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Samoa Revisited?

Sexuelle Freizugigkeit in der
Mead/Freeman-Kontroverse; oder:

Zur Validitat ethnographischen Wissens

The life of the day begins at dawn, or if the moon has shown until daylight, the shouts of the
young men may be heard before dawn from the hillside. Uneasy in the night, populous with
ghosts, they shout lustily to one another as they hasten with their work. As the dawn begins

to fall among the soft brown roofs and the slender palm trees stand out against a colour/-
ess, gleaming sea, lovers slijp home from trysts beneath the palm trees or in the shadow of
beached canoes, that the light may find each sleeper in his appointed place. Cocks crow,
negligently, and a shrill-voiced bird cries from the breadfruit trees. The insistent roar of the
reef seems muted to an undertone for the sounds of a waking village.” (Mead 1928, S. 14)

ex, Kérperlichkeit, das performative doing of gender sowie fluktuierende, libidings
Sgestimmte Beziehungsformen gehdren in unserer graduell enttabuisierten und
multioptionalen Gesellschaft bereits in solch einem MaRe zu alltdglichen Phinomenen,
dass uns die Leitmetapher Wer zweimal mit derselben pennt, gehért schon zum
Establishment eher als tberholte bis leicht antiquiert wirkende Floskel aus dem
historischen Fernhorizont eines vergangenen Jahrtausends daherkommt. Unmittel-
bar nach dem Aufsprengen zwischenmenschlicher Bezugssysteme und Handlungs-
sphiren - beispielsweise durch die sexuelle Revolution der 1960er Jahre oder die
kommunitire virtuelle Kultur des Internets im ersten Jahrzehnt des 21. Jahrhunderts
(Castells 2005, S. 48) - ldsst sich eine zunehmende Verfliissigung kultureller Grenzen
erkennen (Bauman 2007), was weitreichende Transformationen des Normverhaltens
in Bezug auf Partnerwahl, Geschlechtlichkeit und Kérperpraktiken mit sich brachte.
Ariadne von Schirach hat bereits mit ihrem 2007 erschienen Buch ,,Der Tanz um die
Lust“ ein Gesellschaftsbild der Spatmoderne gezeichnet, in dem sie in erster Linie der
Proliferation sexueller Semantiken gesonderte Bedeutung beimisst (von Schirach 2007).
Frei flottierende sexiness, die Durchmischung von pornografischen und kulturellen
Sphiren (ebd., S. 52) und die immens ansteigende Allgegenwirtigkeit einer eroti-
schen Tkonografie im Alltag (ebd., S. 114) sind zentrale Ergebnisse ihrer philosophisch
fundierten Reflexionen iiber eine Generation, bei der die instant mutual attraction (ebd.,
S. 150) die hit-and-fuck-Variante (ebd., S. 103) begiinstigt. So ist folglich zu konstatie-
ren, dass unterschiedliche Spielarten von Kérperpraktiken zur Befriedigung psychischer
und physischer Befindlichkeiten auf allen soziokulturellen Ebenen unserer unmittelba-
ren Wirklichkeit lokalisierbar sind. Mit Schamhaftigkeit, sparlicher Kérperverhiillung,
freigiebiger EntblsRung und kommerzialisiertem Beischlaf gehen zwar in Kiribati, Riad,
beim Miinchner Oktoberfest (Egger 2008, S. 124) und im San Fernando Valley ganz un-
terschiedliche Assoziationen einher, jedoch ist dem Mensch gemein, tiber Kérperlich-
keit soziale und kulturell legitimierte Interaktion herzustellen und damit spezifische
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Botschaften zu senden. Der anthropogene Drang nach sexueller Emanzipation und
Befreiung von festen Wertemustern, d.h. sein Leben nach Gusto gestalten zu kénnen
und dabei in mehr oder weniger promiskuitiver Manier mit jedem neu eingegangenen
(Liebes-)Verhiltnis seine sexuelle Identitit neu zu definieren, muss jedoch als Er-
findung des spdten 20. Jahrhunderts betrachtet werden, da Anbandeln, korperliche
Zuneigung oder dhnliche erotische Stiliibungen im 17. und 18. Jahrhundert in Teilen
Westeuropas von sozialdisziplinierend-moralisch wirkenden Institutionen wie Kirche,
Obrigkeit und innerdérflicher Gemeinschaft nur innerhalb eines abgegrenzten Aktions-
feldes und unter Einhaltung der kulturell sanktionierten Ubereinkiinfte zuléssig waren
(Bausinger 2002, S. 4; Beck 1983, S. 118; van Diilmen 1990, S. 185). Die die Institution
Ehe, verstanden als autorisierter Ort legitimierter Sexualitdt, unterwandernden Tabu-
briiche - so hat es uns u. a. Friedrich Hebbel mit seiner Maria Magdalena literarisch
iiberliefert - unterlagen beispielsweise im nach Ziinften organisierten Handwerk einem
unnachgiebigen Sanktionierungs- und Diskriminierungssystem. Junge Musliminnen
mit tiirkischem Migrationshintergrund, die in europiischen GroRstddten wie Berlin
oder Oslo tagtiglich zwischen patriarchalischer Tradition und westlicher Moderne pen-
deln, um sich der sicheren Heiratslenkung von Seiten ihrer Familie temporir zu ent-
ziehen, geraten ebenfalls in Konfrontation mit Verboten und Angsten im Hinblick auf
Sexualitdtsvorstellungen. Karitative Beratungsstellen fungieren bei diesen Kollisionen
der Welten als kulturelle Ubersetzer und liberal-sensible Mahner zugleich, auch wenn
die Ersthilfe zundchst nur aus medizinischen Informationen zur Rekonstruktion des
Hymens respektive der Anschrift einer niederlindischen Klinik zwecks der in Deutsch-
land unter Strafe gestellten Spatabtreibung besteht.

Schauen wir uns die Wissenschaftsgeschichte der jungen, im Entstehen begriffenen und
um theoretische wie methodische Konkretisierung ihres akademischen Profils bemiihten
Disziplin Kulturanthropologie im 20. Jahrhundert an, so erkennen wir sehr deutlich,
dass Wissenschaftler dieser Zunft menschlichen Verhaltensmustern wie Sexualitit,
Geschlechterbeziehungen und Kérperpraktiken in ihren empirischen Forschungs-
arbeiten eine zentrale Position zuwiesen. Besonders facettenreich kommen die hier ge-
nannten Kategorien in der zwischen Margaret Mead und Derek Freeman ausgetragenen
Kontroverse {iber die vorgebliche sexuelle Freiziigigkeit der Samoaner zur Geltung, weil
mit dieser Diskussion einerseits die Rechenschaft der US-amerikanischen Kulturanthro-
pologie in Frage gestellt wurde, andererseits die zentrale Methode des Faches, die ethno-
graphische Feldforschung, eine revisionistische Kritik durchlief, bei der Problematiken
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1 Der Gedanke, materi-
elle oderimmaterielle
Artefakte und Relikte mit
dem Label ,traditionell”
— wie etwa Gebrauchs-
gegenstande, Objekte
der ritualistischen

Kultur, Erzéhlstoffe

und Kunsterzeugnis-

se — durch mehr oder
minder systematische
Sammlung, Archivierung
und Musealisierung vor
dem sicheren Aussterben
zu retten, dominierte die
Schaffenskraft zahlreicher
Ethnowissenschaftler im
19.und 20. Jahrhundert,
Schock 1970, S.101;
Clifford 1995, S. 222.

Abb. 1: Margret Mead.

der Reprisentation des Anderen evaluiert wurden.

Inspiriert von der Rettungsallegorie!, ausgestattet mit der Bestrebung, ,,etwas Niitzliches
zum Wissen der Welt* (Mead 1978, S. 110) beizusteuern und teilweise gelenkt von
Kulturdeterminismus ihres Lehrers Franz Boas, der die Einflussnahme der Kultur auf
menschliches Handeln hoher bewertete als genetische Dispositionen (Boas 1940, S. 259),
traf die junge und methodisch nur rudimentir geschulte Margaret Mead ihre
Entscheidung, es nach der akademischen Graduierung am renommierten Department of
Anthropology der Columbia University ihrer besten Freundin Ruth Benedict gleichzu-
tun und die Abenteuer der stationdren Feldforschung in einem entlegenen und fremden
Erdenteil auf sich zu nehmen. Da im ersten Viertel des 20. Jahrhunderts bereits nahezu
alle Indianerstdimme in den Vereinigten Staaten von Amerika (heute politisch korrekt
first people genannt) {iber einen eigenen Hausanthropologen verfiigten, einigten sich
Lehrer und Schiilerin bei der geografischen Untersuchungseingrenzung auf die Stidsee,
genauer gesagt Samoa. Thematisch wurde Mead von Boas, der zur damaligen Zeit einen
erbitterten Kampf gegen die biologistisch argumentierenden Vererbungstheoretiker
fithrte (nature vs. nurture), fiir ihre Untersuchung vorgegeben, heranwachsende Mad-
chen wihrend ihrer Adoleszenz genauer in den Forscherblick zu riicken und dabei
speziell die kulturell normierten Faktoren herauszuarbeiten. Gerade die Endphase des
Jugendalters galt in Europa und Nordamerika als ein Zeitabschnitt des Sturm und
Drangs, in dem Heranwachsende zur Rebellion gegeniiber Eltern und anderen Autoriti-
ten tendierten. Boas erhoffte sich, anhand der von Mead ethnographisch zu-
sammengetragenen Materialien aus dem Feld, Belege dafiir erbringen zu kénnen, dass
Adoleszenz, Sozialisation und sexuelle Umgangsformen bei Jugendlichen von Kultur zu
Kultur verschieden seien. Der sich in dieser These niederschlagende Kulturrelativismus
war lange Zeit einer der wichtigsten Grundpfeiler im disziplindren Selbstverstindnis der
Kulturanthropologie, den es gegen die Feinde in den anderen Disziplinen hartnackig zu
verteidigen galt (Girtler 2006, S. 35; Eriksen 2010, S. 8f. u. 15; Rudolf 1968, S. 23).

Im Alter von 23 Jahren kam die der samoanischen Sprache nicht michtige Feld-
forscherin im August 1925 in Amerikanisch-Samoa an. Angesichts des unverkennbaren
US-amerikanischen Einflusses auf die Lebenswelten der Inselbewohner beschloss sie,
ihre Investigation auf der kleinen und abgelegenen Insel Ta’'u im Manu’a-Archipel fort-
zufithren. Nachdem sie den ersten Kulturschock wahrend
- des ersten Kontaktes mit den ihr kulturell fremden Wohn-
und Essgewohnheiten der Inselbewohner iiberstanden hat-
te, bezog Mead entgegen des damals nicht nur in der bri-
tischen Sozialanthropologie anerkannten Paradigmas von
Bronislaw Malinowski (Stagl 1993; Malinowski 1979 [1922],
S. 28ff.) ihr Quartier nicht inmitten ihrer Informanten bzw.
Gewihrspersonen (Amit 2000, S. 3), sondern bewohnte fiir
einen GroRteil ihrer Anwesenheit im Feld die Arzneimittel-
| ausgabe der US-amerikanischen Familie von Edward R. Holt,
der als Apotheker im Dorf eine Sanitétsstation der Marine
unterhielt. Im alltdglichen Kontakt mit den heranwachsen-
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den Médchen, unter Anleitung einer engen Bezugsperson - im kulturanthropologischen
Jargon auch key person oder gatekeeper genannt (Beck / Biichel / Galizia 2005) - und
durch die Datengenerierung mit Hilfe von systematischen Befragungen erlernte Mead
Sprache, Kultur und Sozialstruktur der Samoaner, wenngleich dies auch unter teilweise
erschwerten duferen Bedingungen - wie etwa einem Hurrikan - stattfand. Dass detail-
liert geplante und eloquent konzipierte Feldforschungsunternehmungen an Naturkatas-
trophen scheitern kénnen, wissen wir nicht erst seit den populédrethnologischen Schrif-
ten von Nigel Barley (1995).

Im Anschluss an die insgesamt achtmonatige Quellenerhebung im Feld folgte die Ver-
schriftlichung der Ergebnisse, so dass 1928 ein auf der Grundlage der ethnographischen
Erhebung formuliertes Buch mit dem Titel ,,Coming of Age in Samoa. A Psychological
Study of Primitive Youth for Western Civilisation*“das Licht der Offentlichkeit erblickte.
Im ,blumigen Stil“ (Beer 2001, S. 295) eines populdren und auf gesellschaftliche Breiten-
wirkung abzielenden Werkes prasentierte Mead ihrer Leserschaft ein wenig differenzier-
tes und auf Komplexititsreduzierung griindendes Bild vom Leben der Siidseeinsulaner
wihrend der Pubertit, in der die Jugendlichen an die Kultur ,,der fernen, romantischen
Inseln* herangefiihrt werden. Schenken wir dem Erstlingswerk von Mead Glauben, so sei
die Adoleszenz im Gegensatz zur konflikttrichtigen Sturm-und-Drang-Periode US-ame-
rikanischer Jugendlicher bei den Samoanern in erster Linie ein Lebensabschnitt hgchsten
Wohlbefindens, der durch zwanglose sexuelle Beziehungen zwischen den Geschlechtern
charakterisiert sei. Hier wird die Pubertit als ein vorehelicher Lebensabschnitt des sexu-
ellen Experimentierens und des freien Auslebens von Liebschaften beschrieben. Frauen
stiirzten sich von einem klandestinen Sexabenteuer ins nichste. Manner briisten sich
vor Mitgliedern ihrer Peergroup mit ihren nédchtlichen Eroberungen. Als Vertreterin der
Culture and Personality School (Kohl 2000, S. 149) schilderte Mead mit der samoani-
schen Gesellschaft ein zum Teil stereotyp iiberhohtes wie kontrastreiches Gegenbild zu
US-amerikanischen Verhiltnissen der Pubertitskrise (Herskovits 1967, S. 44), da in der
fernen und exotischen Siidsee das unbekiimmerte Aufwachsen, der sanfte Lebensrhyth-
mus sowie das kaum vorhandene Konkurrenzdenken dafiir verantwortlich seien, dass
sich die zwischengeschlechtlichen Beziehungen harmonischer und ausbalancierter ge-
stalten. Sie konnte folglich mittels eines anthropologischen wie interkulturell-kompara-
tiven Beispiels tiber Sexualitdt und Pubertdt den Nachweis dafiir erbringen, dass Stress,
Rebellion, Leid und Beschwerden der US-amerikanischen Teenager wihrend ihrer
deformationstréichtigen Adoleszenz nicht auf biologische Veranlagungen zuriickzufiih-
ren seien, sondern in erster Linie der kulturellen Prigung unterliegen (Zanolli 1990, S.
301). Folglich sollten die Ursachen fiir das subversive Verhalten der Halbstarken bei je-
nen Restriktionen und Sanktionen gesucht werden, die ihnen die US-amerikanische Ge-
sellschaft mehr oder weniger latent auferlege. Hierin lag mitunter auch der quer durch
alle Gesellschaftsschichten sich erstreckende Erfolg jener Aussagen. Werner Petermann
schreibt dazu: ,Mead lieR die ,zivilisierte‘ Nation wissen, dass von den ,Primitiven’ etwas
zu lernen war* (Petermann 2004, S. 710). Dass jene Ausfiihrungen der liberalen Anthro-
pologin iiber regelmiRige Partnerwechsel beim paradiesisch anmutenden Siidseevolk
in den aufwiihlenden Zeiten der Biirgerrechtsbewegung, der Geschlechteremanzipation
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sowie der studentischen Kommunen in Berkeley an medialer Popularitit dazu gewinnen
sollten, versteht sich fast von selbst. In den 50er und 60er Jahren des letzten Sakulums
avancierte die Grande Dame der US-amerikanischen Kulturanthropologie zu einer von
den offentlichen Medien hiufig konsultierten Reprasentantin der Ethnowissenschaften,
die dank ihrer mannigfaltigen, kontraintuitiv gewonnenen Erkenntnisse aus den jahre-
langen Feldforschungen auf Manus, Papua-Neuguinea und Bali im Stande war, der west-
lichen Welt einen Spiegel vorzuhalten (Schénhuth 2009, S. 14). Als anthropologische
Messias-Gestalt mit Hirtenstab, den sie im fortgeschrittenen Alter stets mit sich fiihrte,
tat sie auch dann als 6ffentliches Sprachrohr ihr Wissen iiber Kindheit, Jugend, Erzie-
hung, kulturellen Wandel, ethnische Minderheiten, Akkulturation und Rituale kund,
wenn sie nicht gefragt wurde. Nicht zuletzt wegen ihres unersittlichen akademischen
wie populdrwissenschaftlichen Publikationseifers fiihrte die vom Time Magazine als
Mother to the World honorierte Mead ihren Wissenschaftszweig, den sie als ,,Anthro-
pology, a human science* (Zanolli 1990, S. 314) verstand, hinaus aus dem universitiren
Elfenbeinturm und trug mit ihrem intellektuellen Schaffensdrang maRgeblich dazu bei,
gesellschaftliche Relevanz zu erlangen und das Wissen iiber fremde Kulturen in die ei-
gene Kultur hineinzutragen. Bei dieser Lebensaufgabe gelang ihr mit ausgesprochenem
Erfolg der Spagat, die eigene Kultur gleichzeitig zu entmythologisieren und zu wieder-
verzaubern.

Einen Angriff sowohl auf die Reputation der mittlerweile in den USA Kultstatus erlangt
habenden Personlichkeit als auch auf die kulturdeterministischen Grundiibereinkiinfte
der US-amerikanischen Anthropologie unternahm Derek Freeman, ein emeritierter
Professor fiir Anthropologie der Australian National University in Canberra, mit seiner
vier Jahre nach dem Tod Meads veréffentlichten restudy (Holmes 1987a / Streck 1997,
S. 208), deren rhetorisch duRerst geschickt in Worte gekleideter und dadurch selbst-
affirmativ wirkender Inhalt (Marshall 1993, S. 606f.) in eindimensionaler Weise - obgleich
in der Tradition von Sir Karl Popper stehend - darin bestand, die in Coming of Age in
Samoadokumentierten Ergebnisse iiber die Kultur Samoas als falsch, unwissenschaftlich
und verzerrt auszuweisen (Freeman 1983). Komprimiert formuliert bestanden die ei-
nerseits scharfziingig-selbstgefillig artikulierten und andererseits sich auf jahrelan-
ge stationdre Feldforschung berufenden Anschuldigungen Freemans darin, dass der
1928 erschienene Forschungsbericht einer jungen, methodisch unerfahrenen, mit der
Historie und Kultur der Inselgruppe unzureichend vertrauten und von klischeehaften
Vorannahmen beeinflussten Wissenschaftlerin einen jahrhundertealten Mythos re-
produziere, so dass die Arbeit unweigerlich zu diskreditieren sei. Unmittelbar an den
kritischen Vorwurf, Mead habe ein zu stark essentialistisches, idyllisch iiberhshtes,
romantisiertes und sexuell freiziigiges Samoa portritiert und des Weiteren bei ihrer Un-
tersuchung - gemaR der Vorgaben ihres Mentors Boas - die biologischen Determinanten
menschlicher Verhaltensweisen vernachlissigt bzw. schlichtweg ausgeklammert,
schloss eine medial geschiirte Kampagne an, in deren hitziger Atmosphire zur éffent-
lichen Demontage der mit Rang und Namen versehenen Anthropologin aufgerufen
wurde (Shankman 19964, S. 758). Die aus der Ehe mit Gregory Bateson hervorgegangene
Tochter Meads, Mary Catherine, spricht in ihren Erinnerungen an die Eltern gar von
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,Sensationshascherei“, mit der die Harvard University Press das fiir Furore sorgende
Buch Freemans vorstellte (Bateson 1986, S. 260). Weil der Wizard from 0Z (Marshall
1993) der Kollegin fundamentale Fehlinterpretationen zur Last legte, wie beispielsweise
die Verkennung der konfliktreichen, aggressiven, kriegerischen und von Konkurrenz
gekennzeichneten Beziehungsgeflechte, geriet Meads disziplindre Glaubwiirdigkeit
zunehmend in Zweifel (Ember 1985, S. 910). Auch wenn stets hervorgebracht wurde,
dass Freemans stationdr-zeitintensive Feldforschung nicht mit dem Zeitraum und der
Lokalitdt der Meadschen Unternehmung kongruierte (Ember 1985, S. 906f.; Bateson
1986, S. 261), entwarf er vor allen Dingen bei der Kategorie Sexualverhalten und -moral
ein antagonistisches Bild, das mit den ethnografischen Beschreibungen eines insularen
Gliicks mit beliebigem Geschlechtsverkehr und freier kérperlicher Liebe nur sehr wenige
Analogien aufwies. Zur Falsifizierung der These von der weit verbreiteten Promiskuitit
im Alltagsleben der Samoaner fithrte der Neuseeldnder das traditionelle taupou-System
(Freeman 1983, S. 250) als Beweis fiir die Hochschitzung der Jungfréulichkeit an, iiber
dessen tief sedimentierten und institutionalisierten Normgehalt Keuschheitsideale und
Virginititsattribute in Form von Tabus und Verhaltensregelungen tradiert wurden. Die-
ses kulturell iiberlieferte Ordnungsprinzip der kérperlichen Unversehrtheit fand sein
Ende bei der Heirat einer taupou, d.h. einer bis zum Zeitpunkt der Vermdhlung sexuell
inaktiven jungen Frau, zu deren Verpflichtungen ferner weitreichende zeremoniell-
reprisentative Titigkeiten gehérten (Miickler 2009, S. 175f.; Feinberg 1988, S. 659;
Shankman 2009, S. 175), mit einem Samoaner, weil bei dieser feierlichen Zeremonie der
Briutigam die 6ffentliche Defloration seiner Braut vornahm, indem er mit zwei Fingern
den Hymen zerriss. Das dabei zum Vorschein kommende Blut dokumentierte die sexuel-
le Abstinenz der taupou, so dass die werte- und normenkonforme EheschlieRung vollzo-
gen werden konnte (Freeman 1983, S. 253; Shankman 1996b, S. 556). Falls der Nachweis
fiir die Jungfriulichkeit wihrend des feierlich begangenen Deflorationsrituals ausblieb,
musste die Heiratskandidatin mit erheblichen reputationsmindernden -Sanktionen
rechnen und wurde mit dem Stigma einer ehrlosen Persona non grata versehen. Unter
Beriicksichtigung des selbstgesponnenen kulturellen Bedeutungsgewebes taupou und
den hiermit konform gehenden christlich-puritanischen Moralvorstellungen waren die
im jugendlichen Alter stehenden Samoanerinnen weitestgehend tiber ihre Sexuallehre,
Unschuld und tabuisierte Sittlichkeitskonventionen definiert, deren Ubertreten, so
weil} Freeman zu berichten, sowohl den direkten Anverwandten als auch dem potenziel-
len Bréutigam als groRte Pein zu gelten hatte. Der Kritiker Meadscher Interpretations-
horizonte disputierte in seinem Gegenentwurf, dass vor dem Hintergrund des Systems
der Jungfraulichkeitskulte, denen er eine unangefochtene Schliisselstellung innerhalb der
kulturellen Stratifizierung auf den Inseln zuerkannte, ausschweifende Praktiken wie etwa
heimliche voreheliche und auf rein kdrperliche Befriedigung abzielende Affiren von den
Autoritidten der Gesellschaft weder toleriert noch im Verborgenen geduldet wurden.

Freemans zum verbissenen ,Konkurrenzkampf* (Bateson 1986, S. 261) neigende
Personlichkeit blieb bei seinem Vorhaben, die Ikone der US-amerikanischen Anthro-
pologie von ihrem Sockel zu stoRen, unermiidlich. In seinem Ende der 1990er Jahre
publizierten Werk (Freeman 1999) bezichtigte er seine vor mehr als 20 Jahren ver-
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2 Neben der populérwis-
senschaftlichen Abhand-
lung verfasste Mead ferner
eine griindlichere Studie,
die nahezu allen wissen-
schaftlichen Standards
einer ethnografischen
Monografie Rechnung
trug, Mead 1930.

storbene Kontrahentin unter Zuhilfenahme eines Videointerviews mit einer 86-jahrigen
Samoanerin namens Fa‘apu‘a, ihre Forschung auf Liigengeschichten aufgebaut zu haben
(Orans 2000). Zahlreiche von Mead im Laufe ihrer Feldforschung konsultierte weibliche
Gewdhrspersonen sollen wihrend der Unterhaltungen nach Gusto Unwahrheiten ver-
breitet und sich hinter dem Riicken der Anthropologin iiber ihre Leichtglaubigkeit lustig
gemacht haben, wihrend Mead sich an ihren Schreibtisch zuriickzog, um diese verbalen
Daten zu Feldnotizen zu verarbeiten (Eriksen 2010, S. 66). Die Frage, ob in Coming of Age
in Samoa eine um Simplifizierung bemiihte Représentationsform des kulturell Fremden
gewihlt wurde, die Verallgemeinerungen und monokausalen Bewertungsallianzen ei-
ner um Differenzierung bemiihten Argumentation vorzog, muss zunichst bejaht wer-
den, obwohl wir Mead im gleichen Atemzug zugutehalten miissen, dass ihr Buch auf
gesellschaftliche Breitenwirkung abzielte und keineswegs ausschlieRlich fiir den iiber-
schaubaren Kreis der Akademikerwelt bestimmt war.? Inwiefern nun die Forscherin den
in der westlichen Welt verankerten traditionsreichen Mythos von der ,,schénen heilen
Welt" in der Siidsee ndhrte oder von dieser Sehnsuchtsmetapher geradezu geleitet wur-
de, kann aus der Retrospektive nicht rekonstruiert werden, obschon das Vorhandensein
einer solch wirkungsmichtigen geistigen Uberlieferung, die das Denken vieler Européer
iiber die Siidsee mehrere Jahrhunderte nachhaltig prigte, neue kulturhistorische Pers-
pektiven beim Reflektieren iiber die Feldforschungsergebnisse erdffnet. Der siidseebe-
wanderte Hamburger Ethnologe Hans Fischer konstatierte im Rahmen einer wissen-
schaftshistorischen Untersuchung, dass der siidliche Teil des Pazifischen Ozeans seit den
im Zuge der Aufklirung unternommenen Forschungsreisen in den Képfen von okziden-
tal sozialisierten Menschen eher als eine paradiesische Imagination prisent sei als ein
konkret geografisch lokalisierbares Gefilde (Fischer 1981, S. 13). Philosophische Denkan-
stRe aus der Feder von Jean-Jacques Rousseau, Berichte aus fernen Weltgegenden von
berithmten Entdeckungsreisenden wie Samuel Wallis, Louis-Antoine de Bougainville,
Jean-Francoise de La Pérouse oder James Cook und mehr oder minder fiktive
Robinsonaden von der sagenumwobenen terra australis incognitafiihrten zur Konstruk-
tion eines mythischen Gedankengebdudes, in dessen Zentrum die im Einklang mit der
Natur lebenden, von der Zivilisation bisher verschont gebliebenen, unschuldigen und
exotischen Stidseeinsulaner standen. Als westliche Projektionsfliche und Fixpunkt kom-
pensatorischen Verlangens fungierte der von damaligen Zeitgenossen exotisierte, ro-
mantisierte und erotisierte Topos des ,,edlen Wilden“, dem als unberiihrtes Relikt aus
einer arkadischen und reineren Zeitphase der Menschheitsgeschichte Verehrung entge-
gengebracht wurde (Bitterli 1992, S. 191). Als idealtypische Inkarnation dieser Erwe-
ckungs- und Erneuerungsbewegung galten die schriftlosen, unzivilisierten (Wolf 1986),
leichtbekleideten, temperamentvollen, muskul8sen, titowierten, bronze-gold gebriun-
ten Siidseebewohner (fiir die drei zuletzt genannten Attribute sei nur auf den aus der
Feder von Herman Melville hervorgegangenen Harpunier Queequeg verwiesen), iiber
deren selbstbestimmtes Leben, das vorgeblich von allen mit der westlichen Zivilisation
in Verbindung gebrachten Unterdriickungen befreit schien, die antiautoritir bis kri-
tisch gegeniiber den Malaisen der eigenen Kultur gestimmten weltanschaulichen Werke
Rousseaus Bericht erstatten. Das von ihm imaginierte sowie breite Gesellschafts-
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schichten tangierende Konstrukt des vorgeschichtlichen ,,homme naturel“ (Kohl 1981,
S. 173ff.) suggerierte den Rezipienten jener Zeit eine Alternative zu den in den Lebens-
welten der Alten Welt durchweg negativ konnotierten Transformationsprozessen, so
dass die Utopie der edlen, geniigsamen und friedfertigen Siidseeinsulaner zu einem Me-
dium der europdischen Gesellschafts- und Zivilisationskritik emporstieg. Diese riick-
wirtsgerichtete Sinnsuche nach den Wurzeln eines vorgeblich vollkommenen Ur-
zustandes des Menschen im Gleichklang mit der Natur versuchte das Transzendentale
im Sékularen ausfindig zu machen. Bei dieser in erster Linie im Geiste vollzogenen
Grenziiberschreitung - nicht jedermann besall im 17. und 18. Jahrhundert die erforder-
lichen Méglichkeiten und Fahigkeiten in die Stidsee zu reisen und aus Zivilisationsver-
druss im Stile des going native zum kulturellen Uberldufer (vgl. Trenk 2009) zu werden
- fithrte der Fluchtweg der Hoffnungssuchenden auf direktem Weg aus einer verbram-
ten Gegenwart in ein heil geglaubtes und mythologisch angereichertes Goldenes Zeital-
ter. Wie Fischer in einer empirischen Studie zum Tourismus in Samoa anschaulich auf-
zeigen konnte, scheint auch in der Gegenwart die stark stereotypisierte Imagination von
der Siidsee als Paradies, das mit blauem Himmel, weiRen Sandstrénden, tropischer Vege-
tation, leicht bekleideten Siidseemédchen sowie einem urspriinglichen und entschleu-
nigten Lebensstil assoziiert wird, seine Giiltigkeit nicht eingebiift zu haben, was nicht
dariiber hinwegtduschen soll, dass dieses Gedankenkonstrukt in erster Linie durch die
,Negation des Bekannten* (Fischer 1984, S. 90) symbolische WirkmiRigkeit erlangt.

Dadas Kulturwesen Mensch - hierzu gehort trotz ihres spateren Status als 6ffentlich stark
wahrgenommene Galionsfigur der Kulturanthropologie natiirlich auch Margaret Mead
- sein , Leben in tiberlieferten Ordnungen* (Gerndt 2002, S. 15) fithrt, kénnen zumindest
vorsichtige MutmaBungen dahingehend angestellt werden, dass die oben geschilderten,
iiber Jahrhunderte konsolidierten und sich aus westlichen Sehnsiichten speisenden
Gedankenkonstellationen einen nicht unerheblichen Einfluss auf die Sehweise der zur
damaligen Zeit noch jungen und vom liberalen Denken der GroRstadt New York wih-
rend der Roaring Twenties geprégten Forscherin ausiibten. Dieser Mythos des Siidsee-
paradieses kann wihrend der Erhebungssituation im Unterbewusstsein zu einer die
Forschung leitenden mentalen Landkarte werden, in der unterschwellig vorformulierte
Thesen, strukturelle Uberzeugungen sowie die vorgefundene realititsverzerrende
Vorannahmen eingeschrieben sind. Uber derartige Helligkeitsbeeintrichtigungen der
kulturell getonten Brille im Feld war sich Mead zumindest wihrend der Abfassung ihrer
Autobiografie im Klaren. Im Passus tiber den Zweck der Feldforschung konkludiert sie,
dass dieser darin begriindet liege, ,,Wissen zu erweitern” und nicht ,,Spielarten von
Bekanntem“ zu reproduzieren, ,wihrend man etwas vollkommen Neues finden kénnte*
(Mead 1978, S. 116). In den beiden Anklageschriften von Derek Freeman findet sich die
Beanstandung, Mead habe das aufkldrerische Bild der Siidseeinsulaner aufgegriffen und
bei ihrer empirischen Mikrountersuchung zur Anwendung gebracht. Jedoch blieben die
- zugegebenermaRen schlichtweg apodiktisch artikulierten und auf einer personlichen
Ebene ausgetragenen (Bateson 1986, S. 260) — Missbilligungen seitens des Neuseelénders
unter den Gelehrten nicht ohne fachliche Begutachtung. Paul Shankman, Professor fiir
Anthropologie an der University of Colorado in Boulder, brachte mittels akribischer
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Kérrnerarbeit eine fundierte Begutachtung der von Freeman medial gekonnt
verbreiteten partial truths auf den Weg, bei der er u.a. auf die im Zuge gesell-
schaftlicher Entwicklungen wihrend des Zweiten Weltkriegs in Samoa ein-
hergehenden kulturellen Wandlungsprozesse des faupou-Systems aufmerk-
sam machte. Als in den 1940er Jahren sowohl Amerikanisch-Samoa als auch
Westsamoa kriegsbedingt gleich mehrere zehntausend Mann starke Militér-
divisionen beherbergte, blieb es nicht aus, dass interethnische Beziehungen
zwischen den Soldaten und einheimischen Frauen zum alltdglichen Leben da-

/ = zugehdrten. Wa(h)re Liebe, kurzweilige Romanzen, das in zahlreichen Hafen-

Abb. 2: Derek Freeman.

stiddten unserer Welt weitverbreitete kommerzialisierte Geschift um die rein
korperliche Befriedigung von menschlichen Bediirfnissen (Heimerdinger 2005, S. 119,
317ff.) und interethnische Heiraten fithrten zur nachhaltigen Modifikation des puristi-
schen Keuschheits- und Jungfriulichkeitsideals wihrend der durch die Kriegsverhalt-
nisse bedingten Kulturkontaktsituationen (Shankman 2009, S. 187ff.; Shankman 1996b,
S. 561). All diese durchaus ethnografisch durchdringbaren Verfasstheiten von Kultur
konnten dem ethnologisch geschulten teilnehmenden Beobachter Freeman wihrend
seiner sich zwischen 1940 und 1943 erstreckenden Titigkeit als Lehrer in Westsamoa
nicht entgangen sein. Anstatt auf diese zeitgeschichtlichen Zdsuren sowie die hiermit
in Erscheinung tretenden kulturellen Umwilzungen zu rekurrieren, versteifte sich
der Anthropologe in fadenscheinigen Ausfithrungen auf historische Kulturkonstanz,
fortdauernde Traditionskonservierung sowie ungebrochene Kontinuititen (Bausin-
ger 1971, S. 74ff.; Bausinger / Briickner 1969) des die vorehelichen sexuellen Aktivi-
téten bestimmenden Enthaltsamkeitskults. Wie wir bei der heterogen gefiihrten Aus-
einandersetzung im Quest for the real Samoa (Holmes 1987b) gesehen haben, treten bei
der Betrachtung und Erklarung kultureller Zusammenhinge unterschiedliche, ja biswei-
len antagonistische Sichten auf die Welt zu Tage, wobei bei der Frage, wie menschliches
Handeln in kulturellen Bedeutungsgeweben funktioniert, durchaus von polymorphen
Indikatoren ausgegangen wird. Ganz gleich, in welcher Weise man als Wissenschaftler
selbst diese Debatte bewertet bzw. durch Abwégungen, Differenzierungen und klaren
Stellungnahmen eine mehr oder weniger ideologiefreie Position bezieht, so kénnen wir
uns doch im Sinne von Christoph Antweiler um eine eher kompromissbereite Taxierung
bemiihen, wenn wir Sexualitit und Geschlechterbeziehungen sowohl als ein Alltagsph-
nomen als auch ein soziokulturelles Regulativ betrachten, das bei allen menschlichen
Kollektiven nicht fernab von Machtkonstellationen stattfindet und in allen Kulturen
,gesellschaftliche Funktionen und Folgen“ (Antweiler 2009, S. 43) besitzt.

Um die Kultur- und Sozialanthropologie war es nach dem Ende der klassischen Phase zu
Beginn der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts schlecht bestellt, was nicht zuletzt der
posthumen Verdffentlichung der Feldforschungstagebiicher von Bronislaw Malinowski,
die iiber die an der prominenten Forscherpersdnlichkeit nagenden Zweifel detailliert zu
informieren wussten, sowie der unter einer Nachwuchsgeneration allgemein ver-
breiteten Ambition, den etablierten Griindungsvitern und -miittern der Disziplin mit-
tels restudies und eines kritischen Gegen-den-Strich-Lesens ihrer bis dato als sakral
gehuldigten Forschungsergebnisse die Problematik der Darstellung ihres Untersuchungs-
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gegenstandes vor Augen zu fithren, geschuldet war (Stocking 1983; Clifford 1988;
Koepping 1995, S. 320). Die ernsthafte Sinnkrise der Ethnowissenschaften begriindete
sich folglich in erster Linie aus einer Krise ihrer wichtigsten und disziplindre Grenzen
absteckenden Methode, der ethnographischen Feldforschung. Um eine addquate Relia-
bilitdt, Authentizitdt und Autoritét bei der wissenschaftlichen Durchdringung kulturel-
ler Welten bemiiht, richteten die an Représentationsstrategien interessierten Vertreter
einer Metaanthropologie ihr Augenmerk auf die in den klassischen Meistererzahlungen
berithmter Galionsfiguren wie Mead, Malinowski, Alfred Radcliffe-Brown und
E.E. Evans-Pritchard verbreiteten fragmentierten, relativen, machtasymmetrisch ver-
handelten und vermeintlich als authentische Faktizitdten verschriftlichten Wahrheiten.
Dieser ertdnende Abgesang auf die Vorviter und -miitter, die ohne Zweifel mit ihren
Errungenschaften und Versdumnissen einen entscheidenden Beitrag zur akademischen
wie gesellschaftlichen Konsolidierung der Kulturanthropologie geleistet hatten, zog die
Autoritdt der Altmeister iiber rationale Erklirungs- und Beherrschungsstrategien in
Zweifel. Mit ketzerischer Zunge sah Clifford Geertz das Fach Kulturanthropologie vor
dem Hintergrund der eigenen Fachgeschichte als ein Unternehmen an, in dem ,half-
convinced writers trying to half-convince readers of their half-convictions“ (Geertz
1988, S. 139). Das kritische Misstrauen gegeniiber der scheinbar allwissenden und aus-
schlieRlich streng objektiven Darstellungsformen verpflichteten Person im Feld 18ste
eine bisher nicht gekannte erkenntnistheoretische Diskussion iber die schriftliche Fa-
brikation von Kultur aus, an die die zum gefliigelten Wort avancierte Krise der
Représentation - dies meint die Auseinandersetzung mit kulturellen Représentations-

und Konstruktionsstrategien des othering’ - mit der Aufarbeitung der sowohl von Fach- 3 Johannes Fabian
bezeichnet die Praxis des

. . ) . othering als,Einsicht,
Strukturierung und analytischen Interpretation des Datenkonvoluts vollzogenen Modi ¢ gie Anderen nicht

kollegen tatsichlich im Feld angewendeten Methoden als auch der nach der Erhebung,

der Textualisierung in den , fertigen“ Ethnografien anschloss. Ein reflexiv-differenzier- ~einfach gegeben sind,
auch niemals einfach

. . . .. .. L. o gefunden oder getroffen
sche Riistzeug einerseits sowie die wihrend der am heimischen Schreibtisch vollzoge-  werden - sie werden

tes Nachdenken iiber das im Zuge der Feldarbeit zur Anwendung kommende methodi-

nen Vertextungsprozesse von zusammengetragenen Ergebnissen nicht offenkundig zur ~ gemacht Fiir Fabian sind
LUntersuchungen tiber
Othering Untersuchun-
(Bachmann-Medick 2009, S. 155) andererseits dominierten die Writing-Culture-Debatte  gen iiber die Produktion
und ebneten den cultural turns in den Kulturwissenschaften den Weg. James Clifford ~des Gegenstandes der

L " . . Anthropologie’, Fabian
bemerkte in einem heute noch MaRstibe setzenden Sammelband mit dem programmati- 1993, S. 337, Recht-

Anwendung kommende ,Objektivierung der  Wirklichkeitswahrnehmungen*

schen Titel Writing Culture, dass Ethnografien - beispielsweise auch Coming of Age in  schreibung im Original.
Samoa- konstruierte und fiktive Narrationen seien, die nur einen der subjektiven Selek-
tivitdt des Forschers geschuldeten Teil der in der Realitdt zum Ausdruck kommenden
Wahrheiten widerspiegeln. Clifford fiihrt weiter aus: ,,Ethnographic truths are [...] inhe-
rently partial - committed and incomplete* (Clifford 1986, S. 7, Hervorhebung im Origi-
nal). Was hiermit konkretisiert werden soll, ist die epistemologisch bedeutsame Tatsa-
che, dass im Feld stets mehrere vom Menschen verursachte ,,Stimmen* auf den Forscher
einwirken, die durch ihre diversen Anschauungen sinnlich wahrnehmbarer Welten so-
wie durch die komplexe Auslegung von Wirklichkeitsverhiltnissen - sei es mittels kon-
kreter Handlung oder Formen der Narrativierung - den kulturell imprignierten Raum
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mit Bedeutungsnuancen aufladen. Dieser Polyphonie, sprich diesem Vorhandensein
multipler und simultaner Realitéten, in denen Menschen leben und partizipieren, kann
eine ethnografisch gestimmte Monografie nur dann Rechnung tragen, wenn den unter-
schiedlichen Perspektiven, Auslegungshorizonten und Weltsichten der Informanten
Tribut gezollt wird, die wiederum nur durch einen Akt der ,verstehenden Interaktion
des Anthropologen mit den Mitgliedern der fremden Kultur* (Greverus 1978, S. 33) in
helleres Licht gesetzt werden kénnen.

Wie aus der oben geschilderten Kontroverse hervorgeht, kommen zwei Wissenschaftler
bei der Untersuchung der samoanischen Kultur zu unterschiedlichen Ergebnissen. Mead
beschreibt die Insulaner als sexuell freiziigig, nicht verklemmt und promiskuitiv. Der
um die reine Lehre bemiihte Hiretiker Freeman zeichnet ein Gesellschaftsbild, in dem
Ehrgeiz, Streitsucht und das Ideal der Jungfriulichkeit dominierende Positionen ein-
nehmen. Vor dem Hintergrund, dass beide Anthropologen eine zeit- und erfahrungs-
intensive Periode im Feld zubrachten, dort die Sprache ihrer Untersuchungsgruppe
erlernten und im Rahmen einer ,dichten Teilnahme* (Spittler 2001) eine komplexe
und sinnverstehende Erfassung der gelebten Realitét ,,vor Ort“ (Knecht 2010, S. 48f.)
realisieren konnten, diirfen durchaus die folgenden Fragen aufgeworfen werden: Wer
von beiden lag bei seinen Beobachtungen richtig? Welche ,,Wahrheit* spiegelt die Kul-
tur der Samoaner am authentischsten wider? (Brednich 2001, S. 87; Shore 1983). Las-
sen wir an dieser Stelle erneut James Clifford zu Wort kommen, der bei der Evaluierung
der anthropologischen Auseinandersetzung zu einem Ergebnis kommt, das sowohl die
dichotomen Sichtweisen der Kontrahenten beleuchtet als auch die oben bereits be-
schriebenen kulturhistorischen Betrachtungen mit einbezieht: ,,Man sieht sich einem
starren Gegensatz iiberlassen: Meads anziehende, sexuell befreite, ruhige Welt des
Pazifiks einerseits, Freemans Samoa der brodelnden Spannungen, strikten Kontrollen
und Gewaltausbriiche andererseits. Tatsichlich bilden Mead und Freeman eine Art
Diptychon, dessen gegeniiberliegende Tafeln eine immer wiederkehrende westliche
Ambivalenz beziiglich des ,Primitiven‘ anzeigen. Man fiihlt sich an Melvilles Typee
erinnert, ein sinnfreudiges Paradies, das von Angst, der Bedrohung durch Gewalt, durch-
woben ist*“ (Clifford 1995, S. 208, Hervorhebung im Original). Ohne Zweifel war Freeman
ein ehrgeiziger, intellektueller, autoritdrer und geltungsbegieriger Wissenschaftler mit
Hang zum verletzenden Sprachgebrauch, der es sich angesichts eines heterogenen Spek-
trums an Faktoren zur Lebensaufgabe auserkoren hatte, das Euvre von Mead in Miss-
kredit zu ziehen. Dass er bei seiner Argumentation die Befunde zur Verifikation seiner
Thesen nur sehr selektiv auswihlte und gleichzeitig zentrale Quellenmaterialien zwecks
Komplexititsreduzierung eines differenzierten Sachverhaltes aus ihrem eigentlichen
Kontext herausschilte bzw. anderen Ergebnissen absichtlich keine Beachtung schenkte,
gehdrte zu seinen wichtigsten Stil- und Uberzeugungsmitteln beim Kommunizieren der
,Wahrheiten* {iber die Kultur Samoas. Fiir die Konstruktion einer medial aufgehiibsch-
ten Good Story (Shankman 2009, S. 6, 204f.) gehdrt diese Art der Glittung von Wogen
zu einem zentralen literarischen Kniff des Autors. Was gibt uns nun die hier ausgebrei-
tete Kontroverse mit auf den Weg? Gerade wissenschaftlich relevanten Sachverhalten
wie etwa methodische Souverinitit, diffizile Quellenkritik, variable Interpretations-
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horizonte, generelle Fragen der kulturanthropologischen Forschung sowie eine ein-
gehende Beschiftigung mit der Wissenschaftsgeschichte der Disziplin kamen im Zuge
dieser wohl lebendigsten Form der Streitkultur innerhalb der Kulturanthropologie eine
gesonderte Relevanz zu. Im Zuge dieser Auseinandersetzungen vollzog sich eine nach-
haltige Profilierung des theoretischen wie methodischen Instrumentariums innerhalb
unseres akademischen Faches, das aufgrund seiner weitreichenden Popularisierung
bei mehreren Generationen von Studierenden groRes Interesse weckte und daher sein
Mauerbliimchendasein als despektierlich bedugtes Orchideenfach ad acta legte. Das aus
westlicher Perspektive konstruierte Kontrastivimage der triebgesteuerten Polynesier,
die den Seitensprung bzw. One-Night-Stand der ,,wahren Liebe“ vorziehen, beweist sich
vor dem Hintergrund unserer Kulturgeschichte sowohl als ein sinnstiftendes als auch
unsere nostalgischen Wiinsche und zivilisationskritischen Angste besénftigendes Ge-
dankengebidude der Imagination, das fiir zahlreiche Menschen aus der Vergangenheit
unhinterfragten Giiltigkeitscharakter besaR bzw. deren Kosmogonien wieder erkenn-
bare Strukturen zu verleihen vermochte. Der Kulturanthropologe Christoph Antweiler
formuliert es wie folgt: ,Die Siidsee ist der richtige Ort fiir falsche Vorstellungen. Fiir
Westler war sie immer ein Land der Fantasien und Projektionen, nicht erst seit Gauguin®
(Antweiler 2009, S. 212f.).
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