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1. Boden. Monticola

A. Der Boden und seine Beschaffenheit

Es gibt zwei Aspekte gesellschaftlichen Seins, welche durch die lokalen Bodenverhéltnisse
sehr stark geprégt sind. Sicher wére es falsch, eine Monokausalitét zwischen bodenkundlich
erfal3aren Daten und gesellschaftlich kulturellen Daten zu behaupten. Gleichwohl besteht
zwischen "Boden" einerseits und "Migration” sowie der Existenz des "Fremden” andererseits

in den untersuchten Gesellschaften aus emischer Perspektive ein enger Zusammenhang.

Die wichtigsten Unterscheidungen, welche Natemba und Betammaribe in Hinsicht auf das
von ihnen besiedelte Land kennen, entsprechen Konnotationen, die etisch durch die Begriffe
Erde, Land und Boden unterschieden werden, und emisch in dem Wort tem zusammengefalit
sind. Der Boden stellt volkswirtschaftlich fir beide Vergleichsgesellschaften den
wesentlichsten Faktor dar. Es ist daher unerl&Rlich, die bodenkundlichen Besonderheiten des

Atakoragebietes zu benennen.

Die Verwitterung unter tropischen Bedingungen fuhrt zu Laterit-Boden oder Roterden, die
am an Kieselsaure und Humus sind. Die Beschaffenheit des Siedlungsgebietes beider
Vergleichsgruppen ist durch Boden gekennzeichnet, die den tropischen Bedingungen
entsprechend hauptséachlich zu verschiedenen Roterden verwittern. Im Siedlungsgebiet der
Betammaribe liegen teilweise auch humusreichere Oberfldchen, die sedimentdominierte
Bodenqualitdten aufweisen. Maurice stellt in den funfziger Jahren schon eine hohe
demographische Dichte der stdwestlichen Siedlungsgebiete im Atakora (dem
Hauptsiedlungsgebiet der Betammaribe) fest und fuhrt das auf die hohere Fruchtbarkeit der
Grauerden zurick, die im Unterschied zu den im Siedlungsgebiet von Natemba
vorherrschenden Lateritbdden humusreicher sind und mehr Mineralien enthalten. Die
Landwirtschaft sei wenig ergiebig und die Arbeit darin hart, vor allem da sich die

Bevolkerung, die ernghrt werden muisse, rasch vermehre®.

2 Maurice 1986, S. 51.
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1. Kuyégu Sandige, feinkrimelige Erde. Gut fir Anbau von Fonio,
Hirsearten, Erdnul3. Schlecht fir Yams. Auch fur Hausbau
benutzt.

2. Ditadiikoti Anbaufldchen an steinigen Berghangen, die mit Steinterrassen

myégé angelegt sind. Hirse. Keinesfalls Yams. Fonio ist wegen der
Ernte schwierig.

3. Kuprirgu Fur Yams besonders gut, da flach gelegen mit starkem
Roterdeneinschlag. In Mischbau oder Fruchtwechsel wird darauf
auch Hirse angebaut.

4. Kupu Feuchte Tonerde, die an Oberflachenwasser liegt. Vor allem
Sekundérkulturen wie Reis und Zwiebeln, seltener Hirse.

5. Tetéte Tonerdenhaltiger Latrit. Hausbau und Mauerwerk.

6. Kutyégu Salzhaltige Roterde, dient zur Herstellung des traditionellen
Speisesal zes.

7. Tidénti Feiner salzhaltiger Ton, der zur Salzversorgung der Rinder dient.

8. Kusa Im Hausbau Tisanti genannt. Mit Kupu verwandt, aber viel
feiner. Dient zum Verputz und zur Hartung der Mauern.

9. lbidi Ausgewaschener, unfruchtbarer Boden.

10. Didonni L ateritfel sformationen.

10. Médonne Andere Bezeichnung fur Didonni.

11. Fékufé Lateritbrocken, durch Wasser verhértet.

12. Mukwommu Gipsabraumhalde.

Bei den Betammaribe &3t sich die Bodennutzung sehr oft an den emischen Begrifflichkeiten
fir Bodenqualitaten erkennen. Schon ein Kind lernt die verschiedenen Arten von
Bodenqualitdten und ihre Art der Nutzung kennen. Betammaribe unterscheiden zwolf
Bodenqualitaten (Mercier 1968 : 254). Sie sind in drei Kategorien geordnet: Fir den Feldbau
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gut nutzbare Boden (Typ 1-4), fur den Hausbau und in der Kiiche verwendete Bodenarten
(Typ 5-8) und vier Typen unfruchtbarer Boden, von welchen einer zum Gipsabbau genutzt
wird (Typ 9-12). Von der Bodenqualitét hangt nicht nur ab, welche Pflanzen angebaut
werden, sondern auch die Aufteilung der Bodennutzungsrechte, nach welchen jeder Familie
eine entsprechende Flache der jeweils verfiigbaren Bodensorten zugeteilt werden muR.?
Sehr oft geben die Bezeichnungen der Bodenqualitdt den darauf errichteten Siedlungen ihren
Namen: So heilt Tedonté, zum Beispiel, der Ort, um den viele Lateritfelsformationen liegen.

Raumliche Differenzierungen von Flachen sind durch die priméren Differenzen der
Bodenqualitdten bestimmt, denn nur dort, wo der Boden so fruchtbar ist, daf3 er im
Fruchtwechsel und mit kurzen Brachen bebaut werden kann, werden grél3ere Hofe, kubwoti,
gebaut und wird langer gesiedelt. Felder, die langere Zeit brachgelegt werden miissen, heil3en

bei Betammaribe kuténgu (Mercier 1968 : 255) und liegen weiter von den Hausern entfernt.

Die Natemba bebauen auf3erhalb des Kernsiedlungsgebietes fast nur Felder, die sehr lange
Zeit (bis zu 10 Jahre) brachgelegt werden muissen, da in ihrem Siedlungsgebiet fast
ausschliefdich Lateritbdden zu finden sind. Wahrend der Brache (Nateni: yeedi) sind diese
Gebiete jedoch as Sammel- und Jagdgebiet sehr wichtig. Die in ihrem Gebiet
vorherrschenden Bodenqualitdten lassen eine dichtere Bevolkerung kaum zu. Uber das
Bevolkerungswachstum lassen die vorhandenen Daten aus meiner Untersuchung die
Vermutung zu, dai® bestimmte rituelle Vorschriften zu einer Geburtenregulierung fihren.?
Die Abwanderungstendenzen einzelner Natemba sind den von mir gemachten Erhebungen

nach hoher als die von Betammaribe.

2 vgl. Mercier 1968, S. 254 f.
2 Siehe dazu im Kapitel (iber Mann und Frau die Regeln, welchen Kohabitationen bei Natemba unterliegen.
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B. Die Erde. Gute und schlechte Zeiten

Das Verhdltnis, welches Natemba und Betammaribe zur Erde, ihrem Land oder dem Boden
haben, ist sehr &hnlich. Bodenbedingungen und klimatische Bedingungen sind weitgehend
dhnlich. Besonders ihre Vorstellungen Uber die "Gesetze" bauerlicher Lebensweise lassen
einersaits erkennen, wie hart deren Existenzbedingungen sind, aber auch wie hoch das Mal3
der Anpassung an ihre natirliche Umwelt und ihre Ressourcen andererseits ist. Die
gesellschaftliche Reproduktion erscheint in "guten Zeiten" maxima an ihre natlrliche
Umwelt angepaldt zu sein. Allerdings befindet sich diese Anpassung in einem fragilen
Gleichgewicht zwischen den Erfordernissen menschlichen Daseins und kargen Ressourcen.
Die Beschaffenheit des Bodens selbst und die klimatischen Bedingungen verlangen von den

Bauern einen flexiblen Umgang mit den jeweiligen Verénderungen ihrer Lebensbedingungen.

Erde bezeichnet eine metatheoretische Ebene, welche eng mit zeitlichen Vorstellungen
verknupft ist. Die Bezeichnungen fir Erde sind bei Natemba und Betammaribe einander sehr
ahnlich. In Nateni heif3t sie tenga (manchmal auch tenka-a gesprochen) und in Ditammari ke-
tinge. Die gute Erde nennt man ketenge ye. Im Zentrum der Vorstellungen Uber Erde liegt
eine feste gedankliche Verkniupfung des "Gebens und Nehmens'. Erde gibt Leben. Erde
nimmt Leben. Sie ist es, die den Menschen zwar erhélt, die ihn aber auch Muhe und Arbeit,
jasogar das Leben kostet. Dal’ sie nicht immer nur gibt, sondern auch nimmt, wird nach dem
Tod eines Menschen deutlich, wenn er in der Erde begraben werden muf3, und in der Saat,
die in die Erde eingebracht werden muf3, bevor etwas wéachst, das man ernten kann. Daran
erinnern Betammaribe und Natemba in den Texten ihrer mindlichen Tradition. Wie allen
Austauschbeziehungen wohnt auch dieser Beziehung zwischen Mensch und Erde eine
bindende Kraft inne, die den Menschen zu Gaben verpflichtet. Sehr haufig erinnert man im
Alltag an diese Gabe in Form von Trankopfern. Die Libation ist eine im Tagesverlauf fast
beilaufig verrichtete Geste, die zum Alltag gehort. Andere Formen des Opfers sind kleine
Gaben von Getreide oder Fett auf den zu Altéren aufgeschichteten kleineren Felsplatten.
Auch Maurice beschreibt die Opfergaben einer alten Frau an die Erde. "Les offrandes peuvent
étre tres simple: Nkén, veuve habitant Tageye, offre ainsi un peu de graisse de boef a tiyku
tiykutammu, génie demeurant prés de son champ, ceci avant de commencer les cultures. Une

courte invocation prie le démon d’ accorder une bonne santé et une récolte abondante. Quand
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celle-ci est arrivée, Nkan offre un épi de mil avant le début du travail."* In Analogie zur
Reziprozitdt zwischen Menschen bildet diese Form des Opfers einen Austausch zwischen
Mensch und Erde. Symbolisch wird gegeben, was spéter zurtickerwartet wird. Doch nicht nur
Bitt- sondern auch Dankopfer werden auf den Feldern gemacht. Ist die Saat gut aufgegangen
und das Feld steht voll, opfert man erneut einen Buschel Getreidedhren vor Beginn der
Erntearbeiten®. Die rituell vorgenommenen Opferhandlungen konstituieren in Analogie zu
Vertragsformen, welche uns aus dem rémischen Recht oder aus unserem Sachenrecht bekannt
sind, ein dem vereinbarten Austausch von Gutern entsprechendes Handlungsrudiment, das
dem Erinnerungsvermdgen der Menschen dazu dient, klar zu definieren, welchen Charakters

dieser Vertrag ist.”

In schlechten Zeiten sprechen Betammaribe davon, dal? die Felder tot seien. Man sagt dann,
zuhause im Dorf sei der Hunger. "Das ist der Hunger, der pfeift seine Pfeife, und er wird
auch den Hof und die Hofe finden."#® Veranderungen, die sich auf Zeiten beziehen, in
welchen es gut war, da oder dort zu leben, werden von den Bauern selbst sehr oft

thematisiert.

Die Erdzeiten periodisieren Betammaribe nach drei Epochen. Die menschliche Nahrung dient
darin as "Leitfossil". Vor dem Handel mit weilRem Saz, der Zeit der Erde, war fir die
Kche auschliefdlich kutyégu als Salz in Gebrauch. Sie wird aus einem Sud, dem salzhaltige
Roterde?” und die Asche bestimmter Pflanzen beigegeben wird hergestellt. In dieser Epoche
erndhrte sich der Mensch vor allem von dem, was ihm die Erde gab, ohne da er sie
"aufkratzte" und im Ubertragenen Sinne "verletzte" und damit friher oder spéter unfruchtbar
machte.”® Ihr folgt die Zeit der Korner. In einer der Mythen Uber den Ursprung des Todes

wird von der Zeit erzahlt, in der der Mensch noch keine Korner als Nahrung kannte, sondern

% Maurice 1986, S. 86.

2 Vgl. Maurice 1986, S. 63.

% Fir eine umfassende Darstellung vertragsrechtlicher Formen, siehe Kapitel 7.
#\/gl. Mercier 1968, S. 258.

" Sighe Liste der Bodenarten unter Teil A dieses Kapitels.

% Es gibt fiir diesen Gedanken eine Umkehrung, die darin besteht, daf3 Betammaribe sich nicht nur mit Erde
wahrend der Initiationsriten einreiben, um ihre leibliche Fruchtbarkeit zu férdern, sondern auch die Tatowierung
im Zusammenhang, wenn nicht sogar als Voraussetzung menschlicher Fruchtbarkeit begreifen.
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nur Wurzeln. Es war der Tod, der den Menschen das Getreide brachte. Als "Bezahlung”
nahm dieser jedesmal einige Menschen mit. Diese Zeit der Kdrner und Knddel wird heute
zum Gegenstand wehmutiger Erinnerungen, im Sinne von "besseren Zeiten" oder "guten alten

Zeiten". Die dritte Epoche, die Gegenwart, ist eine Zeit von Fleisch und weiRem Salz.?®

Die Natemba erzahlen von Hungerzeiten und sprechen gleichzeitig davon, dal3 der Hunger
jederzeit wiederkommen kann. Sie sagen: "Der Hunger hat heute noch nicht angefangen. Es
war vor langer Zeit, da gab es noch grofRen Hunger. (...) Als unsere Mutter sagten: "Wir
haben so grof3en Hunger," das war immer zu der Zeit, als dieser Baum (der Baobab) Frichte
trug,"* und deuten damit an, daR in jedem Jahr eine Zeit kommt, in der die Menschen nicht
richtig satt werden. So wie die Tage, an welchen man nicht satt wird, jedes Jahr
wiederkommen, so kommen auch die Zeiten, in welchen die Menschen Hungers sterben,
immer wieder. Wenn der Hunger zu grof3 wird, so wird erzéhlt, versuchen die Menschen zu
erfahren, "wer irgendwo in der Gegend noch Essen hat" und machen sich auf die Wanderung

dorthin.®

Natemba erinnern in ihren Erzahlungen jedoch auch an eine Zeit, in der Mensch und Tier
noch in einem Haus lebten. Jeden Tag ging damals ein anderer auf die Jagd. Allein der Affe
brachte schrecklich schmeckendes Dornengestriipp, das er gesammelt hatte, mit. Als man ihm
den Auftrag gab, dem Menschen bei der Jagd zu folgen, um zu sehen, auf welche Weise
dieser das schmackhaftere Fleisch finde, kam der Affe zurlick zu den Tieren und sagte, der
Mensch zeige mit ausgestrecktem Arm und Zeigefinger auf die Beute, dadurch falle diese auf
der Stelle tot um. Die Tiere glaubten dem Affen nicht. Als aber auch der Gorilla dem
Menschen nachschlich, um ihn bei der Jagd zu beobachten, kam er zuriickgeeilt und rief: "Es
stimmt, was der Affe erzahlt hat. Wenn der Mensch auf euch zelt, mufé ihr sterben.” Da
flohen alle in den Wald und lief3en den Menschen alein im Haus. Deshalb hat alein der
Mensch heute ein Haus.** Die inversive Verschiebung kulturhistorischer Epochen, hier die

Vorverlegung der Sel3haftigkeit vor die Zeit der Jager und Sammler, ist ein deutliches Indiz

# Vgl. Mercier 1968, S. 238.

% Nateni-Nr. 35.

% Vgl. Nateni-Nr. 39, Der Schatz im Termitenhiigel, Mategesa S. 45 f.

%2 vgl. Nateni-Nr. 44, Wie Mensch und Tier sich trennten, Mategesa S. 45 f.
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fUr die Tatsache, dal3 sich bis heute die Lebensgrundlagen der Natemba nur dadurch, man
konnte sagen mit einem "Trick", sichern lassen, dal3 sie namlich epochenhaft wieder zu

Jagern und Sammlern in weiten Umkreisen werden.

Viele Erzahltexte der Natemba und Betammaribe beginnen damit, dal3 von einem Jager die
Rede ist, der in der Wildnis entweder auf eine Frau trifft oder fruchtbare Erde findet. In jeder
Art von Reden Uber das Land stellen die Bauern des Atakora einen engen Zusammenhang her
zwischen dem, was das Land gibt, ohne dal3 man es bearbeitet - also mit Sammeln, Jagen
oder Fischen erworben werden kann - und den Gitern, die es hervorbringt, nachdem es
bearbeitet wurde. Sie wissen und erzéhlen ihren Kindern davon, dal3 ihr Leben, je nachdem,
welche Zeiten herrschen, manchmal mehr von der Jagd und dem Sammeln und dann wieder
mehr von den auf den Feldern geernteten Produkten abhangt. Wenn die alten Ménner von
den grof3en Hungersnéten erzahlen, erwdhnen sie deshalb, dal3 man in Hungerzeiten Kréauter
und Wurzeln sammelt. Jagen, Sammeln und Bebauen wirken meinen Beobachtungen nach
auch im Alltag beider Gesellschaften immer zusammen. Dabel wird deutlich, dal3 nur wer in
allen drei Bereichen erfolgreich ist, sich und seine Familie sicher erndhren kann. Ein guter
Jager genielt hohes Prestige®™, aber auch ein erfolgreicher Bauer wird entsprechend
geachtet. Deutlich wird dieser enge Zusammenhang aber auch in den Mythen, welche vom
Sammeln und Jagen erzahlen, sowie in den Vorstellungen Uber verschiedene "Erdzeiten” und

der Deutung von Riten, die Jagd und Landwirtschaft zusammenfassen.

C. Das Land und seine Grenzen

Voraussetzung fur den Erfolg in der Landwirtschaft und bel der Jagd ist unter anderem die
genaue Kenntnis der Umgebung und ihrer belebten Natur. Es ergibt sich ein Schema, an das
sich die Sozialisation der Kinder anlehnt, das aber auch dem Anwachsen der Kenntnisse eines

Fremden in der neuen Umgebung entspricht.

® Vgl. Mercier 1968, S. 223 f.
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Betammaribe sprechen vom ganzen bewirtschafteten Land, der Gegend, in der sie zuhause
sind, in dem Sinne von: "bei uns daheim" oder "bei uns', wenn sie kutammadigu sagen®.
Man stellt sich dabei unterschiedslos das Land und seine Leute vor, wie siein vielen Liedern
besungen werden. Es ist eine Gemeinschaft, die nicht nur gute und schlechte Zeiten, sondern
auch gute und schlechte Boden miteinander teilt. Auf der Ebene von Raum- und
Zeitvorstellungen bestent hier zwischen alen emischen Bezeichnungen eine enorme

Kohérenz.

In den Riten, die den Zusammenhang von Jagd und Feldbau betonen, wird dem existenziell
wichtigen Abwechseln und Kombinieren zwischen Jagen, Sammeln und dem Feldbau am
deutlichsten Ausdruck verliehen. Bel jugendlichen Betammaribe zum Beispiel, die Mercier
in den vierziger Jahren befragte, ist disori ein legendéres Monster, das, nachdem man es
getétet hatte, in der Wildnis begraben wurde. Es soll der erste Benumbé gewesen sein, der
sich in der Gegend herumtrieb.® Das Jagdmedikament, das den Jager schiitzen und ihn stark
machen soll, tragt den Namen dieses Mannes. musotye. Es spielt nicht nur bel der Jagd
sondern auch bel den Riten der Erstlingsfriichte eine grof3e Rolle. Die Mehrzahl derer, die
musotyé einnehmen, ist davon Uberzeugt, dal3 dieses Medikament auf den Mord, der von
einem ihrer Vorfahren an musotyé veriibt wurde, zuriickgeht. Es gab nach Mercier (1968 :
227) im Siedlungsgebiet der Betammaribe keinen Ort, an dem man dieses Medikament nicht

kannte.

Jedes Jahr im Oktober feiern Betammaribe nach dem Fest des Jétens der weillen Hirse,
tipeinti, und vor der Ernte der kleinkdrnigen Hirse, das Fest des musotyé, dem
Jagdmedikament. Zu diesem Anlal3 wird die Erneuerung des Jagdgliickes, das dieses Mittel
gewahrt, gefeiert. Es finden Tanze und Streitgesdnge zwischen den benachbarten Hofen statt.
Die dabei gesungenen Lieder thematisieren nicht so sehr die Jagd oder den Krieg, sondern
geben viel Raum fur Lob und Spott. Das Zeremoniell der Jagdriten vermischt sich mit dem
der Feldbauriten. Gesungen wird in den Gemeinschaften, die miteinander zur Arbeit auf die
Felder ziehen.

% Vgl. Mercier 1968 : 257. Dieses Wort ist "de trés fortes résonnances, celles d'unité de destin et
d histoire."

% Angehoriger einer loka &dteren Bevolkerungsgruppe as Betammaribe.
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Die Besoribe, in deren Siedlungsgebiet die Betammaribe nach und nach eingezogen sind,
erzahlen, sie haben von | éténkodé, den Erdzwergen, das Land erhalten.®* Bis heute haben
Betammaribe mehr und mehr das Gebiet der "osuri" genannten Bauern besiedelt. Das héangt
damit zusammen, wie ein solches Feld bei Betammaribe entsteht. Wenn Betammaribe auf
unbebautem Boden ein neues Feld anlegen wollen, geht dies folgendermal3en vor sich: Ein
Jager oder ein anderes Mitglied der Familie stellt auf seinem Weg durch die Wildnis fest,
daf’3 es an einem bestimmten Ort kéténgé winni gibt, ein Stiick Land, wo die Erde gut zu sein
scheint. Wer hier ein neues Feld anlegen mochte, der reil3t dyonni (ein Bluschel Gras) aus.
Dieses Buschel legt er an der nachstgelegenen Stral3enkreuzung mit den Halmen nach unten
ab. Darauf legt er einen Stein, dik(ngiri. Diese Zeichen bleiben flr sechs Monate an diesem
Platz. Jetzt mul3 jeder Vorbeilkommende, wenn er sie wahrnimmt, rufen: "Yéniandia ni?" Das
heil3t: "Wer hat das genommen?' Eine Art und Weise, die die Wahl, das Feld an dieser Stelle
anzulegen, bekraftigen soll. Die Wildnis wird von vielen Geistern bewohnt, die sich gestort
fuhlen koénnen, und deshalb ist es wichtig, einige Vorkehrungen zu treffen, wenn ein neues
Feld angelegt werden soll. Wenn es sich in der Nahe eines heiligen Hains oder Waldstiickes
befindet, dann muf3 an dem Zeichen oder Mal, das diese Kraft reprasentiert, ein kleines Opfer
gemacht werden. Das kann an einem Stein, einem Fels, einer Quelle oder an ein paar
aufeinander geschichteten Steinen, einer Hohle oder dhnlichem sein. Sonst ist die Gefahr
grof3, dal3 die Ernte des Bauern von Affen oder anderen réuberischen Banden zerstort werden
wird®. Der Fruchtwechsel beginnt in dieser Gegend immer mit Fonio oder noch davor mit
tuwadonti, ein Busch, dessen Bléatter und Kerne als Nahrung dienen.® Das sind zwei der

dltesten Anbauprodukte, die Betammaribe kennen.

Das Gebiet, in dem die Betammaribe leben, besitzt wesentlich gréf3ere Ausdehnung als das

der Natemba. Bel Natemba, die ihre lokale Identidt gegeniiber dem Fremden formulieren in

% Maurice 1986, S. 51. Was den Namen der Erdzwerge betrifft, so finden sich dafur in fast allen sudaniden
Gebieten Westafrikas dhnliche Bezeichnungen.

¥ Maurice 1986, S. 63.
% Vgl. Maurice 1986, S. 63.
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dem sie auf den Erdherrn® verweisen, bleibt eine Grenzziehung fir das Siedlungsgebiet
nach raumlichen Mal3stdben ungenau. Dies illustriert die Art, wie dem Fremden erklart wird,
was ales zu Taiacou®™ gehdrt. Auf den Wegen zwischen den Feldern stehend wird mit
weitausholender Geste auf mehr oder weniger gut zu erkennende Erhebungen und Béaume in
der Landschaft gezeigt und erklart: "Auch dort wohnen Uberall Leute, die zu unserem
Erdherrn kommen." Die Grenzziehung erscheint jedoch nicht in der Form eines politischen
EinfluBbereichs zu erfolgen, sondern geschieht vielmehr Uber die Zuordnung zu einer
immateriellen Ressource. Der Wissensbestand Uber Feldbau enerseits und soziale
Zusammenhange andererseits geht von diesem Kompetenz anhédufenden Zentrum aus, dassich
als Gehoft des Erdherrn materialisiert. Taiacou, wie auch das Land, in dem Natemba zuhause
sind, genannt wird, liegt in einer Ebene unterhalb der nach Westen schroff abfallenden
Bergkette. Es dehnt sich in ener leicht higeligen Landschaft aus, die von wenig
Wasserlaufen durchzogen wird. Heute sind die von kanadischen Entwicklungshelfern
gebauten Brunnen fiUr die Wasserversorgung so wichtig geworden, dal3 die aten
Wasserstellen im allgemeinen keinen Einfluld mehr auf lokale Bildung von Nachbarschaft
haben. Allerdings ist es so, dal3 diese Tiefbrunnen jeweils von sich einander zuordnenden
Hofen von den Helfern angefordert wurden, denn sie wurden nur dort gebaut, wo von den
Ortsansassigen geniigend Arbeitskrafte zur Verfigung gestellt wurden. Die hausnahen Felder
dieser Gruppen sind klar voneinander getrennt. Sie werden mit Sorghum bebaut und tragen
wesentlich zum Unterhalt der Familien bei. Da auf sie regelméaig der Dung der Tiere
ausgebracht werden kann, miissen diese Felder nicht brachgelegt werden; ein regelmaldiger

Fruchtwechsel genlgt.

D. Eigentum von Land

Die Vorstellung, dal3 Grund und Boden jemandem zu gehdren habe, also grundsétzlich das

Eigentum von bestimmten Personen sei und daher einen Preis und einen Marktwert habe,
erscheint uns vielleicht zu selbstverstdndlich. Sie fihrt dazu, da3 bis in

* Fir eine ausfiihrliche Darstellung des Erdherrn der Natemba oder die Erdherren bei Betammaribe siehe
Kapitel 8.

“ Der Ort an dem der Erdherr der Natemba heute wohnt.
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rechtswissenschaftliche Publikationen unserer Jahre von bestimmtem nicht mit
Eigentimerrechten belegtem Land als "herrenlos" gesprochen wird. Woraus gefolgert wurde
und wird, dai es einer Landnahme unterzogen werden kann.** Im Zusammenhang mit dem
Erwerb von Grund und Boden Ubernimmt Gbaguidi den Begriff "herrenlos’, um seine
Definition der "Okkupation" darauf aufzubauen. Denn nicht nur die erste Okkupation, die
ausschliefdich asfriedlich charakterisiert wird, sondern auch die gewaltsame Okkupation, die
Schenkung und die stillschweigende Duldung implizieren die Vorstellung, daf3 Land
permanent genutzt werden mul3, und zwar im Feldbau. Gbaguidi spricht von der Permanenz
der Okkupation, die im traditionellen Recht die Méglichkeit bietet, Land zu erwerben. Dies
bedeutet nicht, dal3 das ganze Land verwertet werden mulf3, sondern dal3 es auch Brachland,
Landreserve, Sakralland oder verfluchtes und unfruchtbares Land gibt.” Nach welchem
Kriterium jedoch die Permanenz der Okkupation geltend gemacht werden kann, gerade wenn
es sich um oben erwéhnte Arten von Flachen handelt, bleibt bei Gbaguidi jedoch weitgehend
ungeklart.

Bel der Anerkennung der traditionellen Form von Grundbesitz durch das Dekret vom
8.10.1925" werden die unterschiedlichen Regeln, die Brachland, Reserveland, bebautes
Land und sakrales Land betreffen, nicht berlicksichtigt. Selbst ein nach langwierigem
Verfahren erworbener Besitzschein begriindet nach diesem Dekret noch kein Eigentumsrecht
im Sinne des modernen Rechts.* Es hat daher insbesondere in der Provinz Atakora wenig
Resonanz bei den Bauern erfahren. Erst durch das Dekret von 1955 wurde die traditionelle
Form des Grundbesitzes dem Grunderwerb nach dem Code Civil oder durch Immatrikulation
von Grundstiicken gleichgestellt.® Mit ihm wird zum ersten Mal die Theorie der "terres
vacantes et sans maitre”, des "herrenlosen™ Landes aufgegeben. Sie war entstanden, nachdem

die Theorie der Staatensukzession aufgegeben werden mufite.

! Gbaguidi 1994, S.26 ff.

2 Gbaguidi 1994, S. 31 und 36.

“ procédure de constatation de droit fonciers coutumiers, Vgl. Gbaguidi 1994 : 39 f.
“ Ghaguidi 1994, S. 42.

* Vgl. dazu Ghaguidi 1994, S. 43 f.; Journa Officiel de la République Francaise vom 21.5.1955, S. 5080;
18.7.1956 und Anderungen vom 17.8. /15.9.1956.
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Einerseits existieren also hier Gesellschaften, in deren Normgefiige es kein zivilrechtliches
Eigentum an Grund und Boden gibt, andererseits bildet das von den Menschen dieser
Gesellschaften besiedelte und bebaute Gebiet zugleich einen Tell des modernen
National staates Benin, dessen rechtlicher Auffassung nach fast alles von den Grenzen Benins

umschlossene Land Eigentum des Staates Benin ist.*

Heute gibt der Staat das Land in Erbpacht an die Besitzer. Die Gebuhren, welche fur eine
Eintragung in das Grundbuch erhoben werden, sind jedoch so hoch, daf3 ein mit den
herkdbmmlichen Methoden wirtschaftender bauerlicher Haushalt sie nicht aufbringen kann.
Sowohl die koloniae, as auch die nationalstaatliche Politik, insbesondere die Steuerpolitik,
hat offensichtlich dem Bodenertragsgesetz in den von Bergbauern besiedelten Gebieten zu
keiner Zeit auf irgendwelche Weise Beachtung geschenkt. Das Bodenertragsgesetz besagt,
da3 bei der landwirtschaftlichen Erzeugung der Ertragszuwachs auf einem bestimmten
Bodenstlick ab einem bestimmten Einsatz des variierten Produktionsmittels (z.B. des Arbeits-

oder Diingemittel aufwandts) abnimmt.*’

E. Nutzung von Land

In der Rechtsanthropologie hat sich fir das Bodenrecht akephaler Gesellschaften der
Ausdruck Bodennutzung durchgesetzt. Diese Nutzung kann sich, wie wir sehen werden,
ebenfalls sehr unterschiedlich gestalten. Wovon die unterschiedlichen Formen der Nutzung

abhéngen, darauf werden wir nun ndher eingehen.

Frihere Formen der Bodennutzung in der Region des nordlichen Nigerbogens beschreibt um
die Jahrhundertwende R. Asmis nach Besichtigung der Region und ihrer
Verwaltungsstationen. Er spricht von einem ohne Stammesorganisation besiedelten Gebiet,

in der jede Familie fur sich in ihrem Gehoft lebt, das mit gréf3erem oder kleinerem Abstand

“ Ausnahmen bilden kleine katastermaRig erfaldte Flachen, vor allem in den Stadten.
4" Das Gesetz gilt bei gleichbleibender Produktionstechnik und wurde das erste Mal von J. Turgot formuliert.
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zu anderen Gehoften in den fir die Savannen Afrikas bekannten Streusiedlungen liegt.*®
Geschlossene Dorfer gab es damals nicht: "Zu jedem Gehoft gehort ein bestimmtes Farmland,
das vorhandene Land ist aber noch keineswegs ganz aufgeteilt, es ist noch eine grof3e Flache
herrenloses Land vorhanden. Die einzelnen Farmen sind durch Steine begrenzt. Dieselbe
Flache wird funf Jahre bestellt, dann wechselt man die Stelle. Das Brachland bleibt im

n49

Eigentum des ersten Bestellers.

Im landlichen Siedlungsgebiet der Natemba und der Betammaribe unterscheidet sich Grund
und Boden auch heute nicht danach, wer darauf einen Eigentumstitel mit Zeugen, Kaufpreis
und Marktwert nachweisen kann, sondern wie er von wem genutzt wird und werden kann.
Unterschiede der Grof3e der durch einzelne Haushalte landwirtschaftlich genutzten Fléchen
ergeben sich trotzdem. Inwieweit dies an gesellschaftlichen Strukturen liegt oder sich nach
Faktoren wie der biologischen Beschaffenheit des Bodens, dem Pflanzenbestand und den zur
unterschiedlichen Bearbeitung des Bodens notwendigen Ressourcen samt ihrem mehr oder
weniger planvollen Einsatz richtet, ist von Fall zu Fall unterschiedlich zu beantworten. Sicher
hangt die Nutzung von den Kompetenzen und dem Mal? der eingesetzten Arbeitskraft ab. Das
wird am deutlichsten bei Brachland. Brache bedeutet das Recht, den einmal urbar gemachten

Boden nach einer Ruhepause wieder fur den Anbau von Kulturpflanzen nutzen zu kdnnen.

Aber auch Land, das nicht bebaut wird und bis in jingste Vergangenheit nicht als
Ackerflache genutzt wurde, unterliegt vielféltigen anderen Nutzungen. Gegenwartig wird in
diesen als dikpdad bezeichneten Gebieten von Natemba-Frauen vor alem Brennholz
gesammelt. Sie gehen dort in der Trockenzeit jeden Morgen Holz holen. In der Regenzeit
bringen sie das Holz auf dem Rickweg vom Feld, nachdem sie den dort Arbeitenden das
Essen hingetragen haben. Die Betammaribe-Frauen hingegen bestehen darauf, sich in der
Trockenzeit grof3ere Vorrédte an Holz, das sie aus dem Busch holen, anzulegen. Das heil, das
junge Holz - das sind nachwachsende Nutzbdume auf den Feldern - wird weitgehend
geschont. Der Vorrat dient fir Kochfeuer in der Regenzeit, in der in den Bergen das Holz

schlecht trocknet.

% Asmis 1912, S. 7.
4 Asmis 1912, S. 98.
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Diesem von den Frauen der Natemba und Betammaribe auch fir das Sammeln von Heil- und
Wairzpflanzen durchgehend genutzten Land muf3 fir alle Berechnungen o6konomischer
Schétzungen in Zukunft mehr Aufmerksamkeit geschenkt werden. Mercier® auRert sich zu
bodenrechtlichen Fragen vorsichtig und konstatiert, dal3 esin jliingeren Texten heifdt, der "chef
de terre" sa fur die Zuteilung von Grund und Boden an Bauern und Fremde zustandig. Der
Begriff "chef de terre" - im Deutschen mit Erdherr Ubersetzt - taucht jedoch in allen dlteren
Texten nicht auf. Die uns Uber Erdherren vorliegenden Informationen insgesamt lassen weder
die Annahme zu, bei Natemba konnte Land durch den Erdherrn an Fremde verkauft oder
verpachtet werden; noch ist heutzutage einer der Erdherren im Betammaribe-Siedlungsgebiet
mit dieser Kompetenz ausgestattet. Eine allgemein gultige Aussage kann hochstens lauten:
Erdherren sind der Regel nach Landwirte mit einer so grof3en Ackerflache, dal? aus ihr nach
der Brachlegung, wenn die Hauswirtschaft durch den Weggang der Kinder kleiner wird,
Flachen an andere Nutzer abgegeben werden kénnen. Da der frihere Nutzer derjenige it,
welcher mit diesen speziellen Flachen die meisten Erfahrungen hat, ist er auch derjenige,
welcher dem Anfénger die entsprechenden Ratschlége geben kann, um gute Ernten zu
erzielen. Die Urbarmachung von Land wird von den Alten an die nachfolgende Generation
delegiert. Die meisten jungen Manner bauen und leben also auf Land in der Wildnis.> Mit
der Griindung von eigenen Haushalten ist diese Phase abgeschlossen.® Die heiratsfahige
Tochter oder Schwester und brachgelassenes Land geniefen beide eine sehr hohe
Wertschatzung. Um eine eigene Familie griinden und erhalten zu kdnnen ist es von grofiter
Bedeutung, dal3 Frauen oder Land "ausgetauscht" werden kdnnen. Ein Natemba oder ein
Betammaribe, der keine Schwester hat oder dessen Familie Uber keine Brache verfiigen kann,
wird &dhnlich betrachtet wie jemand, den wir in unserem Kulturkreis als "mittellos”

bezeichnen wirden.

® Mercier 1968, S. 163.

! Was hier als Wildnis bezeichnet wird, entspricht der Vorstellung, daf? es sich um Flachen handelt, die nur
mit groRem Arbeiteinsatz fir menschliches Uberleben nutzbar gemacht werden kénnen.

%2 Vorausgesetzt, es kommt fiir sie keine Ubernahme des véterlichen Hofes in Frage. Aus anderen Texten
geht hervor, dal? diese Mdglichkeit bestenfalls fiir den jlingsten von mehreren Briidern besteht, wenn die Briider
des Vaters his dahin alle einen eigenen Haushalt mit Frau(en) und Kindern griinden konnten.



