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Fiir Monique

»Scriptorum chorus omnis amat nemus et fugit nrbem,
rite cliens Bacchi, somno gandentis et umbra.«
Horaz, Epistulae 11, 2, An Florus






Vorbemerkung

Das vorliegende Buch, das zweite der Reihe Mythologica, fihrt die
in Das Robe und das Gekochte begonnene Untersuchung fort. Wir
hielten es daher fiir ratsam, die unerlifilichen Informationen zu
rekapitulieren, damit sich der Leser auch ohne Kenntnis des vorigen
Bandes dem vorliegenden zuwenden kann, der nachweisen will, daf§
die Erde der Mythologie rund ist; er verweist also nicht auf einen
obligatorischen Ausgangspunkt. Wo immer der Leser beginnen mag,
wird er die Gewiflheit haben, ans Ende des Wegs zu gelangen, vor-
ausgesetzt, er lenkt seine Schritte stets in dieselbe Richtung und
schreitet geduldig und gleichmifig voran.

In Frankreich wie anderswo haben die von uns im ersten Band ver-
folgte Methode sowie die dort vorgebrachten Resultate viele Dis-
kussionen hervorgerufen. Der Zeitpunkt, auf sie einzugehen, ist
meiner Meinung nach noch nicht gekommen. Wir ziehen es vor,
unsere Aufgabe fortzusetzen und die Akte anzureichern. Gegner wie
Verteidiger werden dann iiber mehr Beweisstiicke verfligen. Wenn
das Unternehmen dem Ende zugehen wird und wir unsere Zeugen
vorgestellt und alle unsere Beweise offengelegt haben, mag es zur
Verhandlung kommen.

Wir begniigen uns also im Augenblick damit, denjenigen zu danken,
die uns geholfen haben. Jesus Marden dos Santos, Direktor des
Servico de Meteorologia do Brasil, Djalma Batista, Direktor des
Instituto Nacional de Pesquisas da Amazonia, Dalcy de Oliveira
Albuquerque, Direktor des Musen Paraense Emilio Goeldi und
Madame Claudine Berthe vom Nationalmuseum fiixr Nartur-
geschichte haben uns wertvolle meteorologische bzw. botanische
Hinweise gegeben. Mademoiselle Jacqueline Bolens half uns, die
deutschsprachigen Quellen zusammenzutragen. Mademoiselle Nicole
Belmont hat uns bei der Dokumentation, der Illustration und der
Herstellung des Index beigestanden.






Zur Einstimmung

»Et encore estandi Pangre sa main tierce foiz et toncha
le miel, et le few sailli sus la table et usa le miel sanz faire
a la table mal, et Poudenr qui yssi du miel et du fen fu
tresdoulce.«

De I'Y'stoire Asseneth, S. 10; in: Nouvelles Frangoises en
prose du X1Ve siécle, Paris 1858






Die Metaphern, die vom Honig inspiriert sind, gehdren zu den
dltesten unserer und fritherer Sprachen. Die vedischen Hymnen ver-
binden haufig Milch und Honig miteinander, von welchen, der Bibel
zufolge, das gelobte Land tberflieflen wird. »Stifler als Honig« sind
die Worte des Herrn. Bei den Babyloniern war der Honig die hichste
Opfergabe fiir die Gotter, denn diese verlangten nach einer Nah-
rung, die nicht mit dem Feuer in Beriihrung gekommen war. In der
Ilias dienen die Honigkriige als Opfergabe fiir die Toten. Anderswo
wurden sie dazu verwendet, ihre sterbliche Hiille aufzunehmen.
Esist nun einige Jahrtausende her, dafl Redewendungen wie »Honig-
maul, »stil wie Honig« usw. in unserer Zivilisation im Schwange
sind. Die vom Gebrauch des Tabaks inspirierten Metaphern hin-
gegen sind weniger alt und leicht datierbar. Littré kennt angeblich
nur zwel:»cela ne vaut pas une pipe de tabac«, das taugt nichts, und
»tomber dans le tabac«, ins Elend stiirzen. Diese argotischen Rede-
wendungen, von denen sich manche Varianten anfithren lieflen (vgl.
Vimaitre), sind auch in anderen Sprachen bezeugt; im Englischen
»not to care a tobacco for .. .«, sich herzlich wenig um jemanden
oder etwas kilmmern; und im Portugiesischen »tabaquear«, jeman-
den verspotten oder necken (Sébillot). Bei den Seeleuten konnotieren
Ausdricke wie »il y awra du tabac« oder »conp de tabac« das
schlechte Wetter. »Coguer, fourrer, foutre, donner du tabac« und in
neuerer Zeit auch »passer a4 tabac, tabasser« bedeuten miflhandeln,
zuschlagen, verpriigeln (Rigaud, Sainéan, Lorédan-Larchey, Delvau,
Giraud, Galtier-Boissi¢re und Devaux).

Honig und Tabak sind verzehrbare Substanzen, doch gehort streng
genommen weder der eine noch der andere zur Kiiche. Denn der
Honig wird von nicht-menschlichen Wesen, den Bienen hervor-
gebracht, die thn zum Verzehr bereit liefern; wihrend die gebrduch-
lichste Art, den Tabak zu konsumieren, diesen im Unterschied zum
Honig nicht diesseits, sondern jenseits der Kiiche stellt. Er wird nicht
roh verzehrt wie der Honig, auch nicht zum Kochen vorher dem
Feuer ausgesetzt wie das Fleisch. Man verbrennt ihn, um seinen
Rauch einzuatmen.

Die Umgangssprache (von der wir vor allem franzosische Beispiele
anfithren) bezeugt nun aber, dafl Redewendungen wie »a miel« und
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»a tabac« ein Paar bilden und dazu dienen, antithetische Vorstellun-
gen auszudriicken, die selbst wieder auf mehreren Ebenen liegen.
Auch wenn Wendungen mit »miel« Grenzfille enthalten, in denen
die Konnotation einen pejorativen Charakter hat (»disconrs miel-
leux«, »paroles melliflues« und sogar die Interjektion »miell«!) —
Sinnverkehrungen, deren Ursache wir aufzeigen werden —, scheint
kein Zweifel dariiber zu bestehen, dafl in unserer Zivilisation die
Wendungen »a miel« und »a tabac« einander entgegenstehen. Trotz
einigen Uberschneidungen sind ihre semantischen Gleichgewichts-
punkte, wie man es nennen kdnnte, verschieden gelagert: die einen
driicken vor allem Lob aus, die anderen eine Abwertung. Sie konno-
tieren den Uberflufl bzw. den Mangel, den Luxus bzw. die Armut;
und entweder Siifle, Wohlwollen und Heiterkeit — » Manare poetica
mella« — oder Unruhe, Gewalt und Unordnung. Vielleicht miifite
man, wenn uns andere Beispiele zur Verfligung stiinden, sogar sagen,
daf} die einen sich in bezug auf den Raum lokalisieren (»toxt miel«),
die anderen in bezug auf die Zeit (»tonjours le méme tabac«).

Der Satz, den wir dieser Einleitung als Motto vorangestellt haben,
zeigt, dafl die Gegensatzbeziehung, um die es hier zu tun ist, den
entgegengesetzten Dingen gewissermaflen vorhergeht. Noch bevor
der Tabak im Abendland bekannt wurde, reservierte das von der
tibernatiirlichen Macht des Engels entziindete »Honigfeuer« dem
fehlenden Terminus einen Platz und antizipierte dessen Eigen-
schaften, nimlich solche eines Terminus, der in Korrelation und Ge-
gensatz zum flissigen Honig steht und thm Punkt fiir Punkt im
komplementidren Register des Trockenen, Verbrannten und Aroma-
tischen entspricht. Dafl die Y'stoire Asseneth, in der dieses Beispiel
vorkommt, wahrscheinlich das Werk eines jiidischen Autors des aus-
gehenden Mittelalters ist, 1488t die mittelalterliche und ebenfalls
jiidische Interpretation des im 3. Buch Mose enthaltenen Verbotes,

1 »Miel (c’est un). Argotischer Ausdruck der Vorstidter, die dies bei jeder Gelegenheit
sagen, vor allem bei unpassender Gelegenheit. Etwas erscheint ihnen gut oder schén: c’est
un miel. Sic betreten ecinen iibelriechenden Ort: c’est un miel. Vor ihren Augen findet eine
Schligerei mit Fiusten oder Messern statt, und es flieft Blut: c’est un miel« (Delvau).
»C’est un miel: es ist sehr angenehm, und (ironisch) es ist sehr unangenchme (Lorédan-
Larchey). Dicse grofle semantische Schwankung ist, zumindest implizit, schon in dem
griechischen und lateinischen Glauben gegeben - der zweifellos auf Agypren zuriikgeht —,
dafl nimlich ein Bienenschwarm unausweichlich von dem verwesten Kadaver eines in
einem Verschlag erstickten Kalbs erzeugt wird, cines Kalbs, dessen Atemwege verstopft
und dessen Fleisch geschlagen wurde, um es vom Fell abzulgsen, das heil bleiben muflte
(Vergil, Georgica IV, V. 299-314, 554-558).
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Honig auf den Altiren zu opfern, nur um so merkwiirdiger erschei-
nen: der unangenehme Geruch des verbrannten Honigs sei der
Grund fiir dieses Verbot. Auf jeden Fall zeigt diese Divergenz, dafl
im Hinblick auf den Rauch und seinen Geruch (die wesentlichen
Modi des Tabaks) der Honig seit dem Mittelalter und vielleicht
schon vorher ein stark »ausgeprigter« Terminus war, wie die Lin-
guisten sagen.

Aufgrund dieser Prioritit der Gegensatzbeziehung vor den ent-
gegengesetzten Dingen, zumindest vor einem von ihnen, kénnen wir
verstehen, dafl sich der Tabak, sobald er bekannt wurde, mit dem
Honig verbunden hat und mit ihm ein Paar bildete, das mit hohen
Tugenden ausgestattet war. In einem englischen Theaterstiick aus
dem Ende des 16. Jahrhunderts (1597) von William Lilly, dessen
Titel, The Woman in the Moone, ein gewisses Echo in der Mytho-
logie der Neuen Welt hat, wie wir im nichsten Band sehen werden,
verletzt die Heldin Pandora ihren Geliebten mit einem Degenstich
und laf8t, von Reue ergriffen, Heilkrauter holen:

»Gather me balme and cooling violets,

And of our boly herb nicotian

And bring withall pure honey from the hive
To heale the wound of my unhappy hand.«*

Dieser Text gefallt uns, denn er betont unverhofft die Kontinuitit
des Bandes, welches, iiber Das Robe und das Gekochte, dessen Fort-
setzung das vorliegende Buch ist, dieses mit dem Wilden Denken
vereint . . . Und er bezeugt auch, dafl es in England eine Verbindung
von Honig und Tabak gab, die uns auf technischer Ebene noch immer
vorhanden zu sein scheint. Uns Franzosen kommt es so vor, als
stiinde der englische Tabak dem Honig niher als der unsere, und wir
erkliren diese Affinitit oft damit, daff wir zu Recht oder zu Unrecht
meinen, dafl die hellbraunen Blitter des einen im anderen ein-
geweicht worden sind.

Im Unterschied zu Europa hat man in Siidamerika sowohl den
Honig wie den Tabak stets gekannt und verzehrt. Fiir die seman-
tische Untersuchung ihres Gegensatzes stellt dieser Erdteil also ein
privilegiertes Feld dar, denn hier sind diachronisch wie synchronisch
Honig und Tabak Seite an Seite zu beobachten. In dieser Hinsicht
scheint Nordamerika eine Stellung einzunehmen, die der der Alten

2 Zitiert von B, Laufer, S. 23.
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Welt symmetrisch ist, denn es konnte sein, dafl es in jiingerer Zeit
nur noch den Tabak besafl und den Honig fast ganz verloren hatte,
wihrend Europa im vollen Besitz des Honigs war, als es den Tabak
erwarb. Dieses Problem werden wir an anderer Stelle (Bd. III) wie-
der aufgreifen. Es ist daher angebracht, im tropischen Amerika — wo
wir (im ersten Band) den Gegensatz der beiden fiir die Mahlzeiten
konstitutiven Grundkategorien der Kiiche untersuchen konnten, die
des Rohen und des Gekochten ~ auch einen zweiten Gegensatz zu
analysieren: den zwischen Honig und Tabak, insofern diese Pro-
dukte die komplementidren Merkmale aufweisen, infra-kulinarisch
bzw. meta-kulinarisch zu sein. Damit setzen wir unsere Unter-
suchung iiber die mythischen Vorstellungen vom Ubergang von der
Natur zur Kultur fort. Indem wir die erste weiterentwickeln und
den Bereich der zweiten ausdehnen, kommen wir, nach der vorher-
gegangenen Studie, welche den mythischen Ursprung der Kuche be-
traf, in die Lage, das zu untersuchen, was wir nun die Umgebung
der Mablzeit nennen konnten.

Dabel werden wir uns wie stets darauf beschrinken, ein Programm
zu verfolgen, das uns vom mythischen Stoff selbst auferlegt wird.
Weder der Tabak, noch der Honig, noch der Gedanke, sie auf logi-
scher und sinnlicher Ebene miteinander zu verkniipfen, tauchen hier
als spekulative Hypothesen auf. Diese Themen werden uns im Ge-
genteil ausdriicklich von einigen der Mythen geliefert, die wir auf
unserem Weg gefunden und in einem friitheren Werk zum Teil schon
untersucht haben. Um dem Leser die Mithe zu ersparen, darauf zu-
riickgreifen zu missen, wollen wir sie kurz in Erinnerung rufen.

Der Ausgangspunkt unserer Uberlegungen, mit denen Das Robe
und das Gekochte, der erste Band dieser Mythologica, seinen Anfang
nahm, war eine Erzihlung der Bororo-Indianer aus Zentralbrasilien,
die vom Ursprung des Sturms und des Regens handelte (M 1). Wir
begannen damit, aufzuzeigen, dafl man sie, ohne eine Prioritits-
beziehung zwischen ihr und anderen Mythen zu postulieren, auf eine
Transformation durch Inversion eines anderen Mythos zuriick-
fiihren konnte, von dem wir mehrere Varianten aus den zur Gé-
Sprachgruppe gehdrenden und geographisch wie kulturell den
Bororo nahestehenden Stimmen kennen, die vom Ursprung des Ko-
chens der Nahrungsmittel handeln (M 7-M 12). Das zentrale Motiv
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aller dieser Mythen ist die Geschichte eines Vogelnestaushebers, der
auf dem Gipfel eines Baumes oder einer Felswand festhingt, nach-
dem zwischen ihm und einem Heiratsverwandten (Schwager — Mann
der Schwester —, oder Vater in einer mutterrechtlichen Gesellschaft)
ein Streit stattgefunden hat. Im einen Fall bestraft der Held seinen
Verfolger dadurch, daf er ihm den Regen schickt, der die hduslichen
Feuerstellen ausloscht. In den anderen Fillen bringt er seinen Eltern
das brennende Holzscheit mit, iiber das der Jaguar Herr war: er
verschafft also den Menschen das Kiichenfeuer, statt es thnen zu ent-
wenden.

Als wir sahen, daf in den Gé-Mythen sowie in dem Mythos einer
benachbarten Gruppe (Ofaié, M 14) der Jaguar, der Herr des Feuers,
die Stellung eines Heiratsverwandten einnimmt, da er seine Gattin
von den Menschen erhalten hat, haben wir behauptet, dafl es eine
Transformation gibt, die in ihrer regelmifigen Form durch Mythen
zweler den Gé benachbarter Tupi-Staimme illustriert wird: Tenete-
hara und Mundurucu (M 15, M 16). Wie im vorhergehenden Fall
stellen diese Mythen einen oder diesmal mehrere Schwiger vor,
welche »Nehmer« von Frauen sind. Doch hier handelt es sich nicht
mehr um einen tierischen Schwager, einen Beschiitzer und Erndhrer
des menschlichen Helden, der die Gruppe seiner Heiratsverwandten
personifiziert: die Mythen, von denen nunmehr die Rede ist, berich-
ten von dem Konflikt zwischen einem oder mehreren tbermensch-
lichen Helden (Demiurgen usw.) und ihren menschlichen Heirats-
verwandten (Eheminner der Schwestern), die ihnen die Nahrung
verweigern; daraufhin werden sie in Wildschweine verwandelt, ge-
nauer in Tayassus der Queixada-Art (Dicotyles labiatus), die es
vorher nicht gab und die die Eingeborenen fiir hoheres Wild halten,
fiir Fleisch im vollsten Sinn des Wortes.

Wenn wir von der einen Mythengruppe zur anderen iibergehen,
sehen wir folglich, daff die eine einen menschlichen Helden und
seinen Heiratsverwandten, den Jaguar, den Herrn des Kiichenfeuers,
in Szene setzt, wihrend in der anderen iibermenschliche Helden und
deren Heiratsverwandte vorkommen: menschliche Jager, die Herren
des Fleisches. Wiewohl ein Tier, verhilt sich der Jaguar héflich: er
ernihrt seinen menschlichen Schwager, beschiitzt ihn vor der Bosheit
seiner Frau, laf3t sich das Kiichenfeuer rauben. Wiewohl Menschen,
verhalten sich die Jager wie Wilde: sie behalten das ganze Fleisch
zur eigenen Verwendung und erfreuen sich iibermifig der erhaltenen
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Gattinnen, ohne eine Gegenleistung in Form von Nahrungsgeschen-
ken zu hinterlassen:

a) [menschliche/tierische Helden] = [tibermenschliche/menschliche
Helden]
b) [Tier, hoflicher Schwager - Fresser von Rohem] = [Menschen,
wilde Schwiger—Fresser von Gekochtem)]

Diese doppelte Transformation wirkt sich auch auf der 4tiologischen
Ebene aus, da die eine der Mythengruppen den Ursprung des Ko-
chens der Nahrungsmittel und die andere den Ursprung des Fleischs
betrifft, - also jeweils das Mittel bzw. die Materie der Kiiche:

c) [Feuer] = [Fleisch]

Die beiden Gruppen, die symmetrische Konstruktionen aufweisen,
stehen also auch in einer dialektischen Beziehung zueinander: das
Fleisch muf} existieren, damit der Mensch es kochen kann; dieses
Fleisch, das die Mythen in der privilegierten Form des Queixada-
Fleisches evozieren, wird zum ersten Mal mit Hilfe des Feuers des
Jaguars gekocht, den die Mythen vorsorglich zu einem Schweine-
jager machen.

An diesem Punkt unserer Beweisfiilhrung angelangt, wollten wir sie
mit Hilfe einer ihrer Konsequenzen verifizieren. Wenn ein Bororo-
Mythos (M 1) auf ein und derselben Achsein Gé-Mythen (M 7-M12)
transformierbar ist, und wenn diese Gé-Mythen auf einer anderen
Achse wiederum in Tupi-Mythen (M 15, M 16) transformierbar sind,
dann kann diese Gesamtheit nur unter der Bedingung eine geschlos-
sene Gruppe bilden, wie wir sie postuliert hatten, wenn es andere
Transformationen gibt, die eventuell auf einer dritten Achse liegen
und es gestatten, von den Tupi-Mythen zu Bororo-Mythen zuriick-
zukehren, die selber die Transformation des Mythos sind, von dem
wir ausgegangen waren. Getreu einer methodischen Regel, die wir
systematisch anwenden, galt es also, die beiden Tupi-Mythen ge-
wissermaflen zu filtern, um jene Reste der mythischen Materie auf-
zufangen, die bei den vorhergehenden Operationen méglicherweise
unbenutzt geblieben waren.

Es stellte sich sofort heraus, dafl es solche Reste gab: sie bestanden
in den Verfahrensweisen, die der Demiurg eingesetzt hatte, um seine
bosen Schwiger in Schweine zu verwandeln. In M 1§ befiehlt er sei-
nem Neffen, die Schuldigen in ein Gefingnis aus Federn einzusper-
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ren, das er dann anziindet, und der erstickende Rauch bewirkt thre
Verwandlung. In M 16 fangt alles auf gleiche Weise an, nur dafl hier
der Demiurg von seinem Sohn unterstitzt wird und der in den
Federnwall geworfene Tabakrauch die Hauptrolle spielt. Ein
Kayapo-Kubenkranken-Mythos vom Ursprung der Wildschweine
(M 18), von dem wir zuvor aufgezeigt hatten, dafl er sich notwendig
von den beiden anderen oder von einem von ihnen herleitet, erwies
sich als eine schwache Variante der magischen Verwandlung, die
diesmal ein Zauber aus Federn und Stacheln bewerkstelligte. Wir
schlugen daher vor (RK, S. 138), die magischen Mittel wie folgt zu
ordnen:

1(Tabakrauch, M 16), 2(Federnrauch, M1s), 3(Federnzauber, M 18)

Abgesehen davon, dafl diese Anordnung die einzig logisch befrie-
digende ist, da sie sowohl dem abgeleiteten Charakter von M 18 im
Vergleich zu M 15 und M 16 als auch der gleichzeitigen Anwesen-
heit des Rauches in M 15, M 16 und der Federn in M 15, M 18 Rech-
nung tragt, wird sie auch durch einen beriilhmten Mythos der Cariri-
Indianer bestitigt, den am Ende des 17. Jahrhunderts der franzs-
sische Missionar Martin de Nantes gesammelt hat. Dieser Mythos
(M 25) erklire ebenfalls den Ursprung der Wildschweine, und er
schreibt sie der Naschhaftigkeit der ersten Menschen zu, die den
Demiurgen darum bitten, sie jenes damals noch unbekannte Wild-
bret kosten zu lassen. Der Demiurg lockt ihre Kinder in den Him-
mel und verwandelt sie in Frischlinge. Von nun an kénnen die Men-
schen Wildschweine jagen, miissen jedoch der Gesellschaft des De-
miurgen entraten. Dieser beschlieflt, im Himmel zu bleiben, und lifit
sich auf der Erde durch den Tabak vertreten. Auch in diesem Mythos
spielt also der Tabak eine determinierende Rolle, jedoch in noch
stirkerem Mafle als in der Mundurucu-Version (M 16): aus einer
einfachen magischen Substanz wird er zur Hypostase einer Gottheit
(vgl. M 338). Es gibt also sehr wohl eine Reihe, in der der Tabak-
rauch die schwache Form des personifizierten Tabaks, der Federn-
rauch die schwache Form des Tabakrauchs und der Federnzauber die
schwache Form ihres Rauchs ist.

Aber wie erzihlen nun die Bororo den Ursprung der Wildschweine?
Einer ihrer Mythen (M 21) erklirt, dafl diese Tiere ehemals Minner
waren, denen ihre Ehefrauen, die sich fiir eine erlittene Schmach
richen wollten, ein Kompott aus stachligen Friichten vorgesetzt hat-
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ten. Die Minner, deren Kehlen von den Stacheln zerkratzt wurden,
stohnten »0, G, U .. .«, und sie verwandelten sich in Wildschweine,
deren Schrei das ist.

Dieser Mythos verdient in doppelter Hinsicht unsere Aufmerksam-
keit. Zunichst verweist die magische Rolle der Stacheln auf den
Zauber aus Federn und Stacheln, von dem in M 18 die Rede war. So
betrachtet, steht er also hinter M 18 in der Reihe der magischen
Transformationen, die er um eine neue Variante bereichert, ohne die
Rethenfolge zu veridndern, in der die anderen angeordnet worden
waren. Doch in anderer Hinsicht fithrt der Bororo-Mythos zu einem
Umschlag: das Ereignis geht hier nicht wie in M 15, M 16, M 18 auf
einen Streit zwischen Verwandten zuriick, sondern ist die Folge eines
Streits zwischen Ehegatten. Fiir die Erorterung dieser Transforma-
tion verweisen wir auf den ersten Band (S. 126f.), wo wir gezeigt
haben, daf sie fiir die Bororo-Mythologie typisch ist. In dem Fall,
der uns hier beschiftige, resultiert sie aus der Anwendung des kano-
nischen Gesetzes, das sie beherrscht:

a) Fiir eine invariante Botschafl (hier Ursprung der Wildschweine):

Mundurucu ete. [ —7F— Bororo
AN O=A]|= O # A

Einen Schritt weitergehend, fragten wir uns nun, ob es bei den Bororo
einen Mythos gibt, der die von den Mundurucu-Mythen vom Ur-
sprung der Wildschweine illustrierte Familienkonstellation reprodu-
ziert und dabei wenn nicht dieselbe Botschaft, so doch diese Botschaft
in abgewandelter Form {ibermittelt. Wir haben einen solchen Mythos
identifiziert (M 20). Seine Protagonisten sind Ahnen, die einst in
Federhiitten lebten, in einiger Entfernung von ihrem Schwager
(Gatte ihrer Schwester), von dem sie alles erhielten, was sie sich
wiinschten, indem sie einen ihrer jiingeren Briider zu ihm schickten,
der die Rolle des Boten einnahm (vgl.: M 15, Neffe als Kostginger/
M 16, Sohn als Bote).

Eines Tages, als sie Honig haben wollten, erhielten sie jedoch nur
eine dickfliissige und schiumende Substanz, die fiir den Verzehr
ungeeignet war, was daran lag, daf} der Schwager entgegen dem
Verbot wihrend der Erntezeit mit seiner Frau Geschlechtsverkehr
gehabt hatte. Diesem ersten Schimpf fiigt die Frau einen weiteren
hinzu, als sie thren Briidern nachspioniert, die im Begriff waren,



