Lniversitat
wien

MASTERARBEIT/MASTER’S THESIS

Titel der Masterarbeit / Title of the Master‘s Thesis

,,Elementare Denkarten*

Richard Thurnwalds angewandte Ethnopsychologie

verfasst von / submitted by

Markus Elias Ramsauer, BA MA

angestrebter akademischer Grad / in partial fulfilment of the requirements for the degree of

Master of Arts (MA)

Wien, 2022 / Vienna 2022

Studienkennzahl It. Studienblatt /
degree programme code as it appears on
the student record sheet:

Studienrichtung It. Studienblatt /
degree programme as it appears on
the student record sheet:

Betreut von / Supervisor:

UA 066 944

Interdisziplindares Masterstudium
Wissenschaftsphilosophie und Wissenschaftsgeschichte

Univ.-Prof. Dr. Anna Maria Echterholter, MA



Seite absichtlich frei gelassen



Danksagung

Mein Dank gilt in erster Linie Anna Echterhdlter, deren spannende Seminare mich durch das

Masterstudium begleiteten und deren anregende Betreuung den Schreibprozess erheblich

erleichterte.

Weiters danke ich Adrian und Klaus flr den inspirierenden Austausch.



Seite absichtlich frei gelassen



Inhaltsverzeichnis

L EINIEITUNG ...ttt ettt ettt 1
2. Ausgangslage und theoretische EiNFIUSSE .........cvoiiiiiiiiiiee e 7
2.1 Thurnwalds Karriere im Fahrwasser des deutschen Kolonialismus.......................... 8
2.2 Die deutsche Volkerpsychologie zu Beginn des 20. Jahrhunderts ..........cccccevvveiinennne. 13
2.3 Vorbereitungen und Einfliisse fiir die Neuguinea Expedition 1906-1909 ..................... 18
3. Thurnwalds methodologisches VOrgehen ..o 21
3.1 Lieder und Sagen aus BUin (1912)........cccuiiiiiiiiiiiieiie e 23
3.2 Ethno-psychologische Studien an Stidseevilkern auf dem Bismarck-Archipel und den
SAlOMO-TNSEIN (1913) ...ttt 27
4. Das Konzept der Denkart bei Thurnwald ..o 30
4.1 Exkurs: Richard Thurnwalds Ethnopsychologie und die Krise der Représentation....... 32
4.2 EinflUsse auf die DENKAIT .........oc.oiiiiiii e 34
4.3 Merkmale der nicht-europ&ischen Denkart ............ccovvveiiiiiieniieiie e 40
4.4 Elementare Denkarten und der TOtEMISMUS.........ooverierieiieiesre e 46
4.5 Normative Bewertung des nicht-européischen Denkens............cccocveevveeiveeiieeesiinee e, 51

5. Einordnung der Thurnwaldschen Ethnopsychologie gegeniiber anderen Ansatzen
zum Nicht-europaisSChen DENKEN...........oii it 54

5.1 Konkretes Denken als VVorstufe zur Abstraktion? Thurnwalds Position zwischen
Evolutionismus und PartiKULArISIMIUS ........coovieeeeeeee et 55

5.2 Die Denkart als Resultat der wirtschaftlichen Praxis — Thurnwald und der historisch-
materialistische Ansatz Lurijas und VYQOISKYS ........cccvveeiiiiiiiie e 61

5.3 Die konkrete Denkart bei Kindern und Menschen mit psychopathologischen Zustédnden
- Thurnwalds Beritihrungspunkte mit der Psychoanalyse ..........c..ccccceeviviiiiie i, 65

5.4 Epistemologie oder Ontologie? Thurnwalds Denkarten gegenuber Descolas

IAENtITIKAtIONSSCREMATA. ..ottt 73
6. SChIUSS — SZENAITOS DENKEN.. ..ot 80
7. QUEIENVEIZEICANIS .. ..eeiiiiiiiee e et e e e ebrre e eaees 85

B A DS ACT ..o 92



1. Einleitung

Beim Versuch einer historischen Anndherung an nicht-europdische und nicht verschriftliche
Wissensformen, steht man unter anderem vor dem Problem, dass dieses Wissen in der Regel
lediglich in Form von Eintrdgen in koloniale Archive oder Beschreibungen durch europaische
Ethnolog*innen vorliegt. Die vielfachen Verstrickungen der um 1900 entstehenden Ethnologie
mit kolonialen Strukturen, gepaart mit der in den 1970er Jahren unter dem Stichwort ,,Krise der
Reprisentation oder  Writing  Culture entflammte  Kritik am  vermeintlichen
Représentationalismus dieser Wissenschaft, erlauben es aus heutiger Sicht nicht, die
ethnologischen Beschreibungen als einfaches Abbild einer vor-diskursiven Realitat
aufzufassen. Viel eher kann die frihe (empirische) Ethnologie als eine Geschichte der
Begegnungen und der Irritationen aufgefasst werden. Dass diese oftmals von ungleichen
Machtverhaltnissen und Strukturen der Unterdriickung gepréagt war (und ist), muss dabei
ebenso vergegenwartigt werden, wie die Tatsache, dass die Begegnungen mit dem Fremden
sowohl auf europdischer wie auch auf nicht-européischer Seite ,,in den unterschiedlichsten
Darstellungs- und Wissensformen [...] fixiert und inszeniert worden [sind]*“ (Ddrmann 2005,
S. 10). Die vorliegende Arbeit widmet sich also -aufgrund des mangelnden Zugriffs- weniger
einer indigenen Form von Wissen als der Verarbeitung von ,,intellektuelle[n] Irritationen‘
(Echterholter 2020, S. 125); hervorgerufen durch die Begegnung(en) mit dem Fremden.

Als Primérquellen werden hierfir in erster Linie die schriftlichen Hinterlassenschaften des
deutsch-6sterreichischen Ethnologen Richard Thurnwald (1869-1954) herangezogen, der in
den Nuller- und Zehner Jahren des 20. Jahrhunderts jeweils mehrjahrige Expeditionen in das
Gebiet des damaligen Deutsch-Neuguineas unternahm. Trotz seiner Vorreiterrolle in der
ethnologischen Methode und seines ab den friihen 30er Jahren erworbenen Status als einer der
international profiliertesten Anthropologen, hielt sich die explizite Rezeption von Thurnwald
nach dem zweiten Weltkrieg in Grenzen; auch bedingt durch sein Engagement zu Zeiten des
Nationalsozialismus (Gingrich 2005, S. 105-106). Aus heutiger Sicht sind zudem seine pro-
koloniale Haltung und seine teils diffamierenden Aussagen lber seine Informant*innen kritisch
zu betrachten.

Dass Richard Thurnwald nicht zur ersten Reihe der honoriertesten Ethnolog*innen zéhlt, liegt
allerdings auch daran, dass sein Werk -obwohl eine Tendenz zu funktionalistischen
Erklarungsschemata besteht- schwerlich einer etablierten Schule innerhalb der Ethnologie

zuordenbar ist und er seinen theoretischen Zugang oftmals nicht explizit formulierte. In der



historischen Literatur wird er deshalb meist mit Pradikaten, wie ,,Einzelgdnger* (Beuchelt
1974, S. 41), oder ,,academic nomad* (Stoll 2020, S. 2) bedacht. Donald Tuzin beschreibt ihn
als “something of a maverick in early twentieth-century social science, one whose breadth of
vision was ill-fitted to the prevailing intellectual schools”. (Tuzin 1994, S. 516) Diese Position
“zwischen den Stithlen” 6ffnete Thurnwalds Zugang fiir -aus heutiger Sicht- unterschiedliche
Disziplinen, wie die Soziologie und die Psychologie. Fr die vorliegende Arbeit liegt der Fokus
auf jenen Texten, die der ,,Ethno-Psychologie” zuordenbar sind; bei denen also der Versuch
vorgenommen wird, eine andere Form von Denken und Wissen zu erfassen und begreiflich zu
machen. Ein zentraler Begriff in der ethno-psychologischen Forschung Thurnwalds ist jener
der Denkart, der in etwa mit jenem der Epistemologie gleichzusetzen ist. Ein Grof3teil der
Andersartigkeit der Menschen (u.a.) in Ozeanien ist nach Thurnwald auf eine Differenz in der
Denkart zurtickzufuhren, welche bei den europdischen Kolonialist*innen, Missionar*innen und
Forscher*innen -wie auf der Gegenseite- oftmals Irritationen ausldsen wirde. Allerdings
verabsdumte es Thurnwald zeitlebens, dieses Konzept exakt zu definieren.

Im Folgenden soll darum der Versuch einer Ann&herung an die Thurnwaldsche Denkart
unternommen werden, um gleichzeitig aufzuzeigen, welche Aspekte dieses Zugangs als
fruchtbare Wege fir den Umgang mit nicht-europaischen Formen von Wissen gelten kdnnen.
Aullerdem ermdglicht eine intensive Auseinandersetzung mit seinem ethno-psychologischen
Werk, eine Einordnung der akademischen Position Thurnwalds, indem géngige ,,Labels®, mit
denen sein Schaffen versehen wurde, auf ihre Passung tberprift werden kénnen.

In einem ersten Schritt wird, aufbauend auf einen kurzen Forschungsbericht, die Biographie
Richard Thurnwalds nachgezeichnet. Der Fokus liegt hierbei auf seinen friiheren
Forschungsjahren, insbesondere der Expeditionen nach Deutsch-Neuguinea 1906-1909, bzw.
1913-1915 und beleuchtet die Verstrickungen mit den kolonialen und nationalsozialistischen
Machtapparaten.

Zur weiteren Kontextualisierung wird hier auf die Ausgangslage und die (akademischen)
Einflusse auf Thurnwalds ethno-psychologischer Forschung eingegangen. Dies geschieht
einerseits mittels eines Abrisses der deutschsprachigen ,,Volkerpsychologie®, andererseits
behandelt dieser Abschnitt die Vorbereitungen auf die erste Deutsch-Neuguinea Expedition,
sofern ein maRgeblicher Einfluss auf Thurnwalds Schaffen erkennbar ist.

AnschlieBend werden anhand der -auf den Ergebnissen dieser Forschungsreise basierenden-
zentralen Texte, Lieder und Sagen aus Buin (TW 1912), bzw. ,,Ethno-psychologische Studien

an Sudseevolkern auf dem Bismarck-Archipel und den Salomo-Inseln® (TW 1913), die



diversen methodischen Zugénge Thurnwalds dargestellt. Sowohl die Sammlung von
folkloristischen Erzdhlungen, sowie eine ,.experimentalpsychologische® Vorgangsweise
kdnnen als Mittel zur Erfassung der Denkart der Menschen in Ozeanien gesehen werden.
Nach dieser Erorterung dessen, wie sich der psychologische Zugang Richard Thurnwalds
entwickelte, widmet sich Abschnitt funf einer Darstellung des Konzepts selbst. Anhand der
ethno-psychologischen Texte, wird nachgezeichnet, welche Einflusse im Thurnwaldschen
Modell zur Form einer jeweiligen Denkart beitragen, welche Aspekte des Denkens von dem
Term umfasst werden und auBBerdem, wie die Denkart der Menschen in Ozeanien beschrieben
wird. Charakteristisch fur diese ist nach Thurnwald vor allem die Tendenz, die Erscheinungen
nicht gedanklich zu ,,zerlegen®, sondern sie in ihrer Gestalthaftigkeit zu begreifen.

Dem vorgestellt ist ein kurzer Exkurs zur Krise der Reprasentation innerhalb der Ethnologie,
der dazu dienen sollen, hervorzuheben, dass die prasentierte Denkart der nicht-industrialisierten
Gesellschaften ein Produkt eines Forschers aus einer industrialisierten Gesellschaft darstellt
und auch als solches gelesen werden muss. Anhand der Beitrdge Richard Thurnwalds zur
Totemismusdebatte in den 1910er Jahren wird weiters gezeigt, wie mithilfe des Konzepts der
Denkart divergierende Auffassungen vom Verhaltnis Natur-Kultur, bzw. der Aufhebung dieser
Dichotomie in der anderen Denkart erklart werden konnen. Im letzten Abschnitt, der sich der
Prasentation der Thurnwaldschen Denkart widmet, wird der Faden des Writing Culture —
Exkurses wieder aufgenommen und gefragt, wie sich Richard Thurnwald gegentber der nicht-
europdischen Wissensform positioniert und, wie er diese normativ bewertet. Die teils
relativistischen Einschédtzungen seinerseits und das in Ansatzen vorhandene Bewusstsein tber
die eigene auktoriale Position zeigen, dass das Konzept der Denkart nicht notwendigerweise
mit einer Diffamierung von nicht-europaischen Wissensformen einhergeht. Aufierdem, so die
Argumentation, erlaubt der Zugang tber die Epistemologie einen Mittelweg in der Darstellung
des anderen Denkens, der Andersartigkeit zulasst, ohne diese ontologisch festzuschreiben.

Die Gegeniberstellungen des Thurnwaldschen Zugangs mit anderen ethnologisch-
psychologischen Ansdtzen zu ,,Ethno-Wissen™ im anschlieenden Kapitel erfiillen dreierlei
Funktionen: Sie konnen einerseits als weitergehender Versuch der Verortung Richard
Thurnwalds in der Academia gelten; andererseits soll gezeigt werden, wie seine nicht ganz
eindeutige Zuordnung zu einer ethnologischen Schule es erlaubte, Elemente aus
verschiedensten Richtungen in seine Arbeiten zu inkorporieren. Kombiniert mit den
mannigfachen Bezugnahmen auf andere Autor*innen und seinem weitreichenden

intellektuellen Netzwerk, kdnnen somit anhand des ,,Autor[s] [Richard Thurnwald] als Prinzip



der Gruppierung von Diskursen* (Foucault 1991, S. 20) zentrale Aspekte der Beschéftigung
mit nicht-europaischem Wissen ergrtert werden.

Aullerdem konnen in der Gegeniiberstellung mit anderen theoretischen Zugangen, weitere
Attribute des Konzepts der Denkart herausgearbeitet werden. Im Fall des Evolutionismus und
des sozialistisch-marxistischen Ansatzes Alexander Lurijas und Lev Vygotskys betrifft dies den
Fokus auf die (wirtschaftliche) Praxis als ausschlaggebend fir eine Denkart, sowie das
Verhéaltnis vom europaischen zum nicht-européischen Denken. In Auseinandersetzung mit der
Psychoanalyse Sigmund Freuds und Geza R6éheims wird anhand des Vergleiches von nicht-
européischem Wissen mit dem Wissen von Kindern und Menschen mit psycho-pathologischen
Zustanden die Frage aufgeworfen, inwiefern die nicht-industrialisierte Denkart als in Europa
prasent aufgefasst wird und damit potentiell etwas von ihrer Andersartigkeit einbif3t. Zudem
wird erortert, welche Rolle dem Unbewussten in Thurnwalds Ethnopsychologie zukommit.
Die Beschaftigung mit dem poststrukturalistisch-ontologischen Ansatz Phillipe Descolas vis a
vis Thurnwald, weist auf strukturalistische Tendenzen im Werk von letzterem hin, illustriert,
inwiefern die verschiedenen Denkarten als universale ,,Schemata‘“ gesehen werden konnen und,
wie die Dichotomie Natur-Kultur bis zu einem gewissen Grad aufgehoben werden kann, ohne
verschiedene Gesellschaften als starre, wenig wandelbare Konstrukte zu konzeptualisieren.
Den Abschluss mit der Beschaftigung des Konzepts der Denkart bildet eine explorative
Beschaftigung mit der Frage, wie das von Thurnwald und anderen dokumentierte, nicht-
europaische Wissen als Teilantwort auf 6kologische Herausforderungen gesehen werden kann.
Hervorgehoben wird hierbei das ,,szenische“ Moment der anderen Denkart und -damit
verbunden- ihr Fokus auf die ortlichen Verflechtungen der Dinge.

Die Beschéaftigung mit einem Autor, der teils gewalttatig gegenuber seinen Informant*innen
auftrat, dem deutschen Kolonialismus zuarbeitete, und wéhrend der Zeit des
Nationalsozialismus eine opportunistische Haltung einnahm, bringt die Schwierigkeit der Frage
mit sich, wie sein Werk inhaltlich einzuordnen ist. Selbstredend kann sich nicht der Illusion
hingegeben werden, die wissenschaftlichen Ergebnisse konnten schlicht gesondert von ihrem
problematischen Entstehungskontext betrachtet werden. AuBerdem gilt es darauf zu achten,
diffamierende Bezeichnungen, wie ,,primitiv oder Dichotomisierungen wie ,,modern-
nichtmodern® nicht zu reiterieren. Dennoch erschopft sich der epistemische Gehalt der
Forschungen von Thurnwald nicht in der Feststellung, dies sei die Arbeit eines Kolonialisten
oder eines Nationalsozialisten. Die vorliegende Arbeit kann also auch als Versuch gesehen

werden, nicht bei solchen (wichtigen) Einordnungen ,stehen zu bleiben®, sondern die



vorhandenen Konzepte auf ihre Tragweite und ,,Brauchbarkeit™ hin zu untersuchen. Sollte das
Ergebnis einer solchen Untersuchung im mutmalilichen Widerspruch zur politischen Haltung

des Autors stehen, so, soll dies nicht als Mangel in der Argumentation gesehen werden.

Hinsichtlich der Sekundérliteratur zu Thurnwalds Schaffen ist zunéchst die Dissertation der
Historikerin Marion Melk-Koch mit dem Titel Auf der Suche nach der menschlichen
Gesellschaft: Richard Thurnwald® (1989) zu nennen, die als das Standardwerk der
biografischen Thurnwaldforschung bezeichnet werden kann. In dieser Biografie wird (u. a.)
anhand seiner Tagebiicher, sowie zahlreicher Briefwechsel und Archiveintrdge das Leben
Richard Thurnwalds auf 352 Seiten nachgezeichnet. Die Starken von Melk-Kochs Text liegen
in dessen Darstellungen der Umstande unter denen ethnologische Feldforschung im friihen 20.
Jahrhundert betrieben wurde, bzw. in der Veroffentlichung der Tagebuicher Thurnwalds, die
eine Perspektive auf die Forschungsergebnisse abseits von den ordentlichen Publikationen
zulassen.? Ungeachtet dieses Mehrwerts wird bereits in den Reviews zu Melk-Kochs Text
darauf hingewiesen, dass darin die Veroffentlichungen Thurnwalds nur marginal behandelt
wirden (Abbink 1992, S. 510), bzw. eine kritische Auseinandersetzung von Seiten der
Biografin fehle (Stirzenhofecker 1993, S. 89). An diese Kritik anschliefend muss auf3erdem
darauf hingewiesen werden, dass sich Melk-Koch in ihrer Beurteilung Thurnwalds vermehrt
auf dessen Schiler Wilhelm Emil Mihlmann beruft, der von Andre Gingrich als
manthropology’s Holocaust ideologist (Gingrich 2005, S. 134) bezeichnet wird und dessen
vermeintlich entlastende Tagebticher 1995 als Falschungen entlarvt wurden (Michel 1995).
Zudem sind Melk-Kochs Ausflihrungen in einem ungemein apologetischen Ton formuliert, der
sich auch in spéateren Publikationen zu Thurnwald (Melk-Koch 1995, Melk-Koch 1996)
wiederfindet.

Zwei weitere Texte, die sich der Biografie eher beschreibend widmen und zugleich einen
Uberblick der Veroffentlichungen liefern, stellen die Nachrufe Hermann Trimborns (1954),
sowie Robert H. Lowies (1954), der Thurnwald aus dessen Zeit in Berkeley kannte, dar.

Als Publikationen, die eine explizite Kritik an Thurnwalds Engagement im deutschen

Kolonialismus formulieren, kdnnen Paul Probsts Texte von 1990 und 1992 -im Zusammenhang

! Der Titel ist an Die menschliche Gesellschaft in ihren ethno-soziologischen Grundlagen, TWs fiinfbandiges
Werk angelehnt, dass er in den Jahren 1931-35 verdffentlicht (Melk-Koch 1989, S. 5).

2 Die Tagebticher Thurnwalds finden eine Parallele in jenen Bronislaw Malinowskis, die 1967 posthum von seiner

Witwe Valetta Swan herausgegeben wurden. Diese rlickten Malinowskis Arbeiten in ein anderes Licht und trugen
maBgeblich zur sogenannten ,,Krise der Représentation® in der Anthropologie bei.
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mit der Ethnopsychologie-, sowie Gustav Jahodas Gegenuberstellung der Feldarbeit
Thurnwalds mit jener Malinowskis (Jahoda 2007) genannt werden. Hier rickt neben dem
wissenschaftlichen Anspruch der ethnologischen Arbeit auch deren kolonialpraktischer Aspekt
in den Vordergrund.

Mit einer Beurteilung der Rolle Thurnwalds zur Zeit der nationalsozialistischen Herrschaft
setzen sich (u.a.) Klaus Timm in seinem Artikel zur kolonialen Expansion des deutschen
Faschismus in Afrika (1977), George Steinmetz in ,,Scientific Autonomy and Empire, 1880—
1945. Four German Sociologists” (2015), und der bereits erwahnte Andre Gingrich in seinem
Beitrag zur Rolle der deutschen Anthropologie wahrend der NS Zeit (Gingrich 2005)
auseinander. Aus diesen Beitrdgen ergibt sich ein Bild Thurnwalds als Opportunist und
Mitlaufer im nationalsozialistischen Regime.

Des Weiteren geht Jasper Kocke in ,,Some Early German Contributions to Economic
Anthropology* (1979) auf die Rezeption Thurnwalds vor allem in der Wirtschaftsethnologie
ein und bezeichnet ihn als Wegbereiter derselben, wihrend Adelaide Barry Craig in ,,The Fate
of Thurnwald's Sepik Ethnographic Collections” (1997) die Spuren der teils verlorengegangen
Aufzeichnungen aus Thurnwalds Sepik Expedition verfolgt. Konstantinos Goumagias Eintrag
im Sammelband Rechtsvergleicher - Verkannt, vergessen, verdréangt (2000) beschéftigt sich
mit dem Einfluss Thurnwalds auf die deutsche Rechtsethnologie, die durch ihn methodisch und
theoretisch eine nachhaltige Pragung erfahren habe. Als rezentere Veroffentlichungen sind
einerseits Viktor Stolls Eintrag in der Encyclopédie internationale des histoires de
I'anthropologie (2020) zu nennen, in dem neben einem biographischen Uberblick auch ein
Versuch der Einordnung Thurnwalds in das akademische Feld der Ethnologie unternommen
wird. Andererseits greift Anna Echterhélter in ihrem Artikel zum ,,Quantifzierungsdenken im
Westpazifik (Echterholter 2020) den epistemologischen Zugang in den frithen Schriften
Thurnwalds (und Max Wertheimers) auf und argumentiert im Anschluss daran fir eine auf

Versorgungs- und Ressourcenfragen basierende Epistemologie.



2. Ausgangslage und theoretische Einfllsse

Zur Orientierung und Einordnung des Schaffens von Richard Thurnwald, soll in diesem Kapitel
zundchst eine kritische Biografie desselben dienen. So, wie hinsichtlich seiner
Veroffentlichungen, liegt auch hier der Fokus auf den Nuller- und Zehnerjahren des 20.
Jahrhunderts, in denen Thurnwald seine Expeditionen in das Gebiet des damaligen Deutsch-
Neuguineas unternimmt. Es sind vor allem die zu dieser Zeit entstandenen Beitrdge, die
aufgrund ihrer Pionierrolle in der Ethnologie vermehrt Eingang in sozialwissenschaftliche
Publikationen finden. Auch in spateren Texten, als sich Thurnwald von der angewandten
Ethnopsychologie entfernt hat, stiitzt er seine Uberlegungen wiederholt auf die
Forschungsergebnisse aus dem sogenannten Kaiserlichen Schutzgebiet Deutsch-Neuguinea.
Thurnwalds Rolle im deutschen Kolonialismus, bzw. dessen Einfluss auf seine
wissenschaftlichen Texte soll in dieser kritischen Biografie ebenso berticksichtigt werden, wie
sein Engagement zur Zeit des Nationalsozialismus.

Eine weiterflihrende Kontextualisierung der ethnologisch-psychologischen Arbeit Richard
Thurnwalds in Deutsch-Neuguinea im akademischen und politischen Rahmen seiner Zeit
erfolgt mittels eines Blicks auf die Entwicklung der deutschen V6lkerpsychologie und deren
Verstrickungen mit der damaligen Kolonialpolitik.

Weiters werden im dritten Abschnitt des Kapitels jene Vorbereitungen Thurnwalds flr seine
erste(n) Expedition(en) behandelt, die malgeblich Einfluss auf sein wissenschaftliches

Vorgehen austbten.



2.1 Thurnwalds Karriere im Fahrwasser des deutschen Kolonialismus

Richard Thurnwald wird am 19. September 1869 in Wien in ein katholisch-burgerliches
Elternhaus hineingeboren.® Nach der schulischen Reifepriifung und einem einjahrigen
Militardienst, beginnt er 1890 ein Studium der Rechtswissenschaft. In dieser Zeit beschaftigt,
Thurnwald sich auch mit altorientalischen Schriften und besucht Vorlesungen Carl Mengers
zur Nationalokonomie. Seine ersten sozialwissenschaftlichen Arbeiten veroffentlicht
Thurnwald zum wirtschaftlichen Wandel in Bosnien Herzegowina, wo er ab 1897 im Dienst
der dortigen Landesregierung zwei Jahre forscht. Im Jahr 1900 geht er gemeinsam mit seinem
Freund Rudolf Poch, selbst Anthropologe, nach Berlin und nimmt ein Jahr darauf eine Stelle in
der Afrikanisch-Ozeanischen Abteilung des dortigen Museums fiir Volkerkunde unter der
Leitung Felix von Luschans an. In Berlin veréffentlicht Thurnwald auch altorientalistische und
erste soziologisch geprigte Arbeiten. Er besucht eine Vorlesung zur ,,Psychologie der
Naturvolker* beim Ethnologen und Psychologen Alfred Vierkandt.

1905 griindet er (u.a.) mit Alfred Ploetz und Ernst Riidin die weltweit erste ,,Gesellschaft fiir
Rassenhygiene*.* Dieses Engagement ist zumindest teilweise auf Thurnwalds strikten Anti-
Alkoholismus zuruckzufiihren, der auch in seinen Tagebichern und teils in spateren
Publikationen thematisiert wird (z.B. Thurnwald 1924, S. 492; Thurnwald 1926, S. 1), sowie
auf seinen Eifer hinsichtlich Sportes und Gesundheit.

Im selben Jahr wird ihm vom Museum fiir Vélkerkunde und der Stiftung des Anthropologen
Arthur Baessler der Auftrag einer Forschungsreise in das Gebiet Deutsch-Neuguineas erteilt.
Erklarte Prioritdt dieses ,,collecting trip to Micronesia and Melanesia” (Lowie 1954, S. 863)
war das Sammeln von Ethnographika. Der damalige Gouverneur in Neuguinea Albert Hahl

hatte zuvor in einem fiir die seit der Mitte des 19. Jahrhunderts etablierte ,,salvage

3 Falls nicht anders angegeben, wird als Quelle Melk-Koch 1989 verwendet.

4 Was unter dem Begriff der ,,Rasse* im Werk Thurnwalds zu verstehen ist, bedarf einer weiterfiihrenden
Beschiftigung. Hilfreich sind hierzu etwa die Eintrége ,,Rasse (403-406), ,,Rassenfrage* (406), ,,Rassenhygiene*
(406-408), ,,Rassenkampf™ (408-409), in Paul Herres Politisches Handwdrterbuch (TW 1923). Darin wird
zwischen einer ,,Systemrasse* als einem Werkzeug zur Klassifizierung der Menschheit und ,,biologischer Rasse*
im Sinne der Abstammung von einem Familienverband unterschieden (TW 1923, S. 403). In ,,Probleme der
Volkerpsychologie® (1925) stellt TW klar, dass Rasse nicht rein biologisch zu verstehen sei, sondern, dass
zusatzlich zur dhnlichen Erbmasse auch die Reaktion auf Umwelt, sowie die Wechselwirkungen mit benachbarten
Stdmmen zu bericksichtigen sei (TW 1925, S. 7-9).



anthropology*® typischem Aufruf dazu ermahnt, zu ,retten, was der Rest einer vergangenen
Zeit und Kultur ist (Melk-Koch 1989, S. 52).

Noch vor seiner Abreise wendet sich Thurnwald 1906 an den Psychologen und Franz Brentano
Schiiler Carl Stumpf beziiglich ,Instruktionen zu psychologischen Untersuchungen von
Eingeborenen* (Stern/Lipmann 1912, S. 116). Daraufhin entwickeln Psychologen und
Sozialwissenschaftler rund um die Wiirzburger Schule der experimentellen Denkpsychologie
einen umfangreichen Fragebogen, der 1912 veroffentlicht wird (Stern/Lipmann 1913) und
dessen sich Thurnwald auf seiner Expedition bedient.® Wie Paul Probst bemerkt, wurden solche
psychologische Forschungen als ein wichtiges Werkzeug fir die Nutzbarmachung der
deutschen Kolonien betrachtet (Probst 1992, S. 67-69).

Im November 1906 erreicht Thurnwald Herbertshohe auf der Gazelle Halbinsel. Vom
nahegelegenen Ort Toma aus, unternimmt er erste Expeditionen in die vom deutschen
Kolonialismus noch wenig beriihrten Gebiete. Nach einer Periode der Ausfliige in die
Umgebung, trifft Thurnwald im Frihjahr 1908 auf der Insel Bougainville in seinem
Hauptforschungsgebiet Buin ein. Dort betreibt er, begleitet von Polizeisoldaten und
angeworbenen Hilfskraften, von Thurnwald ,,Jungen® genannt, fiir acht Monate Feldforschung.
Aus dieser Tatigkeit entstehen unter anderem die fiir Thurnwalds Werk wichtigen Bande 1 und
3 der Forschungen auf den Salomo-Inseln und dem Bismarck-Archipel (TW 1912; Thurnwald
1912a)’ sowie die Ethno-psychologische Studien an Stidseevélkern auf dem Bismarck-Archipel
und den Salomo-Inseln (TW 1913).

Thurnwalds Einstellung zum Kolonialismus und dessen Akteur*innen ist ambivalent.
Einerseits arbeitet er klar mit kolonialen Institutionen zusammen und propagiert das
Engagement des deutschen Kaiserreichs. Nach George Steinmetz habe sich Thurnwald in der
Zeit von 1905 bis 1914 verhalten, als sei er selbst aktiver Teil der kolonialen Unternehmung
(Steinmetz 2015, S. 58-59) gewesen. Andererseits sind seine Aufzeichnungen voll von

verachtlichen Kommentaren Uber den von ihm so genannten ,,Homo albus tropicus® (Melk-

° Bzgl. dem ,,Humanismus®, der dieser ,,Rettungsanthropologie oftmals als Grundgedanke diente, siehe etwa
Gruber 1970. Der Begriff der ,,Rettung* ist auch insofern problematisch, als, dass die gesammelten Gegenstande
oftmals wahrend der Uberfahrt verloren gingen oder zerstort wurden. Fiir den Fall der Thurnwald Ethnographika
siehe hierzu Craig 1997.

& Dieser Fragebogen wurde u.a. wéahrend des zweiten Weltkriegs vom Ethnologen und Nazi-Kollaborateur Hugo
Bernatzik aufgegriffen und mit einem noch starkeren ethnozentrischen bias neu herausgegeben. Nach Beuchelt
(1974) wurde der Fragebogen hierbei ,,zu einer fruchtlosen Perfektion entwickelt” (S. 45).

7 Band Zwei dieser Reihe hatte ein Warterbuch der dortigen Sprache werden sollen. Dieses Unternehmen gab
Thurnwald jedoch auf (Melk-Koch 1989, S. 145).



Koch 1989, S.79) und dessen unzivilisierte Art.® Die Ambivalenz in Thurnwalds Einstellung
zu den Menschen in seinem Umfeld zeigt sich auch in seinen AuRerungen hinsichtlich der
Einheimischen, die er teils romantisierend als ,,noch unverdorben* (Melk-Koch 1989, S. 97)
und oftmals abfillig, etwa als ,,auBerordentlich minderwertiges Menschenmaterial“ (Melk-
Koch 1989, S. 81) bezeichnet.

Auch dem vor allem von Felix von Luschan gefordertem Auftrag der Sammlung von
Ethnographika kommt Thurnwald zwar durch mehrere Tonnen an gesammeltem Material nach;
dies allerdings nur widerwillig und stets an der Sinnhaftigkeit dieses Unterfangens zweifelnd.
Nach einem kurzen Aufenthalt in den U.S. A trifft Thurnwald Ende 1909 wieder in Deutschland
ein, wo er 1912 auch seine spatere Frau und Forschungspartnerin Hilde Schubert® kennenlernt.
Seine zweite Reise nach Deutsch-Neuguinea unternimmt er von 1913 bis 1915 im Auftrag des
Reichskolonialamts gemeinsam mit einer Expedition von Wissenschaftlern zur Erforschung des
Gebiets um den Fluss Sepik. Wahrend der Arbeit dort berichtet Thurnwald oft von der Tristesse
der Unternehmungen und der Beziehung zu seinen ,,Jungen®. Obwohl sich Thurnwald als
,benevolent master* (Jahoda 2007, S. 16) versteht, kommt es mitunter zu Gewalt an seinen
Begleitern.1°

Nach Ausbruch des ersten Weltkriegs bricht Thurnwald seine Reise vorzeitig ab und kann mit
der Erlaubnis der nunmehr in Neu-Guinea waltenden australischen Truppen in die U.S.A
abreisen, wo er von 1915 bis 1917 an der Universitat Berkeley arbeitet. Dort verfasst er auch
seine wahrscheinlich interessanteste Arbeit aus der zweiten Neuguinea Expedition Uber die
Gemeinde der Banaro (TW 1916; Thurnwald 1921), bei deren Mitgliedern*! er unter anderem
psychologische Tests durchfiihrt.

Zuriick in Deutschland habilitiert er sich unterstutzt von Carl Stumpf und Alfred Vierkandt in
Halle mit der Schrift ,,Psychologie des Primitiven Menschen* (TW 1922). 1925 erscheint der

8 Die expliziteste veroffentlichte Kritik am Kolonialismus und dessen Folgen fir die Einheimischen formuliert
Thurnwald in The Price of White Man’s Peace (TW 1936).

9 Zu Leben und Arbeit von Hildegard Thurnwald siehe u.a. Westphal-Hellbusch 1979; Beer 2007, S. 225-229.

10 Das wohl anschaulichste Beispiel der von Thurnwald autorisierten Gewalt, ist eine Episode aus dem Jahr 1913,
als er im Zuge eines Konflikts die Polizeisoldaten auf Einheimische schieRen l&sst. Dies kostet drei von ihnen das
Leben und wird von Thurnwald mit den Worten ,,Ich habe jetzt ein bisschen meine Nase voll von den Kanakern!*
kommentiert (Melk-Koch 1989, S. 193).

11 Hier muss vermerkt werden, dass Thurnwald seine Ergebnisse lediglich auf die Aussagen zweier, junger
Informanten aus der Gemeinde der Bénaro stutzte und die Siedlungen nie wirklich betreten hat. Mit dieser
Forschung und der Frage, ob tiberhaupt mit Recht von einer Gruppe mit der Bezeichnung Banaro die Rede sein
konne, beschéftigt sich Bernard Juillerat (2000).
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erste Band der von Thurnwald herausgegebenen Zeitschrift fur Voélkerpsychologie und
Soziologie, welche unter dem Titel Sociologus!? bis heute publiziert wird. Dem folgen ein
Forschungsaufenthalt 1930-1931 im Tanganjikagebiet im heutigen Tansania, gemeinsam mit
Hilde Thurnwald. Der Fokus von Thurnwalds Arbeiten liegt nun vermehrt auf dem Einfluss
kolonialer Strukturen und Phéanomen der Akkulturation im Allgemeinen. Dazu forschen die
Thurnwalds auch wéhrend eines erneuten Aufenthalts in Buin, Bougainville, aus dem auch die
wirtschaftsethnologische Arbeit ,,Pigs and Currency in Buin®“ (TW 1934) hervorgeht. Dem
folgen kurze Aufenthalte in Australien und den U.S.A., bevor die Thurnwalds 1937 nach
Deutschland zurtickkehren.

Laut Andre Gingrich hitte Richard Thurnwald als ,,the most widely respected anthropologist
from Germany in international academia” (Gingrich 2005, S. 105) das Potential gehabt, die
deutsche Anthropologie aus ihrer marginalen Rolle zu holen, hétte er sich damals klar vom
Nationalsozialismus distanziert (Gingrich 2005, S. 105-107). Thurnwald tat sich (anders als
sein Schuler Mihlmann) nicht durch substanzielle Theorienbildung fiir die rassenkundlich
gepréagte Anthropologie dieser Zeit hervor (Gingrich 2005, S. 121). Gegeniiber Franz Boas trat
er noch 1933 explizit als Kritiker der NS Herrschaft auf, wahrend er sich nach seiner Rickkehr
nach Deutschland 1936 dezidiert antisemitisch, vor allem gegen die Frankfurter Schule, duRert
(Steinmetz 2017, S. 63-64).2 Ab 1937 intensiviert sich die Rolle Thurnwalds im
Nationalsozialismus, indem er (u.a.) kolonialpraktische Empfehlung fir die afrikanischen
Kolonien abgibt (Steinmetz 2017, S. 64-65). AuBerdem muss seine Rolle als Betreuer der
Doktorarbeiten von Ingeborg Sydow und Eva Justin, die zum Tod vieler Roma und Sinti
beitrugen, erwahnt werden (Gingrich 2005, S. 106; S. 122).

Nach dem Fall des NS Regimes, im Jahr 1946 tritt Thurnwald noch eine ordentliche Professur
an der Berliner Universitat, die er zugunsten einer Ehrenprofessur an der Freien Universitét
Berlin aufgibt, bevor er 1954 im Alter von 84 Jahren stirbt. Laut seinem Schiiler René Konig
bleibt Thurnwald auch nach seiner Emeritierung ein ,,extremer Vertreter des Kolonialismus®.

(Konig 2020, S. 199)

12 |_aut George Steinmetz sollte diese Umbenennung 1931 einen noch starkeren Fokus auf soziologische Themen
zum Ausdruck bringen, nachdem Thurnwalds Gesuch auf eine Lehrstelle in Halle in den Féachern Ethnologie,
Vélkerpsychologie und Soziologie aufgrund eines Mangels an Expertise in letzterem Fach abgelehnt worden war
(Steinmetz 2015, S. 57-58.).

13 Bzgl. des ambivalenten Verhaltens Thurnwalds zu jener Zeit, konstatiert George Steinmetz, dieses konne nicht

einmal als systematischer Habitus bezeichnet werden. Thurnwald sei ein ,,man without stable qualities* gewesen
(Steinmetz 2015, S. 64).
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Er hinterlasst 353 Publikationen, vor allem zu nicht-européischen Rechtssystemen,
Wirtschaftsformen, Psychologie, Akkulturation, Menschheitsentwicklung und ethnologischer
Methodik. Wie weiter unten noch anhand seiner ethnopsychologischen Forschungen weiter
ausgefuhrt wird, ist Thurnwalds Werk nur schwerlich eindeutig einer anthropologischen
Tradition zuordenbar. Oft wird es mit dem Pradikat ,,Funktionalismus* versehen (Probst 1992,
S. 69; Lowie 1954, S. 865; Gingrich 2005, S. 96; Melk-Koch 1996, S. 71; Steinmetz 2015, S.
49), wobei darauf hinzuweisen ist, dass der Begriff teils in Anfuhrungszeichen und mit
Erginzungen wie ,,quasi-functionalism* (Gingrich 2005, S. 96) angegeben ist. Diese
Einschrankung ist vor allem auf Thurnwalds Ablehnung der ,,ahistorischen Begrenzung*
(Melk-Koch 1996, S. 71) des vorwiegend britischen Funktionalismus zurtickzufihren.
Inwiefern Thurnwalds Zugang als sozialdarwinistisch bezeichnet werden kann, ist in den hier

angegebenen Werken umstritten. 4

14 Gingrich (2005, S. 96) verwendet diesen Begriff in seiner Analyse, wahrend Probst (1992) Thurnwalds
Kulturbegriff als ,,dynamisch, nicht sozialdarwinistisch-statisch“ (S. 69) bezeichnet und Melk-Koch (1996, S. 72-
73) mit Verweis auf die Kritik des Thurnwald Lehrers Gumplowicz am Sozialdarwinismus diese Bezeichnung fiir
Thurnwalds Werk zuriickweist.
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2.2 Die Deutsche Volkerpsychologie zu Beginn des 20. Jahrhunderts

Obwohl Richard Thurnwald in der Literatur zumeist mit Prddikaten wie ,,Einzelgdnger*
(Beuchelt 1974, S. 41) bedacht wird, so entwickelte er seinen ethnopsychologischen Ansatz
naturgemal nicht im luftleeren Raum. Flr eine Verortung der psychologischen Forschung
Thurnwalds soll im folgenden Abschnitt ein kurzer Abriss der Entwicklung der
Volkerpsychologie in Deutschland dienen. Einerseits geschieht dies im Sinne einer
Ideengeschichte, wenngleich Thurnwald seine eigene Position hauptsachlich in Abgrenzung zu
diesen Ideen formulierte und aus seinem Werk schwerlich eine echte psychologische Theorie
herauszulesen ist. Aufgrund der vielseitigen Entwicklung der Volkerpsychologie im
Deutschland des 19. Und friihen 20. Jahrhunderts beschrénkt sich die Darstellung auf jene
Autoren, die in Thurnwalds Texten explizite Erwéhnung finden und die als Einfluss auf sein
Schaffen gelten kdnnen. Andererseits soll auch der politisch-koloniale Kontext beleuchtet
werden, der die ethnopsychologische Forschung in vielerlei Hinsicht erst ermdglichte, bzw.

vorantrieb.

Zur Schaffenszeit Richard Thurnwalds befand sich die Psychologie noch in einem Prozess der
Abgrenzung zur Philosophie. Noch 1910 bezeichnete etwa der bereits erwahnte Grinder des
psychologischen Instituts in Berlin, Carl Stumpf, die Psychologie nicht als Wissenschaft, oder
Disziplin, sondern als eine ,,Tendenz* innerhalb der philosophischen Forschung (Ash 1995, S.
34). Divergierende Ansétze innerhalb dieser ,,Tendenz* fanden sich im Wien des ausgehenden
19. Jahrhundert etwa in der Denkdkonomie Ernst Machs oder der Psychoanalyse Sigmund
Freuds.

In Deutschland ist fur eine Beschéftigung mit dem akademischen Umfeld, in welchem
Thurnwalds Forschungen anzusiedeln sind, vor allem die Leipziger Schule rund um den
,»@ariindungsv[ajter der neuen Psychologie in Deutschland* (Krdamer 2009, S. 36) Wilhelm
Wundt zu nennen. Noch vor der Griundung des deutschen Kaiserreichs, hatte sich das
Experiment als Methode in den ,,Naturwissenschaften* der deutschen Staaten etabliert (Ash
1995, S. 18-22). Wundt, der ab 1875 einen Lehrstuhl am philosophischen Institut in Leipzig
innehatte, proklamierte schliefflich die experimentelle Methode auch fiir die Psychologie. 1879
kam es zur Grundung des Labors fir experimentelle Psychologie; ab 1881 forderte er die
Veroffentlichung psychologisch geprégter Texte in seiner Zeitschrift Philosophische Studien
(Kramer 2009, S. 36-37). Wundt meinte spater, er habe mit diesem Titel sein Konzept von

Psychologie als einem Teilgebiet der Philosophie unterstreichen wollen. Auch hielt er die
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experimentelle Methode in Psychologie nur in sehr beschranktem Umfang -fir Ermittlung von
Sinneseindriicken, Reaktionszeit oder Aufmerksamkeitsspanne- fur zielflhrend. HoOhere
psychische Vorginge wiirden sich der experimentellen Methode entziehen.® Zur Untersuchung
von Denken, Sprache, Moral etc. eignet sich nach Wundt lediglich die VVélkerpsychologie, die
er eher im Sinne einer Armchair Anthropology interpretierte, anhand derer die Stufen der
geistigen Menschheitsentwicklung -Primitivitat, ein totemistisches Zeitalter, die Zeit der
Helden und Gotter und die Entwicklung einer Humanitit- ausgemacht werden konnten
(Diriwéchter 2004, S. 96-98). Thurnwald grenzte sich zur Wundtschen Konzeption einer
Volkerpsychologie insofern ab als, dass er deren Mangel an aktuellen ethnologischen Studien
als Material und den Gedanken einer unilinearen Menschheitsentwicklung ablehnte. Wie weiter
unten gezeigt wird, erachtete Thurnwald die experimentelle Methode in der VVolkerpsychologie
durchaus fur geeignet, um Schllsse in Bezug auf ,,h6here Geistestitigkeit® zu ziehen.

Bereits vor der Griindung des Labors fir experimentelle Psychologie durch Wundt, war 1860
die Zeitschrift fur Volkerpsychologie und Sprachwissenschaft von Moritz Lazarus und
Heymann Steinthal ins Leben gerufen worden, die damit maRgeblich zur Etablierung der
Volkerpsychologie als akademischer Disziplin beitrugen. Aufgabe der Vélkerpsychologie sei
es, die psychologischen Aspekte von gemeinsam lebenden Gruppen zu untersuchen, die durch
Sprache, Mythologie und Gebrduche verbunden seien. Damit grenzten sie sich von
psychologischen Strémungen ab, die das Individuum als Forschungsgegenstand auserkoren
hatten. In der VVolkerpsychologie von Lazarus und Steinthal wurde das Individuum als Produkt
eines Volksgeistes gesehen, weshalb es wichtig sei, gesellschaftliche und historische Strukturen
bei dessen psychologischer Bewertung zu berticksichtigen (Diriwéchter 2004, S. 87-90). lhr
Modell der Volkerpsychologie wird also zu einer ,,Lehre von den Elementen und Gesetzen des
geistigen Volkerlebens* (Beuchelt 1974, S. 12). Fiir Thurnwald im Speziellen ist die Arbeit von
Lazarus und Steinthal auch insofern von Bedeutung, als dass er angibt, seine 1925 gegriindete
Zeitschrift fur Volkerpsychologie und Soziologie als Nachfolger ihrer Zeitschrift zu verstehen
(TW 1925, S. 2). Wie weiter unten gezeigt wird, nahm Thurnwald auf3erdem den Gedanken
auf, das Individuum als Produkt einer Gesellschaft zu sehen, wenngleich er sich gegen den
Begriff Volksgeist verwehrte (TW 1925, S. 5).

15 Diese methodologische Einschrankung brachte Wundt vor allem Kritik von Seiten der Wirzburger Schule rund
um Oswald Kiilpe, Narzi3 Ach, Karl Marbe, Karl Biihler et al. ein, deren ,,von 1900 und 1910 durchgefiihrt
[Forschungen] gemeinhin als der Beginn der experimentellen psychologischen Erforschung des Denkens [gelten]*.
(Krédmer 2009, S. 46)
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Letzterer geht urspriinglich ebenso wenig auf Steinthal und Lazarus zuriick, wie jener der
Volkerpsychologie, der in der Literatur zumeist Wilhelm von Humboldt zugeschrieben wird.
Allgemein baut die Volkerpsychologie des 19. Jahrhunderts auf dem deutschen Idealismus und
vor allem auf den Schriften Georg Wilhelm Friedrich Hegels, Johann Gottfried Herders, Johann
Friedrich Herbarts und auch dem genannten von Humboldt auf (Diriwéchter 2004, S. 86-87).
Thurnwald selbst nennt auBerdem Christoph Martin Wieland als frithen Einfluss.*® Was den
Ansétzen von Herder bis Wundt fehlen wiirde, sei ,,die Spezialforschung™ (TW 1912c, S. 12),
also ethno-psychologische Forschungen an einzelnen Gesellschaften.

Wie bereits ausgefiihrt, fand die ,,Spezialforschung* Thurnwald im Auftrag des Berliner
Museums flr Volkerkunde statt. Als erster Museumsdirektor nach dessen Griindung 1873
wurde der Arzt und Ethnologe Adolf Bastian eingesetzt. Er sprach sich dafir aus, die
Psychologie zum zentralen Zugang in der Erforschung anderer Kulturen zu erheben, was
wiederum zur Erkenntnis Uber das Eigene fiihren wirde (Beuchelt 1974, S. 18). Gleichzeitig
ebnete er den Weg ,,von der Metaphysik und der naturphilosophischen Spekulation [...] zur
positiven Tatsachenforschung.* (Beuchelt 1974, S. 17) Diese Ausrichtung des Faches findet
sich spéter auch in den Texten Thurnwalds wieder, der Bastian auch explizit erwéhnt (z.B.:
Thurnwald 1912b, S. 120; Thurnwald 1912c, S. 10). In Anlehnung an das Konzept eines
Volksgeistes von Lazarus und Steinthal, sprach Bastian von Vélkergedanken, bzw. von
Elementargedanken.!’Letztere seien allen geistigen Kulturen gemein, konnten aber nur
abstrahiert wahrgenommen werden, da sie sich in unterschiedlichen Regionen in Form von
Volkergedanken manifestieren wirden (Beuchelt 1974, S. 19). Wie in Kapitel finf gezeigt wird,
greift Thurnwald das Konzept von der kulturunabhéngigen Einheit der Gedanken auf,
formuliert es jedoch um, indem er meint ,,Nicht um ,,Elementargedanken* handelt es sich hier,
sondern um ,,elementare Denkarten“.“ (TW 1912c, S. 10)

Schliel3lich sind als Einfluss auf Richard Thurnwalds ethnopsychologische Forschungen die
Psychologen Otto Lippmann und William Stern zu nennen; letzterer hatte 1893 bei Moritz
Lazarus promoviert. Sie bauten ab dem 1906 -dem Jahr der Abreise Thurnwalds- in Leipzig das
Institut flr angewandte Psychologie und psychologische Sammelforschung und die Zeitschrift

flr angewandte Psychologie auf. Stern galt bereits ab der Jahrhundertwende als ein Verfechter

16 Des Weiteren sind als Vorlaufer der deutschen Volkerpsychologie Christoph Meiners oder Jakob Grimm zu
nennen (Beuchelt 1974, S. 9-12).

17 Neben Volkergedanken und Elementargedanken gibt es nach Bastian auch Gesellschaftsgedanken. Letztere

konnten durch Begriffe wie ,,Thema“ oder ,,Ethos* einer Kultur erklirt werden, wurden aber von Bastian nie scharf
vom Volkergedanken abgegrenzt (Beuchelt 1974, S. 19).
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der experimentellen Methode innerhalb der Psychologie; vor allem im Hinblick auf Padagogik
und der Psychologie von Kindern. Mit der Anwendung der experimentellen Psychologie auf
soziale Probleme wandte er sich von der Volkerpsychologie eines Wilhelm Wundts ab, der
diese Methode flr (noch) nicht zielfiihrend hielt (Ash 1995, S. 26-27). Stern und Lippmann
waren es auch, die gemeinsam mit Thurnwald den Begriff der Ethnopsychologie einfiihrten,
wobei sie damit auf keine grundlegende Unterscheidung zur Volkerpsychologie abzielten
(Probst 1992, S. 68). Auf die Zusammenarbeit Thurnwalds mit dem Institut flr angewandte
Psychologie und psychologische Sammelforschung wird im nédchsten Abschnitt noch
eingegangen. Bezuglich eines theoretischen Einflusses Sterns auf Thurnwald, ist vor allem der
Fokus auf differentielle und angewandte Psychologie hervorzuheben.

Mit Stern kann auch der Bogen zum kolonial-politischen Kontext gespannt werden, in dem sich
die deutsche Volkerpsychologie um das Jahr 1900 etablierte. Er ilbernahm ab 1916 die Leitung
des psychologischen Laboratoriums in Hamburg, das bis dahin von Ernst Meumann geleitet
wurde und eng mit dem dortigen Kolonialinstitut kollaborierte (Probst 1990). Die
Zusammenarbeit zwischen kolonialen Institutionen und der angewandten Ethnopsychologie
kann als ein Instrument in der ,,Reformphase* des deutschen kolonialen Unternehmens gesehen
werden. Der Begriff der ,Reformphase* -nach der ,,Experimentierphase und der
,,Eroberungsphase- stammt vom damaligen Kolonialstaatssekretar, Bernhard Dernburg, der
eine ,,rationalere Kolonialpolitik* anstrebte (Probst 1992, S. 67). Hierfiir war es ndtig, sich
eingehend mit der Psyche der Kolonialisierten zu beschéftigen, weshalb die Verantwortlichen
der kolonialen Institute auf die Einrichtung ethnopsychologischer Seminare pochten.

Die Anwesenheit in den Kolonien wurde (u.a.) mit der Idee eines ,,Kulturauftrags*

gerechtfertigt, den Dernburg wie folgt formulierte:

,Kolonisation heiit die Nutzbarmachung des Bodens, seiner Schétze, der Flora, der
Fauna und vor allem der Menschen zugunsten der Wirtschaft der kolonisierenden
Nation, und diese ist daflir zu der Gegengabe ihrer hoheren Kultur, ihrer sittlichen
Begriffe, ihrer besseren Methoden verpflichtet" (Dernburg 1907, zitiert in Probst 1992,
S. 67).

Die Kolonialisierten sollten also ihre Arbeitskraft den Kolonialist*innen zur Verfligung stellen,
welche sie im Gegenzug an der ,,héheren Kultur* teilhaben lieBen und zudem im Sinne einer
,»Rettungsanthropologie die Kultur der Kolonialisierten bewahren wiirden. Damit wurden die
europaischen Museen, bzw. europdische, wissenschaftliche Texte zu den einzigen

angemessenen Orten flr nicht-européische Kultur. Dennoch ging, wie Paul Probst hervorhebt,
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mit der bei Dernburg formulierten Idee eines ,,Kulturauftrags™ ein sanft kulturrelativistischer
Standpunkt einher. Dies insofern als die (geistige) Kultur als ein im Wandel begriffenes
Konstrukt verstanden wurde, im Gegensatz zu der von biologisch-rassistischen Auffassung, die
eine gewisse Unverdnderlichkeit der ,,Rassen/Kulturen® voraussetzt (Probst 1992, S. 67-68).
Dieses Kulturverstdndnis deckte sich mit jenem Richard Thurnwalds, was als ein Grund
gesehen werden kann, warum Thurnwald, obwohl nicht direkt von einem kolonialpolitischen

Institut angestellt, aktiv am deutschen Kolonialismus in Neu-Guinea teilnahm.

Zusammenfassend kann festgestellt werden, dass die deutsche Voélkerpsychologie im
Allgemeinen und deren Anwendung durch Richard Thurnwald im Speziellen weder von der
Entstehung der Psychologie noch vom deutschen Kolonialismus gesondert betrachtet werden
kann. Fir das Vorhaben einer funktionaleren Kolonialpolitik war es notwendig, einen Einblick
in das Denken der Kolonialisierten zu bekommen. Diese Spannung zwischen dem
wissenschaftlichen und dem kolonialpraktischen Aspekt bei Thurnwald thematisiert Paul
Probst (1992) anhand zweier Veroffentlichungen (siehe auch S. 43). Weitere Einfllsse in das
Schaffen Thurnwalds im Zuge der Vorbereitung seiner ersten Neu-Guinea Expedition werden

im néchsten Abschnitt behandelt.
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2.3 Vorbereitung und Einflusse fur die Neu-Guinea Expedition

Fur die vorliegende Arbeit sind vor allem jene angewandten, ethnopsychologischen Studien
Thurnwalds, die er kurz nach seiner Riickkehr von seiner Expedition 1909 veroffentlichte, von
Interesse. Zur Illustration dieses Zugangs werden im nachsten Kapitel exemplarisch die zwei
Arbeiten Thurnwalds Forschungen auf den Salomo-Inseln und dem Bismarck-Archipel. Band
1. Lieder und Sagen aus Buin (1912) und ,,Ethno-psychologische Studien an Sudseevélkern auf
dem Bismarck-Archipel und den Salomo-Inseln® (1913) vorgestellt. Zum besseren Verstandnis
der hierbei angewandten Methoden, wird allerdings zuvor auf die VVorbereitungen fir die erste
Neu-Guinea Expedition eingegangen.

Zunachst ist hier Thurnwalds Bearbeitung der von Sebald Rudolf Steinmetz im Auftrag der
Internationalen Vereinigung fur vergleichende Rechtswissenschaft und Volkswirtschaftslehre
und mit Unterstiitzung der Deutschen Kolonialgesellschaft herausgegebenen Ethnologischen
Fragesammlung (Steinmetz 1906) zu nennen. Unter der Mitarbeit von Kurt Breysig, Giuseppe
Mazzarella, Felix Meyer und Paul Staudinger wurden hier ca. 2500 Fragen als Handreichung
fiir die Untersuchung der ,,moralischen, sozialen, rechtlichen Verhiltnisse der Naturvolker*
(Steinmetz 1906, S. 1) gesammelt. Thurnwald nimmt eine umfassende Editierung der
Sammlung vor, welche seiner Ansicht nach den Fokus auf die ,Erforschung des
Zusammenlebens und ihren psychischen Grundlagen® legen sollte (TW in Steinmetz 1906, S.
3). Fragebogen sollten dazu dienen ,,alles an Vorurteilen und Lehrmeinungen beim Beantworter
auszuschalten, sowie zur Vermeidung von unklar definierten Ausdriicken, wie etwa
,,Totemismus* oder ,,Matriarchat* (TW 1912c, S. 13). AulRerdem weist Thurnwald auf ihren
kolonialpraktischen Zweck und die Beihilfe zur Erhaltung der sozialen Einrichtungen nicht-
industrialisierter Kulturen hin. Um einen mdglichst umfangreichen Datenpool zu generieren,
solle die Fragesammlung in mehrere Sprachen Ubersetzt und die von ,,Beamten, Missionaren,
Farmern, Kaufleuten und Forschungsreisenden® gesammelten Ergebnisse an die Vereinigung
fir vergleichende Rechtswissenschaft geschickt werden (TW in Steinmetz 1906, S. 5).
Inwiefern Thurnwald selbst sich bei seiner Expedition auf die Ethnologische Fragesammlung
stltzte, ist nicht bekannt. Hinsichtlich seiner psychologischen Forschung gibt er an, sich an den
1906 im Zuge des zweiten Kongresses fur experimentelle Psychologie in Wirzburg
entstandenen Instruktionen orientiert zu haben (TW 1912c, S. 15). Thurnwald, der

wahrscheinlich keine umfangreiche Vorbildung im Bereich der Psychologie aufweisen konnte,
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hatte sich zuvor an Carl Stumpf8, den Griinder des psychologischen Instituts in Berlin gewandt.
Auf dessen Zutun hin beschéftigte sich der Kongress mit Methoden ,,zu[r] psychologischen
Untersuchungen von Eingeborenen® (Stern/Lipmann 1912, S. 116). Aus diesem Engagement
entstand der ,,Auszug fur nicht-psychologisch geschulte Forschungsreisende® (Stern/Lipmann
116), der von Thurnwald ,,auf [die] Brauchbarkeit fiir die ethnopsychologische Forschung
ausprobiert® wurde (TW 1912c, S. 15).

Im Anschluss an diese Arbeit wurde eine interdisziplindre Kommission bestehend aus
Psychologen, Musikwissenschaftlern, Ethnologen, Sprachwissenschaftlern und Soziologen ins
Leben gerufen, die den ersten Entwurf bearbeiten sollten. Ihr gehdrten neben Thurnwald und
Stumpf unter anderem Franz Boas, Felix v. Luschan, W. H. R. Rivers®®, Pater Wilhelm Schmidlt,
Robert Sommer?, Alfred Vierkandt, Erich Moritz von Hornbostel, Max Wertheimer, William
Stern und Otto Lipmann an.?! Die eingegangenen Beitridge wurden schlieBlich von William
Stern und Otto Lipmann zusammengefasst und mit dem Titel ,,Vorschldge zur psychologischen
Untersuchung primitiver Menschen im Beiheft 5 zur Zeitschrift fiir angewandte Psychologie
1912 verdffentlicht. Die Kommission wurde 1910 aufgeldst (Stern/Lipmann 1912, S. 117).

Als weiterer Einfluss auf das methodische VVorgehen Richard Thurnwalds wahrend seiner ersten
Sldsee-Expedition, muss der von 1902 bis 1914 amtierende Gouverneur Deutsch-Neuguineas
Albert Hahl genannt werden. Dieser wird von Jahoda als ,,a strict disciplinarian who believed
in harsh collective punishments” (Jahoda 2007, S. 14) beschrieben. Thurnwald und Hahl trafen
sich Dbereits vor der ersten Expedition 1906 in Berlin (Melk-Koch 1989, S. 60).
Dankesbekundungen von Seiten Thurnwalds (TW 1909, S. 98; 1912, S. V), Tagebucheintrage
(Melk-Koch 1989) und die Erwahnung eines Textes Hahls (TW 1910a, S. 46) zeugen von einer
guten Beziehung zwischen dem Kolonialbeamten und dem Ethnologen. Wie Thurnwald, war

auch Hahl ausgebildeter Jurist und nutzte seinen Aufenthalt in Deutsch-Neuguinea fir

18 Stumpf tat sich unter anderem als Lehrer der Griinder der Gestaltpsychologie hervor. Bzgl. Stumpfs Einfluss
auf die friihe deutsche Psychologie siehe (u.a.) Ash 1998, S. 28-41.

19 Die interdisziplinare Cambridge Anthropological Expedition 1898-1899 (Torres-Expedition), an der Rivers
maRgeblich beteiligt war, bot auch ein Vorbild fiir die ethnopsychologischen Studien Thurnwalds (Probst 1992,
S. 71). Sie findet auch in TW 1913 explizit Erwédhnung (S. 43).

20 Robert Sommer, Psychiater, Kriminologe und Mithegriinder der Gesellschaft fiir experimentelle Psychologie
gab Thurnwald zusétzliche Instruktionen hinsichtlich psychologischer Methodik (Melk-Koch 1989, S. 59).

21 Wie aus den Nachrichten aus dem Institut fiir angewandte Psychologie und psychologische Sammelforschung

hervorgeht, beteiligten sich nicht alle Mitglieder der Kommission schriftlich an dem Vorhaben (Stern/Lipmann
1912, S. 117).
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ethnologische Studien. Wie Thurnwald, stand auch er dem Fokus Felix von Luschans auf das
Sammeln von Ethnographika skeptisch gegentiber und propagierte eine Untersuchung der
Psyche der kolonialisierten Einwohner*innen; nicht zuletzt, weil man sich von der Kenntnis
daruber auch eine effizientere Kolonialpolitik erhoffte. Neben diesen gemeinsamen Interessen
war Thurnwald auch abhéngig von den kolonialen Strukturen, die ihm von Hahl zur Verfugung
gestellt wurden (Buschmann 2008, S. 105-108). Obwohl Albert Hahl in den ethnologischen
Texten Thurnwalds nicht prominent erwahnt wird, so diirfte sein Gewicht im ,,Malinowskian
moment in German anthropology* (Buschmann 2008, S. 98) doch betréachtlich gewesen sein.
Die enge Zusammenarbeit mit dem Gouverneur kann auch als Erklarungsansatz daftir dienen,
warum sich Thurnwald wahrend seiner ersten Expedition oftmals prasentierte, als ware er Teil

der staatlichen Kolonialstruktur (Steinmetz 2015, S. 59).
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3. Thurnwalds methodologisches VVorgehen

In dem programmatischen Artikel ,,Probleme der ethnopsychologischen Forschung* unterteilt
Thurnwald die Ethnopsychologie in zwei, bzw. drei Sparten des methodologischen Vorgehens:
individuelle Intelligenzpriifungen, eine differentielle Ethnopsychologie und eine allgemeine

Ethnopsychologie; letztere bezeichnet er auch als ,,allgemeine sozial-psychologische oder

gesellschaftsbiologische [Betrachtung]“ (TW 1912c, S. 3). Die Unterscheidung zwischen
allgemeiner und differentieller Ethnopsychologie Gbernimmt Thurnwald von Lazarus und
Steinthal (TW 1925, S. 2).

Vereinfacht kann die allgemeine Methode nach Thurnwald als Vergleich verschiedener
Gesellschaften bezeichnet werden, auf Basis derer es moglich ware, allgemeine
GesetzmaRigkeiten der Menschheitsentwicklung zu erschlieen. Diese Methode sucht ,,das
allgemein sozial-psychologische oder gesellschaftsbiologische [zu erbrtern] das den
gemeinsamen Boden unabhéingig von Kultur und ethnischer Eigenart bezeichnet.* (TW 1912c,
S. 10) Die Einheitlichkeit der daraus hervorgehenden psychischen GesetzmaRigkeiten sind
bedingt durch den, von Thurnwald angenommenen gemeinsamen biologischen Bauplan der
Menschheit. Die allgemeine Ethnopsychologie kann auch als eine Soziologie verstanden
werden, welche die ,,Mannigfaltigkeit des ethnologischen Materials zum Zwecke einer
soziologischen Darstellung gruppieren sollte (TW 1931, S. XIII) Wolfradt verzeichnet einen
ab den 30er Jahren einsetzenden Shift in Thurnwalds Forschungsinteresse von der
differentiellen hin zu dieser allgemeinen Ethnopsychologie/Soziologie (2011, S. 60). Nach
Steinmetz setzte diese Bewegung bereits mit den ab 1923 erscheinenden Beitragen Thurnwalds
in soziologischen Zeitschriften ein, und wird 1931 mit der Umbenennung der Zeitschrift fur
Volkerpsychologie und Soziologie in Sociologus abgeschlossen (Steinmetz 2015, S. 57).
Bezeichnet man die allgemeine ethnopsychologische Methode in Anlehnung an Thurnwalds
Spatwerk als ,,Suche nach der menschlichen Gesellschaft®, so beschéftigt sich die differentielle
Methode mit der ,,Suche nach den menschlichen Gesellschaften“. Thurnwald beschliel3t seine
kurze Besprechung der Volkerpsychologie von Herder bis Wundt mit den Worten ,,es fehlt die
Einzelforschung [bzw.] die genaue psychologische Durcharbeitung einzelner eingeborener
Stimme.“ (TW 1912c, S. 12-13) Um  Uberhaupt eine Art allgemeine
Ethnopsychologie/Soziologie betreiben zu kdnnen, sei es zuvor nétig mittels ethnographischer
Forschung, psychologische Typen zu erstellen. Thurnwald spricht auch von einer ,,ethno-

psycho logische[n] Kulturbestandsaufnahme* (TW 1912c, S. 19). IThm geht es darum
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aufzuzeigen, wie konkrete Bedingungen des menschlichen Lebens?? zur Ausbildung einer
uberindividuellen Denkart einer Gesellschaft fihren. Er vermutet, dass sich diese am ehesten
durch die Untersuchung der ,,hoheren Geistestatigkeit™ erschlieBen lasst (TW 1912c, S. 26).
Den Fokus auf die Psychologie erklart er damit, dass soziale Gegebenheiten und Prozesse -das
Gebiet der Ethnologie- stets von ,,psychische[n] Prozesse[n]* begleitet wiirden, weshalb das
Studium des Sozialen und des Psychologischen zwei Seiten einer Medaille darstellen wirden
(TW 1912c, S. 2).

Die zur Untersuchung der ,,h6heren Geistestitigkeit™ angewandte Methodologie wird weiter
unten anhand zweier Beispieltexte vorgestellt. Sie bildet gewissermalRen ein Meso-Level
zwischen der Untersuchung der allgemeinen, biologisch bedingten GesetzmaRigkeiten der
Menschheitsentwicklung und den individuellen Intelligenzpriifungen. Letztere werden von
Thurnwald nur kurz und tendenziell kritisch besprochen. Sie wiirden vor allem im Sinne einer
Ethnopsychiatrie bei der Erdrterung der Frage dienen, was als psycho-pathologische Zustand
eingeschitzt werden sollte, bzw. zur Erstellung von ,,Psychogrammen® (TW 1912c, S. 17-18).
Waéhrend derartige Intelligenzpriifungen nach Thurnwald nur die Psyche des Individuums
betrafen, so sucht die differentielle Ethnopsychologie nach den Manifestationen einer

Uberindividuellen Denkart im Verhalten des*r Einzelnen.

22 Thurnwald verwendet hierfiir auch den Ausdruck des ,,Milieus* (TW 1912c, S. 1).
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3.1 Lieder und Sagen aus Buin (1912)

Bereits im 1910 erschienenen Bericht ,,Im Bismarckarchipel und auf den Salomoinseln 1906-
1909 (TW 1910) hebt Thurnwald die Bedeutung von Liedern und Mythen fir die
psychologische Forschung hervor und meint, diese seien ,,[aJuBerordentlich charakteristisch fiir
die Denkungsart der Eingeborenen* (TW 1910, S. 137).%2 Sie dienen also als Mittel zur
Erschliefung der vorgefundenen Epistemologie, die in ihnen zum Ausdruck kommt. Das
gesammelte Material lasst auf Ordnungen schliel3en, die in vielerlei Hinsicht vom europdischen
Denken abweichen, jedoch in sich eine gewisse Logik offenbaren, die es darzustellen gilt.
Insgesamt bringt Thurnwald von seiner Reise 340 phonographische Aufnahmen und tiber 300
Liedtexte, die meisten davon aus Buin, mit (TW 1910, S. 98-99). Im Jahr 1912 erscheint
schlieBlich der erste Band der Forschungen auf den Salomo-Inseln und dem Bismarck-Archipel
mit dem Untertitel Lieder und Sagen aus Buin (TW 1912), in dem Thurnwald auf tber 500
Seiten die gesammelten Texte vertffentlicht und analysiert. AulRerdem gewéhrt er hier einen
Einblick in seine Methodologie und die Bedeutung der Lieder und Sagen fir die
Ethnopsychologie.

In der Einleitung des Textes finden sich zunéchst einige allgemeine Bemerkungen zu seiner
Forschung in Buin, sowie zu seinem Verhaltnis zu den dort ansassigen Menschen. Letzteren
gegeniber tritt Thurnwald ambivalent auf. So schreibt er, einerseits rassistisch-abwertend, die
Melanesier*innen seien im Vergleich zu den Menschen in Polynesien und Mikronesien
Lstumpfer® und ,,verschlossener*, andererseits diirfe man auch sie nicht unterschitzen; auch sie
hitten eine ,,Art Dichtung® (TW 1912, S. 10). Allgemein verwehrt sich Thurnwald sowohl
gegen eine Verherrlichung der Natives als ,,edle Wilde*, wie gegen eine Einschitzung jener als
weniger intelligent (S. 1). Derartige Zuschreibungen seien lediglich eine ,,Projektion unserer
Verhaltnisse in die Psyche der Eingeborenen®. (S. 19-20) Um einen addaquaten Eindruck in die
Denkweise der Bewohner*innen Buins zu erlangen, sei es notig, sowohl die alltagliche Sprache
als auch die Literatur zu erkunden (S. 7). Dies sei laut Thurnwald nur méglich, wenn man in
der Ethnologie davon abginge, mdglichst viele Gebiete kurz zu erforschen und stattdessen

langere Aufenthalte bei einzelnen Stammen forciere (S. 3).%

23 Neben der Darstellung der Lieder findet sich in dieser Ver6ffentlichung auch eine musikwissenschaftliche
Analyse der Aufnahmen Thurnwalds vom Musikethnologen Erich Moritz von Hornbostel. Die Gesange von den
Admiralitétsinseln werden hier zu den ,,interessantesten und merkwiirdigsten Erscheinungen, die die musikalische
Ethnologie bisher kennt* gezéhlt (Hornbostel in TW 1910, S. 141).

24 Thurnwald propagiert hier schon drei Jahre vor Malinowskis Reise zu den Trobriandinseln die Methode der
teilnehmenden Beobachtung fiir die Ethnologie. Er gesteht allerdings auch ein, dass er diesem methodologischen
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Das Wort Thurnwalds ,,Nichts bringt uns dem Verstiandnis dieser Leute nédher als ihre eigenen
Worte“ (S. 460) kann sowohl epistemologisch als auch methodologisch interpretiert werden.
Mit Fokus auf die Methode stellt sich die Frage, wie diese ,,eigenen Worte* von Thurnwald
aufgezeichnet und spéater veroffentlich wurden. Zunéchst weist er auf die Schwierigkeiten hin,
die mit diesem Vorhaben verbunden sind: So seien die Informant*innen oft nicht unbedingt
gewillt gewesen, die Lieder und Sagen mit der von Thurnwald gewiinschten Genauigkeit und
Ausdauer wiederzugeben. Thurnwald fiihrt dies teilweise auch auf den missionarischen
Einfluss zuriick, aufgrund dessen die Natives sich teils hiiten wirden, vermeintlich anstoRige
Geschichten in der Anwesenheit von Europder*innen zu rezitieren (S. 11). Zu diesem Unwillen
komme auRerdem das Problem der sprachlichen Verstandigung® und die divergierenden
Interpretationen der Geschichten hinzu. Thurnwald bezieht nach eigenen Angaben einen
GroRteil der Information von zuriickgekehrten Plantagenarbeiter*innen, die ihm auch bei der
Ubersetzung behilflich sind (S. 6). Bei der Erhebung der Lieder werden die Informant*innen
zundchst aufgefordert, das jeweilige Lied zu singen und danach den Text gesprochen
wiederzugeben (S. 11-12).2% AnschlieBend versucht sich Thurnwald an einer ,.einigermafen
verlisslichen Ubersetzung® (S. 15), betitelt die Lieder und Sagen neu und gruppiert sie anhand
der von ihm daftr gefundenen Pointe (z.B. ,,Ménnerlieder®, ,,politische Lieder®, ,,Spottlieder).
21 Unter dem jeweiligen Text liefert Thurnwald auRerdem eine meist eigene, teils von
Informant*innen (ibernommene Interpretation der Erzahlung.

Worin liegt nun nach Thurnwald die Bedeutung der Lieder und Sagen im Hinblick auf die

Erfassung der Denkart der von ihm untersuchten Menschen? Fir ihn stellt die Sprache den

Imperativ aufgrund seiner Pflichten zum Sammeln von Ethnographika selbst nicht ganz gerecht werden konnte
(TW 1912, S. 3). Als friiher VVorlaufer dieser Methode ist u.a. Johann Stanislaus Kubary zu nennen (Probst 1983).

2 Thurnwald spricht beziiglich seiner Fertigkeiten von einer "oberflichliche[n] Kenntnisnahme der Sprache* (8.
14). In Melk-Koch (1989) wird kurz auf einen Aufsatz des Linguisten Donald Laycock Bezug genommen, der
1988 die Ubersetzungen Thurnwalds auf ihre Richtigkeit Gberpriift hat. 80 Prozent der von Thurnwald
angegebenen Worter seien noch identifizierbar gewesen, die Grammatik jedoch ,,v6llig falsch“ (Melk-Koch 1989,
S. 152). Die Schwierigkeiten Thurnwalds bei der Unterscheidung zwischen ,,P“ und ,,B*“ (Melk-Koch 1989, S.
152) konnten auch der Grund dafiir seien, dass er die verwendete Sprache als ,Bitchin®, statt als ,,Pidgin
bezeichnet. Die Annahme Rainer Buschmanns, Thurnwald wolle mit dem Wort ,.Bitchin* auf die minderwertige
Anwendbarkeit verweisen (Buschmann 2008, S. 198), ergibt sich nicht aus der von Buschmann angegebenen
Quelle. Auch Thurnwalds Erklarungen des Begriffs in TW 1912b (S. 121) oder TW 1912 (S. 116-117) geben
keinen Anlass zu dieser Interpretation.

% So hatte ich gewdhnlich einen Kreis von einem halben bis zu einem Dutzend Leute um mich versammelt, die
ich solange [sic!] frug, bis sie es satt bekamen und durch andere ersetzt wurden®. (S. 13)

27 Nach Thurnwald wiirden die Lieder tblicherweise von den Natives nach den ersten Worten des Textes benannt
werden (S. 15). Die Lieder wirrden meist bei Dichtern in Auftrag gegeben werden, die mit Muschelgeld (abuta
oder onu) bezahlt wiirden und die den Text fiir gewohnlich allein im Wald verfassten (S. 453-455).
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,»Schliissel zum Geiste des Menschen® (S. 7) dar. In den Erzahlungen der Natives komme dieser
Geist umso mehr zum Ausdruck, als dass hier die Leute selbst reden wurden und dadurch alle
Seiten ihres Lebens unmittelbarer zu erfassen seien (S. 10). Der Vorteil eines solchen
narrativ/lyrisch-gepragten Ansatzes liege aullerdem darin, dass die Menschen hier ihren Alltag
verarbeiten wurden und auch die affektudse Seite des Lebens erschlossen werden konne (S. 15-
17). Thurnwald erhofft sich also einen Einblick darin, wie seine Informant*innen die Welt
erfahren und wie sie mittels sagenhafter Erz&hlungen zu einer Art Theorie der Wirklichkeit
kommen (S. 87-89). %

Dabei differenziert Thurnwald zwischen dem epistemologischen Gehalt der Lieder einerseits
und der Sagen andererseits. Erstere wirden am ehesten einen Einblick in die Beziehung
zwischen den Geschlechtern, die Moral, sowie die allgemeine Empfindung und das Denken
gewdhren. Durch eine Analyse der Lieder kdnne man sich der indigenen Verwendung von
Namen, der Metaphorik und der Praxis der Aufzdhlung, also was als ,,etwas Gemeinsames
bilden[d]“ ?° verstanden wird, nahern (S. 455-456). Die Sagen wiirden oftmals von den
Vorstellungen zur Natur, Leben und Tod, sowie von Pflanzen und Tieren handeln. AulRerdem
ké&men darin auch das logische System, die Beziehung zur Umwelt und die Morphologie der
Menschen zum Ausdruck (S. 310-314); letztere im Sinne von ,,was als Erscheinungseinheit
zusammengefalit wird” (S. 314). Mit der Analyse von Liedern und Sagen, hofft Thurnwald eine
Methode gefunden zu haben, die einen mdglichst unvoreingenommenen Zugang zur Denkart
der Menschen in Buin ermdglicht.

Neben diesem epistemologischen Mehrwert der Methode muss auch hier wieder auf den
kolonialpraktischen Zweck der Ethnopsychologie hingewiesen werden. Mit der Sammlung von

Liedern und Sagen hangen nach Thurnwald

,auch Fragen zusammen, die praktisch von grofiter Bedeutung sind, ndmlich wie wir
unser Verhalten den Eingeborenen gegeniber zu regeln haben, sowohl in der Schule
und Erziehung, wie in der Verwendung bei der Pflanzungsarbeit, in der Heranziehung
zur freien Betatigung, bei ihrer Einordnung in unser Wirtschaftsleben, endlich in der

28 Thurnwald versteht diese Art der Theoriebildung als eine Art indigene Proto-Wissenschaft. Er weist mit Rekurs
auf Aristoteles und die Naturwissenschaft des 18. Jahrhunderts darauf hin, dass etwa die Tierfabel als vor-

wissenschaftliches Erklarungsmuster anzusehen sei. Die Wissenschaft gehe ,,auf solche Keimformen zuriick® (S.
392).

29 Dieses Gemeinsame wird allerdings nicht ausgesprochen, es bleibt latent unter dem BewuRBtsein und vertritt
eine unausgesprochene Abstraktion.” (S. 456)
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ganzen Regelung unserer rechtlichen Beziehungen in der Eingeborenenpolitik, um eine
angemessene Symbiose zu schaffen.” (S. 19)

Was in dieser Passage zum Ausdruck kommt, ist einerseits Thurnwalds pro-kolonialistische
Einstellung, andererseits kann die Emphase auf den praktischen Nutzen der eigenen Forschung
auch einen ,,werbetaktischen* und ,,lobbyistischen* Hintergrund gehabt haben. Paul Probst
schreibt mit Bezug auf die Studie von Manfred Ghotsch Die deutsche Volkerkunde und ihr
Verhaltnis zum Kolonialismus (1983), dass derartige Praktiken unter den deutschen
Ethnolog*innen zu dieser Zeit nicht unublich waren (Ghotsch 1983 in Probst 1992, S. 75).

26



3.2 Ethno-psychologische Studien an Stidseevolkern auf dem Bismarck-Archipel und
den Salomo-Inseln (1913)

Aus methodologischer Sicht, stellt Thurnwalds ,,Ethno-psychologische Studien an
Sudseevolkern auf dem Bismarck-Archipel und den Salomo-Inseln® sicherlich einen seiner
interessantesten Texte dar. Die Studien erschienen 1913 in den Beiheften zur Zeitschrift fir
angewandte Psychologie und basieren auf den Ergebnissen der ersten Deutsch-Neuguinea
Expedition von 1906-1909. Hinsichtlich des ethnopsychologischen Vorgehens Thurnwalds
sind hierbei vor allem die Kapitel I-11l, sowie das Kapitel VV von Interesse; sie werden im
Folgenden zusammengefasst, um zu illustrieren, anhand welcher Ausdrucksformen —neben den
Liedern und Sagen- ein Zugriff auf die Denkart der Menschen angenommen wurde.*
Thurnwald sieht in den Studien einen Beitrag zur besseren Verstandigung zwischen
Kolonialisierten und Kolonialist*innen, bzw. zur besseren Nutzbarmachung ersterer. Es geht
ihm bei den ethnopsychologischen Versuchen weniger um individuelle Intelligenztests als um
die ErschlieBung einer Gber-individuellen, gesellschaftlichen Geistesverfassung. So kénne ein
Beitrag zur Uberwindung der , tiefe[n] Kluft (TW 1913, S. 125) zwischen den Européer*innen
und den Natives geleistet werden. AulRerdem argumentiert Thurnwald im Sinne einer geistigen
Salvage Anthropology, wenn er meint, die Geisteszustande der Menschen in Deutsch-
Neuguinea mussten méglichst rasch und vor Ort analysiert werden, bevor sie durch den
europaischen Einfluss vollends verdrangt wirden (S. 1-2).

Hinsichtlich der Qualitéat der Forschungsergebnisse gibt sich Thurnwald durchaus bescheiden
und selbstkritisch; er habe die Studien nur ,,ganz nebenher* durchgefiihrt und bezeichnet sie
weiter als ,,einzelne vorlaufige Stiicke, die ich mehr der Methode und Problemstellung wegen
vorlege als in der Hoffnung, dal3 daraus schon unmittelbare Antworten auf Fragen gefunden
werden, welche die ethno-psychologische Forschung beschiftigen.” (TW 1913, S. 3)** Auch
beruhten die meisten Ergebnisse auf Versuchen mit Thurnwalds ,,Hausjungen und Schiilern
der katholischen und der methodistischen Mission (TW 1913, S. 128-129). Um bei der

%0 Kapitel IV — ,,Geistesverfassung (TW 1913, S. 100-127) stellt eine Art Analyse der Ergebnisse der
ethnopsychologischen Studien dar und wird weiter unten in Abschnitt 4.3 behandelt.

31 Probst stellt diese Einschatzung von Seiten Thurnwalds dessen 1910 in der Kolonialen Rundschau erschienenem
Text ,,Die eingeborenen Arbeitskréfte im Stidsee-Schutzgebiet" gegeniiber. Obwohl beide Veroffentlichungen auf
dem gleichen Datenmaterial beruhen, wiirde Thurnwald in dem friiheren Text weitreichendere kolonialpraktische
Empfehlungen abgeben und mit ,,eurozentrischen Vorurteilen und rassenhygienischen Spekulationen* operieren
(Probst 1992, S. 75). Probst fiihrt diese Diskrepanz (u.a.) auf Thurnwalds ambivalentes Verhdltnis zum
Kolonialismus und seine damalige unsichere Arbeitssituation zuriick (Probst 1992, S. 71-77).
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Verstandigung nicht vollstandig auf das von Thurnwald wenig geschitzte ,,Bitchin English*
angewiesen zu sein, bediente er sich auch der Ubersetzungskiinste des methodistischen
Missionars ,,Fellmann* (TW 1913, S. 34).%

Als ersten Versuch nimmt Thurnwald Kraft-, bzw. Geschicklichkeitsmessungen an seinen
Versuchspersonen vor, um deren Handigkeit zu eruieren. Er stellt fest, dass oft keine
Spezialisierung auf eine Hand besteht; dies im Gegensatz zu den meisten Europder*innen, ,,die
[...] die Feder zu fiihren pflegen® (S. 5). Thurnwald hebt hier die Bedeutung der Kulturtechnik
»Schreiben® flir die Gestaltung der Psyche hervor.

Zur Ermittlung des ,,Farbensinns®, bzw. der Farbbezeichnungen verwendet Thurnwald die 1874
vom schwedischen Physiologen Frithiof Holmgren zur Ermittlung von Farbenblindheit
entwickelten Wollproben. Die Versuchspersonen sollten die Farben benennen und angeben, fir
welche Farben sie den gleichen sprachlichen Ausdruck verwenden wiirden. Thurnwald hebt bei
diesen Versuchen vor allem hervor, dass die Farbe oftmals nicht losgeltst von dem farbigen
Gegenstand betrachtet wirde (S. 9-14).

Die Holmgrenschen Wollproben kommen auch bei der Ermittlung der Aufmerksamkeit und
Merkféhigkeit zum Einsatz. Sie werden, so wie auch Ansichtskarten und stereometrische
Korper zundchst den Versuchspersonen gezeigt, dann mit einem schwarzen Tuch verdeckt und
sollen schlieBlich in der urspriinglichen Anordnung wieder arrangiert werden.3® Dass gewisse
Gegenstande oOfter korrekt gelegt werden als andere, deutet Thurnwald als Indiz dafiir, dass
diesen eine gréRere Bedeutung im Alltag der Versuchspersonen zukommt (S. 15-18).

Nach der Darstellung der Versuche hinsichtlich Suggestion (S. 18-20) und Zahlenverstandnis
(S. 20-26) widmet sich Thurnwald der Phantasie, bzw. dem assoziierenden Denken seiner
Versuchspersonen. Es wird jeweils eine Zeichnung, eine Ansichtskarte oder ein Gegenstand in
Kombination mit der Frage ,,[ W]omit hat das Ahnlichkeit?* (S. 29) gezeigt. Ahnliche Versuche
werden auch mit Begriffen als ,,Ausgangsgegenstand* durchgefiihrt (S. 34-39). Auferdem I&sst
Thurnwald die Versuchspersonen in dem Abschnitt ,,Fortpflanzung von Berichten® eine zuvor

vernommene Geschichte wiedererzahlen (S. 39-42).3* Wie auch schon in der Liedersammlung

32 pastor Heinrich Fellmann (1871-1946). Er war von 1897 bis 1912 im Bismarck Archipel tatig (Fellmann 2019).

33 Angesichts dieser Versuchsanordnung erscheint die Einschatzung der Europder*innen von Seiten der Natives
als ,,médchtige [...] Zauberer* (S. 120) wenig Uberraschend. [Hinweis Anna Echterhdlter]

34 Hierbei kommt auch der kolonialpraktische Hintergrund, bzw. Thurnwalds Interesse an vergleichenden

Rechtswissenschaften zum Ausdruck, da Einblicke in die Wiedergabefdhigkeit auch eine Bewertung der
Glaubwiirdigkeit von Natives als Zeug*innen ermdglichen wiirden (S. 41).
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aus Buin (TW 1912) erhofft sich Thurnwald hierdurch einen Einblick in die gedanklichen
Verbindungen und die Metaphorik, kurz die ,,Ordnung der Dinge im Pazifik™ (Echterholter
2020, S. 133)%.

Schliel3lich widmet sich Thurnwald dem Beschreiben der im Anhang der Abhandlung
beigefligten Zeichnungen. Es handelt sich hierbei um Darstellungen von den bereits erwahnten
stereometrischen Korpern, von Menschen, Tieren, Pflanzen, Hausern aber auch etwa von der
Jenseitsvorstellung der Natives. Um eine Art ,,Vergleichsgruppe®“ zu den im Zuge der
psychologischen Tests entstandenen Zeichnungen zu generieren, verwendet Thurnwald
Ritzungen auf Bdumen und nimmt diese mit ,,Durchschlagspapier* ab (S. 67).

Thurnwald schliet aus den gesammelten Zeichnungen, dass jene Dinge, denen im Leben der
Versuchspersonen eine grofRe Bedeutung zukdme -etwa Fischen oder Holz- besonders
hervorgehoben und detailliert gezeichnet wiirden (S. 52; S. 57). So gewéhren die Zeichnungen
und der darin vorgefundene Stil einen Einblick in die in der Gesellschaft vorherrschenden
Wertungen (S. 71-81). AulRerdem konne mit den Zeichnungen erfasst werden, inwieweit die
Natives perspektivischer Darstellungen féhig seien (S. 49-52).

Den Anmerkungen zu den Zeichnungen nachgestellt sind einige Uberlegungen zum
Zusammenhang der kinstlerischen Darstellungsform und der Psychologie (S. 71-81), sowie
Anmerkungen zur Sprache der Versuchspersonen (S. 89-98). Zudem présentiert Thurnwald
kurz einen methodologischen Vorschlag einer Art ,,Gegen-Ethnologie“, indem er den
Versuchspersonen Photographien und Kunstwerke aus Europa zeigt und nach dem Eindruck
fragt, den diese Bilder hinterlassen wirden (S. 86-88). Schliel3lich widmet er sich in Kapitel V
zur ,,Geistesverfassung* einer Analyse der gesammelten Daten und stellt darin in Grundziigen
sein Konzept der Denkart nicht-industrialisierter Gesellschaften vor. Dieses Konzept, sowie
die Thurnwaldsche Beschreibung der ,,Geistesverfassung® seiner Informant*innen wird im

folgenden Kapitel dargestellt.

% Thurnwald meint, die assoziativen Antworten seien umso einheitlicher, desto groRer die Bedeutung des
Gezeigten Gegenstands fir die Versuchspersonen wére. Am einheitlichsten tritt die Assoziation ,,Kreuz* bei dem
préasentierten Bild von zwei sich schneidenden Linien auf (S. 27). Trotz solcher Ergebnisse meint Thurnwald spéter
im Text, der europdische Einfluss auf das Denken der Natives solle (obwohl vorhanden) nicht Giberschatzt werden
(S. 129).
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4. Das Konzept der Denkart bei Thurnwald

Aufbauend auf dem vorangegangenen Einblick in Richard Thurnwalds Schaffen -sowohl
hinsichtlich seiner ethnopsychologischen Methodik als auch des intellektuellen und politischen
Kontexts- wird im n&chsten Kapitel der VVersuch einer Anndherung an das Konzept der Denkart
unternommen. Dieses nimmt im (frihen) Werk Thurnwalds eine zentrale Stellung bei der
Erklarung kultureller und sozialer Phanomene bei den von ihm untersuchten Menschen ein.
Gleichzeitig kann die Rede von verschiedenen Denkarten einen Einblick in die Beziehung von
industrialisierten und nicht-industrialisierten Gesellschaften und den damit einhergehenden
Wissensformen gewéhren. Um dieses Verhéltnis von unterschiedlichen Arten des Denkens
verstandlich darzulegen, soll in einem ersten Schritt auf die ma3geblichen Faktoren, die nach
Thurnwald das Denken verschiedener Menschengruppen formen, eingegangen werden. Im
zweiten Abschnitt des Kapitels soll anhand einiger Beispiele aus Thurnwalds
ethnopsychologischer Forschung dargestellt werden, welche Eigenschaften fiir die Denkart der
Menschen in Ozeanien als charakteristisch gelten. Dies geht naturgemaf3 mit einer Abgrenzung
zum Denken von industrialisierten Gesellschaften, bzw. einem normativen Vergleich der
beiden einher. Schliel3lich soll der Einfluss der Denkart auf die soziale Struktur anhand der
Abhandlungen Thurnwalds zum Ph&nomen des Totemismus (TW 1912b; TW 1917/1918; TW
1919/1920) nachgezeichnet werden. Letzteres dient auch als Illustration dafir, dass das
Konzept der Denkart es erlaubt, die Dichotomie zwischen Natur und Kultur nicht als
menschliche Universalie zu setzen.

Die synonym verwendeten Begriffe ,,Denkart, ,,Denkungsart oder auch ,,Geistesart* stammen
natlrlich originar nicht von Thurnwald; auch finden sie in seinem Werk keine einheitliche
Anwendung, so wird ,Denkart“ einmal im Sinne einer ,,menschlichen Denkart* (TW
1917/1918, S. 1097) als universale, menschliche Epistemologie verwendet; an (den meisten)
anderen Stellen, ist es gerade die Denkart, die den Unterschied zwischen verschiedenen
Gesellschaftsformen ausmacht. In letzterer Verwendung des Begriffs, geht es bei der Denkart
vor allem um die jeweils eigenen ,,Verkettungen®, also die ,,kombinatorische [...] Verarbeitung
[...] der Sinneseindriicke (TW 1913, S. 105).

Aufgrund der Tatsache, dass Thurnwald hinsichtlich der ,,Denkart* keine expliziten
Erklarungsversuche unternimmt, gestaltet sich auch eine Genealogie dieses Konzepts schwierig
und erschopft sich Grofdteils in Vermutungen. Wie bereits in Abschnitt 2.2 angedeutet, fuhrt

ein erster Herleitungsversuch zu Adolf Bastians Konzept der Elementargedanken. Darauf
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deutet neben der expliziten Nennung dieses Konzepts in TW1912c (1910) auch die Anstellung
Thurnwalds am Berliner Museum fiir VVolkerkunde mit Bastian als Direktor hin. Weiters hebt
Viktor Stoll in seinem Artikel zu Thurnwalds Karriere hervor, dass der Bastiansche
Parallelismus als Gegenpol zu der Ende des 19. Jahrhunderts entstehenden Kulturkreislehre
gesehen werden kann (Stoll 2020, S. 6-7). Die explizite Abgrenzung zu diesem
diffusionistischen Paradigmas durch Thurnwald kann riickt seine Theorie weiter in Richtung
einer (u.a.) von Bastian propagierten parallelen Menschheitsentwicklung.

Im 1911 gehaltenen Vortrag ,,Die Denkart als Wurzel des Totemismus* (TW 1912b) findet sich
der Begriff der Denkart erstmalig im Titel einer Vertffentlichung Thurnwalds. Allerdings
schreibt er bereits 1906 -vor seiner Abreise nach Deutsch-Neuguinea- in dem Beitrag
,,Historisch-soziale Gesetze* von der bedeutenden Rolle, die der ,,Art unseres Denkens* (TW
1906, S. 554) zukomme. In diesem Artikel werden Werke von Georg Simmel, Kurt Breysig,
Theodor Lindner und Karl Lamprecht rezensiert, die sich mit der GesetzmaRigkeit von
historischen Prozessen beschaftigen. Hier zeigt sich Thurnwald zugdnglich fur die von
Lamprecht formulierte Idee, hohere geistige Leistungen seien durch die ,,groben
Existenzbedingungen der sozialen Ordnung und der Wirtschaft* (TW 1906, S. 560) bedingt.
Das Konzept der Kulturstufen von Kurt Breysig hebt Thurnwald aufgrund ,,seiner Methode
einer abstrakten, zusammenfassenden Beschreibung® lobend hervor (TW 1906, S. 562), die es
erlauben wirde, lokale Besonderheiten innerhalb der ethnologischen Analyse zugunsten eines
Vergleichs zu vernachlassigen. In der Besprechung von Lindners Das Wesen der
geschichtlichen Entwicklung (1904) &ufert er sich positiv gegeniiber dem Gedanken der
Verbindung von Wirtschaft und ,,psychische[r] Verfassung* (TW 1906, S. 564), wenngleich er
sich (noch) skeptisch hinsichtlich einer kulturellen Determinierung durch die jeweilige
Wirtschaftsform gibt (TW 1906, S. 568). Wie weiter unten gezeigt wird, finden sich einige der
Rezension besprochenen Theorien in dem Thurnwaldschen Denkart-Konzept wieder.

Weitere ,,Fdden®, die fiir eine Herleitung der ,,.Denkart” bei Thurnwald aufgenommen werden
konnen, sind (u.a.) seine Ausbildung bei dem Okonomen Carl Menger (Echterhélter 2020, S.
133), seine friheren Arbeiten zum kulturellen und wirtschaftlichen Wandel in Bosnien und
seine vorsichtige Ablehnung einer biologistischen Entwicklungslogik (4.2), die das Denken der

Menschen durch ,,Rassenzugehdrigkeit* zu erkldren versucht.
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4.1 Exkurs: Thurnwalds Ethnopsychologie und die Krise der Représentation

Bevor auf die Ergebnisse von Thurnwalds ethnopsychologischer Forschung eingegangen wird,
bedarf es zundchst einer kurzen Vorbemerkung hinsichtlich des erkenntnistheoretischen Status
der Ausfuhrungen zu der indigenen Denkart. Hierbei soll hervorgehoben werden, dass die
Thurnwaldsche Beschreibung des Denkens seiner Informant*innen nicht unbedingt als
Wiedergabe, sondern als Verarbeitung einer Begegnung -aus einer auktorialen Position-
gesehen wird.

Mit dem ausgehenden 19. Jahrhundert fand in der Ethnologie auch ein Paradigmenwechsel statt.
Als emanzipatorischer Schritt von der oftmals spekulativen Anthropologie des 109.
Jahrhunderts, wurde nun ein empirisch-partizipatorischer Zugang zum Goldstandard in der
Erforschung nicht-europdischer Gesellschaften erhoben (u.a. Darmann 2005, S. 40-42). Das
daraus entstandene Bild der Ethnologie als objektive Wissenschaft wurde spatestens im Zuge
der ,,Krise der Repréasentation, bzw. der Writing Culture Debate ab den 70er Jahren des 20.
Jahrhunderts nachhaltig erschiittert. Clifford Geertz, George Marcus, James Clifford (u.a.)
unterzogen das Fach einer kritischen Analyse und wiesen die VVorstellung von fremden Kulturen
als gegebene Objekte, die von dem*r Ethnolog*in lediglich reprasentiert wirden, zurtick. Der
kreative Moment ethnologischer Berichte wurde ins Zentrum der meta-wissenschaftlichen
Analyse gerlickt. In der Einleitung zum Sammelband Writing Culture schreibt Clifford
programmatisch: ,,Cultures are not scientific "objects" [...]. Culture, and our views of "it," are
produced historically, and are actively contested.” (Clifford 1986, S. 18) Im Falle von
Thurnwalds psychologischem Zugang wire ,,Culture” hier mit ,indigener Denkart®
auszutauschen.

Wie sind nun die psychologischen Forschungen Richard Thurnwalds vis a vis der ,.Krise der
Reprisentation zu bewerten? Zur ,,Verteidigung®™ der empirischen Ethnologie des friihen 20.
Jahrhunderts im Stile Thurnwalds oder Malinowskis kann angefiihrt werden, dass diese
Autoren sich des poetisch-kreativen Moments, bzw. ihrer auktorialen Position in ihren Arbeiten
bis zu einem gewissen Grad gewahr waren. Dies hebt u.a. Iris Darmann mit Verweis auf den
Tagebuchvermerk Malinowskis ,,It is I who will describe them or create them* hervor
(Dérmann 2005, S. 44). Auch bei Thurnwald finden sich dhnlich reflexive Momente, wenn er
etwa zum ,,primitiven Menschen* meint, dieser sei ,,nur eine Konstruktion unseres Denkens*

(TW 1922, S. 152) oder hinsichtlich der Vergleichbarkeit verschiedener Kulturen schreibt:
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»Wenn wir nun Charakterziige dieser verschiedenen, [...] Volksindividualititen
trotzdem in Beziehung zueinander setzen, so tun wir das auf Grund eines
Menschentums, fur das wir Angehorige unseres modernen européo-amerikanischen
Kulturkreises die egozentrisch empfundene Projektionsflache sind. Wir unterscheiden
sie von unserem Standpunkt aus.“ (TW 1922, S. 155)

Trotz des hier angedeuteten Bewusstseins fur die eigene auktoriale Positionality, zeugt
Thurnwalds Werk von dem Glauben, dass obwohl ,,die intuitive, subjektive Darstellung, die
immer den Charakter des Kiinstlerischen tragt, nie [...] ausschaltbar* sei, doch mittels exakter
Dokumentation ,,moglichst objektiv analysierend [...]* gearbeitet werden konne (TW 1912a.
S. 1-2).

Der ,,Charakter des Kiinstlerischen® in Thurnwalds Arbeiten, wird wohl am augenfalligsten
bei seiner Beschreibung der Gruppe der Béanaro. Thurnwald gibt hier als Quelle, neben der
Auskunft der ,,zwei Gewidhrsménner (Yoémba und Manape® ,,wiederholte[n] Besuch ihrer
Siedlungen an (TW 1921, S. 2). Bernard Juillerat (2000) zeigt nach seiner Feldforschung in
dem von Thurnwald beschriebenen Gebiet, dass a) letzterer die Siedlungen der Banaro wohl
nie betreten haben diirfte und b) die ,,Gemeinde der Banaro“ nicht in dieser Form -als
abgeschlossene Gesellschaft- existiert habe (Juillerat 2000).

Obwohl die Texte Thurnwalds also nicht unbedingt als akkurate Reprasentationen verstanden
werden kdnnen, so minimiert dies nicht deren Relevanz fiir die europdische Ideengeschichte.
Mit demselben Blick wie auf das Beispiel der Banaro, sollten auch die (brigen
ethnopsychologischen Arbeiten bewertet werden. Wie Darmann (2005) mit Rekurs auf den
phanomenologisch-ethischen Ansatz Bernhard Waldenfels hervorhebt, kann die ethnologische
Antwort auf das Fremde zwar als Erfindung gesehen werden; allerdings geht dieser Antwort
ein ,,fremde[r] AnstoB [voraus], der sich der eigenkulturellen Konstruktion entzieht* (Darmann
2005, S. 69). Unabhéngig von der Akkuratheit der Beschreibung der Psyche der
Bewohner*innen Neu-Guineas, bieten die Texte Thurnwalds einen Einblick in die
ethnologisch-wissenschaftliche ~ Vorgehensweise und das  Zusammentreffen  von

unterschiedlichen Gesellschafts- und Wissensformen.®

% Die Debatte bzgl. Thurnwalds Ethnopsychologie gegeniiber der Krise der Reprasentation findet eine Fortsetzung
in Abschnitt 4.5.
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4.2 Einflusse auf die Denkart

Wie bereits bei der Darstellung des methodischen Zugangs Thurnwalds erwahnt, sieht er in der
angewandten, differentiellen  Ethnopsychologie eine  Dienerin  der allgemeinen
Volkerpsychologie. Letztere ist in etwa mit der Soziologie gleichzusetzen und soll sich mit der
Frage nach allgemeinen Gesetzméaliigkeiten in der menschlichen Entwicklung beschaftigen. In
seinem programmatischen Text beziiglich der ,Probleme der ethno-psychologischen
Forschung® (TW 1912c) schreibt Thurnwald dazu:

,»Als ferneres Ziel mufl uns vorschweben, auf Grund eingehender Untersuchung und
Analyse die verschiedenen Volker durchforschen und womdglich vergleichen zu
kénnen, um erst einmal die gleichen Abhangigkeitsbeziehungen physio-
psychologischer Erscheinungen an den Gruppen von der Umwelt und weiterhin die
Bedingtheiten der Gruppenvorgdnge von deren inneren Prozessen und von &uf3eren
sozialen Beeinflussungen ermitteln zu kénnen (TW 1912c, S. 27)

Auch wenn Thurnwald hier -so wie auch im restlichen Text- keine konzise Einteilung
hinsichtlich verschiedener Stufen von Gemeinsamkeiten und Unterschieden bei menschlichen
Gesellschaften gibt, so wird doch seine Vorstellung bzgl. einer der Hauptaufgaben der Ethno-
Psychologie einigermalien klar: Herauszufinden, welche Bereiche des Denkens als universal
einheitlich gelten koénnen und welche aufgrund diverser Einflisse verschieden, bzw.
verénderlich sind. Aus der hier vorgeschlagenen Lesart der ethnopsychologischen Texte
Thurnwalds ergeben sich drei, bzw. vier Level der Gleichheit oder Differenz anhand derer das
Denken von menschlichen Gruppen analysiert werden kann: 1)
Logik/Affekte/Uberlebenssicherung (Makrolevel) 2) Denkart (Mesolevel) 3) Eigenarten der
menschlichen Gruppen (Mikrolevel) 4) Eigenarten des Individuums (Nanolevel). Diese
Kategorien sind nicht exakt voneinander differenzierbar, kénnen allerdings als Schema zur
Einteilung verschiedener Arten und Formen von Wissen dienen. Fir deren Darstellung bietet
es sich an, von ,uunten nach oben®, also vom grofiten gemeinsamen Nenner zur kleinsten

unterscheidbaren Einheit -dem Individuum- fortzuschreiten.

1) Logik/Affekte/Uberlebenssicherung (Makrolevel): Im Fazit von Thurnwalds Analyse zu den
,,Ethno-psychologische[n] Studien an Sidseevolkern auf dem Bismarck-Archipel und den
Salomo-Inseln®“ meint Thurnwald die Beziehungen zwischen Kolonialist*innen und

Einheimischen mussten auf Verstandnis fir die andere Art des Denkens fuRen. Zu der Frage,
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wo hierflr anzusetzen sei, schreibt Thurnwald: ,,Die Briicke, die am sichersten zur Psyche des
Eingeborenen fiihrt, ist das allgemein Menschliche.” (TW 1913, S. 125) Im Anschluss daran
kann einerseits gefragt werden, welche Aspekte des Denkens fir Thurnwald als universal, also
als ,,gemeinsame[r] Boden unabhéngig von Kultur und ethnischer Eigenart* (TW 1912, S. 10)
gelten; andererseits interessiert, woher der Ursprung dieses ,,allgemein Menschlichen® riihrt.
Zunachst zur ersten Frage: Keine wahrnehmbaren Unterschiede zwischen verschiedenen
menschlichen Gruppen seien hinsichtlich der Affekte, dem Willen zur Uberlebenssicherung
und den ,,Grundformen und Gesetze[n] des Denkens* (TW 1922, S. 157) festzustellen.®’
Uberall und zu jeder Zeit seien (zumindest) menschliche Individuen am Erhalt ihres Daseins,
bzw. dem Erhalt ihrer Gruppe interessiert gewesen.® Dieser Wille zur Selbsterhaltung findet
nach Thurnwald Ausdruck in den fundamentalen, menschlichen Affekten und einer basalen
Logik, mithilfe derer das Uberleben bewerkstelligt werden konne. Diese Logik besteht im
Wesentlichen darin, ,,die Existenz des Menschen mit irgend welchen [sic!] Erscheinungen
seiner Umwelt in Beziehung [zu] setz[en]“ (TW 1912b, S. 123). Da dies sowohl bei
industrialisierten wie bei nicht-industrialisierten Gesellschaften der Fall sei, kdnne eine Form
von Verstandigung stattfinden.

Den Grund fiir diese Gleichartigkeit der Menschen auf einem Makro Level sieht Thurnwald in
der Biologie. Die Zugehorigkeit zur Art ,Mensch® setzt neben dem Aspekt der
Uberlebenssicherung einen gewissen Bauplan voraus, der sich (auch) als Limitation des
menschlichen Denkens manifestiert. Mit dieser Emphase auf die grundsatzliche Gleichheit aller
Menschen widerspricht Thurnwald einem biologistischen Determinismus aufgrund von
,,Rassenzugehorigkeit™. Obwohl er sich durchaus fiir die Kraniometrie zugénglich zeigt, die die
Psyche in Abhédngigkeit zur Schiadelstruktur setzt, so meint er, diese Ansitze seien ,,noch gar
nicht ausgebaut® (TW 1922, S. 165). Die biologischen Unterschiede zwischen verschiedenen
Gruppen fiihren nicht zu einer fundamentalen Andersartigkeit des Denkens. Wiederholt findet
sich daher in Thurnwalds Werk die Formel ,,Das Denken ist das Gleiche, was verschieden ist,

das sind [...] die Gedankeneinheiten, [...] ithr Ausdruck, [...] ihre Scheidung und Verbindung.*

37 In der Psychologie des Primitiven Menschen nennt Thurnwald auBerdem ,,Ekel oder Scham in Verbindung mit
Defékation, Furcht vor unerwarteten Naturereignissen, sexuelle Hemmungen, gewisse Vorurteile bei der
Aufnahme der Nahrung [und] das Streben nach Vergeltung® als ,,Allgemein menschliche Bedingungen (TW
1922, S. 157)

38 Thurnwald weist darauf hin, dass in der Selbstwahrnehmung der von ihm beforschten Menschen oft kein
fundamentaler Unterschied zwischen Individuum und Gruppe besteht (z.B. TW 1913, S. 103-104).
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(z.B. Thurnwald 1913, S. 113; Thurnwald 1919/1920, S. 521; Thurnwald 1927/1928, S. 304,
hier Thurnwald 1912b, S. 121)%*

2) Denkart (Mesolevel): Die erste Ebene des Denkens, bei der es zu einer Ausdifferenzierung
von verschiedenen Formen kommt, ist bei Thurnwald die eigentliche Denkart. Der Begriff ist
wohl am ehesten mit ,,Epistemologie oder auch ,,Episteme* gleichzusetzen; Thurnwald selbst
spricht auch von einer ,,Methode des Denkens® (TW 1919/1920, S. 522) oder einer
,Disposition* (TW 1912b, S. 121). Man konnte auch von einer Limitation des Denkbaren
innerhalb einer Gruppe mit einer gewissen Denkart sprechen. Die Denkart bestimmt, was womit
auf welche Weise in Zusammenhang gebracht wird; welche Dinge als verschieden und welche
als Einheit gesehen werden. Letzten Endes geht es Thurnwald also um die ,,inneren logischen
Zusammenhange des Denkens (TW 1919/1920, S. 521).

Das allgemeine Konzept wird im ndchsten Abschnitt am Beispiel der Denkart der
»Naturvolker genauer erldutert. Was hier zundchst interessiert, sind einerseits die
formgebenden Einflisse, die eine Denkart zu dem machen, was sie ist. In Verbindung damit
stellt sich auBBerdem die Frage nach der ,,Reichweite* einer Denkart; will heilen: ist eine
Denkart auf ein bestimmtes geographisches Gebiet oder eine historische Epoche beschrankt
oder existiert sie gewissermallen ,super-kulturell im Sinne einer anthropologischen
Konvergenz?

Hinsichtlich jener Faktoren, die eine Denkart formen und sie von einer anderen Denkart
unterschieden machen, hebt Thurnwald vor allem die Bewaltigung der Umwelt, bzw. die Art
der Uberlebenssicherung innerhalb der Gruppe hervor. Zur Praxis der von ihm beforschten

Menschen fragt Thurnwald: ,,was interessiert?* und antwortet selbst:

,Es ist das Lebenfordernde und Lebensnotwendige! Man kennt alles, was auf Jagd,
Fischfang, Tier fang, auf Gewinnung von Bau- und Werkzeugholz, von Waffen und
Schmuck, also von Hélzern. Blattern, Harzen, Muscheln, Steinen, Erden, Bezug hat,
was mit den eBbaren Tieren, ihren Federschmuck und Fell zusammen hangt”. (TW
1913, S. 104-105).

39 Im Jahr 1910 erscheint Lucien Levy-Bruhls Abhandlung Les fonctions mentales dans les sociétés inférieures.
Zunéchst implizit (TW 1912b; TW 1913) spater auch explizit (TW 1919/1920; TW 1927/28) wendet sich
Thurnwald gegen die darin formulierte Vorstellung vom Denken des nicht-industrialisierten Menschen. Levy-
Bruhl verwirft die Mdglichkeit der Verstandigung und Ubersetzung verschiedener Formen des Denkens. Nicht der
Erhaltungswille sei im Denken der Nicht-industrialisierten entscheidend, sondern die ,,mystische Bedeutung* der
Dinge (Levy-Bruhl 1956, S. 7). Das Denken operiere also nicht (oder sehr eingeschrankt) mittels einer logischen
Einteilung.
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Das Leben der Ozeanischen Natives dreht sich also in vielerlei Hinsicht um Dinge, fir deren
Beschaffung es nicht notig ist, weite Handelswege zuriickzulegen und fiir deren Verarbeitung
keine groRere Zahl an speziell ausgebildeten Menschen benétigt wird. Den Unterschied zur
Denkart der industrialisierten Gesellschaften sieht Thurnwald darin, dass ,,die praktischen
Fragen des Tages [...] bei uns nur sehr viel umfangreicher, weitldufiger und komplizierter
sind.” (TW 1913, S. 105). Das Verhéltnis von umweltbezogener Praxis, bzw. Wirtschaftsform
zum Denken der Menschen beschreibt Thurnwald an dieser Stelle als Spiegelung. Wéhrend
sich die ozeanische Subsistenzwirtschaft auf die eine Weise als Denkart manifestiert, so ist es
ein ,ausgedehntes, feinmaschiges, tausendféltig empfindliches Netz wvon sozialen
Nervenfasern, wie Telegraph, Post, Eisenbahn und Dampferlinien” (TW 1912c¢ S. 11) die das
neuropdische Denken bestimmen wiirden. Die Denkart ist also malgeblich an die
Wirtschaftsform, den dafiir bendtigten Stand der Technik und die damit verbundene Praxis
gekoppelt. Es sind nicht einzelne ,,Geistesblitze* und Erfindungen, die eine Verdnderung der
Epistemologie zur Folge haben, sondern eine Umstellung der Art der praktischen
Umweltbewaltigung oder der ,Naturbeherrschung™ (z.B. Thurnwald 1910, S. 117; Thurnwald
1922, S. 153; Thurnwald 1950).4

Daran anschlieBend ldsst sich auch die Frage nach der ,,Reichweite® einer Denkart beantworten.
Die Ahnlichkeit des Verhaltnisses zur Umwelt bei verschiedenen Gesellschaften filhren zu
ahnlichen Denkweisen. Daraus lassen sich, nach Thurnwald, gewisse Epochen oder Stufen der
menschlichen Kultur abstrahieren, die durch eine gemeinsame Denkart verbunden seien. Die
Ahnlichkeit der Form des Denkens bei verschiedenen geographisch und historisch entfernten,
nicht-industrialisierten Gruppen resultiert also weder aus einer Ubertragung von kulturellen
traits*!, noch sind sie zufallig entstanden. Vielmehr sind sie durch die ahnliche Art des
Wirtschaftens und der damit verbundenen technologischen Bewéltigung der Umwelt bestimmt.
Die postulierte Abhangigkeit der Denkart von der durch aufgrund der Umweltbedingungen
erforderlichen Praxis bringt Thurnwald in die Nahe des ethnologischen Funktionalismus,
allerdings -wie auch Melk-Koch (1996, S. 71) hervorhebt- mit einer starkeren Betonung des

historischen Moments.

40 In Eberts Reallexikon der Vorgeschichte fiihrt Thurnwald diesen Gedanken noch verallgemeinerter aus, indem
er die Denkart als bedingt durch die ,,Einstellung des Menschen zu Tier, Pflanze und allem, was veranderlich,
beweglich und somit lebendig erscheint (TW 1927/1928, S. 304) beschreibt.

41 In einem Seitenhieb auf die von Thurnwald Zeit seines Lebens verachtete Wiener Kulturkreislehre, schreibt er,

die Ahnlichkeit der Denkarten seien ,.keineswegs notwendig oder auch nur wahrscheinlich aus Ubertragungen zu
erkléren* (TW 1912c, S. 9).
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3) Eigenarten der menschlichen Gruppen (Mikrolevel): Obwohl also die Art zu denken bei den
von Thurnwald ,primitiv¢ genannten Gesellschaften grole Gemeinsamkeiten aufweist,
unterscheiden sich die Denkinhalte mafigeblich von Gruppe zu Gruppe. Es ,,manifestiert sich
diese Kulturstufe [und die damit einhergehende Denkart] in groRen Ziigen unabhangig von den
speziellen Eigenarten des Landes oder Volkes.” (TW 1912c, S. 10) Die Denkart gibt also
lediglich den verborgenen Rahmen, bzw. die Strukturen des Denkens vor. Die tatséchlich
»sichtbaren Inhalte einer Kultur werden vom jeweiligen historischen Schicksal einer
menschlichen Gruppe bestimmt. In dieser Argumentation sind die beforschten Menschen
niemals nur Repréasentant*innen einer Kulturstufe oder Denkart. Sie unterscheiden sich
maRgeblich von anderen Gruppen mit ahnlicher Methode der Uberlebenssicherung. Thurnwald

schreibt hierzu:

,Der Zweck der Versuche — und das mag im Auge behalten werden — ist nicht allein,
die Unterschiede gegen uns Européer zu zeigen, sondern auch die unter den einzelnen
ethnischen Gruppen zu ermitteln, Unterschiede, die wohl herausgefiihlt und oft betont
werden, doch bisher kaum je genauer untersucht wurden.* (TW 1912c, S. 26)

Die zur Erklarung der Unterschiede zwischen Gruppen mit gleicher Denkart angefiihrten
Faktoren sind zahlreich. Drei davon treten allerdings bei der Lektire von Thurnwalds
psychologischen Arbeiten prominent hervor: klimatische und geographische Gegebenheiten
und Verinderungen, erblich bedingte somatische Eigenarten, sowie ,,.Ubernahme und
Beeinflussung durch Kenntnisse, Fertigkeiten und Gewohnheiten von anderen Volkern® (TW
1922, S. 159).%2 In Kombination mit der durch die Denkart gegebenen Disposition bilden diese
Faktoren die Grundlage fiir die jeweilige ,,Kultur” (TW 1922, S. 155).

4) Eigenarten des Individuums (Nanolevel): Obwohl Thurnwald den einzelnen Menschen
durchaus als Reprasentant der jeweiligen Geistesverfassung seiner Gruppe begreift, so stellt er
doch individuelle Unterschiede zwischen den Personen fest. Da es ihm bei seinen
ethnopsychologischen Untersuchungen vor allem um die Erfassung einer tberindividuellen Art
zu Denken geht, stellen individuelle Differenzen eher einen Storfaktor fur die Forschung dar
(TW 1912c, S. 23) oder werden nur nebensdchlich im Zuge von Intelligenzprifungen

berucksichtigt (TW 1913, S. 3-4). Die marginale Rolle, die den Eigenarten des Individuums im

42 Zu letzterem siehe Thurnwalds Artikel ,,The Psychology of Acculturation” (TW 1932).
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Werk Thurnwalds zukommt, erlaubt es, sie auch hier in der Darstellung weitgehend zu

vernachldssigen.

Fur eine Zusammenfassung der Levels von Ahnlichkeit, bzw. Differenz zwischen
verschiedenen Formen des Denkens, bietet sich ein Bild an, das sich (&hnlich) in Thurnwalds
erstem Vortrag zum Totemismus (TW 1912b, S. 121) findet: Jenes eines bearbeiteten Metalls.
Das Denken von Européder*innen und den Natives in Ozeanien ist insofern gleichartig als, dass
beide zum Zwecke der Uberlebenssicherung mit einer gewissen Logik operieren. In dem
vorgeschlagenen Bild verbindet beide Arten des Denkens, dass sie zur Klasse der Metalle
gehoren. Allerdings handelt es sich bei verschiedenen Denkarten um andere Arten von Metall,
also etwa Zinn fur die Denkart von nicht-industrialisierten Gesellschaften und Blei fur jene von
industrialisierten Gesellschaften. Die Art des Metalls ergibt sich durch den jeweiligen Zugang
der Uberlebenssicherung, i.e. des Wirtschaftens. Die regionalen Unterschiede zwischen den
immateriellen Kulturen gleicher Denkart kdnnen als Pragung des jeweiligen Metalls aufgefasst
werden. Die Pragung ergibt sich wiederum aus dem individuellen historischen Schicksal einer
menschlichen Gruppe. Sie ist es auch, die bei der ethnologischen Forschung zunéchst
beobachtbar ist. Nur mittels Abstraktion von den konkreten AuRerungen des kulturellen Lebens
kann zur Denkart, -also dem Metall- einer ,,Kulturstufe vorgedrungen werden, die im Fokus

der Thurnwaldschen Forschung steht.
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4.3 Merkmale der Nicht-europaischen Denkart nach Thurnwald

Nachdem nun die Denkart als Begriff innerhalb der Thurnwaldschen Konzeption des
menschlichen Denkens hinreichend geklart wurde, kann nun zu seinen Erlduterungen
hinsichtlich der konkreten Denkart von nicht-industrialisierten Gesellschaften tibergegangen
werden. Wie bereits erwahnt, fihrt Thurnwald die Denkart maRgeblich auf die
Umwelt/Wirtschaftspraxis und der damit einhergehenden vergleichsweisen Isoliertheit der von
ihm beforschten Gruppen zuriick. Die kulturellen Erscheinungen, die maf3geblich von der
daraus resultierenden Epistemologie beeinflusst werden und damit als Anhaltspunkte fir die
Erfassung derselben gelten kdnnen, sind zahlreich. So manifestiert sich nach Thurnwald die
Denkart unter anderem in den Liedern und Sagen (TW 1912), dem Waéhrungssystem (TW
1934), dem Zahlensystem (TW 1929a), dem Rechtssystem (TW 1910a), der Beziehung zur
,Natur® (TW 1912b; Thurnwald 1917/1918; Thurnwald 1919/1920) der Kunst (TW 1913), oder
der Sprache. Dies wurde anhand der methodologischen Beispiele in Abschnitt 3 dargelegt.
Das zentrale Element in der Thurnwaldschen Analyse der Denkart der Anderen ist das geringe
Vorhandensein von Abstraktion.*® Ein GroRteil der Merkmale der von Thurnwald postulierten
nicht-industrialisierten Epistemologie kann auf den Gegensatz von ,,abstrakt* und , konkret*
zuriickgefuhrt werden. Dieses Begriffspaar steht sinnbildlich fur die Differenzierung zwischen
europdischer und nicht-europdischer Denkart. In diesem Sinne erfolgt durch die ethno-
psychologische Forschung bis zu einem gewissen Grad auch eine Stilisierung des eigenen -
durch jeweilige Praxis bedingten- Denkens. Dieses ko-konstitutive Moment bertcksichtigend,
werden im Folgenden anhand einiger Passagen aus Thurnwalds Ethnopsychologie wichtige
Aspekte der nicht-industrialisierten Denkart herausgearbeitet. Neben (und in Zusammenhang
mit) der Frage der Abstraktion spielen vor allem die Gegensatzpaare ,,Wissenschaft-Zauber*
und ,,Kausalitdt-Nebeneinander* eine entscheidende Rolle.

Im Anschluss an diese Darstellung folgt eine Auseinandersetzung mit Thurnwalds Beitragen
zum Totemismus, sowie eine Analyse der normativen Bewertung der Denkart der Anderen in
seinem Werk. Letzteres dient einerseits der weiteren Erdrterung des Verhaltnisses zwischen
den verschiedenen Denkarten und fuhrt andererseits die im Exkurs zur Krise der Représentation

(Abschnitt 4.1) aufgegriffene Diskussion weiter.

4 Thurnwald ist in seiner Charakterisierung des Denkens nicht-industrialisierter Gesellschaften u.a. beeinflusst
von der Konzeption Wilhelm Wundts (Wolfradt 2011, S. 26-27) und jener Alfred Vierkandts, dessen Vorlesung
zur ,,Psychologie der Naturvolker* er 1903 in Berlin besuchte (Melk-Koch 1989, S. 36).
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Als erstes Beispiel zur Illustration des vermeintlichen Mangels an Abstraktion im Denken der
von Thurnwald in Ozeanien beforschten Menschen kann ein Artikel aus dem Berliner
Tagesblatt vom 15.10.1913 dienen. Dieser wurde von Thurnwald im Rahmen seiner zweiten
Neuguinea Expedition verfasst und unter dem Titel ,,Wie die Eingeborenen sich ,in Unschuld
baden‘ und ,Freundschaftshander knlpfen‘. — Die erste Begegnung mit dem Eisen®
verdffentlicht. Darin wird von einer Episode erzahlt, in der Thurnwalds Kanu im ,,Quellfluss®
kenterte und ihm die Einwohner des Gebiets beim Einsammeln seiner Habseligkeiten

unterstitzten:

,Nicht genug, dass die Eingeborenen jede Hilfe leisteten. Sie entschuldigten sich fiir
den Unfall, der mich bei ihnen betroffen hatte, in origineller Weise: Pl6tzlich liefen alle
ins Wasser, erhoben ein Geschrei und kehrten darauf ruhig patschend ans Ufer zurick,
wéhrend ein Alter, zu mir gewandt, mit der flachen Hand, sich immerzu an die Stirn
schlug. Sie hatten sich ,in Unschuld gebadet.« (TW 1913a)

Weiters berichtet Thurnwald auch noch von der Sitte des Kniipfens von Freundschaftsbandern,
bei dem die Arme zweier Verbiindeter mit einem ,Stengel umwickelt wiirden, um
Zusammengehorigkeit zu beschlieBen.** Was in diesen Beispielen zu Tage tritt ist einerseits ein
etwas einfaltig anmutender Eurozentrismus in Thurnwalds Denken, da er annimmt,
Redewendungen und Sprachbilder hétten die gleichen Bedeutungen unabhdngig von der
jeweiligen Kultur. Andererseits wird hier plakativ die konkrete Denkart der Bewohner*innen
des Sepik-Gebiets illustriert. Wahrend im abstrakten, europdischen Denken das ,,Sich in
Unschuld Baden als reines Sprachbild fungiert, so manifestiert es sich hier in Form einer
konkreten Handlung. Wenn dieses Beispiel auch augenscheinliche Mangel aufweist, gewahrt
es Einblick in die von Thurnwald angenommene Beziehung von Ding und Symbol bei den
Natives. In strukturalistischem Jargon kénnte man sagen, das Signifikat liegt hier naher am
Signifikanten, als dies in der europaischen Denkart der Fall ist.*® Es gibt eine notwendige
Verbindung zwischen dem Ding und dem Namen. Fiir diese ,,an das Konkrete gekniipfte
Denkweise” (TW 1910, S. 142) findet sich eine Vielzahl weiterer Beispiele in Thurnwalds
ethnopsychologischer Forschung. Bei den Assoziationsversuchen im Rahmen der ,,Ethno-

psychologische[n] Studien an Siidseevolkern auf dem Bismarck-Archipel und den Salomo-

4 Weitere Beispiele flr dieses Verhalten finden sich in Thurnwald 1922, S. 170.

%5 Ein Grund hierfiir kénnte auch in der ,,Zweckgebundenheit* des Pidgin-English als Verkehrssprache vermutet
werden.
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Inseln* stellt er etwa fest, dass die genannten Eigenschaftsworter in den meisten Féllen mit
einem real existierenden Ding in Verbindung gebracht werden (TW 1913, S. 34-39). Am
augenfalligsten wird der Unterschied der konkreten zur abstrakten Denkart wohl bei den
mathematischen und geometrischen Beispielen. Hier beobachtet Thurnwald, dass die
Versuchspersonen dazu neigen wurden, die fur die Rechenbeispiele bereitgelegten Stdbchen in
Mengen zu formieren und davon ausgehend zu subtrahieren (TW 1913, S. 20-26); eine
Beobachtung, die er in einer spateren Schrift aufgreift und die Verwobenheit vom konkreten
Bild und der Quantitat in der nicht-industriellen Denkart hervorhebt (TW 1922, S. 274).4" | Das
Zahlwort der Naturvolker ist [...] immer ein Nomen, das etwas Konkretes bezeichnet, ein
Gebilde oder eine Form, die als Symbol fiir einen Mengenbegriff gebraucht wird.* (TW 1922,
S. 275) Aus diesem Grund wirde es auch als widersinnig angesehen werden, mit Zahlen zu
operieren, die in einer bestimmten Situation als nicht ,,realistisch gelten wiirden.*3

Ahnliches geht auch aus Thurnwalds Versuchen mit geometrischen Zeichnungen hervor. Die
von den Missionsschiilern gezeichneten Zick-Zack Linien werden als ,,Raupenweg®; Dreiecke
als ,,Papageiausbifi* bezeichnet (TW 1913, S. 70). Hierbei ist hervorzuheben, dass es fur die
Denkart nach Thurnwald nicht ausschlaggebend ist, ob ein Dreieck als ,,Papageiausbi3* oder
etwa als ,Fisch® (TW 1922, S. 226) bezeichnet wird. Die etwaige Divergenz in der
Bezeichnung kann auf individuelle Unterschiede oder auf die jeweilige Umgebung etc.
zuriickzufuhren sein. Entscheidend ist die darin zum Ausdruck kommende Nahebeziehung zu
den Dingen, die sich in diesen Gehirnen ,,widerspiegelt (TW 1913, S. 104).

In seinem Eintrag zum Lemma ,,Primitives Denken* in Max Eberts Lexikon der Vorgeschichte
definiert Thurnwald Abstraktion als ,,Auffinden des Gemeinsamen® (TW 1927/1928, S. 300),
also ein Isolieren eines Aspekts des Gegebenen. Die ozeanischen Informant*innen Thurnwalds
wirden nach seiner Darstellung wenige bis keine Allgemeinbegriffe bilden und stattdessen die
Methode des Aufzahlens fiir ahnliche Dinge verwenden. Obwohl sie nach Thurnwald wenig

gelibt in der abstrakten Denkweise waren, wirde durch das Aufzahlen von zusammengehérigen

4 Thurnwalds Beschreibung der ,,Eingeborenenpfade als ,,in der kiirzesten gemeinten Richtung auf sein Ziel
losgeh[end]” (TW 1909, S. 513) suggeriert, dass auch die Infrastruktur in Ozeanien eine Parallele zur Denkart
aufweist. Siehe auch TW 1913b, S. 361.

47 Dieser Aspekt des konkreten, gestalthaften Mengenverstandnisses bei nicht-industrialisierten Gesellschaften
wird -u.a. mit Rekurs auf Thurnwalds Neu-Guinea Forschung- vom Gestaltpsychologen Max Wertheimer in
seinem Artikel ,,Uber das Denken der Naturvélker. 1. Zahlen und Zahlengebilde* weiter ausgefiihrt (Wertheimer
1912). Siehe dazu auch Echterhdlter 2020.

48 Thurnwald berichtet von einer Begebenheit, bei der ein Informant sich geweigert habe, bei der Zahlung von
Schweinen weiter als 60 oder 80 zu gehen, ,,weil es mehr Schweine gar nicht gibt“ (TW 1922, S. 274).
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Dingen eine ,,unausgesprochene Abstraktion mitschwingen (TW 1912, S. 456.) Hier wird
ersichtlich, dass Thurnwald nicht davon ausgeht, die Menschen in Ozeanien seien vollends
unféhig zur Abstraktion, sondern, dass ihre Lebensweise lediglich keine Notwendigkeit fiir eine
weiterfiihrende Ausbildung des abstrakten Denkens berge: ,,Wie der einzelne Mensch, leistet
auch ein Volk nur das, was es muBR“ (TW 1912c, S. 21).

Die anderen Lebensverhaltnisse wiirden eine Denkart mit sich bringen, fur die Thurnwald
neben dem Wort , konkret™ auch noch Umschreibungen wie ,,erscheinungsgemaf3 (TW 1912,
S. 311), ,,unaufgeldst (TW 1912b, S. 122), ,,unzerlegt [...] [b]ildhaft (TW 1922, S. 297),
,phédnomenologisch® (TW 1913, S. 54) oder ,,in Vollbildern“ (TW 1919/1920, S. 522)
verwendet. Gewisse Eigenschaften von Dingen werden also nicht als potentiell
verallgemeinerbar und daher ablésbar vom Konkreten gedacht. Thurnwald spricht auch -ohne
expliziten Rekurs auf die deutsche Gestaltpsychologie- davon, dass bestimmte Qualitaten nicht
,,von der iibrigen Gestalt des Gegenstandes losgeldst und isoliert ins Auge gefafit (TW 1913,
S. 15) wirden. Dies fiihre dazu, dass innerhalb der nicht-industrialisierten Denkart etwa Teile
eines Korpers stets als Teil des Bildes von einem konkreten Korper gedacht wirden. Die Teile
stellen also einen essentiellen Bestandteil dessen dar. So sprache man nach Thurnwald hier auch
nicht von z.B. ,,Arm* oder ,,Nase*, sondern stets von ,,sein[em], ihrfem] Arm* oder ,,dieser
Nase* (TW 1927/1928, S. 300).

Obwohl es bei verschiedenen nicht-industrialisierten Gesellschaften, bzw. verschiedenen
Aspekten deren Lebens Abstufungen auf der Skala Konkret-Abstrakt gébe, so bleibe die
Denkart in den meisten Fillen ,,bildgebunden®. Daraus ergeben sich auch divergierende
,Ordnungen* im Sinne von ,,Was wird als Teil eines Ganzen verstanden?*, bzw. ,,was wird
womit assoziiert?*. Das abstrakte Denken wiirde hierfiir gewisse Qualitidten von den konkreten
Erscheinungen loslésen und in einem Vergleich mit anderen Dingen zu Gemeinsamkeiten
fortschreiten. Demgegentber steht das konkrete Denken, in dem die erscheinungsgeméle
Ahnlichkeit, die Analogie und das ,,Nebeneinander” der Dinge eine wesentliche Rolle fir die

Weltordnung spielen wirden. Thurnwald schreibt bezliglich dieser Divergenz im Denken:

»Der Fundamentalunterschied zwischen ihnen und uns liegt [...] in der Kenntnis der
Verkettungen. Hier scheiden sich die Wege. Die Objekte kennt der Eingeborene, er ist
Sammler, aber nicht Denker.“ (TW 1913, S. 105)

Als Beispiel firr die wichtige Rolle der erscheinungsgeméaRen Ahnlichkeit fiihrt Thurnwald an,
dass seine Informant*innen nicht annehmen wirden, dass sich die Puppe aus der Raupe

entwickeln® wirde, da deren Form grundlegend unterschiedlich sei (TW 1913, S. 105).
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Hingegen wirde etwa eine Verbindung zwischen den Farnsprdsslingen, den Fihlern des
Schmetterlings und den Sonnenstrahlen, in denen der Schmetterling glanze, postuliert (TW
1912b, S. 122). Dass dem ,,Nebeneinander* der Dinge mehr Bedeutung zugesprochen wird, als
anderen Formen der Beziehungen macht Thurnwald unter anderem daran fest, dass die
Perspektive auf den von ihm gezeigten Fotographien nicht als solche erkannt wird (TW 1913,
S. 76), bzw. an der Analyse der Zeichnungen der Missionarsschiler (TW 1913, S. 52-66).

Die Verkniipfung mittels Analogie und Nebeneinander steht fir Thurnwald sinnbildlich fur das
,,Zauberhafte* oder ,,Magische* im Denken der von ihm beforschten Menschen. Demgegeniber
stellt er die Kausalitat als epistemologische Methode des wissenschaftlichen Denkens. Letztere
beschiftige sich mit dem ,,propter hoc* zwischen zwei Ereignissen, etwa bei Kohabitation und
Konzeption. Diese Verbindung sei den von Thurnwald befragten Personen nicht gelaufig, was
er darauf zuruckfuhrt, dass erscheinungsgemal? Kohabitation nicht zwangslaufig Konzeption
zur Folge habe (TW 1913, S. 106-107). Andererseits wirden seine Informant*innen
Erklarungen fiir bestimmte Phdanomene liefern, die in den Ohren des*r Européder*in zauberisch
anmuten, etwa wenn im Sinne einer Analogie Feuer gemacht wird, dessen Helligkeit die Sonne
dazu bewegen soll, sich zu zeigen (TW 1922, S. 291-292). Obwohl bei beiden Denkarten
letztendlich ein Streben nach dem ,,Warum?* erkennbar sei, so tritt dies nach Thurnwald in
Form eines ,,post hoc* zu Tage (TW 1922, S. 292). Die nicht-industrialisierte Denkart hatte
also eine andere Vorstellung davon, was als ,,Ureindruck* und was als ,,Nachbild“ (TW 19293,
S. 496) gesehen werden solle.”® Es wird allerdings nicht angenommen, dass es sich bei
Wissenschaft und Zauber um zwei grundlegend andere Logiken handelt. Der Unterschied
besteht in der Art der Zerlegung und Loslésung der Objekte aus dem konkreten, situativen
Kontext, sowie der damit verbundenen Emphase auf die &uBerliche Ahnlichkeit der
Erscheinungen.

Zwei weitere essentielle Aspekte des nicht-industrialisierten Denkens in Thurnwalds
Konzeption werden im folgenden Abschnitt noch weiter behandelt: Einerseits ist an einigen
Stellen die Rede davon, dass der Vorstellungswelt eine groere Rolle zukommt, dass also nicht
grundsétzlich zwischen ,,Sein* und ,,Sollen* unterschieden wird. ,,Ein Glas ist nicht zerbrochen,
weil es nicht zerbrochen sein soll. (TW 1919/1920, S. 523) Diese Projektion der inneren

Vorgange auf die AulRenwelt bedingt nach Thurnwald auch die Beziehung zur Natur, die als

49 Dies driickt sich nach Thurnwald auch in der Jenseitsvorstellung der von ihm beforschten Menschen aus. Das
Jenseits werde als ,,Urbild“ angesehen, nach dessen Vorbild das Diesseits geschaffen sei (TW 1929, S. 497-498).
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,anthropomorph® (TW 1910, S. 133), bzw. ,,anthropopsychisierend” (TW 1919/1920, S. 525)
beschrieben wird.

Die andere Art der Wirtschafts- bzw. Umweltpraxis bei nicht-industrialisierten Gesellschaften
fihrt nach Thurnwald zu einer Denkart, deren Fokus auf konkreten Zusammenhéngen und
Verkettungen liegt. Dies im Gegensatz zur ,,abstrakten” Denkart, die in Europa vorherrscht.
Grundsatzlich seien die Informant*innen Thurnwalds durchaus zur Abstraktion fahig; genauso
wie die konkrete Denkart auch in Europa teilweise Anwendung fande. Allerdings sei es fur die
Lebenserhaltung der Natives in Ozeanien nicht notwendig, sich des abstrakten Denkens zu
bedienen. Dies druckt sich etwa in der sprachlichen Bezeichnung der Dinge aus, die noch
»enger® mit dem ,,Naturding® verbunden sei. Das konkrete Denken wiirde hauptsidchlich auf
,Vollbildern®, also ohne Zerlegung des Ganzen in kleinere Teile basieren. Dieser Zugang
erlaube es nicht, die Ereignisse unabhangig von ihrer Situiertheit im Konkreten zu denken.
Daraus hervor geht auch eine Emphase der Analogie und des Nebeneinanders im Denken, die
teils zu -fiir den*die Européer*in- unverstandlichen Verbindungen und Ordnungen fiihrt.>° Dies
gilt vor allem auch fiir den Zauber im Sinne einer ,,angewandte[n] Religion [bei der] vermutete
Einsichten flr die Zwecke des Lebens intellektuell-praktisch verwendet [werden]®. (TW 1922,
S. 279) Der Zauber ist in dieser Konzeption ein Ausdruck der nicht-industrialisierten
Disposition/Denkart, so, wie die Wissenschaft ein Ausdruck der abstrakten Denkart ist.
Beziiglich der Auffassung von Umwelt und der damit verbundenen sozialen Organisation, fuhrt
die konkrete Denkart zum Phanomen des ,,Totemismus®, wie im folgenden Abschnitt erldutert

wird.

%0 Thurnwald bespricht in seinem Worterbucheintrag zum ,,Primitiven Denken* etwa einen Text aus dem China
des dritten und vierten vorchristlichen Jahrhunderts. Die darin vorzufindende gedankliche Ordnung wiirde eine
Gleichsetzung der Eigenschaften ,hart“ und ,weifl* suggerieren und in ,,gerade” und ,,ungerade” keinen
notwendigen Gegensatz sehen (TW 1927/1928, S. 304).
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4.4 Elementare Denkarten und der Totemismus

Kurz nach seiner Rlckkehr von der ersten Deutsch-Neu-Guinea Expedition halt Richard
Thurnwald einen Vortrag vor der Deutschen Gesellschaft fir Anthropologie, Ethnologie und
Urgeschichte zum Phanomen des Totemismus, der im Jahre 1911 im Correspondenz-Blatt der
Deutschen Gesellschaft und 1912 in den Mitteilungen der Anthropologischen Gesellschaft in
Wien vero6ffentlicht wird. Der Titel ,,Die Denkart als Wurzel des Totemismus* verrt bereits die
darin eingeschlagene Stof3richtung, ndmlich die Epistemologie als entscheidendes Kriterium
fiir die Frage heranzuziehen, in welchen Féllen legitimerweise von ,,Totemismus* die Rede sein
konne. Mittels eines Nachzeichnens dieser Argumentation kann gezeigt werden, dass die
epistemologische Erklarung des Totemismus es erlaubt anzuerkennen, dass die Unterscheidung
zwischen Natur und Kultur nicht in jeder Denkart (gleich) vorhanden ist. Dies insofern, als dass
Menschen in totemistisch organisierten Gesellschaften von einer tatséchlichen Verwandtschaft

zu einem nichtmenschlichen Totemwesen ausgehen wirden.

Im Fazit seines Vortrags verortet Thurnwald seinen Ansatz zum Totemismus innerhalb der
Ethnologie und verweist auf die Ndhe zu den Theorien Franz Boas, Edward B. Tylers und
Alexander A. Goldenweisers (TW 1912b, S. 125). Letzterer hatte im Jahr 1910 seine
Dissertation mit dem Titel ,,Totemism, an Analytical Study* im Journal of American Folklore
veroffentlicht, worin er die Stellung der Psychologie fur den Totemismus hervorhob
(Goldenweiser 1910). Goldenweiser ist es auch, der 1912/1913°! einen Brief an Pater Wilhelm
Schmidt, den Herausgeber der Zeitschrift Anthropos schreibt, in dem er vorschlagt ein
Symposium zum Thema des Totemismus abzuhalten. Als Anlass fiir seinen VVorschlag nennt
Goldenweiser das Erscheinen von Emile Durkheims -in Zusammenarbeit mit Marcel Mauss-
Les formes élémentaires de la vie religieuse (1912). Mauss und Durkheim, die den Totemismus
als eine Art Vorstufe zur Religion interpretieren, sagen ihre Teilnahme am Symposium ab.
Dagegen erklaren sich u.a. Wilhelm Wundt, Franz Boas, W. H. R. Rivers und auch Richard
Thurnwald dazu bereit, ihre Position zum Totemismus im Rahmen des Anthropos Symposiums
zu erdrtern (Schmidt 1914, S. 288-289). Thurnwalds Beitrag erscheint schlieRlich zweigeteilt
1917/1918, bzw. 1919/1920 unter dem Titel ,,Die Psychologie des Totemismus*. Wéhrend er
in seinem kurzen Vortrag von 1911 sein Konzept vom Zusammenhang Totemismus und
Denkart in Grundzugen und ohne ausufernde Referenzen auf andere ethnologische Arbeiten

prasentiert, verortet er in den spateren Verdffentlichungen seinen Ansatz innerhalb der

51 Der Brief ist mit dem 31.12.1912 datiert und traf 1913 bei P.W. Schmidt ein.
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Academia. Er analysiert hierfur vergleichend einzelne kulturelle Elemente und Praktiken, die
als konstitutiv fir den Totemismus angesehen werden und kommt zu dem Ergebnis, das nicht
der jeweilige Inhalt (Mikro-Level), sondern die Denkart als Form (Meso-Level) entscheidend
sind.

Die Frage nach dem Totemismus war ein viel diskutiertes Thema in der Anthropologie des
ausgehenden 19. und frithen 20. Jahrhunderts. Spétestens seit der Ver6ffentlichung von James
G. Frazers Datensammlung Totemism and Exogamy 1910 schien geklart, dass es sich beim
Totemismus um ein Phdnomen handelt, dass in verschiedensten Regionen weltweit anzutreffen
sei. Hinsichtlich der Frage nach dessen Ursprung und, was ihn ausmache, also in welchen Féllen
tatsdchlich von ,,Totemismus® gesprochen werden konne, herrschte allerdings weitgehend
Uneinigkeit. So wurde teilweise die Exogamie zwischen verschiedenen Totemgruppen als
Kriterium gesehen, oft wurde auch das Verbot, das Totemtier zu téten oder zu verspeisen als
Bestimmungsmerkmal herangezogen. Bei seiner Analyse verschiedener ethnologischer
Berichte in Kombination mit seinen Erfahrungen in Deutsch-Neu-Guinea kommt Richard
Thurnwald zu dem Schluss, dass weder das Exogamie-Gebot noch das Tabu der Tétung des
Totemwesens bei allen in Totemgruppen aufgeteilten Gesellschaften zu finden seien. Trotz
dieser Mannigfaltigkeit der Erscheinungen, glaubt Thurnwald, dass der Totemismus doch als

ein Phdnomen gesehen werden kann. Bei seiner Bestimmung seien zwei Aspekte entscheidend:

,,1. Enthdlt der Totemismus Meinungen, Ansichten Uber gewisse Beziehungen der
AufRenwelt zu bestimmten Seiten des menschlichen Lebens, der Existenz des Menschen,
die sein Verhalten beeinflussen. 2. Hangt er mit gewissen sozialen Einrichtungen,
sozialen Gliederungen zusammen.* (TW 1912b, S. 120)

Wie hier, konzentriert sich Thurnwald auch in seiner spateren Totemismus-Publikation nicht
auf die ,religiose Seite* des Totemismus oder auf die soziale Organisation totemistischer
Gruppen, sondern riickt deren Wechselwirkung in den Fokus (TW 1917/1918, S. 1095-1096).
Als Totemwesen kommen nach Thurnwald in erster Linie solche Entitaten in Betracht bei denen
angenommen wird, ihr Vorhandensein sei wichtig fiir die Erhaltung der eigenen Existenz, bzw.
jener der Gruppe. Das eigene Uberleben und die damit verbundenen unbegreiflichen Vorgénge
wird also gedanklich an jenes des Totemwesens gekoppelt. Die konkrete Denkart mit ihrem
Fokus auf ,,Vollbildern® projiziert nun diese ,,unfalbaren, unsichtbaren Méchte (TW 1912b, S.
122) nach auflen auf ein real existierendes Wesen. Die in der europdischen Denkart als
,metaphysisch* vorgestellten Kréfte finden in der totemistischen Gesellschaft Ausdruck in der

physischen Existenz des Totemwesens. Dies stelle fur totemistische Gesellschaften eine
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Motivation dar, mit dem Totemwesen ,,ein gutes Einvernehmen zu unterhalten®. (TW 1912b,
S. 123) Dieses ,,gute Einvernehmen* gestaltet sich in verschiedenen Gruppen divers; manche
wirden das Totemwesen nicht toten, anderen nur zu bestimmten Anlassen etc. Nach Thurnwald
haben diese Bréuche gemein, dass das Totemwesen nicht in religioser Weise verehrt wird,
sondern es ,,wird auf dem Fuf3e der Gleichheit behandelt.” (TW 1912b, S. 125) Das Wesen wird
also ,,als Mensch® vorgestellt. Dies nennt Thurnwald -in Abgrenzung zu seinem 1912 noch
verwendeten Begriff der ,,anthropomorphen Vorstellung®- ,,Anthropopsychisierung® (TW
1919/1920, S. 524).52 Allerdings wiirden die vergleichsweise ,,engen” Umgebungsverhiltnisse
dazu fiihren, dass totemistische Gesellschaften einen Begriff von ,,Menschheit* hétten, der sich
auf die eigene Gruppe beschréanken wirde (TW 1919/1920, S. 1106). Das Totemwesen wird als
gleichwertiges Mitglied der eigenen Gruppe angesehen und dementsprechend respektiert. Mit
dieser Form der Respektierung gehen gewisse soziale Regeln einher, die etwa im Tabu ihren
Ausdruck finden. Durch die Annahme, das eigene Schicksal sei an jenes des Totemwesens
gebunden, wird der Bruch der sozialen Regeln zu einer mdglichen Erschitterung der gesamten
Gruppenexistenz. Ubersetzt auf die Rechtsauffassung in industrialisierten Staaten kénnte in
diesen Fillen von einem ,,Verbrechen gegen die Menschlichkeit* gesprochen werden. In der
konkreten Denkart finde man im Gegensatz zu diesem abstrakten Konzept ,,eine Moral, die am
Objekt haftet”. (TW 1919/1920, S. 502)

Entscheidend fur die Frage, ob Totemismus vorherrscht oder nicht, sind nach Thurnwald nicht
einzelne kulturelle Erscheinungen, sondern die Denkart und die damit verbundene wichtige
Position der Ahnlichkeit/der Analogie. Die Existenz des Individuums ist von der Gruppe
abhangig; ebenso ist die Existenz der Gruppe von dem Totemwesen abhiangig. Die Ahnlichkeit
der Beziehungen fuhrt in der nicht-industrialisierten Denkart zu einer Gleichsetzung der Gruppe
mit dem Totemwesen. Wie im vorangegangenen Abschnitt dargestellt wurde, hat das Kriterium
der Ahnlichkeit in dieser Denkart einen noch hoheren epistemologischen Stellenwert als in der
europdischen. Die Relation zwischen Individuum zur Gruppe ist jener der Gruppe zum
Totemwesen ahnlich, das heif3t letztendlich gleich. Daher wird auch von einer tatsdchlichen

Gleichheit zwischen Gruppenmitgliedern und Totemwesen ausgegangen, die sich in Form einer

52 Die essentielle Gleichheit von Mensch und Nichtmensch, die als Mitglied derselben Totemgruppe begriffen
werden, driickt sich teils als gemeinsames korperliches Merkmal, teils als gemeinsame ,,Psyche* aus. Unter dem
Begriff der ,,Psyche* versteht Thurnwald in erster Linie als eine Art zu denken und zu empfinden (TW 1919/1920,
S. 524). Hinsichtlich der kdrperlichen Gleichheit von Angehdrigen einer Totemgruppe nennt er -bezugnehmend
auf die Forschung Charles Seligmanns- den Glauben, aus dem gleichen ,,Material“ gemacht zu sein. Auerdem
berichtet Thurnwald -ausgehend von seiner eigenen Forschung- davon, dass teils gemeinsame korperliche
Merkmale, wie ,,die Falten des Handtellers* als Ausdruck der Zugehdrigkeit zum Totem gesehen werden (TW
1917/1918, S. 1097; S. 1108).
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Art Verwandtschaft und sozialen Organisation ausdriickt. Auch die Benennung als z.B. ,,Adler*
ist nach Thurnwald Ausdruck einer tatsachlichen Gleichheit, da die Verbindung zwischen
Signifikat und Signifikant -wie im vorangegangenen Abschnitt dargelegt- ,,als ,,unabénderlich®,
»gesetzmaBig®, ,,notwendig™ interpretiert wird. (TW 1912b, S. 122)

Die Existenz der Gruppe, bzw. der Menschheit in Beziehung zu einer &ul3eren Erscheinung zu
setzen, ist nach Thurnwald keine auf nicht-industrialisierte Gesellschaften beschrénkte Praxis.
Dies wiirde auch in der Naturwissenschaft, der Philosophie und der Religion geschehen. ,,Der
Unterschied ist nur der, dass heute die Ketten der Bedingtheiten langer, die Zahl der
Auflésungselemente grofier, ihre Kombination darum mannigfacher ist. (TW 1912b, S. 123)
Waéhrend in der konkreten, nicht zerlegenden Denkart z.B. ein Papagei als kleinste Einheit einer
existenzbedingenden Kraft gesehen wird, wiirde die ,,moderne* Wissenschaft zu Zerteilungen
in einzelne Atome®>® greifen (TW 1912b, S. 122). Hierin kommt abermals Thurnwalds
Verstdndnis der Beziehungen zwischen zwei Denkarten als grundsétzlich gleich (Makro-
Level), jedoch mit anderen Einheiten operierend, zum Ausdruck.

Auch der Einfluss einer bestimmten Naturauffassung auf eine soziale Ordnung, sei kein
Alleinstellungsmerkmal der konkreten Denkart. Thurnwald nennt an dieser Stelle Aristoteles,
Platon, die christlichen Kirchenvéter, den Sozialismus und hebt vor allem Jean Jaques Rousseau
hervor. Diesen Denkern sei gemein, dass sie basierend auf deren Auffassung von Natur, eine
soziale Ordnung ableiten wiirden, die ihren Ausdruck in gewissen politischen Praktiken féande.
In diesem Zugang sieht Thurnwald letztendlich auch das Wesen des Totemismus als ,,eine[r]
soziologische[n] Theorie, die auf einer bestimmten Naturauffassung von den
Existenzbedingungen des Menschen basiert”. (TW 1912b, S. 124) Die divergierenden
wirtschaftlichen Existenzbedingungen wirden zu unterschiedlichen Naturauffassungen und
dadurch zu unterschiedlichen sozialen Organisationen flhren.

Zur Beziehung des Totemismus und dem européischen Denken meint Thurnwald weiter, auch
in industrialisierten Gesellschaften wirden sich Momente finden, in denen die totemistische
Denkart Anwendung fande. Dies etwa bei der Verbindung zwischen dem Storch und der Geburt
eines Kindes. Bei diesem -von Thurnwald so betitelten- Aberglauben wiirde in ,,Vollbildern*
gedacht, da die ,,Zerlegung® bei der Frage nach der Existenz des Menschen beim Storch als
Bild enden wirde (TW 1912b, S. 120). Da in Europa der Storch nicht weitlaufig als

Existenzbedingung angesehen wiirde, scheine diese Vorstellung widersinnig. In totemistischen

% Thurnwald meint, die ,Beseeltheit, die den Totemtieren zugesprochen wird, finde eine Parallele im
Neovitalismus, in dessen Philosophie auch Atome als ,,belebt™ gelten wiirden (TW 1912b, S. 122).
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Gesellschaften jedoch wiirde das Totemwesen, dessen Existenz fiir die Gruppe unabdingbar sei
-genauso, wie die Gruppe fur das Individuum unabdingbar ist- im Sinne einer ,,Vollbezichung*
(TW 1919/1920, S. 526) als tatsachlicher Ahne oder Verwandter aufgefasst werden. Obwohl
die totemistische Denkart also nicht auf die von Thurnwald beforschten Gesellschaften
beschrankt ist, so drickt sie sich hier deutlich in dem Nichtvorhandensein der -in der
européisch-wissenschaftlichen Denkart bestehenden- epistemologischen Demarkationslinie
zwischen Natur und Kultur aus. Dieser Aspekt wird in Abschnitt 5.4 bei der Gegenuberstellung
mit dem ontologischen Modell Philippe Descolas weiter beriihrt. Zunachst widmet sich der
folgende Abschnitt der Frage, wie Thurnwald die fir den Totemismus verantwortliche Denkart

aus normativer Sicht bewertete.
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4.5 Normative Bewertung der anderen Denkart

Hinsichtlich der normativen Bewertung der konkreten, nicht-industrialisierten Denkart
gegeniiber der abstrakten, européischen, lassen sich bei Thurnwald drei verschiedene Zugange
ausmachen: 1) jener eines Eurozentrismus, der das nicht-europdische Denken als minderwertig
einschétzt, 2) jener eines milden Relativismus, der die normative Bewertung divergierender
Denkarten zugunsten einer wissenschaftlichen Objektivitat zuriickweist und 3) Ansatze einer
Kritik an der abstrakten Denkart und eine damit einhergehende Affirmation des konkreten
Denkens. Die divergierende Einschatzung der konkreten Denkart innerhalb Thurnwalds Werk
lasst die Vermutung zu, dass die Rede von verschiedenen Denkarten weder zwangslaufig mit
einem eurozentristisch-rassistischen Zugang noch einem romantischen Blick im Sinne eines
,edlen Wilden* einhergeht. Dies stellt eine notwendige Voraussetzung fur einen Versuch dar,

diese Theorie als fruchtbare Position zu divergierenden Wissensformen ernst zu nehmen.

1) Wie aus den Abschnitten zu Thurnwalds Biographie und seinem methodologischen
Vorgehen bereits ersichtlich wurde, sind seine Texte Uber die von ihm beforschten
Gesellschaften durchzogen von abwertenden und diffamierenden AuRerungen. So bezeichnet
er etwa das Denken der nicht-industrialisierten Menschengruppen an verschiedenen Stellen als
gezeichnet von einem ,,Mangel an Geistesgegenwart™ (z.B. Thurnwald 1922, S. 297) oder von
,unzdhlige[n] Irrtimer[n] des Denkens®, die zu ,,schweren Fehlern® (TW 1927/1928, S. 309)
fuhren  wirden. Auch Thurnwalds Insistieren auf einen Fortschritt in der
Menschheitsentwicklung -obwohl er damit zum ethnologischen Mainstream seiner Zeit
gehorte- machen ihn aus heutiger Sicht zu einem ,,problematischen* Autor. Dazu kommt die
Einteilung von Gruppen in ,,primitive Volker”, bzw. ,,niedrige” oder ,,héhere Naturvolker®.
Thurnwald gibt an mehreren Stellen (z.B. Thurnwald 1912, S. 17-18; Thurnwald 1912c, S. 5-
6; Thurnwald 1922, S. 147) Erkldrungen dafiir ab, was er mit dem Begriff einer ,,primitiven
Denkart* versucht zu vermitteln. Er hebt hierbei hervor, dass er das Wort ,,primitiv* stets im
Vergleich zur européischen Art des Denkens verwendet und damit auf das historisch héhere
Alter und die ,,noch sehr geringe [...] Beherrschung der Naturumgebung®™ (TW 1922, S. 147)
verweise. Trotz der Emphase auf der vermeintlichen normativen Neutralitat des Begriffs, ist
dieser nur schwerlich ohne seine negative Konnotation denkbar.

2) Neben den abwertenden Formulierungen hinsichtlich der anderen Denkart finden sich in
Thurnwalds Werk auch viele Momente eines milden Relativismus, wie er fiir koloniale

Bildungsbirger*innen in den 1910er Jahren durchaus ublich war (Steinmetz 2015, S. 60).
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Dieser Zugang kann durch eine Passage aus seiner Habilitation zur Psychologie des Primitiven
Menschen illustriert werden, in der er iiber die Verwendung der Begriffe ,,hoher und
,Hhiedriger fiir Kulturen schreibt: ,,Handelt es sich um ein Zuriickbleiben oder um eine andere
Entwicklungsrichtung? Objektiv wird man immer nur das letztere sagen konnen.” (TW 1922,
S. 157) Auch finden sich etwa hinsichtlich des Verhéltnisses von Zauber und Wissenschaft
einige Passagen in Thurnwalds Texten, die Verstandnis fur die anderen Praktiken zu evozieren
versuchen, indem unterstrichen wird, dass der Zauber der Natives nur fur den/die Europder*in
als solcher zu verstehen sei. Andererseits wirden die Praktiken der européischen
Wissenschaftler*innen fur Faszination und Unverstédndnis bei den Einheimischen sorgen (z.B.
Thurnwald 1921, S. 59-60)°* Der milde Relativismus Thurnwalds driickt sich zudem in der von
ihm wiederholt formulierten Warnung aus, die Begriffe der Menschen mit anderer Denkart
schlicht in eigene Begriffe zu tbersetzen. Stattdessen sei es wichtig, die Natives so weit wie
moglich selbst in den ethnologischen Texten zur Sprache kommen zu lassen (z.B. Thurnwald
1910, S. 142-143; Thurnwald 1912, S. 1-2; S. 10) und die Andersartigkeit der Terminologie
zuzulassen.

Will man Thurnwalds Ethno-Psychologie als ernstzunehmenden Ansatz fir die heutige Kultur-
und Sozialanthropologie interpretieren, so gilt es, dieses relativistische Moment
herauszuarbeiten und das Nebeneinander der Denkarten gegeniiber einem historischen oder
moralischen Nacheinander hervorzuheben.

3) AuRerdem finden sich in seinem Schaffen vereinzelt Momente, in denen eine leise Kritik am
abstrakten Denken anklingt und die so das Eigene zur Disposition stellen. So bezeichnet
Thurnwald die konkrete Denkart an einer Stelle als die im Vergleich zur européaischen
,komplexere® (TW 1912b, S. 124); in ,,Pigs and Currency in Buin“ schreibt er, die engere
Verbindung der Wahrung zu den Grundbediirfnissen des Lebens sei ein ,,advantage* (TW 1934,
S. 141)°°; im Fazit seiner Habilitationsschrift meint er, die abstrakte Denkart wiirde ,,den Vorteil
wie auch den Nachteil unserer Lebensgestaltung ausmachen®. (TW 1922, S. 300) Wenn sich
diese Infragestellung des Eigenen auch nur in Andeutungen erschopft, so wird damit doch
aufgezeigt, dass im Thurnwaldschen Modell verschiedener Denkarten ein kleiner
emanzipativer Schritt” (Echterhdlter 2020, S. 128) hinsichtlich des Verstindnisses anderer

Wissensformen enthalten ist.

5 Zu dieser ,,Faszination der Weien an der Faszination der Eingeborenen vor allem hinsichtlich technischer
Geratschaften siehe (u.a.) Darmann 2005, S. 64-65.

% In der auf Deutsch verfassten Abhandlung zu demselben Wirtschaftssystem von 1937 spricht Thurnwald nicht
mehr von einem ,,advantage®, also ,,Vorzug®, sondern von einem ,,Unterschied” (TW 1937, S. 36).
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Dennoch stellt sich abschlieRend die Frage, ob eine normative Hoherstellung der abstrakten
Denkart der Theorie Thurnwalds nicht notwendig inhdrent sei, da die Theorie selbst in dieser
Denkart formuliert ist. Der ethno-psychologische Zugang konnte dahingehend kritisiert
werden, dass angenommen wird, mit der eigenen Art des Denkens Zugriff auf die andere Art
des Denkens zu haben, bzw. deren Struktur und Ursprung erklaren zu konnen; dies im
Gegensatz zur konkreten Denkart, die weder das abstrakte Denken erfassen noch auf das Eigene
reflektieren konne. Im Falle Thurnwalds kann mit Verweis auf sein Fortschrittsdenken
einerseits dieser Kritik recht gegeben werden. In dieser Lesart halt Thurnwald die abstrakte
Denkart fir eine notwendige VVoraussetzung, um die tatsachliche Essenz anderer Denkarten zu
erfassen.

Andererseits finden sich in seinem Schreiben -um hier die Frage der Reprasentation wieder
aufzugreifen- Momente, in denen er eingesteht, dass seine Présentation der anderen Denkart
,hur® eine Pridsentation aus der eigenen, abstrakten Denkart heraus sein kann. So spricht
Thurnwald an einer Stelle hinsichtlich der Entwicklungsstufen des Denkens von
,wirklichkeitsfremde[n] Abstraktionen, aus dem Konkreten herausgerissen, Kriicken unseres
Denkens® (TW 1910, S. 418); bezeichnet ,,Rasse* oder ,,religiose Anschauung* als ,,durch
Abstraktion geschaffen” und nicht fiir sich existierend (TW 1931, S. 19). Den Aufsatz
,,Psychische Einwirkungen im Leben und Erleben von Naturvolkern® beschlieSt Thurnwald mit

folgender Einsicht hinsichtlich der Beziehung vom abstrakten zum konkreten Denken:

»Allerdings hat das wissenschaftlich verfeinerte moderne Denkverfahren sich schon so
weit von dem primitiven und vulgéren entfernt, dafl es dem Schreibtisch und der
Studierstube die schwierigsten Fragen aufgibt, um auf komplizierten Umwegen eine
entschwundene paradiesische Bequemlichkeit bewuft erfassen zu konnen.* (TW 1929b,
S. 558)

In dieser Passage présentiert sich Thurnwald kritisch gegenlber der eigenen, (unnétig)
komplizierten Denkart und reflektiert zugleich auf die eigene wissenschaftliche Praxis ,,am
Schreibtisch. Gepaart mit der Emphase auf die potentielle Uniibersetzbarkeit von Begriffen
aus einer anderen Denkart ergibt sich ein Bild der ethnopsychologischen Forschung, die sich
des Verhaftet Seins im Eigenen durchaus bewusst ist und -trotz des Versuchs einer
Uberwindung der eigenen Position- die Forschungsergebnisse bis zu einem gewissen Grad als
Produkt des eigenen Denkens- und den damit einhergehenden Limitationen- préasentiert. Der
Glaube an eine adaquate Reprasentation der beforschten Menschen weicht also in Ansatzen

einem Anerkennen verschiedener Perspektiven im/zum Denken.
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5. Einordnung der Thurnwaldschen Ethnopsychologie gegentiber anderen
Anséatzen zum nicht-europaischen Denken

Nachdem im vorrangegangenen Kapitel die Denkart als ein Konzept dargestellt wurde, das eine
normative Degradierung von nicht européischem Wissen nicht notwendigerweise mit sich
bringt (4.5), das die Unterscheidung Natur-Kultur nicht als menschliche Universalie setzt (4.4),
das indigene Wissensformen weder als ,,Ubersetzung* des eigenen Wissens, noch als absolut
anders (=nicht zugénglich) konzipiert (4.2; 4.3) und das durchaus mit einem Bewusstsein flr
die eigene Positionality einhergehen kann (4.1; 4.5), werden im folgenden Kapitel weitere
Aspekte der Thurnwaldschen Ethnopsychologie untersucht. Dies geschieht mittels einer
Gegeniberstellung  von  Thurnwalds psychologischen  Forschungen mit  anderen
anthropologischen Ansétzen zu nicht-europdischen Wissensformen. Zunéchst wird hierbei
dargestellt, ob und inwiefern eine direkte Bezugnahme zwischen diesen Ansédtzen und
Thurnwalds Ethnopsychologie vorliegt. Dadurch wird auch ein Beitrag zur Einordnung der
letzteren im akademischen Feld der Ethnologie geleistet. Obwohl (u.a.) die Bindung der
Denkart an die durch die Umwelt gegebene Notwendigkeit der jeweiligen Praxis eine
Einordnung des Thurnwaldschen Ansatzes als ,,quasi-functionalism“ (Gingrich 2005, S. 96)
zulésst, so bestehen zudem Naheverhaltnisse zu anderen anthropologischen Schulen, die
oftmals nicht explizit als solche ausgewiesen werden.

Weiters soll die Analyse der Berlihrungspunkte der Ethnopsychologie Thurnwalds mit dem
klassischen Evolutionismus (5.1), dem historisch-materialistischen Ansatz von Lurija und
Vygotsky (5.2) und der Psychoanalyse (5.3) verdeutlichen, inwiefern bei Thurnwald die
konkrete Denkart als VVorstufe der abstrakten gilt, welchen Einfluss die wirtschaftliche Praxis
auf das Denken hat, welche Rolle dem Unterbewussten zukommt, bzw. inwiefern das konkrete
Denken mit dem Denken von Kindern und Menschen mit psychopathologischen Zustdnden
gleichgesetzt wird. Bei der Gegenuberstellung mit dem Poststrukturalismus Descolas (5.4)
werden erneut einige zentrale Momente der Thurnwaldschen Denkart nachgezeichnet und
aufgezeigt, wie eine Bindung der Epistemologie an die Praxis -im Gegensatz zur Einteilung in
verschiedene Ontologien- die Veranderlichkeit und Hybridisierung von Wissen hervorheben

kann.
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5.1 Konkretes Denken als Vorstufe zur Abstraktion? Thurnwalds Position zwischen

Evolutionismus und Partikularismus

In einem ndchsten Schritt wird die Position Richard Thurnwalds vis & vis jenen Modellen der
Menschheitsentwicklung erértert, die unter dem Schlagwort klassischer®® Evolutionismus
zusammengefasst werden konnen. Dieser Ansatz wurde ab Mitte des 19. Jahrhunderts in erster
Linie im anglophonen Sprachraum entwickelt und wird dort zumeist mit den Namen Lewis
Henry Morgan, Edward Tylor, James Frazer und Herbert Spencer in VVerbindung gebracht. Im
deutschsprachigen Raum erlangten evolutionistische Ideen vor allem durch die Schriften
Johann Bachofens zum Mutterrecht (1861) Bekanntheit; sowie durch die von Karl Marx und
Friedrich Engels formulierte materialistisch-evolutionistische Geschichtstheorie (Loimeier
2021, S. 47-51). Die Uberlegungen in Der Ursprung der Familie, des Privateigentums und des
Staats (1884) basieren zu einem GroRteil auf den auf Fragebdgen basierenden Forschungen
Morgans, denen nach Engels eine ,,Revolution der Anschauungen [zu] verdanken* sei (Engels

2021, S. 54-55).°7

Gemein ist diesen evolutionistischen Ansétzen ein Verstandnis der Menschheitsentwicklung
,»mit gebundener Marschroute (Koppers 1930, S. 982) an deren Beginn Jiager und
Sammlergesellschaften stlinden. Morgan unterscheidet in Ancient Society (1877) zwischen
sieben auf technologischen Errungenschaften basierenden Entwicklungsstufen von lower
savaregy bis zu civilization, wobei letztere in etwa mit der Lebensgestaltung westeuropdischer
Staaten und jener in den U.S.A. des 19. Jahrhunderts identifizierbar ist (Eriksen 2010, S. 12-
13). Damit einher gehe auch eine Entwicklung von urspringlicher Promiskuitat hin zur
Kleinfamilie. Diese Stufen wirden von jeder Gesellschaft durchlaufen werden und erlaubten
daher eine Gleichsetzung von (z.B.) australischen Aborigines, die aus evolutionistischer Sicht
oft als ,,am primitivsten* beschrieben wurden mit chronologisch und geografisch entfernten
Menschengruppen (Loimeier 2021, S. 47). Diese Gleichsetzung ermdoglichte ,,eine neue Epoche
der Behandlung der Urgeschichte* (Engels 2021, S. 54), da nunmehr (so die evolutionistische

Sichtweise) mittels des Studiums synchroner Gesellschaften Schliisse auf ,,vorgeschichtliche*

% In Abgrenzung zu der in den 1960er Jahren in den U.S.A. aufkommenden Stromung des Neoevolutionismus.

57 Gingrich bewertet diese Verarbeitung der Morganschen Theorie weitgehend negativ. Engels ginge von einer
unilineareren Entwicklung als Morgan aus und sein Ansatz weise einen starkeren ethnozentristischen bias auf.
AuRerdem wiirde Engels mit einer Idee der Auslese durch die Entwicklung von Verwandtschaft und Familie
liebdugeln (Gingrich 2005, S. 83-84).
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Kulturen gezogen werden konnten. Dieser Zugang erlaubt in letzter Konsequenz auch einen
Blick auf die eigene, europdische Geschichte vor dem Erreichen der Stufe ,,Zivilisation®.

Fur die vorliegende Untersuchung zur Ethnopsychologie Richard Thurnwalds ist dessen
Verhaltnis zum Evolutionismus insofern von Interesse, als es einen Einblick in die Frage gibt,
wie ,,anders* sich Thurnwald die von ihm untersuchte Denkart im Vergleich zum européischen
Denken vorstellte.®® Konzeptualisiert er das Denken nicht-industrialisierter Menschen als
Vorstufe zum eigenen, also als etwas, das es zu Uberwinden gilt? Diese Frage ist letztlich auch
aus moralischer Sicht relevant, da mit der Einteilung in Entwicklungsstufen zumeist auch eine
normative Reihung einher geht.

In der Forschung herrscht bezuglich des Verhaltnisses Thurnwalds zum ethnologischen
Paradigma des Evolutionismus weitgehende Uneinigkeit. Bernard Juillerat meint beziglich
dessen historischer Hypothesen, sie wirden eine klare evolutionistische Farbung aufweisen,
obwohl Thurnwald dies stets zurtickgewiesen habe (Juillerat 2000, S. 48). Fur Wilhelm Milke,
einen Zeitgenossen Thurnwalds ist ,,ein geméBigter Evolutionismus [...] fiir Thurnwald [...]
charakteristisch* (Milke 1937, S. 173). Lowie bezeichnet Thurnwalds ethnologischen Zugang
als ,,not averse to evolutionary schemes of development® (Lowie 1954, S. 866), wihrend Jasper
Kdcke schreibt, Thurnwald hétte das Paradigma des Evolutionismus rehabilitiert (Kocke 1979,
S. 159). Demgegeniiber steht Uwe Wolfradt, der die Kritik Thurnwalds am evolutionistischen
Einschlag der ethnopsychologischen Position Wilhelm Wundts hervorhebt, aber auch bemerkt,
Thurnwald selbst habe sich ,,nicht vollstindig einer evolutionistischen Betrachtungsweise von
Kulturen entziehen* konnen (Wolfradt 2011, S. 32; S. 57). Melk-Koch (2010), schlieBlich,
weist eine Zuordnung Thurnwalds zum Evolutionismus mit den Worten ,,from the very first
beginning, he was far away from that* zuriick (Melk-Koch 2010, S. 35).

Diese divergierenden Ansichten zum Verhaltnis Thurnwalds zum Evolutionismus sind zum
Teil dessen Position als ,,academic nomad* (Stoll 2020, S. 2) geschuldet. Thurnwald definierte
seinen Zugang vornehmlich negativ, in Form von Abgrenzung zu bestehenden sozial- und
kulturwissenschaftlichen  Schulen.  Andererseits rihrt diese Uneinigkeit in der
theoriengeschichtlichen Einordnung aber auch von Thurnwalds teils widerspriichlichen
Aussagen zum evolutionistischen Paradigma, bzw. zur Frage, inwiefern ethnologische

Untersuchungen Schlisse auf préahistorische Gesellschaften zulassen.

%8 |ohnend ware mit Blick auf die Arbeiten Thurnwalds auch eine Beschaftigung mit der Beziehung zwischen
Evolutionismus und (Sozial-)Darwinismus, bzw. Thurnwalds Theorie zu ,,Siebung und Fiihrerschaft®, die er 1926
erstmalig formulierte (TW 1926). Zum Begriff der ,,Siebung* bei Thurnwald siehe u.a. Loimeier 2020, S. 50-51;
Steinmetz 2015, S. 46-50; Melk-Koch 1996.
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In friiheren Verdffentlichungen zu seiner Forschung im Sudwest-Pazifik gibt sich Thurnwald
hinsichtlich seiner Haltung zum klassischen Evolutionismus noch unentschlossen. Letzterer
war bereits im ausgehenden 19. Jahrhundert aufgrund seines oftmals spekulativen Charakters
massiver Kritik innerhalb der Anthropologie ausgesetzt worden. Dies traf umso mehr auf den
deutschsprachigen Raum zu, indem sich zu dieser Zeit auch die (von Thurnwald vehement
abgelehnte) Schule des Diffusionismus, bzw. der Kulturkreislehre formierte. In der 1910 in der
Zeitschrift fur Ethnologie erschienenen Abhandlung ,,Im Bismarckarchipel und auf den
Salomoinseln 1906-1909* bespricht Thurnwald kurz die Gewohnheit der Bewohner*innen der
Insel ,,Lambutjo*®®, die Erziehung von Kindern nach Erreichen des vierten oder fiinften
Lebensjahres auf Verwandte zu Ubertragen, wodurch einige Kinder nicht wissten, wer ihre
biologischen Eltern seien. Thurnwald erwahnt hier explizit Lewis Henry Morgan, wenn er
schreibt ,,Man konnte versucht sein, diese Sitte auf eine frither herrschende Promiscuitét, wie
sie Morgan vorschwebte, zurlickzufiihren.” (TW 1910, S. 123) Durchaus im Einklang mit dem
klassischen Evolutionismus dufRert sich Thurnwald auch im Vortrag zum Rechtsleben der
Eingeborenen der deutschen Sudseeinseln (1910), wo er von Staat und Familie als
,Differenzierungsformen aus einem sozialen Urzustand, einem Hordenzustand -wenn man so
will-“ spricht (TW 1910a, S. 15-16).%° Im Vergleich zu spéteren Veroffentlichungen, zeigt sich
Thurnwald hier also noch offen fir klassische, evolutionistische Theorie, wobei er sich
allerdings nicht derselben Vorstellung von universalen menschlichen Entwicklungsstufen
bedient. Stattdessen spricht er von ,,Kulturstufen, die etwa durch die Denkart (TW 1912, S.
10) oder das Rechtssystem (TW 1910a, S. 45) bestimmbar seien. Nach Melk-Koch tibernimmt
Thurnwald das Konzept der Kulturstufen vom Historiker Kurt Breysig (Melk-Koch 1989, S.
142). Auch teilt Thurnwald die Menschheit in der Tradition Johann Gottlieb Herders explizit in
,Naturvolker (niedrigere bis hdhere)®! und ,,Kulturvélker* ein, meint aber, ,,die Vlker [seien]
untereinander eigentlich nicht vergleichbar®, (TW 1922, S. 155) Hinsichtlich der Bewertung
dieser Kulturstufen, rdumt Thurnwald dezent relativistisch ein, man kdnne objektiv nur von
divergierenden Entwicklungsrichtungen, anstatt von einem Zuriickbleiben sprechen (TW 1922,

S. 157).

% Eine der Admiralititsinseln im Bismarckarchipel. Heute unter dem Namen ,,Rambutyo* bekannt.

60 Die Vorstellung eines ,,Hordenzustands* oder einer ,,Urhorde* ist kein exklusives Konzept des klassischen
Evolutionismus, sondern findet sich u.a. auch in Freuds Darwinrezeption bei der psychoanalytischen Deutung des
Totemismus wieder (Freud 1986, S. 145-150).

61 Zum Begriff ,,Naturvolk* schreibt Thurnwald etwa: ,,damit soll ein Zustand minderer Kultur zum Ausdruck
gebracht werden, der diese Volker unzweifelhaft charakterisiert. (TW 1912c, S. 5)
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Fur das Thema der Psychologie im Werk Thurnwalds ist vor allem auch die Frage von Interesse,
inwieweit hier davon ausgegangen wird, dass die eigene, ,,curopdische® Denkart aus der
anderen, ,,nicht-europdischen Denkart hervorgegangen ist, bzw. inwieweit die Ethnologie in
der Lage ist, Einblick in prahistorische Zeiten zu gewéhren. Auch hier ist eine eindeutige
Beantwortung nur schwer mdglich. So findet man in Thurnwalds Texten Passagen, die
suggerieren, die Gebrdauche seiner Informant*innen seien friihe Formen europdischer Sitten,
wie wenn er hinsichtlich der Konfliktlosung in Buin meint, die ,,Heranziehung der Angehdrigen
der Streitenden [werfe] ein interessantes Licht darauf, wie wir uns Duellsekundanten
urspriinglich vorzustellen haben* (TW 1912, S. 56) oder, wenn er die dort vorherrschende
Einstellung zum Mord als Konfliktlésungsstrategie mit jener des germanischen Altertums
gleichsetzt (TW 1910, S. 128). Thurnwald gibt sich allerdings auch schon frih skeptisch
hinsichtlich des Blicks in die VVergangenheit durch das Studium synchroner Gesellschaften und
fragt sich ,,wie weit wir berechtigt sind, eine historische, entwicklungsgeschichtliche Projektion
der zeitgendssischen Fremdvolker vorzunehmen.* (TW 1912, S. 4) Da der ,,primitive Mensch
[...] nur eine Konstruktion unseres Denkens™ (TW 1922, S. 152) sei und die vermeintlich
»primitiven Kulturen* dulerst divers ausgestaltet, konne man nicht ohne weiteres von ihnen auf
prahistorische Menschen schliefen. Thurnwald geht im Gegensatz zu Morgan etc. nicht von
kulturbestimmenden Entwicklungsstufen aus, was ihn jedoch nicht davon abhalt das Denken
seiner Informant*innen als Vorstufe des eigenen darzustellen.

Hinsichtlich der Beziehung des eigenen Denkens zum anderen Denken stellt sich auBerdem die
Frage, inwieweit letztere noch in ersterer vorhanden ist. In der Psychologie des primitiven
Menschen spricht Thurnwald von wiederkehrenden ,,charakteristischen Merkmalen® (TW
1922, S. 156. Hiernach kénne man Spuren von ,,primitiveren®, also fritheren Denkarten auch
noch ,,in unsere Kultur hereinrag[en]* sehen (TW 1922, S. 300). %2 Wo lokalisiert Thurnwald
diese Spuren? Einerseits seien sie ,,in der Sprache unserer Dichter* zu finden , die damit das
,»Sinnfillige* zum Ausdruck brachten und damit ,,die grofiten Erfolge erzielen* (TW 1912, S.
339). Diese Erscheinungsform der anderen Denkart wird von Thurnwald also durchwegs
positiv bewertet, wohl auch, weil es nicht in direkter Konkurrenz zum wissenschaftlichen

Denken steht. Kritischer aufRert er sich zur Verwendung der Metapher als Methode zum

62 Weitgehend unbeantwortet muss die Frage bleiben, inwieweit Thurnwald das europaische Denken als eine
,»Verfallsform“ der nicht-europdischen Denkweise begreift. Wéhrend er in seinem Artikel im Anthropos
(1919/1920) noch bestimmte Kulturerscheinungen als Verfallsformen eines friheren Totemismus interpretiert, so
weist er in Band 1 der Menschlichen Gesellschaft auf die Unzulanglichkeit des Verfallsgedanken hin, da dieser
stets mit einer Konstruktion von Weberianischen Idealtypen einhergehen wiirde (TW 1931, S. VIII).
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Erkenntnisgewinn. Die daraus gezogenen Schliisse seien ,,abwegig®, wiirden allerdings ,.tief
aus der Gedankentechnik der primitiven Menschen hervorsprieBen®. (TW 1927/1928, S. 302)
Damit verbunden seien auch die Spuren von zauberischem Denken, wie sie im Aberglauben
einiger Menschen in Europa noch vorhanden seien. Mit der Annahme, dass Denkmuster nicht-
industrialisierter Gesellschaften auch in industrialisierten Gesellschaften prasent seien, stellt
sich Thurnwald gegen die Vorstellung von abgeschlossenen Entwicklungsstufen der
Menschheit. Gleichzeitig wir das nicht-europdische Denken als dem europdischen Denken
vorgangig konzeptioniert.

In spateren Veroffentlichungen 16st sich Thurnwald weiter rhetorisch vom klassischen
Evolutionismus des 19. Jahrhunderts und entwickelt seine eigene Theorie der
Menschheitsentwicklung, die vor allem auf den Konzepten der ,,Siebung™ (TW 1926) und der
»Akkulturation* (TW 1932) basiert. Im ersten Band der Menschlichen Gesellschaft (1931),
wird die ,groBe Menge von Traktaten iiber das ,Mutterrecht™ kritisiert, die ,,[e]benso
gefahrlich [sei, wie] die Verwendung von Gesichtspunkten, die aus anderen Gebieten, etwa der
Biologie entnommen sind, z. B. der einlinige schematisierende Evolutionismus.“ (TW 1931, S.
V1) Demgegentber stellt Thurnwald sein eigenes, aus heutiger Sicht immer noch

evolutionistisch geprégtes, Konzept der Menschheitsentwicklung:

,Wir diirfen uns ja tiberhaupt den Verlauf der menschlichen Kultur nur etwa an der
Hand eines Bildes vorstellen, das von einer aulerordentlich breiten, kaum von
Hugelzlgen unterbrochenen ,Basis‘ tiber zahllose Wege kreuz und quer in ein Hochland
hinauf fuhrt, das von vielerlei Gipfelhéhen, aber auch schroff abstiirzenden und tiefen
Talern durchfurcht wird. Die Berghohen bedeuten in diesem Bilde das konkrete
Schicksal der einzelnen Gemeinden, von denen immer wieder Wege zu anderen
hinfiihren und iiber deren schroffsten Abhdngen auch noch ein Pfad sich findet.” (TW
1931, S. 17)

Anstatt eines unilinearen VVorgangs geht Thurnwald also von einer vielfaltigen Entwicklung der
Menschheit aus, wobei er sich stets, wie Lowie (1954, S. 68) hervorhebt, an das Konzept von
technologischem und gesellschaftlichem Fortschritt klammert. Dieser Fortschritt verlaufe
allerdings nicht geradlinig, da sich auch einfachere Formen aus héheren Formen bilden kdnnten
(TW 1921, S. 224). Dies lasst die Interpretation zu, dass sich etwa das abstrakte Denken unter

gewissen Umstanden auch wieder zu einer anderen Denkart entwickeln kdénnte.

Basierend auf dieser Darstellung des Verhdltnisses Richard Thurnwalds zum

kulturwissenschaftlichen Evolutionismus kann nicht, wie etwa in Melk-Koch (2010) behauptet
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werden, Thurnwalds Forschungsansatz habe sich von Anfang an von diesem Paradigma
distanziert. Wie gezeigt wurde, hegt Thurnwald in seinen friiheren Veroffentlichungen
durchaus noch vorsichtige Sympathie fir die Theorie Morgans. Die spétere Ablehnung des
Evolutionismus findet spéter oft rhetorisch statt, wobei evolutionistische Tendenzen im
fortschrittsorientierten Denken Thurnwalds weiter implizit vorhanden sind. Allerdings weist er
unilineare Schemata wie von der ,,.Barbarei zur ,,Zivilisation* zuriick und stellt die Diversitét
und prinzipielle Offenheit der Menschheitsentwicklung in den Vordergrund. Es sei nicht ,,[d]ie
allgemeine entwicklungsgeschichtliche Auffassung [umzustoRen] aber die sie komplizierenden
Momente [...] zu beriicksichtigen (TW 1922, S. 157). Hinsichtlich der Psychologie bei nicht-
industrialisierten Gesellschaften bedeutet dies, dass die konkrete Denkart eine Art Vor-Stufe zu
der abstrakten Denkart darstellt; dies in dem Sinne, als dass die (wirtschaftliche) Praxis, die zur
Dominanz der konkreten Denkart fiihrt, auch als jener, die abstraktes Denken notwendig macht,
vorgangig konzipiert wird. Die industrialisierte Denkart kann in der Thurnwaldschen
Konzeption aus der nicht-industrialisierten Denkart hervorgehen, allerdings nicht mit
Notwendigkeit und -bedingt durch das je eigene historische Schicksal der Gruppe- mit
unterschiedlichsten Auspragungen. AuBerdem sei die Denkart, der von Thurnwald beforschten
Menschen nicht auf deren Gesellschaft beschréankt, sondern sei teilweise auch im europdischen

Raum der Gegenwart vorzufinden.
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5.2 Die Denkart als Resultat der wirtschaftlichen Praxis — Thurnwald und der
historisch-materialistische Ansatz Lurijas und Vygotskys

Um die Historizitdt und Wandelbarkeit der Geistesverfassung in der ethnopsychologischen
Konzeption Richard Thurnwalds weiter herauszuarbeiten, bietet sich eine kurze
Gegenuberstellung mit dem sowjetischen Psychologen Alexandr Romanovich Lurija, bzw.
dessen Lehrer Lev Semyonovich Vygotsky an. Lurija und Vygotsky berufen sich an vielen
Stellen in ihren historisch-materialistisch geprégten Schriften auf den psychologischen Ansatz
Thurnwalds. Neben dieser theoretischen Nahe, stellt Thurnwalds angewandte
Ethnopsychologie auch in methodologischer Hinsicht ein Vorbild fur die Forschung Lurijas
dar. Dies zeigt abermals die ,,Offenheit™ der theoretischen Position Thurnwalds; seine Non-
Konformitét und der Verzicht auf eine Verortung innerhalb einer ethnologischen Schule 1&sst
theoretische Verbindungen zu Ideen zu, die Thurnwald von einem politischen Standpunkt
wahrscheinlich abgelehnt héatte. Dies geschieht auch in der sowjetischen Rezeption seiner
Ethnopsychologie. Thurnwald stammte aus einem burgerlichen Elternhaus; in seinem
Lebenslauf finden sich keine Hinweise auf eine Nihe zu (politisch) sozialistischen Positionen.
Die anthropologischen Ansatze von Marx und Engels spart er in seinen Schriften weitgehend
aus; auflert sich lediglich kritisch gegenuber der Vorstellung eines urspriinglichen Mutterrechts
(TW 1931, S. IX). Trotz dieser rhetorischen Distanz zur materialistisch-sozialistischen Theorie
bleibt Thurnwalds Ethnopsychologie ironischerweise anschlussfédhig fur die dezidiert
marxistisch orientierte Forschung Vygotskys und Lurijas.

Letzterer unternimmt in den Jahren 1931 und 1932 zwei psychologische Expeditionen in rurale
Gebiete Usbekistans mit geringem Zugang zu ,,Schulbildung* und erst beginnender Anbindung
an die sowjetischen Kolchosen. In einem Brief an Kurt Lewin unterbreitet Lurija sein Vorhaben
und schlédgt potentielle Teilnehmer*innen fiir die Expedition vor. Beziiglich ,,Unterstiitzung
[...] von einer deutschen Instanz‘, meint Lurija: ,,Vielleicht kdnnen wir mit Ethnologen —
Hornbostel, Thurnwald — sprechen? (Lurija 1986, S. 11). Diese Zusammenarbeit kam
allerdings nicht zu Stande.®* Ein kurzer Reisebericht der ersten Usbekistan Expedition erscheint

1931 in der von Stern und Lippmann herausgegebenen Zeitschrift fiir angewandte Psychologie,

83 Seine Abneigung gegen marxistische Tendenzen in der Academia driickt sich unter anderem in einem
Briefwechsel mit Max Horkheimer in den 1920er und 1930er Jahren aus (Amidon 2008). Die in der von Victor I.
Golod herausgegebenen, englischen Ubersetzung von Vytgotskis und Lurijas Studien zur Geschichte des
Verhaltens zu findende Beschreibung Richard Thurnwalds als ,,socialist“ (Kapitel 2 — FuBnote 3) entbehrt jeglicher
Grundlage.

8 Der einzige nicht-sowjetische Teilnehmer der (zweiten) Expedition war Kurt Koffka.
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in der auch Thurnwald seine angewandten ethnopsychologischen Studien publizierte. Die
erhobenen empirischen Daten werden allerdings erst 1974 in einer Monographie mit dem Titel

Die historische Bedingtheit individueller Erkenntnisprozesse veroffentlicht.®®

Das Ziel der zweiten Expedition formuliert Lurija wie folgt:

»In der zweiten Expedition war Dbeabsichtigt, die Eigenschaften des
situationsgebundenen Denkens und seine verschiedenen Funktionen zu studieren sowie
die Etappen des Ubergangs vom situationsgebundenen zum begrifflichen Denken unter
dem EinfluB neuer Kréfte (Vergesellschaftung der Wirtschaft; kulturelle Arbeit;
Einfiihrung der Schrift usw.) zu erfassen.* (Lurija 1986, S. 189)

Methodisch erinnern die psychologischen Studien Lurijas stark an Thurnwalds Ansatz in
,,Ethno-psychologische Studien an Sudseevolkern auf dem Bismarck-Archipel und den
Salomo-Inseln (TW 1913). Anhand von grundlegenden Topoi wie Abstraktion, logischem
Denken, Phantasie, Farbwahrnehmung etc. wird versucht, ein Bild von der durch
landwirtschaftliche Subsistenz geprégten Psyche zu generieren. Allerdings findet sich in Lurijas
Studie ein Fokus auf die Verdnderlichkeit dieser Psyche, die er mittels einer Kontrollgruppe,
bestehend aus Personen, die bereits in der Kolchose aktiv waren, darzustellen versucht. Dieser
empirische Zugang zur Erhebung von Verénderungen in der Denkart fehlt bei der frihen
angewandten Ethnopsychologie Thurnwalds. Dennoch kommt Lurija zu &hnlichen
Schlussfolgerungen beziliglich der usbekisch-landlichen Epistemologie, wie Thurnwald
hinsichtlich jener seiner Informant*innen aus Ozeanien. Das situative Element nehme eine
zentrale Stellung in dieser Denkart an, was sich etwa bei Versuchen mit mathematischen
Textaufgaben zeigt, in denen das In-Abstracto der Situation von der Versuchsperson nicht
akzeptiert wird. Wird etwa als Prdmisse genannt, dass der Weg in ein gewisses Dorf drei
Stunden bendtigen wirde, so féllt die Antwort etwa in der Form von ,,Nein, von Wuadil nach
Fergana sind es 6 Stunden. Es stimmt nicht, was Sie sagen® (Lurija 1986, S. 151) aus.®® Wie
bei Thurnwald wird also das Konkrete im Denken hervorgehoben. Weitere Versuche

beschéftigen sich mit den Verkettungen und Assoziationen im Denken der Versuchspersonen

% Die darin enthaltenen Ergebnisse werden im Schluss-Abschnitt erneut aufgegriffen.

% Die vollstindige Stelle bei Lurija: ,,Von Schachimardan nach Wuadil liuft man 3 Stunden, und nach Fergana 6
Stunden. Wie lange lauft man von Wuadil nach Fergana? [VP:] ,,Nein, von Wuadil nach Fergana sind es 6 Stunden.
Es stimmt nicht, was Sie sagen... Es ist zu weit, das schafft man in 3 Stunden nicht.“ [Erwiderung:] Das ist ganz
egal, der Lehrer hat diese Aufgabe zur Ubung gestellt. Wenn Sie Schiiler waren, wie wiirden Sie diese Aufgabe
16sen? [VP:],,Und wie gelangen Sie hin, zu Fu3 oder mit dem Pferd?* [Erwiderung: Das ist gleich. Na, gehen wir
eben zu FuB}! [VP:] ,,Nein, dann schaffen Sie es nicht! Es ist weit... Wenn Sie jetzt aufbrechen, kommen Sie spét-
spat am Abend in Wuadil an.” (Lurija 1986, S. 151) [Anmerkungen M.R.]
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anhand der ,,Ahnlichkeit”. Diese wird meist nicht mittels eines ,,Gattungsbegriffs* hergestellt,
sondern indem auf andere konkrete Verbindungen zwischen den zu vergleichenden Dingen
verwiesen wird. Auf die Frage nach dem Gemeinsamen von Blut und Wasser findet sich die
Antwort: ,,Die Ahnlichkeit zwischen Blut und Wasser ist die, daB Wasser jeden Schmutz
abwischt, auch Blut kann es abwaschen.” (Lurija 1986, S. 107) Beispiele fiir einen dhnlich
situativ-verbindende Gedankengange finden sich auch in den Studien Thurnwalds.

Wie hinsichtlich der Charakterisierung der nicht-industrialisierten Denkart, so stimmt Lurija
auch bei den fir dieses Denken entscheidenden ,jumweltliche* Faktoren mit Thurnwald
uberein. Beide gehen nicht von einer grundsatzlichen Unféhigkeit ihrer Informant*innen zum
abstrakten Denken aus. Die Art der Umweltbewaltigung wiirde eine solche Denkart schlicht

nicht nétig machen. Lurija schreibt in seinen Schlussbemerkungen

,.Wihrend unter relativ einfachen ©konomischen Verhdltnissen und bei fast
durchgéngigem Analphabetismus Praxisformen die entscheidende Rolle spielten, in den
die anschaulich-handlungsbezogene Erfahrung dominiert, &ndert sich die Struktur
psychischer Prozesse mit dem Ubergang zur kollektiven Arbeit, zu neuen Formen von
Sozialbeziehungen und mit der Aneignung von Grundlagen des theoretischen Wissens
radikal.” (Lurija 1986, S. 182)

Wie Thurnwald spricht Lurija, anstatt von konkreten kulturellen ,,Inhalten” von der ,,Struktur
psychischer Prozesse®, also deren epistemologischer Form.

Die in Die historische Bedingtheit individueller Erkenntnisprozesse nur angedeutete Né&he zu
Thurnwalds Ethnopsychologie, findet sich expliziter formuliert in den von Lurija und Vygotsky
1930 erschienenen Studien zur Geschichte des Verhaltens. Als maRgeblicher Einfluss werden
darin die Arbeiten Lucien Levy-Bruhls, Wolfgang Kéhlers und Richard Thurnwalds genannt.
Levy Bruhl sei der erste gewesen, der die Historizitat der Psyche anhand nicht-industrialisierter
Gesellschaften in den Vordergrund geriickt hatte. Vygotsky und Lurija stimmen allerdings auch
mit Thurnwald in dessen Kritik an Levy-Bruhl tberein (Vygotsky/Lurija 1993, S. 86-87). Wie
bereits erwahnt, hatte Thurnwald die Vorstellung Levy-Bruhls, nicht-industrialisierte
Gesellschaften wiirden ,,vor-logisch denken, zugunsten einer universal-menschlichen Logik
zurlickgewiesen (TW 1919/1920, S. 501). Die Skepsis Thurnwalds gegeniber biologistischen
Herleitungen anderer Denkarten wird von Vygotsky und Lurija ebenso geteilt, wie sein Fokus
auf die jeweilige wirtschaftlich-technologische Praxis in einer Gesellschaft. Sie beziehen sich
in ihrer Analyse von Thurnwalds Ethnopsychologie vor allem auf seine Habilitationsschrift zur

Psychologie des Primitiven Menschen (TW 1922). Darauf aufbauend préasentieren sie ihre

63



Vorstellung der Entwicklung der Schrift. Bereits in der konkreten Denkart wiirden Zeichen als
eine Art Mnemotechnik verwendet werden. Allerdings gabe es hier eine morphologische
Ahnlichkeit zwischen dem jeweiligen Zeichen und dem Bezeichneten. Die ,,Distanz*, die sich
in einem Schriftsystem zwischen Signifikanten und Signifikaten etabliert, sei bedingt durch
eine andere Form der wirtschaftlichen Praxis, die eine andere Mnemotechnik erfordere
(Vygotsky/Lurija 1993, S. 101-103). Mit ihrer Rezeption illustrieren Vygotsky und Lurija die
Né&he des ethnopsychologischen Zugang Richard Thurnwalds -mit seiner Emphase auf der
Historizitat und praxeologischen Bedingtheit der Psyche- zur sozialistisch-materialistischen
Anthropologie.
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5.3 Die konkrete Denkart bei Kindern und Menschen mit psychopathologischen
Zustanden - Thurnwalds Beruihrungspunkte mit der Psychoanalyse

Trotz des vergleichsweisen sehr geringen Einflusses Sigmund Freuds auf die deutschsprachige
Anthropologie (Gingrich 2005, S. 102), kam auch Richard Thurnwald nicht umhin, sich
stellenweise gegeniber der Psychoanalyse zu positionieren. Am augenscheinlichsten geschieht
dies in seinem Aufsatz ,,Ethnologie und Psychoanalyse™ (1928). Zum Verhiltnis zwischen
Thurnwalds Ethnopsychologie und der Psychoanalyse, schreibt seine Schilerin Sigrid
Westphal-Hellbusch, Thurnwald sei von der Bewusstseinspsychologie hergekommen und habe
die Tiefenpsychologie stets abgelehnt (Westphal-Hellbusch 1960, S. 45). Allerdings finden
sich vor allem in friheren Veroffentlichungen Thurnwalds teils psychoanalytisch geprégte
Topoi worauf (u.a.) Geza Roheim® in einer Rezension zu Thurnwalds Banaro Abhandlung
hinweist (Roheim 1924, S. 351-352).%

Im Folgenden werden drei Berlihrungspunkte mit der Psychoanalyse nach Freud (und Roheim)
erdrtert: 1) direkte Bezugnahmen in Thurnwalds Psychologie auf psychoanalytische Theorie
und vice versa. 2) ausgehend von zentralen Themen in Freuds Totem und Tabu, Thurnwalds
Stellung zur Gleichsetzung des Geisteszustands von nicht-industrialisierten Gesellschaften mit
jenem von Kindern und Menschen mit psycho-pathologischen Zustanden. 3) Die Rolle des
Unbewussten, bzw. des Unterbewussten in der Psychologie Thurnwalds.®® Mittels dieser
Analyse kann dargestellt werden, inwiefern das konkrete Denken auch in Europa vorhanden
sei, bzw. inwiefern die von Thurnwald nachgezeichnete, ozeanische Denkart ihre
»Andersartigkeit™ innerhalb dieser Theorie bewahren kann, wenn sie in ihrer Ausdrucksform
mit jener von z.B. Kindern gleichgesetzt wird. Die Beschaftigung mit dem Element des

Unbewussten in  Thurnwalds Ethnopsychologie zeigt, dass die AuRerungen der

57 Réheim war ein Schiiler Freuds und der einzige deutschsprachige Ethnologe seiner Zeit, der mit einer fundierten
psychologischen Theorie, der Psychoanalyse, arbeitete (Wolfradt 2011, S. 11). Réheim war nicht nur Sammler
von Datenmaterial, sondern agierte auch selbst analytisch. Zu seinen Forschungen (v.a.) in Australien und der
Pazifik Insel Normanby, siehe Baller 2017.

% Ein weiterer Text, der Parallelen zwischen Thurnwalds Ethnopsychologie und der freudschen Psychoanalyse
aufzeigt, ist Andreas Wolfsteiners ,,Negative Szenarien. Das Tabu als szenische Undenkbarkeit* (2020).

8 Einen weiteren potentiellen Ankntipfungspunkt Thurnwalds an die Psychoanalyse stellt die Bekanntschaft seiner
Frau, Hilde Thurnwald mit Carl Gustav Jung dar, dessen Theorien zur Tiefenpsychologie sie sich bei ihren
ethnologischen Forschungen bediente. Hilde Thurnwald war fiir Jung auch aus pathologischer Sicht von Interesse,
da sie nach ihrer ersten Begegnung mit dunkelhdutigen Menschen den starken Wunsch verspiirt haben soll, deren
Hautfarbe anzunehmen. Es kam auRerdem zu einem von Hilde Thurnwald arrangierten Treffen zwischen Richard
Thurnwald und C.G. Jung im Rahmen einer Eranos Tagung Ende der 1930er Jahre, was jedoch nicht zu einer
Zusammenarbeit der beiden fuhrte (Westphal-Hellbusch 1979, S. 99-101).
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Informant*innen als Ausdruck von ,dahinterliegenden* Strukturen aufgefasst werden, die
durch die ethnopsychologische Arbeit offenbart werden kénnen.

1) In Thurnwalds Werk finden sich vereinzelt Erwahnungen von Texten Roheims (TW
1927/1928, S. 299; Thurnwald 1928, S. 118) und Freuds (TW 1917/1918, S. 501; Thurnwald
1922, S. 282; S. 300; Thurnwald 1932, S. 559). In seinem Beitrag im 1928 von Hans Prinzhorn
herausgegebenen Sammelband Krisis der Psychoanalyse unterzieht er den ethno-
psychoanalytischen Zugang einer fundamentalen Kritik. Zunéchst gesteht Thurnwald ein, die
Psychoanalyse habe einen wichtigen Beitrag zur Psychologie im Allgemeinen und der
Volkerpsychologie im Speziellen geleistet. Er hebt hier vor allem deren intensive
Auseinandersetzung mit einzelnen Personen und die Untersuchung von familidren Konflikten
hervor (TW 1928, S. 114-116). Ein Hauptkritikpunkt Thurnwalds an der Psychoanalyse setzt
an dem von ihr postuliertem kulturiibergreifenden Allgemeinheitsanspruch -vor allem des
Odipuskomplexes- an. Es dirfe nach Thurnwald nicht der Fehler begangen werden, eigene
Verhéltnisse und Vorstellungen auf nicht-industrialisierten Gesellschaften zu projizieren.
Hierflr werden in dem Beitrag auch einige Beispiele angefiihrt: Zum einen fuhrt Thurnwald
mit Rickgriff auf Malinowskis Trobriand Forschungen ins Feld, dass sich die innerfamiliaren
Beziehungen und die daraus entstehenden Konflikte in einer matriarchal organisierten
Gesellschaft ganzlich anders gestalten wiirden (TW 1928, S. 116-117). Zum anderen bespricht
er etwa die Rolle der Traumdeutung in der Psychoanalyse. Traume und Mythen seien wichtige
Quellen in der psychologischen Forschung, allerdings miissten sie ,,als historische Gebilde
verstanden werden® i.e., als abhingig von der jeweiligen Gesellschaftsstruktur (TW 1928, S.
117-118). AnschlieBend geht Thurnwald auf die in Totem und Tabu angefiihrte Erklarung zum
Ursprung von Totemismus, Inzesttabu und Exogamie ein.

In der freudschen Vorstellung herrschte urspringlich ein zyklopischer Urhordenzustand vor, in
welchem der Patriarch das alleinige Vorrecht auf sexuelle Beziehungen zu den weiblichen
,Familienmitgliedern* hatte. Aus Eifersucht wire der Vater schlieBlich von den S6hnen getotet
und verspeist worden. Die spéter einsetzende Reue hinsichtlich dieser Tat und der Wunsch,
dass sich die patriarchale Struktur nicht von neuem formieren sollte, fihrte dazu, dass die Séhne
auf sexuelle Beziehungen mit den weiblichen Angehdérigen der Gruppe verzichteten. Darin sieht
Freud den Ursprung des Inzesttabus und in weiterer Konsequenz auch der Exogamie, da die
Sohne sich Partnerinnen aus anderen Verb&nden suchten. Das Totem in der freudschen Theorie
symbolisiert den getoteten Vater. Die Schonung des Totemtiers driickt die Verehrung des

Vaters aus, sowie die Vorstellung, dass der Vater nicht getttet hatte werden mussen, wére seine
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Beziehung zu den Sohnen dergestalt gewesen, wie jene zu dem Totemtier (Freud 1968, S. 144-
150)

Thurnwalds Kritik an diesem Narrativ zielt einerseits auf Freuds Darwinrezeption hinsichtlich
des Herdenverbands von Gorillas, der als Vorbild fir die Urhorde angefiihrt wird, ab. Nach
Thurnwald beruft sich Freud hier lediglich auf eine von mehreren Alternativen bei Darwin;
auBerdem sei Uber die Herdenstruktur bei Gorillas noch zu wenig bekannt (TW 1928, S. 122-
124). Die familidre Struktur, die fiir den Odipuskomplex maBgeblich sei, ist nach Thurnwald
an die Einfihrung von Privateigentum gebunden, weshalb sie nicht als universal betrachtet
werden kann (TW 1928, S. 125-126). Des Weiteren seien Exogamie und das Inzesttabu nicht
uberall verbreitet, weshalb sie nicht als etwas Urspriingliches betrachtet werden konnten (TW
1928, S. 126-129). Hinsichtlich des Frauenmonopols erkennt Thurnwald zwar eine auf
empirisch-ethnologischer Forschung basierende Tendenz bei ,yvielen der niedrigen
Naturvélker”, meint aber ,[d]ie ganze schéne Odipus Sage hineinzudichten ist jedoch
uberfliissig™. (TW 1928, S. 130) Freud habe sich in seiner Theorie zu sehr von européischen
Denkmustern leiten lassen und die Andersartigkeit der nicht-industrialisierten Gesellschaften
zu wenig bertcksichtigt. Obwohl Thurnwald der Psychoanalyse durchaus einige wichtige
Verdienste zuspricht, so meint er Freud habe keinen ,,ernstlichen Versuch [unternommen,] in
das so andersartige Denken der Naturvolker und fremder Kulturen einzudringen®. (TW 1928,
S. 131)

Obwohl Thurnwald die Psychoanalyse mit Bezug auf die empirische Haltbarkeit ihrer Thesen
weitgehend negativ bewertet, so ist dies vice versa nicht unbedingt der Fall, wie die Rezension

Réheims zu Thurnwalds Banaro-Abhandlung zeigt:

,Eine ausgezeichnete Arbeit, die uneingeschriankte Anerkennung verdient. Verfasser
leistet als vergleichender Ethnologe Hervorragendes und es ist ihm gegliickt, in den
Banaro ein besonders gutes Studienobjekt zu finden. Aus verschiedenen Bemerkungen
des Verfassers geht hervor, daB er der psychoanalytischen Auffassung nicht allzu ferne
steht.“ (Roheim 1924, S. 351)

Inwiefern die Einschdtzung Roheims hinsichtlich der Néhe zur Psychoanalyse in den Texten

Thurnwalds berechtigt ist, wird in den folgenden beiden Abschnitten erortert.

2) Hinsichtlich der Bedeutung, die einerseits den infantilen und andererseits den pathologischen
Geisteszustanden in der Ethnopsychologie Thurnwalds zukommt, wird es zielflihrend sein,

diese nicht gesondert zu behandeln. Dies umso mehr in einer Gegenuberstellung mit der
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Psychoanalyse aus Totem und Tabu, in der das Denken nicht-industrialisierte Gesellschaften
sowohl mit dem Denken des Kindes, sowie mit dem pathologischen Denken -hauptsachlich
jenem des Neurotikers- gleichgesetzt wird. Dies stellt eine logische Konsequenz der Theorie
Freuds dar, nach der der Neurotiker ,,ein Stiick des psychischen Infantilismus* reprasentieren
wiirde (Freud 1968, S. 24).”°

In praktischer Hinsicht halt Thurnwald psychologische Untersuchungen an Kindern, sowie an
Menschen mit psychischen Storungen fiir gewinnbringend fiir die Ethnopsychologie: ,,Bei
Kindern kommt es darauf an, festzustellen, was wir von ihnen zu erwarten haben. Bei
Geisteskranken wollen wir wissen, wie wir sie behandeln mussen. Beides trifft aber auch in
gewissem Ausmafle fiir die sog. Naturvolker zu.“ (TW 1912, S. 22)

Thurnwald betont auRerdem, dass Freud mit Recht auf Ahnlichkeiten zwischen dem
neurotischen Denken und jenem des nicht-industrialisierten Menschen hinweise. Diese seien
etwa in der ,,intensiveren Gebundenheit des Symbolisierten an das Symbol* offensichtlich (TW
1928, S. 118). Allerdings beruhten diese Ahnlichkeiten im Denken lediglich auf , duBerliche[n]
Ankldngen[n]* und wiirden auf unterschiedliche ,,Wurzeln zuriick gehen (TW 1922, S. 300).
Im Falle von nicht-industrialisierten Menschen handle es sich um eine ,,allgemeine [...]
Unausgebildetheit des Denkens®, wihrend der Neurotiker ,,eine Art atavistischen Riickfall in
schwéchliches und bequemes Denken erleide (TW 1928, S. 118). AulRerdem hinke der
Vergleich insofern, als diese Form des Denkens bei nicht-industrialisierten Gesellschaften
nichts Besonderes sei, sondern die Norm darstelle (TW 1928, S. 118-120).

Abseits der Figur des Neurotikers, die Thurnwald nur mit Verweis auf Freud bespricht, finden
sich vereinzelt weitere Vergleiche mit pathologischen Zustanden. So meint Thurnwald etwa in
Rechtsleben der Eingeborenen, letztere wiirden egozentrisch, ,,wie in einem Verfolgungswahn*
alle Geschehnisse immer auf sich beziehen (TW 1910a, S. 43); in seinem Artikel zum
Totemismus (TW 1912b) vergleicht er die Denkart der nicht-industrialisierten Gesellschaften
einerseits mit ,,partiell Geistesgehemmten* (z.B. Menschen mit Zwangshandlungen)’ und sehr
aberglaubischen Menschen; andererseits verweist er auf die Ahnlichkeit zum kindlichen
Denken (TW 1912b, S. 123-124). Derartige Vergleiche finden sich auch an weiteren Stellen in
seinem Werk (z.B. Thurnwald 1919/1920, S. 522; Thurnwald 1922, S. 229; S. 268, S. 274).

0 Freud meint, nur die Gewohnheit wiirde ihn davon abhalten, eine Neurose (aufgrund der damit einhergehenden
Fixierung auf bestimmte Verbote) als ,,Tabu-Krankheit“ zu bezeichnen (Freud 1968, S. 34).

"1 Weitere derartige Vergleiche finden sich etwa in TW 1912, S. 190; S. 368; S. 460.
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Trotz seiner (u.a.) im Artikel zur Psychoanalyse ausgedriickten Skepsis zu dieser Methode,
weist Thurnwalds Zugang also (auch schon vor Erscheinen von Totem und Tabu 1913)
Gemeinsamkeiten mit der freudschen Konzeption der ,,Wilden Psyche* als dhnlich zu infantilen
oder pathologischen Zustianden auf. Die vorgenommene Einschrankung, die Ahnlichkeit dieser
Denkarten sei nicht durch dieselben Urspriinge zu erklaren, wirkt dabei nicht sonderlich
fundiert, da sie keine alternative Erklarung anbietet und den Anschein einer rein rhetorischen
Abgrenzung zur Psychoanalyse erweckt.’

Jedoch verwehrt sich Thurnwald gegen das Konzept des Odipuskomplexes als Universalie und
hebt die divergierenden Urspriinge dieser Geisteszustande hervor. Er flhrt im Gegensatz zu
Freud das nicht-europdische Denken nicht auf eine allgemeine (kindliche) Entwicklungsstufe
der Menschheit zuriick. Allerdings gehen beide, Freud und Thurnwald von universal
vorhandenen Systemen, bzw. Arten des Denkens aus, die bei Thurnwald, obwohl in gewissen
Gesellschaften vorherrschend, nicht auf eine bestimmte Epoche der Menschheitsentwicklung
beschrénkt sind.”

3) Der Begriff des Unterbewussten oder Unbewussten ist spatestens seit Erscheinen von Freuds
Die Traumdeutung 1899 untrennbar mit der Psychoanalyse verbunden. Auch in der
Ethnopsychologie Thurnwalds finden sich Passagen, in denen er sich dieses Konzepts bedient.
Am augenfélligsten ist dies wahrscheinlich in der Abhandlung zur Gemeinde der Banaro (TW
1921) der Fall. Hier heillt es, deren Riten in Zusammenhang mit den sogenannten
,,Geisterkindern® fiihrten zu ,,eigenartige[n] Hemmungen und ,,Verdrangungen““ (TW 1921, S.
94-95).7

Bereits 1910 erwéhnt Thurnwald Berichte nach denen einige Stammesangehorige seiner
Informant*innen einen Geist zum Vater (TW 1910, S. 19-20) hatten. Zu diesem Zeitpunkt kann
er sich noch keinen Reim darauf machen. 1921 beschreibt er ausfihrlich die Eheschlieung bei
den Bénaro im Zuge derer, die Braut mit dem als ,,mundu®, ,,Geist* oder ,,Kobold* genannten

Sippenfreund des Schwiegervaters in einer ,,Geisterhalle® schlift. Die daraus hervorgehenden

2 Als ein Hinweis darauf, was Thurnwald als Grund fiir die Ahnlichkeit im Denken von Menschen aus nicht-
industrialisierten Gesellschaften annimmt, kénnte die Bemerkung herangezogen werden ,,Das Familienleben spielt
sich [...] im Alltag ab* (TW 1928, S. 132). Ebenso bestiinde das Leben der Menschen in Ozeanien hauptséchlich
aus ,,Alltag”. Die abstrakte Denkart hingegen sei nur bei ,,Spitzenleistungen®, also nicht-alltdglichem Denken
relevant.

73 Siehe hierzu auch Wolfsteiner (2020), S. 77.

74 In der psychoanalytischen Theorie nach Freud handelt es sich bei einer Verdrangung um ein Verschieben eines
Triebes in den unterbewussten Teil der Psyche (Freud 2017) [1915].
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Kinder werden ,,Geisterkinder genannt (TW 1921, S. 19-24). Die von Thurnwald

1133

beschriebenen ,eigenartige[n] Hemmungen und ,,Verdringungen“ wiirden sich bei der Frau
in einer Vermeidung des Namens des ,,Geistervaters™ niederschlagen (TW 1921, S. 94-95).
Diese Analyse findet auch in der Rezension Roheims eine lobende Erwéhnung (R6heim 1924,
S. 351).

Waéhrend das Konzept des Unbewussten in Thurnwalds Ethnopsychologie hier auf individueller
Ebene angewendet wird, finden sich darin auch Passagen, die die Existenz eins kollektiven oder
gesellschaftlichen Unterbewusstseins andeuten. In demselben Artikel zu den Bénaro im
Abschnitt zu ,,Gesellschaftspsychologischen Erscheinungen® schreibt Thurnwald, die Regeln
des gesellschaftlichen Zusammenlebens wiirden sich ,,unbewullterweise und instinktiv
ergeben (TW 1921, S. 47). Gesellschaftliche Konventionen und Strukturen seien ein Produkt
der Reglementierung von ,gefdhrlichen Emotionen®, vor allem im Zusammenhang mit
sexueller Begierde. Ritualisierte Handlungen seien daher oft in Zusammenhange mit Sexualitét
beobachtbar. In dieser Passage erhebt Thurnwald die ,,Ziigelung [der Emotionen/der Triebe zur]
Grundlage fiir den Gesellschaftsbau“ (TW 1921, S. 47-48). Diese Zugelung wirde bei
Europder*innen vermehrt auf intellektueller Ebene stattfinden, weshalb wenigere offizielle
Reglementierungen (z.B.) des Sexuallebens notig wéren, als dies bei nicht-européischen
Menschen der Fall sei (TW 1921, S. 48-50). Thurnwald sieht in der Erschliefung deren Denkart
einen potentiell universalen Zugriff auf Urspringe des gesellschaftlichen Aufbaus. Dies kommt
teilweise auch bereits in seinen friheren Schriften zum Ausdruck. So meint er bezlglich des
Rechts bei ,,Siidseevolkern®, dies habe sich ,,vorldufig unbewuflt und unbeabsichtigt™ als eine
,,gedankensparende Dauerform* etabliert (TW 19104, S. 4). Weiters bespricht er in Lieder und
Sagen aus Buin die dort gelaufige Praxis des Erzéhlens von ,,Zaubergeschichten®. Diese wiirden
,haufig halb-unbewuf3t nur Vorwinde abgeben fiir dahinterliegende Motive* (TW 1912, S.
445). Indem Thurnwald solche Rituale als Ausdrucksformen eines Unterbewussten auffasst,
wird die ethnologische Beschaftigung damit zu einer psychologischen Untersuchung der Buin
Gesellschaft. Um diese Strukturen ,,ans Licht* zu bringen, bedarf es in dieser Konzeption also

der Arbeit des*r Ethnopsycholog*in.

Obwohl Thurnwald sich in seinem Artikel zum Verhaltnis von Ethnologie und Psychoanalyse
(TW 1928) eher kritisch letzterer gegeniiber duBert, so lassen sich doch einige Parallelen
zwischen seinem Verstandnis von nicht-europaischem Denken und jenem Sigmund Freuds

ausmachen. Diese Né&he (einiger Passagen in) Thurnwalds Ethnopsychologie wurde bereits
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1924 von Geza Roheim konstatiert und kann etwa anhand der Behandlung des Unbewussten
und des Geisteszustands von Kindern, bzw. Menschen mit psychischen Erkrankungen
ausgefiihrt werden. Vor allem bei letzterem Thema wird ersichtlich, dass Thurnwald der
freudschen Gleichsetzung dieser Arten zu Denken mit jenen von nicht-europdischen
Gesellschaften nicht grundsétzlich ablehnend gegeniibersteht. Auch die Aussage in Totem und
Tabu, dass sich gewisse Formen des nicht-européischen Denkens, etwa das Tabu, auch
(abgewandelt) in européischen Gesellschaften finden wirden, steht nicht im Gegensatz zur
Thurnwaldschen Ethnopsychologie. Worin sich die beiden Ansétze allerdings scheiden, ist die
Frage nach dem Ursprung der anderen Art zu denken. Freud zieht hierflr die Geschichte der
Urhorde und des daraus resultierenden Inzesttabus, bzw. des Totemismus heran und postuliert
eine universale, unilineare Menschheitsentwicklung. Thurnwald auf der anderen Seite, verwirft
diese Vorstellung mit der Feststellung, ,.dal es sich bei den beispielsweise genannten
Meidungen [Inzesttabu] nicht um eine bestimmte Entwicklungsstufe von allgemeiner und
durchgéngiger Verbreitung handelt, sondern vielmehr um Einzelerscheinungen, die unter dem
Zusammenwirken ganz bestimmter lokalgebundener sozialer Bedingungen [...] entstanden
sind.“ (TW 1928, S. 127) Die Zurlckweisung von allgemeinen, gleichartigen
Entwicklungsstufen zugunsten einer Emphase auf lokale, soziale Bedingungen leistet allerdings
keine wirkliche Erklarung dafiir, woher die vermeintlichen Ahnlichkeiten im Denken von (z.B.)
europdischen Kindern und Menschen aus nicht-industrialisierten riihren. Dies gilt im selben
Ausmall auf die mitunter bei Thurnwald vorzufindende Gleichsetzung des Denkens von
Menschen mit psycho-pathologischen Zustdnden und seinen Informant*innen. Wenngleich die
Vorstellung, einzelne Menschen seien durchaus in der Lage, auf verschiedene Denkarten
»zuzugreifen® nicht unbedingt abzulehnen ist, so ist doch die implizite Degradierung des
indigenen Wissens beim Vergleich mit kindlichem oder pathologischem Denken als
problematisch einzustufen. AufRerdem scheint Thurnwald in diesem Punkt, die eigenen,
europdischen Vorstellungen auf das indigene Denken zu tbertragen, obwohl er Freud gerade
dies vorwirft.

Eine Bewertung der Thurnwaldschen Konzeption des Unterbewussten, als etwas, das den
beforschten Menschen nicht zugéanglich sei und von dem*r Ethnopsychologin zu Tage befordert
werden konne, muss in Abhadngigkeit von der angenommenen Position des*r Autor*in
geschehen. Wird die Erschlieung von unbewussten, jedoch objektiv existierenden Strukturen
als eine Fahigkeit interpretiert, die mittels der industrialisierten Denkart moglich ist, so geht

damit eine niedrigere Bewertung einer anderen Denkart einher, die zu einer solchen Einsicht
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nicht vorzudringen in der Lage ist. Wenn allerdings anerkannt wird, dass die vorgefundenen,
unterbewussten Strukturen ein Produkt der eigenen Epistemologie darstellen und als solche
bewertet werden, so kann die Annahme eines Unterbewussten einen wertvollen Teil der

ethnologischen Analyse darstellen.
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5.4 Epistemologie oder Ontologie? Thurnwalds Denkarten gegentiber Descolas
Identifikationsschemata

Die Gegenuberstellung von Thurnwalds Modell der Denkart mit anderen Ansatzen zu
alternativen Ordnungs- und Wissensformen fortfiihrend, wird im folgenden Abschnitt auf den
poststrukturalistisch-ontologischen Zugang in Philippe Descolas Jenseits von Natur und Kultur
(2011) [2005] eingegangen. In Auseinandersetzung mit diesem zeitgendssischen Werk, soll
gezeigt werden, inwiefern ,die prinzipielle Wandelbarkeit intellektueller Ordnungen*
(Echterholter 2020, S. 137) der Thurnwaldschen Denkart als potentiell fruchtbare Alternative
zu den (u.a.) von Descola postulierten Ontologien gelten kann.

Obwohl es im Gegensatz zu den bereits diskutierten Autoren keine direkte Bezugnahme
zwischen Descola und Thurnwald gibt, so ist die Verbindung doch nicht willkirlich; dies ist
bedingt durch die teils vorhandene intellektuelle Nahe der Psychologie Thurnwalds zum
Strukturalismus von Descolas Lehrer Claude Lévi-Strauss, auf dessen Werk vielfach in Jenseits
von Natur und Kultur Bezug genommen wird. Die Suche nach einer potentiellen direkten
Einflussnahme von Seiten Thurnwalds erschopft sich hierbei in Indizien. So weist etwa Karl
Polanyi (1957) darauf hin, dass Thurnwald der erste gewesen sei, der eine Verbindung zwischen
reziprokem Verhalten und einem symmetrischen Gesellschaftsaufbau konstatiert hatte (Polanyi
1957, S. 252).” Diese ,,proto-strukturalistischen” Tendenzen bei Thurnwald kénnen unter
anderem auf seine Verbindung zur Gestaltpsychologie und die Rolle, die er dem
Unterbewussten in der Kultur zuschreibt, zurtickgefiihrt werden. Weiters kann auf den Einfluss
des ,,Elementargedanken” — Modells Adolf Bastians bei Thurnwald (direkt) und bei Lévi-
Strauss (indirekt) hingewiesen werden.’® Explizite Erwahnung findet Thurnwald im Werk Lévi-
Strauss lediglich an zwei Stellen, was eine vergleichsweise marginale Kenntnis der

Thurnwaldschen Arbeiten suggeriert.”’

s Dieser Aufbau zeigt sich nach Thurnwald auch in der Architektur der Banaro, deren Hauptlingshallen den
symmetrischen Aufbau der Gesellschaft widerspiegeln wiirden (TW 1921, S. 12-16).

76 Klaus-Peter Kopping weist auf die Nahe des Strukturalismus Lévi-Strauss mit der friihen deutschen Ethnologie
in Form von Adolf Bastians Elementargedanken hin, ohne eine direkte Einflussnahme feststellen zu kdénnen
(Kopping 1983, S. 147-153). Indirekt kdonnte eine solche (u.a.) Uber den von Lévi-Strauss viel rezitierten
zeitweiligen Mitarbeiter Bastians, Franz Boas erfolgt sein (Gingrich 2005, S. 89-91; Descola 2011, S. 120-124).
Die Idee einer Herleitung der Strukturen Lévi-Strauss durch Bastians Elementargedanken wird in Hylland Eriksens
Einflihrung in die Kultur- und Sozialanthropologie tibernommen (Eriksen 2010, S. 13), wahrend Buchheit (2005,
S. 278), bzw. Stocking (1985, S. 338-339) die Einordnung Bastians als Proto-Strukturalisten ablehnen.

"7 Einerseits findet sich in Les Structures Elémentaires de la Parenté ein Verweis auf ,,Pigs and Currency in Buin®

(TW 1934) anhand dessen Lévi-Strauss die Strukturgleichheit der Ressourcenverteilung in nicht-industrialisierten
Gesellschaften mit jener bei modernen Formen der Rationierung hervorhebt (Lévi-Strauss 2020, S. 34-39).
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Unabhangig von einer potentiellen, direkten Einflussnahme, sei -vor der Auseinandersetzung
mit Descolas Jenseits von Natur und Kultur- noch auf die N&he Thurnwalds zu Lévi-Strauss
bei der Theorie zum Totemismus und der Wissenschaft vom Konkreten hingewiesen:
Wenngleich Thurnwald im Gegensatz zu der in Das Ende des Totemismus (1965) [1962]
formulierten Position annimmit, ,,da3 das Wort [Totemismus] nicht Wert ist, dall es zugrunde
geht* (TW 1912b, S. 120), so &hneln sich die beiden Ansdtze in ihrer Emphase auf die
Psychologie, bzw. dem Moment der Klassifikation.”® Hinsichtlich des Verhaltnisses der
Wissensformen von nicht-industrialisierten und industrialisierten Gesellschaften weisen beide
darauf hin, dass das menschliche Denken sich -gegen Levy-Bruhl- nicht grundsétzlich
unterscheide, sondern lediglich ,,aufgrund der Erscheinungstypen‘ (Lévi-Strauss 1968, S. 25),
bzw. aufgrund der ,,Gedankeneinheiten, [...] thr[em] Ausdruck [...] ihre[r] Scheidung und
Verbindung“ (TW 1912b, S. 121). Auch die Thurnwaldsche Charakterisierung des nicht-
industrialisierten Denkens als ,,Sammeln®, im Gegensatz zum ,,Denken (TW 1913, S. 105),
erinnert an Lévi-Strauss Konzept der Bricolage. Dies auch insofern als, dass beide annehmen,
diese Art zu denken, sei nicht auf nicht-industrialisierte Gesellschaften beschrankt, sondern
etwa auch im Europa des 20. Jahrhunderts vorhanden.

In letzterem Punkt unterscheiden sich Lévi-Strauss und Thurnwald nicht unbedingt von der in
Descolas Jenseits von Natur und Kultur vorgenommenen Einteilung menschlicher
Gesellschaften, wie weiter unten noch ausgefihrt wird. Allerdings bedient sich Descola -im
Gegensatz zu Thurnwalds epistemologischen Ansatz- dem Konzept unterschiedlicher
Ontologien, also Identifikationsschemata von Physikalitat und Interioritat.”°Laut Descola ist
keine menschliche Gesellschaft bekannt, bei der diese Unterscheidung, bzw. jene zwischen
eigenem und anderem (Inhérenz- und Beziehungsurteile) nicht vorhanden sei (Descola 2011,
S. 176-189). Gepaart mit der Annahme, die Vielfalt dieser Arten von Beziehungen sei global
sehr begrenzt, leitet er die folgenden vier Dispositionen des Seins ab: 1) den Animismus, der
von einer gemeinsamen Interioritat und einer unterschiedlichen Physikalitat von Menschen und

Nichtmenschen ausgeht. 2) den Naturalismus, bei dem dieses Schema umgedreht wird,;

Andererseits erwahnt Lévi-Strauss in Das wilde Denken die 1916 erschienene Abhandlung Thurnwalds zu den
Bénaro als einen Versuch, die Bedeutung von Eigennamen zu kldren (Lévi-Strauss 1989, S. 233).

78 Dies lasst sich wahrscheinlich dadurch erklaren, dass Thurnwalds Totemismus Theorie nach eigenen Aussagen
(u.a.) am ehesten jener von Boas, bzw. jener A. Goldenweisers entspricht (TW 1912b, S. 125). Fir einen Versuch,
die Theorie in Das Ende des Totemismus teilweise auf Goldenweisers ,,Totemism, an Analytical Study* (1910)
zuriickzufuhren, siehe Shapiro (1991).

79 Ein Beispiel dafiir ist die Unterscheidung zwischen Korper und Seele.
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Nichtmenschen und Menschen werden also als materiell gleich und ,,geistig* unterschiedlich
aufgefasst. 3) den Totemismus, bei dem sowohl auf Ebene der Physikalitat wie auf jener der
Interioritat eine Gleichheit angenommen wird. 4) Als Gegenstick zum Totemismus: Der
Analogismus, der eine Gleichheit auf beiden Ebenen ablehnt und die Dinge stattdessen entlang
einer ,,Kette des Seins* (Descola 2011, S. 302) aufreiht.

Die Unterscheidung zwischen einer Sphére der Natur, im Gegensatz zu einer Sphére der Kultur
-das erklart den Titel von Descolas Monographie- sei ein Phdanomen, welches nur innerhalb
einer naturalistischen Ontologie Gultigkeit hatte. Die (naturalistische) Anthropologie hingegen,
habe diese Dichotomie als Universalie festgeschrieben und stets die eine Seite als Erklarung fur
die andere herangezogen (Descola 2011, S. 129-131). ,,Die Natur* ist nach Descola ein ,,hochst
effizienter Fetisch® (Descola 2011, S. 98), der in Europa erst seit wenigen Jahrhunderten und
nicht ohne Widerspruch seine zentrale Stellung in der Weltauffassung erlangte.®’ In einer
totemistischen Gesellschaft etwa, in der kein Unterschied -weder hinsichtlich der Physikalitat
noch hinsichtlich der Interioritat- bestiinde, wirde die Einteilung in die Sphéren der Natur, bzw.
der Kultur unsinnig erscheinen.

Descola bezeichnet seine anthropologische Forschung -in Anlehnung an Marc Bloch- als
,regressive Geschichtsschreibung® (Descola 2011, S. 16). Die Bestandsaufnahme der in der
Menschheit vorhandenen Identifikationsschemata hat also Vorrang gegenlber einer
universellen Theorie dartiber, warum in der einen Gesellschaften eine animistische Ontologie
vorherrscht, in der anderen eine analogistische. Descola geht auf einige solcher
Erklarungsversuche aus der Anthropologiegeschichte ein und dufert sich zumeist skeptisch
hinsichtlich deren postulierter Allgemeingultigkeit, wenn er sie auch nicht in allen Fallen
ganzlich verwerfen will.2! Dass Descola etwa wage von einer ,,Vorliebe der Vélker fir diese
oder jene Weise, ihr Verhaltnis zur Welt und zu den anderen zu organisieren* (Descola 2011,
S. 310) [Hervorhebung: M.R.] spricht, ist wohl auch der Tatsache geschuldet, dass eine
Erklarung fur die Genese von verschiedenen Identifikationsschemata, stets nur innerhalb der

Ontologie des*r Urheber*in dieser Theorie Giiltigkeit beanspruchen kénnte. Dies wirft die

80 Descola nennt (u.a.) Montaigne und La Mettrie als Autoren, deren Schriften sich dieser Logik entzogen hétten
(Descola 2011, S. 129; S. 262-264). Mit Verweis auf Bruno Latours Wir sind nie modern gewesen, &ulert Descola
auBerdem Zweifel an der Annahme, die (wissenschaftliche) Praxis in Europa habe sich selbst stets nach diesem
Schema organisiert (Descola 2011, S. 140-141).

81 Jene Theorie, wonach etwa der Animismus Amazoniens auf die dort vorzufindende Vielfalt des Regenwalds
zuriickzufuhren sei, weist Descola auf Basis der ebenfalls animistischen Ordnung von indigenen Gruppen in
Kanada zuriick (Descola 2011, S. 33-37). Ein Einfluss von Subsistenztechniken auf das jeweilige
Identifikationsschema, wird von ihm nicht abgestritten (Descola 2011, S. 29; S. 78-80), ohne darauf néher
einzugehen.
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Frage auf -und hier soll die Gegeniberstellung mit Thurnwald ihren Ausgang nehmen- aus
welcher Ontologie, bzw. Denkart heraus Descola, bzw. Thurnwald schreiben. Bei letzterem
scheint dies leichter beantwortbar, als Thurnwald von einer grundsatzlichen Gleichheit der
materiellen Welt und einer Unterscheidung zwischen beseelten und unbeseelten Entitaten
ausgeht; sein Denken also im Naturalismus angesiedelt ist. Allerdings gesteht er ein, dass die
Unterscheidung zwischen Natur und Kultur, etwa in totemistischen Gesellschaften aufgrund
der Verwandtschaft der Menschen mit den Totemwesen nicht in dieser Form gegeben sei (TW
1917/1918; Thurnwald 1919/1920). Von dieser grundsétzlichen Offenheit fur nicht-
naturalistische Ordnungsweisen zeugt auch seine Erwahnung des Neo-Vitalismus, der sich die
kleinsten Einheiten der zerlegenden Denkart ,,in eigenartiger Weise ‘beseelt’, 'belebt’
vor[stellt]“ (TW 1912b, S. 122). Wie in den Abschnitten 5.3 und 5.5 bereits dargestellt, schreibt
Thurnwald aus einer ,,naturalistischen Position heraus, hinsichtlich deren Limitationen er sich
auch in Ansatzen bewusst zu sein scheint. Sein stellenweise vorhandener epistemischer
Relativismus erlaubt es ihm, die Andersartigkeit der Ordnungsweise der von ihm beforschten
Menschen zu akzeptieren und diese nicht als irrig einzustufen.

Bei Descola gestaltet sich die Frage nach dem auktorialen Identifikationsschema diffiziler. In
Jenseits von Natur und Kultur finden sich Hinweise darauf, dass auch hier die naturalistische
Ontologie vorherrschend ist, etwa, wenn Descola schreibt, ,,das naturalistische Denken [hat]
eine Vorliebe fiir Klassifikationen durch Verzeichnisse von Attributen [...] [w]ovon auch [...]
das vorliegende Buch zeugt.“ (Descola 2011, S. 361)% Martin Holbraad kritisiert in seiner
Rezension von Jenseits von Natur und Kultur die Tatsache, dass augenscheinlich eine
Ontologie -der Naturalismus- in der Lage sei, die anderen Ontologien zu ,,umschlieBen®, weist
aber auch auf die Moglichkeit hin, Descolas Position kdnne eher dem Analogismus zugeordnet
werden. Dies insofern, als, dass dieser den Momenten der Ahnlichkeit und der Differenz in der
Analyse einen groRen Stellenwert beimessen wirde und das daraus hervorgehende
Klassifikationsmodell eine totalitdre Ordnung mit gleichzeitiger hermeneutischer Freiheit der
betroffenen Elemente darstelle. Eine solche Ordnung sei in der Theorie Descolas typisch fiir
analogistische Systeme (Holbraad 2014, S. 128-129).

Holbraads Annahme, Descola wirde aus einer analogistischen Ontologie heraus schreiben, also
einem ldentifikationsschema, das synchron eher auf dem afrikanischen Kontinent und diachron

eher im Europa vor dem 17. Jahrhundert dominant sei, wirft die Frage auf, inwiefern Personen

82 AuBerdem meint Descola, er sei als Européer ,,spontan naturalistisch® (Descola 2011, S. 347).
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Zugang zu verschiedenen Ontologien haben (kénnen). Das Klassifikatorische Vorhaben
Descolas lasst sich als Indiz fir die Annahme deuten, ein Mensch konne auf alle vier
Identifikationsschemata ,,zugreifen”, da er ansonsten schwerlich etwa den Animismus
darstellen konnte. Hinzu kommt die Erlduterung, die verschiedenen ,,Formen der Beziehung
zur Welt™“ seien weder ,,unbegrenzt” noch ,,inkommensurabel” (Descola 2011, S. 581).
Vergleicht man die Theorie Descolas in diesem Aspekt mit der Thurnwaldschen Denkart, so
stellt sich heraus, dass auch Thurnwald nicht annimmt, die konkrete Denkart, sei im Europa des
20. Jahrhunderts vollends abhandengekommen. Als Gegenbeispiel dafiir kann etwa, wie in
Abschnitt 5.3 auf das Denken von Kindern und Menschen mit psychopathologischen Zustanden
verwiesen werden. Auflerdem sei diese Denkart auch in Formen von ,,Aberglauben® in Europa
enthalten (TW 1912b, S. 120; Thurnwald 1929a, S. 485) In der Gegenuberstellung mit den
Ontologien aus Jenseits von Natur und Kultur liegt der Fokus indes nicht auf einer ,,Priifung®,
inwiefern die Beschreibungen Thurnwalds von totemistischen Gesellschaften mit jenen
Descolas ubereinstimmen. Die von Thurnwald beschriebene Denkart mit ihrem Fokus auf
Ahnlichkeit erinnert an einigen Stellen eher an den Analogismus als an den Totemismus. Davon
zeugt auch die Feststellung Thurnwalds, das Denken der Menschen im Pazifik, kdnne man auch
bei europaischen Dichtern wiederfinden (TW 1912, S. 339).2% Die konkrete Denkart ist also
nach Thurnwald in Europa nicht ,,ausgestorben®, sondern — bedingt durch eine andere Form der
wirtschaftlichen Praxis- einer dort dominant gewordenen, zerlegenden Denkart gewichen. Dies
betreffe allerdings in erster Linie die geistigen ,,Spitzenleistungen. Diese hitten ,,das
Alltagsdenken mehr oder minder widerstrebend nach sich gezogen, so dal? wir heute mit sehr
verschiedenen Denkleistungen zu tun haben, [...] die auch in demselben Menschen zu sehr
verschiedenen Graden von Hochstleistungen gelangen (TW 1928, S. 132).

Obwohl also bei Thurnwald, wie bei Descola potentiell verschiedene Denkarten, bzw.
Ontologien in einem Menschen ,,vorhanden® sein kdnnen, liegt die Vermutung nahe, Descola
wirde Thurnwalds Fortschrittsdenken und seinen Quasi-Evolutionismus dahingehend
kritisieren als, dass hier suggeriert wirde, die abstrakte Denkart sei aus der konkreten Denkart
hervorgegangen. Dagegen betont Descola das Nebeneinander der verschiedenen Ontologien,
wenngleich bei der Lektire seiner Monographie stellenweise der Eindruck entsteht, auch er
kénne sich nicht vollends dieser emanativen Logik entziehen. Neben der bereits erwahnten

Kritik, dass der Naturalismus in der Argumentation Descolas augenscheinlich als einzige(?)

8 Vergleiche dazu Descolas -mit Foucault- vorgenommene Charakterisierung des Analogismus als ,,prosaische
Welt“, die auch z.B. in der Alternativmedizin vorzufinden sei (Descola 2011, S. 306-307).
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Ontologie in der Lage sei, die anderen Identifikationsschemata zu erfassen, trifft dies auch auf
die angefiihrten Beispiele zu, bei denen sich Menschen einer anderen Ontologie als der in ihrem
Milieu vorherrschenden ,,bedienen®. Descola nennt hier etwa das Behandeln einer Katze, ,,als
beséRe sie eine Seele [oder] zu glauben, da} die Bahn des Jupiters einen Einluf} auf[...] [das]
morgige Tun haben werde* (Descola 2011, S. 347); also lediglich Beispiele aus einer
naturalistischen Ordnung, die Zugang zu anderen Identifikationsschemata hat.

Trotz dieser gelegentlichen Verwendung anderer ,,.Denkmuster”, kann nach Descola die
europdische Person, die ihre Katze wie einen Menschen behandelt, nicht als animistisch

bezeichnet werden,

»da die Institutionen, die ihrem Dasein den Rahmen geben, und die im Laufe der Zeit
erworbenen Automatismen ein hinreichendes Hemmnis bilden, um zu vermeiden, daf
dieses sporadische Abgleiten in andere Schemata ihnen am Ende ein ontologisches

Raster verlieht, das sich von dem in ihrer Umgebung giiltigen vollig unterscheidet.
(Descola 2011, S. 347)

Animistisch zu denken, ist also fur Descola keine hinreichende Bedingung fir eine Teilhabe an
der Ontologie ,,Animismus®. An dieser Stelle kénnte eine Kritik an dem in Jenseits von Natur
und Kultur vorgenommenen Kilassifikationen ansetzen als, dass hier bis zu einem gewissen
Grad mit Idealtypen von Kulturen/Ontologien operiert wird; dies teilweise zuungunsten einer
Verédnderlichkeit und Hybridisierung von Gesellschaften. In Thurnwalds epistemologischem
Modell wird hingegen das Moment der Veranderlichkeit von Kulturen hervorgehoben, indem
die Denkart in Abhangigkeit von sich wandelnden Praktiken konzeptioniert wird. Die daraus
hervorgehenden Denkarten bilden dabei einen Rahmen (Meso-Level) flr diverse kulturelle
traits, die sich je nach dem historischen Schicksal der jeweiligen Gesellschaft (Mikro-Level)
gestalten. Elementare Denkarten sind weniger klar definiert als die Identifikationsschemata,

allerdings zugunsten einer kontinuierlichen Konzeption verschiedener Wissensordnungen.
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6. Schluss — Szenarios denken

Die abschliel}ende Gegenuberstellung der Einteilung in verschiedene Ontologien bei Descola
mit dem epistemologischen Zugang bei Thurnwald, kann als eine Synthese der Attribute des
Denkart Konzepts gesehen werden. Bei letzterem kann positiv hervorgehoben werden, dass der
Ansatz, die wirtschaftlich-umweltliche Praxis als Bedingung fur die Art der jeweiligen
Epistemologie zu setzen, es vermag, analytische Festschreibungen zu vermeiden und
stattdessen Verdnderlichkeit in den Fokus zu riicken. Grundvoraussetzung dafir ist die
Annahme einer biologischen Gleichheit der Menschen, hinsichtlich ihres Bauplans, sowie
ihrem Willen zur Uberlebenssicherung. Die Denkart -wie es diese Lesart suggeriert- auf einem
Meso-Level zwischen Biologie und gesellschafts-historischem Schicksal anzusetzen, erlaubt es
auch bei der Positionierung gegenuber Wissensformen nicht-industrialisierter Gesellschaften
einen Mittelweg einzuschlagen: Wie unter anderem die Beschéftigung mit dem Totemismus
bei Thurnwald zeigt, konnen andere Weltauffassungen, wie das Nichtvorhandensein der
Unterscheidung Natur-Kultur anerkannt werden, ohne diese Andersartigkeit als Unmdglichkeit
der Verstandigung und Hybridisierung aufzufassen.

Auch in normativer Hinsicht geht ein Fokus auf unterschiedliche Epistemologien weder
notwendigerweise mit einer Herabstufung noch mit einer Romantisierung von indigenem
Wissen einher, was anhand der divergierenden Stellungnahmen Thurnwalds dazu gezeigt
wurde. Allerdings gilt es an dieser Stelle ein weiteres Mal hervorzuheben, dass die -aus heutiger
Sicht- diffamierenden AuRerungen und Formulierungen innerhalb seines Werks gegeniiber den
relativistischen Momenten (berwiegen. Damit verbunden ist auch Thurnwalds Position
zwischen dem unilinearen Entwicklungsgedanken des Evolutionismus und dem ethnologischen
Partikularismus. In seiner Konzeption wird verschiedenen Gesellschaften mit &hnlicher
wirtschaftlicher Praxis mit VVerweis auf deren jeweiliges historisches Schicksal ein groRes Mal3
an Diversitat zugesprochen. Weiters stellt Thurnwald auch fest, dass die gesellschaftliche
Entwicklung durchaus unterschiedliche Wege einschlagen kann und nicht notwendigerweise
zu einer Industrialisierung fuhrt. Andererseits suggeriert seine durchgangige Fokussierung auf
,Fortschritt™, dass die abstrakte Denkart aufgrund technischer Innovation aus der konkreten
Denkart hervorgegangen sei und deshalb als eine Art Weiterentwicklung verstanden werden
kinne. Wenngleich sich Thurnwalds Fortschrittsdenken schwerlich getrennt vom
evolutionistischen Paradigma getrennt betrachtet werden kann, so gilt dies nicht in gleichem

Mal3 fur das Konzept der Denkart an sich. Die Bindung der Epistemologie an die umweltlich-
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wirtschaftliche Praxis geht nicht notwendigerweise mit einer Konzeption von Entwicklung des
einen aus dem anderen einher.

Ahnliches gilt auch fiir Thurnwalds ambivalente Stellung hinsichtlich der Gleichsetzung von
indigenem Wissen mit jenem von Kindern und Menschen mit psychopathologischen
Zustanden, wie anhand der Auseinandersetzung mit der Psychoanalyse gezeigt wurde. Obwohl
an manchen Stellen auf die Ahnlichkeit dieser epistemischen Positionen hingewiesen wird, so
werden die AuBerungen der ozeanischen Informant*innen durchaus als Wissen, denn als
Zustand aufgefasst. Die aus Thurnwalds Sicht vorhandenen Ahnlichkeiten mit Kindern und
Menschen mit psychopathologischen Zustdnden kann durch eine Bindung der Epistemologie
an die Praxis nur schwerlich erklart werden, weswegen er hier wage bleibt.

Wenngleich divergierende Urspriinge fiir diese vermeintlichen Ahnlichkeiten angenommen
werden, so ist diese Gleichstellung -wenn Thurnwald sie auch an manchen Stellen zuriickweist-
aus heutiger Sicht naturlich kritisch zu betrachten, bzw. abzulehnen; auch, weil implizit
europdische Muster auf das indigene Denken ibertragen werden.

Dies gilt auch fir die Rolle der Ethnologie -hier anhand des Beispiels Richard Thurnwald- im
européischen Kolonialismus. Die Sammlung von Liedern und Sagen, die ethnopsychologischen
Tests etc. anhand derer ein Zugriff auf die Denkart ermdglicht werden sollte, waren
durchfuhrbar auf Basis eines auf Gewalt und Zwangsarbeit basierenden Systems, dem
Thurnwald mit seiner Forschung nicht nur zuarbeitete, sondern es -trotz einiger Kkritischer
AuBerungen- auch offen und selbst nach dessen Zusammenbruch propagierte. Dieses
problematische Engagement, die fehlenden Sprachkenntnisse auf Seiten des Forschers, dessen
Rolle als ,Master iiber manche Informant*innen, sowie die teils auf wenigen Daten
beruhenden, weitreichenden Schlussfolgerungen verlangen nach einer kritischen Beschéftigung
mit dem Quellenmaterial. Gleichzeitig kann die Auseinandersetzung mit dem Konzept der
Denkart auch als Illustration dessen dienen, dass auch die Texte von Autor*innen mit
problematischer Karriere und politischer Einstellung, emanzipative Momente und unerwartete

Verstrickungen — wie jene mit dem historischen Materialismus- aufweisen kénnen.

In einem abschlieRenden, explorativen Schritt und als weiterer Ankniipfungspunkt an aktuelle
Debatten, soll daher dargestellt werden, inwiefern die von Thurnwald beschriebene Denkart als
Teilantwort auf 6kologische Herausforderungen gelten kann. Hierfir bedarf es eines Zugangs
zu den in den ethnopsychologischen Texten tberlieferten Wissensformen, der diese als legitime

Art der Losungsfindung anerkennt. In Ansatzen ist diese bereits in den Texten Thurnwalds
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enthalten; etwa, wenn er meint, naheliegende Sachverhalte seien mitunter in der Denkart der
Menschen in Buin leichter erfassbar als in der européischen (TW 1912, S. 18). Deutlicher wird
diese Aufwertungsgeste des ,.konkreten Denkens* bei Lévi-Strauss, der -im Sinne Rousseaus-
darin eine Annaherung an eine Art Naturzustand zu sehen glaubt.3* Diese (letztere) Form der
Romantisierung gilt es beim Umgang mit anderen Denkarten zugunsten einer ,,ebenbirtigen
Befragung indigenen Wissens fiir zeitgendssische Probleme* (Echterholter 2020, S. 138) hinter
sich zu lassen.

Unabhédngig von der Frage, ob die von Thurnwald in Deutsch-Neuguinea angewandten
Methoden als geeignetes Mittel zur Erfassung der Psyche seiner Informant*innen gesehen
werden konnen, findet sich hier eine alternative Form des Wissens, das einer auf Abstraktion
beruhenden Denkart in mancherlei Hinsicht etwas vorauszuhaben scheint. Wie Andreas
Wolfsteiner mit Rekurs auf Levi-Strauss hervorhebt, trifft dies vor allem auf ,,die Féhigkeit
[zu], sich Szenarien einzubilden.” (Wolfsteiner 2020, S. 80) Das Denken in Szenarien erfordert
bis zu einem gewissen Grad eine Abkehr von einer ,,zerlegenden* Abstraktion, die ein Ganzes
als die Summe seiner Teile begreift. Thurnwald spricht etwa in seinem zweiteiligen
Totemismus Beitrag von einem Denken ,in Vollbildern und Vollbeziehungen“ (TW
1917/1918, S. 1105) und meint, in der nicht-industrialisierten Denkart wiirden ,,nicht losgeloste
Bedingungen, sondern Gesamtkomplexe [verkniipft]* (TW 1919/1920, S. 522). Im Unterschied
zu einer (stilisierten) abstrahierenden Denkweise, wird hier das Ganze nicht als Summe seiner
Teile begriffen. In der Psychologie des Primitiven Menschen driickt sich diese Nahe zu einer
gestaltpsychologischen Theorie des Denkens auch durch eine Bemerkung zur Auffassung von
Zahlen aus, wenn Thurnwald -mit Rekurs auf Wertheimer- schreibt: ,,Die Menge prégt sich
zunédchst in Gestalt eines Bildes ein [...] Bild und Quantitit sind noch in einem Komplex
verwachsen. Dadurch ist auch gewdhnlich eine gewisse Anordnung der Mengeneinheiten und
ihrer Stellung zueinander gegeben®. (TW 1922, S. 274)

Die Verbindung vom Konkreten Denken zum Situativen oder Szenischen tritt noch deutlicher
in A. Lurijas und L. Vygotskys Studien zur Psychologie der ruralen Bevolkerung in Usbekistan

zu Tage.® Fragt Lurija einen Informanten im Zuge einer Textaufgabe, ob die fir das

84 Nach Descola ist eine derartige Aufwertung des ,,Wilden“ vor Rousseau und Montaigne bereits bei Tacitus zu
finden (Descola 2011, S. 87).

8 Auch hier ist durch den maRgeblichen Einfluss Wolfgang Kohlers auf die Vygotsky-Schule eine Verbindung
zur Gestaltpsychologie gegeben.
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Zuriicklegen von sechst Werst®® benétigte Zeit ausreicht, um ein bestimmtes Gericht zu kochen,
so bekommt er als Antwort:

,»Ja, wenn du Hunger hast, wirst du schnell machen, wenn du keinen Hunger hast, wirst
du das Essen langsamer und sorgféltiger zubereiten. Wenn 4 Leute hungrig sind, wird

einer Speck schneiden, der andere die Mohren, so wird alles schnell fertig sein“ (Lurija,
S. 1986, S. 150)

Fiir Lurija handelt es sich hierbei um das Einfithren von nebensichlichen Bedingungen, ,,die
die Losungsfindung verhindern* (ebd.). Aus Sicht des Informanten sind die Bedingungen in
dem eingefiihrten Szenario wahrscheinlich keineswegs nebensachlich, sondern essentieller
Bestandteil der eigenen Art von Losungsfindung. Der epistemologische Mehrwert einer solchen
Wissensform erschlie3t sich etwa aus der Lektiire von Eva Horns Monographie Zukunft als
Katastrophe (2014), in der anhand von Beispielen aus Literatur, Theater und Film die
Bedeutung des Zukunftsszenarios fir den Umgang mit drohenden Katastrophen (Klimakrise,
Atomunfall etc.) herausgearbeitet wird. Fir Horn birgt das Szenario Chancen, diese fatalen
Veranderungen greifbar zu machen. Durch den Fokus auf soziale Bindungen oder ,,Praktiken
und den Dingen, die dem Menschen nach dem Ende der Natur noch bleiben* (Horn 2014, S.
32), leistet das Szenario etwas, das sich einem wissenschaftlich-abstrakten potentiell Blick
entzieht. Ubertragt man diese Differenz in den Wissensformen auf die Studien Lurijas und
Thurnwalds, so birgt etwa das oben erwéhnte ,,Zukunftsszenario® des Kochens ein
epistemisches Potential, das bei einer ,richtigen Beantwortung der Textaufgabe verloren
gehen wirde. In seiner Habilitationsschrift bezeichnet Thurnwald, ein solches Surplus an (fir
ithn) unerheblicher Information als ,Schlacke von ,Nebensédchlichkeiten, von
Gefiihlsbetonungen, von Gleichzeitigkeit und Ubereinstimmungen des Ortes* (TW 1922, S.
296), also szenischen Elementen. Hinzu kommt der von Thurnwald fir diese Denkart
postulierte, hohere epistemologische Status der Vorstellungen als ,,real” (TW 1922, S. 297-298;
Thurnwald 1927/1928, S. 301), was diese Denkart in die Nahe von Szenarios riickt.®” Diese
konkret-situative Art des Denkens/Wissens kann nach Horn insofern dazu beitragen, Menschen

gegen drohende Katastrophen, wie die globale Klimakrise zu mobilisieren, als, dass hier

8 Ein russisches LangenmaR, das 1,0668 Kilometern entsprach.
87 Im Lemma Eintrag zu ,,Primitives Denken* spricht Thurnwald davon, dass ,,im P.D. [...] der Ablauf des Denkens

sich als Erlebnis im Menschen darstellt, das ebenso wirklich empfunden wird wie eine sinnlich wahrgenommene
Erscheinung der Auflenwelt.” (TW 1927/1928, S. 301) Vgl. auch S. 44-45 in der vorliegenden Arbeit.
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weniger von einer Hypothese, als von einer ,,Gegebenheit™ ausgegangen wird. Das Szenario
ermoglicht, ,,dass wir das, was wir wissen, auch glauben. (Horn 2014, S. 386) [Kursiv im
Original]

Ein weiterer Text, der Abstraktionskritik vornimmt und diese mit 6kologischen Anliegen
verbindet, ist Anna Lowenhaupt Tsings Der Pilz am Ende der Welt (2019). Tsing argumentiert
darin anhand des Speisepilzes Matsutake gegen die Vorstellung von einer allumfassenden
kapitalistischen Ordnung und plédiert flr eine Auffassung der Welt, als sich wesentlich in
Beziehungen konstituierend. Mal3geblich fiir diese Arten der Beziehungen ist bei Tsing der
Begriff des Gefuiges. Sie schreibt: ,,In Gefligen zu denken ldsst uns fragen: Wie konnen
Ansammlungen zu <<Ereignissen>> werden, das heilst mehr werden als die Summe ihrer
Teile?“ (Tsing 2019, S. 40). Die von Tsing hier proklamierte Konzeption von einer
Ansammlung als Ereignis findet eine Parallele in den psychologischen Ergebnissen Lurijas zur
konkreten Denkart der Menschen in Usbekistan. In dem Abschnitt zu ,,Abstraktion und
Verallgemeinerung* ist dort ein Versuch dokumentiert, bei welchem der jeweiligen Person
aufgetragen wird, aus einer Reihe von genannten Gegenstdnden (Trinkglas, Topf, Brille,
Flasche) denjenigen zu nennen, der nicht dazu passt. Der Informant antwortet: ,,Topf und Brille
passen nicht zusammen, Flasche und Glas passen sehr gut zusammen, wenn die Flasche voll
Wodka ist, geht man an einen kiihlen Ort und trinkt sie aus — das macht Spaf3! ...Da passen sie
also zusammen!* (Lurija 1986, S. 88). Lurija notiert hierzu: ,,Das ,Zusammenpassen‘ wird
aufgefalt als Beteiligtsein an einer bestimmten Situation. Erneut taucht das Merkmal des
Nutzens auf.“ (ebd.) Die Antwort entspricht nicht den Erwartungen des Versuchsleiters, der
eine auf dem Material basierende Gleichheit erwartet héatte; dies jedoch zugunsten anderer
situativer Elemente, wie der Beziehungen zwischen den Dingen, deren Nutzen und den durch
den Konsum hervorgerufenen Emotionen. Aus der Aufzahlung wird ein Ereignis. Geht Lurija
noch davon aus, dass diese Denkform durch eine Anderung der (wirtschaftlichen) Praxis ein
abstraktes Stadium erreichen konnte, so wird diese Art des Denkens bei Tsing zu einem
normativen Imperativ im Umgang mit der Umwelt. Dies auch umso mehr als, dass die
,unzerlegte Denkart mit ihrem Fokus auf die Situationsgebundenheit der Dinge als Gegenpol
zu der von Tsing -in Referenz auf Marx- thematisierten ,,Entfremdung* darstellt. Die Matsutake
Pilze konnen sich nur in einen ,,génzlich privaten Vermogenswert* wandeln, indem sie ,,nicht
nur aus ihren Lebenswelten, sondern auch aus den Beziehungsgeflechten herausgerissen
werden®. (Tsing 2019, S. 364)
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Die von Thurnwald und Lurija beschriebene konkrete Denkart verweigert sich diesem Prozess
bis zu einem gewissen Grad, indem sie dazu tendiert, die Dinge in ihrer Orts- und
Situationsgebundenheit, bzw. mit Rucksicht auf ihren Verwendungszweck zu konzeptionieren.
Dadurch kann diese aus einer anderen Praxis entstandene ,,elementare Denkart -unabhéngig
von der Akkuratheit der psychologisch-ethnographischen Beschreibungen- als Wissensform
gelten, deren Anwendung Potential fur die Bewaltigung dkologischer Herausforderungen birgt.
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8. Abstract

Die vorliegende Arbeit widmet sich den ethno-psychologischen Arbeiten Richard Thurnwalds
(1869-1954), der in den Jahren 1906-1909, bzw. 1913-1915 Feldforschung im Gebiet des
damaligen Deutsch-Neuguineas betrieb. Es wird hierbei insbesondere das Konzept
verschiedener Denkarten bei industrialisierten, bzw. nicht-industrialisierten Gesellschaften
aufgegriffen. Letztere wirden sich nach Thurnwald vor allem des konkreten Denkens bedienen;
bedingt durch deren Form der Subsistenzwirtschaft, die eine abstrakte, zergliedernde
Epistemologie nicht notwendig mache. Abstraktion als Notwendigkeit der wirtschaftlich-
umweltlichen Praxis aufzufassen, ermoglicht es dem Ethnologen, indigene Wissensformen
nicht zwangslaufig als inferior zu bewerten und deren potentielle Veranderlichkeit
anzuerkennen. AuRerdem erlaubt, wie anhand der Beitrdge Thurnwalds zum Totemismus
gezeigt wird, ein Fokus auf die Epistemologie es, die Unterscheidung Natur-Kultur nicht als
menschliche Universalie zu definieren.

Neben der Darstellung der Denkart, wird auf die fur ihre Erfassung verwendete Methodik
eingegangen, bevor in einem weiteren Schritt die Thurnwaldsche Ethnopsychologie in Dialog
mit anderen kulturanthropologischen Ansétzen zu indigenem Wissen gebracht wird. Die
Gegeniberstellung mit dem klassischen Evolutionismus, dem historisch-materialistischen
Zugang Aleksandr Lurijas und Lev Vygotskys, der Ethno-Psychoanalyse und dem
Poststrukturalismus Phillipe Descolas erlaubt es einerseits den ,,Einzelgdnger® Thurnwald im
akademischen Feld zu verorten; andererseits wird dadurch sein epistemologischer Zugang
weiter erschlossen.

Im Rahmen einer Positionierung gegenuber dem Quellenmaterial wird verdeutlicht, dass dieses
weniger als akkurate Repréasentation indigenen Wissens, sondern als Verarbeitung von -von
repressiven Machtverhéltnissen gepragten- Begegnungen mit dem Anderen aufgefasst wird.
Die mannigfachen Verstrickungen der Ethnologie mit dem européaischen Kolonialismus werden
anhand der Biographie Thurnwalds beleuchtet. Die vorliegende Arbeit stellt somit einen
Versuch dar, sich historisch-kritisch mit  friher ethnologischer Feldforschung
auseinanderzusetzen, ohne ihr dadurch jeglichen erkenntnistheoretischen Mehrwert

abzusprechen.
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