche versuchte sich wahrend dieser Zeit in Vanuatu zu etablieren.
Dies fuhrte schliefdlich zum Konflikt unter den Kirchengemeinschaften. Daraufhin wurde
Vanuatu 1881 unter den beiden Religionen aufgeteilt, wobei der Norden an die Anglikaner
und der Sliden an die Presbyterianer ging. Die Katholiken kamen erst langsam nach Vanuatu.
Erst nachdem Franzosen und Briten um die Region rangen, versuchten sich die Katholiken,
angetrieben von den Franzosen, sich zu etablieren. Dies geschah vor allem durch die

Maristen.

Die ersten Missionsversuche waren meist erfolglos aus verschiedenen Griinden. Einerseits
war die Infrastruktur fir die ersten Missionare einfach nicht gegeben. Tropische Krankheiten
zwangen sie oft zum Aufgeben, wenn sie nicht sogar todlich endeten. Auch brachten die
Missionare und die Handeldeute oft Krankheiten mit, die die indigene Bevolkerung
dahinraffte. Da die europaischen Missionare diese Krankheiten aber oft Uberlebten, wurden

sie auch damit in Verbindung gebracht und aus dem Dorf vertrieben oder getotet.

,Die Tatsache, dass ni-Vanuatu die europaischen Handelswaren der Missionare der
Verkindigung des Evangeliums entschieden vorzogen, wird in der Missionsgeschichte
Vanuatus immer wieder beklagt® (Gundert 1984: 67). Dieser Faktor ist nicht zu verachten, da
er auf einer andern Tatsache beruht. , Theology did not operate in a materialistic vacuum...”
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(Miles 1997: 161). Die ni-Vanuatu hatten ihre soziale und religiose Ordnung bereits. Das
Rangsystem und die Rolle des Schweines waren klar definiert. Die Ahnen waren die
Ubernattrliche Macht, die bestimmend war. So konnte sich die indigene Bevdlkerung nur
schlecht mit dem vollig neuen Konzept des einen Gottes zurechtfinden. Die Missionare hatten
es aso nicht leicht, die ni-Vanuatu von ihrem Glauben zu Uberzeugen, da sie schon einen

Glauben hatten und der sich véllig von den europaischen Formen unterschied.

Die Missionare hatte es aso prinzipiell nicht leicht in Vanuatu Ful} zu fassen und sich zu
etablieren. ,Die Indigenen bereiteten den Missionaren einen feindseligen Empfang.
Vertreibung und Ermordung von Missionaren auf mehreren Inseln des Archipels waren keine
Seltenheit und vermutlich eine Folge der schlechten Erfahrungen, die die Indigenen bis zur
Ankunft der Missionare mit Européern gemacht hatten (Haiden 2005: 44).

Einen Einfluss auf das soziale und politische Leben hatte auch die Politik der Missionare,
groflkere Dorfer zu etablieren. Dadurch wurden die urspringlichen kleinen versprengten
Niederlassungen an der Kuste in grofReren Dorfern konzentriert. Die aten Strukturen der
Macht konnten so erschittert werden, welil vielleicht mehrere Oberhdupter in einem Dorf
zusammenleben mussten, die sich vorher nicht vertrugen. Das hatte den Vorteil, dass die
Bewohner besser kontrolliert werden konnten und damit einhergehend auch die eigene
Machtposition gestéarkt werden konnte, namlich indem man die Indigenen von ihrer
gewohnten Umgebung in ein fremdes Gebiet bringt. Aul3erdem waren da die Siedlungen
schneller erreichbar, was bei einer notwendigen Flucht, aber auch der Versorgung von

grof3em Vorteil war.

Die Kirchengemeinschaften konkurrierten untereinander. ,Dass Differenzen bezlglich
Liturgie oder kirchlicher Organisation offentlich ausgetragen wurden und ihre européischen
Kirchenmitglieder nicht nach den Glaubensvorschriften lebten, die die Missionare predigten,
schirte die Skepsis der Indigenen gegeniber den Gemeinschaften® (Haiden 2005: 45).Dass
die Missionare sich nicht an die eigenen vorgeschriebenen Regeln hielten, fuhrte zu Unmut
unter den zu Missionierenden. Sie fragten sich, warum sie Regeln einhalten sollten, die
einerseits vollig neu und unverstandlich fur sie waren und andererseits selbst von der
vertretenden Autoritét nicht eingehalten wurde. Das fuhrte zu Unverstandnis und die indigene

Bevdlkerung sah sich keinen Vorteil daraus.

Auch die Differenzen, die die Kirchen untereinander austrugen, waren nicht mit den

Glaubensgrundsétzen vereinbar. Die offentliche Aufhetzung der indigenen Bevolkerung kam
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nicht gut an. Missionare versuchten benachbarte indigene Gruppen, die sich mit den zu
Missionierenden nicht gut verstanden und einer andern Missionsgemeinschaft zugeordnet

wurden, gegeneinander aufzuhetzen und die alten Feindschaften auszunutzen.

Auch verfolgten die Missionare unterschiedliche Strategien die Indigenen zu konvertieren.
Gemeinsam war allen, dass die Seelen der Heiden durch die Konvertierung gerettet werden
sollte. Das wurde auch immer kommuniziert. Um alerdings bis zur Taufe zu gelangen
wurden unterschiedliche Strategien verwendet. Das eine Extrem war das Wertesystem der
Indigenen komplett zu hinterfragen. Hier wurden alle gesellschaftlichen Konventionen
verworfen und versucht neue christliche Werte zu etablieren. Dieser Ansatz war eher strikt
und lief3 keine grof3e Integration der bisherigen Normen und Werte zu. Wenn Indigene diese
L ebenswei se annahmen, dann nannte man das skul (vgl. Haiden 2005: 45).

Das andere Extrem war, den neuen Glauben mit den alten traditionellen Werten zu vereinen
und das Christentum bzw. die neue Religion als zusétzliche Draufgabe zu sehen. Hier wurde
darauf wertgelegt, nur bestimmte Werte zu hinterfragen und die anderen im neuen Glauben zu
integrieren. Dieser Ansatz ist weit weniger strikt und lasst viel Spielraum fir Interpretationen
ubrig. Diese Lebensweise nannte und nennt man kastom (vgl. Haiden 2005: 45).

Der Erfolg in Hinblick auf diese beiden Ansétze kann ganz unterschiedlich bewertet werden.
Vordergrindig war der Ansatz mit der Integration in bestehende Strukturen sicher
erfolgreicher. Die Indigenen waren durch den standigen Wandel der sozialen Gegebenheiten
durch das Rangsystem an Veranderungen gewdhnt und die Integration von neuen Elementen
war bekannt und mit gewissen Ritualen mit eingebunden. Doch war der Erfolg von
Missionsversuchen durch Erfahrungen der Indigenen mit Europdern beeinflusst. Schlechte
Erfahrungen konnten von Anfang an einen Versuch zerstéren und die indigene Bevolkerung
vollig unzugéanglich fur die Missionare machen. ,,Just as the specificities of pig importance
differed from group to group throughout Vanuatu, so did Christian missionaries diverge in
their views of indigenous Melanesian society* (Miles 1997: 161).Wie erfolgreich die
Missionierung war, variierte je nach Kirche und auch wie der Umgang mit Schweinen

toleriert wurde.

Bezogen auf die Kirchengemeinschaften, zogen vor alem die Presbyterianer den strikten
Ansatz vor und versuchten die traditionellen Werte der Indigenen durch die Einfihrung
eurozentrischer Vorstellungen zu verdrangen. , Sie vertraten die Ansicht, das skul und kastom

unvereinbar seien. Polygamie, Schwesterntausch und Brautpreise lehnten sie ab [...]. Dartber
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hinaus wurden auch Kava Rituale und Schweineopfer untersagt [...]* (Haiden 2005: 46).
Diese Eingriffe stellten die grundlegenden sozialen Organisationssysteme in Frage und
stellten eine vollig neue politische Struktur dar. Diese Strukturen wurden von den
Missionaren nicht nur hinterfragt. Als sie bemerkten, dass die alten Strukturen, also die
traditionelle Art zu Leben und die soziale Welt zu strukturieren, nicht erfolgreich hinterfragt
werden konnte, versuchten die Missionare auf eine andere Art kastom zu verhindern. Sie
beférderten Indigene, die sich taufen lief3en und aktiv in der Kirche mitwirkten, zu Chiefs
(hier nicht im Sinne der oben beschrieben Chiefs, die durch ihre Verwandtschaft an Macht
kamen gemeint, sondern im Sinne von Mannern, die im Rangsystem bzw. in der politischen
Autoritét hoch angesiedelt waren). Das fuhrte zu einer Zweiteilung der sozialen Organisation.
Einerseits blieben die alten Strukturen und die kastom Chiefs, also digenigen, die Uber das
traditionelle Rangsystem an die Macht kamen, bestehen. Andererseits gab es neue Chiefs, die
durch ihre Hinwendung zur Kirche und zu européischen Werten eine neue Autoritét erlangten.
Hier spielten auch die Ruckkehrer aus den Plantagen, also die manchma sozial
Aulenstehenden, eine wichtige Rolle. Sie kannten den Umgang mit Europédern und konnten
auch meist gut mit ihnen kommunizieren. Dadurch, dass sie durch ihre Arbeitsrekrutierung
lange Zeit nicht am Dorfleben tellnehmen konnten, konnten sie auch im Rangsystem keine
besondere Rolle spielen. So war das ein wechselseitiger Nutzen zwischen den Heimkehrern
und den Missionaren. Die Rickkehrer erlangten einen neuen méchtigen Status ohne die lange
und ressourcenintensive Leiter des traditionellen Rangsystems empor zu steigen. Die
Missionare konnten nun diese neuen Chiefs dazu bewegen, mehrere Gruppenmitglieder zur
Konvertierung zu tberreden und so die traditionellen Strukturen zu untergraben.

Die Missionare erteilten ein Verbot tUber das kava trinken, die Schweinerituale, den
Schwestertausch und den Brautpreis und weitere traditionelle Werte. All diese Verbote hatten
einen gewaltigen Einfluss auf die traditionelle soziale Struktur, da sie mehr oder weniger ales
verbot, wodurch diese Struktur am Leben erhaten wurde. Durch die vorgeschriebene
Monogamie konnte das Prinzip der Reziprozitdt mit Nachbargemeinschaften nicht aufrecht
gehalten werden und ate Netzwerke Uber Wege hinweg wurden so vernachléssigt. Das
Verbot des Schweinerituals und des kava Trinkens hatte einen direkten Einfluss auf die
politische Struktur. Dadurch konnten die traditionellen Diskussionen und Verhandlungen
nicht mehr korrekt ausgeftihrt werden. Hier wurden nicht nur politische Entscheidungen
gefdllt, auch traditionelles Wissen wurde gepflegt und ging so verloren.
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Wenn man aber nun diese Entwicklungen genauer hinterfragt, so sind es meist nicht die
Missionare selbst, die kastom aus dem Leben der Gemeinschaften zu verdrangen versuchten.
Neben den Rickkehrern aus den vielen Plantagen wurden auch Indigene, die sich besonders
fir die Mission engagierten, nach Neuseeland zur Ausbildung geschickt. Als sie dann
zurlickkamen, versuchten sie ihren religiosen Satus zu einem politischen zu machen und die

traditionelle Ordnung zu unterwandern.

Die Missionare versuchten auch durch die Unterscheidung von guten, eben mit dem
Christentum vereinbaren traditionellen Grundsétzen, und schlechten, eben nicht vereinbaren,
kastom zu unterlaufen. Durch diese Unterscheidung bewirkten sie eine Neustrukturierung der

traditionellen Wert- und Bezugssysteme, indem einfach ein paar Aspekte wegfielen.

Kontextualisierung der Einfliisse der Missionstatigkeit

Wenn man nun all diese Entwicklungen nimmt und in Bezug auf die Bedeutung und die
Stellung der Schweine in der sozialen Realitét bezieht kommt man auf 3 grof3e Aspekte:

o Neue Werte, neue Normen

Die traditionellen Normen, Werte und das Bezugssystem wurden durch die neue,
eurozentristisch gepragte Kultur in Frage gestellt. Es stellte sich fir die indigene Bevdlkerung
ein vollig neues Bild dar, das zu ihrem bisherigen System der sozialen Organisation eine
Alternative bot. Plétzlich gab es nicht mehr nur das eine System, es gab auch eine
Wahiméglichkeit.

Das Schwein as das ultimative Zahlungsmittel im Rangsystem wurde hinterfragt. Seine
Omniprasenz in alen Lebensagen war teilweise nicht mehr haltbar und so verlor auch der
symbolische Wert des Schweines an Bedeutung. Andersherum kann aber auch festgehalten
werden, dass bei einer fehlgeschlagenen Missionierung die alten Werte mehr as friher
hervorgehoben wurden und kastom an sich als ein Lebenskonzept bildete. Das Schwein

gewann dadurch a's zentrales Element an Bedeutung.

In beiden Féllen stellte der Eingriff der Missionare aber eine Veranderung im politischen Feld

dar. Als neue Akteure, die alle symbolischen Kapitalwerte im Feld hinterfragten, konnten sie
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das ganze Feld durchmischen. Bedeutungen gewannen oder verloren an Wert und so wurden
auch die soziale Mobilitét und das Rangsystem an sich verandert. Entweder verlor es kompl ett
an Wert, indem die Gemeinschaft bevorzugte nach den neuen européischen Grundsétzen zu
leben. Dann wurde das Feld komplett zerstért und ein neues Feld baute sich auf, in dem die
Akteure andere Rollen Gibernahmen und die soziale Organisation anders verlief.

Oder das bestehende Feld wurde durch die vdllige Ablehnung der Missionierung gestérkt. Die
bestehenden Akteure behielten ihre Position im Feld bei. Eine Folge dessen war aber
meistens, dass die traditionelle Art zu leben gestérkt daraus hervorging und dadurch
traditionelle Werte noch mehr an Kraft und symbolischen Kapital gewannen. Européische
Giter, die oft von Missionaren zur Gewinnung von Gefolgschaft eingesetzt wurden, konnten
so neben ihrem Nutzen fir den Alltag - der ja objektiv bestehen bleibt - an symbolischem
Kapital verlieren und so fir die Indigenen weniger begehrenswert werden. Das war auch ein
Effekt durch die Ablehnung der neuen Grundsétze.

Viel ofters war eine Mischform der Fall. Bestimmte europaische Werte wurden Ubernommen
und mit den traditionellen Werten in Einklang gebracht. Allerdings veranderte sich auch hier
das Feld der Schweinerituale, da durch das Eintreten der neuen Akteure die Schweine einen
verdnderten Wert erhalten konnten. Pl6tzlich brauchte man zum Beispiel flr eine weitere
Rangerhéhung anstatt 30 Schweinen, 10 Matten und etwas Muschelgeld nur noch 10
Schweine, dafur aber eine Axt. Diese Glter konnte man allerdings nur Uber Européaer
beschaffen, wodurch diese in das Feld eintreten konnten und ihre Position so in der

allgemeinen soziaen Organisation durch einen Status festigen konnten.

e DieRolle der Riuckkehrer aus den Plantagen

Die Rickkehrer aus den Plantagen, also die Opfer der Arbeitsrekrutierung, waren von ihren
Aufenthalten in Ubersee oft gepragt. Neben Alkohol- und Tabakkonsum, der sie auf den
Plantagen halten sollte, waren sie an die europédischen Grundsdize gewohnt. lhre lange
Abwesenheit vom Dorfleben versetzte sie in eine Lage, bei der Rickkehr in ein vdllig
verandertes Bild zuriickzukommen. Sie fanden sich oft nicht zurecht, auch wurde ihnen von
den Europdern die Lebensweise der eigenen Heimatgemeinde als primitiv. und
zurickgeblieben hingestellt. All dies fuhrte dazu, dass sich die Ruckkehrer in der
Heimatgemeinde oft nicht mehr wohl fuhlten und selten am Dorfleben teilnahmen. Da kamen

die Missionare - oft zur rechten Zeit. Sie lebten nach den nun bekannten Grundsdtzen und
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hatten auch die Giter (vor alem Tabak und Alkohol), die sie brauchten. Die Missionare
nutzten nun diese Situation der Rickkehrer aus um sie gegen ihre Gemeinde bei der
Missionierung einzusetzen. Sie wurden mit religitsen Titeln beschenkt und sollten ihre eignen

Verwandten und Freunde dazu bewegen, ihnen zu folgen.

Diese neue Qualitdt des Eindringens in das Feld hatte viele Auswirkungen. Einerseits
hinterfragten die eigenen Leute, in der Person des Rickkehrers, nun pl6tzlich das traditionelle
System. Eine Alternative wurde der Gruppe durch verstandliche Sprache und Schilderung
ihresgleichen, also von jemandem der ihre Sprache, Werte und das Feld kannte, aufgezeigt.
Die Rolle der Schweine wurde so hinterfragt und auch die Rituale und Situationen in denen
sie zum Einsatz kamen. Das Feld der Schweinerituale und das der politischen Organisation
veranderten sich grundlegend aufgrund der verénderten Bedeutungen und der neuen Akteure,

die von Laien plétzlich ohne das traditionelle System zu Professionellen wurden.

Oft wurden Ruckkehrer und Verlierer des traditionellen Rangsystems von den Priestern durch
eine Messe in einen religiosen Status gehievt. Diese Zweigleisigkeit der Rangerhéhung war
natdrlich fur beide Seiten bedrohend, aber fir das traditionelle System stelle es eine neue
Herausforderung dar, die bewéltigt werden musste. Diese Bedrohung wurde meist durch eine
Veranderung des Feldes bewdltigt, indem entweder neue Werte und Akteure mit integriert

wurden, oder aber auch die alten Werte und Akteure gestéarkt wurden.

e Kastom Chiefs und Chiefs

Wie schon oben erwdhnt wurden Personen, die eigentlich nicht zu den oberen Réngen der
traditionellen Ranggesellschaft gehdrten, durch neue Rituale zu Chiefs erkléart - in diesen
Falen war es oft eine heilige Messe. Zu dieser Ehre kamen sie meist, indem sie européische
Schulen besuchten und sich in der Kirche und Missionierung engagierten. Dadurch erlebten
sie aber eine vollig neue Aushbildung und die alten Werte wurden mehr oder weniger
unwichtig. Man musste nicht Schweine zahlen um in die Schule oder Kirche zu gehen. Eine
gute Beziehung zu den Missionaren war der gatekeeper fir eine Rangerhthung auf3erhalb des
traditionellen Systems.

Diese neuen Chiefs, also ranghohe Personlichkeiten, hatten auch nicht die Mdglichkeit mit
den Ahnen zu sprechen, da es ja ihren Glaubensgrundsdtzen widersprach, aus den Ahnen

Kréfte abzuleiten. Das unterschied sie wesentlich von den kastom Chiefs, die diese Fahigkeit
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durch gewisse Rénge erhielten und so auch Zugang zu indigenem Wissen und Ritualtechniken
erfuhren. Das konnten die Chiefs nicht erhalten, auf3er, beide Arten von Personlichkeiten mit
hoher sozialer Autoritét, kollaborierten. Sie hatten nicht die traditionelle Rangleiter
durchlaufen und hatten sich somit auch nicht einen Wissensstock aus diesen unterschiedlichen
Ritualen aufbauen konnen.
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4.3. Das Kondominium

Die gemeinsame Verwaltung Vanuatus durch Frankreich und Grof3britannien in Form eines
Kondominiums war und ist ein einzigartiges System. Diese Form der politischen Organisation
hat es sonst nirgends gegeben. Dabel ist zu beachten, dass es wirklich eine gemeinsame
Regierung war und nicht nur eine Aufteilung. ,Die beiden Kolonialméchte Grofbritannien
und Frankreich einigten sich im Falle von Vanuatu auf das Verwaltungsmodell einer
Kondominiumsregierung, und zwar nicht in Form einer Teilung in zwei Zonen, die jewells
von den Briten und den Franzosen verwaltet wurden, sondern in Form einer gemeinsamen
Verwaltung des gesamten Gebietes* (Haiden 2005: 51).

Die Grindung dieses besonderen Modells war eine Folge von vielen Entwicklungen.
Einerseits wollten die Franzosen das Land, genauso wie Neukaledonien, als
Uberseeterritorium annektieren. Die Briten wiederum hatten zwar kein Interesse an der
Annektierung, wurden aber von Australien bedrangt das Land nicht den Franzosen zu
Uberlassen. Franzosische Siedler hatten durch die weitaus rigidere Politik mittlerweile recht
viel Land fUr sich beansprucht. Die britischen Siedler sahen sich dadurch in Bedrangnis
gebracht und kritisierten auch die Umstande, wie die Franzosen zu Land kamen. Auch war die
Offentliche Infrastruktur, vor allem in Hinsicht auf die Rechtsprechung, nicht geregelt.
Nachdem nun eine Kommission und wenig spéter auch ein ihr zugeordneter Gerichtshof nicht
ausreichten, um den Siedlern die nétige Unterstiitzung zu gewdahrleisten, einigte man sich

schliefdlich 1906 in einer Konvention zur Grindung eines Kondominiums.

Dieses Kondominium war auf administrative Infrastruktur ausgelegt. Es wurde eine Judikatur
eingefuhrt. Zu diesem Zwecke wurden Gerichte einberufen, die sich aus einem franzdsischen,
einem britischen und einem vom spanischen Koénig ernannten Richter zusammensetzten.
Diese Gereichte waren vordergrindig fur die Streitigkeiten zwischen den Siedlern gedacht
und zwischen Siedlern und ni-Vanuatu. Sie hatten aber sowohl zivilrechtliche as auch
strafrechtliche Kompetenzen. Dabei wurden die Streitigkeiten nach der Rechtslage der
jeweiligen Staatsangehdrigkeit der Parteien verhandelt, das geschah ebenso wenn eine Partel

eine indigene Person betraf.

Neben diesen Gerichten wurden 1914 auch so genannte native courts eingerichtet, die
Streitigkeiten mit der Beteiligung der indigenen Bevoélkerung behandelten. Diese Gerichte

setzen sich aus einem britischem oder franzdsischem Vorsitzenden und indigenen Assistenten
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zusammen. Es war aber nicht so, dass die indigenen Assistenten Recht sprachen, sie hatten
viel mehr die Rolle eines Sachverstandigen. Um so ein Amt innehaben zu kénnen, musste der

Indigene aber der englischen oder franzésischen Sprache méchtig sein und schriftkundig.

Oftmals ging es in diesen Gerichten um Landstreitigkeiten, die aber zumeist zu Gunsten der
Européer endeten, wenn sie zwischen einem ni-Vanuatu und einem Siedler stattfanden. Dadie
ni-Vanuatu oft nicht der Schrift und Sprache der Kolonialbeamten méachtig waren, hatten die
Siedler meist leichtes Spiel.

Neben der Rechtsprechung und der Schlichtung von Landstreitigkeiten, regelte die
Konvention zum Kondominium auch noch den Handel mit Alkohol und Waffen. Diese
Regelungen konnten aber nur wirksam werden, wenn auch der politische Wille dazu da war
Verstofe dagegen zu verfolgen. Oft scheiterte das auch schon daran, dass die Kontrolle des
Handels schlichtweg nicht stattfand. Die Kolonialbeamten hatten einerseits wenige
Ressourcen und beschrankten sich mehr auf die Aufrechterhaltung des offentlichen Friedens
as auf die rigide Kontrolle aller Konventionen. Andererseits waren die Siedler und die
Beamten miteinander sicherlich gut vertraut, so war es im gegenseitigen Einvernehmen
sicherlich nicht schwierig sich Uber manche Regeln hinwegzusetzen. Dies traf vor alem bei
den Franzosen zu, die nach wie vor ein groferes Interesse an den Ressourcen der Inseln hatte
as die Briten. Van Trease hat hierzu in seinem Buch eine gute Aufzahlung der
Besitzverhaltnisse in den spdten 1960er Jahren: 64% des Landes waren in indigener Hand, 31
% in franzosischer und nur 4 % in britischer (vgl. van Trease 1987: 81ff).

Das Absurde an diesem Kondominium war, dass eben alles doppelt existieren musste, daes ja
eine gemeinsame Regierung war. So musste die 6ffentliche Infrastruktur immer doppelt
aufgebaut werden. , Statt einer gemeinsamen Koloniapolitik gab es zwei Bildungssysteme,
zwei Gesundheitssysteme, zwei Nationalhymnen, zwei Wahrungen, drel Rechtssysteme,
unzahlige Gerichte und keine politischen Parteien” (Haiden 2005: 53). So konnte sich die
indigene Bevolkerung aussuchen, welche Schule, welchen Arzt oder auch welches Gericht sie
bevorzugten. Allerdings konkurrierten die zwei System trotz der Konvention weiterhin und

die indigene Bevdlkerung sah sich immer wieder zwischen zwei Fronten.

Neben diesen Strukturen richteten die Kolonialverwaltungen auch noch indigene Vermittler
zwischen der einheimischen Bevolkerung und den Kolonialbeamten ein. Diese sogenannten
jifs sollten bei Streitigkeiten vermitteln und auch die im Inselinneren wohnhafte Bevolkerung
erreichen (vgl. Rodman/Ayers 1982: 6ff). Diese jifs, also wiederum keine Chiefs, die durch
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Erbfolge an die Macht kamen, sondern durch die Kolonialverwaltung, standen nun zwischen
zwei Stuhlen. Einerseits sollten sie die Interessen der indigenen Bevolkerung darstellen,
andererseits die Interessen der Kolonialbeamten vertreten. Auch waren sie durch den von der
Besatzungsmacht verliehenen Titel noch lange kein anerkanntes Mitglied der hoheren Rénge
einer Gemeinschaft und hatten somit nicht das Recht, politische Entscheidungen zu treffen.
Die kastom Chiefs und Big Man wiederum mussten ihnen nicht folgen. Die Rolle, die diese
jifs einnahmen, konnte aber auch von den Kolonialbeamten ausgenutzt werden um ,,indirect
rule* zur Anwendung zu bringen. Das heild, dass die Kolonialbeamten durch geschickte
Strategien Uber diese jifs versuchten ihre eigene Machtposition zu stérken.

In dieser Zeitspanne waren die Bemihungen der Siedler um eine gewinnbringende
Bewirtschaftung der Inseln mehreren staatlich verordneten Auflagen unterlegen. Die Praxis
zeigt dlerdings, dass diese Auflagen nur selten eingehalten wurden und dass das
Selbstverstandnis der Europaer als unumschrankte Besatzungsmacht oft nicht mit den
Interessen der ni-Vanuatu Ubereinstimmten. So uferten die Landstreitigkeiten schliefdlich
massiv aus und es entstanden mehrere Widerstandbewegungen die schliefdlich in die

Unabhangigkeit mindeten.

Kontextualisierung der Entwicklungen wahrend des Kondominiums

Das Kondominium hatte direkten Einfluss in politischer und rechtlicher Hinsicht auf die
indigene Bevolkerung. Dabei sind die Konvention zum Kondominium und seine politischen

Infrastrukturen, sowie die daraus folgende 6ffentliche Infrastruktur, hier besonders wichtig.

e Gerichtsharkeit

Die neu eingerichteten Gerichte waren natirlich ale nach europdischem Vorbild gestaltet.
Von Rucksicht auf die indigene Rechtsprechung kann auch bei den native courts nicht
gesprochen werden. Die Beteiligten der indigenen Bevolkerung hatten keine
Entscheidungsbefugnis und wurden auch von den Kolonialbeamten erwahlt. Man nahm
naturlich nur die Personen, die einem gut gesinnt waren.



Die indigene Rechtsprechung richtet sich janach dem Reziprozitétsprinzip, das heil3, dass die
Schuld so lange nicht getilgt ist, bis der Schaden zu beiden Seiten gleich ausfallt. Das kann
durch das Zahlen von Schweinen passieren, von wertvollen traditionellen Gegenstéanden oder
auch durch das Knipfen von Heratsbeziehungen oder dergleichen. Die européische
Rechtsprechung kannte aber nur abstrakte Bestrafungen wie Freiheitsentzug oder Geldstrafen.
Diese Bestrafungen waren allerdings fur die ni-Vanuatu nicht der richtige Ansatz, da sie
selbst nicht viel davon hatten, da nur die Person selbst, oder bei Geldstrafen der
Kolonialbeamte, davon profitierte. Die Schuld war also nach dem Reziprozitétsprinzip nicht
getilgt und so war das Ende des Konfliktes oft nur sehr latent und instabil.

Die Annahme dieser Gerichte schméerte auch die Bedeutung des Schweines, da es nicht
mehr fur die Tilgung von Sanktionen und Schuld benétigt wurde. Das Schwein wurde also
dadurch im Konfliktfall obsolet und somit auch die Rituale und Zeremonien rund um den
Ausgleich von Schulden. Das Feld der Rechtsprechung, das so wie das religiose und das
politische eng miteinander verknipft war, l6ste sich somit von den traditionellen Strukturen
und wurde zu einem neuen Feld mit neuen Akteuren und symbolischen Werten.

Auch interessant zu erwdhnen ist die Rolle eines Richters, der bis dahin fir ni-Vanuatu ja
nicht bekannt war. Es gab Rechtsprechung, alerding wurde die in gemeinschaftlichen
Verhandlungen unter Vorsitz des Big Man oder des Chief ausgefihrt. Bei rituellem kava
trinken und unter Einbeziehung aller Interessen des Gegners wurde solange gefeilscht, bis
beide Seiten mit dem Ergebnis zufrieden waren. Das wiederum mindete in einem Ritus der
von Gruppe zu Gruppe unterschiedlich war. Die neuen Gerichte waren aber ganz anders
gestrickt und so veranderte sich die soziale Wirklichkeit der indigenen Bevolkerung

wiederum um ein Stick.

e Landstreitigkeiten

Die Streitigkeiten um Land waren auf den Inseln ein sténdig drohender Konfliktherd. Die
Landflache war sehr gering und so war es oft der Fall, dass bei der Ankunft der Européer alle
Landflachen bereits vergeben waren, zumindest an der gut erreichbaren Kste. Europaer
eigneten sich nun dieses Land durch Tausch oder gewaltsam an. Es war aso meist eine
ungerechte Aneignung zu Ungunsten der indigenen Bevidlkerung. Diese unrechtmallige
Aneignung - vor allem der Franzosen - wurde schlief3dich durch das Kondominium legitimiert.

Dies ging schliefdlich so weit, dass K olonialbeamte einschreiten mussten, sodass die indigene
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Bevdlkerung noch genug Land hatte um die Uberlebenswichtigsten Lebensmittel anzubauen.
Als der Handel mit européischen Gitern sich intensivierte und der wahre Wert der Giter sich
herausstellte, bemerkten die ni-Vanuatu, dass sie von Siedlern oft betrogen worden waren und
forderten ihr Land zurtick oder aber auch eine angemessene Vergitung. Die Siedler waren
aber nicht bereit das Land, das sie in ihren Augen rechtm&fdig erworben hatten, nochmals zu

bezahlen, geschweige denn zurtickzugeben.

Die Umverteilung von Land hatte auf die Bedeutung des Schweines keine direkte
Auswirkung. Aber sie bedeutete fur die traditionellen Wegenetzwerke einen bedeutenden

Eingriff. So anderte sich das religitse Feld und somit auch die Heiratsbeziehungen.

e Verhdtnis der indigenen Bevdlkerung zu den Siedlern

Durch den nun offiziellen Status der Kolonialbeamten konnten sie von der Regierung und
dem Mutterland mehr Unterstitzung erwarten und erhielten so eine grolere
Durchschlagskraft gegentiber der indigenen Bevolkerung. Durch die Gerichte, die oft auch
von Kolonialbeamten geleitet wurden, waren die Beziehungen zwischen den Europaern und
der indigenen Bevilkerung oft belastet. Dies versuchte man durch die Einfhrung der
sogenannten jifs zu verbessern, das war allerdings ein weiterer tiefer Eingriff in die

traditionellen sozialen Systeme der ni-Vanuatu.

Diese jifs waren oft auch Indigene, die bereits durch die Kirche einen héheren Titel erreicht
hatten. So wurde der eigentlich religidse Titel auch zu einem politischen und stellte den jif
dem kastom Chief gegenuber. Sie beide hatten nun Kompetenzen im politischen und
religiosen Feld, was bedeutete, dass das alte Rangsystem noch mehr hinterfragt wurde. Das
war den Personen, die durch das traditionelle Rangsystem hohe Positionen erreichten,
natirlich nicht recht und sie versuchten die traditionellen Werte, und damit ihre
Machtposition, zu unterstreichen. Nun konnten sich aber Personen, die im traditionellen
System nicht erfolgreich waren oder aber auch den schnellen Weg zur Macht suchten, sich
dem jif anschlief3en und somit in Konkurrenz zum kastom Chief treten. Das konnte zur Folge
haben, dass sich Dorfgemeinschaften in eine nach den traditionellen Regeln Iebende Gruppe
und eine nach den européischen Grundsétzen |ebende Gruppe splitteten. Das bedeutete fur die
Dorfgemeinschaft eine vollige Neugestaltung der Felder.
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Das politische Feld hatte nun zwel Gesichter und viele verschiedene Akteure die sich auf
unterschiedliche Werte bezogen. Die Frage ist nun ob es sich dabel noch um ein Feld handelt
oder ob es zwei verschiedene sind, weil die Definition des Feldes und das Eintreten in das
Feld vollig verschiedenen Grundsédtzen folgen. Demnach sind die Professionellen des einen
Feldes in dem andern Laien und umgekehrt.

Die Bedeutung des Schweines als zentrale Figur im sozialen Leben wandelte sich fur die
kastom Gruppe nur wenig, doch fir die andere Gruppe extrem, da es pl6tzlich vollig seinen

symbolischen Kapitalwert verlor.
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4.4. Die 70er und die Unabhingigkeit

Mittlerweile hatten die europédischen Einflisse die traditionellen sozialen Strukturen
weitestgehend grundlegend verandert. Der Einfluss der Missionare, der europdischen Giiter
und der Geldwirtschaft drang in alle Bereiche des Lebens vor. Anfang bis Mitte des 20.
Jahrhunderts setzte in der gesamten Welt eine Antikolonialisierungswelle ein. Diese
Entwicklungen machten auch nicht vor Vanuatu halt. Im Zuge dessen und auch aufgrund der
stéandigen Benachteiligung der indigenen Bevolkerung grundeten sich
Widerstandbewegungen, die sich gegen die Koloniaméchte stellten und versuchten ihre

I nteressen durchzusetzen.

Die Nagriamel Bewegung war in Espirito Santo, kurz Santo, angesiedelt. Es handelt sich
dabei um die flachenmaldig grofite Insel Vanuatus. Santo war ein militérischer Stitzpunkt der
Amerikaner, die teilweise bis zu einer halben Million Soldaten auf der Insel stationierten.
Diese Menschenmassen brauchten natirlich auch Platz und so wurde die indigene
Bevdlkerung immer weiter verdrangt. Auch die Franzosen waren auf der Insel sehr aktiv und

nahmen sich viel Land von der indigenen Bevoélkerung.

1963 schliefdlich rief Jmmy Stevens die Nagriamel Bewegung ins Leben. Nagriamel setzt
sich aus zwei Wortern zusammen: Nangaria ist ein spezieller Ausdruck fir einen Baum,
dessen Zweige mit dem charakteristischen farnghnlichen Aussehen oft in traditionellen Riten
verwendet wurden und werden. Dieser Baum wurde von Stevens mit Mannlichkeit und Stolz
symbolisiert. Namele steht fir einen anderen Baum, der symbolisch fir Besitz und Grenze
steht. Uber die Namensgebung kann man also, symbolisch gesehen, auf die Absicht der
Bewegung schliefien.

Das Ziel war es, kastom wieder zu stérken und traditionelles Land zuriickzugewinnen. Die
traditionelle Lebensweise in den Dorfern sollte wiederbelebt und die traditionellen Werte
gestérkt werden. Um das zu erreichen sollte das von den Europ&ern okkupierte Land
retourniert werden und die indigene Bevdlkerung in die Dorfer zurtickkehren und wie ihre
Ahnen leben. Auch war die politische Emanzipation der unterdriickten indigenen

Bevolkerung ein Ziel um selbstbestimmt leben zu kdnnen.

Die Nagriamel Bewegung wuchs schnell auf der Insel Santo und breitete sich auch im Norden
Vanuatus aus. Jimmy Stevens war der Kopf der Bewegung. Er setzte gezielt traditionelle
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Werte ein, um sich selbst eine Position im traditionellen Rangsystem zu verschaffen. Stevens
erkannte die Bedeutung von kastom in der politischen Redlitét vor alem in Bezug auf die
indigene Bevdlkerung. Es selbst ernannte sich zum Moli, also zum hdchsten Rang im
Rangsystem. Durch geschickte Kollaboration mit politischen Gegnern verschaffte er sich also
einen Status im traditionellen System. , Er flhrte wie ein Big-Man, tétigte Investitionen im

Namen seiner Klienten und war das Sprachrohr fir ihre Frustration® (Haiden 2005: 66).

Was anfanglich eine Bewegung fir die Zurickgewinnung von Land war, wurde nun zu einer
politischen Bewegung. Dadurch, dass Stevens immer wieder auf die Landstreitigkeiten
zurlickkam, konnte er eine grofe Gruppe ansprechen und hinter sich scharen. Auch mit den
Kirchengemeinschaften kollaborierte er. Das war aber wiederum ene grof3ere
Herausforderung, da er die Interessen der Kirchen mit kastom in Einklang bringen musste.
Um dies zu gewdhrleisten, erfand Stevens seine eigene Interpretation von kastom. Diese
Selektion der traditionellen Werte war natrlich gepragt von politischen Motiven. , Stevens
wollte aus kastom sein eigenes Gesetz machen und argumentierte sténdig mit imaginéren
sozialen und politischen Konstruktionen, um fur sich beanspruchen zu kénnen, nur er kenne
wahres kastom® (Haiden 2005: 68).

Schliefdich entwickelte sich die Nagriamel Bewegung zu einer Sezessionsbewegung der Insel
Santo und alle Kolonialbeamte mussten daraufhin die Insel verlassen. Im Jahre 1980 folgte
schliefdlich die Unabhangigkeit Vanuatus und der Aufstand in Santo wurde mit Hilfe von
Truppen aus Papua Neu Guinea niedergeschlagen. Stevens wurde daraufhin inhaftiert,
Nagriamel aber nicht verboten. Die Bewegung lebte weiter, besann sich aber auf die

ursprunglichen Werte kastom zu starken.

Die Vanua aku Pati war der politische Gegenspieler von Nagriamel. Diese erste politische
Partei ging aus einer Vereinigung von religiésen Personlichkeiten auf Pentecost hervor.

Father Walter Lini sollte die Fihrung schliefdlich in der neu gegriindeten Partei Gibernehmen.

Die Briten unterstiitzten die Vanua aku Pati, da sie keinen Sinn mehr in der Weiterfihrung
der Kondominiums sahen und Vanuatu moglichst kostenneutral der Freiheit Uberlassen
wollten. Die Franzosen wiederum hatten ganz andere Interessen in der Region. Das
gewinnbringende Neukaledonien in der Nadhe und die vielen Landbesitzungen der
franzosischen Staatsburger liefd sie zur Opposition gegenuber Lini werden. Auch Nagriamel
verbiindete sich schliefdlich mit den Franzosen um noch mehr Einfluss zu erhalten.
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Die Vanua aku Pati verfolgte den Weg der Vereinigung Christentum mit kastom. Da
mittlerweile ein Grofdteil der ni-Vanuatu christlichen Glaubens war, fihrte der Weg an die
Macht und die Gefolgschaft einer breiten Masse nur Uber Religion. ,, Die Rickforderung von
Land wurde schnell zum zentralen Thema der Partei und das proklamierte politische Ziel eine
unabhangigen Regierung® (Haiden 2005: 71). Die Bewahrung traditioneller Werte wurde
auch in das Parteiprogramm mit aufgenommen, doch war das auch ein standiger Konflikt, da
die Partei doch christlich gepragt war. Die Verwendung von Bislama als Sprache nutzte die
Partel dazu, um mehr Einheimische an die Partei zu binden und mit ihnen auch ausreichend

kommunizieren zu kénnen.

Durch die Missionierung hatten die traditionellen Werte an Wertschatzung verloren, der
christliche Glaube und seine Uberbringer urteilten meist schlecht Uber sie. Es wurde als
dunkles Zeitalter gesehen, von dem man sich moglichst distanzieren sollte um seine eigene
Position zu stérken und die eigenen européischen Werte wichtiger erscheinen zu lassen. Da

kam die Doktrin kastom mit Christentum zu verbinden gut an und passte auch in das Konzept.

Kastom und traditionelle Bezugssysteme stellten fur die Vanua aku Pati aber auch eine
wichtige Argumentationslinie in der Zurtickgewinnung von Land dar. Die Landstreitigkeiten
waren ja wie oben bereits erwahnt eine wichtige Komponente in der Unabhangigkeitsperiode.
Durch kastom und deren Instrumentalisierung wurde versucht, das Land von den Siedlern

zuriickzugewinnen.

Auch die traditionellen Autoritdten sollten wieder gestarkt werden. Die Big-Man und die
Chiefs sollten die Interessen der indigenen Bevolkerung vertreten kénnen und nicht das
fremde, von europdischen Grundsétzen gepragte politische System, das keine Ricksicht auf
traditionelle Werte nahm.

Als schliefdlich 1979 zum ersten Mal gewdahlt wurde, errang die Vanua aku Pati einen
deutlichen Sieg und ging aus dieser Wahl mit einem klaren Anspruch auf die Fihrungsrollein
der kommenden Unabhangigkeit hervor. Am 30. Juli 1980 wurde schliefdlich die
Unabhangigkeit Vanuatus proklamiert und Walter Lini wurde zum ersten Regierungschef

ernannt. Vanuatu ist heute eine présidiale Republik mit einem Einkammernsystem.
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Kontextualisierung der Entwicklungen um die Unabhangigkeit

In der Mitte des 20. Jahrhunderts gab es neue Entwicklungen, die ein vollig neues politisches
System brachten, ndmlich den Nationalstaat. Das so heterogene Land war nun eine imaginare
Einheit, die auch so verwaltet wurde. Auch im Zuge der Unabhangigkeitsbewegungen gab es

Veranderungen im sozialen System und in der Bedeutung traditioneller Werte.

e Landstreitigkeiten

Die Européer hatten bei der Errichtung ihrer Siedlungen meist unrechtmafdig Land von den ni-
Vanuatu Ubernommen. Dabel nahmen sie keine Riicksicht auf eventuelle rituelle Zwecke
dieser Landereien. Nun kam es vor, dass spezielle, mit mana belegte heilige Plétze auf diesen
Landereien lagen und sie so den Gemeinschaften, die sie eigentlich fur ihr traditionelles
Geflige brauchten, abhandenkamen. So musste man entweder einen neuen Platz errichten,
oder man anderte die Rituale, die mit dem Platz in Verbindung waren. Diese Pldtze waren
nicht nur irgendwelche Lichtungen. Sie waren zum Beispiel Treffpunkte fir Geheimbiinde.
Diese Geheimbunde stellten auch oft ein Netzwerk dar, das Gemeinschaften miteinander
verband. So musste man sich auf einen neuen Platz einigen, der geeignet war fir diese
geheimen Treffen, den also nicht ale einsehen konnten. Die Gemeinschaften dieser
Geheilmbiinde waren dadurch bedroht.

Auch konnte der Eingriff von auRen in die komplizierten Wegenetzwerke, die
Zugehdrigkeiten regelten, beeintrachtigen. Wenn nun durch die Enteignung von Land zwel
Gruppen voneinander getrennt wurden, so hatten sie auch nicht mehr die Moglichkeit,
Heiratsbeziehungen miteinander aufrecht zu erhalten. Das konnte dann neue Netzwerke und
damit auch einen tiefen Eingriff in die sozialen Felder bedeuten. Die aten bekannten Werte
galten nicht mehr und mit den neuen Partnern mussten neue Konventionen ausverhandelt
werden. Das fuhrte dazu, dass der symbolische Wert vieler Gegenstdnde sich verandern

konnte. Der neue Akteur im Feld veranderte es auch gleichzeitig.

Durch die Wegnahme von Land gingen auch wertvolle Ressourcen verloren, die fur die
Nahrungsproduktion gebraucht wurden. So konnte weniger angebaut werden, wilde Friichte
usw. gingen verloren und die Ernten fielen weniger ertragreich aus. Auch konnte nicht mehr

das alte Jagdgebiet genutzt werden und so war weniger Nahrung im Umlauf. Das fihrte dazu,
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dass die indigene Bevolkerung selbst die Nahrung brauchte und die Schweine weniger zum
Essen hatten. Dadurch war auch ihre nattrliche Reproduktion weniger erfolgreich. Da nun
weniger Angebot an Schweinen dawar, war es auch schwieriger die traditionellen Strukturen
aufrecht zu erhalten, das Rangsystem war weniger einfach zu erklimmen. Das spielte
naturlich den neuen Strukturen zur Macht durch die Kirche und koloniale Autoritdten in die

Héande.

e Interpretation von kastom

Das Konzept von kastom wurde durch die neue indigene Elite der
Unabhangigkeitsbewegungen vollig neu interpretiert. Kastom war nun nicht mehr ein System
der traditionellen Lebensweise, das individuell von Gemeinschaft zu Gemeinschaft flexibel
gestaltet war. Es war vielmehr ein Objekt, das as eine einzige Wahrheit und ein Ding
hingestellt wurde. Das flhrte dazu, dass Lini und Stevens mit dem Begriff kastom politisches

bzw. symbolisches Kapital bei der gesamten indigenen Bevdlkerung Vanuatus erreichte.

Kastom im urspriinglichen Sinne war in vielen verschiedenen Weisen zu verstehen. Einerseits
konnte das traditionelle System ein flexibles Rangsystem besitzen, das mit Schweinen und
Ritualen erkauft werden konnte, und andererseits das Chief System, das durch Vererbung
bestimmt war. Traditionelle Werte wie eben das Schwein waren immer in ein System von
Bezugssystemen, Normen und Prozessen eingebettet, die nie gleich waren. Jede Gemeinschaft

hatte ihre eigenen Regeln, das zeichnete VVanuatu aus.

Nun wahlte aber die politische Elite zum Beispiel das Schwein und seine Hauer zum neuen
nationalen Symbol. Wenn man das nun im traditionellen Sinne sieht, dann ist die Rolle des
Schweines nicht in ganz Vanuatu gleich. Vor alem im Norden bel den Big-Man Systemen
spielte das Schwein und seine Hauer eine bedeutende Rolle im sozialen Geflige. Im Siiden
aber wiederum war es eher selten, dass die Schweine so einen symbolischen Wert hatten und
das Wachsen der Hauer wurde auch nicht extra forciert. Die Schweine waren dort eher

Nahrungsmittellieferanten.

Das Feld der Schweine wurde aso von einer lokalen Ebene auf die nationale Ebene
umgewandelt. Diese beiden Felder kann man Uberhaupt nicht miteinander vergleichen, da
vollig unterschiedliche Akteure darin spielen und die Definition zwischen Professionellem

und Laien ganz anders ist. Aus einer lokalen Eben, wo das Schwein zum Bezahlen von
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Rangerhdhungen, Brautpreisen oder aber auch Schulden durch Konflikte verwendet wurde,
wurde nun eine nationale Ebene, in der es as Identifikationsfigur in politischen Reden,

Symbolen und Ritualen auftreten musste.

So wurde am Tag der Unabhangigkeit, dem 30.7.1980 ein Schwein geschlachtet, ein grof3er
Eber mit langen Hauern. Bilder dieser durch die nationale politische Elite erfundenen

Zeremonie hangen heute im Nationalmuseum von Port Vila und stehen fir alle ni-Vanuatu.

Die traditionellen Werte wurden also von der neuen, nicht traditionellen Elite verwendet um
sich auch im alten Wertesystem Autoritdt zu beschaffen. immy Stevens Nagriamel baute
seine Bedeutung rund um traditionelle Werte auf. Jimmy Stevens selbst erreichte den Rang
eines Chief durch die Schweinerituale, obwohl er selbst keine Wurzeln in Vanuatu hatte (er
war Sohn eines schottischen Seemannes und einer tonganische Prinzessin). Nagriamel
entstand im Urwald von Santo, alle Rituale usw. wurden von Jimmy Stevens kreiert. Stevens

verwendete die pigs-in-kastom um politisches Kapital zu erhalten.

Die Vanuaaku Pati von Walter Lini erlangte die Macht. Die Stérkung von kastom und deren
Symbolen sollte die nationale Einigkeit fordern. ,Curved pig tusks figured prominently in
official symbols of Vanuatu sovereignty...” (Miles 1997: 163).

e Nationalstaat

Der Nationalstaat war ein vollig neues Konzept fur die ni-Vanuatu. Die Nation als imaginéare
Gemeinschaft existierte bisher nicht, man pflegte Kontakt mit Nachbarn und den befreundeten
Gemeinschaften, aber diese Beziehungen waren stets lokal beschrankt. Der Nationalstaat ist
ein vollig anders Konzept, das eine ldentifikation mit dem Staat und seinen Institutionen
selbst vorsieht. Wenn man den Staat nicht al's solchen annimmt und akzeptiert, so ist es auch
schwierig zu verstehen, warum staatliche Polizel, staatliche Gerichte oder generell 6ffentliche
Infrastruktur Gber das eigene Leben und Tun bestimmen darf und man daftr auch noch in

Form von Steuern bezahlen muss.

Die ni-Vanuatu identifizierten sich immer nach der eigenen lokalen Gemeinschaft, nach dem
eigenen nakamal oder hdchstens nach dem Wegenetzwerk. Das wiederum war aber schon das
Weiteste was als ldentifikation interpretiert werden konnte. Das Beispiel, dass zwel

Nachbardorfer unterschiedliche Sprachen bzw. Dialekte sprachen im Bewusstsein der
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|dentifikationskraft von Sprache, zeugt wohl am besten, wie lokal und eng die Identifikation

verstanden wurde.

Um Autoritéten und ihr Werte- und Bezugssystem zu akzeptieren, muss man sich auch mit
ihnen identifizieren kdnnen und das war das Hauptproblem des Nationa staates. Er sollte alle
représentieren, aber bel einer so heterogenen kulturellen Landschaft wie Vanuatu sie aufweist
Ist das nicht moglich. Dies zeigte sich in den ersten Jahren der Unabhangigkeit, indem es zu
vielen politischen Krisen kam. Die politischen Parteien hatten viele Interessen zu vertreten
und dementsprechend kam es nur selten zu einer wirklich stabilen Regierung, die eine breite

Basis vertreten konnte.

Interessant ist auch zu erwahnen, dass die Verfassung von Vanuatu kastom mit einbezieht. In
der Judikative und in der Legislative soll immer auch kastom mitgedacht werden, so schreibt
es die Verfassung vor. Um das sicherzustellen gibt es einen National Council of Chiefs, der
aber mehr eine beratende und symbolische Funktion hat. Auch durch diese Integration von
traditionellen Autoritéten, die oft zu diesem Titel durch nicht traditionelle Ernennungen
kamen, sollte eine hohere Identifikation mit dem Nationalstaat passieren. Die indigenen
Gemeinschaften folgten noch oft dem Chief, auch wenn er nicht traditionell im Rangsystem
aufstieg, und eine Integration von demjenigen konnte die Integration all seiner Gefolgschaft
bedeuten. So wurden eigentlich traditionelle Strukturen, die wiederum nicht so traditionell

aufrechterhalten wurden, genutzt, um die neuen Strukturen zu stérken.
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4.5. Heutige Entwicklungen

Im heutigen Vanuatu hat die Bedeutung der traditionellen Strukturen stark verloren. Der
Einfluss des Nationalstaates, der Geldwirtschaft und der Lohnarbeit hat das soziale System
groftenteils stark verandert. Viele junge Manner ziehen in die gréf3eren Stadte oder wandern
nach Australien und Neuseeland aus um dem Ruf der westlichen Wohlstandgesellschaft zu
folgen. Die Bedeutung der Chiefs hat sich zwar auf lokaler Ebene teilweise gehalten, aber die
traditionellen Formen des Rangsystems sind abhandengekommen. Die Symbolik und die
Rituale rund um das Schwein wurden aus dem traditionellen Kontext genommen und in neue
eingebettet. Die eingerollten Hauer sind auf: der Nationalflagge, auf der Wahrung und Bier
(Tuskers). Sie stehen auf nationaler Ebene fur kastom, sie sind Ausdruck der traditionellen
L ebensweise. Die Flagge steht in besonderer Verbindung zu den Schweinen:

e Dierote Farbe steht fur das Blut der geopferten Schweine, sowie des Volkes und soll
die Tradition, also kastom hervorheben.

e Die eingerollten Hauer stehen fur Reichtum und Frieden interpretiert auf der
Grundlage, dass die Schweine zu héheren Rangen und somit zu Wohlstand verhelfen;
Frieden, da Schweinegeschenke die Schuld, die aus dem Reziprozitétsprinzip
hervorging, begleichen konnten.

e Waeiters sind noch zwei gekreuzte Zweige des symbolisch wichtigen Nangaria Baumes
dargestellt, die eine wichtige Rollein Ritualen spielen.

Schweine haben zwar in ihrer traditionellen Bedeutung an Wert verloren, aber haben doch
noch immer eine gewisse Rolle im politischen Kontext. In nationalen Wahlen werden die
Waéhler, vor allem auch die Big-Man und Chiefs, mit Schweinen bestochen, um sich einen
gewissen Vorteil z verschaffen. Dadurch kam es zu einem nicht unbedeutenden Schwund in
der Population an Schweinen. Die Autoritét der Chiefs hat sich vor allem in politischen
Fragen auf lokaler Ebene gehalten und so ist es nicht verwunderlich, dass die traditionellen

Strukturen ausgenutzt werden.

»1n Vanuatu, ceremonial pig-killing remains good politics* (Miles 1997: 164). Zu wichtigen
Festlichkeiten werden heute auch Schweine geopfert, allerdings hat sich der Kontext dieser
Rituale gedndert. Waren diese Rituale und ihre Ausfihrung friher in der Deutungshoheit der
traditionellen politischen Eliten, so sind heute die neuen Eliten, die meist durch européische
Normen und Werte gepragt sind, bestimmend in der Deutung und Ausfiihrung eines Rituals.
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»---pigs still possess significant political capital, even to the point of facilitating national
reconciliation between ardent unionists and former secessionists® (Miles 1997: 156). Das
poltische oder auch symbolische Kapital der Schweine und der rituellen Opferungen besteht
weiterhin fort und wird auch dazu verwendet, eine hohere Identifikation mit dem

Nationalstaat zu erzeugen.

Um nun einen weiteren Einblick in die Bedeutung von Tradition und alten indigenen Werten
und Normen zu erhalten, werde ich nun ein paar Erlebnisse meines Feldaufenthaltes im Juli
und August 2010 berichten. Diese Erlebnisse mussen differenziert gesehen werden, dasie aus
Gesprachen mit Einzelpersonen und subjektiven Erlebnissen beruhen. Sie koénnen aber

zusammen mit der Literatur ein Bild vermitteln, das sich auf der Insel Efate fters zeigt.

Aus Gesprdchen mit Bewohnern der Hauptstadt erfuhr ich, dass die rituelle
Schweineopferung heut nicht mehr diese Bedeutung hat wie einst. Diese Aussagen deckten
sich zumeist mit denen der Literatur. Die Machtpositionen innerhalb der lokalen
Gemeinschaft, mit einem Chief als Autoritét, sind erhalten geblieben. Ahnlich unserem
Blrgermeister kam er aber meist nicht durch traditionelle Strukturen zu seinem Posten,

sondern durch besondere Leistungen in der neuen sozialen Struktur.

Aber es ist nicht so, dass es heute keine Schweine mehr auf der Insel gibt. Fahrt man durch
die Dorfer sind die frei lebenden Schweine allgegenwértig. Auch ist das Bewusstsein nach
besonders wertvollen Schweine nach wie vor gegeben. Es gibt spezielle Einzaunungen fir
Eber mit besonders langen Hauern. Sie werden also nicht wie die weniger wertvollen
Schweine frei laufen gelassen, sie werden viel mehr in speziell daflr vorgesehenen Gehegen
gehalten und gepflegt. Daran sieht man, dass der symbolische Wert der Schweine nicht ganz
verloren ging und sie nicht nur mehr Nahrungslieferanten sind. Doch wofir werden nun diese
Schweine verwendet, wenn sie im traditionellen Rangsystem nicht mehr derart gebracht
werden wie im traditionellen System? Es ist heute noch Ublich, Brautpreise und symbolische
Gesten mit Schweinen zu bezahlen. Das heil3t, dass neben dem Geld auch Schweine mit ihrer
bestimmten Wertigkeit einen Platz in der sozialen Realitédt haben.

Im Zuge des 30-jahrigen Jubildums der Unabhangigkeit wurde in der Hauptstadt von
Vanuatu, Port Villa, ein grof3es Fest inszeniert. Es gab dutzende von Sténden, an denen viele
Menschen Waren anboten, sei es traditionelles Essen oder auch einfach nur tagliche Waren.
Es gab auch eine Buhne auf der Gruppen aus ganz Vanuatu auftraten und rituelle Tanze
auffuhrten. Neben den grof3en Festlichkeiten gab es auch noch ein Mini Arts Festival, in dem
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genau diese Tanze in konzentrierter Form, aber in einem kleineren Rahmen vorgefihrt
wurden. Diese Gruppen, die hier ihre Tanze auffihrten, wurden als Folkloregruppen
vorgestellt, ahnlich einem Trachtenverein bel uns. Daraus ist ersichtlich, dass die
traditionellen Strukturen, in denen diese rituellen Tanze ihren Platz hatten, nicht mehr
gegeben sind. Diese Tanze haben nun ihre neue Bedeutung in der Revitalisierung von
Tradition gefunden. Sie wurden ebenfalls aus dem aten Kontext genommen und neu
interpretiert. Das traditionelle Wissen, das fir diese Riten von Noéten ist, wird zwar dadurch
bewahrt, seine Bedeutung und der Platz im sozialen Geflige haben sich aber geédndert und sind
neuen Bedeutungen gewichen.

Nationale Kunst Festivals sind wichtig im Hinblick auf die ldentifikation mit dem
Nationalstaat. Staatliche Institutionen laden bestimmte Gruppen ein, die ihre Tanze auffihren.
Dadurch, dass eben nur bestimmte Gruppen auftreten, also ein gewisser Selektionsprozess
stattfindet, kann bestimmt werden, welche Art von traditionellen Riten als kastom interpretiert
werden kann. Jeder kann seinen Weg von kastom darstellen in seinen eigenen Liedern,
Tanzen, Magie, Handwerk etc., aber nur solange man die Chance erhélt das auch in einem
grofleren Kontext zu prasentieren. Durch die Massenmedien und ihre Darstellung dieser
Festivals in Hinblick auf das ,,wahre" kastom, wird eine gewisse Bedeutung transportiert, die

die Objektivierung von traditionellen Strukturen mit sich bringt.

Die offizielle Feler zum 30 jahrigen Jubildum war in dieser Hinsicht sehr interessant. Es gab
Aufmérsche mehrerer staatlicher Institutionen, auch Gaste aus den alten Kolonialméchten
waren anwesend. Bel der Flaggenparade wurde dieselbe Flagge wie an dem eigentlichen Tag
der Unabhéngigkeit verwendet. Diese Flagge ist normalerweise im Nationalmuseum
ausgestellt und stellt ein besonderes Symbol des Staates dar. Slit gongs, die traditionellen
Trommeln, wurden verwendet, ein ritueller Tanz vorgefuhrt und ein Schwein wurde
geschlachtet, &hnlich dem Vorbild der eigentlichen Unabhangigkeitsfeier.

Kontextualisierung der rezenten Entwicklungen

e Inszenierung von kastom

Die Inszenierung von kastom als Bedeutungssystem und im Zusammenhang mit politischer

Macht und politischem Kapital gewann durch die Errichtung des National staates zunehmend
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an Bedeutung. Symbole des kastom werden als fur alle ni-Vanuatu gultig und objektiv

betrachtet und verlieren so im traditionellen Kontext an Bedeutung.

Das neue politische Feld kennt neue Akteure, die durch die politische Infrastruktur der
prasidialen Republik, also durch Demokratie, an die Macht kommen. Professionelle werden
durch neue Strukturen ernannt, in denen traditionelle Bedeutungen keine Rolle spielen.
Daraus folgt, dass sich das Feld komplett verandert. Die Bedeutung der Schweine im neuen
poltischen System ist eine andere, als sie im traditionellen Sinne war. Hier wird das Schwein
als Symbol fir die Einigkeit der Nation verwendet, nach dem Motto, alle ni-Vanuatu haben
mit Schweinen zu tun, also ist es auch ein nationaes Symbol. Dass dabei die vdllig
unterschiedliche Bedeutung der Schweine in den verschiedensten Bezugssystemen falsch
gedeutet wird, wird ignoriert. Durch diese gelebte Neuinszenierung eines der wichtigsten
traditionellen Symbole der ni-Vanuatu veréndern sich auch die Bedeutungen und
Interpretationen auf lokaler Ebene. Schweine und ihre Bedeutung in Riten und als Schllssel
zur Macht verlieren an Wert und die neuen Strukturen gewinnen an Bedeutung.

e Alte Strukturen im neuen System

Die alten Strukturen sind durch politische Umdeutungen in die neuen Strukturen integriert
worden. Dadurch haben sich viele Bedeutungen verandert, wenn auch manches auf den ersten
Blick erhalten blieb.

So besteht nach wie vor die Position des Chiefs, aber sein Aufstieg in der sozialen Hierarchie
ging vollig anders vonstatten als im traditionellen System. Religiose und demokratische
Strukturen verhelfen Personen in der sozialen und politischen Hierarchie aufzusteigen. Das
traditionelle Rangsystem, das nur durch einen festgelengten Kanon von Ritualen erklimmbar
war, wurde durch ein System abgel6st, das politische Kompetenzen im européischen Sinne
préagen. Die Bedeutung des traditionellen Systems wurde damit aber so umgedeutet, dass sie
fur das neue System brauchbar waren und sind. Das heif¥, das politische Feld hat sich
verandert, wird aber von Seiten der neuen Elite als das alte verkauft. Bedeutungen werden neu
interpretiert und die Akteure und Rituale, die sich in dem Feld befinden, erhaten neue

Wertigkeiten.

Das Schwein erlebt so eine Neuinterpretation seiner Rolle in bestimmten Kontexten. Aber in

bestimmten Kontexten, zum Beispiel beim Bezahlen des Brautpreises, behdlt das Schwein
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seinen symbolischen Kapitalwert. In den verénderten Kontexten wirkt sich diese
Differenzierung der Rolle des Schweines auf unterschiedlichste Weise aus. So kann der
symbolische Wert auf ein Minimum reduziert, oder aber auch erhéht werden. Das hangt von
der Konstellation des Feldes, von der Interpretationskraft der Akteure und ihrer Rollen und
von der Wirkung und Beziehung des Feldes in Bezug auf andere Felder ab.

¢ |dentifikationsprobleme

Der neue Nationalstaat hatte und hat Probleme damit, alle ni-Vanuatu anzusprechen. Die
Grundlage fur eine Nation ist eine imaginare Gemeinschaft, die sich mit den Symbolen und
Einrichtungen des Staates identifizieren und sie als Autoritdt akzeptieren kann. Nun war die
Nation an sich ein vollig neues Konzept fur viele Indigene und es war nicht leicht zu
verstehen, warum plotzlich Autoritdten auf einer anderen Insel Uber einen bestimmen
konnten. Dieser Prozess der Identifikation ist aber besonders in Vanuatu sehr schwierig, da
hier die verschiedenen Gemeinschaften besonders heterogen sind. Generell gesehen ist das
auf der ganzen Welt so, nur gibt es das Konzept der imaginare Gemeinschaft Nation oder
ahnliches schon langer in der westlichen Gesellschaft und die Menschen haben sich an die
Identifikation mit dem Staat gewohnt. Durch die Weitergabe der Werte und Normen eines
Staates von Genration zu Generation ist die Ableitung der eigenen Identitét von der Nation
mittlerweile gar nicht mehr hinterfragt, sondern viel mehr als gegeben angenommen.

Um nun die Identifikation mit dem Staat und seinen Einrichtungen zu fordern, wurden
verschieden Maldnahmen getroffen. Der Unabhangigkeitsprozess sollte als besonderes
Ereignis die Emanzipation gegenitiber auslandischen Méachten darstellen und so ein Einigkeit
und Errungenschaft des Staates fir das Ende der kolonialen Unterdriickung darstellen. Die
Unabhangigkeit erreichte man durch die Errichtung des neuen Staates, diese Einigkeit sichert
also unsere Unabhangigkeit und wird somit als Notwendigkeit dargestellt. Das sieht man auch
daran, dass die Unabhéngigkeit regelméfdig, gespickt mit neu interpretierten traditionellen
Symbolen, gefeiert wird. So soll der Konnex zum traditionellen System gehalten und die
Kontinuitét zur Historie gezogen werden.

Weiteres wurde das traditionelle Konzept des Chiefs in das neue politische System mit
eingebaut. Allerdings sind sie nun nicht mehr die wirklichen Regierungschefs ihrer
Gemeinschaft, sondern im grof3eren Kontext einer beratenden Téatigkeit zugeschrieben. Das

Feld der Chiefs hat sich aso ebenfalls grundlegend verandert. Die Akteure haben es vallig
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verandert und eine neue Definition der Professionalitét ist aufgetaucht. Auch die Beziehungen
der Akteure zueinander im Feld haben sich veréndert, sodass sich die Felder nicht vergleichen

|assen.

Das gleiche passierte auch mit den Schweinen. Sie wurden aus dem alten Kontext
herausgenommen und in ein neues Feld eingebaut. Die Bedeutung und die Rolle des

Schweines haben sich aber, genauso wie das Feld selbst, grundlegend veréndert.

Der Schein und die heutige Definition von kastom und als besondere Teil davon das Schwein,
sind as solches zu hinterfragen - die Instrumentalisierung hat ale Bedeutungen grundlegend
verdndert. Aus dem Feld herausgenommen ergeben sich neue Werte, neue Formen von
symbolischem Kapital und neu Akteure. Somit sind beide Felder vollig unterschiedlich sowie

die Rolle der Akteure darin.
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5. Schlussbemerkungen

In diesem Kapitel sollen nun alle Ergebnisse in der genauen Betrachtung der Entwicklungen
nochmals beleuchtet und in Beziehung gesetzt werden. Weiters folgt hier der Bezug zu den
Hypothesen. Den Abschluss soll ein Ausblick auf die Thematik bilden.

5.1. Erklidrung des heutigen Erscheinungsbildes des suque

Die heutige Darstellung von kastom ist gepragt von Interpretationen der Zeit der
Unabhangigkeit. Die traditionelle Lebensweise verlor wahrend der Zeit der Missionierung
und der Kolonialméchte immer mehr an Bedeutung. Die Missionare legten es per se darauf an
die traditionelle Lebensweise zu verdrangen. Sie war mit den christlichen Werten nicht
vereinbar. Darunter litt die Bedeutung des suque. Die neuen Akteure setzten ihm zu und seine

Rolle, vor allem in religidsen Fragen, war stark geschwécht.

Neben den Missionaren beeinflussten auch die Siedler und Handler den suque. Sie stellten das
traditionelle Rangsystem durch gezielte Eingriffe in Frage. So ernannten sie, in Kooperation
mit den Kirchen, neue Chiefs, die nicht Uber das traditionelle System zur Macht kamen.
Diese verdrangten dann mit der Zeit die alten kastom Chiefs. So ging auch viel indigenes
Wissen verloren. Dazu trugen auch die Missionare bei, die die Zeit und die Bezugssysteme
und Werte vor der Missionierung als dunkles Zeitalter darstellten, von dem man sich so weit
wie mdglich distanzieren sollte. Durch den Verlust von diesem indigenen Wissen, konnte der
traditionelle Kanon an Riten spéter, als man ihn dann eventuell wiederbeleben wollte, nicht

mehr genau wiedergegeben werden und so wurde vieles neu interpretiert.

Die Zeit der Mission und die Kolonialzeit verdréngten also Groliteiles die traditionelle
Lebensweise. Als dann die Zeit der Unabhangigkeit anbrach war auch die Revitalisierung der
alten Traditionen ein Teil der Emanzipation und Selbststéndigkeit. Mittlerweile waren aber
Personen an der Macht, die das traditionelle indigene Wissen nicht hatten, da sie nicht durch
den suque an die Macht kamen, sondern durch westliche Einflussnahme oder andere

politische Schachzlige. Das indigene Wissen tber den suque ging also verloren und die
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Neuinterpretation durch die Eliten der Unabhéngigkeitsbewegung gestaltete sich in einer

vollig anderen Weise.

Auch musste kastom mit den christlichen und demokratischen Werten in Einklang gebracht
werden, wobei das im urspringlichen Sinne des sugue nie sein konnte, da sich beides

grundlegend widersprach.

Es anderte sich weiters die Lebensweise der indigenen Bevolkerung durch die westlichen
Eingriffe grundlegend. Schulen, Geldwirtschaft und Lohnarbeit verdnderten das Leben der
Einheimischen von Grund auf. Dorfer wurden zusammengefasst, wodurch alte Eliten keine
Grundlage der Macht mehr fur sich beanspruchen konnten, da pl6tzlich ganz andere Akteure
in der Dorfgemeinschaft auftraten. Neue Gulter ersetzten die aten, Geld wurde zu einem
bestimmenden Faktor.

All diese Entwicklungen trugen dazu bel, dass die Gesellschaft sich individualisierte und der
Gruppengedanken sich zurlckbildete. Der suque war auch ein Rituasystem, das
Gemeinschaften zusammenhielt und Allianzen forderte und forderte. Das Reziprozitétsprinzip
hielt die Gemeinschaft zusammen und machte ihre Mitglieder voneinander abhangig. Durch
die neuen Mechanismen an die Macht zu kommen oder aber auch die Mdglichkeit
selbststandig fur sein Leben und seinen wirtschaftlichen Erfolg zu sorgen, werden
Gemeinschaften und damit der suque schwécher und verliert an Wert.

Die Rolle der nicht kastom Chiefs, der jifs und der Rickkehrer von den Plantagen ist auch
nicht zu verachten. Sie nutzten die koloniale Infrastruktur um sich einen sozialen Status zu
geben, der ihnen politische Einflussnahme ermdglichte. Diese Menschen gingen aber nicht
durch die Initiation des suque und hatten so auch nicht die Moglichkeit, indigenes Wissen zu
erlernen. Dadurch war ihnen ihre Rolle als Chief im traditionellen Kontext nicht nach
traditionellen Mal3stdben bewusst. Vielmehr interpretierten sie die Rolle selbst und
veradnderten so die Bedeutung. Dies konnte bewusst geschehen um mégliche Nachfolger zu

bevorteilen und das traditionelle System zu umgehen oder aber auch unbewusst.

Eine der wichtigsten Entwicklungen fir das heutige Erscheinungsbild des suque und von
kastom stellte die Unabhéngigkeit dar. Die indigene Bevdlkerung wollte sich emanzipieren
und um sich von den Kolonialméchten abzugrenzen wurde kastom als Konzept herangezogen.

Einerseits hatte das eine Objektivierung eines eigentlich prozesshaften heterogenen Systems

zur Folge. Der suque wurde reduziert auf das blof3e rituelle Opfern der Schweine. Das war
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aber noch lange nicht alles, was der suque im traditionellen Sinne darstellte. Die
Allianzenbildung, der religiése Kontext, die Weitergabe von indigenem Wissen und nicht
zuletzt die Stratifizierung der Gesellschaft waren seine wichtigsten Merkmale. Das alles
wurde ausgeblendet und durch die politischen Eliten der Unabhangigkeit neu interpretiert.

Auch waren diese Eliten Personlichkeiten, die christliche Werte vertraten. Also wurde kastom
kurzerhand mit der christlichen Kirche in Verbindung gebracht und so angepasst, dass die

Beziehung zwischen den beiden keinen Widerspruch mehr erzeugte.

Durch die staatlichen Institutionen, die Symbole des neuen kastom instrumentalisierten,
gewann diese Art der Interpretation der traditionellen Lebensweise und Traditionen eine neue
Qualitét.

5.2. Beantwortung der Hypothesen

Nun folgen Anmerkungen in Bezug auf meine in der Einleitung gestellten Hypothesen.

e Das politische Feld des suque steht in Konkurrenz zu westlichen Konzepten, sprich
das ganze Feld ist bedroht.

Diese Hypothese hat sich betétigt. Das westliche Konzept der christlichen Religion war das
erste klare Gegenkonzept zum traditionellen Rangsystem. Die Schweine hatten in der
europdischen Konzeption von Religion keinen Platz und so wurde die Struktur des Feldes
vollig hinterfragt. Neue Akteure, die Missionare, traten in das Feld ein und hinterfragten die
Wertigkeiten der traditionellen symbolischen Kapitalwerte. Sie stellten den symbolischen
Wertegehalt des Schweins as zentrales Element der sozialen Hierarchie in Frage und
verursachten so ein Umdenken. So konnten Gemeinschaftsmitgliedern, die Uber den
traditionellen Weg zur Macht ausgeklammerten waren, Uber die neuen Werte in das politische
Feld eindringen und so nachhaltige Verédnderungen erwirken. Die Interpretation von
symbolischen Werten musste neu tberdacht werden und die Zuschreibungen énderten sich.
Professionelle waren nun pl6tzlich in ihrer Position durch die neuen Professionellen bedroht

und die Kumulation von symbolischem Kapital konnte auf neuem Wegen bestritten werden.
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So konnte man auch das Prestige und die Menge an symbolischem Kapital der alten Elite
anzweifeln und ihre Position in Frage stellen um sie dann eventuell selbst zu Gbernehmen.
Der suque wurde durch diese Entwicklungen vollig neu konzipiert. Er verlor seine Bedeutung
im politischen Feld und wurde, wenn Uberhaupt, nur mehr von einem Teil der Gruppe
praktiziert.

Die Missionare bildeten aber nur den Anfang der vdlligen Neukonzeption des politischen
Feldes. Die Siedler, Kolonialbeamte, Akteure der Unabhangigkeitsbewegung und schliefdlich
der Staat und seine Institutionen selbst veranderten das Feld in einem stetigen Prozess
komplett. Die Akteure und ihre Rollen anderten sich, die Rituale, wie eben der sugue, wurden
aus dem Feld verbannt oder mit aufgenommen, Symbole veranderten sich, wenn sie auch
gleich blieben, so anderten sie ihre Bedeutung und auch die Aufnahme- und
Ausschlusslogiken veranderten sich. Das alles lief in einem sich standig andernden Prozess

ab, der in dem Bild der heutigen Demokratie Vanuatus mindet.

e Im suque sind neue Akteure aufgetreten, die ihn beeinflussen und verandern.

Auch diese Hypothese hat sich bewahrheitet und stellt ein zentrales Element in der Genese
der politischen Redlitdt Vanuatus dar. Die neuen Akteure im suque sind vielfaltig und
beeinflussten den suque in vielen verschiedenen Variationen. Die Handler der anfanglichen
Kontakte brachten die ersten europdischen Guter mit. Dies verdnderte den suque sehr stark,
wenn auch nicht zwingend. Durch das Auftreten der neuen Guter konnte der Tausch mit den
Schweinen innerhalb der Gruppen oder zwischen Gruppen beeinflusst werden. Plétzlich
bekam man fir eine Axt ein paar dutzend Schweine und konnte sich so, durch den Verkauf
von zum Beispiel einem Stiick Land, einen Rang nach oben katapultieren, was man unter
normalen Umstanden vielleicht nicht konnte. Der sugue an sich konnte neben den
europaischen Gutern weiter bestehen, wenn er sich auch in der Bedeutung in Hinblick auf die
Schweine verénderte. Der blof3e Import der europdischen Guter brachte das Feld nicht zum

Einsturz, da die alten Rangsysteme nicht per se verloren gingen.

Das geschah erst, als neue Akteure direkt in das Feld des suque eintraten. So waren das zum
Beispiel Ruckkehrer aus den Plantagen in Verbindung mit Siedlern und der Mission oder aber
auch Missionare selbst. Sie hinterfragten das alte Rangsystem und damit den suque und
konnten ihn somit unterminieren. Indem sie neue Regeln auf dem Weg zur Macht schufen,

verlor der suque an Bedeutung und ging friher oder spéter verloren.
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Ein wichtiger Bestandteil des suque, der Ubernatirliche Part in Hinblick auf die Ahnen, ging
durch die neuen Religionen komplett verloren. So veranderten sich auch in dieser Hinsicht der

suque und das ihn umgebende politische Feld.

Durch die staatlichen Institutionen und die Demokratie hat der sugue eine Konkurrenz
bekommen, die er nicht Uberwinden konnte und somit wurde das politische Feld neu
geschrieben. Politische Macht wird durch Wahlen erlangt und nicht durch den Austausch von
Schweinen. Auch wenn noch Uberbleibsel der traditionellen politischen und sozialen
Organisation Ubrig sind, so haben sie sich durch die vielen verschiedenen EinflUsse auf das
Feld vollig neu verandert und werden auch von den Indigenen neu interpretiert. Der Prozess
verwandelte den suque und kastom in ein objektiviertes Konzept, das fur allerlei politische
Instrumentalisierungen herhalten muss.

e Der durch die Kolonialzeit ausgel 6ste L ebenswandel spiegelt sich im suque wieder.

Diese These sehe ich ebenfalls bestétigt. Dazu muss man den suque im Spiegel der heutigen
Zeit betrachten. In der Politik wird das rituelle Schlachten als Instrument benutzt, um
Einigkeit und Identifikation mit dem Staat zu starken. Die urspringliche Rolle des suque im
politischen Feld war das Rangsystem zu regeln. Diese Rolle hat er verloren, aber durch viele
neue Interpretationen eine neue Rolle im Sinne von kastom eingenommen. Kastom ist das
Sinnbild der nationalen Einigkeit und soll fur ale ni-Vanuatu als Identifikationsfaktor
ausgelegt werden. Die Rolle der Schweine wird dazu im politischen Prozess betont, wenn
auch in einem vollig andern Kontext. Doch wie kam es zu dem heutigen Bild?

Durch die verschiedensten Akteure im politischen Feld wurde die Rolle der Schweine und des
suque immer wieder neu interpretiert. Die Missionare verbannten die rituelle Schlachtung, die
Kolonialbeamten und Handler nutzten den sugue um daraus politisches und 6konomisches
Kapital zu schlagen und schliefdich griff der Staat den suque wieder auf und verénderte seine
Bedeutung im Laufe der Unabhangigkeitsbewegungen und der Entwicklung des

National staates so, dass sich seine heutige Form ergibt.

Betrachtet man nun den Lebenswandel der indigenen Bevolkerung, so lasst sich die
Kolonialzeit als Ausgangspunkt nehmen. Die Unterdriickung dieser Zeit fuhrte zu den
Unabhangigkeitsbewegungen, die auch kastom neu interpretierten. Der suque as Teil von

kastom wurde nattrlich auch neu interpretiert und so ist die heutige Erscheinungsform des
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Schweinerituals in der Kolonialzeit begrindet, aber wahrend der letzten Jahrzehnte
schliefllich entstanden. Der Lebenswandel hin zu einer Demokratie und einem nationalen

| dentifikationsprozess, fuldt in der Kolonialzeit und der suque ist heute ein guter Spiegel dafir.

Ein Ritual spiegelt die Ordnung der Welt wieder, sie vereinfacht die gesellschaftliche
Komplexitdt und macht sie greifbar. Aber ein Ritual ist auch durch die Ordnung der Welt
gepragt und genau das finden wir hier in den Thesen wieder. Der suque ist von den neuen
Strukturen gepragt und neu interpretiert worden. Das macht ihn zu dem was er heute darstellt.

e Die gesellschaftliche Bedeutung der Schweine verandert sich mit dem suque.

Diese Hypothese hat sich durch meine Arbeit bestdtigt. Der sugue hatte eine immense
gesellschaftliche Bedeutung. Er regelte nicht nur gesellschaftliche Belange, er regelte auch
religiose  Kompetenzen und Konfliktlésungsmechanismen. Diese Bedeutung fir die
Gesellschaft hat sich grundlegend gedndert. Der suque spielt heute nur mehr eine
nebengeordnete Rolle im politischen und religiésen Kontext und hat die Bedeutung fur die
soziale Hierarchie fast vdllig verloren. Seine Rolle a's | dentifikationsfaktor ist weit nicht mehr
so wichtig wie im traditionellen System und die Ebene eine vollig andere, namlich eine

Ubergeordnete, sprich nationale.

Die Rolle des Schweines hat sich ebenfalls immens geéndert. Als symbolischer Wert in fast
allen Belangen war esfriher ein zentrales Element der sozialen Wirklichkeit Vanuatus. Durch
die verschiedensten Entwicklungen hat es sich heute zu einem Symbol entwickelt, dasin der

taglichen Ausformung der sozialen Realitét keine Rolle mehr spielt.

Vergleicht man nun beide Entwicklungen, so lassen sich Parallelen zeihen. Die zentrale
Bedeutung des Rituals und des Schweines sind verschwunden, dafir wurde ihre Bedeutung

neu interpretiert und sie dienen heute als Symbol fir kastom und sollen den Staat vertreten.

Diese Interpretation ist einerseits logisch. Das Schwein ist ein zentraler Bestandteil des suque
und das eine ohne das andere nicht erklarbar. Jedoch gab es auch die Moglichkeit, dass das
Schwein aus dem suque austreten musste, das war aber nicht der Fall, da beide sozialen
Phanomen, der suque als Ritual und das Schwein as symbolischer Wert, eng miteinander

verflochten waren und sind.
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e Die kommunikative und stratifizierende Bedeutung des suque veréndert sich.

Zu guter Letzt bewahrheitet sich auch diese These. Die Bedeutung des suque hat sich véllig
verdndert. Das Ritual bzw. Ritualsystem hatte friher einen stratifizierenden Faktor in der
Gesellschaft, in dem es sie in Range unterteilte. Der suque war dabei der Gatekeeper fir
jegliche politische Kompetenz.

Auch hatte der suque einen kommunikativen Faktor. Bei dem Ritual nahmen moglichst viele
Leute teil und so konnten hier auch politische Gesprache gefiihrt werden. Weiters war es ja
fir die hoheren Stufen notwendig Allianzen zu bilden, das fihrte zu Kommunikation
innerhalb der Gruppe und auch zwischen Gruppen. Der kommunikative Faktor war also auf
individueller a's auch auf der Ebene der Gemeinschaften oder zwischen Gemeinschaften von
grof3er Bedeutung.

Dieser kommunikative Faktor ging nun durch die Umdeutung des suque und véllig neue
Einbettung in andere Kontexte vollig verloren. Heute hat der suque nur mehr eine
symbolische Bedeutung im Hinblick auf den Staat, aber weder Redekunst noch
Allianzenbildung werden dadurch tangiert.

5.3. Ausblick und Zusammenfassung

Diese Arbeit stellt eine Momentaufnahme der politischen Redlitéten in Vanuatu dar. Die
Republik tut sich nach wie vor schwer bis in alle Winkel des Nationalstaates akzeptiert zu
werden. Es wére auch zu hinterfragen, ob das Uberhaupt angestrebt wird.
Die Heterogenitét der Landes ist bekannt und auch genauso seine Entwicklungen. Viele Teile
der Region sind nicht elektrifiziert und so kénnen auch Massenmedien, die einen sehr
wichtigen Teil des heutigen Nationalstaates einnehmen, nicht Fuld fassen. So konzentrieren
sich staatliche Kontrolle und Entwicklungen bis heute hauptséchlich auf die urbanen
Gegenden. Eine gute, wenn auch extrem aufwendige Forschungsméglichkeit, wére die
Akzeptanz des Nationa staates, seiner Institutionen und seiner Symbole zu erortern. Weitere
Moglichkeiten sind beispielweise die Deutung von kastom in detaillierten und lokaleren
Kontexten zu erforschen. Die Interpretation deckt sich nicht oft mit den urspringlichen

Systemen und so kdnnten sich hier durchaus interessante M 6glichkeiten und Fakten ergeben.
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Melanesien ist auch von standigen sozialen und politischen Problemen betroffen. Auch hier
gibt es im Hinblick auf Vanuatu noch Forschungsbedarf. Vor allem das Verhatnis zwischen
der heterogenen Gesellschaft und dem Konzept der homogenen Nation birgt Konfliktstoff und

wirft interessante Forschungsfragen auf.

Der Wert dieser Arbeit liegt einerseits in der Darstellung der rezenten Gegebenheiten des
politischen Feldes, basierend auf den historischen Entwicklungen und Ereignissen.
Andererseits zeigt es eine koloniale Entwicklung die in sehr kurzer Zeit relativ gut
dokumentiert wurde. Ein weiterer Erkenntnisgewinn kann in der Ansicht dieser politischen
Entwicklungen im Vergleich zu andern Kolonien entstehen. Auch das traditionelle
Wertesystem als Alternativmodell im Vergleich zu dem westlichen demokratischen

Wertesystem kann spannend sein.

Ich hoffe, ich habe mit dieser Arbeit eine gute Skizze des rezenten politischen Feldes von

Vanuatu aufgezeigt.

88



6. Bibliographie

6.1. Literatur

e Allen Michael (1981). Vanuatu. Poalitics, Economics and Ritual in Island Melanesia.
Acaemic Press, Sydney.

e Beéllinger, Andrea / Krieger David J.(1998). Rituatheorien. Ein einflhrendes
Handbuch. Westdeutscher Verlag, Opladen/Wiesbaden.

e Berger, Peter L./ Luckman, Thomas (2007). Die gesellschaftliche Konstruktion der
Wirklichkeit. Eine Theorie der Wissenssoziologie. 21. Auflage. Fischer Taschenbuch
Verlag, Frankfurt am Main.

e Bolton, Lissant (1998b). Chief Willie Bongmatur Maldo and teh Role of Chief in
Vanuatu. The Journal of Pacific History. 179-195.

e Bourdieu, Pierre (1998). Praktische Vernunft. Zur Theorie des Handelns. Suhrkamp,

Frankfurt am Main.

e Bourdieu, Pierre (2001). Das politische Feld. Zur Kritik der politischen Vernunft.
UVK-Verlags-Gesellschaft, Konstanz.

e Deichmann, Carl (2007). Symbolische Politik und politische Symbole: Dimensionen
politischer Kultur. Wochenschauverlag, Schwalbach.

e Edelmann, Murray (1990). Politik und Ritual. Die symbolische Funktion staatlicher
Institutionen und politischen Handelns. Campus Verlag, Frankfurt/M./New Y ork.

e Edelmann, Murray (1988). Constructing the political Spectacle. Chicago Press,
London.

89



Forsyth, Miranda (2005). Tradition, Change and Transformation in Vanuatu. PhD
Thesis, University of Sydney.

Gamgéger, Mario (2006). Gewalt und Konfliktpotential im Sidpazifik anhand des
Beispiels der Republik Vanuatu. Diplomarbeit Universitat Wien.

Gundert, Sibylle (1984). Der historische Rahmen der wirtschaftlichen und politischen

Entwicklung von Vanuatu. M inchen.

Halden, Sandra (2005). Der Fluch der Tradition? Macht und Machtmissbrauch durch
Eliten am Beispiel der Instrumentalisierung von Kastom in Vanuatu. Diplomarbeit
Universitat Wien.

Hobesbawn, Eric/Ranger, Terrance [Hg.] (1992). The invention of Tradition.

University Press, Cambridge.

Holtz, Andreas (2003). Nation-Building und die Frage nach Souveranitdt im
Sldpazifik vor dem Hintergrund der politischen Geschichte der Republik Vanuatu.
Reihe Demokratie und Entwicklung. Band 52. Lit-Verlag, Hamburg.

Howard, Michagl C. (1983) Vanuatu. The Myth of Melanesian Socialism. Labour,
Capital & Society. 16 (2). 177-203.

Jolly, Margaret (1994). Women oft he Place: kastom, colonialism and gender in
Vanuatu. OPA, Amsterdam.

Kertzer, David (1988). Ritual, Politics and Power. Yae University Press, New Haven
and London.

Lannoy, Jean de (2004). Through the vale of darkness. History in south Malakula,

Vanuatu. Linacre College, University of Oxford.

Lindstrom, Lamont [Hrsg.] (1994). Culture, kastom, tradition. Developing cultural

policy in Melanesia. University of the South Pacific, Inst. of Pacific Studies, Suva.
90



Lindstrom, Lamont / WhiteGeoffrey M.[Hg.] (1997). Chiefs Today: Traditional
Pacific Leadership and the Postcolonia State. Stanford University Press, Stanford.

MacClancy, Jeremy Valentine (1983). Vanuatu and kastom: A study of cultural
symbolsin the inception of a nation-state in the South pacific. PhD thesis, Oxford.

Myers, Michael David (1984). Independes long Vanuatu. The churches and poitics in
aMelanesian Nation. University of Auckland, New Zealand.

Philibert, Jean-Marc (1986). The politics of Tradition: Toward a Generic Culture in
Vanuatu. In Mankind. Vol 16. No. 1. S1-12.

Rodman, M.C. (1974). Men of influence, Men of Rank: Leadership and graded
Society on Aoba, New Hebrides. PhD thesis, University of Chicago.

Rodman, William L. /Ayers Counts, Dorothy (1982). Middlemen an Broker in

Oceania. University of Michigan press, Ann Arbor.

Rousseau, Benedicta (2004). The achievment of simultaneity. Kastom in
contemporary Vanuatu. PhD thesis, University of Cambridge.

Sahlins, Marshall (1963). Poor man, Rich Man, Big-Man. Chief: Political Types in
Melanesia an Polynesia. In: Contemporary Studies in Society and History. Vol. V. No.
3.

Speiser, Felix (1990) Ethnology of vanuatu: an early twentieth century study.
Crawford House Press, Bathurst.

Speiser, Felix (1924). Stdsee, Urwald, Kannibalen: Reisen in den neuen Hebriden und
Santa Cruz Inseln. Strecker und Schroder, Stuttgart.

Van Trease, Howard (1987) The politics of land in Vanuatu: from colony to

independence. University of the South Pacific, Suva.
91



Van Trease, Howard (1995) Melanesian Palitics. Stuel blong Vanuatu. Macmillan
Brown Center fur Pacific Studies, University of Canterbury and University of the
South Pacific.

Wernhart, Karl R./Zips, Werner [Hrsg.] (2008). Ethnohistorie. Rekonstruktion und
Kulturkritik. Eine EinfUhrung. 3. Uberarbeitete und verdnderte Auflage. Promedia
Verlag, Wien.

6.2. Internetquelle

Internet 1:Knorr- Cetina, Karin (1989). Spielarten des Konstruktivismus. In Soziale
Welt, Nr. 40. URL: http://kops.ub.uni-
konstanz.de/bitstream/handl €/urn: nbn:de:bsz: 352-opus-

80558/knorrspielarten. pdf ?sequence=1; Zugriff: 30.08.2012.

92


http://kops.ub.uni-konstanz.de/bitstream/handle/urn:nbn:de:bsz:352-opus-80558/knorrspielarten.pdf?sequence=1
http://kops.ub.uni-konstanz.de/bitstream/handle/urn:nbn:de:bsz:352-opus-80558/knorrspielarten.pdf?sequence=1
http://kops.ub.uni-konstanz.de/bitstream/handle/urn:nbn:de:bsz:352-opus-80558/knorrspielarten.pdf?sequence=1

Abstract

Der suqueist ein Ritual, das das traditionelle Rangsystem bestimmt und leitet. In diesem
Ritual spielen Schweine die zentrale Rolle, sie sind Zahlungsmittel und haben eine hohe
symbolische Bedeutung. Dieses Ritual hat sich nun im Laufe der letzten beiden Jahrhunderte
stark verandert. Vom ersten Kontakt mit Européern, Uber verschiedenste
Missionarstétigkeiten, koloniale Unterdriickung bis hin zur Unabhangigkeitsbewegung und
dem neu entstandenen National staat erlebte VVanuatu viele einschneidende V erénderungen.
Die Besonderheit am suque ist, dass er in der traditionellen Organisation eine derart wichtige
Rolle spielte, sodass die gesellschaftlichen Veréanderungen mit den Verdnderungen des suque
abgehandelt werden kdnne. Der Import europaischer Giter sowie europdischer Krankheiten,
neue religiose und politische Konzepte, das alles flihrte dazu, dass der suque sukzessive an
Bedeutung verlor. Im Zuge der Unabhangi gkeitsbewegungen und der Anfangsphase des
National staates wurden die traditionellen Symbole und Werte revitalisiert und die traditionelle
L ebensweise mit dem Konzept kastom zusammengefasst und objektiviert. Diese Arbeit
erklart nun das Erscheinungsbild der heutigen politischen Landschaft Vanuatus und die

Bedeutung traditioneller Werte, vor allem des Schweines und des suque, im politischen Feld.

Soziale Wirklichkeit und Rituale verhalten sich laut dem Sozia konstruktivisum nach deiner
prozesshaften Dynamik und veréndern sich. Anhand der Feldtheorie von Pierre Bourdieu wird
das politische Feld in den verschiedensten Phasen hinterfragt und verglichen. So wird die
heutige politische Landschaft im Hintergrund der Entwicklungen der letzten beiden
Jahrhunderte erklart.

Die traditionellen Rituale und Symbole erlebten im Laufe der Zeit eine vollige
Neuinterpretation. Obwohl Vanuatu ein sehr heterogenes gesellschaftliches Geflige besitzt,
werden einzelne traditionelle Symbole herausgenommen und als Stellvertreter fir die ganze
Nation interpretiert.
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